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: INTRODUCTION
, La premitre partie de la Somasambhupaddhati a paru, avec noire traduction
et un commentaire en forme de notes, sous le No 25 dans les Publications de
I'Institut  Frangais d'Indologie. Elle traitait du rituel quotidien dans Ia
. tradition sivaite de I'Inde du Sud. Nous avions annoncé alors (Introduction,
 p- XXIV) que I'ouvrage de Somatambhu comprenait encore une deuxidme
partie traitant du ritucl occasionnel, et une troisi*me traitant du rituel
optionnel. On pourrait donc croire que ce que nous donnons maintenant
et gue nous désignons comme * deuxiéme partie’” comprend tous les rites
. occasionnels décrits par Somasambhu. En fait, il n'en est rien. La matiére
du rituel dit occasionnel était trop abondante, et aussi trop disparate, pour que
nous puissions en donner la traduction en une seule fois, et nous avons di
couper en deux cette partic médiane de la paddhati. Onne trouvera donc dans ve
volume que la moitié des rites que Somasambhu gualifie d’occasionnels, soil :
I'offrande annuelle des pavitra (pavitrirohana, section ), I"offrande annuelle des
- plantes damana (damanapi ja, section I1), et les rites de réparation (prayascitia,
section IIT). Les autres rites occasionnels, ¢'est-a-dire les différentes initiations
(diksa), les consécrations ou onctions (abhiseka) et les rites funébres (antyesii
et fraddha) feront 'objet d’une troisiéme étude, tandis qu'une quatriéme sera
réservée aux rites optionnels, qui dans ce manuel se réduisent aux installations
et consécrations de temples et autres objets de caractire sacré.

( Des rites occasionnels
A :
l;i Avant de présenter les trois sections que nous venons d’annoncer, il nous
faut traiter rapidement des rites occasionnels en général, ou plutat du groupe de
Orites occasionnels envisagés par Somasambhu. Notre auteur range sous ce chef
ﬂh la fois des rituels liés & une circonstance astrologique particulitre qui les
xmmtne chaque année (fites des pavitra et des damana); d'autres qui, ayant
'f]mmmr. unique objet d'effacer les conséquences de fautes détermindes, ne sont
< pratiqués qu'h I"oesasion de celles-ei et ont de ce fait un caractére accidentel
ﬂgprﬂ}uidﬂa}; d’autres enfin qui, liés 4 la personne de I'initié, ne se présenteront
chacun qu'une fois dans son existence terrestre (initiation, éventuellement con-
-, sécration comme maftre, rites fundbres). 1l est donc clair que Somasambhu,
._bien qu'il ne s'explique jamais 1 ce sujet, prend le terme de naimittika-karman
.1” dans son sens premier d’occasionnel, et qu'il donne & la notion d'occasion un
O
™\
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ii INTRODUCTION

sens trés large, puisque celle-ci peut étre une date, un accident, ou un tournant
de 'existence. 1l se trouve en cela en accord avec la tradition générale indienne,
mais en désaccord avec d’autres auteurs de manuels, et en particulier, comme
nous le verrons, avec son propre commentateur ; et on ne peut départager les
disputants en recourant aux Agama, car ceux-ci, bien qu'ils connaissent par-
faitement la distinction entre les actes quotidiens ou réguliers (nirya), les actes
occasionnels (naimiftika) et les actes optionnels (kdmyag), ne classent pas
systématiquement les rites qu'ils décrivent selon ces trois chefs. Acceptant donc
le groupement qui nous est proposé par Somasambhu, nous ferons A son
propos quelques remarques.

On peut d'abord s'interroger au sujet du degré de nécessité des rites
énumérés. Du moment gu'ils ne sont pas qualifiés d’optionnels (kamya), il faut
les considérer comme obligatoires, et méme obligatoires pour tous, puisque la
paddhati de Somasambhu est écrite pour le rituel privé’. Mais est-ce au méme
titre que le rituel quotidien ? La lecture de notre texte montre que le probléme
est assez complexe. Une différence frappante apparait déja & cet égard entre
les deux rites annuels, si proches par leur structure, que décrit la paddhari, Le
rituel du pavitra se présente comme absolument obligatoire pour tout initié qui
pratique le rituel quotidien, et au méme titre que le rituel quotidien; celui qui
ne 'accomplit pas déchoit inévitablement (voir la note 5 au floka 1); et seul un
priyadcitta considérable peut effacer la faute qui consiste & I'accomplir trop
tard ou pas du tout, On verra que le rituel des damana n’est pas enjoint avec
la méme force; on pourrait méme dire qu'il n'est que vivement conseillé, puis-
gue son omission n'entraine pas d'autre conséquance pour 'initié quoe la perte
du bénéfice de ses acles pieux du mois de caitra: dans les rares Agama qui le
mentionnent (sous une forme d'ailleurs assez différente de celle gquon trouvera
ici), il n'mpparait méme que comme |'un de ces * grands rituels ™ qui
s'échelonnent tout au long de 'année, et dont la pratique apporte *‘tous les
biens ™ sans que leur négligence soit réellement coupable. En ce qui concerne
les rites de réparation, leur nécessité est évidemment fonction de la gravité de

! Nous avions dit dans notre introduction au rituel quotidien (p. XXIIy
que ce manvel &tait utilisable & la fois pour le rituel public et pour le rituel
privé. Une étude plus approfondie du texte nous fait modifier légérement notre
opinion : il est avant tout destiné au rituel privé ; et, s'ily a des passages qui
prétent b confusion, cela résulte d’emprunts un peu trop directs aux Agamg
écrits pour le rituel public,
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la faute commise ; certaines fautes non corrigées sont capables de provoquer
des catastrophes (publiques, si la faute est intervenue dans le rituel du temple,
ﬁersunne[lea, si elle affecte le rituel privé), tandis que’ d’autres ont des consé-
quences moins ficheuses : au coupable de décider s'il préfire les subir plutot
que se donner la peine de les annuler. Quant aux cérémonies dont nous avons
réservé I'étude pour un ouvrage ultérieur, leur caractére montre que "obligation
ot l'on est de les accomplir n'est pas du méme ordre que celle qui s’attache aux
rites précédents: la diksa par exemple, légalement indispensable pour le futur
gurukkal, ne I'est pas au méme titre pour un faiva ordinaire, qui peul renoncer
au bénéfice qu'elle représente pour lui sans pour cela commetire de faute au
sens strict du terme ; pourtant, sur un autre plan, sa nécessité est incontestable,
Il est donc impossible d’énoncer une loi donnant la mesure exacte de la néces-
sité des rites occasionnels reconnus par Somasambhu, 'hétérogénéité de leur
nature entrainant entre eux des différences de “ poids " qui défient tout essai
de normalisation. C'est peut-étre la raison pour laguelle certains auteurs de
manuels préferent classer dans les rites * réguliers (nitya) ceux qui, sans étre
quotidiens, présentent un caractire d'obligation permanente.  Mais ils
n'échappent pas pour cela aux difficultés précédentes. Ainsi Trilocana, le
commentateur de Somasambhu, qui ne veut accepter comme actes occasionnels
que l'initiation (diksa) et les installations (pratigthll), obtient une catégorie dont
il serait difficile de dire qu’elle est homogéne,

On peut maintenant s¢ demander dans quelle mesure les rites dont nous
parlons ont été préservés au cours des dges, et si leur situation dans I'Inde du
vingtidme siécle nous apprend quelque chose sur I'importance qu'y attachaient
les maitres anciens. 1l serait faux de croire que dans ce domaine 'oubli est en
raison inverse de la nécessité. En effet, si la pérennité d'un rite prouve
certainement qu'il a toujours été senti comme essentiel, I'abandon de tel autre
ne s'explique souvent que par la difficulté que présentait son accomplissement,
ou la certitude d'impunité sociale résultant de son délaissement. Tel est le cas
Justement pour les rites qui nous intéressent. Nous laisserons de coté les
grands rites annuels dont la damanapiija est un exemple : ils ne se font que dans
les temples (dont aucun d'ailleurs ne les pratique tous), et cette situation
nous semble tout & fait normale, L'initiation et les autres rites individuels ont
résisté au temps et continuent & atre pratiqués régulizrement, quoique sous une
forme simplifiée et rarement hors de la classe des ddifaiva. Mais les prayaicitia,
dont personne n'oserait soutenir qu'ils sont facultatifs, sont tombés en
désuétude ; notre enquéte auprés des gurukkal nous I'a clairement prouvé,
puisquaucun  de ces prétres n’a jamais pu répondre & une seule de nos
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questions au sujet des rites de réparation, tandis que leur géne disait avee
éloquence que ce domaine leur était parfaitement étranger. Le pavitrarohapa
enfin qui est, nous I'avons dit, présenté comme absolument nécessairs pour
tous, n'est pratiqué & motre connaissance par aucun initié faiva en privé; et
les temples qui 'organisent régulitrement sont eux-mémes rares’. On voit par
ces exemples que la pratique est Join de répondre & la théorie Iz ol celle-ci est
claire, et qu'il serait donc dangereux de nous fonder sur |'usage pour apprécier
le degré d'obligation d'un rituel traditionnel.

Nous nous poserons maintenant une troisitme question, liée d’ailleurs aux
précédentes. Elle concerne le choix opéré par Somasambhu — ou par un
prédécesseur inconnu — parmi les rites proposés par les Agama. La paddhari
de Somasambhu étant destinée au rituel privé, on trouvera normal que son
auteur ait limité la série des rites occasionnels & quelques cérémonies essentiel-
les. 1l a retenu le pavitrirohapa parce que tous les Agama le présentent comme
absolument obligatoire. De méme, il décrit les indispensables pr2yadcitta
ainsi gue les rites individuels : diks3, etc., dont la nécessité n’est jamais mise
en question. Mais pourquoi la damanapiija? On trouve dans les Agama toute
une séric de cérémonies annuelles (offrande des parfums du mois de pusya,
offrande des lumidres du mois de kartrika, Sivaritri, etc.) qui semblent tout
aussi importantes que I'offrande des plantes damana, et méme beaucoup plus,
si I'on en juge par le nombre de textes qui les mentionnent. Pour quelles
raisons Somasambhu les a-t-il toutes sacrifiées pour nous parler de ce rituel
rare qu'est la damanapiijd? Les gurukkal que nous avons consuliés sur ce point
n"ont eu aucune explication & nous offrir, si ce n'est que le maitre a peut-glre
viulu donner, en décrivant "ofrande des damana, un exemple de rituel annuel,
et que I'initié auguel s'adresse son manuel doit s'inspirer de ce modile pour
effectuer les autres cérémonies prévues par les Agama. Mais, s'il en était ainsi,
il est probable que Somasambhu le laisserait entendre, ¢t qu'il désignerait les
rituels qui, non décrits par son traité, devraient cependant étre accomplis par
les fiddles. Or, il n’en est rien, et tout se passe comme s'il n'en exigeait qu'un,
el I'un des plus discutables. La clé de cette énigme nous semble contenue dans
l¢ pralogue méme du culte, plus précisément dans le ¢loka 5 ob Somasambhu
trouve nécessaire d'affirmer le droit des faiva b pratiquer le rituel des dapunag.
Mais nous reviecndrons sur cette question en présentant ce eulte.

! Nous avons eu la chance de pouvoir assister b une de ces cérémonies
dans un temple sivaTte de Pondichéry dédié h Gapesa, en Octobre 1966,
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Il nous faut auparavant dégager quelques Llraits communs & ces rituels
occasionnels, et voir en quoi ils différent du rituel guotidien dans leur aspect
extérieur et dins leur exécution, en quoi aussi ils se rapprochent de lui, Ce
que nons dirons ne sera pas valable pour les prayafcitta, qui occupent une
place & part dans I'ensemble des rites, mais resterait vrai de nombreux rituels
occasionnels ou optionnels que Somasambhu ne décrit pas parce qu'ils intéres-
sent surtout les temples.

Parlons d'abord du cadre dans lequel ils se déroulent. Car ces rites, b
Iinverse du rituel quotidien, ne se pratiquent pas dans le secret d’une
pidee réservée au culte dans la maison du fidéle, ou dans I'obscurité du
sanctuaire du temple. Ils se font dans un pavillon (mapdapa on maptapa) ',
érigé pour la circonstance dans un espace ouvert, attenant au temple si le ~ite
est public, & la maison de Pofficiant s'il est privé.  Le mapdapa est une cons-
truction légdre, h base carrée, sans murs, dont le toit (qui est le plus souvent
en toile) est soutenu par des piliers de bois ou de bambou ; quatre portes,
une au milicn de chague caté, font face aux points cardinaux ; des feuillages,
des guirlandes, des bannidres le décorent i profusion. A Pintérieur se trouvent
des autels (vedi) ot Siva est invoqué sur différents supports (diagramme, jarre
d'eau, éventuzllement lidga mobile), et des fosses (kupda) dans le feu desquel-
les il régne également. Enfin, alignées le long des quatre cités du carré, une
série de jarres d'eau, légérement surélevizs, représentent des dieux dont la liste
est toujours ln méme, quelle que soit ln cérémonie qui se déroule dans le
mapdapa. Tel un invité d’hooneur, Siva reste présent dans cette demeure
avec son entourage pendant toute la durée de la cérémonie, de un i dix jours
selon les cas, Ensuite il la quitte, Le mapdapa joue donc le réle d’un temple
provisoire. Comme le temple, il est construit selon des lois précises énoncées
dans lss Agama, qui imposent sa forme, ses dimensions, sa structure, la liste
des divinités qui doivent y prendre place, etc.; et, comme le temple encors, c'est
un raccourci du cosmos, Pourtant l= ‘mogpdapa n’est pas un temple en
miniature. !l en differe non sculement par son caract®re temporaire et
ses  dimensions; mais par so structure et son symbolisme de détail; et
la liste des dieux qui Vhabitent n'est pas celle des dieux qui ont le
temple pour demeure. [l serait certainement intéressant d’approfondir la com-
paraison entre les deux édifices, mais une telle étude n'a pas sa place ici, pas
plus gu'une description trés détaillée do mapdapa, que nous aurons I'occasion

! Plus exactement wigamandapa, pac opposition & d'autres mapdapa
destinés & d:s usages différents,



de faire & propos de la diksi ou des praristhd. Qu'il nous suffise de donner ea
appendice quelques indications sur les mapdapa utilisés pour le rituel privé, et
de renvoyer pour les autres au Rauwrgvigama' qui en donpe ume bonne
descriplion.

Qui officic dans ce décor de fete 7 Si le rituel est prive, tout éivaite diment
initié peut le faire: le méme que nous avons vu & I'cuvre dans le rituel quoti-
dien, mais aidé de quelques disciples. Si le rituel est public, ce sera un dcdrya
de la classe des adifaiva (c’est-a-dire un gurukkal) entouré de ses acolytes.
Mais les rites dont nous nous occupons maintenant étant beaucoup plus
complexes que les rites gquotidiens, leur exécution correcte exige de la part de
I'officiant un long apprentissage, et une grande minutie. Aussi ne s’étonnera-t-
on pas qu'il n'y ait, de nos jours, plus guére de gurukkal capables de maitriser
les techniques subtiles de tous les grands rituels couramment pratiqués. Lors-
gu'un de ces rituels est organisé par un temple, celui-ci fait appel & des dedrya
connus pour leur science, qui viennent parfois de loin et se font largement payer
leur travail et leur dérangement. En ce qui concerne le rituel privé, nous avons
dit plus haut que les rituels compliqués comme le pavitrdrohapa et la damana-
piiji que Somasambhu enseigne ne soot plus pratiqués en tant que tels. La
question de la compétence de I'officiant ne se pose donc que pour les rites que
nous avons appelés “individuels™ : dikgd, abhizeka, rites funtbres. Mais
ceux-ci étant en nombre limité, et leur occurrence fréquente (nous pensons par
exemple aux rites funébres), presque tous les dcdrya en posseédent la technique.

Notre insistance sur la complexité des rites occasionnels ne doit cependant
pas faire croire que ceux-ci ne comportent que des aspects spécifiques, et qu'il
nous faudra étudier I'an aprés ['autre tous les gestes mentionnés & leur propos
dans le manuel de Somasambhu, Bien aun contraire, des fragments entiers de
ces cérémonics nouvelles sont empruntés au rituel quotidien; le texte se con-
tentera de les indiquer en quelques mots :  * On adorera Siva comme il a é&1é
dit*’, “On honorera Siva dans le Feu™; et il faudra comprendre que sont
enjoints, la premidre fois, tout le processus d'une piija complite, la seconde,
tout le rituel de Vagnikdrya. Par ailleurs, méme dans les parties originales, les
dléments de base du rituel (gestes, paroles) seront, en grande majorité, d=s élé-
ments déji connus ; nous les avons expliqués lors de notre premidre étude, et
ils me nous arréteront pas; mais nous porterons toute notre atlention sur les

*Rauravigaema, Publ. de 'LF.L, No 18, p. 7.
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aspects spécifiques de chaque cérémonie. Envisageons maintenant I'une aprés
'antre les trois sections qui font I'objet de la présente étude,

Du pavitrarohapa

L'offrande annuelle des pavitra est décrite dans tous les Agama, et pré-
sentée par tous comme une cérémonie d’accomplissement, qui efface les [fautes
rituelles de I"dnnée écoulée, répare les omissions, “rend parfait tout ce qui  fut
imparfait (41 96b-97a). A premidre vue, le rituel s'apparente donc aux rites de
réparation~donnés plus lom sous le titre de Prayascitta.  Mais un prayadcitia
doit se faire immédiatement aprds la faute qui le nécessite, lui est donc lié dans
le temps, et ne corrige qu'elle ; de plus, il suppose en général la conscience de
la faute chez Pofficiant, bien qu'il existe aussi des prayascitta non motivés, ou
plutdt que:Fon accomplit dans la seule crainte que qu=lque faute ne se soit
glissée, inapergue, dans le rituel qui s= termine (voir par ex. section 1, 1. 77 et
123b). Lerrituel du pavitra au contraire se fait b date fixe, n’est pas lié 4 une
faute déterminde, et non seulement corrige toutes les fautes commises, ¥ compris
celles qui ont échappé 4 'atlention de 'officiant, mais encore il a pour effer de
parfaire les rite5 qui, sans avoir été positivement fautifs, n'ont pas éLé exécuils
aussi bien:qu’ils l'eussent do. Ce sont de tels arguments que Somasambhu et
les autres auteurs nous donnent pour justifier I'apparente anomalie de deux
séries distinctes de rites de réparation. 1ls peuvent sembler faibles. En quoi
consiste en cffet cet accomplissement dont on nous parle si ce nest, comme le
montrent les formules utilisées ($1. 95b-96a), en I'annmihilation, par un décret
divin, de [autes bien caractérisées dont U'officiant s'est rendu coupable, comme
P'omissiop’ou 1a nen-complétion d'un rituel, sa mauvaise exécution, les triche-
ries sur la quantité des offrandes, etc. 7 Ces “péchés™ eussent pu, semble-t-il,
éire effacés par des priyadeitta convenables; car, méme si on e Lrouve pastous
ces cas dans les listes de fautes que ceux-ei corrigent, on v lit que le guru, &
partir des exemples donnés, doit pouvoir fixer le prayasciita pour une faute
quelconque.  La cérémonie du pavitrdrohapa viendrait-elle simplement suppléer
aux prdyascitta que l'on edt di faire et que I'on n'a pas faits? Les Agama
tiendraieni-ils & ee point compte de la faiblesse humaine qu'ils trouvent sage de
proposer une réparation annuelle globale plus facile & accomplir, tout comple.
fait, que d'innombrables rites de répuration? 11 est difficile de le croire, On
peut penser aussi que Ia cérémonic o’offrande des pavitra a évolué au cours des
sitcles, et que I'impression qu'ell: donne de faire double emploi avec les
Prayascifla ne concerne que sa forme la plus récente. Nous reviendrons la-
dessus. Au surplus, cette redondance ne serait pas la seule que le rite divaite
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présente, et elle ne doit pas nous inquiéter plus qu'il ne faut. Acceptons done,
sinon les arguments des auteurs de manuels, du moins la présence dans le
calendrier éivaite de cette grande cérémonie “perfectrice” qui périodiquement
referme sur elle-méme la courbe imparfaite des rites de I'année, pour en faire
un cercle pur.

Est-ce I le symbole des anneaux tressés, les pavitra, que 'on offre au
Dien & cette occasion? Nous n’avons rencontré chez les auteurs de manuels
aucune tentative d'explication de la forme de ces ** purificateurs ™, Kane, qui
dans son History of Dharmadastra mentionne la cérémonie parmi les vratg dont
il donne la liste, affirme sans avancer aucune preuve que les pavitra que l'on
offre aux dieux ne sont autres que des yajfopavita’. L'hypothése est ingénicuse
mais ne semble pas devoir &tre retenue, au moins en ce qui concerne le rituel
givaTte. Sams doute, I'offrande annuclle des pavitra que décrivent les Agama
partage-t-clle avec la cérémonie du renouvellement des pajfopavita un
caractére purificatoire certain; et il y a aussi une ressemblance indéniable
entre le cordon noué en collier que I'on dépose sur I'image divine comme
“ pavitra™ et le cordon sacré que revét le brahmane: méme fagon de tordre
les brins, de déposer dans chacun d'eux une divinité qui sera supposée y résider,
et de mouer le cordon pour le refermer sur lui-méme. Mais, tandis que le
brahmane porte son cordon en permanence, le diew ne garde que quelques
jours les pavitra qu'on lui a offerts, et la cérémonie au cours de laquelle on les
lui présente n'est donc en aucune fagon une cérémonie de renouvellement. De
plus, il arrive souvent, & d’autres occasions, que I'on revéte le dieu d'un cordon
sacré analogue & celui des brahmanes, mais on le désigne alors par son nom
habituel de yajiopavita: pourquoi en serait-il amtrement ici? Enfin, la
distinction entre pavitra et yajiopavita est indirectement affirmée par un
passage du Piirva-Kdrapa ot on lit que le pavirra des liiga ou des images peut
assumer différentes formes: yajfopavita, turban, bracelet, couronne, grand
collier®. Nous écarterons donc I'hypothese de Kane : méme si les pavitra que
'on offre aux dieux ont le yajdopavita pour ancétre lointain — ce qui est

' KANE, History of Dharmasdastra, vol V, p. 340: “pavitra means
yajfiopavita and is applied to any string or garland like it put on images of
gods ™.

* Piirve-Karapa, patala 122, {l. 16b-17: yajfas@itram, Siromald, bdhumala

vifesatah|| makutam, lambaminan ca liige va kautuke'pi va | sa pithalingamanena
lambamalim tu karayet||
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possible mais reste b prouver — une telle parenté n'est plus sentie et n'intervient
aucunement dans la forme du rite dont nous parlons, méme au stade des
Agama les plus anciens,

MNous refuserons de méme d’assimiler les pavitra aux cordons de protec-
tion qui, sous le nom de praticara ou de kautuka, interviennent ici et 14 dans
le rituel, et aussi dans la vie quotidienne des Hindous. Dichl fait cette assimi-
lation dans son ouvrage Instrument and Purpose, mais son analyse confond
lanneau de darbha que ['officiant passe b son doigt avant d'accomplir un rite
quelconque, et 'anneau ou collier dont nous parlomsici®. Or, si les deux
objets portent le méme nom de pavitra, ils sont suffisamment différenciés pour
qu'on deive en traiter séparément. Une des fonctions essentielles du premier
est de protéger le prétre contre les influences mauvaises, tandis que le
deuxitme, qui n'a aucune fonction apotropéique, semble &tre avant tout le
signe d'un engagement.

La relation qui existe entre les pavitra et une promesse religicuse a &té,
elle aussi, notée par Dichl ®, Mais il la souligne & propos de pavitra de natures
diverses ob cette fonction signifiante sz méle inextricablement & la fonction
protectrice signalés plus haut, au point qu'il est impossible de savoir laquelle
des deux est premidre ou essentielle. Dichl ne prend pas en considération,
dans sa discussion, les pavitra des dieux. Or, ¢'est & ceux-ci que la fonction
de signifiant & 1°égard d'une promesse semble appartenir par excellence et sans
mélange. Car la cérémonie du pavifrdrohapa est lide, comme nous le verrons
(¢1. 111b), & un voeu ou observance auquel doit se soumettre I'officiant. Ce
voeu commence avec le dépdt du pavitra et se termine avec son retrait. On
est tout naturellement amené & voir dans le pavitra le signe de cet engagement,
et & le rapprocher par 14 des anneaux ou bracelets qui, dans diverses traditions,

' Cette confusion se répéte i plusieurs reprises ; elle est particulitrement
évidente dans la note |, p. 94, ob I'auteur, qui est en train de parler de
l'anneau du prétre, appelle & son secours un passage du Pirva-Karopa qui se
réfere aux pavitra des dieux, Elle se double encore d'une autre ; les noeuds
de darbha qui servent b purifier le beurre destiné au homa (voir Somasambhu-
paddhati, leére partie, p. 248, n. 3) portant aussi le nom de pavitra, se voient
classés dans la méme catégorie que les deux objets précédents et affectés de la
méme signification (p. 127).

* ** A religious promise is so to speak ratified by tying the Kappu™ (Op.
cit., p. 252). Diehl étudie dans ce passage la signification de I'objet appelé
kippu en tamoul, et dont il affirme dans la note ! I'équivalence avec lgs
pavitra.

B
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et en particulier dans la tradition indienne, sont les témoins visibles du voeu ol
sengage un individu. Au lieu d’étre porté par l'intéressé, I'anneau est ici
confié & un garant, qui est le Dien: pourquoi pas? Mais, en méme temps que
'officiant s’engage b observer certaines restrictions pendant un temps donné,
Dien lui aussi s'engage: il s'engage & corriger les fautes commises par son
fidtle pendant Pannée écoulée, i parfaire ses actes imparfaits; et le pavirra
pourrait #re encore le signe de cette promesse faite par Dieu 4 'homme qui
'implore. Réunissant les deux symboles, on y verrait un signe d'alliance
entre I'homme et Dieu. Mais on comprendrait moins bien alors gu'aprés un
certain temps, l'officiant retire au Dien ses pavitra, et les jette. Nousen
resterons donc & la premidre hypothise, et verrons dans le pavitra que le dévot
dépose sur I'image divine le signe de son engagement individuel temporaire
dans un voeu saisonnier, ou de celui de la communauté qu'il représente. Cette
vision modifie 1égtrement la signification avouée de la cérémonie : celle-ci
serait destinée, non seulement i parfaire les actes pieux de l"année, comme |e
disent les textes, mais aussi & marquer, du coté du fidéle, son intention de
mériter (de provoquer?) la grice qu'il demande par une purification ascétique
de quelque importance, Ce deuxitme aspect toutefois, il a é& au premier
plan comme nous le croyons, s'est effacé au point que les observances
minimum auxquelles le texte fait allusion ne sont méme plus pratiquées dans
I'Inde d’aujourd’hui. Mais cela n'infirme en rien notre hypothése.

Tout comme leur forme, le nom de * purificateurs™ (pavitra) que nos
anncaux partagent avec tant d’autres objets rituels, pose quelques problémes.
On remarque d'abord que, dans la cérémonie telle quelle est décrite dans les
manuels et pratiquée de nos jours, I'idée de purification n'est pas dominante,
mais bien celle de perfection ou de plénitude que nous avons notée plus haut.
Il n’y a certes pas opposition entre les deux notions de plénitude et de pureté,
et I"on peut dire sans crainte d’errer que 'euvr¢ qui ramdne ou engendre un
état de perfection rituelle est une wuvre purificatoire; en ce sens-li un
prayascitta I'est aussi. On peut le dire plus légitimement encore si on met
'accent sur la transformation opérée dans I'officiant par le rite et 'observance
combinés. Mais, quelle que soit la conception que I'on reticnne du sens
profond de la cérémonie, il reste que ce ne sont pas les annsaux eux-meémes
qui sont les ' purificateurs , mais Siva. Le fidéle le sait bien, qui, aprés avoir
supplié le Dieu: * Fais plein! Fais pleinl™ (41, 97), ajoute (/. 107); “Tu es
le Purificateur ". Au stade ob nous saisissons le rite dans les Agama apparem-
ment tardifs comme le Kamiika, ou dans les manuels, les annesux de coton ne
sauraient revendiquer pour eux-mémes le moindre pouvoir de ce genre. Leur
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fiom doit donc s’entendre dans un sens indirect et affaibli : ce sont les témoins
d'une cuvre purificatoire. Mais on peut sans doute concevoir un stade, peut-
étre encore décelable dans les Agama les plus anciens, ob 'aspect magique du
rituel dominait, et ot les pavitra, chargés de mantra comme ils le sont,
possédaient un pouvoir quasi automatique de purification. Mais, parification
de quoi? Le probléme du sens de la cérémonie rebondit avec celte remarque,
et nous ne pouvons y apporter davantage de lumidre dans I'état présent des
recherches. Notons au passage que les analyses traditionnelles du terme de
pavitra que I'on trouve dans les Agama ne nous aident pas b mieux comprendre.
Celle de I'Utiara-Kimika® rapproche dangereusement le pavitrirohapa d’un
priyadeitta puisqu’ elle voit dans le pavitra © ce qui protége (triyate) contre la
chute (patandr)™; et elle ne nous fait pas pénétrer son symbole. II en est de
méme des autres.

11 nous reste & donner un apergu du texte de Somasambhu.

Nous ne nous attarderons pas sur les considérations relatives & la date de
la cérémonie et a la fabrication des pavitra, qui constituent la premibre partic
du chapitre (subdivision A). Mais nous dirons quelques mots sur le déroule-
ment de cette cérémonie. Pour le rite privé, qui intéresse I'auteur, elle se fait
en deux jours. Le premier est consacré aux rites préliminaires (décrits sous B)
dont le plus marquant sert & les désigner tous : c'est I' adhivasana des pavitra,
ou séjour de ceux-ci auprés du Dieu pendant la nuit, Ainsi purifiés, ils seront
dignes d’étre déposés sur I'image divine le lendemain. Mais déji en ce premier
jour, I'initié offre & Siva et aux autres dieux une premidre série de pavitra dont
I'unique fonction semble étre d’annoncer I'offrande des autres. 1ls sont plus
simples que les pavitra définitifs, et comme ils sont parfumés, on les désigne du
nom de gandhapavitra. Le deuxitme jour (dont le programme est donné sous
C), on retire ces gandhapavitra pour offrir les autres qui, soit parce qu'ils ont
&té purifiés par adhivasana, soit parce qu'ils ne sont pas enduits de parfums,
sont dits * purs * (fuddha). C’est en donnant ces derniers & Siva que I'officiant
lui demande ** de parfaire tout ce qui fut imparfait™ (41, 97). Le premier jour
comme le second, les adorations (pizja), les sacrifices dans le Feu (homa), les
méditations (dlyina) et les récitations de formules qui accompagnent le don des
pavitra ont une forme spécifique, et ne se substituent pas, mais s’ajontent, aux
rites quotidiens de méme nom. Le jour suivant (subdivision D), on ote
définitivement les pavitra du lisiga et des autres images, et on clot la cérémonie

L patandt (rdyate yasmdt tasmidd etat pavitrakam ™ (Uttara-Kimika, 18,
£1. 5a).
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en donnant congé aux invités divins qui en ont été les témoins. Le mapdapa
perd dés lors son caractre sacré et peut étre détruit.

De la damanapiija

On retrouve exactement cette méme structure dans la cérémonie décrite
ensuite sous le titre de Damanapiija, et que nous préférons appeler, b cause de
la symétrie qu'elle présente avec la précédente, ** Offrande annuelle des
damana". Ce rite est littéralement calqué sur le premier, avec substitution
des plantes damana aux pavitra, et introduction de quelques remarques et
pri¢res spéciales. Aussi n'y aurait-il pas liecu de nous y arréter, n'était sa
nature assez énigmatique,

Il a peut-Etre comme ancétre §gamique un culte du printemps (vasantapiji)
au cours duquel un hommage est rendu & Siva avec différentes plantes, dont le
damana. Mais le rituel que décrit Somasambhu, et qui est repris par ses
successeurs, est tout différent: bien qu'il se fasse 4 la méme époque, sa struc-
ture n’est plus la méme, et surtout le damana, qui est la seule fleur offerte, n'est
plus présenté comme une simple plante, choisie pour son parfum délicieux, mais
comme la forme végétale d'un Ztre divin, Damana ou Damanaka, qu'une
malédiction a réduit 4 cette condition. En offrant des damana & Siva, on offre
en réalité le corps méme de Damana; et comme Damana, selon I'histoire?,
n'est autre que Bhairava, concrétisation de la colére de Siva, on assiste & une
sorte d'auto-sacrifice du Dieu. Mais nos textes n’épiloguent pas sur la significa-
tion symbolique de la cérémonie. 1Ils se contentent de nous assurer que |'usage
rituel de la plante damana est une faveur accordée & Damana par Siva: telle
serait l'origine du culte dont nous parlons.

On ne manquera pas d'étre intrigué par ce mythe. Le Bhairava que les
Furipa mettent en scéne n'est jamais, & notre connaissance, appelé Damana, et
jamais non plus transformé en plante. On s'attend donc & trouver la source de
la légende dans les Agama. Mais ceux-ci semblent ne pas davantage connaitre
le personnage. Son nom n’apparait pas dans les textes que nous avons pu
consulter, excepté dans |'Uttara-Kamika et I'Aclm_}mifms&d&khya qui ont un
patala identique au nétre mot pour mot, et dans le Suprabheda qui place &
gauche de Sisty un Damanaka, difforme et ventru, apparemment bien différent

L CL. p. 196 ¢t App. 11.
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de celui auguel Somasambhu se réfere’. L'obscurité qui entoure notre Dieu-
plante est donc quasi totale. Devant ce fait, et Fabondance des témoignages
concernant ['utilisation de la plante damana dans des rituels décrits par les
Agama et les Puripa, on est en droit de se demander si le Dien n’est pas né de
la plante plutét que la plante, du Dieu; en d’autres termes, si le mythe sur
lequel Somasambhu assied son rituel n'est pas une fiction tardive destinée &
**sfvaiser” un ancien culte de printemps. Mais nous sommes |2 devant un de
ces problémes historiques qu'il est vain, pour le moment, d'essayer de résoudre.
Contentons-nous done de le poser.

Autre probléme, déjh signalé : pourquoi Somasambhu a-t-il choisi cette
cérémonie, de préférence & d'autres cerfainement plus populaires, pour
lintroduire dans son manuel? Notre auteur ne répond pas exactement & celle
guestion ; mais il prend soin d’affirmer qu'il a le droit de décrire ce culte :
“Bien que ceci (la légende, ou peut-étre le rituel) soit déclaré dans le
Svacchandu-Bhairava-Tantra, c'est applicable de la méme fagon au Siddhanta ™
(£l. 5). Celte préciution oratoire, tout & fait exceptionnelle, trahit visible-
ment chez lui la crainte de rencontrer une opposition de la part du milieu pour
lequel il écrivait. On peut donc supposer que la damanapija faisail partie
intégrante du rituel des Svacchandin, mais n’était pas couramment praliguée
par les Sgiva du Sud b I'époque de Somasambhuo. 1l lui avrait donné une
place de choix dans le but de la populariser. Peut-on aller plus loin, et suggérer
que Somasambhu a lui-méme emprunté ce rituel a la tradition du Nord pour le
greficr sur celle du Sud, ob il aurait été totalement inconnu ? Notre auteur est
célebre dans le Nord, ce qui permet de supposer qu’il y a séjourné, et
I'hypothése que nous avangons n'est pas impossible. Mais elle a contre elle
I'existence, dans |'Uttara-Kamika et |'Acintyavisvasidikhya, de patala qui,
comme nous venons de le dire, décrivent une damanapijd identique & la nétre ;

! Cf. Suprabheda, kriyapada, pat. 53, {I. 7-8. Gopinath Rao cite ces vers
dans son gros ouvrage (Elements of Hindu Iconography, 11, p. 489); mais il ne
sait pas qui est Damanaka, et lit le passage en attribuant b Sastr la description
qui concerne évidemment son compagnon. Marguerite Adiceam (Contribution
a létude d'AiyaNdr-Sasid, Publ. de I'L F. L, No 32, p. 40-41) rétablit les
choses, sans pouvoir davantage nous dire qui est Damanaka. Observons que le
personnage du Suprabheda tient des pousses (pallava) en mains: serait-ce une
allusion discrite i ses rapports dvec la plante de méme nom? Sicela étail, on
serait ramené au probléme, déji posé par Mme Adiceam (op. cit., p. 55), du
rapport Sasti-Bhairava. Peut-étre des recherches ultéricures apporteront-elles
quelgque clarté sur la question. ' !
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et il serait téméraire de notre part de déelarer sans autre preuve que ces deux
lextes, ou toul au moins quelques-uns de leurs chapitres, sont postérieurs b
Somasambhu. Nous laissons donc, li encore, la question ouverte. Quoi qu'il
en soit, la décision de Somasambhu a eu des conséquences durables puisque
Aghorasiva, doot on sait' que ses livres font encore autorité, devait reprendre
la domanapiija dans son manuel de rituel privé, et surtout dans son manuel de
rituel public, si bien que nombreux sont encore de nos jours les temples du Sod
qui célébrent ce festival printanier.

Des prayascitta

Avec les prayascitta, nous abordons un tout autre domaine, puisqu'il ne
s'agit plus ici de ** grands rituels *, mais de rites isolés consécutifs & des fautes
diverses; plus de cérémonies sectaires, mais de pratiques générales dans toute
I'Inde et attestées dans les Dharmasistra les plus anciens.

Les sivaltes reconnaissent I'autorité de ces textes dans la mesure o ils ne
sont pas en contradiction avec leur propre tradition. Et leur fagon d’envisager
le probleme de la faute et de sa réparation n’a rien d'original ; si I"on ninter-
vient pas, la faute conotre le dharma produit inéluctablement ses * fruits de
malhear” pour le délinquant; mais on peut éviter cette conséquence en
annulant la faute par un acte vertueox qui, accompli spontanément, aurait &ié
capable de porter de “ bons fruits . Cet acte vertueux est le priyascitta. Les
analyses de ce terme que donnent les Agama sont celles que les Dharmasastra
ont popularisées. La plus fréquente est celle-ci: “ prdyas signifie destruction,
ou dommage ; le cifra est la réparation (sandhina) ; la réparation du dommags
est appelée prdyadeirta™ *. Nous la citons pour montrer que, malgré 'aspect
dévotionnel de leur religion, les sivaTtes continuent h considérer le priyascifta
comme un reméde, une réparation, plutét que comme une pénitence. L’homme
coupable d'infraction aux régles tombe de quelques échelons dans la série des
etres: c’est le dommage ; il retrouve son statut, sa position initiale, aprés un
prayascitta: c'est la réparation, Les fautes, et surtout celles dont il seru
question ici, sont assimilables & des accidents techniques; et les réparations,

' Voir Somafambhupaddhati, |ére partie, p. XXI.

* * prayo vinisa ityuktad cittam sandhinam ucyate|vindsasya tu sandhanan
prayascitiam it smptam™, (Makuta, 1F.L, T. 77, p. 172, et T. 159, p. 107)-
Méme chose dans le Vira et le Sikgma ainsi que dans le Prayadcittavidhi
(41. 1b-2a). Ces meémes lignes sont citées par Kane (History of Dharmasastra,
vol. IV, p. §9) qui les prend chez Hemadri,



INTRODUCTION xv

qui doivent &tre faites avec soin, sont d'ordre technique aussi. Elles peuvent
comporter des difficultés trés grandes, voire des souffrances, mais tout sentiment
de tristesse, de culpabilité morale ou de remords en est absent. C'est pourquoi
nous avons choisi, pour traduire le terme de pripadcitta, 1'expression trés
neutre de *‘rites de réparation" plutét que les expressions consacrées
(expiations, pénitences) auxguelles 'usage théologique a conféré un halo
éthigue trop marqué, S'il nous arrive pourtant d'utiliser ces dernidres formules,
ou d'autres semblables, pour alléger ou varier la traduction, nous prions le
lecteur de bien vouloir les vider de toute idée de douleur ou de drame.

Les chapitres que les Agama consacrent aux priyadcitta rappellent donc
beaucoup, par leur esprit et leur forme, les sections correspondantes des
Dharmadasira. Mais ils ne les réptent pas. S'adressant aux seuls divaites, nos
textes sont originaux sous trois rapports au moins: 1) la nature des délits
qu'ils examinent; 2) les distinctions qu'ils établissent entre les hommes dans
la définition de ces délits et I'évaluation de leurs “ poids " ; 3) les méthodes de
réparation qu'ils enjoignent.

Le premier point est celui qui frappe le plus. Les Agama, et les paddhati
i leur suite, réduisent au minimum la place qu'ils accordent aux fautes
communes (mahdpitaka et upapdtaka) pour lesquelles, explicitement ou
implicitement, ils renvoient aux traités classiques. Et ils insistent fortement
au contraire sur les faates typiquement sivaites, c'est-a-dire sur les trans.
gressions aux rdgles &tablies par ces mémes Agams et qui constituent le
dharma propre de la secte. Les principaux délits que nous trouvons mentionnés
reltvent, soit de la technigque rituelle—ce sont alors des omissions, des
accidents divers et, plus généralement, des infractions aux instructions précises
gue les textes donnent pour chaque cérémonie—, soit de la morale ou du
comportement sivaites—ce sont alors des infractions & la régle (samaya) que
le fidtle accepte lors de son initiation, Les sources des volumineux chapitres
consacrés aux prayadeitta sont donc les sections pratiques (kripdpdda et
ecarydpida) des Agama, dont chaque injonction ou chagque interdiction peut
étre & I'origine d'une faute.

Il découls de cela que les distinctions que font nos textes entre les
individus coupables de transgressions ne sont plus fondées sur les classes et
les d@drama, dont on sait que la place dans les Agama est tout b fait secondaire,
mais sur les initiations (diksi). Les classes n'interviennent que lorsque les Agama
trailent de fautes banales (souillures par contact, etc.) et répétent simplement
les Dharmadastra; il n'en est jamais question dans les parties spécifiquement
sivaites, ni pour la définition des délits, ni pour leur correction, Lk intervien-
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nent les différences entre &cdrya, siddhaka, putraka et samayin ', auxquelles se
superposent les distinctions essentielles entre bubluksu et mumuksu, entre vratin
et homme libre de fout voeu. Ces frontitres sont bien réelles, car chaque
catégorie d'initiés a ses obligations propres, un svadharma (Somasambhu parle de
svakiydedra) particulier. Si elles ne sonl pas [réquemment rappelées, ¢’est que
les Agama son! écrits d'abord pour les prétres des temples — les dcdrya — et
que les paddhati qui s’en inspirent oublient souvent, elles auossi, les autres
groupes. Mais des principes généraux, énoncés une fois pour toutes, permetient
de * calculer ™" le priayadeltra d'un initié quelconque & partir de celui qui est
indiqué pour |'dcirya. Muni de ces principes, et d’une série d’exemples-types,
le guru avisé doit pouvoir peser la faute qu'on lui soumet, méme si elle n'est
pas prévue explicitement sur les listes que lui offrent ses traités, et déterminer
la réparation qu’elle exige en fonction du statut du délinguant,

Les Agama lui proposent pour cela toute une gamme d’amendes, la plupart
bien marquées du sceau sivaite. Les délits qui affectent la vie du temple ne
peuvent souvent etre réparés que par des cérémonies complexes, quisont
décrites dans les Agama mais sortent du cadre de notre étude, puisqu'elles
concernent le rituel public. Pour les fautes individuelles, qui seules intéressent
les manuels de rituel privé, la réparation la plus commune est le japa, qui

' Il s’agit, rappelons-le, des quatre degrés de la higrarchie faiva. L’occa-
sion nous est offerte de corriger une indication erronée que nous avions donnée
4 ce propos dans Pintroduction & notre précédent ouvrage (Somasamblii-
paddhati, lére partie, p. XXIII). Nous y disions, sur la foi de renseignements
provenant de gurukkal, que I'inilié prenait le nom de sadhaka aprés la troisitme
initiation (mirvdpadiksi). Nous avons depuis reconnu notre erreur. Si le
terme de sidhaka n’est plus compris de nos jours, il est clair, d'aprés le
rituel de la diksd, qu'il désigne celui qui désire obtenir des pouvoirs spéciaux
et adorer pour cela une forme particulitre de la divinité, Pour #ire apte &
entreprendre cetle conquéte, il doit recevoir, aprés la troisitme initiation (qui
prend dans ce cas une forme spécifique), une onction (abhiseka) différente de
celle que I'on donne au futur dcarya, mais de méme type. 1l semble que le
sidhaka puisse, comme |'dcirya, officier dans les rituels publics, sil appartient
i la classe convenable,

Quant au terme de putraka, nous I'avons vu employé, tantét pour désigner
I"initié au second degré (visesadikgira), tantdt pour désigner initié au troisitme
degré (nirvipadiksita),

Toutes ces questions seront reprises en détail dans le troisidme volume,
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consiste évidemment ici en la répétition de mantra sivaites, en particulier du
mantra purificateur par excellence, AGHORA. Les japa s'accompagnent
souvent de jednes, et, s'il y a souillure, de purifications diverses, parmi les-
quelles I'absorption de quelques gorgées du liquide constitué par les cing
produits de la vache (paficagavya) occupe une place de choix. Mais les grands
Jjeiines sont rarement mentionnés, et on n'enjoint presque jamais de dons.

Ces remarques générales sont vraies pour tous les manuels fivaites,
et la paddhati de Somasambhu ne [ait pas exception & cet égard. Le choix
qu'elle opere entre les innombrables fautes possibles et les différents ritss
expiatoires susceptibles de les effacer lui est cependant particulier, et on
pourrait songer & compléter le chapitre de Somasambhu en allant puiser dans
Pénorme réserve des prdyadcitta 8gamiques, et, d’autre part, & comparer
systématiquement les réparations qu'il ordonne & celles que les autres textes
enjoignent pour des fautes semblables. Mais un tel travail serait inutile et
fastidieux. Nous nous contenterons donc de suivre notre auteur dans sa des-
cription des rites réparatoires, en essayant d'éclairer les points obscurs de son
traité & la lumidre des Agama, des commentaires, et des manuels ultérieurs.

L'ordre dans lequel Somasambhu expose les fautes semble inspiré de
I'Uttara-Kamika, 11 est & peu prds logique, et nous pourrions introduire
quelques sous-titres dans la masse compacte du chapitre, n’étaient deux ou trois
floka, peut-gtre déplacés, qui interrompent la série des délits. Voici ce que
nous trouvons : 1) une introduction (1. 1-9); 2) I'examen de transgressions
précises concernant successivement le rituel quotidien (1. 10-18), le lidga (18-
38), les homa (39-40), les rituels spéciaux (42-45), les objets autres que le lirga
(46-51), le naivedya (54-55), le nirmalya (58-71) et la nourriture (72-100);
3) quelques principes généraux (101-104) et 4) la préparation du paficagavya
(105-117).

Au contraire de ce que I'on pourrait penser 4 la lecture de ce sommaire, le
chapitre n’est nullement ennuyeux, car il éclaire indirectement bien des aspects
de la doctrine et du rite. Des problémes essentiels surgissent & chague instant
dont le plus aigu, & propos du mirmdlya, nous entraine dans une discussion fort
longue qui, sans épuiser la question, en montre au moins les multiples facettes,

Notre travail est basé sur différentes sortes de documents. Nous disposions
d’abord, comme pour notre précédente étude, des deux éditions du manuel de
C
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Somasambhu! : celle de Davaketiai (que nous désignons par la lettre D) et
celle du Kaémir (que nous désignons paer la lettre K). Mais nous avons pu
celte fois utiliser aussi des manuscrits de la paddhati, qui nous ont éé dun
précieux secours. Le premier est un manuscrit sur papier, incomplet mais
contenant (p. 59 & 88) les sections qui nous intéressent ici; il nous a &té
obligeamment prété par la Government Oriental Manuscript Library de Madras,
ol il est inscrit sous le Mo, R. 5193 ; nous le désignons par la lettre MIl. Le
deuxitme, désigné par la lettre M2, vient aussi de Madras; il appartient &
I'Adyar Library (No 66 669) que nous remercions vivement de nous I'avoir
laissé collationner dans ses locaux, Clest un manuscrit sur dles, de 31 feuillets,
ot les sections qui forment 'objet de notre étude occupent les feuillets 17a &
26b. Le troisitme est la propriété d'un matha de Tirunelveli, le Kihattu
Matham, et sera désigné par la lettre T; sur dles comme le précédent, il
comporte 103 feuillets, et nos sections ¥ occupent les feuillets 29a b 47b, Ces
trois manuscrits sont écrits en caractdres grantha, et suffisamment différents
les uns des autres pour mériter tous d'stre pris en considération. Le premier

est celui qui nous a donné cependant le plus grand nombre de variantes
intéressantes,

A partir de ces sources, on aurait pu songer & faire, paralltlement & sa
traduction, une édition critique du texte de Somasambhu. Mais celle-ci ne
nous a paru ni souhaitable dans I'état actuel des recherches, ni nécessaire vu la
nature de notre travail, D'une part, les manuscrits que nous avons sont tris
corrompus ; il vaudrait mieux en avoir d’autres pour établir un texte sir, et cela
demanderait beaucoup de temps. D’autre part, étant donné notre but qui est
en premier lizn d’aider le lecteur b pénétrer le sens des rites sivaites, 4 com-
prendre leur forme et leur logique propre, il ne nous est pas apparu qu'une liste
de variantes, dont la plupart sont de flagrantes erreurs, serzit d’une aide quel-
conque pour cela.  Mais nous ne pouvions évidemment pas reproduire tel quel
le texte de 'édition de Devakottai, Voici donc comment nous avons procédé,
Mous donnons le texte de I'édition de Devakottai, sans indiquer les variantes
offertes par les autres, chague fois que le premier est clair et que les variantes
sont sans imporiance, ou moins heureuses que les legons du iexte principal
Mais nous modifions ce dernier en faisant appel aux autres sources toutes les
{ois qu'il présente une lacune, semble peu clair ou franchement erroné, ou simple-
ment lorsque les legons d’une autre source paraissent préférubles aux siennes ;
on trouvera dlors en note la legon refusée et les legons possibles (abstraction

faite des absurdités) entre lesquelles il fallait choisir. Notre édition n'est donc

* Yoir Somadambhupaddhari, |ere partie, p. XL,
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pas une édition critique au sens technique du terme, mais elle résulte cependant
d'une critique interne réfléchie, soutenue par une comparaison minutieuse des
différentes versions de la paddhati que nous avons eues & notre disposition, ainsi
que de I'étude du commentaire, des manuels ultérieurs et des Agama.

1l y a en effet un commentaire b la paddhati de Somasambhu, Il nous
avait été impossible de nous le procurer lors de notre précédent travail, mais
I'Institut Frangais d'Indologie 4 Pondichéry en posséde maintenant un transcrit
que nous avons eu le loisir d’étudier. L'auteur de ce commentaire se nomme
Trilocanssivicirya. On connait de lui quelques cuvres dont I'une, intitulée
Siddhantasardvali, est citée par Umapalidivicirya dans son commentaire du
Sataratnasaiigraha. Ce dernier, qu'il faut probablement situer au début du
quatorzitme siécle', nous donne donc une limite inféricure pour la date de
Trilocana. Mais on peut remonter beaucoup plus haut, En effet, dans la liste
des dix-huit auteurs de manuels® reconnus par la tradition sivaTie, un certain
Trinetra apparait au quinzidme rang, tandis que Somasambhu est au neuvidme
¢t Aghorasiva au dernier. Si notre Trilocana est le méme que ce Trinetra—et
il o'y a pour ['instant aucune raison de refuser de le croire—, la da'e du com-
mentaire remonte au début du XIIgme sidcle environ, puisque la paddhati de
Somasambhu appartient au dernier quart de Xléme sitcle, et que celle d’Agho-
rasiva est de 1158. Quoi qu'il en soit, ce commentaire de la Somasanbl-
paddhati est le seul que nous connaissions, méme de nom, et il 3 di avoir une
assez belle fortune, puisqu'un auteur aussi tardil que Nirmalamagi* s%en
inspire presque mot pour mot dans d'immenses sections de son commentaire
de la Kriyakramadyotikd d'Aghoradiva. La plupart des citations que nous lui
dvons empruntées pour éclairer les points obscurs du rituel quotidien (elles sont
signfes : N.) auraient pu étre tirées du commentaire de Trilocana, si nous
avions pu lz consulter alors. Nirmalamagi d'ailleurs reconnait parfois sa
dette envers celui qu'il appelle simplement ** le commentateur de Soma-
sambhu " mais dans la plupart des cas, il pille Trilocana sans le dire, et son
commentaire se réduirait 3 peu de chose si I'on devait en soustraire tous les
passages qu'il doit & ce dernier, Prévenue maintenant, nous rendrons A
l'auteur ancien ce qui lui est dg, et ne ferons appel & Nirmalamani que dans
les rares cas ot il a des lumidres sur une question ol le premier est silencienx.

Les passages du commentaire de Trilocana, cités dans nos notes sous le
sigle C (* commentateur ") sont tous tirés du transcrit No 170 de I'LF.L Mais

* Un autre ouvrage d'Umapati est en effet daté de 1313,
? Liste dans Somasambhupaddhari, lire partie, p. XX1J,
'l'ﬁfd-rp.KLU.u.l . . Y
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nous avons pu consulter aussi le manuserit qui en est la source, et qui appartient
& Sri Kailasa Bhattar, gurukkal de Tirunelveli, ainsi que deux autres provenant
de collections de la méme ville. Iis sont malheureusement tous les trois copiés
les uns sur les autres, ou sur une méme source inconnue, et ils ont les mémes
Jacunes et les mémes absurdités de base, auxquelles s'ajoutent, pour chacun, les
fautes personnelles ou les innovations de son copiste. Dans l'ensemble, ces
{extes sont trés mauvais, et il n'est pas possible d’envisager un instant de faire
avec ces seuls documents une édition du commentaire. Méme lorsque celle-ci
cera possible, elle ne nous fournira pas une clé trés sire pour interpréter
gomasambhy, Car Trilocana, comme il apparaitra & plusieurs reprises, travail-
lait d&jh sur un texte corrompu; et par ailleurs sa pensée n'est pas loujours
fidéle & celle du maitre. Pourtant son commentaire est souvent bien utile pour
compléter les instructions (rop sommaires de notre manuel, el surtout pour
poser, & partir de passages apparemment inoffensifs du texte, des problémes qui
s'avérent cruciaux, On devine b Tarriere plan d'dpres discussions entre les
maitres de la secte, et il n'est pas sans intérét de suivre le processus de
complexification du rituel et de transformation de la pensée qui se dessine &

travers quelques générations de guru . On trouvera done dans nos notes de
larges sections de ce commentaire,

Nous ferons plusieurs emprunts aussi aux paddhati des maitres ullérieurs :
Aghorasiva dont I'ouvrage reste une mine précieuse de renseignements,
léanasivagurudeva, et un troisitme, Vidyanitha, dont la paddhati non publiée,
Ie Siddhantasekhara, suit la ndtre de trés prés. Pour la section 111, ob la
paddhati d'Aghorasiva n'est d’aucun secours parce qu'elle ne contient pas de
chapitre correspondant, nous disposons d’un traité du méme auteur, le Priyas-
cittavidhi, qui, bien qu'il soit destiné au rituel des temples, donne des indications
utiles pour tous les cas; et il existe aussi on écrit de Trilocana, le Praypadcirtasa-
muccaya, amplification du chapitre de Somasambhu, dont il suit le plan.

Comms: il n'y a pas de manuel antérieur au nbtre qui soit venu jusqu's
nous, les sources accessibles de Somasambhu se téduisent aux Agama et
Upagama, que la tradition considére en bloc comme antérieurs aux paddhati.
Celui des Agama dont Somasambhu s'inspire le plus directement est I'Utrara-
Kamika® ; notre auteur y prend intégralement et sans en changer un mot (sauf
deux différences que nous signalerons) son chapitre sur la damanapilja, et, dans

1 Cet ouvrage, considéré comme la suite du Pirva-Kamika, est compté
parmi les Agama. Jusqu'a preuve du contraire, on doit donc le considérer
comme antérieur & la Somasambhupaddhati (voir plus haut, p. xiii).
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|4 section sur les prayasdeitta, il reproduit de longs passages de I'énorme chapitre
correspondant de I’ Agama. La section sur le pavitrirohapa par contre semble
puisée dans un Updgama, | Acintyavisvasadakhya (ot se trouve aussi dailleurs
le chapitre sur la damanapija) ; Somasambhu en suit le texte presque ligne a
ligne, en prenant soin toutefois d'introduire de temps en temps un synonyme,
ou de changer 'ordre des mots, comme par souci de faire malgré tout ceuvre
originale. De nombreuses notes seront par conséquent tirées de ces deux
textes, les autres Agama n'intervenant dans nos débats qu'avec une moindre
fréquence.

Pour la présentation matérielle de cet ouvrage, nous avons suivi les mémes
principes généraux que pour le précédent: & droite, le texte sanskrit de la
paddhari. suivi de fragments tirés d’autres ouvrages et sur lesquels s'appuient la
plupart de nos notes ; & gauche, la traduction et les notes en francais. Nous
renvoyons souvent & notre premier ouvrage (désigné par le sigle SPI) pour les
phases du rituel qui s’y rencontraient déja et pour les mots techniques qui
y avaient é1&expligués.

Le volume des notes est considérable. Rappelons, pour le justifier, que
I'ouvrage que nous traduisons est un guide destiné aux initiés sivaites, chez qui
il suppose acquises une foule de connaissances théoriques el pratiques que ne
posséde pas le lecteur occidental, méme indianiste. Il nous a paru souhaitable
de les expliciter lorsque nous pouvions le faire & I'aide de textes plus détaillés
appartenant i la méme école, ou tout au moins, d’indiquer les difficultés et les
problémes Ia ot nous les apercevions. On ne s’étonnera pas, sans doute, de
ne rencontrer dans nos commentaires presque aucune référence b des travaux
d’auteurs occidentaux, le sujet que nous étudions n’ayanl inspiré qu'un tris
petit nombre d'ouvrages, dont aucun n'est une étude de détail. Mais certains
lecteurs regretteront peut-étre que nous ne [assions aucune allusion & des
traditions indiennes autres que la religion faiva. Cette omission est volontaire.
1l ne nous a pas échappé que les cérémonies dont nous traitons ici n'appartien-
nenl pas en propre & la tradition sivalte du Sud. Sans parler des priiyadcitra,
généralemant répandus dans toute |'Inde, nous savons pertinemment que
plusieurs Purdpa mentionnent le pavitrirohapa et la damanapiija parmi les
rituels occasionnels, et que les manuels des sivaites du Nord et des vishnouites
du Paficardrra décrivent des rituels de méme nom avec lesquels il serait fort
intéressant de comparer ceux que nous avons la charge d'étudier. Mais, dans
I'état actuel des recherches, les incursions que nous pourrions faire dans ces
domaines quasi inexplorés seraient peu profitables, voire dangereuses.
Nous croyons plus prudeni, tant gi'il ne sera pas micux défriché, de dous
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limiter & notre champ de recherches habituel. L'heure des compuraisons et
des synthéses viendra plus tard.

--ﬁ

Il nous reste & remercier les personnes sans qui ce travail n'aurait pu étre
mené & bien : M. Jean Filliozat d'abord, envers qui notre dette saccroit de jour
en jour, comme notre impuissance & la mesurer; le pandit N. R. Bhatt, qui
nous a assistée patiemment dans la découverte et la lecture des textes, et qui
a ét¢ ensuite notre intermédiaire inlassable auprés de l'imprimeur ; les copistes
de I'Institut Frangais d’Indologie qui ont préparé le texte sanskrit pour 'impres-
sion ; les gurukkal qui nous ont obligeamment expliqué les détails de quelques
cérémonies ; notre amie Mme Adiceam eofin, qui a accepté In tiche ingrate
gu'est la correction des premiéres éprenves,

L'imprimeric de Madras, Ranga Printers, & qui ce livre a été confié impri-
mait pour la premi¢re fois un texte frangais. Elle 4 fait son possible pour se
plier & nos exigences et nous lui en savons gré.

Nous sommes heureuse nussi de pouvoir reconnailre notre dette envers le
Centre National de la Recherche Scientifique, sans le soutien duquel il nous
serait difficile de poursuivre nos recherches ; la mission de trois mois qu'il nous
a accordée en 1966 et qui nous a permis de travailler & I"Institut Frangais
d'Indologic a été déterminante pour la mise au point de ce travail. Nous
exprimons nolre gratitude 4 M. Olivier Lacombe qui nous a parrainée auprés
de cet organisme, et & Mme Caillat qui a bien voulu s’intéresser aussi & nos
travaux; lear bienveillance & notre égard est pour nous un constant encou-

ragement.
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1) Editions,

C.

LISTE D'ABREVIATIONS

manuscrits et commentaires de la Somas ambhupaddhari :

Edition de Davakottai, 1931.

Edition du Ka#mir, Srinagar, 1947.

Publication de 1" L. F. 1., No. 25, Pondichéry, 1963.
Manuscrit de Madras, Government Oriental Manuscript
Library (description p. XV I,

Manuscrit de Madras, Adyar Library (descr. p. XVI11)
Manuscrit de Tirunelveli, (descr. p. XVIII).

Commentaire par Trilocana (deser. p. XIX).

2) Autres ouvrages:

A,

N,

3) Divers:
LRI

RE

Aghorasivacaryapaddhati (Kriyakramadyotika, Cidambaram,
1927).

Commentaire du précédent par Nirmalamaniguru (publié
avec A.).

Institut Frangais d’Indologie, Pondichéry.

(suivi d’un numéro) : Transcrit de I'Institut Frangais
d’Indologic, Pondichéry.

(suivi d’un numéro) : manuscrit sur ales, de I'Institut Frangais
d'Indologie, et numéro du Registre d’entrée—
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OFFRANDE ANNUELLE DES PAVITRA'
[A. GENERALITESJ*

[ Nécessité de ce rituel ]
1. Pour combler les bréches faites & la régle au cours de

tous les cultes [de l'année]’, il faut accomplir le rituel du
pavitra* ; sinon l'initié perdrait ce qu’il a acquis”.

! Pour tout ce chapitre, on se référern utilement & I'édition critique du
Rauravigama par N. R. Bhatt (Publications de I' 1. F. 1., No 18, Pondichéry,
1961, patala 25) qui contient en notes de nombreuses citations des autres
Agama.

Le titre donné par I'édition de Devakattai, pavirralaksapavidhi, ne convient
qu'h une petite partie du chapitre (floka 13 a 28), et aucunement & I'ensemble.
Les Agama et les autres manuels utilisent les titres de pavitrarohapavidhi
(souvent réduit & pavirrdrohapa), ou de pavitrotsaval-vidhi ], ou encore (voir
notre dernier floka) de pavitravidhi. Nous adoptons le premier, qui est le
plus courant. Il désigne I'acte central de la cérémonie et signifie littéralement
“ glévation des pavitra”™. En [ait, les pavitra sont simplement déposés sur le
lifiga et les autres images divines, et la meilleure traduction de pavirrirohana
serait certainement “‘imposition des pavitra” il &tait encore possible de
revenir au sens premier de ce mot francais. La traduction “offrande™ est
moins précise, mais reste valable; on verra en effet, lorsque le procés dont
il est question sera décrit (£]. 64b-68a, 75a, 76, 92b-94a. 97b-101a, 112b), que
I'nuteur emploie indifféremment pour le noter une série de verbes dont la
plupart signifient justement ‘“‘donner” ou “offrir™. L'acte symétrique, qui
consiste b reprendre les pavifra & Siva et aux autres dieux (£/, 127h) est
souvent appelé pavitrdvarohapa : il marque la fin de la cérémonie,

Les pavitra —purificateurs— dont il est question dans ce rituel sont des
colliers de coton que le texte décrira plus loin. Tl faut éviter de les confondre
(cf. Intr.) avec: 1) les pavitra offerts au Dieu pendant le rituel quotidien
(méme fonction, forme différente); 2) les pavirra portés au doigt par I'officiant
lors de certains rites (fonction différente, forme semblable) ; 3) les pavitra qui
servent & purifier le beurre clarifi® avant un homa (fonction el forme différentes),
Mais il ne pourra y avoir d’équivoque dans Je courant du chapitre, excepté
celle que nous signalons & la note 4,
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* Les titres ou mots entre crochets sont ajoutés par nous.

% 11 s’agit de réparer les entorses faites & la régle b 'occasion de tous les
cultes— quotidiens, occasionnels ou optionnels— que I'on a accomplis depuis la
dernidre cérémonie du pavitra sur les différentes miirti dont on dispose. Telle
est la substance du commentaire que fait Trilocana sur les premiers mots du
chapitre [la].

Notons Iidée de plénitude, exprimée dés la premidre ligne par le terme
de puripa; ce sera le leit-motif de la eérémonie.

4 Le terme de pavitra sera souvenl, commc ici, mis pour pavitr@rohapa,
désignant alors toute la cérémonie qui fait Pobjet de cette section. Nous
I'utiliserons dans les deux acceptions, sans le traduire,

 Nos textes utilisent fréquemment les termes de mantrin et de  siddhi
dans un sens technique, ob le premier désigne le sddhaka seul, et le deuxieme,
les pouvoirs exraordinaires qu'il recherche. 1l en est ainsi dans ce passage
de I'Utiara-Kamika ob, comme introduction au rituel du pavitra, on expose les
dangers que font courir aux différentes catégories d'initiés les erreurs non
corrigées de leurs cultes; “ A cause d'un manquement & la rigle, le manirin
perd ses pouvoirs; le defika devient malade (mais dogabhdj: fautif, dans
d'autres versions); le putraka, b cause de 'obstacle dressé par une (=celte)
vie, perd l'espoir d’étre libéré ; le samayin, méme s'il reste fiddle & ses
engagements, n'en est plus un” [1b]. Bien que Somasambhu reprenne ici mot
pour mot la premidre formule, il est clair qu'il étend le terme de mantrin
(celui qui posséde, ou utilise, des mantra) b toutes les catégories d'initiés,
et celui de siddhi & toutes les sortes de *fruits™ procurés par les ceuvres
rituelles, qu'ils soient d'ordre mondain (budkti) ou supramondain (mukri). C'est
ainsi d'ailleurs que le commentateur comprend la formule, comme on peut
le voir dans le passage cité plus haut sous [la}.
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[ Date du rituel ] _

2. 1l faut le faire' le quatorzieme jour dela premiére
quinzaine * du mois d’d@sadha ou bien le quatorzidme ou le hui-
titme jour® des quinzaines claires ou sombres des mois de
sravana et de bhadrafpada].

' Sauf le Kirapa qui n'accepte que deux mois, tous les Agama consultés
sont d'accord pour autoriser le pavirra au moins pendant les trois mois cités
ici. Mais beaucoup l'autorisent pendant quatre mois, en ajoutant aux précé-
dents le mois d'dsvina, qui les suit. C'est le cas du Suprabheda (11, 7, 3-4), duv
Pirva-Karapa (122, 4 ; mais le méme ouvrage, dans le passage cité sous [2c], ne
prévoit que trois mois pour les pavitra annuels), du Raurava (kriyapada, 25, 4),
du Makuta (11, 3) et du Sahasra (26, 1b-2a)—ces deux derniers cités dans le
Raurava, p. 148, n. 4. Certains textes sont encore plus larges ; ainsi 1'Urrara-
Kiamika [2a], dont Somasambhu s’écarte sur ce seul point, envisage, & coté des
trois mois traditionnels, considérés comme normaux, deux mois supplémen-
taires, dsvina et karitika, sous forme de possibilités mlérieures, tandis que
I’ Amsumat [2b] accorde d'emblée six mois lunaires. Mais ¢est le mois d*agadha
qui est le meilleur (cf. 4/. 3) et les pavitrirohapa optionnels {(k@mya) devront
nécessairement se faire dans ce mois-la, et sous la consiellation de m#me nom

- [3¢l

* L'expression ddicaturdasyim de notre texte, ou le pirvapakse caturdas-
yam de I'Unara-Kamika, signifie : au 14e jour de la premitre quinzaine lunaire.
Elle est strictement équivalente b celle de VAmsumar, sirapakse caturdad yam
(au l4e jour de la quinzaine claire), dans le systtme du Sud ot les mois
lunaires se terminent avec In nouvelle lune (ils sont dits aminta) el commen-
cent donc avec le premier jour de la lune croissunte, La reégle énoncée au
floka 2 est parfaitement claire, si les mois dont il s'agit sont des mois lunaires
amianta. Mais les commentateurs et auteurs de manuels ultéricurs introduisent
des complications sans fin en voulant prouver que les mois indigués par les
Agama sont des mois solaires, ou en transposant leurs indications en langage
solaire. On sait que les mois solaires portent, en pays tamoul, des noms
identiques & ceux des mois lunaires au cours desquels ils commencent, La
confusion est donc possible, et I'usage des mois solaires, réservé d'abord aux
actes civils, tend & se répandre méme pour des cérémonies religieuses, On
aboutit h des aberrations sur lesquelles il est inutile de s'attarder. Nous
Insistons au contraire sur la ndcessité de lire le texte en langage lunaire,
Apagha est le mois pendant lequel la pleine lune est voisine de I'une des deun
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constellations d’dsadha. Selon une définition plus précise, qui satisfait aux
exigences du calendrier luni-solaire, c'est le mois lunaire pendant lequel se
produit la karka-saskranti, c-b-d. Fentrée du solell dans le signe du Cancer
(¢f. Robert Sewell et Sankara Balakrishna Diksit, The Indian Calendar, p. 27).
Le mouvement du point vernal n'étant pas pris en considération, ce passage
se fait de nos jours vers le 15 Juillet. 1l marque le début du déplacement du
soleil vers le Sud (daksipdyana) qui est une période néfaste ; il coincide aussi
avec larrivée des pluies pour une grande partie de I'Inde. On peut certaine-
ment voir une relation entre cés deux phénomdnes et le rite de purification
dont nous traitons.

3 Les Seet l4e tithi (jours lunaires) sont traditionnellement dédiés & Siva
(cf. 41.9), et il est naturel de les choisit pour ce rituel. Tous les textes sont
d'accord sur ce point, bien que tous ne Signalent pas la restriction particulidre
au mois d'dsddha que nous trouvons ici et que I'Uttara-Kamika, 1'AmSumay etc.,
¢noncent clairement [2a et 2b).
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3. Le pavitra de Sambhu est [de qualit¢] supérieure,
moyenne ou inférieure selon qu’on le fait dans le premier, le
deuxiéme ou le troisitme de ces mois; si on le fait 2 un autre
moment, il y a faute™.

4. Clest sculement pendant les trois mois qui commen-
cent avec asadha, pendant que Vispu dort * qu'on doit accom-
plir le [rite des] pavitra. [Mais] dans I"Ecriture, 1'injonction
est triple ™

1 8%l y a faute, on peut s'attendre & rencontrer des instructions pour la
réparer. On en trouvera une ici méme (section 111, §1. 45): japa de 200.000
AGHORA et jeine de cindriyapa. Mais cette amende &norme correspond
plutét au cas ob I'on ne fait pas du tout le pavitra annuel (cf. note suivante).
Les réparations enjointes pour un simple retard sont plus légeres.

¢ Cette nouvelle régle ne contredit pas les aulres, puisque Viggu dort
quatre mois, depuis le lle jour (selon certains textes, 12¢ jour) clair du mois
lunaire d’ agadha, jusqu’ au lle (ou 12¢) jour clair de karttika [4a). Sielle ne
peut permettre d'expliquer I'exclusion des tithi sombres d' asidha, elle justifie
au moins celle du 8¢ jour clair de ce mois, ob Vignu ne dort pas encore. Elle
montre enfin que les Agama ne suivent pas les tlextes (assez rares) qui
repoussent le moment ob Vispu s'endort au 15¢ jour clair d' dgidha. Le
Mohasirottara donne le pravadcitta correspondant & la transgression de celte
loi: cing jours de jedne et un japa de 30.000 AGHORA si on fait le pavitra
aprds le réveil de Vigpu. Mais le japa sera de 200.000 AGHORA si onne le
fait pas du tout [4b].

5 Les nombreuses lectures que nous relevons: froto’ sau niyamas tridhd
(K et M1), sautro® sau niyamas tathi (M2), sautro® sau niyatas rathi (T), montrent
au moins que le dernier pada du floka 4 n'est pas trés clair. Nous avons gardé
la legon de D, qui nous semble acceplable et ne contredit pas le commentaire,
ob le mot tridhad est cité, Mais il reste & savoir comment l'interpréter. Le
plus simple est probablement d'y voir une introduction & la discussion qui suit
(1. 5, 6 et 7) ob l'auteur, aprés avoir prouvé que le rite dont il s'occupe ne
rentre ni dans la catégorie des actes quotidiens (nirya), ni dans celle des actes
réparatoires (priyascina), les classe parmi les actes occasionnels (naimittika).
Le termie de tridha ferait allusion b ces trois catégories d'actes obligatoires —les
gctes optionnels qui ne comportent aucune nécessité n'étant pas pris en consi«
dération,
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On pourrait encore comprendre que le terme de tridha vise les
offrandes de pavitra elles-mémes. Celles-ci peuvent étre quotidiennes, annuelles
ou optionnelles; et l'auteur rappellerait ce fait, supposé connu, avant de
discuter de la nature du pavira annuel.  L’Acintyavisvasadakhya, que
Somasambhu, nous I avons dit, suit trds fidélement, semble confirmer celie
interprétation. On y lit en effet, au méme endroit, cette déclaration : *“On doit
savoir que [le pavitra] est de trois sortes; celui qui est occasionnel est le plus
important” [4c]. Mais on reste gené par le fait que notre auteur ne mentionne
nulle part dans la discussion I'existence de pavirra optionnels, reconnus par le
Piirva-Karapa par exemple [2c].

Le commentateur de Somasambhu n'envisage aucune de ces lectures. 1
voit dans la fin du $loke 4 une allusion, non & ce qui suit, mais & ce qui
précéde: le terme de rridhia s'appliquerait aux injonctions qu'ont énoncées
successivement les floka 2, 3et 4. (I faudrait alors lire: “[Ainsi], dans
I'Ecriture, I'injonction [concernant le pavitra] est triple™.) Le fait que le texie
ne donne que trois régles améne Trilocaha & interpréter de fagon curieuse le
éloka 2 : il n'y voit aucune interdiction de faire le pavirra les huititme ou
quatorzidme jours sombres d'dsadha (le mot arha les désignerait), car cetle
interdiction (misedha) constituerait, dit-il, une quatrieme régle. Remarquons
que I'usage actuel lui donne raison sur ce point, ainsi que la logique de la
troisitme régle elle-méme ; mais I'Untara-Kamika, on I'a vu, lui donne tort
[2a]. En fait, les Agama énoncent encore nombre d'autres restrictions, que
Somasambhu ne signale pas. Par exemple, il ne faut pas laire ce rite si Jupiter
et Vénus sont tous deux invisibles (parce que proches du soleil), & moins gue
ce phénomine ne se produise pendant les trois mois prévus ; dans ce dernier
cas, on doit accomplir le rite dans ces conditions défavorables, plutdét que de
lnisser passer le moment propice [4d]. De méme, il ne lfaut pas faire le rituel
du pavitra en un mois * additionnel * [4€], etc. Une autre régle enfin, donnée
par I'Urtara-Kamika et reprise par les commentateurs, est que le grhastha doit
faire la cérémonie du pavifra en guinzaine claire seulement (lune croissanie),
tandis que I'ascdte (yari) peut la faire par lune croissante ou décroissante [2a].
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5. Comme [ce rite] n'est pas' enjoint chaque jour, on ne
peut le considérer comme une régle quotidienne (nitya)’.

Du fait qu'il est prescrit & un certain moment, ce n'est pas
non plus un prayascitta’.

I Nous adoptons la legon de Ket de MI; celle de D (pratyaham tad
vidheyatvit) étant inacceptable.

* Nous traduisons nitya par “*quotidien”, selon le sens plus fréquent
du terme, qui est aussi celui dans lequel le prend Somasambhu. Mais son
commentateur semble comprendre mitya dans le sens de ““régulier”, et Ia
conclusion & laquelle il aboutit aprés la longue discussion que lui suggére le
$loka 6 est proche de 'opinion que Somasambhu rejette ici. Le rite du pavitra,
dit-il, est un nityddga annuel, c’est-a-dire un appendice obligatoire des actes
rituels réguliers. I1 ajoute que les actes appelés nmitylriga sont de deux sortes:
quotidiens (comme le bain, etc.) et annuoels (comme le pavitra), et que ces
derniers sont les plus importants [Sa].

3 Le priyadcitta en effet (cf. section I11) est un rite réparatoire qui suit
immédiatement ou & peu d'intervalle, une faute décelée par.son auteur. Il n'est
jamais enjoint & une époque déterminée. De plos, le commentateur fait
observer qu'il n’ a pour effet que d’annuler les conséquences ficheuses d'une
faute, tandis que le pavitrdrohapa, qui a aussi ce pouvoir, a encore celui de
compléter ce qui était incomplet, de parfaire ce qui était mal fait (cf. $/. 6 et
41, 94-95), donc de permettre aux actions bonnes de donner le maximum de
* fruit 7 [5b). Cf, Intr,
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6. Dong, puisqu'il est lié & un moment déterminé, il dmt
étre considéré comme [un acte] occasionel (naimittika)'.
fruit, déclare-t-on, est 1'abolition des obstacles, la completmn,
etc.

7. Nous avons vu cela dans I"Agama Sivaite appelé Moha-
firottara’. Par conséquent, il est clair que le rite du pavitra est
[un acte] occasionnel (naimittika).

8. Mais [I'offrande du] pavitra qui se fait, pendant la puja,
avec des feuilles, des fleurs, de I'herbe kusa, etc’. est [un acte]
quotidien (nmitya), et il faut I'accomplir tous les jours, méme en
dehors des périodes [indiquées pour le pavitra annuel].

! Le commentateur ne peut accepter cette explication. Ce n'est pas parce
qu'un rite est enjoint & un moment déterminé, dit-il, qu'on peut le considérer
comme naimittika, La définition d’une parl ne s’appliquerait pas & linitiation
(diksd) et aux installations ( prafisthi), dont on dit pourtiant que ce sont des
ucles maimittika ; el d'autre part s'élendrait ind@ment & la sandhyd et autres
rites enjoints le matin (dont on sail qu'ils sont mirya). Cest pour faire
comprendre que le pavitra est différent & la fois des actes rituels quotidiens —
enjoints chaque jour —et des prayadeitia — jamais enjoints & un moment
déterminé —qu'on le dit naimittika, et non parce qu'il répond & la définition
des actes maimittika [6a]. Quant au fait qu'il ne rentre pas dans la catégorie
des actes optionnels (kdmya), cela est trop évident pour qu'on prenne la peine
de le dire [5b]. On ne voit pas, d’aprés la discussion (dont nous ne donnons
ici qu'un apergu), quelle définition le commentateur accepterait pour les actes
naimittika, hormis qu'ils lorment wune calégorie ol rentrent essentiellement
diksa et pravistha. 1] semble désirer que "occasion (mimitta) des actes occasions
nels soil accidentelle, et non périodique. Somasambhu, au contraire, accepte
comme occasionnel tout ce que 'on doit faire dans certaines occasions
déterminées, que I'occasion se présente régulidrement ou non.

* Ce texte, déjh rencontré sous [4b], est inconnu de nos jours, mais
souvent cité par les auteurs sivaltes. C'est probablement un Updgama, bien
qu'il n'appartienne pas aux listes d'Updgama que 'on peut trouver dans les
Agama existants,

*Cf. SPI, p. 214 On peut se demandst pourquoi les offrandes quoti
diennes de pavitra ne suffisent pas & parfaire les cultes de I'année, La ré-
ponse est peut-étre que spuls les cultes nﬁhgatmres quotidiens sontain si cors
tigés ; restent tousles autres, dont il serait bien dommage que le fruit Mt
H!dui-
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9, Vahni', Brahman, Ambiki, Ibhasya (Ganeda), Naga,
Skanda, Arka, et Solin; Durga, Yama, Indra, Govinda, Smara,
Sambhu et Sudhabhuj’:

10. les [cérémonies du] pavitra concernant tous ces dieux,
s'échelonnent du premier au quinzieéme jour [de la quinzaine
lunaire]”.

! Les quinze dieux énumérés dans ce floka sont appelés tithi-devati
{divinités des jours lunaires). Leur liste varie avec les textes (cf. Kane, History
of Dharmasastra, Vol. V, p. 69 et 111). On remarquera ici diva, sous les noms
de Silin et de Sambhu, & la Be et & Ia 14e place,

* L' Acintyaviivasidikhya a Pitp comme dernier terme de cette meme liste
[9a). Le terme de sudhabhuj (mangeur de neciar) peut en &ire un synonyme,

* Le ler jour, pavitra d'Agni: le 2e jour, pavitra de Brahman, etc, (Les
temples de Gagesa par exemple fixent leur pavirrdrohapa au de jour de la
demi-lunaison). Mais ceci n'est applicable que si Agni, Brahman, etc. est la
divinité principale du temple ou de la maison, ce qui n'est pas le cas ici.
Lorsque Agni, Brahman, etc. apparaissent comme dieux secondaires subordon-
nés & Siva, ou comme formes de Siva, ils regoivent leur pavirra & I'occasion de
celui de Siva, et non séparément,
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[ Deseription des pavitra ]
11. Aux trois premiers [ges): 'ge krta et les suivants, les
pavitra [€taient respectivement] d’or, d’argent et de cuivre’, Ils
sont de coton dans I'age kali ; ou bien, [on utilise] ce qu'on peut.

12. [Le brin], triplé et triplé encore®, doit &tre coupé® par
des filles de deux-fois-nés*; il doit éire propre, blanc et de belle
apparence. D’autres fils (s@fra) peuvent étre utilisés.

13. [Par exemple], les sitra faits avec des fibres de soie,
d'écorce, de lotus, de lin, de darbha, de chanvre, de jong, etc., sont
bons pour les pavitra.

' Pour le Yogaja cependant, les pavitra d'or, d'argent ef de cuivre sont
encore les meilleurs, méme & nolre époque ; ils sont respectivement de valeur
supérieure, moyenne et inférieure; les autres substances, y compris le coton,
n'apparaissent que comme des tolérances [11a2). En pratique, les pavitra sont
en coton ou en soie,

*Le brin de coton, tel qu'il résulte du lilage, est généralement appelé
fantu. On le fait aussi long qu'on le désire. Puis, sans le couper, on le replie
trois fois sur lui-méme, formant ainsi une cordelette mince que 1'on traite b
nouveau de la méme fagon, Le cordonnet obtenu, formé de neuf brins, est ce
que les textes nomment sifra (fil) [12a]. On le découpe alors en fragments
de longueur voulue. Ces deux opérations devraient étre faites par des femmes,

*D a kirtitam (célébré), M1 a kalpitam (confectionné) et M2 a kartitam
(coupé ou tordu). Mais le commentaire montre que le texte qu'il explique
avait kratitam (coupé), que nous adoptons : Ia forme de ce participe n'est pas
piginéenne, mais elle est fréquente dans les Agama.

* Le Pirva-Karapa déclare que le siitra est de valeur supérieure, moyenne
ou inférieure, selon qu'il est confectionné par des filles de dvija, de ksatriya
ou de #Gdra [12a], Le terme de dvija est 14 synonyme de bralumapa, et I'injonc-
tion n'a pas plus de valeur que les nombreuses injonctions semblables
dispersées dans les Agama. On peut toutefois prendre celle de Somasambhu
au séricux ef admettant avec le commentateur que dvija signifie ici deux-foige
né au sens divalte, ¢. b d, initié Jaiva [12b),
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14.  [On dépose] suceessivement dans les neuf brins': Pranava,
Candramas, Vahni, Brahman, Naga, Guha, Ravi, Sadakhya et
“tous les dieux™ (sarvadeva).

I5.  Un pavitra® sera [composé] de cent huit sitra; ou bien
de cinquante-quatre ou de vingt-sept siitra; on en fera trois ainsi”,

16. On peut encore les faire avec quatre-vingt-un, trente-huit
ou cinquante satra’. 1ls doivent avoir des neeuds’, & intervalles
égaux.,

' Dans les neul tantu initinux, L liste de ces dieux varie avec les Agama,
La plus fréquente, et de beaucoup, est constituée par les neuf Sakti: Vama,
etc. [4a] (cfl SP1, p. 166). La liste de Somasambhu, reprise par Aghorasiva
€l ses successeurs, ne se trouve, & notre connaissance, dans aucun des Agama
qui sont arrivés jusqu'a nous—exception faite, naturellement, de I' Acintyavis-
vasidikhya qui sert de modéle, et qui d’ailleurs n'est quun Updgama. Elle o
plusicurs termes en commun avec la liste que donne au méme moment la
Santanasamhitd (qui est un Miilagama) : Siva, Visgu, Brahman, Soma, Vahni,
Niga, Kumira ( = Guha), Sorya ( = Ravi), et Vighneéa [14b). Mais elle se
rapproche autant de la liste de rantudevara que donne la Smyrricandrika pour
les neuf brins du yajiopavita des brahmapa : Omkara, Agni, Niga, Soma, Pitf,
Prajipati, Vayu, Sorya, et sarvadeva [14c]. Cette similitude ne constitue pas
toutefois un argument suffisant pour affirmer avec Kane (cf, Intr.) que le
pavitra des dieux n’est autre qu'un yajfopmavira.

* Les indications qui suivent ne concernent que les pavitra principaus,
dits suddhapavirra. Car on dira plus tard (51, 68b) que les pavitra que "on
alire d’abord (les gandhapavitra : pavitra parfumés) ont “peu de brins et un
seul neeud ™ et qu'ils sont “dépourvus de mesure précise "',

*Les trois pavifra® qui doivent avoir e méme nombre dé-¥ira sont
appelés les tattvapavitra, ce qui sera justifié par les §loka 96-99 Un guatritme
pavitra sera mentionné plus loin (41 16). 1ls sont tous fermés SUr eux-meémes
el se présentent comme des anneaux ou colliers souples.

' Ces floka donment deux séries de nombres, correspondant aux pavitra
dont I"effet est excellent, moyen ou inférieur. La premisre série, géométrique,
part du nombre idéal 108. La deuxitme comporie trois termes dont chacun
a une signification : 81 est le nombre des mots ( pada) du padadiwan: 50, Je
nombre des phonémes (varpa) du varpadhvan et 38, celui des kala de Sadasjva,
On trouve ces meémes indications dans I"Untara-Kamika [16a], 1l me s'agit pas
Ici des pavitra destinés aux lifga fixes des temples pour lesquels d’autres
instructions seront données plus tard (51, 27-28).

* Qo reviendra sur les neeuds aux §loka 21-23,
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17. Tis' ont douze, huit ou quatre pouces (arigula) de long;
ou alors le diamétre du linga.

18. 1 faut faire de méme® un quatridme pavitra qui touche
la pipdika’: c'est le gangavataraka®, extrémement beau, ol tous
les dieux ont leur demeure’,

! 11 s’agit encore des trois fativapavitra, Le texte semble impliquer qu'ils
sont identiques entre eux. Mais nous verrons que certains auteurs leur
attribuent des diamétres différents (cf. note an £7. 102 a),

* Le terme de tarhaiva pourrait faire croire que ce quairime pavitra est
semblable aux trois autres. Mais Ia plupart des Agama le décrivent comme
différent. On lui accorde en général un nombre maximum de siitra, et au
moins dix-huit nends, dont seize représentent seize kald et les deux autres,
Siva et Sakti [18a]. Les seize kala sont tantot, comme dans le  Makuta, les
seize kald de la lune: dasini, eic., tantét les seize kald du prasadamantra (cf.
SP1, p. 186, n. 1) [18]. Pour les linga des temples (cf. §1. 28), on prévoit un
nombre de neeuds plus élevé. Le commentateur cite un iexie qui propose
dans ce cas 18, 22, 26 . . . 50 neeuds (progression de raison 4, 4 neuf termes)
pour les neuf sortes de liriga [18¢c).

* Posé sur le lidga comme un collier, il descend, devant, jusqu's toucher
le socle (pipdika) qui représente la Sakti [18d et 18¢).

 Les auteurs ont-ils jugé le symbolisme trop clair pour devoir &tre
précisé, ou trop obscur pour pouvoir I"étre ? Nous n'avons trouvé nulle part de
tentative d'explication de ce nom donné au quatritme pavitra, Sous ses deux
formes, gaigivataraka et gargivatara (la premidre beaucoup plus fréquente), il
signifie : “descente—ou apparition—du Gange™ et fait probablement allusion &
la chute du Gange sur la terre, décrite dans divers Puripa, 1l semble que 1'on
veuille suggérer que le rituel du pavitrirohapa, plus spécialement le dépat du
quatriéme pavirra, équivaut i une descente du Gange dans le sanctuaire, et
souligner par la le caractire hautement purificatoire de la cérémonie. 11 serait
méme tentant de voir dans le long collier souple qu'est le gadgivataraka une
représentation matérielle de Gangs elle-méme, et dans son dépét sur le
sommet du fifiga (la * téte " de Siva), la reproduction fidéle d'une phase du
mythe, Mais nos textes ne permettent pas de préciser autant,

Notons d'ailleurs que si I'ensemble des Agama s’accorde sur le nom de
ce quatritme pavitra, I'un d’entre eux —I"Amsuwmat—introduit une petite com-
plication en distinguant deux formes de objet : I'une, réservée au rituel prive,
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n’aurait que neuf neeuds et porterait le nom de gargivardra ; I'autre, utilisée
dans le rituel public, aurait dix-huit neuds et s'appellerait gauryavatiraka
[18f]. Ganga, comme Gauri, peut étre considérée comme une forme de la Sakti
de Siva, et la dualité des noms ne fait pas probléme ; mais la relation avec le
mythe pourdnique est moins apparente dans le deuxidme terme, et c’est peut-
etre la raison pour laquelle les commentateurs ne 'ont pas retenu,

* Le commentateur explique le terme de sarvadaivatam : [Cela signifie] ;
“gouverné par tous les dieux™. Mais ici, par “tous les dieux”, [il faut com-
prendre] le Supréme Siva ; car Brahman [, Visgu et Rudra] ne forment qu‘un
seul Seigneur, et on ne peut penser qu'il y a pluralité de gouvernement. Ou
bien encore, on peut comprendre que [ce pavitra] est aimé de tous les dieux :
les tattva et leurs Seigneurs, les milrti et leurs Seigneurs, etc., que l'on dépose
sur les différents supports comme le finga ** [18g].

La premitre interprétation fait probablement allusion au fait que les trois
groupes de tattva, avec leurs Seigneurs que Siva domine, seront mis en
relation avec le gadigivataraka (§1. 100b-101a). La deuxiéme fait allusion,
semble-t-il, aux différentes divinités du yagamapdapa. On pourrait encore
penser aux puissances invoquées dans les neeuds de ce pavitra (voir ci-dessus,
note 2). Quoi qu'il en soit, ce quatridme pavitra représente comme une
somme des trois autres, & un niveau supérieur. Il intégre leur multiplicité
dans une unité qui les dépasse.
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19. Le sitra, nettoyé par AJATA' (SADYOJATA), saisi par
GUHYAKA (VAMADEVA), purifié par BAHURDPA (AGHORA), doit
étre teint avec VAKTRA (TAT-PURUSA)®.

20. On le teindra® avec 'un des [produits suivants]: santal
rouge, safran, musc, camphre, rocana*, curcumin, ou orpiment”,

21. 1l faut faire dix nceuds [ chaque pavitral, ou bien un
nombre égal & celui des brins’. Ou bien [on ménagera entre les
nceuds] un intervalle® agréable & 'oeil : un, deux ou trois pouces
(arigula).

* Rappelons que les mots en capitales désignent des manmtra (cf. SP1,
p. Xxxv).

* La technique de préparation rituelle donnée par ce §loka est valable
pour les gquatre pavitra, et les opérations qu'elle comporte se font en général
avant le découpage du siifra. Mais les mantra qui les accompagnent varient
avec les textes.

* Bien que certaines d'entre elles soient aussi odorantes, les substances
énumérées par ce floka sont les matidres colorantes (radgadravya) utilisées
pour les suddhapavitra. Le fait que I'une d’elles soit blanche peut surprendre ;
mais il faut admettre que, pour I"auteur, I"opération qui consiste & blanchir un
fil écru est aussi une teinture. Dans la pratique actuelle, les pavitra dits “purs"
sont confectionnés en tordant ensemble cing faisceaux de couleurs vives (dont
P'un blanc), teints au préalable ; notre texte ne permet pas de deviner si
'usage était le méme au temps de Somasambhu. On trouvera d’autres listes
de rahgadravya dans le Raurava, p. 153. Le méme Agama donne aussi h ce
stade une liste de substances parfumées (gandhadravya) destinées aux gandha-
pavitra. Somasambhu les donnera plus tard (§/. 68b).

* Pigment jaune tiré de la bile des bovins.

* gairika: orpiment rouge.

® Donc neuf, si rantu désigne bien dans ce passage le brin initial, et non
le sitra complexe. On aurait alors trois solutions, confirmées par les deux
floka suivants : dix nceuds, neuf neeuds, ou un nombre de neuds déduit de
la longueur du pavitra et de I'intervalle choisi pour que I'effet soit heureux.

" D imprime_anantam vé; mais toutes les autres sources ont antaram pa
que nous avons adopté, '
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22. Praksti, Paurusi, Vira, et Apargjitd la quatrieme, Jaya
la suivante, Vijaya la sixiéme, puis Ajita et Sadasiva,

23. et Manonmani énsuiip. sont dites [habiter les nceuds]';
la dixi#me est Sarvatomukhi. :

On peut faire un nombre de neeuds plus élevé ; il faut que
I'effet soit heureux, et [que les trois pavitra en aient] le méme
nombre. : ]

24. Pour les lidiga de pierres précieuses, les sthapdila, les
liriga faits d'un galet (hapaliriga), les liriga mobiles, les liriga de
métal, les lisiga spontanés (svayambhiilinga), il faut faire un des
pavitra décrits plus haut®, celui qui plaira le mieux.

25. PourCapdesa, Raviet Vahni’, le nombre [de pavitra] sera
le méme que pour Siva, si 'on a assez de fil pour cela ; sinon, on
donnera & chacun d’eux un seul pavitra.

' On dépose chaque Sakti dans son nceud en récitant un manfra appro-
prié. Eelon le commentateur, on s'arréte & Manonmani s%il y a neul neceuds,
on ajoute Sarvatomukhi 5%l ¥ en a dix, et on répéte la liste entidre ou le dernier
nom s'il y ena davantage, ceci jusqu'd épuisement des neeuds [23a]. La
plupart des textes ont ici la méme liste. Le Swuprabheda et quelques autres
font exception en attribuant les dix neeuds aux dix Lokapala [23b].

* Aux lisiga énumérés ici s'opposent les liriga fixes ordinaires des temples,
taillés par I'homme, dans la pierre ou le bois, selon des mesures déterminées
(ghatitalifga). Leur cas sera envisagé par les #loka 27-28.
~ Notons que le terme “un™ (eka) ne concerne pas ici le nombre des
pavitra i donner, puisque celui-ci est de quatre pour toutes les formes de Siva,
Il signifie que I'on doit opter, au choix, pour 1'une des catégories de pavirra
mentionnées par les floka 15 4 17,

* Cagga, Strya et Agni: ce sont les trois dieux dont le culte est quotidien
el accompagne nécessairement celui de Siva (cf. SP1, p, XXVIII), La plupart
des textes sont d*accord pour les traiter comme Siva, ¢’est & dire pour leur offrir
quatre pavitra—bien que [I'Urtara-Kamika, par exemple, n’accorde qu'un
pavitra a Capda [25a).
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26. Pour' soi-méme, pour Gapadhisa (Gapesa), les Guru, les
“ membres ', le Livre®, un pavitra & chacun ; de méme pour les
Portes, les Gardiens des Directions, les vases', etc".

! Somasambhu envisage ici, outre I'dcdrya et le Livre (du Siddhania), les
divinités qui seront invogquées dans le mapdapa pour la cérémonie (£1. 31 & 48a)
et qui recevront chacune un pavitra parfumé (cf. £/, 64b-68a) et un pavitra pur
(41. 92b-94a). Ce sont les dieux dits périphériques (cf. note au 4/, 48a),
moins Strya, plus le Siva du kumbha et I'Astra de la vardhani. La liste donnée
n'est pas compléte, et elle ne suit pas I'ordre des offrandes, excepté dans les
séries **Gapesa-Guru™ et “Dvara-Dikpila- kalasa .

A linverse des dieux mentionnés au $loka précédent, ces divinités ne
recevront donc gu'un seul pavitra & chaque offrande. Cette distinction entre
diva et les dieux principaux d'une parl et les dieux secondaires de I'autre est
naturelle et se trouve dans tous les textes, bien qu'avec de légéres variantes,
L'Uttara-Kamika par ex. n'accorde comme ici qu'un pavitra aux dieux péri-
phériques, mais traite Capda comme eux, et leur ajoute Ksetrapala [25a].
L’Isanasivagurudevapaddhati (dont les instructions sont destinées aux temples)
nuance davantage: quatre pavitrd & Viggu, Strya, Vahni, Cangda et Brahman _
{ce qui semble aberrant pour Vigpu et Brahman); trois & toutes.les déesses ;
un seul aux images de Siva (vyakraliiga) et aux miirii citées ici [26a).

* gurau-adgesu: au gury, ou plutdét aux Guru envisagés collectivement
(cf. £I. 94a), et aux adga[manira] qui forment le premier dvarana autour de
giva (cf, sous [73a]). C'est ainsi que comprend Trilocana, qui glose argesu par
hrdayadisy. Mais comme Somasambhu ne mentionne nulle part ces adga
dans sa description du rituel, on peut se demander si la legon est bien correcte.
K a gurupide ca, et cette legon, qui ne nous fait pas sortir de la liste des dieux
périphériques et rappelle en outre le floka 67b, nous parait préférable. Elle
est d’autre part soutenue par plusicurs textes ultérieurs: I'/ fanasivagurude-
vapaddhati [26a], le Siddhantadekhara, etc.

*Cf. dl. 83bet 117a.

* kalaa. -1} ne peut pas s'agir des kalafa ob I'on invoque les divinités
périphériques, car d'une part, Somasambhu ne les mentionne pas expressément
dans son ouvrage, et d’autre part, Gagesa, les Portes et les Dikpila n'auraient
pas alors & étre nommdés séparément. Par comparaison avec les passages ot
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27. Pour les neuf sortes de liriga [construits]’, depuis ceux
qui ont une coudée (hasta) jusqu’h ceux qui en ont neuf”, il faut,
partant de vingt-huit [s#tral, ajouter dix, successivement,

28. et augmenter d'un pouce, & partir de deux, l'intervalle
des neeuds’. La ““ mesure ' des neeuds dépend aussi de la
taille du liriga.

est décrite 1"offrande des pavirra (cf. 41. 47a et 93a) on voit qu'il s'agit du fiva-
kumbha et de la vardhani dont on parlera longuement du #loka 39 au sloka 46.

Le fait que l'on n'offre qu'un pavitre an Siva qui régne dans le kumbha
peut étonner —il semblerait qu’il assume |4 une forme inférieure —, mais d’autres
textes le confirment, entre autres le passage cité sous [26a],

® Liste & compléter en conférant celle qui se trouve en note au floka 48a.
Il faudrait encore préciser le nombre de sirra qui constituent ce pavirra. La
Jhdnaratnavali parle de huit ranty pour les dieux secondaires et de neuf pour
soi-méme et le (ou les) Guru [26b] ; mais il est probable que le terme de rantu
est mis I pour siirra.  En pratigue, le meme sitra sert & la confection de tous
les pavirra dont on a besoin,

! Précision fournie par le commentaire. Voir aussi p, 30, n. 2,

* On sait que les lifga fixes faits de main d’homme sont classés en neuf
catégories : les petits (1,2 ou 3 coudées), les moyens (4, 5 ou 6 coudées) et
les grands (7, 8 ou 9 coudées). Les pavitra correspondants sont aussi classés
en neufl groupes. Somasambhu définit ici une série de neuf termes en progres-
sion arithmétique, dont le premier est 28, Ia raison 10 et le dernier 108. Méme
chose dans 1" Amsumat [27a] et |'Urtara-Kamika [27h). Ces deux textes, ainsi que
le Sikgma (T, 97, p. 68) proposent d’ailleurs une autre série : premier terme 12,
raison 12, dernier terme 108. On trouve encore d’autres nombres: 3, 6, 9
pour les petits fidga ; 16, 25, 36 pour les moyens : 50, 81, 108 pour les grands
[27a). Ou encore: 9, 16, 20; 25, 32, 36; 50, 70, 90 [27¢].

* La legon de D est dvyadguladvyantaras, et celle de K, dvyaigula-
dvyadgulas. Nous pensons qu'il faut lire dvyadgulady antaris, legon de M 1,
M, 2etT.

* 11 s"agit ici trés probablement du nombre total des neeuds (cf. 4/, 23),
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[B. RITES PREPARATOIRES]®
[Ce qu’il faut faire avant la piija du mapdapa)

29. Au soir du septiéme ou du treizitme jour’, aprés avoir
fait le rituel quotidien®, [l'officiant], en état de pureté', doit
décorer le pavillon du sacrifice (yagamandira)’ avec des fleurs,
des étoffes, et autres ornements’.

! La section B va traiter des rites qui préctdent, en général d*un jour, la
cérémonie proprement dite décrite en C. On les désigne globalement du terme
d'adhivdsana qui, en toute rigueur, a une acception beaucoup plus étroile.
L'adhivisana (de la racine vas, séjourner) est le séjour auprés du Dieu, pendant
une nuit au moins, d'objets ou de personnes destinés b étre le centre d’une
cérémonic importante requérant une préparation rituelle. 1l y a un adhivisana
des disciples avant leur diks3, du lifiga et des images divines avant leur instal-
lation, ici des pavirra avant leur “élévation”. Le Suprabheda donne la
signification du rite : “Pour purifier les pavitra, on les fait séjourner [auprés de
Siva), la nuit’* [29a). L'adhivisana est donc une “veillée sainte™,

Mais le terme est passé dans le langage courant pour désigner tous les
rites préparatoires ordonnés i cette fin. Et adhivasana des disciples é&tant le
plus célebre, les Agama intitulent souvent Adhivisana, ou Adhivisa (sans
complément) les rites préliminaires & la dikga, (Cf. Mrgendra, patala 7—dont
il ne faut pas traduire le titre par “poviciat” comme cela a é1¢ fait par erreur
dans I'introduction).

;* Le Te jour si le rituel principal est fixé au Be, el le 13e, s°il est fixé au
I4e jour de la lunaison (cf. £1. 2). Ceci suppose d'une part, que le festival
proprement dit ne dure qu'un seul jour (régle générale pour les rituels privés
dont notre paddhati s’occupe essentiellement), et d’autre part, que le tithi (jour
lunaire) choisi pour la cérémonie est “scindé’, c'est i dire touche deux jours
solaires (cas général; c'est alors le second jour quiest appelé du nom du
tithi}.

Dans les cas rares oh le rithi est “plein*’, c’est-b-dire s'étend entidtrement &
|'intérieur d’un méme jour solaire, les rites préparatoires, au lieu de se faire
la veille, se font le jour méme de la cérémonie proprement dite. Onles abrige
quelque peu, et on enchaine directement sur le rituel essentiel,

Dans les temples, la cérémonic peut durer plus longlemps et mérite
souvent, par son ampletr, le pom de festival (utsava) sous lequel quelques
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30. Puis, aprés une sandhya occasionnelle' et un tarpana
special’, il doit rendre un culte & Strya’® sur I'aire choisie, quadril-
lée au préalable’.

Agama la connaissent. Le jour réglementaire (8¢ ou l4e jour lunaire) fixé
pour la cérémonie est alors le dernier, et la date du début du rituel (c. & d. du
lendemain de 'adhivisana) s’en déduit, Citons le Makuta : “la ¢cérémonie du
pavitra peut commencer le 2e, 4e ou 6e jour (de la lunaison) si elle se termine
le 8e, et commencer, le 8e, 10e ou 12¢ jour si elle se termine le l4e. Elle peut
durer neuf, sept, cing ou trois jours, ou un jour™ [29b], Remarquons que,
pour avoir neuf jours, il faut pouvoir aussi commencer deux Jours plus tot que
ce qui est indiqué; et que, pour réduire le ritue] & un jour, il Igu: pouvoir
commencer le 8e jour ou le 14e jour méme.

* Le rituel du matin et de midi, tel que le décrit SPI.

‘Le lerme de fuci (pur) impligue la série habituelle des purifications
rituelles,

* L'Appendice [ décrit ce mandira ou mapdapa, érigé pour la circon-
stance dans une cour de la maison ou du lemple. A quelques détails
pres, il est le méme quelle que soit fa cérémonse (diksa, etc.) qui doit s'y
dérouler ; et les divinités qui y sont installées, ainsi que les rites dont elles
sont I'objet (41. 30 & 60) sont eux aussi indépendants de cette cérémonie. Aussi
puiscrons-nous librement, pour éclairer notre texte & ce propos, dans les
sections les plus varifes des Agama.

“Lla décoration du mapdapa peut se faire plus tat, Signalons ici deux
autres rites préliminaires, obligatoires pour le rituel public, et qui tous deux ¢
font la veille de 'adhivisana. Le premier consiste en une vistupi ji (hommage
aux dieux du site, sur lesquels régne Brahman) suivie d’un vastuhoma (hema en

graines dans neuf bols placés sur un magdala, dans le coin N-O duy mapda
(. PL L, Il et V); elles doivent avoir germé avant trois jours pour quﬁe pL:
rituel soit efficace.

' Cette sandhya est faite b "occasion de la cérémonic du pavitra, d*ot son
nom de naimittiki sandhyd. Les commentateurs insistent sur le fait quelle ne
dispense pas de la sandhya habituelle du s0ir, mais se fait immédiatement
aprés celle-ci. Nous n’avons toutefois trouvé sa description dans aucun texie,
et il semble qu’elle ne différe en rien de la sandhya (sivaite) ordinaire, décrite
lors du rituel quotidien (SPI, p. 44-50),

* Mémes instructions que pour la sandhyd : le tarpapa  spécial s'ajoute au
tarpapa normal. Trilocana, pour le décrire, nous renvoie au Mrgendra que
nous traduisons en lui ajoutant quelques précisions fournies par son commen-
taire : “Aprés un nouvel dcamana, on imagine [successivement], dans le domaine
qui s’étend jusqu’h Kalagni, le millamantra, les cing brahma mantra et [les cing
angamaniral, tous les mantra (vidyd) et leurs Seigneurs (Vidyesvara), tous les
tattva et leurs S‘E"““““ on leur offre un tarpaga, du bout” des doigts, avec
leurs soms au datif suivis de SVAHA. Puis, avec Ie_yajiopavita ch rolle
on offre, par la base du petit doigt, un farpapa aux Muni §‘anaka el les nutrﬂ:
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ainsi qu'a Bhrgu et h son groupe, et:aux Seigneurs de son gotra et de son pravara.
Entre les phalanges, [on en ofire un] aux bhiira et aux autres (océans, arbres,
etc.). Ensuite, avec I'wpavita sur I'épaule droite, [on en offre un] aux Péres
(Pitr); & son grand pére paternel et au pére de celui-ci, ainsi qu'h leurs
épouses ; b ses guru : celui qui vous din;e. celui qui vous enseigne et celui qui
est supréme; & ses fréres, & ses amis, aux maitres érudits ; au pre et aux
fréres de sa mére—[pour tous,] avec leurs noms au datif précédés de OM et
suivis de SVADHA. [On offre aussi un tarpapa] & ceux qui sont entre les deux
[groupes] (c’est & dire aux Rsi), avec NAMAH & la suite [de leurs
noms|"* [30a].

Remarquons que ce farpapa n'est pas plus compliqué que celui que
Somasambhu décrit dans la section du wityakarman (SP1, p. 52-54 pour les
gestes et 60-66 pour les mantra), et que le Mrgendra ne le donne pas comme
exceptionnel, mais comme quotidien. 5'il ¥ a une différence entre le tarpapa
ordinaire et le tarpapa spécial, elle ne réside trés probablement que dans la
possibilité, pour le premier, d’éire raccourci ; c'est ce que confirme la pratique
actuelle.

* Exactement comme en SP1, section II. Mais, puisqu'on veut que Strya
reste présent jusqu’h la fin du rituel, son culte ne se terminera pas par le congé
(visarjana) décrit en SP1, T1, 22,

* Le texte ici n'est pas trés clair,

L'expression  parigrhitabhiibhliga rappelle naturellement le terme de
bhiparigraha (*‘saisie’” du sol) qui est trés généralement utilisé dans les Agama
pour désigner l'ensemble des rites par lesquels un terrain quelconque—mais
répondant & certaines exigences-est transformé en une aire pure et privilégiée,
digne de recevoir un temple on un mapdape. MNous comprenons done, avec le
commentateur [30b], que I' *aire choisie’ dont parle nolre texte est la surface
entitre du mapdapa, et que I'épithéte de siltrita qui la qualifie indique que
les lignes blanches qui limitent sur le sol les emplacements réservés aux
différents actes rituels ont &té tracées; on verra en effet (App. 1) que ce
quadrillage utilise des ficelles (siitra) imprégnées de poudre de riz: le terme de
siirita est donc tout & fait & sa place,

Mais on pourrait aussi penser que ' “aire choisie” de la ligne 30b se
limite & I’emplacement précis ob va se faire le culte de Sfirya, qui aurait éé
entouré de sifra (sifrita) comme le seront d’autres objets au floka 63b-64a.

L'éditeur de D propose enfin (p. 73, n. 3) une autre interprétation, Il
sépare siltrite de parigrhitabhiibhage, et glose le premier terme par siitravestite
ghate. 1l lit donc la ligne 30b comme suit: “ Il doit rendre un culte & Sirya
dans [un vase] enveloppé de fils, sur I"emplacement choisi (le mapdapa)”. "1l
est exact que la pratique actuelle fait invoquer Sarya, comme les divinités dont
il va &tre question par la suite, dans un vase d'eau (ghata, kalasa) enveloppé de
fils. Mais nous ne savons pas si cette habitude prévalait déji au temps de
Somasambhu. En tout cas, il ne le précise nulle part, et il vaut mieux ne pas
forcer ainsi son texte,
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Hommage aux Portes et aux Gardiens des Portes'

11. Le guru’ ensuite, apres avoir pris 'acamana’ et accompli
le proces de sakalikarana', prend en mains 'arghya consacré par
OM (pranavarghya)’ el en asperge les Portes' avec ASTRA. Puis
il leur rend hommage, dans I'ordre, en commengant par I'Est’:

' Ici commence la piEja du mapdapa.

* Le terme de guru est en général synonyme d’dcarya ; il désigne celw qui
a regu, apres la dernitre initiation (mirvaradiksd), 'onction (abhiseka) qui lui
permet d’officier dans les cultes publics — b condition qu'il soit de la classe des
daivabrihmapa. Mais notre texte I'emploie de fagon irés libre, pour désigner
Pofficiant, quel que soit son grade d'initiation ; et il est remarquable que cela
n'arréte pas le commentateur, tandis qu'un “acirya”, intervenant au floka
102b, provoque un commentaire de sa part. Mous utiliserons le terme de la
méme fagon non-restrictive.

5 Cf. SPI1, p. 42-44. On a remarqué ailleurs (SP1, p. 92, n. 2) qu‘un
dcamana intervenait toujours entre le culte de Surya et celui de Siva,

1+ Cf. SP1, p. 72, §1. 2, et p. 323.
* C'est 'arghya ordinaire (sémanydrghya : cf. SP1, p. 90).

® Portes du mapgdapa. Ne pas imaginer gu'elles ont des battants: ce sont
des passages, surmontés d’arches (torapa) décorées.

* L'hommage qui suit, et qui se fait avec les mantra spéciliques des
Portes, est différent de "aspersion avec ASTRA, rite de protection,

Selon les auteurs ultérieurs b Somasambhu, les kald doivent &tre invoquées
dans des vases pleins d'eau (kalada) placés pris des portes dont clles consti-
tuent la substance (cf. PL 1), Le guru, toul en récitant le mantra, médite sur
la forme particulitre de la kala qu'il invoque (ce sont des formes féminines)
et envoie une fleur sur le vase correspondant,
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A I'Est: “Om, Ham,' devant la Porte faite de santikald’, ie
m’incline !”

Au Sud: “Om, Ham, devant la Porte faite de vidvakala,
je m'incline !”

A Ouest : “Om, Ham, devant la Porte faite de nivrtrikala, j
m’incline !”

Au Nord : “Om, Ham, devant la Porte faite de pratisthikala,
je m'incline "'

' Selon Aghorasiva, les bija seraient respectivement : HYAIM, HROM,
HLAM et HVIM. Ce sont |3 les hija des kalden elfet (cf. SP1, p. 120 & 126)
Jorsqu'elles sont mises en correspondance avec les éléments air, fen, terre el
cau, dont Y,R,L et V sont les letires caractéristiques. Mais tous les
manuscrits et éditions de la paddhati ont bien HAM pour les quatre manird,
et Aghorasiva lui-méme les donne ainsi dans son chapitre sur la diksd ot il 0’y
a4 aucune raison (b ce méme stade) pour qu'ils soient différents.

* Nous avons dit ailleurs (SP1, p. NIX-XX) la difficulté que présente ln
théorie des kald du hindu, et nous préférons ne pas traduire leurs noms. En
effet, dire que la Porte de U'Est est wfaite de Paix’” serait vague, et méme
erroné ; mais dire qu'elle est “faite de fantikala*, c'est la metire en relation
avec un 8lément, le Seigneur de cet élément, un éage du cosmos, un visage de
Sadakiva, etc. (cf. SP1, App. VI et PL V).

Remarguons que les kala ne sont pas invoquées ici dans leur ordre normal
(cf. ibid), mais dans {‘ordre ob se rencontrent les portes lorsquon teurne
autour du mapdapa. En oulre, la plus haute, fanfyatitakala, asseeis au
¢entre, n'entre pas en jeu.
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De méme, sur les deux montants' [de chaque porte]:

[A P'Est:] “Om, Ham, devant Nandin, je m'incline!”
“Om, Ham, devant Mahakila, je m'incline !”

[ Au Sud :] “Om, Ham, devant Bhragin, je m’incline!”
“Om, Ham, devant Vinayaka, je m’'incline!”

[A I'Quest:] “Om, Ham, devant Vrsabha, je m'incline !”
“Om, Ham, devant Skanda, je m'incline!”

[Au Nord :] “Om, Ham, devant Devi, je m'incline !
“Om, Ham, devant Candesa, je m'incline!”

! Drabord & droite de lofficiant (qui regarde vers I'intérieur), puis h sa
gauche; ceci pour chaque porte, Comme précédemment, chaque mantra
s'accompagne d’une méditation sur la forme divine correspondante et d'un
lancer de [leur sur le vase qui la représente.

On remarquera que ces huit personnages soni ceux que l'on nomme
habituellement dans nos textes les Gagpesvara, et qui forment le troisitme
cercle (avarapa) des divinités placées autour de Siva lors d'une pija complite
(cf, SP1, App. VILI),
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Entrée par la porte Ouest
32. Comme dans le culte guotidien’, il rend hommage
ensuite, selon la régle, aux Gardiens de Porte et autres divinités

de la Porte Ouest’; puis il entre par cette porte’ et honore le
Maitre du Site’.

! Cf. SPI1, p. 90-94.

* Quatre portes, dont une porte Ouest, viennent d'étre I'objet d'un culte,
On peut se demander pourquoi Somasambhu enjoint de nouveau ici un culte
a la porte Ouest. C’est qu'il s'agit en réalité d’une porte différente: l¢s qualre
portes dont on vient de parler sont les portes extéricures du mapdapa ; celle-ci,
plus intérieure, est la porte du sanctuaire de Siva, avec ses Dyarapila particu-
liers, Mais en pratique, I'officiant se présente & nouveau devant la porte
Ouest du mapdapa pour 'hommage décrit au dloka 32.

3 Cf. SP1, p. 96-98: lindication pravisya implique Pélimination des
obstacles qui préckde I'entrée. Toute cette partie est plus détaillée dans la
paddhari &’ Aghorasiva: “honorer les Gardiens de la Porte Ouest comme lors
du culle quotidien ; &liminer les obstacles ; frapper les aulres portes avec un
ASTRA (accompagné d'une fleur); entrer par la porte Ouest; déposer un
ASTRA sur la poutre dans un but de protection ; fuire un pradaksipa ; lancer
une fleur au Sud-Ouest en disant ** Om, Ham, devant le Maitre du Site, je
mincline!™; assurer la protection du sanctuaire par un rempart d'ASTRA et
une couveriure de KAVACA ; puis s’asseoir au Sud du mapdala, face au Nord,
sur une peau d’antilope noire ou sur un autre [sizge adéquat]™ [32a].

¢ Vistunatha, c'est-b-dire Brahman. 1l est appelé ainsi du fait de sa
position dominanie par rapporl aux autres divinités du lieu ( vastudevasd) qui
sont honorées avec lui lors de la vastupiija ; car il occupe alors le centre du
mandala ot les cinquante-deux vilstudevard sont rassemblas (cf. Stella Kram-
rish, The Hindu Temple, 1, p. 32 ¢t p. 85 5q., eticip. 38, n. 6). L'hommage
actuel est, croyons-nous, un abrégé ou un symbole de la Wisrupiija que I'on ne
reproduit pas chaque jour in extenso,
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Ce qu’il faut faire avant la “main de Siva™

33- 11 procede alors & la purification des éléments
(bhiitasuddhi)', prépare 'arghya spécial (visegarghya) et fait [avec
cette eau] I'aspersion (proksapa) de sa propre téte, et le reste’;
puis il récite, comme on I'a dit plus haut, les mantra sur le matériel
du sacrifice”.

' Cf. SP1, p. 102 5 132. La bhiltasuddhi, par laquelle est détruit le corps
impur de Pofficiant, est nécessairement suivie de la construction d'un corps
glorieux, digne d'abriter le Dieu qui doit y &tre invogué. Cette construction
s'effectue par l'imposition des mantra de Siva sur le corps (un nouveau sakali-
karapa, comme en SP1, p. 130, £]. 30-31). Elle est suivie d'un culte, d’un homa
et d'une méditation intérieurs (SP1, p. 134-136). Tous ces rites, qui sont expli-
citement mentionnés par Aghorasiva [33a), sont impliqués dans notre texte par
la mention de la bhilrasuddhi. 11s précédent nécessairement la préparation de
V'arghya, qui ne peut se faire que par un officiant déjh transformé en Siva.

* On est tenté de comprendre que le adi fait allusion aux rites qui suivent
normalement I"aspersion de Ia téte avec I'enu de 'arghya : récitation du manira
HRD, etc,, comme en SP1, p. 140, §1. 40. Et ce serait en accord avec les ins-
tructions d*Aghoradiva qui, depuis 'antardhydna et jusqu’a la construction de
la main de Siva, sont les suivantes: “[Il fuut faire] les rites de protection du
lieu avec les trois claquements de main et le reste, la préparation de I'arghya
sux huit constituants, le proksapa de sa téte avec cette eau, le proksana du
matériel et des ingrédients avec de I'eau-de-kusa et ASTRA, Vabhyuksapa avec
KAVACA, I"abhimantrapa et Pavakupthana avec HRDAYA, Vamrtikarapa, le
dessin du rilaka sur son front avec de la pate de santal, I'hommage & soi-meme
et la purification des mantra™ [33a), toutes opérations expliquées & propos du
ritwel quotidien.

Mais comme la récitation des mantra sur l= matériel est en jointe en langage
clair par la suite de notre floka, il faut admettre que le adi signifie autz chose.
Trilocana y voit I'indication de procéder : au culte de soi-méme {(@tmapija), b la
purification des manira (mantrasuddhi), b la préparation du paiicagavya, b la
confection du jAanakhadga (avec lequel, semble-t-il, on trace des lignes sur le
sol) et & la récitation de manirg sur cet objet [33b). Les deux premiers rites
cités suivent, chez Aghoradiva, la récitation des manrra sur le matériel : les
derniers ne seront indiqués par ce méme auteur qu'aprés le rite de la main de
Siva, De toules fagons, tous ces rites sont obligatoires pour une grande,
cérémonie comme celle-ci. On trouvera la description du JAdnakhad ga en note
au floka 35, et la préparation du paficagavya dans la section 111 . #loka 105 =g,

* Trds probablement, les trois rites appelés ablhyuksana,

i : abhimantrapa et
avakupthana qui ailleurs suivent le proksapa (cf, note précédente),

s
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Imposition de la “main de Siva"

34. Puis il construit la “main de Siva™ avec de I'herbe
darbha, de I'herbe diirva, du riz non décortiqué (akgata), des fleurs
et de [la pate de] santal, [en récitant] le mantra HRD et les
autres’; et il la place sur sa propre téte®.

' La transformation, par des mantra, de la main du guryen main. de Siva
est en général décrite par les Agama & propos de ladiksa, et c'est & cette ocea-
sion aussi que Somasambhu I'explique brisvement, Mais la deseription la plus
précise que nous en ayons est celle de la Rurusamhiti (Raurava, mais dans un
chapitre non encore publié) : “[Le guru doit] laver sa main droite; l'orner de
sanlal, efc. § déposer les cing brahmamantra sur les cing doigts, dans I'ordre
normal; avec de la pite de santal, dessiner avec Je pouce gauche un mapdala
[dans la paume droite]; en son milieu, déposer le vidyadeha et le Siva supreme;
puis rendre hommage avec arghya, padya, gandha, dhiipa et un pavitra. [Cetie
main, alors] ol se trouvent les cing brahma [mantra], et qui est sous la domina-
tion de Siva, peut opérer d'elle-méme la rupture des pasa; elle donne la
sécurilé ; on l'appelle “main de Siva” [34a). Aghoradiva dépose d’abord
Vasana- et le mirti-[mantra), puis les cing bralimamanira, apres quoi il réalise
“I’&tat supreme™ (procés de paramikarapa) [34b]. Les substances énumérées ic;

& la ligne 34a constituent probablement le pavitra dont parle le Raurava (cf.
5P1, p. 214),

= hrdadi: les afgamantra en commenganl par HRDAYA. Mais ceux-ci ne
peuvent étre * déposés " dans la main sans qu’y soit présent d'abord Siva sous
forme de son mantra, et Siva ne peul etre invoqué que sur un Trone, D'od Ia
glose du commentateur: le terme désigne & la fois les padmisana, le migpgi-
mantra, le milamantra et les arigamantra [34c]. Le procédé, légtrement différent
de ue]lui qu'indique Aghorasiva, rappelle le karanyisa du sakalikarapa (SP],
App. I).

* Aghoradiva précise que le guru pose la **main de Siva ™ sur sa téte ot
imagine alors que le feu (fejas) [dont cette main est faite] entre par le brafuna.
randlira, disperse au dedans comme au deliors la masse des téngbres et illumine
I’espace jusqu’s 'horizon [34b]. Le geste transforme donc le guru en Siva : 4
partir de ce moment, tous les actes accomplis par le guru seront, en réalité,
accomplis par Siva

Mais le procés de sakalikarapa qui suivait Ia bliitasuddhi mentionnée gy
$loka précédent avait déja opéré une tramsformation semblable, consacrée
encore par I'dtmapiija (SPI, p, 142). A premitre vue, il semble donc que le
rite actuel soit inutile. Les auteurs sivaites ne souldvent pas ce probléme:
mais il ressort de leurs descriptions que le rite de la * main de Siva ™ ele:
leurs yeux plus fondamental que le rite de sakalikarapa. Tandis que ce dernier
est pratiqué quotidiennement par quiconqgue est habilité § rendre un culte &
Siva, 'autre ne se rencontre que lors des cérémonies exceptionnelles, Peut-
est-ce par lui que Siva, lors de ces rituels, est déposé ” dans I'offici
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Meéditation sur Siva'

35. *“Je suis Siva, le Premier des omniscients®, éminent dans
mon sacrifice’.

Ainsi doit méditer le gury, avec intensité, en tenant en ses
mains le Glaive-de-connaissance (jaanakhadga)'.

il le sera dans le lidga, le kumbha, le mandala et e Feu (cl. note an $1, 48b) ;
comme si le procks du sakalikarana — vraisemblablement dévalorisé du fait de
sa pratique quotidienne — ne suffisait pas & assurer la permanence d'une trans-
formation que I'on veut durable. Il n’est pas impossible que ce rite ait été
congu pour la diksd (on 4 vu gque la “main de Siva™ opérait la rupture des
liens), puis étendu inddment & des cérémonies comme celle que nous étudions,
qui ne le nécessitent pas.

! Titre erroné ({ivahastabhavani) dans D.

. §iva est _lc premier, dit le commentateur, d’une série qui comprend tous
les maitres qui ont transmis la science sacrée.

! Le jddnakhadga ou jRananistrimda, ou bodhisi, qui sera tout & ["heure
(£1. 46) offert h Siva, est confectionné avec trente-six brins de darbha. Voici
sa description selon Nirmalamagi, qui cite une source inconnue: “Pour
confectionner le jAdnakhadga, il faut prendre trente-six [brins de] darbha. [On
laissera] quatre arigula & T'avant; ensuite on fera un neeud de deux angula,
puis une tresse d'un empan (sila) de long. Au miliey, il y aura quatre argula
destinés & servir de poignée, et, sur les deux cotés, une “queue” de deux ardgula”
[35a). Les jhanakhadga que les gurukkal confectionnent pour la cérémoniec
solennelle du pavitrdrohapa correspondent assez blien & cette description (cf. P1.
VII) ; mais ony voit quatre *queues” et non deux, ce qui montre que la
derniére partie du texte a élé comprise différemment. On pemt en effet lire
aussi © “il y aura [des appendices] de deux asigula sur les cotés ; la partie arriere
scra faite de la méme fagon [que 'avant]”. La symétrie obtenue rend assecz
lointaine la ressemblance de I'objet avec une épée ; b moins que I'on n'imagine
une épée 4 deux lames, avec une poignée centrale et deux gardes représentées
par les “queues”? De toutes fagons, une difficulté plus importante subsiste,
relative 4 la fonction de cette arme. Pourguoi met-on entre les mains du Siva
du kwmnbha, dont la fonction, comme nous le verrons, est essentiellement de
protéger le sanctuaire, un glaive dont le nom nous indique gu'il est destiné &
trancher les liens de I'ignerance 7 Il ¢st permis de se demander si I'on n’a pas
affaire, comme dans le cas de la “main de Siva™, & une extension indue au
pavitrdrohapa de rites caractéristiques de la diksd, Mais cf. note au /. 44,

Notons que, sclon Aghorasiva, il faut réciter ASTRA sept fois
arme (comme plus tard sur les vikira) avant de s'en saisir [35;5. i

~

-
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Samskara du mandapa

36-—37a. Se placant au Sud-Ouest, le visage tourné vers le
Nord, il doit lancer (proksapa) de tous cotés de I'eau de 'arghya
et du pafcagavya.

11 fait ensuite dans le mandapa les rites de purification, depuis
le viksana (ou niriksana) jusqu'au catuspatha’'.

37b. 1l lance les vikira®, puis les rassemble avec un faisceau
de kusa.

" La liste donnée par Nirmalamagi: miviksapa, proksana, tidana, abhyu-
ksapa, khanana, avakirana, purapa, samikarapa, secana, kuttand, sammarjana,
samilepana, kalamayakalpana, tris¥iravestana, kalamayabhyarcana, rekhacatugtayva,
vajrikarapa et catugpatha [37a] ne differe que par un seul terme (avakirana
au lieu de wddharapa) de celle que nous relevons dans un manuscrit du
Cintyigama. Ce sont ces rites mémes dont le kupda est 1'objet lors du
rituel du Feu (SP1, p. 232-4) et ils ont été expliqués b ce propos.

*Da vikiram, au singulier. Le pluriel de la legon commune & K, M2 ei T,
que nous adoptons, est plus naturel. Le terme peut signifier **dispersé” aussi bien
que “disperseur”. I1 désigne des substances divisées (poudres, grains, fleurs, etc.)
qu'on lance pour écarter les obstacles. Somasambhu, & I'occasion de la diksa,
donnera leur liste: ldja (riz soufflé et écrasé), candana (santal en poudre),
siddhirta (grains de moutarde blanche), bhasman (cendres), diirva (brins d'herbe
diirvll), aksata (riz cru non décortiqué). On peut encore utiliser du lja seul,
On récite sept fois ASTRA sur le mélange, on I'asperge encore avec de
Peau-d’ASTRA, on I'enveloppe avec KAVACA : chacune des particules est
alors une arme capable d'écarter les obstacles [37h].  On trouve la méme liste
dans plusicurs Agama, parfois avec pugpa & In place de dirva [37c].
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38. et en fait le siege de la vardhani* an Nord-Est. 1l rend
hommage ensuite, au Sud-Ouest, au Maitre du Site*, et, sur la
porte, & Lakgmt”.

Hommage au sivakumbha, & la vardhani et 4 leur cour

39. Le kumbha', tourné vers I'Ouest, est posé sur “tous les
grains’™’; [le guru] I'assied sur le Taureau en récitant le prapava’;
ensuite, [il assied de méme] la vardhani sur le Lion’.

1 CL 4. 39,

* Brahman, Onse rappelle qu'ila déjh été salué comme Maitre du Site au
#l. 32, Mais le commentateur explique gque I'hommage qui lui a été rendu
alors I'était au titre du rituel quotidien, tandis qu'il est maintenant honoré
spécialement (maimittika-vastupija) [38a]. C'est un kalasa placé au S-O
(ef. Pl 1) qui le représente. On I'imagine “sis sur un hamsa, corpulent, de
couleur jaune, avec quatre visages moustachus, tenant le cuilleron (dapda—
commentaire de Nirmalamagi) et le rosaire dans ses mains droites, la cuillére
et le kamapdaly dans ses mains gauches™ [38].

* Lakgmi : “de couleur sombre, elle fait face i In porte, et déverse des
joyaux dans le sanctuaire™ [38b]. Son kalafa est & 'Ouest (PL I).

* Le terme de fivakumbha, parfois réduit & kumbha (ou kalasa, ou ghata)
lorsqu'il n’y a pas d’équivoque possible, est un terme technique qui désigne un
pot plein d’eau représentant Siva lors de certaines cérémonies. On met dans
I'eau différentes substances (or, efc.) et on prépare le vase de fagon spéciale
(el sous [45(] ). Le sivakumbha est accompagné d'un vase plus pelit, en principe
muni d'un goulot, que l'on appréte de la méme fagon : In vardhani (narfois
écrit viirdhani, surtout dans les textes du Nord, y compris I'¢dition k&émirienne
de notre paddhati). L'étymologie de ce terme est douteuse. Monnier-Williams
(Dict, p. 943) le fait dériver de “ vir ", eau; mais on peut penser b la racine
vrdh: augmenter (la vardhani serait-elle le “ prolongement™ de Siva i
ou méme & vardh : couper (serait-elle celle qui tranche les tétes, met en pi¢ces
les ennemis 7). Nous n'avons pas rencontré d'essai d'explication du terme chez
les commentateurs.

Dans les cérémonies d'installation des lifga ou des images de Siva, ainsi
que dans les pavitrirohapa publics et les grands festivals, on place, sur ["autel
central du mapdapa, un Sivakumbha et une vardhani entourés de huit vases
périphériques, et le rituel montre sans aucun doute possible qu'il sagit | de

ok
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Siva et de sa Sakti (appelée selon le cas Ums, Gaurl, Manonmanl, etc.) avec le
cercle des Vidyesvara, Mais dans le cas présent, on verra que le réle et méme
I'identité des deux personnages que ces vases représentent sont différents, et
beaucoup moins clairement définis. Et le rite qui les concerne offre une séric
de difficultés que nous allons mettre en évidence.

* L'expression sarva dhfinya désigne en général un mélange de grains pour
lesquels les Agania donnent des listes variées. Voici celle gu'Aghorasiva indigue
& Toccasion de ln diksa: tila, sarsapa, mudga, migsa, Simba, kuluttha et vrihi
[39a]. Ces grains rassemblés forment un coussinet sur lequel est posé le
kumbha, dans Fangle N.E du mapdapa (cf. PL 1, II et IV).

¥ Le kumbha est déja posé sur son coussinet de grains. On lui donne
rituellement un tréne (@sana) qui doit &ire mobile pour permettre Ia
circumambulation décrite au dleka 41. Ce tréne mobile (calisana) est lc
Taureau, monture habituelle de Siva; on se contente évidemment de I'imaginer.

Aghorasiva complique un peu les choses en admettant que ce caldsana
est placé sur le Taurzau. A 'occasion du rituel de la diksd il dira qu'il faut
invoquer le Taureau par son mantra, puis réciter les six mantra qui constituent
ce que nos textes appellent sadutthasana (cf. SP1, p. 128), et li-dessus placer
le kwmbha qui représente la mirti de Siva, en disant le mifrtimanira [39a]
Mais le méme auteur, décrivant le méme rite & 'occasion du pavitrarohapa, voil
le kumbha directement posé sur le Taureaw, et dans le kwnbha, pour Siva (et
non pour le vase), le calisana formé& par les six mantra [39b]. La deuxidme
version du rile ne semble pas correcte si, comme "affirment tous nos textes avec
ensemble, le kumbha est le corps (mirti) de Siva ; car on ne peut invoquer le
Trone du Dieu dans - et donc aprés - son corps. Ce que I'on invite dans la
puiirti, c’est la forme suprame, avec le milamanira (cf. SP1, p. 184-186), comme
on va le dire.

¥ Méme rite. A la vardhani, déja posée sur son coussinet de vikira (cf.
§l. 38a), on donne un Tréne mobile, le Lion, pour permeitre sa circumambula-
tion. Remarquons que le Lion est la monture de Durgs, el que I'on s'attend,
& cause de ce détail, & voir la Sakti de Siva invoquée dans la vardhani, comme
Siva dans le kumbha,

La vardhani est, comme le kwmbha, tournée vers I'Ouest, ce qui signifie
pratiquement que son goulot est dirigé dans cette direction [44a].
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40. Il adore, dans le kumbha, Siva avec ses membres * et,
dans la vardhani, Astra®.

Dans les directions, il (rend hommage| aux Gardiens de
PEspace, depuis Sakra (Indra) jusqu’a Vispu et Brahman.’

1l s’agit maintenant de P'invecation du Dieu supréme dans son corps
(miirti). On linvogue “avec ses membres” (sddga), ce qui signifie que ['on
récite, aprés le milamantra, les afigamanira qui “donnent” ses membres au
Seigneur. Mais il faut comprendre qu'on invogue ces membres en tant gu'ils
font partie du corps de Siva (comme en SPl, p. 194) et non en tant que,
détachés, ils forment le premier cercle de sa cour (comme en SPI, p. 208-210).
Car, sur un asana mobile, le culte ne doit comprendre ni dvarapa ni nirodhanag -
on ne donne pas de cour au Dieu, ol on ne le “détient™ pas. Cest ce que
rappelle Aghorasiva dans les deux passages cités ([39a] et {39b]), Nirmalamani
comprend qu'il faut se contenter d'invoquer Siva avee huit fleurs [40a] ; comme
les huit Aeurs représentent Visana, la mirti, la forme supréme et les cing
“membres™ (SP1, p. 292), cela donnerait un rite paralléle & celui qui sera indi-
qué par Aghorasiva paur Astra (cf. note suivante), mais en contradiction avec
Iassimilation du vase lui-méme & |a miri,

* Aghorasiva décrit ici une invocation d’Astra avec ses membres identigue
a celle que nous trouverons sous la plume de Somasambhuy pour le culte qui
suit le pradukyipa (cf. note au #1. 435),

On peut s*étonner de voir invoquer dans la vardhani Astra, et non la Sukii,
Muis absolument tous les textes sont d'accord sur ce point: il faut dans ce vise
invoquer Astra (plus exactement Plsupatasira, I'arme de Pusupati), et méditer
sur cetie forme masculine & Paspeet terrifiant, que Somuasambhu décrira & pro-
pos de la diksa: “il a I'dclat de dix millions de soleils, rugit comme les nuages
qui noieront le monde ; ila trois yeux [sur chacun de ses] quatre visages, qualre
bras, un serpent en guise de cordon sacré ; Pextrémité de ses crocs étincelle, ses
cheveux, sa moustache et ses sourcils flamboient ; il tient en mains la lance, le
marteau, le trident et I'épée, et le croissant de lune est posé sur son chignon™
[40b). Lorsqu’ il n'est Pas personnifié pour les besoins de Ia méditation, Astra
est décril comme une épée (asi, khadga) [44a], et jamais, & notre connaissance,
comme une lance ou un javelot (sakti) ; ce qui permet de rejeter Fhypothése,
séduisante b premitre vue, selon laquelle le double aspect de |a divinité invo-
quée dans la vardhani serait lié au double sens du terme de fakii qui désigne
une arme en méme temps qu'une déesse, ]| resie évidemment que I'Arme du

»
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Dieu, est, comme la Déesse, un aspect de sa Puissance (fakt). Mais on ne peut
nssimiler purement et simplement I'une & l'autre. Il faut donc reconnaitre
gue la vardhani dont il est question dans le rite actuel est différente des vases
de méme nom ob I'on invoque la Sakti, Beaucoup de textes d'ailleurs marquent
nettement cette différence en réservant le terme de vardhani pour ces derniers,
et en désignant le vase ot I'on invoque I'Arme du nom d’astravardhani, De
1h & supposer qu'il y a aussi une différence entre le Siva qui régne dans un vase
central, accompagné de son Epouse, et ce Siva un peu &carté, tourné vers
I'Ousst et accompagné de son Arme, il n'y a qu'un pas. Mais les lextes ne
permettent pas de le franchir. & moins qu'on ne considére comme un indice
d'infériorité le faitque ce Siva ne regoit qu'un—et pas quatre—pavirra
{cf. p. 32-34, n. 4). Notons toutefois qu'on ['appelle Yagesvara (le Maitre du
sacrifice) plus volontiers que Siva,

Si Astra est la divinité qui régne dons la vardhani, qu’en est-il advenu de
la puissance féminine annoncée par le Lion et dont le §loka 45 affirmera I
présence? Il semble qu'il faille la voir maténalisée par le vase lui-méme,
"Arme se trouvant alors dedans; et bien qu'aucun texte ne décrive ici une
Durgh brandissant une épée, on est invinciblement tenté d'imaginer ainsi la
relation entre la vardhant et 'Astra.  Mais alors, ln vardhani ne sourait étre la
mirsi d'Astra, et 1a symétrie avec le fivakumbha disparait ; c'est ce que le rite
confirme, en faisant invoquer dans le vase I'isana et la miri d'Astra.  Lorsque
Aghorasiva fait de méme invoquer 'asama et la miirti de Siva dans le kumbha,
comme en [39b], il rétablit la symétrie entre les deux rites, mais en contredisant
& l'affirmation répétée que le kwwbha est la miirti de Siva. 11y a, nous le
verrons, une autre fagon de retrouver cette symétrie que la logigue demande,

* L'expression montre que I'on envisage ici dix Lokapila ou Dikpala, [l
y a dans le rituel sivaite un certain floitement au sujet du nombre de ces
Gardiens, gui sont tantét huit, tantdt dix. Dans le premier cas, ce sont les
Gardiens des directions principales et intermédiaires (d'Indra & Isvara, comme
en SP1, p. 244), Dans le second (le plus fréquent), la liste se complite par le
Gardien du zénith, qui est Brahman, et celui du nadir, qui est Visnu. Mais,
pour des raisons pratiques évidentes, ces deux dernidres divinités sont invogquées
dans le plan des huit autres : Brahman vers le N-E (direction noble qui peut
symboliser le haul, comme on le voit dans le rituel quotidien on le brakmamanira
ISANA est “placé” au N-E, alors qu' [sana est le visage supéricur de Sadasdiva
—cf. SPI, p. 208, n. 1), et Viggu, par raison de symétrie, vers le S-0, [J faut
bien distinguer, au moins quant & leurs fonctions puisque les formes de
méditation sont les mémes, le Brahman-Lokapala qui intervient jci et le
Brahman-Vastundtha honoré au dloka 38,

Selon la pratique actuelle, les Lokapéla sont invoqués, comme les autres
divinités “extérieures”, dans des vases (kalasa) que l'on dispose comme le
montre la Pl. I. Mais il nen a siirement pas toujours &té ainsi. L' Uttara-
Kimika les situe “aux frontitres du champ™ (ksetranemyam : cf. [25a]), et c'est
évidemment I qu'il faut les voir, gardant les quartiers qui leur sont assignés ;
I'expression “dans les directions” de notre texte ne signifie rien d'autre,
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41. Se saisissant fermement de la vardhani, qui va marcher'

devant le ghata®, le mantrin proclame I'ordre de Siva dans toutes
les directions & partir de I'Est :

! Nous respectons 1'ordre du texte, puisqu'il est le méme dans toutes nos
versions, et nous respectons aussi son ambiguité, La proclamation aux Loka-
pila semble se faire an moment ot ['officiant et son aide, s’étant saisi des
vases, vont commencer le pradaksipa. Mais dans la section sur la diksa ob
I'on retrouve décrite la mapdapapiija (qui n'a aucune raison de se faire alors
différemment), Somusambhu dit apparemment le contraire : pradakgipa d’abord,
proclamation ensuite. Aghorasiva, dont les instructions sont parfaitement
claires, suit la premidre méthode ; et méme, il fait proclamer 'ordre de Siva aux
Lokapila avant que les officiants ne se soient saisi des vases[4la]. Méme
chose dans le Siddhdntasekhara et la Kriyidipika. Le Suksma [41b] et le
Mrgendra [45f] suivent la méthode inverse. Et le Diksadarsa [41c] voil les
deux opérations simultanées : toul en promenant auwtour du mapdapa la vardhani
qui verse son filet d'ean, l'officiant s’arréte dans chaque direction pour proclamer
I'ordre de Siva. Peut-2tre pourrait-on lire notre texte ainsi.

Précisons, avec le Sukgma [41b], que c’est 'officiant principal qui porte la
vardhani, tandis qu'un aide proméne le kumbha,

* Le divakumbha. Presque tous les Agama et manuels s'entendent pour
faire marcher la vardhani devant le ghata—I'Arme devant le Dieu. Mais les
deux éditions de notre texte (tous les mss. sont corrompus ou incomplets 4 cet
endroit) ont la méme expression, ghataprsthinugaminim, que le commentateur
s'efforce de justifier : la qualité de 'arme est de servir, dit-il—d'ot amu—mais
elle marche devant, et le ghata, derrit¢re [41d). Dans la section sur la diksa,
Somasambhu dira cependant kumbhasyagrinugiminim, ce qui est un peu plys
¢lair.

..'-'I_
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42. *“O Sakra'! pour apaiser les obstacles dans ton quartier,
reste ici, attentif, sur 'ordre de Siva, jusqu'a la fin du sacrifice!”

43. 1l fait faire & cette Arme [qu’est la vardhanil® un tour
complet du mandapa, pour assurer la protection [du lieu] °.

! Le mantrin répéte le Sloka 42 dans chacune des dix directions, en intro-
duisant, & la place de Sakra, le nom du Lokapila intéressé,

Notons gue ces deux lignes sont absentes de K, M1, M2 et T, ainsi que de
I" Acintyavisvasidikhya que Somasambhu suit pourtant fidelement.

* Relevons le terme dastrarfipipim: “qui a lu forme d'une arme™. Pour le
moment, I'idée de Sakti-Epouse est oubliée : la vardhani est I' Arme.

® Pendant que la vardhani verse son filet d'eau autour du mapdapa, on
imagine que se construit. une *citadelle d’Astra” ([41a] et [45f]), c'est & dire
que I'Arme que contient la vardhani se multiplic & l'infini pour former un
rempart autour du sacrifice,
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44. Aprés quoi, il dépose [les vases]: le kalasa' d’abord.
puis, & sa gauche, le récipient de I'Arme’. Dans le kumbha, muni
d'un trone complet’, il adore le Dieu, sis sur un trone ferme*;

* Le divakumbha.

* La vardhani, appelée ici fastrafu (D imprime Sastralim). Tous les textes
ne disent pas aussi clairement qu'elle est 3 la gauche de Siva. La plupart ont
tad daksipatal [39a] ou tad daksipe [45(], que nous lirions normalement,
n'étaient les commentaires : “h la droite de Siva™ plutot que : *“au Sud de Siva”,
Or ces deux lectures sont ici opposées, puisque Siva regarde vers 'Ouest, Les
commentateurs, peut-éire parce qu'ils voient dans la vardhani & la fois I"Arme
et la Déesse, interprétent ces expressions comme signifiant “au Sud du kumbha™
(kumbhadaksipadisatah), donc : “& gauche de Siva™ ; et c'est ainsi qu'on dispose
les vases dans la pratique actuelle (cf. P1. 1V). Mais il n'est pas impossible
que cette interprétation soit le résultat d'une incompréhension du rite.
Retenons en tout cas qu'il y a doute & ce sujet et relevons ce passage de
provenance inconnue, cité par Nirmalamapi: “Il faut rendre hommage &
Sambhu, Seigneur du sacrifice, en forme de jAanasakti. Au Sud du Dieu,
touchée par sa main droite, montée sur un Lion, le goulot vers I'Ouest, on
placera sur un trone & six parties la vardhani qui détruit les Obstacles: cest
la forme de la kripdfaksi. Lia-dedans, on adore Astra, étincelant, en forme
d'épée” [44a]. 1l semble que 'auteur de ce passage ait voulu rassembler, en
les ordonnant, une série d'éléments contradictoires livrés par les différents
textes, et peut-étre méme expliquer le terme de jAdnakhadga qui nous avait
arrétés: ne serait-ce pas larme propre b la jidnasakd?. .

1| semble bien que la ligne 44b fasse mention de deux dsgng: ['un fue
'on donne au kumbha, I'autre & Siva dans le kumbha, La difficulté est la meme
que celle rencontrée plus haut : si le vase est le corps du Dieu, on ne voit pas
pourquoi il faudrait, dans ce vase, invoguer encore un dsang pour le Dicu.
Cest pourtant ce que demande Aghorasiva dans les deux passages, concordants
cette fois, o il décrit le rite. Mais on pourrait peut-2tre lire notre texte
différemment, et penser que I'adjectif sthirdsanam peut qualifier le Dieu dont la
mirti (vase) est fermement installée sur son tréne,

Quoi qu'il en soit, le trone du kumbha est dit “complet” parce gue tous les
mantra hubituels sont récités (cf. SP1, p. 156-164); et il est “ferme™ parce gu’il
est placé sur la Pierre-de-base (ddhdradil®), occupée par la Puissance-qui-
supporte (Adhfrasakti), essenticllement immobile, au licu d'étre placé sur le
Taureau. A partic de c¢ moment, le fivakumbha doit rester absolument
immobile ; s'il est déplacé, il y a faute rituelle,
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45. et dans la vardhani, installée sur le prapava, [il adore]
I’Arme’. Puis il effectue I'union de la vulve et du phallus, avec
la lingamudra®.

! Somasambhu semble dire que le tréne de la vardhani est ici construit par
la prononciation du seul prapava (OM). Dans la vardhani, on installe un tréne
“ferme’” pour Astra, en récitant huit mantra que I"auteur donne dans la section
de la dikgd, au méme stade du rituel ;

*Om, Him, Astrisaniya Humphagpamah !

* Om, Him, Astramirtaye Humpphaggamah ! »

*“Om, Slipm Pasim Humphat, Astriya Humphapnamah !
* Om, Him, Hydayaya Humpphaggamah !

“ Om, Slim, Sirase Humphagpamah ! ™

“0Om, Pam, Sikhiyai Hupphapgamah !

“ Om, Som, Kavaciya Humpphapgamah !

* Om, Hum Phat, Astriya Humphagpamab ! ** [45a]

On reconnait dans les trois premiers |"dsana-, le mirti- et le milamantra
d"Astra, et, dans les cinq autres, les adgamantra (le dernier invoquant I'Astra
d'Asira). Notons la forme particulitre du midlamanira: cest le mantra appelé
communément le plsupatistramantra (cf. SP1, p. 96, n. 3, of: une forme trés
voisine est mentionnée), Dans un autre chapitre qui traite de astribhisela
(aspersion spéciale, faite en vue d’un résultat déterminé, avec de I'eau ob I'on a
invoqué Astra), ce méme manrra est donné par I"éditeur de D sous la forme
suivante : “Oum, Slim, Pam, Stm, Hum, Phat, Pasupatastriya Namah™ ; et les
six bija isolés: OM, SLIM, etc, préciédent ensuite, dans cet ordre, les six
agamantra (NETRA compris, cette fois) d'Astra [45b].

* Selon Aghorasiva, I'officiant salue d’abord Siva et Sakti d'un mantra
commun : “Om, Haum, Sivasaktibhyam, Namah ™ [45c]). Puis il réalise entre
eux une union sexuelle par la lidgamudra (cf. SP1, P1. 1, No 19), La mmdra ici
n'est pas simplement montrée; mais I'officiant, dont les mains la forment,
touche le kumbha avec le pouce (qui représente le lidga), puis la vardhani avec
le poing (qui représente la vulve: yoni, bhaga)—le mumuksu faisant ces
opérations dans 'ordre inverse ([45c] et [45d]). L’hymne de louanges qui suit
précise lidée: “Devant Toi, Ums, gqui as la forme d'une vulve, devant Toi,
Safikara, qui as la forme du phallus, je m'inclige! ** [45¢].

Apparemment, Astra est oublié, et c’est I"idée de Sakti-Epouse qui émerge
& nouveau. Ces instructions se trouvent dans tous les mapuels, et aussi dans
un chapitre (peut-8tre interpolé) du Piirva-Kirapa qui, sous le titre de
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Sthapanakramavidhi (rites d'installation) traite de samskira du mandapa [45¢].
Il serait tentant, pour arranger les choses, d'assimiler simplement I'Arme &
I'Epouse, et de déclarer apparente la dualité de leurs deux aspects : mais les
instructions concernanl la méditation sur Astra ne le permettent guére. L'autre
solution est d’accepter I'idée d'une superposition accidentelle de deux notions
distinctes : & la notion d’Arme, qui nous semble essentielle dans e rite actuel,
serait venu s"agglomérer celle de Sakti, qui apparait comme secondaire ; et ceci
par analogie avec des situations ol Siva, sous forme de kumbha, est accompagné
de sa Sakti représentée aussi par un vase. Ainsi se serait construit le rile assez
déroutant que nous venons d’examiner.

Cette hypothése s'appuie sur 'existence de textes qui ne présenlent pas
trace de Ia contamination dont nous venons de parler. Un exemple nous en est
donné par le Mrgendra, dont voici la description compléte du rite: “Puis, [le
guru] raméne les vikira au N-E avec un tissu propre, un chasse-mouches ou un
balai de darbha, 11 dessine la-dessus un mapdala avec des [poudres] odorantes,
donne I'asana comme on I'a expliqué ici, et place [sur ce Trone] un kwmbha d’or
ou d’autre métal, ou de terre, sans défaut : il est plein d’eau filirée & travers un
linge, on I'a touché avec des [pites] parfumées ; il contient, avec des graines,
tous les joyaux, toutes les herbes, tous les métaux, tous les parfums, des
essences (jus de fruits, ou mercure) et des brins de kusa, et sa bouche est
décorée de pousses d'asoka, d'asvartha ou de ciita (manguier), Le guru le
dépose apres 'avoir frappé et couvert avee le manira [convenable], et avoir [sur
lui] récité cent fois {le m@mlamantral. 11 en fait la miirti [du Dieu], puis ¥ invogue
alors le Siva supréme, lui donne des membres, et I'adore comme on I'a dit plus
haut, avec des guirlandes, des parfums, des hali. A sa dreite (ou & son Sud?),
il adore de méme, dans la kartari (vardhani), sur un @sana fait d'un Jotus
construit avec le prapava, I'Arme de Mahesa (Mahesastra) qui écarte les troupes
de bandits : ¢’est [un Etre] effrayant, au mugissement terrible, pareil au soleil
de la fin du monde. [Le guru] doit ensuite envelopper [les deux vases] de deux
pitces de tissu blanc, opérer I'union {sandhana), puis proférer ceite requéte :
“Prends possession, O Bhagavan, de ce beau terrain rituel (karmabhiimi, glosé
par yagabhiir) ! Et, jusqu'a la fin du sacrifice, reste présent, [par bonté] pour
moi, dans chacune de ses parties !" La permission obten ue, il faut promener le
jet [d’eau] de la vardhani dans le sens droil autour [du manpdapa), sans toucher
les murs, tout en récitant le mantra ASTRA, &t en imaginant que se construit
une citndnllc.d‘j}slm. Le kuwmbha suit. Quand ils ont tous deux repris leurs
places, on leur rend hommage de nouveau, avec des [ofirandes] particulisrement
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riches. Puis on réalise I'union (de Siva?) avec les Seigneurs de 1'Espace, que
I'on honore®” [45f].

On voit gqu’il o’y a 13 aucune allosion & une Sakti-Epouse. 11y a le Dien,
dont le comps est le kumbha, et son Arme, dont le corps est la vardhani. L union
notée entre eux n'est pas davantage une union sexuelle gue celle qui intéresse
les Lokapila : ¢'est une union d’aspects apparemment séparés de Ia Divinité.
Le texte, logique avee [ui-meéme & Pintérieur de ce passage, le reste par la suite
il fera par exemple donner le caru & 1"Astra de la vardhani, et non & la Sakti, etc.
Et aucune des difficultés soulevées par la description de Somasambhu ne se¢
présente, 1l semble donc raisonnable de penser que le Mrgendra nous livre une
forme primitive du rite, et les paddhari, des états postérieurs encombrés d’éléments
étrangers,
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46. 1l offre ensuite au kwnbha le Glaive-de-Connaissance’,
ainsi qu'un japa du milamantra®; & la vardhani, [un japa] dix fois
moindre’. Puis il demande leur protection’.

' Clest le bodhasi (ou jAdnakhadga, ou fAananisiriméa) que officiant tienl
en mains depuis le floka 35. Selon Aghorasiva, il le dépose maintenant sur le
kumbha en faisant & Siva cette pritre: “Tu es le Maitre de ce sacrifice. Ce
corps. (mifrei) que Tu as est immobile. Voici le Glaive-de-Connaissance
prends-le, car ¢’est Ton Arme propre I'* [46a], | La formule est dins le Pirva-
Karapa [45¢], et elle est reprise telle quelle par les manuels. La paddhati
d'lsanasivagurudeva cependant la donne avec sakei & la place de miirsi, ce
qui ne semble pas trés heurcux. Notons 'expression pajiasya-pati équivalente
au vocable de Yagesvara par lequel on désigne couramment cette forme de
Siva qui régne dans le kwmbha, et dont [a fonction est éminemment de protéger
le rituel,

Ce rite d'offrande d'une épée (le jRanakhadga) & un Dieu qui en a juste-
ment une & son coté (I'Astra de la vardhani) est assez difficile & interpréter, et
les commentateurs ne nous y aident guére, On peut se demander si les deux
armes sont identiques, 'arme en paille tressée n'élant que le symbole visible de
I*épée invisible qui est dans la vardhani. C'est ce que peuvent faire supposer
plusicurs passages de la paddhari d'Tsanasivagurudeva, ob le terme de jaandsi
est mis en opposition & celui de padupatdstra, comme s'il s"agissait de deux
synonymes. Llidentification des deux armes semble aussi aller de soi pour
Nirmalamagi qui, pour appuyer l'injonction selon luquelle on dait placer le
Gluive-de-Connaissance dans la main droite de Siva, cite le texte “suivant, de
source inconnue: “L'astra de Iln vardhani est ( = doit gtre?) duns la main
droite de Siva ; cest pourguoi, dans le but de protéger le sacrifice, on le place
au début du rituel sur le kalasa™ [46b). r

Toutefois, la prigre citée sous [46a] parait établir un len enire- immobilité
de Siva et la nature particulitre de 'arme quon lui remet, et sous-entendre par
la que le jAdnakhadga est différent de I'Astra.  Tout se passe comme si 1'Astra
nélmit utile qu'a un Dieu libre de ses mouvements, et qu'il faille donner & un
Dieu immobilisé une arme plus subtile : la connaissance. Dans cetie perspectlive,
le jAanakhadga et I'Astra (qui est un khadga: voir [44a]) ne font plus double

emploi, mais on aboutit b ce paradoxe que c'est |'arme immatérielle gui est
représentée de fagon concrite,

De pombreux textes enfin (enire autres le Kirapa et Mygendra) ne font
aucune mention du fAiackhagga lors de 1a préparation rituelle du mapdapa, el
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on peut se demander s'il n*a pas &t introduit aprés coup, lorsque Ta présence
de I'Astra dans la vardhani a cessé d'étre sentie avee une intensité suffisante, la
vision de la Déesse estompant celle de I"Epée,

* Il faut faire le japa, puis V'offrir comme en SPI, p. 218-220,
* Le japa qui concerne la vardhani est un Japa 'ASTRA.

' Dans son chapitre sur le pavirrdrohapa, Aghorasiva donne pour cela une
formule simple : “O Bhagavan ! Reste ici jusqu'h la fin du sacrifice !" Il ena une
plus subtile, au méme momeat, dans san chapitre sur la diksa: “Ce sacrifice en
Ton honneur, je I'ai mis en route, moi, Ton adorateur. Veuille le protéger
jusqu's sa conclusion !” [46a).

La préparation du mapdapa est terminée. Avant d'y faire invoquer Gageda
et les Guru, Aghorasiva donne encore les instructions suivantes :  [L'officiant
doit] préparer le niredhirghya, U'offrir avec AGHORA pour la détention
tnirodhana) du Dieu (rite omis, selon cet auteur, lors du premier culte de Siva),
el “fixer” le vase contenant cet arghya, Puis il imagine le mandapa qui est
[maintenant] un yigagrha, entitrement débarrassé de tout obstacle grice aux
Astra qui surgissent des vikira dont est fait le sidge de la vardhani® [46a). Tous
les rites décrits depuis le $loka 40 ont essentiellement pour objet d'assurer la
protection, présente et future, du mapdapa devenu sanctuaire, On les retrouve
chaque fois qu'une cérémonie va se dérouler dans un mapdapa,
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Gulte de Gapesa

47. [Aprés quoi] il rend hommage, au Nord-Ouest, 4 Ganpeda
qui écarte les obstacles': il a quatre bras, la couleur d’un pétale
de lotus, et il porte ses armes.

Culte des Guru

48a. Le sage doit ensuite, comme toujours, installer les Guru
au Nord-Est*.

! On l'invoque, lui aussi, dans un vase d’eau (cf. P1. I). Selon Aghorasiva,
on lui demande de repousser les obstacles : avighnam astu !

* 11 s’agit, comme plus tard & la ligne 94a, des sept Guru du culte quotidien
(cf. 8P1, p. 52). Ils sont invoqués tous ensemble dans un seul kalasa
(cf. PL I).

Ici prend fin Iinvocation des divinités qui vont siéger dans le mapdapa
jusqu'i la fin du rituel. De Sarya au Gury, il ¥ en a vingt-sept, que I'on désigne
souvent par I'expression globale siryadiguruparyantam. Nous en rappelons la
liste en suivant Pordre des invocations: Sirya, quatre Dvira, huit Dvarapila,
Vastunitha, Laksmi, dix Lokapala, Gapapati et les Guru [48a). Comme ces
divinités constituent I'entourage ou la cour ( parivira) du Seigneur, on les appelle
encore pariviradevatd, Dans la pratique actuelle, elles sont représentées chacune
par un kalasa périphérique (cf. P1. 1), tandis que Siva et sa Sakti, présents
d'ailleurs, comme nous allons le voir, sous de multiples formes, sitgent &
I'intérieur du mapdapa.
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Culte du liriga personnel

48b49a. Apres avoir baigné le Dieu’, selon la regle, avec du
panicamrta, etc., le sage doit I'honorer par les cing services, en
suivant la méthode indiquée plus haut®.

! Le Dieu & qui I'on offre ici des ablutions semble bien étre le Siva qui est
présent dans le lidga: liga mobile de I'officiant si la cérémonie est privée,
lifiga principal du temple si elle est publique. Tous les auteurs de manuels sont
d’accord sur ce point [48b et 48c].

Mais on voit d'aprés les passages cités qu'ils s’entendent aussi pour invoquer
Siva, immédiatement aprés, sur un mapdala dessiné sur la vedi centrale (cf,
Ravrava, p. 158-9), ot il régne pendant tout le rituel sous le nom de Mapgdales-
vara. Le silence de Somasambhu sur ce point doit-il §'interpréter comme
I'indice d'une opinion différente? Le commentateur ne le pense pas, qui
introduit le présent loka en disant qu'avant le culte du lifiga personnel, il faut
adorer Siva sur un mapdala ou sur un sthandila. Et il cite & Pappui, non
seulement le floka 78b-79a ob Somasambhu fait allusion lui-méme au Siva du
mapdala, mais un passage du Pardkhya qui affirme la quintuple présence de Siva
lors de ces cérémonies: dans le liiga, dans le kumbha, dans Agni, sur le
mandala (ou le sthapdila) et dans le guru [48d]. La deuxitme partie de la
démonstration n'est peut-étre pas trés convaincante, La quintuple présence de
Siva est bien reconnue par Somafambhu lors de la cérémonie de la diksa, dont
le début est paralldle & celui du pavitrirohapa; mais il voit alors Siva présent
“sur le mapdala, ob il est le Témoin des actes rituels, dans le kalada {ou
Aumbha), ot il est le Protecteur du sacrifice, dans le Feu, ot il est le Réceptacle
du homa, dans le disciple, ot il est le Délicur de liens, dans le guru, ob il est |e
Donneur de grice™ [48¢], le /idga n’étant pas mentionné. Et le rituel qui suit
comporte une adoration de Siva sur le mapdala au moment précis ol intervient
ici I'adoration du fiiga. 1l semblerait que pour notre auteur les deux hommages
ne s'ajoutent pas. Mais peut-étre peuvent-ils se superposer? 1l suffirait de
penser que 'on dépose, aprds les ablutions dont il est ici I'objet, le lidga mobile
sur un mapdala; ainsi pourrait s’expliquer la ligne 78b, qui fait difficulté,

* CL SP1, p. 198,
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Rituel du Feu

49b-50a. [11 doit ensuite] accomplir les samskara du kupda
et les autres, et rendre hommage 4 Sivagni'. Puis il prépare le riz
(caru) selon la regle®, et il le purifie par les sampatahuti’.

50b-51a. Avec la louche, il le divise en trois parties destinées
[respectivement] & Dieu, & Agni et i lui-méme*; quand il aura
offert leurs parts & Siva et & Agni, il metira la sienne de coté’.

! Cette simple ligne sous-entend tout le procis de 'agnikarya, tel que
Somadambhu I'a décrit dans le rituel guotidien (SP1, section IV), v compris le
homa qui le termine. La plupart des autres manuels ont pour le rituel quotidien
du Feu une forme abrégée du rite, et décrivent sa forme élaborée i occasion du
pavitrirohana et de la diksa.

Notons que le kupda ot I’on allume le feu lors de ces rituels est situé dans
le mapgdapa, en général vers I'Est (cf, App. I et P1, I),

* Somasambhu décrit cette préparation (sthalipaka) dans la section relative
a la diksd, oh nous la trouverons.

* Cest le méme rite que celui qui a été décrit pour la purification du beurre
destiné au homa (SP1, p. 250, §1. 38). L'objet & purifier est ici le riz, et le
beurre, linstrument de la purification. Dot la technique: 1) on emplit le
cuilleron de beurre clarifié (purifié au préalable); 2) on verse un peu de ce
beurre dans le feu en disant SVA ; en secouant le cuilleron, on verse le reste sur
le riz en disant HA [50a].

* La division semble étre effective, puisque Somasambhu précisera dans la
section de la diksd que le riz de Siva et celui d’Agni seront accompagnés de
beurre et de miel, tandis que celui de I'officiant ne sera gccompagné que de
beurre. Aghorasiva donne les mémes instructions [505], qui semblent venir de
I'Urtara-Kamika [30c].

Méme s'ils ne précisent pas ce détail, la plupart des Agama enjoignent une
division en trois du riz qui vient d'étre cuit. Selon le Mrgendra, qui décrit le
rite & propos de la diksd, seule la part de Siva est effectivement séparée du reste,
Aprés avoir enjoint de diviser le riz de la marmite en trois en Yy tragant desraies
avec un darbha—ce qui pourrait faire croire & une division symboliqgue—, le
texte poursuit en effet de la fagon suivante: “On place une des parts sur ug
plateau (patra), on I'honore avec HRD, et on I'offre successivement au Siva qui
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est sur le sthapdila, & celui du kumbha et & 'Astra de la kartari (vardhani). La
deuxidme part (on ne dit pas qu'il faut d’abord I'isoler) est pour Agni (com,:
celui qui est dans Agni) ; avec la cuill¥re, on en prend une petite quantité que
I'on offre en oblation au Siva, accompagné de sa cour, [qui est dans le Feu];
puis on remet (com.: & cause de son extréme purcté) le reste de cette oblation
dans la marmite, que I'on couvre avec HRD. Le guru consommera cela aprks
avoir donné, comme on le dira plus loin, leurs parts aux disciples [50d]. Notons
que la part de Siva, qui pourtant n'a subi aucune diminution, n’est pas replacée
dans la marmite; tandis que le reste de I'oblation faite au Feu, déclarée trds
pure, ¥ est reversée; ceite remarque prendra tout son sens lors de notre
discussion & propos du nirmilya (section I11, £1. 63).

Le commentateur de Somasambhu compligue les choses en subdivisant les
trois parts inmitiales: “La part de Siva est divisée en cing; on donne [quatre
portions] aux Siva du kalafa, de la karkari (vardhani), du mandala et du lidga
personnel, et le reste au moment de 'offrande des vratdga. La part d"Agniest
divisée en quatre; la premitre portion est offerte au Fen comme nivedana aprés
I'offrande du caru (?); avec la deuxitme, on donne les antarbali ; 1a troisiéme
est offerte enoblation au Feu juste avant de lui donner son pavitra; et avec la
quatri¢me, on donne les bali [qui ont lieu ensuite]” [50e]. La division en cing
de la part de Siva, qui ne mange “qu’avec scs yeux", semble inutile ; on ne voit
pas pourquoi les bali seraient pris sur la part d'Agni; et plusieurs des moments
indiqués ne correspondent pas au texte de Somafambhu, que Trilocana
commente.

De nos jours, et ceci méme lors des cérémonies qui se font dans les temples,
tout le riz reste dans la marmite (qui est un joli pot de cuivre), On le présente
aux différents Siva; on en extrait les dhuti pour le Siva du Feu, ainsi que les
bali ; le reste, y compris donc ce que Siva a “consommé”, est pouriles prétres.

% Le texte n'indigue pas clairement & quel moment doivent se faire ces
offrandes. Apparemment, 'offrande 4 Siva est immédiate (& moins que le caru
offert comme vratdriga b la ligne 59b ne la représente?). Mais celle au Feu ne
sera mentionnée qu'au sloka 76. D'od notre traduction, qui place dans le futur
une partie au moins des événements,
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Offrande 4 Siva des objets destinés aux observances
ou aux réjouissances’.

51b-52a. A I'Est’, avec NARA (TAT-PURUSA) ou VARMAN
(KAVACA), on doit donner le batonnet pourles dents’, long de
douze pouces, provenant d’un arbre & latex”,

! Les neuf #loka qui constituent ce chapitre décrivent 'offrande de toute
une série d’objets ou d'ingrédients. Parmi eux, certains sont utiles pour la
pratique d’observances (wrara) et sont appelés de ce fait par le commentateur
et par les auteurs ultérieurs yrardiga ou vraracaryisiga; les auires, destinés &
rendre la vie agréable, sont appelés bhogdiga. Parmi les premiers, Trilocana
range : le bitonnet, la terre, les cendres, I'eau, le paficagavya, les ingrédients du
homa, le biton, le rosaire, etc.; et parmi les autres: la rocand, le kurikuma,
le bétel, etc. [51al.

Ce rite semble 2tre un élément caractéristique du pavitrdrohapa, et I'on
peut s'interroger sur sa signification, qui n’est expliquée par aucun manuel
connu de nous, et qui échappe totalement aux gurukka| contemporains.

1l faut certainement l'interpréter en relation avec I'observance (vrata) dont
on parlera plus tard (¢1. 110b-111) : les yrardpga déposés maintenant auprés du
Dieu semblent en effet annoncer le vrata ob I'officiant s'engagera le lendemain.
Ce seraient les objets mémes nécessaires b ce vrata — ou un échantillonnage de
cas choses — que l'on apporterait dans le voisinage du Dieu, pour qu'ils
soient sacralisés par cette veillée sainte, comme les pavitra. Telle semble étre
'opinion de la Kriyadipika, ot l'on peut lire & ce stade que “les ascites
(virakta) offrent les objets nécessaires au veeu de quatre mois (cBfurmisya-
yratdiga), puisque le carurmasyavrata el le pavitrdrohapa se font en méme
temps” [S1b]. Ce texte nous intéresse dans la mesure o il affirme un rapport
entre les yratadga et le vrata futur, se faisant ["écho d'une tradition que les
autres manuels ne nous transmettent pas. Mais P'auteur ne poursuit pas
dans le sens attendu. Immédiatement aprés la remarque précédente, il donne,
comme liste de yratiiga, exactement la méme série d’objets que Somasambhu,
y compris ceux que les autres nomment bhegdnga; et on comprend mal en quoi
les parfums, le bétel, le miroir, pourront servir au renongant, i qui lauteur a
limité le rite. Par ailleurs, le chapitre suivant, qui décrit le caturmasyavrata des
ascetes, ne reprend pas celie liste, mais une autre, qui ne la recouvre que trés

-y
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particllement. Nous avons ainsi use image expressive de la confusion qui
régne parmi les maitres faiva au sujet de ce rite, . .

Si notre hypothése & son sujet est exacte—si les vratiiga font allusion au
vrata du lendemain—,il faut expliquer la présence parmi eux, ou & cotéd’eux
d'objets “de jouissance™ qui ne répondent dans notre perspective b aucune
nécessité.  Plusieurs Agama ne les mentionnent pas, et tout porte & croire qu'ils
ont £ié ajoutés aux aulres aprés coup. Mais pourguoi? Peut-étre les a-t-on
introduits pour marquer le fait que le rite dont nous parlons n'est pas réservé
aux mumuksu (3 qui on peut associer les vratinga), mais doit anssi etre accompli
par les bubluksu (et les bhoginga leur ‘seraient associés). Une telle deviation
n'est pas impensable; elle se situe au contraire tout naturellement dans un
mouvement plus général, que I'on peut suivre au cours des sitcles, et qui tend
& mier la supériorité des renongants, et & affirmer I'excellence des hommes qu;
poursuivent les biens temporels en méme temps que la_libération. Mais, plus
probablement, on en est venu & considérer que les objets placés ce soir-1a dans
le mapdapa étaient destinds, non & l'usage de I'officiant, mais & 'usage du
Dieu ; et qu'il fallait, pour le satisfaire, lui offrir les choses qui rendent la vie
agréable. L’emploi des termes “donner”, “offrir”— au lieu de “placer”, utilisé
par la plupart des Agama dans ce passage—, et 'expression “pour plaire &
Isina” du floka 59a, montrent que c'est la I'opinion de Somasambhu. Et ses
successeurs l'imitent. L'offrande solennelle que ces auteurs mous décrivent
n'est plus alors que I'extension de I'offrande d’objets variés qui a lieu, lors de
chaque pifja, avant ou aprés le don du pavitra quotidien {cf. SPI1, p. 214, 47, 91.
92 et n. 7). Quelques Agama, qui donnent au stade of nous en sommes et
sans aucune explication une longue liste de choses “a offrir”, semblent soutenir
cette vision du rite. Mais nous ne croyons pas que tel ait été son sens
premier,

* Somasambhu ne dit pas ob placer ces objets. Certains textes prévoient
un sthapdila spécial pour les recevoir, parfois le méme que celui ot sont
posés les pavitra avant leur utilisation. Quoi gu'il en soit, les offrandes sont

déposées dans les directions principales et intermédiaires, et accompagnées de
mantra correspondant i leurs directions,

Les listes varient avec les textes. Celle de Somasambhu est i peu prés
Identique a celle de I'Urtara-Kamika [51c]. Onen trouvera "d’autres dans le
Raurava (p. 160). Cellz du Pirva-Kdrapa offre l'intérét de justifier mieux que
les autres le fait que I'officiant décrive deux fois le cercle des points cardinaux
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ot collatéraux. Pour cet Agama en effet, il dépose d'abord cing objels (ou
groupes d'objets) en récitant les brahmamantra, puis dix autres en récitant les
mantra des Lokapila. On a le schéma suivant: au N-E, les pavitra; & T'E,
'huile et un amalaka ; au S, biton, rosaire, couche, etc, et bol & aumones ; au
N, baguette (falakd), poudre & laver les cheveux, ciseaux, cure-ongles: &
1’0, bétel, yogapatta, chasse-mouches, gajamalika (?)—ceci pour le premier
nyasa, avec les bralmamantra correspondants, Puis, dans les huit directions a
partir de I'Est : sandales, miroir, vetements, cing terres, pafdcagavya, parasol,
peau d'antilope, bitonnet pour les dents; & quoi s'ajoutent le collyre au 5-O
(direction de Vigpu) et les cendres au N-E (direction de Brahman)—ceci pour
le deuxiéme nylisa, avec les mantra des Lokapila [51 d].

3 Relevons l'emploi, trés général dans les Agama, du terme de danta-
dhvana (litt. : lavage de dents) dans le sens de dantakagtha (bitonnet utilisé
pour s¢ laver les dents).

4 Somasambhu avait écarté les arbres & latex dans son chapitre sur le
lavage de dents quotidien (SP1, p. 10). S'il n'y a pas, ici ou 1a, de faute de
copiste, on peut comprendre que le bitonnet pour les dents dont on se
sert lors d'un vrara est différent de ceux dont on use guotidiennement. Notons
cependant que les textes des Dharmasdstra n’écartent pas les arbres & latex,
méme pour 'usage quotidien (cf. Kane, 11, p. 655).
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52b-53a. Au Sud, on doit offrir les cendres (bhasman) avec
ROPIN (AGHORA) ou avec SIKHA. :

A 1"Ouest, la terre, avec SADYOJATA ou avec HRD.

53b-54a. Au Nord, on donnera au Dieu des dicux un fruit
d’@malaki et de 1'eau pure, avec VAMADEVA ou SIRAS.

54b-55a. Au Nord-Est, avec 1SA ou le mitlamantra, de I'eau
parfumée, et du paficagavya dans un bol de palasa.’

L Jusqu'ici les offrandes sont des objets destinés aux ablutions matinales :
on remarquera que Somasambu indique, pour les accompagner, soit un brakma-
mantra, soit (sauf pour la derniére) un arigamantra.

Deux points sont & noter. Le premier est que les pavitra ne sont pas
nommés. Or ceci est en contradiction avec de nombreux Agama qui demandent
de les présenter avec les vraradga, en les déposant sur le sthapdila qui regoit
ces derniers. Le Suprabheda est dans ce cas: “On fait un sthapdila carré avec
du riz brut, du riz décortiqué, des fleurs, etc,, et on le couvre d'un tissu. Sur
ce tissu, le sage place les pavitra et leur rend hommage avec des parfums, des
fleurs, etc. Puis il les recouvre d'un linge avec SIRAS et les encense avec
HRDAYA. Au Sud [des pavitra], il dépose les cendres pures, & 'Ouest, la
terre pulvérisée ; I'eau au Nord, et le bitonnet pour les dents & I'Est: et il
honore ces choses avec des parfums et des fleurs, en récitant [le mantra]
HRDAYA." [54a]. De méme le Pirva-Kdrapa [51d], et le Mrgendra [54b)
dans un passage que notre commentateur cite & 'occasion du floka 94a, mais
qui est absent de I'édition de N. R. Bhatt. Le Kiraps, qui n'enjoint pas un
nydsa orienté, dit cependant de donner & Siva: “la terre, les cendres, le
bitonnet pour les dents et les pavitra™ [54c].

Le second point & relever est que trois des textes que nous venons de citer
limitent & quatre (Suprabheda et Mrgendra) ou & trois (Kirapa) la liste des objets
i offrir avec les pavitra; et ils n'utilisent pas, pour désigner ces choses, le terme
de vratdriga courant dans les textes ultéricurs. Les quatre offrandes du
Suprabheda et du Mrgendra sont celles que Somasambhu signale ici dans les
directions principales, et les trois textes concordent exactement quant & leur
emplacement : bitonnet & I'Est, cendres au Sud, eau (ou dhatri, ou eau + dhitri)
au Nord, et terre b 'Ouest. Cet accord n’est peut-étre pas I'effet du hasard
car on a vu (SP1, App. V) que le feu, I'eau et la terre étaient respectivement i
correspondance avec le Sud, le Nord et I"Ouest; et si le bitonnet pour les
dents pouvait étre mis en rapport avec I'air, on aurait une distribution ration-
nelle des quatre offrandes dans les points cardinaux auxquels elles sont
associées. Il semble bien, en tout cas, que ces quatre objets aient un statut
spécial parmi les vratdnga, et nous y verrions volontiers le noyau original des
listes enflées que nous livrent la plupart des textes,
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55b-56a. [Puis] au Nord-Est,' on donnera une fleur; au
Sud-Est, de la rocana ; au Sud-Ouest, de I'agaru ; et au Nord-
Ouest, le groupe de quatre”.

56b-57a. Tous les ingrédients du homa®, accompagnés de
kusa, Ton les offre] du coté de SADYOJATA', [tandis que] le baton,

le rosaire, le kaupina’, le bol 4 aumones [se donnent] avec ROUPIN
(AGHORA)".

57b-58a. Au Nord’, on offrira du collyre, du vermillon
(kurikuma), de Thuile, une baguette®, un produit pour laver les
cheveux, du bétel et un miroir, ainsi que de la rocana’.

! Dans ce §loka, les mantra ne sont pas indiqués. Selon Aghorasiva, ce
sont les adgamantra : SIRAS, HRDAYA, SIKHA et KAVACA, dans cet ordre
[55a].

* Le commentateur précise : candana, agaru, karpiira et kuikuma ; et il cite
4 l'appui la Mrgendrapaddhati. Méme liste chez Aghorasiva [55a],

2 Cf. SP1, p. 260-262. Un é&chantillonnage de l'ensemble est rassemblé
dans un petit récipient,

* Donc & 'Ouest. Notons la legon de K, ajdrena, au licu de sadyojite. De
toutes fagons, le mantra SADYOJATA doit étre sous-entendu.

¥ Bande de tissu servant de cache-sexe, que I'on porte sous les vétements,

* Donc au Sud.

" Avec VAMADEVA.

® 1l semble que le terme de falaka (baguette) désigne ici une sorte de cure-
oreilles (Srotra-fodhana), car plusieurs textes signalent expressément cet objet
dans leur liste d’offrandes (par ex. le SGkgma, cité dans le Raurava, p. 160, n. 1),

* La gorocand est nommée deux fois, ce qui est peut-étre le résultat d'une
erreur. Mais Aghoradiva confirme,

wy
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58b-59a. Le siege, les sandales, le récipient’, le yogapatta,
le parasol, [on les donne] au Nord-Est, avec le-mmnira 18A, pour
plaire 4 Idana.

59b-60a. A I'Est, [on offrira] & Nara (Tat-Purusa) du caru
avec du beurre clarifié, ainsi que des parfums, etc.”. Parmi ces
choses, celles que I'on n'a pas, on les imaginera”.

1 11 s'agit peut-étre du kamandalu, qui n'est pas mentionné ailleurs dans
notre texte, mais [ait traditionnellement partie des ofirandes,

! Le commentateur expligue le *“etc.”: eau pour se laver les mains,
mouchoir, etc. Notons différentes legons pour celte ligne: sirghyam au
lieu de sdjyam dans K sannam gandhidikam dans K ¢t M1 pour le second
piada.

? La régle est générale, et nous la trouvons dans de nombreux textes. Mais
les temples, et les riches particulicrs, possédent les objels nécessaires en
miniature. C'est ainsi que nous avons vu une collection comprenant: baton,
bol & aumones, baguette (faldkd), miroir, sitge, sandales, kamapdalu, parasol et
chasse-mouches—tout ceci en argent, et de petites dimensions—avec un kauping
el un yogapafta de soie, en miniature eux aussi. Les autres choses sont des
produits d’usage courant, que I"on peut s¢ procurer sans difficulté,
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Ce qu'il faut faire le jour de 'adhivasana des pavitra'.

60b-61a. [ L’officiant ] prend les pavitra®, les asperge avec de
I’eau d’ASTRA et les purifie par les samhitamantra; puis il les
amene aupres du Feu’

! Nous conservons le titre qui se trouve ici dans D et dans la paddhari
d’Aghorasiva, Comme ce qui précéde &tait aussi a faire le jour de I'adkivisana,
il faut lire: “Ce qu'il faut faire des pavitra le jour de leur adhivisana™.

! On peut se demander de quels pavitra il s’agit ici. S5i I'on en croit
Aghorasiva, le rite concerne les pavitra qui seront offerts le lendemain: rateva-
pavitra et ganglvatdraka. Cet auteur en effet situe & ce stade linvocation
(décrite par Somasambhu aux sloka 14 et 22) des divinités dans leurs brins et
dans leurs nceuds, et la purification, qui suit immédiatement ce rite, concerne les
mémes objets. Voici tout le passage: “Ensuite, amener les pavifra auprés
d'Agni, dans va récipient pur; les déposer & I'Ouest du kupda sur un mapdala
accompagné de darbha ob un dsana a été invoqué avec OM; les asperger avec
ASTRA ; faire, dans leurs neuf tantu, le nydsa de Prapava, Candra, Vahni,
Brahman, Naga, Guha, Ravi, Sadasiva et Sarvadeva, dans cet ordre, avec le
nom de chacun au dauf accompagné de OM et de NAMAH ; déposer enfin,
dans les neeuds : Prakgti, etc. (liste de Somasambhu), chacune par son nom,
selon la méthode précédente. Ceci sur les tattvapavitra. (Le texte, probable-
ment erroné, de la paddhari, est lu ici & la lumikére de son commentaire par
Nirmalamagi). Sur le gadgivatiraka, déposer les seize kald, Siva et Sakti, Sur
les quatre pavitra (les trois tatfvapavitra et le gaigivatdraka), déposer les quatre
mapdala avec leurs Seigneurs (ef. SP1, p. 170, ob on nolera la correspondance
entre les trois premiers mapgdala et les trois groupes de rariva) ; réciter sur eux
les samhitdmantra, les recouvrir avec une peau d’antilope noire ou toute autre
chose; méditer sur Siva qui est I'Année, le Témoin de toutes nos actions,
I'lmmuable, le Protecteur, le Refuge, Celui qui lie b I'acte son fruit ; puis faire
les sampitahuri en récitant vingl et une fois les samhitimantra; protéger avec
ASTRA, envelopper avec KAVACA, iransformer en amrta, et déposer le
récipient auprés du kumbia [60a].

Cette interprétation du rite a I'avantage de justifier le terme de Suddkapa-
vitra utilisé pour désigner les pavitra principaux offerts le lendemain de
V'adhivasana : ils seraient dits “purs” parce qu'ils auraient—et eux seuls—subi
la purification*spéciale décrite ici.

Si nous acceptons céla, il faut dire que leur adhivisana (cf. p. 36, n. 1)
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61b-62a. et les recouvre d'une peau d’antilope noire ou
d'autre chose. Il médite alors sur Siva, 'Immuable, comme
identique & I’Année, le Protecteur et le Témoin de toutes nos
actions',

62b-63a. Puis il purifie les pavitra en récitant & nouveau
les samhitamantra, vingt et une fois, par la méthode qui consiste
b dire SVA puis HA.®

commence maintenant. Et c'est bien ce que nous laissent entendre quelques-
uns des manuels : mais aucun ne précise le point avec clarté.

Il est cependant étrange. si la purification décrite ne concerne que les
pavitra destinés 4 1a cérémonie du lendemain, d'enjoindre leur purification au
stade actuel, immédiatement avant {'offirande des gandhapavitra ; et on pourrait
peut-étre, en dépit de tous les commeniaires, comprendre que nos floka 60b-
63a concernent tous les pavitra. Aprés cette purification globale, I'officiant
préleverait, pour les offrir, les pavitra parfumés, et il assurerait plus tard (41
79b sq.) la protection de ceux qui doivent passer la nuit dans le mapdapa. Un

de la cérémonic paraliéle de h damanapiija, ob il est dit (#1. 28a)
qu'nprés 'offrande des damana parfumés, on place “le reste” dans un récipient
pur, etc. (comme ici en 79b sq.), semble appuyer cette hypothise. Mais nous
ne pouvons I'étayer davantage. Sauf I'Uttara-Kamika dont un vers, d'ailleurs
assez obscur, semble soutenir Pinterprétation d'Aghorasiva, les autres Agama
ont des instructions trop vVagues pour permettre de trancher la question.

3 Le rite des sampltthuti, qui va suivre, exige en effet la proximité du feu.

' On se rappellera que le rituel ol nous sommcs engagés est destiné b
effacer les fautes de I'année écoulée. 11 est tout h fait indiqué de penser que

I'Année n'est autre que le corps de diva, qui, maitre du Temps, est naturelle-
ment témoin et gardien de nos actes. Voir de méme la ligne 95a,

* K et M1 ont virlpam ekavimfatih, et M2 et T, vardnim ekavim#arim,
* La premidre récitation (41, 61a) était un simple japa ; la seconde accom-
pagne les sampdeihuti (cf. £1. S0a).

M
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Offrande des pavitra parfumés [aux dieux qui si#gent
dans le mapdapal.

63b-64a. 11 doit entourer d'un siitra', avec VARMAN, le
pavillon du sacrifice’, la résidence du Taureau®, le sanctuaire, le
réceptacle du Feu’, et le groupe des objets [de culte]’.

! Cette injonction, difficile & interpréter & I'aide de notre seul texte, se
retrouve dans de nombreux Agama ou manuels. L'Urtara-Kamika, quila donne
[63a] immédiatement & la suite du passage cité en [25a] ot il énumére les dieux
gui ne doivent recevoir qu'un pavifra et la répite [63b] enire les offrandes de
gandhapavitra & Strya et aux dieux du mapdapa, pourrait nous incliner b
penser que le siifra (ou les trois ou cing siitra, selon le Kimika) dont il s'agit
représente un pavitra, que l'on offrirait & ces objets avant d'en offrir aux
divinités qui vont &étre nommées. Aghoradiva semble concevoir les choses
pinsi, puisqu’il situe, lui aussi, ce procés entre "offrande du pavitra & Sioirya et
I'ofirande des pavitra aux dieux du mapdapa [65b]). Mais le geste devrait alors
étre répété le lendemain, lors de I'offrande des fuddhapavitra, ce qui n'est pas.
Nous croyons plus probable que le siftra en question représente un kauruka ou
raksisitra, cordeletie protecirice dont on entoure le bras de l'officiant et les
objets au début de nombreux rituels, Aucun gurukkal n'a pu nous éclairer
sur ce point, Voir de méme p. 40, n. 4.

2 C'est-h-dire le yigamapdapa, appelé ici ydgadhdman,
3 Probablement le pavillon qui abrite Nandin; s’il i’y en a pas, le socle

méme du Taureau. Remarquons que ces indications, et la suivante, nous font
passer du rituel privé au rituel public.

* Le kupda.

® Dans les Agama et chez les commentateurs, le mot kdraka est synonyme
d'upakarapa : ohjets nécessaires au culte. On le rencontrera dans ce sens dans
le Mregendra (voir I'index de 'ouvrage), dans la Kriyikramadyotika [63c], etc.
Aghorasiva, dans le passage cité sous [65b], utilise d’ailleurs le terme d'upakarapg
l& ob Somasambhu a kdraka-oghg.
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64b-65a. - Puis il offre un pavitra parfumé' i Surya, apres lui
avoir rendu hommage.

[Ensuite]® il se prosterne, prend I'acamana’, fait le nyasa
habituel® et prépare 'arghyva’.

65b-66a. [Aprés quoil il donne des pavitra parfumés aux
Gardiens des Portes, & partir de Nandin®; puis il entre, et en
donne & Brahman, le Maitre du Site, [A Laksmi],’

! Les gandhapavitra sont imprégnés de substances parfumées (cf. p. 28,
n. 3) et sont plus simples que les autres pavitra. Les lignes 68b-70a donnent
quelques détails sur celui que I'on offre & Siva ; les autres sont semblables.

* Les deux lignes précédées d'un astérisque manquent & D, M2 ¢t T, mais
se trouvent dans K et dans M|, ainsi que dans I'Acinryavisvasadikhya [65a).
Elles indiquent des rites qu'il est nécessaire d’accomplir & ce stade, et il n'y a
aucune raison de douter de leur authenticité,

Aghorasiva a une séquence analogué quoique plus compliquée : offrande
du caru & Siirya, offrande de pavitra parfumés aux dieux qui I'accompagnent
(ses Dvarapila, etc.) ; dhiipa; dmantrapa ; offrande de pavitra & Surya, puis &
ses asiga et aux plandtes qui 'entourent ; paramikarapa; japa (de Sirya) et
offrande du japa. Ceci pour notre lighe 64b. Puis: mamaskira, Gcamana,
sakalikarapa (Farglya n’est pas mentionné) ; encerclement du ydgamapdapa,
eic., avec un sifra (comme ici au floka 63b-64a); offrande de pavitra aux
Dvirapila, & Brahman, b Laksmi, et aux Lokapila; au kumbha et & la vardhani;
caru, dmantrapa, pavitra, japa ; pavitra b Gagesa et aux guru; au Mapdales-
vara : cary, &mantrapa, pavitra el japa [65b].

On voit que Strya et les différentes formes de Siva ont droit & un traite-
ment spécial : on lenr offre le caru; on les invite par un mantra qui est, au
vocatil prés, celui que donneront nos dloka 70b-72a; aprés quoi seulement on
leur donne leur pavitra ; et on terming par un japa de leur mantra.

» Cf. p. 42, n. 3.

' Sakalikarapa,

® L'Acintyavisvasidakhya [65a] a kridrghyakal que nous adoptons, K
ayant kreaghyatal, erroné,

* K a gapadidvarapalebiyo, errone. Nous avons adopté la legon de MI,
qui est aussi celle de I'Acintyavisvasddskhya.

T D et T ont brahmape vidadhita tat ; mais le commentaire discutant sur
un apl, nous avons adoplé la legon de K et de M1, Notons que, dans M2, on
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66b-67a. et aux Gardiens du Monde accompagnés de leurs
Armes'—a chacun avec son nom—.

Puis il en donne un au sivakumbha et & la vardhani ainsi qua
Lambodara (Gagesa).

67b-68a. Aprés avoir rendu hommage & Vighnanayaka
(Ganeéa), il offre un [pavitra)] aux pieds de lotus des Guru®.

Enfin il se décore lui-méme® d'un pavitra, parfumé au
préalable.

peut lire pi aussi bien que vi ; on sait que les deux consonnes p et v ont une
forme trés voisine dans I'écriture grantha, et le passage de I'une 4 'autre lors
d’une transcription est des plus fréquents.

Selon le commentateur, cet api vise Lakgmi, dont la place est ici en effet
dans la liste des vingt-sept divinités que I'on doit honorer [66a].

Y Les Armes (Syudha) des Lokapila sont parfois invoquées et honorées
séparément ; il en est ainsi par exemple lorsque I"on fait au Seigneur un calte
qui comprend cing dvarapa: les dyudha constituent le cinquidme cercle, tandis
que les Lokapila forment le quatridme; et il y a dix armes s'il y a dix Loka-
pila, huit si ceux-ci ne sont que huit {corriger en ce sens 1"App. VIIT de SPI
ob I"on a introduit dix armes pour huit Lokapdla). Mais ici elles ne sont pas
séparées de leurs détenteurs ; on doit simplement imaginer qu’ils portent leurs
armes,

¥ gurupaiiktl, comme en 94a,
L'officiant a dod¢ offert un pavitra i chacune des vingt-sept divinités qui
réguent dans le mapdapa. 11 va maintenant s'adresser & Siva,

* Il place un pavitra sur sa téte,

\
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 [Offrande des pavitrg parfumés i Siva]
68b-70a. Alors il prend, dans ses mains en aﬁja!f,' avec des
fleurs et de l'herbe durva', le pavitra d’invitation®, qui permet
d’obtenir les quatre sortes de fruits. Dépourvu de mesure
précise’, il a peu de brins et un seul ncud; on I'a oint de toutes
les herbes’ et encensé’. Tout en le tenant dans ses mains,
(I"officiant] récite les mots d’invite : -

' On trouve aussi puspadhiipighyam (K) et puspadhiipddyair (D). La
plupart des textes mentionnant expressément les fleurs et I'herbe diirva [69a),
nous avons adopté la legon commune 3 M1, M2 et T.

*Le terme employé, dmanirapapavitra, est, dans notre texte, un syno-
nyme de gandhapavitra. Celui-ci désigne la nature du pavitra, celui-la, sa
fonction, qui est d’inviter Siva (§/. T0b-7la). Mais nous avons trouvé un
ouvrage ol les deux noms correspondent h deux sortes de paviira, offerts
successivement, et dont la fonction n'est pas précisée (Kalagamaprayadcirta,
T. 144, p. 54 b 57, texte trop corrompu pour &tre cité),

? Ce sont: kAma, artha, dharma el moksa,
* A l'inverse des pavifra définitifs, décrits au début du chapitre (41, 11 & 28),

* Le commentateur donne ici une liste d’herbes tirée du Mohad@rortara -
murd, mamsi, vacd, kustha, faileya, deux rajani, musali, mustd, Mais il
n'indique ni quand, ni comment, on oint les pavitra de ce mélange—ou de
certains de ses composanis.

On trouve ces précisions dans le Siddhanrasekhara, qui enseigne : “On
oint d'abord le liriga, tout en récitant le Sivamantra, d'un mélange com-
posé de substances parfumées réduites en poudre : musc, santal, etc.: et on oint
ensuite les pavifra, qui sont dés lors appelés gandhapavitra, avec cetie pite
reprise au lidga™ [69b]. 1l semble que pour ce texte I'opération se fasse au
moment méme de 'offrande du pavirra, que I'on donne accompagné de diirvia,
fleurs, riz et santal. Peut-étre Somasambhu avait-il aussi en voe un procés de
ce genre, mais Aghorasiva ne I'enjoignant pas, la pratique actuelle "ignore,

* Avant de se saisir du pavifra, I’officiant lui présente Iencens,
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70b-7la. “Om! O Souverain,' Toi qui combles toutes les
braches faites & la régle, O Puissant, je T'invite® & ce sacrifice,
dont sur Ton ordre j'ai réuni les instruments *!

71b-72a. Permets qu’il soit efficace pour le sacrifiant, O
Pere du [monde] conscient et inconscient * !

De toute les fagons® et en tous temps, O Sambhu, révérence
& Toi! Sois-moi favorable!"

! Selon Aghorasiva, la pridre et le rite qui la suit s'adressent au Siva du
linga (mais cf. p. 84, n. 1). Cette pridre se trouve exactement sous la méme
forme dans un grand nombre de textes.

* L'expression est traditionnelle, et nous la traduisons sans nuances, On
peut comprendre cet appel comme ung invitation que I'on ferait & un hote déja
présent chez soi d’assister b une cérémonie particulire. Mais notre commen-
tateur—et les autres a sa suite— refuse de prendre le mot “dmantrayimi” i la
lettre. Le probléme est le méme que celui qui se présente b I'occasion de
'emploi du terme d'd@vdhana au début de chaque culte (cf. SPI, p. 190, n. 2).
On sait, dit Trilocana, que “I'#vdhana que 'on fait chaque jour n’a pas pour
objet d'obtenir la présence de Dieun (dans le support ob on 'adore), mais de
lui demander la permission de lui rendre un culte”™. Il en est de méme ici,
mais Pavahana habituel ayant déjh été accompli pour la pija, il s’agit d’un
avahana spécial, qui signifie : “Je te demande la permission d’entreprendre ce
sacrifice spécial™ [71a].

% On trouve : fvadicchi-vydptakiraka (D, Siddhantasekhara), *vyapti{ Acintya-
vidvasadakhya, M1, M2 et T), “vipti (K, C, Idanadivagurudevapaddhati, Uttara-
Kimika, etc.), et “vapta (A). Le commentaire explique que le matériel (upa-
karapa) du sacrifice a été obtenu ou réuni (d/abdha) sur I'ordre, ou grice & la
permission (#jia) du Seigneur [71a], ce qui nous fait opter pour la derniére
legon et lire mvad-icchi- avapra-karakah, qui qualifie évidemment le sujet (aharn)
sous-entendu de la phrase.

* Le Cit, monde spirituel, qui comprend, outre Siva, tous les &tman ; et
I'acit, monde inerte.

¢ D imprime sarvadha, qu'ont aussi presque tous les ms,

N
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79b-73a. Ou encore': “Je T'invite, O Dien, avec la
Déesse, les Ganeévara, les Mantreda, les Lokapala, et toute Ta
cour. : : :

73b-74a. Avec Ta permission, je t'offrirai [demain] matin
un paviira, et je ferai un vosu®, O Seigneur supréeme!™

! La formule de linison, atha vi, se trouve dans toutes les versions de la
paddhati, mais elle manque b 'Acintyaviévasidakhya et b quelques manuels. 11
ne serait pas impossible en effet de concevoir les quatre floka comme formant
un tout, ou encore de penser, avec lsgnadivagurudeva, que les deux premiers
Aiccompagnent le geste d'offrande, et que les deux derniers sont récités immé-
diatement aprés, en présentant au Dieu la lumigre {@rdfrika) [12a]. L’Uttara-
Kamika toutefois n'a que les deux premiers $loka, ce qui appuie l'interprétation
Jde notre autéur qui voit une alternative 1h ob d'autres voient une succession,

*CE 4, 111

My
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74b-75a. Apres avoir invité le Dieu, il doit, avec une
expiratien, effectuer la transformation [du pavitra] en amrta’ et
Ioffrir & Siva ® en récitant le mitlamantra jusqu’a Siva®.

75b. Puis il fait le japa, chante des hymnes®, se prosterne,
et demande 3 Sambhu de pardonner”.

' Cf, SPI, p. 74, n. 2.

* Notons quelques différences avec les instructions d"Aghorasiva, donc avec
le rite actuel. Dans la paddhari d"Aghorasiva, Ie don du pavitra parfumé &
Siva ne suit pas immédiatement le don de ces mémes objets aux autres dieux du
mapdapa, mais il en est séparé par I'offrande des vrata- et bhogdrga, que
Somasambhu place plus tet.

Par ailleurs, le rite assez simple que décrivent nos floka 68b-75b devient
I une cérémonie complexe, dont voici les principaux moments: 1) adoration
de Siva avec huit fleurs; 2) offrande au Dieu de sa part de caru, diment
consacré par les mantra habituels; 3) offrande de pavitra parfumés aux
Dvirapila, 4 soi-méme, & Gagapati, 3 Laksmi et aux Guru (ces personnages
sont nommés ici en tant qu'ils accompagnent le Siva du lisiga; en tant que
gardiens ou habitants du mapdapa, ils ont été honorés plus haut); 4) priére &
Siva (comme ici) ; 5) offrande du pavitra parfumé & Siva ; 6) offrande analogue
aux Brahman et Adga qui 'entourent ; 7) dhiipa, dipa, etc., et afjali de fleurs;
8) amrtamudrd et mahimudrd [75a). On voit qu'Aghorasiva tient & faire
participer & I'offrande les dieux que le rituel quotidien place auprés de Siva,
sans s'inquidter du fait que les mémes dieux ont déji été rencontrés dans le
mapdapa. La répétition semble justifiée dans le cas d’une cérémonie de temple
ob "officiant, aprés les rites qui ont eu pour cadre le mapdapa, se rend dans le
sanctuaire du /idga fixe, el y rencontre nécessairement les Dvirapila, etc., qu'il
se doit d"honorer; elle I'est moins dans le cas d'une cérémonie privée ot le Siva
mobile que 'on adore & ce stade se trouve lui-méme dans le mapdapa. Quant
b I'intervention du premier dvarapa (ici, les brahma- et adgamantra), on a vu
[65b) qu'Aghorasiva la prévoyait pour Sarya, et il 'enjoindra de méme [76a)
pour le Siva du Feu. Somasambhu n'en dit met.

*Cf, SPI, p.186,n. 1etPL. VI. On améne le mantra & son point
d'extinction (laya).
* K, M1, M2 et T ont stotra an lieu de sturf,

' €1, SP1, p. 274, . 3,
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Rites concernant le Siva du feu.

76. Il doit [ensuite] faire l'oblation du tiers du riz' &
divagni, et lui donner [un pavitral". :
Apres quoi®, en disant :

“Om! A ceux qui habitent I'Est: Au Seigneur de cette
Direction, aux bhiita, aux Meres, aux Ganpa, aux Rudra, a
Ksetrapala, et aux autres, Svaha!"™, il donne des bali & I'exté-
rieur’, dans toutes les directions, en changeant [chaque fois] le
nom de la direction .

v Au dloka 51a, Somasambhu a demandé de diviser le care en trois. 1l
semble done naturel de comprendre que le terme de trripdmda signifie ici “le
tiers”. Une partie du riz a été offerte & Siva, la dernidre sera pour 'officiant ;
on nous dit ici comment disposer de la deuxieme.

Le commentateur, géné peut-étre par le fait qu'il faut encore du riz pour
les bali, comprend autrement, puisqu'il déclare dans le passage cité sous [S0e]
que la part d'Agni est divisée en quatre, et que c'est [a troisitme de | ces parts
que I'on offre & Agni au moment de lui donner son pavitra. 11 lit donc
triiyamfa comme “la troisitme des [quatre] parts”. Nous ne croyons pas que
Somasambhu ait vu les choses ainsi.

* Mémes remarques que précédemment concernant la complexification du
rite chez Aghorasiva [76a].

* Le mot fatal est omis dans D et K, mais cité par le commentateur [76b].

* Le texte de D et des mss. est ici erroné ; nous avons adopté la legon de
K pour tout le mantra.

% Plusienrs difficultés se présentent ici. Si on lit, comme on est tenté de
le faire: *“offrandes extéricures™ (bahirbali), et qu'on se reporte au rituel
quotidien (SP1, p. 266-8), on est frappé par ce quisuit: 1°) les anrarbali, qui
précédent habituellement les bakirbali, ne sont pas mentionnés; 2°) le mantra
donné ici par Somasambhu (et ceci, dans toutes les versions de la paddhari)
blogue en un seul groupe les récipiendaires habituels des offrandes intéricures
et des offrandes extéricures ; 3°) si ce mantra est répété dans toutes les direc-
tions en changeant seulement son premier terme (Est deviendra Sud-Est, puis
Sud, etc...), on doit supposer que chacun de ces quartiers ¢st habité b la fois
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par des bhifta, des Mires, etc,, alors que lu rituel quotidien attribue I’Est aux
Rudra, le Sud aux Méres, etc.

Le commentateur est surtout géné par 1'absence de toute allusion aux
antarbali. 1l propose d’abord de lire le texte tel quel, mais en comprenant que,
puisque les bahirbali sont mentionnés, les antarbali sont implicites [76b]. Et
pour nous prouver que Somasambhu n’a pas l'intention de les supprimer, il
cite notre floka 113b. Mais il ne nous dit pas ce que I"on doit faire du mantra
dans ces conditions: ce seul mantra servira-t-il aux deux fins? Car il ne
convient, tel quel, ni aux anfarbali ni aux bakirbali. La deuxi®me explication,
avancée comme & regret par Trilocana, suppose que “bahir” est lu comme
un adverbe indépendant : il faudrait lui appliquer la méthode connue sous le
nom de tantra et dédoubler ce mot, qui signifierait une premidre fois “&
I'extérieur du kupda™ et une seconde fois ““A 'extérieur du mapdapa™; et ceci
équivaudrait b enjoindre deux sortes de bali [76b]. -Mais dans ce cas aussi,
encore plus évidemment, il faudrait couper en deux le manfra donné, ce qui
n'est pas régulier, ’
~ On peut, semble-t-il, accepter le texte 'de Somasambhu tel quelen lisant ce
gue nous proposons : ** on donne, i I'extérieur, des bali **. 11 n’est pas nécessaire
d'y voir la réplique des bali du rituel quotidien. On trouve en effet dans le
Mrgendra, & 1’occasion de I"adhivisana des $igya avant leur dikss, des bali aux
Dikpati, Vastudeva, Graha, bhiira, Matr et Rudra (c’est b peu prés notre liste),
faits avec un mantra unique, plus compliqué que le nétre mais équivalent [76c],
ce qui prouve qu'une telle fagon de procéder est possible.

Reste & savoir si, pour notre auteur, ces bali extraordinaires s’ajoutent h
ceux qui suiveni normalement 'agnikdrya ou les remplacent. Parmi les
auteurs de manuels ultérieurs, Isdnadivagurudeva admet qu'ils s'ajoutent aux
autres, et les donne (avec le mantra de Somasambhu) aprés les bali normaux,
Aghorasiva par contre ne cite pas ce mantra, ¢t ordonne, aprés les bali aux dieux
qui sibgent sur les paridhi et sur les vigtara (du kupda), les bali intérieurs et
extérieurs habituels [76d). Le Siddhantasekhara est du méme avis [76e].
L*Uttara-Kamika se contente de bahirbali aux Scigneurs des Directions et aux
autres Entités [76f], Quant & la pratique actuelle, exclusivement basée en pays
tamoul sur I'enseignement d’Aghorasiva, elle ne nous apprend rien.

Remarquons encore que ces bali sont le plus souvent enjoints par les autres
manuels aprés le prayadcittahoma du $loka 77, et non avant.

* Somasambhu n'indique pas qu'il faille donner un pavitra en méme temps
que les bali. Mais Aghorasiva et les autres manuels le précisent [76d], et le
commentatenr le considére comme évident [76b],
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77. Mais d’autres disent' qu'il faut donner I'offrande &
Ksetrapala au Nord-Ouest.

[Le guru] alors prend I'acamana’, et procéde au homa qui
comble les manquements aux régles *;

* Toutes les versions de la paddhati ont jaguh. 1l semble donc certain que
le guruh que portent deux des manuscrits du commentaire & la place de jagul,
soit erroné. L’Acintyavisvasadikhya, qui semble servir de modéle s Somasambhu,
o bien un gurub & la méme ligne, mais la phrase est tournée autrement : “alors,
le guru donne au Nord-Ouest 'offrande & Ksetrapila™ [77a]. Il s’agit dans
ce dernier cas d'une offrande séparée i Ksetrapila, comme celle quindigue
IUttara-Kamika [76c], comme aussi peut-étre celle que I'on trouve dans le rituel
quotidien aprés les offrandes extérieures (SP1, p. 268). Nous ne voyons pas
clair encore au sujet de la multiplicité des Ksetrapila qui interviennent dans la
distribution des bali, quotidiens ou exceptionnels.

* Le commentaire citant un dcamya, et 'dcamana étant de régle aprés les
bali, nous écartons la legon de D et de M2 (samastavidhi-vicchidra) pour adopter
celle de K. Celle de M1 (acamya vidhivad rudrapiirakam...) serail peut-étre aussi
bonne, & condition de remplacer le rudra erroné par un chidra, ce qui nous
donnerait une ligne identique & celle de I'Acintyavidvasidikhya: “ayant pris
I'fcamana selon la riégle, on doit procéder au homa qui comble les bréches”
[T7al.

% Le homa qui est enjoint ici sembleétre un simple priyascittahoma. On
appelle ainsi un Aoma de cent ou cent huit ahuti, dont le but est de corriger les
fautes gue I'on a pu commettre pendant les rites qui précédent immédiatement ;
il est de régle lors de tous les rituels exceptionnels, Aghorasiva n’en indique
pas d’autre, au stade actuel. Il demande, aprés les instructions que nous avons
citées sous [76a], de faire comme priyadcitta cent huit oblations avec le
miilamantra, de donner la pirpahuti et d’offrir le naivedya, I"dcamana, ete, [77b).
Mais le lendemain, au méme moment, il parlera de cent huit @huti “destinées &
affermir la réparation des briches faites & la régle” (cf. sous [113a]), et ensuite
d'un homa dans un but de pravadcitra. Le premier de ces homa est le homa
spécifique du pavitrdrohapa, ce par quoi se caractérise ce rituel spécial ; le
second est un rite de réparation banal. La formule employée par Aghorasiva
pour le premier étant 3 peu prds la méme que celle que Somasambhu utilise ici,
on pourrait penser que notre auleur n'a pas en vue le homa banal de rbparations,
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78a. puis, aprés avoir donné l'oblation plénitre et les
oblations avec les wyahyti', il effectuc I'emprisonnement (nirod-
hana)’ du Feu. 2

mais le homa qui doit se faire & 'occasion du pavitrdrohana, et gqui a le meéme
objet que I'ensemble de ce rituel. Nous ne pouvons décider pour 'une ou
Pautre de ces hypothéses, car la seconde, plus séduisante, nous place devant
une autre difficulté : un tel homa ne devrait pas se faire aprés les bali.

* CI. SP1, p. 272, et ici, 5. 115. AupammL selon Aghorasiva, quelques
offrandes & Sivigni: naivedya, dcamana, candana, tambila, etc., et hommage
aux cendres [77b].

® Cest le rite de  mirodhana (ou rodhana) que I'on effectue avec I'arghya
appelé nirodharghya et 1a mudra nigthura (cf. SP1, p. 188, ob il est mentionné
au début du culte). 11 signifie “détention ™ : on empéche une divinité pré-
sente dans un support de la quitter. Lorsqu’il est ainsi accompli & la fin
d'un culte, ou d’une journée, il renforce en quelque sorte le nirodhana initial
—s'ily ena euun—, et marque I'intention de Iofficiant de ne pas donner le
congé (visarjana) auquel on pourrait s’attendre & ce stade,

Remarquons que, selon notre texte, le nirodhana ne concerne qu'Agni, et
non pas le Siva qui est dans le Ceeur d*Agni ; et qu'il n'y a donc aucune con-
tradiction entre le rite actuel et celui que va décrire le $loka 78b-79a. Aghora-
éiva au contraire parle d’un nirodhana du Siva qui est dans Agni, avant méme
le vyahrtihoma [77b], mais il n’enjoint pas ensuite I'union par la voie des nadi.
Autrement dit, il maintient le Siva invoqué dans Agni dans son support,
tandis que Somasambhu I’en écarte, Mais, pour les deux auteurs, Agni est
maintent ; ce qui signific matériellement que le feu va couver sous la cendre
jusquiau lendemain, ot on le ranimera. On le couvre & cet effet de balle de
riz ou d'autre chose semblable : 'opération s'appelle rakgapa (protection).
Cette précaution présente ’avantage de dispenser de recommencer chaque jour
le rituel complexe par lequel on a engendré et fait croitre Agni (SP1, p. 230 &
244), et elle est enjointe dans la plupart des manuels. Mais il est possible de
laisser volontairement s'éteindre le fen, c'est & dire de congédier Agni,
condition de refaire le rituel complet le lendemain, Le Siddhantasekhara re-
connait cette possibilité : *“Il faut, lit-on dans ce manuel, soit congédier
Sivagni, soit le détenir jusqu'a la fin du rituel” [78a].
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Ensuite, en disant:
“Om Him, 4 Agni, Svaha!"”
“ Om Ham, & Soma, Svaha!”
“ Om, Ham, & Agni et 3 Soma, Svaha!”
“ Om, Ham, & Agni-qui-exauce-les-veeux, Svaha!”
il doit donner quatre huti *. _
78b-79a. Il faut alors qu'il unisse, par la méthode qui
consiste & joindre leurs nadi®, le Dieu qu'il a honoré dans le
kupda du Feu au Dieu qui a été honoré sur le mandala®.

! A cause de la dernidre formule, elles sont appelées svisfakrdahuri
[77b]. On les a rencontrées dans le rituel quotidien (SP1, p. 250), mais dans
un contexte différent.

* L'Uttara-Kidmika a, au méme endroit : nddisandhana-mirgepa (par la voie
des madi) [79a), expression qui semble impliquer une vision dynamigue du
procés. Il faut probablement comprendre, comme au #loka 125b (que le
commentateur rapprochera d'ailleurs de celui-ci), que le Siva du Feu * quitte **
Agni, et va s'unir au Siva du mapdala. On le rappellera dans le Feu le
lendemain matin, lors du rituel signalé en 91a; et il y restera jusqu’au soir, oh
on le congédiera de nouveau (£]. 113a).

Mais cette * union par les nadi "* (nddisandhina), qui consiste & imaginer
que la susumni du Siva du Feu est mise en relation avec celle d’un autre Siva,
est parfois congue de fagon légérement différente, comme I'établissement d’une
communication stable entre deux ou plusieurs formes de Siva, dont le but n’est
plus de permettre un * déplacement ™', mais de faire participer & une méme
offrande (en général un homa) toutes les formes de Siva. Dans ce cas, I'union
se fait juste avant ce homa (cf, SPl, p. 260). Aghoradiva connait les
deux usages du niddisandhina, 11 enjoint ce procks au moment du premier
agnikarya (mentionné ici au £/. 49b) et nous avons relevé ses instructions pour
éclairer le rituel quotidien de Somasambhu (cf. SPI, p. 261, sous [46a]; mais
comprendre ydgastha-Siva comme *Siva du mapdala”), La communication
établie dure ensuite pendant toute la cérémonie, affirmant de fagon permanente
I'unité réelle de formes appareminent distinctes de Siva. Et & la fin du rituel,
elle sert & congédier le Siva du Feu [125b).

Notons que la liaison subtile, qu'il suffirait d’imaginer, est matérialisée
par les gurukka] par une tresse de darbha ou une cordelette de coton qui court
d'un support & I"autre dans le mapdapa.

* On remarque qu'il nest fait aucune mention du Siva du lirga (cf,
p. 84, n. 1).
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Protection des pavitra consacrés '

79b-80a. Dans un récipient pur, en vannerie par exi:mple.
il dépose ASTRA, SUSANKATA (KAVACA)' et HRDAYA. Puis il
place:la les pavitra,

80b-81a. et récite® sur eux les kalalmantral, ou les six
ariga [mantra), ou les brahmamantra, ou encore le miilamantra.

81b-82a. Puis, au-dessus des pavitra, il dépose HRDAYA,
KAVACA et SASTRA (ASTRA). Leur ayant amm constitué un
écrin *, il doit couvrir avec autre chose °.

82b-83a. Apres l'avoir enveloppé de fils avec VARMAN
(KAVACA)', et lui avoir rendu hommage avec les aigamantra, le
dévot doit confier [le récipient] au Seigneur du monde’, pour
qu'il le protége. -

L Les pavitra sont dits mmkrm' parce qu'ils ont é1é I'objet dns samskira
décrits plus haut (4], 60b-63a), et en partncuher des sampatdhuti, Le rite actuel
est un rite de protection.

* Susankafa —“bien fermé”— est mis pn_ur KAVACA ou VARMAN. Le
dloka 81b confirme d'ailleurs cette lecture, puisqu'il donne, en sens inverse, les
trois mantra déposés d'abord. C'est la technique de I"écrin de mantra’,
(samputikarapa) rencontrée dans le rituel quotidien (SP1, p. 218, n. 1).

* Nous avons choisi la legon de K et de Ml. D imprime adhiropayet
au lieu de abhimantrayet,

* Cf. note 2,
? Couvercle, ou tissu. -
" VARMAN intervient une seconde fois, sur le récipient fermé,

" Au Siva qui régne dans le kumbha, C'est en effet, novs I’avons vu, I
fonction spéciale de ce Siva (cf. p. 78, n. 1),



iR ' 131
e RtEate
sﬁﬁﬂﬁﬁqﬁ%ﬂﬂﬁi@wum"
T34 ¥ Fama TRErRiEeEe. | _
m&a?wra?ﬁa?ﬂmﬁnmn
HqA g qEEEeEa. |
&4 A9 e eI qeEa ) Sl

daT o AR | SR )
A Qs C N SR S



132 OFFRANDE ANNUELLE DES PAVITRA

Culte de la Science et du Maitre, et le reste

83b-84a. 1l donne ensuite [un pavitral au Livre du Sid-
dhanta, aprés I'avoir honoré avec des fleurs, de I'encens, etc. Puis

il se rend auprés de son guru, et, avec dévotion, lui offre un
pavitra.

84b-85a. Aprés quoi il sort, prend I'dcamana, et, sur trois
mandala [dessinés] avec de la bouse de vache, procéde* succes-
sivement [aux rites] du paficagavya, du caru, et du lavage de
dents (dantadhavana) *.

! D a bhavet au lieu du bhajer des autres texies,

* Ces trois rites sont détaillés par Somasambhu et les autres auteurs de
manuels & propos de la diksd. Les gestes que le guru fait accomplir au disciple
le soir de son adhivisana sont probablement ceux que I'officiant Euit reproduire
ici. Suivons la description d’Aghorasiva: Sur le premier mapdala, le disciple
boit trois gorgées de paiicagavya, séparées par des dcamana, en invogquant suc-
cessivement les trois groupes de tarrva. Sur le deuxidme, il consomme du caru,
servi dans un bol de feuilles: trois ou huit bouchées, qu’il saisit avec ses
doigts, et qui ne doivent pas toucher ses dents. Sur e troisiéme, un rite plus
¢tonnant a lieu : le disciple se frotte les dents avec un batonnet spécial, puis,
la lete tournée vers le ciel, il éjecte ce batonnet, qui retombe dans 1*une ou
I'autre des huit directions marquées sur le mapdala: sa chute permet de savoir
si les circonstances se présentent favorablement ou nom, et, le cas échéant, de
procéder & un rite d'apaisement (fdnti) par un homa de cent huit dhuti avec
ASTRA [83a].

Dans le Mrgendra, qui décrit ces rites 4 la méme occasion, on it (p. 114,
£l. 94b) que le bitonnet est le signe du wrara ot le disciple va s’engager pour

ue Siva accepte sa grande dévotion. Et le commentateur explique que le yrata

ont il est question consiste & boire du paficagayya, & ne consommer que du
caru, etc.; mais il ne dit pas si ces restrictions dureront au-deld de la soirée,
Il est assez malaisé de comprendre ces rites, ol sont associées, on ne sait pour-
quoi, les idées hétérogenes de purification et de divination, Mais ils semblent
avoir plus de sens lorque c’est un aspirant & la diksa gui les accomplit le soir
de son propre adhivisana que lorsqu'ils sont effectués par un officiant le soir de
Padhiviasana des pavitra—bh moins qu'ils ne constituent comme une allusion aux
observances qui marqueront pour lui la journée du lendemain. Excepté I'Urtara-

Kamika [79a], les Agama consultés ne signalent pas ces trois rites & I'ocecasion
du pavitratohapa.

Notons, & propos des quelques bouchées de caru, que la Kriyadipika les
considére comme un repas (le seul donc qu'aurait le bubhukgu ce soir-1a),
puisqu’elle précise qu'un renongant (virakta: notre mumukgu) devra s'en
abstenir, et les remplacer par un simple dcamana [85b).
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85b-86a. Aprés une veillée de chants, le bhubuksu prend
I'acamana et, vetu de manira', dort* sur une couche de darbha
en se rappelant Siva’.

86b-87a. Le mumuksu®, aprés les mémes préparatifs, mais &
jeun, s’étend sur une couche faite simplement de cendres, ’esprit
fixé sur un seul point.

! Cf. SPI, p. 320.

* Toutes -nos versions de la paddhari ont svaped (il doit dormir), Cette

instruction est d'ailleurs en accord avec plusieurs Agama, tel 1'"Uttara-Kiamika

-{79a], et elle est reprise par Aghorasiva [86a] et de nombreux auteurs
postérieurs,

L’accord est cependant loin d"&tre général sur ce point. Plus d'un Agdma
demande au contraire & lofficiant de veiller ce soir-1a. Citons le Raurava
(p. 162), l= Pirva-Karapa [86b], et le Suprabheda [86¢] qui dit explicitement qu'il
faut éviter de dormir., Parmi les auteurs de manuels, ld@nasivagurudeva
accepte cetle dernitre tradition. Pour lui, I'officiant doit passer la nuit éveillé
aupres de Siva, assis, et non étendu, sur un siége de darbha ou de cendres. I1 cite
5 I'appui le Mohadirottara, ob I'on peut lire en effet qu'il faut passer la nuit
devant Siva, en récitant des manira, en méditant ou en chantant des hymnes.
Le plus curicux est qu'il cite également Somasambhu (nos lignes 85b-87a),

“'mais avec la legon #sita (il doit s"asseoir) au lieu de svaped (il doit dormir): et
il note que la mention de la veillée ( jdgara) par notre auteur exclut toute idée
de sommeil [B6d].

On peut se demander si tel n'était pas I'enseignement véritable de Soma-
sambhu ; car, dans le chapitre paralléle de la damanapii ja, au soir de 'adhivasana,
il parle de weille et ne mentionne pasle sommeil (I1, §. 20a). Toutefois la
remarque n'est pas concluante, car cette veille peut étre de durée limitée: et
I'accord des mss. connus engage & garder, au moins provisoirement, la version
qui leur est commune.,

* Aghorasiva ajoute le détail suivant: I'officiant assure sa prolection
pendant la nuit en construisant autour de sa couche trois * remparts” de
sésame [B6a).

* Pour l'interprétation des termes de bubkuksu et de muamukgu, cf. 111,
5l 3-4,
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C. CE QUIL FAUT FAIRE LE LENDEMAIN- DE
L'ADHIVASANA DES PAVITRA.

Rites qui précédent cette offrande

87b-88a. Puis, & I'aube’, I'initié (mantrin) se léve et fait ses
ablutions. L’esprit concentré®, il honore la sandhya, puis il entre
dans le mandapa du sacrifice.

88b-89a. Avant de donner congé au Dieu’, il lui prend ses

pavitra® et les dépose dans un récipient pur, sur un mandala
dessiné au Nord-Est®,

' Nous sommes dosc au premier jour de la cérémonie proprement dite ;
cest aussi le dernier, dans le cas d'un rituel privé. :

* Telle est la legon de K et de M1, D et T ont krtasndnddike guruh,

* K, M2 et T ont daivatah que nous adoptons contre le daivatam de D et
de ML

*Il s’agit des gandhapavitra donnés la veille, Selon Aghorasiva,
I'officiant s’empare aussi des vratariga et, excepté le caru et le paficagavya qui
doivent &tre préparés de nouveau chaque jour, il les met de cété pour les offrir
tout & I'heure & Siva [88al. Le commentateur dira plus tard- qu'il faut re-
nouveler aussi I'eau, le kwikwna et le bétel [94a). '

® A l'intention de Capda.
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89b-90a. Ensuite il donne congé au Dieu’, ote le nirmalya,
et procede aux deux rituels quotidiens®, Alors, sur une aire
pure, comme on I'a dit plus haut °,

90b-91a. il rend un culte élaboré, commandé par I'occasion®,
en particulier au Soleil, aux Gardiens des Portes, aux Gardiens
des Directions, au kumbha et a la vardhani, & Siva et & Agni°,

! Par une offrande de huit fleurs [90a],

* Ritoels du matin et de midi [90a]. Il n’est peut-2tre pas encore midi,
mais on peut faire d’avance les piija quotidiennes lorsque des piija spéciales
vont vous occuper ensuite.

* CF. &l. 30 sq, L'officiant, comme la veille, va rendre un culte & toutes les
divinités du mandapa (liste p. 82, n. 2, et App. I), dont Somasambhu ne
signale que les plus importantes. Tous les rites indiqués la veille vont &tre
reproduits, y compris les purifications, la construction de la “main de Siva",
etc., mais & 1"exclusion des rites spéciaux destinés h assurer la protection du
mapdapa ; & I'exclusion aussi des invocations (dvihana), puisqu’elles ont été
faites la veille et que les dieux n'ont pas été congédiés : il suffit de leur rendre
un culte, CF, le passage donné sous [88a) gqui correspond & nos dloka 87b-91a,

* Nous traduisons le texte tel qu'il se présente,’en faisant de naimittikim
un qualificatif de piijd—lecture corroborée d’ailleurs par le Siddhantasdekhara.
Mais Trilocana interpréte le texte autrement, [l voit dans maimittikim I'épi-
théte d'un sandhyd sous-entendu, et il ajoute qu'un rarpapa spécial est aussi
requis, comme au £loka 30 [90a]. 1l est naturel de penser que la sandhyd et le
tarpana spéciaux, enjoints la veille, doivent &tre répétés, comme le reste; mais
il est difficile de le lire dans la ligne 91a. On peut aussi bien admettre que
I'injonction de faire des piija spéciales entraine automatiquement ['obligation
de faire sandhyd et forpapa spéciaux, sans obliger pour autant le terme de
naimittikim & nous le dire,

* 11 s’agit bien de deux cultes : Siva (dans le /ifiga et sur le mapdala) [90a],
¢l Agni (dans le kunda).

Le culte de Siva doit étre particulidrement élaboré. L'Uttara-Kimika
enjoint des ablutions spéciales avec du padicimria et du paficagavya [90b].
Quant au Suprabheda, il utilise pour ces ablutions extraordinaires (qui suivent,
selon lui, les ablutions normales) les objets cités par notre texte au début de la
liste des vratdiga qu'il a fait déposer (cf. [54a]) sur un sthapdila, avec les
pavitra : terre, cendres, batonnet pour les dents, eau; ensuite, on habille et
décore le Dieu, etc. [90c].



I iy 139
qar Pas [w FelemmeEE T =% 0
becer o libeb T BRI Eez e
AfEEREETETEE fEEE 1| e |
afifest afew Faigst B

[ma]ﬁﬁﬁ@a:'zgf&rmqmmﬁqﬁﬂﬁ% W%ﬂ{rﬁm
e’ | ForfEsd TR | W @i
qﬁﬂmﬂmﬁaﬂﬁ%ﬂﬁﬁiﬂ!ﬁ'im&ﬂgqﬂ&aﬁﬁﬁﬁ

FreqErae fAmag 5 34 | fra e ﬁut‘a-ﬁa |
(Cos p. 112:113)

(90 b] FwEl FiTEd FomfEEwR: |
fire = dFea == 9 gaad ||
faaETed gEmEER e |
(e I g & 1)

W AT GHEE AEA, FORTAE 0 |
(Uttara-Kdmika, pat. 18, il 80-8a)

(90 ¢] T qEFEEr @ (e
VAT 93 W A A |
mﬂmﬁmﬁzﬁm I
QUiFAES: S FA RN W
Wﬁﬁﬂ&ﬁﬁ Il

(Suprabheda, carypada, paf. Ty 5l 39b-41)



140 OFFRANDE ANNUELLE DES PAVITRA

91b-92. 1l proctde ensuite au tarpapa' des mantra, et, avec
le mantra SARA (ASTRA), au homa destiné a corriger les fautes *.
Apres avoir offert cent huit [oblations dans ce but]®, il doit
donner, lentement, une oblation pléniére. ¥

' Le mantra-tarpapa, qui peut étre normal ou spécial, consiste en ceci : en
récilant un certain nombre de fois les onze mantra de la samhira, précédés de
OM et de leur bija caractéristique (ou de OM et de HAM selon Somasambhu
qui signale ce rite & 'occasion de la diksd) et suivis de SVAHA, on fait des
oblations de beurre clarifié dans le Feu. Ce'rite, qui * nourrit ** les mantra,
est en général suivi d'un autre qui les * aiguise ™ et qui porte le nom de mantra-
dipana. Nous les retrouverons & "occasion de la diksa,

* Notons, sans la retenir, Ia legon de M2 et de T : mantrapam tarpapam
hetu prayadcittam sardpuni...; celle de K est la méme que la notre, excepté
priyasicittahoma au lieu de prayaicitram homam, Le homa de réparations qui
est enjoint ici (¢'est le matin) est desting, selon Aghorasiva, b effacer les fautes
qui résultent, pour I'officiant, d'un mauvais sommeil, ete, [91a].

Il peut @tre intéressant de suvivre la paddhati d’Aghorasiva & partir du
moment ob I'dcarya, aprés le culte de Siva, se rend auprés du Feu: = 1| asperge
le kupda avec ASTRA, rend hommage, sur les mekhala, les paridhi'et les vistara,
& Brahman, etc,, et aux Lokapala accompagnés de leurs Armes (cf.SP1, p. 244 —
mais ne pas oublier qu'ils sont dé&jh présents); il fait, comme la veille, les
samskara de la cuillére, du cuilleron et du beurre (mais pas ceux d’Agni, qui n'a
pas été congédié), donne I'oblation plénitre, honore avec des parfums. et
d'autres offrandes le Siva qui est dans Agni, fait le tarpapa, ordinaire et spécial,
des mantra; et, pour effacer [les fautes qui résultent] d’un mauvais sommeil ou
d’autre chose, fait, en guise de prayaseitta, un hioma de cent huit [#huti) ; puis il
offre une oblation pléniére, prépare le cary comme la veille, et, comme la veille,
le partage [91a].

* Lecture inspirée par le passage cité ci-dessus,

- B
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Offrande des pavitra aux dicux qui sigent
dans le mapdapa

92b-93a. 1l offre [ensuite] un pavitra'a Bhanu (Siirya)* et,
apres avoir pris I'dcamana °, en donne un aux Gardiens des Portes
et aux autres®, aux Gardiens des Directions, au kumbha et & la
vardhani.

' 1l s’agit maintenant des pavitra réguliers, dits fuddhapavitra, qui ont
passé la nuit dans le mapdapa (cf. 1. 79b-83a). L'officiant va les offrir succes-
sivement, comme il a offert la veille les gandhapavitra, aux vingt-sept dieux du
mapdapa, au kumbha et & la vardhani, avant de les présenter au Siva principal.

Mais il ne semble pas nécessaire que ces offrandes suivent immédiatement
les rites dont on vient de parler. Il peut y avoir un temps mort en attendant
le moment propice, I'heure faste (muhifria) déterminée par des considérations
astrologiques. Notons que, selon le Pirva-Kirana (qui est destiné aux temples),
P'offrande des pavitra purs est précédée d'un pradaksipa autour du temple, le
defika (dcArya) portant les pavitra sur sa téte, et ses auxiliaires, les autres objets
nécessaires h la cérémonie [92a].

? CL. §1. 64b. En vertu de ce qui est dit au floka 25, on donnera si possible
quatre pavitra i Sirya, tandis qu'on n’en donnera qo'un aux autres.
* CT. 41, 65a.

* Liste & compléter : voir p. 82, n. 2 et App. L
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93b94a. S'approchant alors de Sambhu', il s'assied sur son
sitge personnel et se donne & soi-méme un pavitra; puis il en
donne & Ganesa et 4 la série des Guru. :

Offrande des pavitra & Siva

04b95a. Il prend alors*® les pavitra, et, quelque peu tourné
vers le vase?, en méditant sur Dieu comme Temps *, sadresse
ainsi & Sankara :

! Selon le commentateur et Aghorasiva, le Siva du lifga ; car c'est lui qui
sera I'objet de la priere et de I'offrande qui suivent. Mais cf. p. 84, n. L

! Le commentateur explique que atha signifie: “aprés I'offrande des vrara-
et bhogiriga™ [94a]. Une offrande de ces choses, répétition de celle qui a eu
lieu Je jour précédent, se situerait donc ici, avant I'offrande des pavitra 4 Siva.
Trilocana, pour I"affirmer, s’appuie sur le passage du Mrgendra que nous avons
cité sous [54b] et sur une ligne du Maya—sources malheureusement toutes deux
inaccessibles, puisque le passage du Mrgendra semble perdu, et que le Maya
n'est pas parvenu jusqu'a nous. Il est peu probable que Somasambhu ait
envisagé ici cette offrande, qui d'ailleurs intervenait beaucoup plus tot le
jour précédent. Mais tous les auteurs ultérieurs, peut-élre & la suite de
Trilocana, ont les mémes instructions. Aghorasiva précise que l'on doit
remeiire & leur place ceux des vrafa - et bhoginga que I"on avait mis de coté
(cf. p. 136, n. 4), et offrir du paficagavya et du caru fraichement préparés [94b].
Nous avons déjh vu que Trilocana, plus sévire, demandait de renouveler “I'eau,
le kuiikuma, le paficagavya, ke bétel et le riz" [94a].

1l parait normal de répéter I'offrande de ces objets si on les considére
comme destinés au Dieu (cf. p.92). Mais si on les a placés auprés de lui
comme signes du vrata que I'on va entreprendre, la répétition du rite ne semble
pas s'imposer, Le Piirva-Karapa se place dans la premigre perspective. Il
enjoint d’offrir & Siva, immédiatement avant les pavifra purs et comme partie
intégrante du culte élaboré dont il est 'objet, une série de choses qui sont les
mémes (h une exception prés) que celles qui avaient été déposées auprés du
Dieu la veille avec les mantra des Lokapala [51d]. Et on peut supposer que ce
sont ces objets mémes qui sont repris, bien que rien ne le dise et gu’ils soient
maintenant donnés dans un ordre différent et avec des mantra différents. Voici
le passage, qui suit d’ailleurs le [92a]: [Le guru] ote le sdtra (pavitra) de la

—
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veille et le donne & Capda; il fait la purification du liriga, “ forme™ 1'dsana,
invogue le Dien des dieux, et lui offre I'eau pour les pieds (pidya), etc. Le
sage donne alors: avec HRDAYA, la peau d’antilope qui sert de sidge ; avec
SADYA, des sandales ( pddukd) en bois ou en métal ; le parasol { chatra ) avec
ISANA: le bitonnet pour les dents et le miroir avee VARMAN ; le collyre
(afijana) avec AGHORA ; enfin la cendre avec NAYANA ( NETRA). Puis
il offre des ablutions avec les cing terres ( paficampd) et les cing produits de la
vache ( paficagavya ), en disant le mantra appelé bijamukhya (mantra spécial
décrit dans cet ouvrage). Puis il fait les autres actes rituels et I'hommage
{ arcama: avec fleurs, santal, otc). Le mantrin alors donne avec HRD las
pavigra purs (& Siva) [94c]. Cet Agama pourrait donc étre invoqué pour
soutenir la pratique actuzlle; mais d'une part il ne dit pas expressément que ce
sont les objets solennellement déposés la veille auprés du Dieu qui sont main-
tenant offerts; et d’autre part il n'utilise pas les termes de vratddga ou de
bhogliiga : tout se passe comme s'il décrivait simplement une pilji un peu
complexe,

3 Le divakumbha.

* Le commentateur explique que ce *““‘corps”, qui est fait des dix-huit
,» membres ** du temps : truti, lava, nimesa, kagtha, kald, muhiirta, ghatika, yama,
ahordira, paksa, misa, rtu, aydana, samvaisara, yuga, manvantara, kalpa et
mahakalpa (cf. Kane, V, p. 475 - 477) est gouverné éternellement par Siva; on
peut donc dire que c'est le corps de Siva [95a].
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95b96a. “Om! O Sambhu'! Toi qui es le Temps! Ce que,
pendant I'accomplissement de mes devoirs religieux, Tu m’as vu
ne pas achever, ou ne pas faire, ou faire en retard, ou fraudu-
leusement, ou mal®,

96b-97a. [corrige-le,] O Sambhu! Que sur Ton ordre, par
ces pavitra faits de tous [les taftval®, soit complété ce qui fut
incomplet, parfait ce qui fut mal fait!”

“ Om! Fais plein! Fais plein!
Au Seigneur des sacrifices, des observances, des veeux®,
Svaha |

! La pritre que constituent ces deux floka se trouve dans 1'Urtara-Kimika
(18, 90-92), et elle est reprise par tous les manuels,

* Nous traduisons en nous inspirant du commeantaire de Trilocana. Selon
cet auteur, le terme de guwpram signifie: “en trompant sur la goantité (de
naivedya, etc...), par avarice”,

% Ce fait sera mis en évidence par les floka 97b 4 103a.

* Les wrata sont des observances régulidres, ramenées par des occasions
fixes, comme la krypdstami i les miyama sont des restrictions que 'on s’impose &
soi-méme pour un temps limité, ou pour le reste de sa vie: on lait le veeu de ne
pas se mettre en colére, etc. C'est ce qu'indique le commentateur en analysant
'expression makha-vrata-niyamesvardya [97a). Voir aussi section I1I, §7. 43
Notons que tout vrata est nécessairement accompagné de mivama mais qu'il
existe des niyama indépendants d'un wvrata. La mention de Siva comme Seigneur
des miyama & la fin de cette pritre est probablement une allusion au fait qu'un
niyama va étre enjoint tout & I'heure (£1. 111). D’autre part, le rituel entier du
pavitrirohapa peut étre classé parmi les vrata (cf, note au 41, 111 b).
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Offrande du premier pavitra
97b98a. Dans' U'@tmatativa’, qui s'étend jusqu’a prakrti *

et dont Celui-qui-nait-d'un-lotus est le gardien®, il faut honorer
Siva d'un pavitra, en récitant le miilamantra jusqu’a maya °.

! Le locatif arréte les cemmentateurs. On peut comprendre, dit Trilocana,
qu'il a ici le sens d*un datif (et on aurait: *pour I'#tmarativa™, ou: * en vue
de [purifier] I'dtmarattva *'). Sion lui garde sen sens habituel, il faut relier
I'expression au mot * Siva ™ et comprendre “& Siva qui riégne dans 'étmarariva”
[97b]. ' C'est ce dernier sens qui semble le plus naturel : on honore ici Siva en
tant qu'il est le Seigneur de cet étage inférieur des réalités. Nous préférons
toutefois garder une traduetion littérale qui laisse ouvertes toutes les possibilités.
Méme remargue pour les trois dloka suivants,

? On se rappellera que, selon Aghorasiva, les trois groupes de tativa (sous
la forme des mapdala auxquels ils sont associés) nvaient &1 déposés sur les
tattvapavitra lors de lear adhivdsana (cf. p. 102, n. 2).

* Le commentateur n'accepte pas cette limite: * Puisqu'on lit souvent que
I'ttmatattva s’étend jusqu'h mdyd, et que d’autre part on déclare que la limite
du mantra est le maydrativa, il faul comprendre quz le terme de prakrii désigne
la prakrti la plus haute des adhvan impurs, c'est-h-dire maya ™ [97¢c]. Remar-
quons toutefois qu'il existe une tradition solide selon laquelle Parmatattva
s'élend jusqu's prakrei seulement (SPI, p. XIX, n. 1),

* Brahman est le gardien, ou gouverneur de l'dmmatareva (SP 1, p. 42, n. 3),
Mais Trilocana insiste sur le far que le terme ne désigne pas un dieu séparé,
mais une ferme de la Sakti de Siva: “ Puisque les Karagesvara, comme les
Mantra et Mantresvara, se présenlent sous trois formes: l'individu (apu), la
Sakti et Siva, notre guru dit que les mots Brahman, Vispu ¢t Rudra désignent
les formes spéciales de la Sakti de Siva, qui sent présentes dans Brahman el les
autres [Karapesvara) [97d).

* Le terme de mi@lamantra désigne ici le mantra: ** Om, Haum, Atmatats
tvadhipataye Siviya, Svaba!™ cité plus loin, et plus précisément le bija
HAUM, caractéristique de Siva. Pour la régitation de ce bifa, voir SPI, p. 186,
n.letPl. VI. La limite indiquée correspond & la lettre M, au centre qui s¢
trouve & la base de 1a langue, et au Seigneur Rudra,
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Offrande du second pavitra

98b-99a. Dans le vidyatattva®', qui s'étend jusqu'é vidya*
el que protége le Karapa® Vispu, il faut donner un pavitra
(& Siva), en récitant [le milamantra] jusqu' isvara®.

Offrande du troisiéme pavifra
99b-100a. Dans 1z Sivatattva®, que protége Rudra et qui
s'étend jusqu'a diva’, il faut donner un pavitra [b Siva] en
récitant le millamantra jusqu'a Siva.

i Dzuxitme groupe de rariva.

? Cette fois encore le commentateur interpréte dans un sens que le texte ne
fait pas prévoir: “Il faut comprendre que le terme de vidyl désigne indirectement
Vidvararativa, 3 cause de I'indication “jusqu’d idvara™, el parce que 'on sait que
I'idvaratattva est inclus dans le Suddhavidyatariva™ [98a). Meéme si I'on n’accepte
pas cztte opinion, il faut au moins comprendre que vidyd est mis ici pour
duddhavidya.

* Karapa ou K&ragesvara: cf. SPL, p. 110, n. 7.

* La limite est ici plus &levée. Elle correspond & la kald appelée bindu, au
centre qui se trouve entre les sourcils, et au Seigneur Mahesvara,

* Troisi¥me groupe de fattva, b ne pas confondre avec le rartva singulier
appelé Sivarariva, dont il est question emsuite.

* Trilocana semble trouver ici la limite trop élevée puisqu’il recule, glosant
le premier Siva par faktirattva (pour I'extension du groupe appelé fivatativa),
et le deuxidme fiva par sadisivatativa (pour le mantra, qui serait alors récité
jusqu'hk la kald appelée ndda, correspondant au brakmarandhra et au Seigneur
Sadasiva) [99a). Il semble que cette interprétation soit inspirée par le désir de
réserver le priviltge de I'extension maximum du domaine des réalités et du
mantra au quatridme pavitra, Mayd, bindu et ndda sont d’ailleurs trois limites
glassiques de la récitation du mantra,
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Offrande du quatriéme pavitra

100b-101a. [Ensuite,] O Suvrata ', dans I'ensemble des tattva’,

pretégés par tous les Karaga’, il faut donner le gadgavararaka,
en pronongant le millamantra jusqu'a son extinction ‘.

[ Précisions sur la technique]

101b-102a. Les pavitra sont donnés par les mumuksu dans
I'ordre suivant : @mma, vidya, siva. Mais les bubhuksu devront les
offrir dans V'ordre [inversel: diva, vidya, atma”.

' Ce vocatif accidentel n'a pas sa place dans une paddhati, et montre
clairement que Somasambhu a constitué son manuel par des extraits des Agama,
& peine remaniés et sommairement reliés entre eux. Comme tout le chapitre
(cf, Intr.), ce flokg semble venir directement de I Acintyavisvasidakhya (T. 100,
p. 353), oti il se trouve sous une forme identique.

* Selon Aghorasiva, on avait déposé le saktimapdala sur ce pavitra (cf.
p. 102, n. 2). La phase actuelle du rite ne reprend pas ce détail, mais associe au
gahgivaidraka I'ensemble des rattva, donc la somme des mapdala précédents,

" Probablement les trois Karapa impliqués précédemment : Brahman,
Vispu et Rudra. Mais Nirmalamagi comprend qu'il s'agit des cing
Karapesvara: Brahman, Visgu, Rudra, Iévara et Sadagiva, Seigneurs des mapdala
des élements (SPL, App. V).

* Jusqu'au laya, c’est-i-dire jusqu'h la derniére kala du mantra, qui nous
améne au niveau du dvidadanta, ot régne le supréme Siva.

* L'offrande du bubhuksu souléve une difficulté : si les pavitra se super-
posent dans Pordre ob on les offre, le fivatattvapavitra se trouvera dessous, of
Parmatattvapavitra dessus, ce qui n’est pas convenable. Trilocana donne la
solution préconisée par certains pour éviter ce scandale : “Aprés avoir offert le
deuxiéme pavitra, qui correspond au vidyarastva, il faudrait reprendre le premier
(sivatattvapavitra) pour le replacer au-dessus de I'autre ; et faire de mams aprés
l'offrande du troisitme™ [101a). Mais notre commentateur, avec juste raison,
refuse de suivre. Car on ne voit pas, dit-il, que rien de semblable soit enjoint
dans les textes. C'est en jouant sur leurs dimensions, comme 'indique la
Satsahasrikd, qu'on assurera une superposition convenable des pavitra: “Le
pavitraq i correspond & 1'@tmatativa sera nssez grand pour encercler la téte du
liga; celui qui correspond au vidydtattva aura deux mesures (deux pouces?)
de moins (et donc ne s’enfoncera pas tout & fait); et celui qui correspond au
divatartva aura deux mesures de moins encore (et restera au-dessus des autres)”
[101a). La pratique actuclle ne semble pas se soucier de ce détail,

L
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102b-103a. L’acarya' doit [ensuite] offrir un pavitra  tous
les dieux °, en disant leurs mantra suivis de SVAHA ou de NAMAH.

! Doit-on donner son sens plein au terme d'dcdrya ? Lorsque le sujet des
aclions enjointes est mantravid, budha, ou tout autre mot de ce genre (y compris
meéme le terme gury, souvent utilisé dans un sens trés large), il faut comprendre
qu'il désigne I'une ou l'autre des quatre catégories d'initiés qui, on I'a vu,
accomplissent le rituel du pavitra (cf. 1. 1, n. 5). Mais le terme d’dcarya est
restrictif. §'il faut le prendre & la lettre, injonction actuelle ne concerne plus
tout le monde. C'est une parenthése qui note que, dans le cas d'un rituel
conduit par un dcirya (c'est & dire un rituel public de temple), ce dernier doit
offrir un pavitra b “*tous les dieux”, entendons : 2 tous les dieux que I'on honore
quotidiennement dans le temple, Trilocana semble comprendre ainsi la pensée
de l'auteur, puisqu’il fait remarquer que le terme d'dcdrya du texte vise aussi,
indirectement, le sidhaka qui, comme I'acdrya, a regu une diksd qui lui donne
autorité (c. & d. le droit d'officier pour les autres ?) [102a]. Aghorasiva va dans
le méme sens; il donne, en deux phrases successives et isolées, d’abord
I'injonction de notre ligne 102b, puis une autre concernant le sidhaka, & gui il
enjoint d'offrir un pavitra aux sadkyamantra, c'est & dire aux divinités parti-
culieres dont il répete les mantra pour obtenir des pouvoirs surnaturels [102b].
Si cette interprétation du $loka est juste, sa place dans la paddhati ne I'est pas,
car il devrait se trouver aprés la ligne 109a, tout ce qui est dit jusque-1b concer-
nant Siva seul; cest & ce stade, aprés la prikre & Siva et le japa, que se situe,
trés naturellement, le passage d’Aghorasiva cité plus haut,

Mais on pourrait comprendre aussi qu'entrainé par le style des Agama
dont il s'inspire un peu trop fidélement (et qui, ne s'occupant que du rituel
public, ne connaissent en fait d'officiant que 'dcarya), Somasambhu a utilisé
ce terme d'dcirya comme synonyme de mantravid et sans intention restrictive,
Dans ce cas, il faudrait comprendre I'injonction comme s'appliquant & tous
les initiés, et voir dans “tous les dieux™, les dicux des avarapa que le rituel
quotidien (méme privé) place autour de Siva—en particulier les brahmamantra,
nommément cités par Aghorasiva, juste aprés le don du gangdvatdraka & Siva,
Dans ce cas, l'injonction est & sa place,

* Trilocana pense qu'il s'agit des dieux quisont dans le mapdapa [102a].
Mais ils ont déja regu un pavirra (§1. 93-94). Une autre possibilité, que le com-
mentateur indique sans I'approuver, est qu'il s’agit des dieux que l'on adore
dans le rituel quotidien [102a]. Nous avons déjh indiqué la réponse : il s"agit des
dieux qui sonl adorés quotidiennement dans le lemple, si dcirya est pris avec son
sens plein ; des dieux gui entourent Siva (@varapadeva), dans le cas contraire.

Pour le Suprabheda (ritwel public), I'#edrya doit donner un pavitra, mon
seulement & tous les dieux qui constituent les cing dvarapa de Siva ainsi qu'aux
autres dieux [du temple], mais encore au patron de Ia cérémonie (yajamana) et
A sa femme, au desika et b sa femme, aux disciples et aux serviteurs [102c].
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Milamantra des quatre pavitra
“ Om, Haum', devant Siva, Seigneur de l'atmatattva, je
m’incline !

“ Om, Haum, devant Siva, Seigneur du vidyatattva, je
m’incline!”
“ Om, Haum, devant Siva, Seigneur du Sivatattva, je
: m'incline ! '
C'est ainsi que I'on donne successivement les trois [premiers]
pavitra. >

Ensuite :
*“ Om, Haum, devant Siva, Seigneur de tous les fartva, je
m'incline ! ™

103b. En pronongant ce (dernier] mantra, on donne le
gangavataraka.

' 1l y a des variantes assez considérables dans nos lextes quant aux bija
de ces mantra. Nous suivons D; mais K a HOM et T, HAM, aux quatre
mantra, tandis que M 2 a une fois HAM et trois fois HAUM. Ce dernier bija,

rappelons-le, est caractéristique de Siva, ei sa présence aux qualre manira
nous semble naturelle.

)
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160 OFFRANDE ANNUELLE DES PAVITRA
Pri¢re & Siva'

104a. Prenant des fleurs dans ses mains creusées en adjali,
[I’officiant] doit, avec dévotion, implorer le Puissant :

104b-105a. *“ Tues le Refuge® de tous les étres, Tu Te tiens
dans le mobile et I'immobile, et parce que Tu es intérieur i tout
étre, Tu es Celui-qui-voit °, O Paramegvara !

105b-107a. A mes actes, & mes pensées, & mes paroles, il
n'est pas d'autre but que Toi!

Ce que jai fait pour Toi sans mantra, sans rituel, sans
matériel, sans japa, sans homa ou sans culte, ce que je n'ai pas
fait, ou fait sans les formules [d'usage]®, rends-le parfait, O
Maheévara! »*

! Cette pritre qui se trouve dans I'Urtara-Kamika (18, £I. 95b & 100a)
est reprise par tous les manuels. Mais le Siddhantasekhara la donne plus tard,
aprés le rituel du Feu,

¥ Exactement : ce vers quoi ils tendent et ot ils vont,
? Le Témoin de nos actes (C).
* Le commentateur précise : formules de bienvenue, pritres, etc.

# Nous relevons dans le chapitre du Padmapurina consacré au pavitriropapa
[104a] une pritre adressée & Krgpa au méme stade du rite, qui se rapproche
beaucoup des dernitres lignes de celle-ci,
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162 OFFRANDE ANNUELLE DES PAVITRA

107b-108a. O Seigneur des dieux! Tu es le Parfaitement
pur, le Purificateur *, le Destructeur des fautes.

Clest par Toi que le monde entier, mobile et immobile,
est purifié.

108b-100a, L’observance® que par faiblesse ® yai brisée, que
[ses fragments] soient réunis, O Dieu! reliés par le fil de Ton
commandement! " *

! Le réel pavirra. Celui que Von offre n'est qu'un signe du pouvoir
purificateur de Siva,

* Tandis que le début de la pritre envisageait les fautes rituelles en général,
la dernidre partie concerne les ruptures de vrara. On est tenté de prendre le terme
dans un sens trés général ob il ne se distingue pas de miyama, et de rapprocher
le passage des lignes 110b-111 ob un niyama est enjoint : le fidéle, au moment
de s'engager dans un nouveau veeu, se rappelle les interruptions des précédents
et demande & Siva de les annuler. Mais il faut probablement réserver 4 vraia
son sens technique donné plus haut (p. 148, n. 4), et comprendre que V'officiant
fait allusion & toutes les imperfections qui ont pu entacher les observances
de 'année ; bien que ces observances (vrafa) consistent partiellememt en actes
rituels, elles débordent le domaine de ces derniers, el doivent donc &tre men-
tionnées & part. On peut rapprocher de cette double pridre les lignes
d'introduction au pavitrirohapa dans le Suprabheda ; le pavitra, lisons-nous la,
est nécessaire “pour augmenter [Peffet] des piija, pour parfaire les vrata, et
parfaire aussi tous les actes rituels incomplets ™ [103a].

' Faiblesse de 'esprit ou du corps, mais aussi, peut-étre, défauts dans le
rituel, le terme de vaikalya pouvant désigner toutes sortes d'insuffisances.

* L’idée est celle-ci : les fragments séparés d’un veeu que "on s'était engagé
& poursuivre pendant un tlemps déterminé et que V'on a interrompu une ou
plusieurs fois, ou la toile déchirée d’une observance plus complexe dont
certaines parties ont été omises ou mal faites, ne forment plus un tout. Mais
le Tout-Puissant peuat, & partir de ces morceaux, refaire un collier, ou une toile,
par un simple décret de sa volonté comparé ici au fil qui relie des perles ou des
pitces de tissu. '
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Ensuite.-. .

109b-110a. [L’officiant] doit alors offrir son japa' i Dieu,
chanter avec dévotion des hymnes de louanges, et se prosterner
avee un ceeur pur. 1l imagine alors Siva content,

110b-111a. Pour quatre mois, trois mois, deux mois, ou une
quinzaine, sept jours, cing jours, trois jours ou méme un jour,

111b-112a. ou autant que I'indiquera son guru, il doit faire
un veew”; le vratin® alors se prosterne, demande pardon au
Seigneur, et se¢ rend auprés du kupda.

' 11 faut faire le japa, puis I'offrir comme il est enseigné dans le rituel
quotidien (SP1, p. 216-220). Cf. aussi [102b].

? Nivama : cf, p. 148, o. 4,

Si Pon s'em tient au texte 'de Somasambhu, on apprend simplement que
Iz dévot qui accomplit le rituel du pavitra doit I'accompagner d'une discipline
{niyama) ob il s’engage pour un temps déterminé : il n'y a rien I d’extraor-
dinaire. Mais le commentateur ajoute des précisions dignes de retenir I"attention.
[D’abord, il désigne le vrara en question par le terme de cdturmisyddivrata, ou
cturmasyadividiina, terme que 1'on peut traduire par; “observance de quatre
mois ou moins”, puisque quatre mois en est la limite maximum. Cette
cxpression évoque déjh le edrurmisyavrata bien connu des Puriipa (of. par ex.
Padmapurapa, Uttarakhapda, adhydva 66-67 ; Kane, V, p. 122.3). Et la suite
du commentaire confirme celte assimilation en soulignant le lien entre notre
vrata et le sommeil de Visgu et 'obligation pour le vratin de rester en un méme
lieu: deux traits caractéristiques du cirurmisyavrata pourinique. 1l ne s’agit
done pas, pour Trilocana, d'une observance quelconque, du type de celles qui
sont recommandées & |"oceasion de toule cérémonie un peu importante. Voici
le début du commentaire: “lci, I'observance de quatre mois ou moins a pour
limite la fin du sommeil de Vignu, puisqu'il est dit: *alors que Vispu dort™
(cf. 41 4); et cette limite est le douzitme jour de la quinzaine claire du mois de
karitika (cf. p. 10, n. 2), & cause de P'indication * On réveille Hari au douziéme
jour de karttika™. Des lors, le Kirapa fixe 1a limite du miyama qui accom-
pagne le pavitra au neuvitme jour clair de kdrttika: “1l faut, O Khaga
(Garoga), passer quatre mois & observer des restrictions (niyama); puis y
mettre fin au neuviéme jour clair du mois de karrtika”. Donc c'est jusqu'd ce
Jour qu'il faut poursuivre les restrictions lifes au vrara, qui dure quatre mois
ou moins selon les possibilités et le désir de chacun™ [111a).

Trilocana ensuit: expliquz la procédure de la * prise de veeu™ en citant
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le Paugkara : “ On doit prononcer un engagement (sarikalpa) pour quatre mois,
aprés avoir choisi un lien [de séjour] convenable ; 1h, cenx quise sont enpagés
i upe discipline prennent la terre, les cendres, et le reste (allusion aux vraidnga,
semble-t-il). D&s lors, le guru doit &viler [de cheminer sur] les routes, si ce
n’est pour aller au bain™ [111a]. On reconnait 'obligation de demeurer en
un méme leu, annoncée plus haut. Le commentaire ne dit rien quant & la
nature des autres restrictions recommandées, mais un passage du Pirve-Kirapa
nous éclairera sur ce point. '

1l reste i préciser le lien entre ce vrata et le pavitrirohapa. Trilocana, qui
avait déjh indiqué que la limite maximum était lz méme pour les deux, affirme
maintenant la coincidence exacte entre la fin du voeu et la fin du rituel, en
laissant parler le Mohafurottara: “Il ne faut pas bouger, O Indra, tant que le
pavitra n'est pas enlevé; larsqu'il est oté, on peut aller 15 ob on le désire™
[111a].

Les Agama ne sont pas tous d'accord. Beaucoup d'entre eux assignent
comme ici une durée maximum de neuf jours au pavitrdrohapa, tandis qu'ils
prévoient des niyama beaucoup plus longs. Mais ce groupe de textes se
subdivise en deux. Certains, comme I'Urrara-Kamika [111b], font coTncider la
fin du niyama avec la fin du pavitrirohapa : la cérémonie que nous étudions
serait alors la conclusion d'une observance qui peut commencer beaucoup plus
tot. D'autres au contraire, comme le Suprabheda (caryipida, 7, 53), déclarent
que le miyama commence au moment ob le pavitra est offert: I'offrande du
pavitra marquerait dans ce cas le début solennel d'un voeu que 1'on poursuit
bien au dela de cette cérémonie (jusqu'a un an selon le Suprabheda; observons
que dans ce cas il ne peut &tre fait chague année 1),

Un autre groupe de sextes affirme un lien plus serré entre le yrafa ou
niyama et le pavitrarohapa. Le Pirva-Kirapa par exemple ne présente pas le
pavitra comme un festival dont la durée maximum serait de neuf jours. Tl
affirme au contraire : *Pendant deux mois, un mois ou une quinzaine, cing
jours, trois jours ou un jour, il faut offric ce pavitra avec HED & la
fin de la pija (car on I'enldve pour les ablutions) aprés l'avoir aspergé. Et,
tant qu'on poursuit ce rite du pavitra, il faut observer le vrata : manger sans
sel ni épices, ne jamais dormir la nuit, ne pas aller dans d'autres villages, ne se
couper ongles ni cheveux, ot se baignes chaque jour ; c'est ainsi qu'on fait le
vraia [111c]. Le Dipta a un passage presque identique [111d]. Le Siddhanta-
fekhara donne- exactement les mémes instructions, mais en présentant la
relation niyama-pavitra en sens inverse; c'est la durée du premier qui fixerait
celle dy second: * Jusqu's I'expiration de la période (pendant laguelle on a
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décidé de faire le miyama) il ne faut pas enlever (définitivement) les pavitra:
etc.” [111e]. Selon ces textes, il y aurait donc une seule observance annuelle
purificatoire, consistant d’une part en I'offrande de pavifra & Siva et aux autres
dieux, avec les actes rituels qui I'accompagnent’; et d’autre part, en restrictions
diverses (miyama) de méme durée. CF aunssi [51b],

11 nous est impossible de saisir, dans I"é1at actuel des recherches, I'histoire
de ces pratiques. Quoi qu'il en soit, il existe une relation certaine entre le
pavitrirohapa et un niyama particolisrement imporiant. La présence des
vratidga dans ce rituel et 15 seulement (exception faite de la damanapiija qui le
calque), incomprise de nos jours quoique fidtélement observée, affirme cetle
solidarité ; elle semble témoigner d'un état antérieur du rite ob ces objets:
terre, cendres, etc. avaient une signification pleine. Et nous verrions volontiers
le festival actuel (on nomme fiéquemment la cérémonie pavitra-ursava) comme
une dégénérescence dun rile religieux plus modeste dont Pélément essenticl
était cette purification de I'officiant par des privations sévéres qu'il s’engageait
i poursuivre pendant un temps donné, les anneaux offerts & Dieu n'étant que
le signe de cel engagement. Car, s'il fant se faire pardonner des fautes et des
oublis, n'est-il pas plus naturel de s’imposer une discipline, que d'offrir un
festival cofiteux au Dieu pour Mamadouer? On ne peut toutefois exclure
I'hypothése d'unc rencontre fortuite entre un vrara régulier et un rituel qui se
trouvait étre célébré & la méme Epoque; et peut-étre meme v a t-il eu coales-
cence de deux traditions indépendantes.

* Le terme qui signifie ** celui qui a fait un vrara™ désigne ['officiant, soit
en tant qu'il accomplit le pavitrirohapa congu comme un wata, soit en (ant
qu'il est lié par le veeu dont nous venons de parler (n. 2),
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Rites concernant le Siva du Feu

112b-113a. Aprés avoir offert de méme quatre pavifra au
Siva qui se tient dans Agni, et lui avoir rendu hommage par des
fleurs, de I'herbe diirvd, des grains de riz, etc,,

113b-114a. il doit donner les offrandes intérieures’, ainsi
qu'un pavitra, aux Rudra et aux autres; puis rentrer’, louer Siva,
se prosterner et demander pardon.

! Cf. SPl, p. 266. Les offrandes extérieures sont indiguées plus loin, ce
qui est contraire b 'usage et aux instructions des Agama. On peut se demander
&i le demi-dloka 116b qui les note ne devrait pas se trouver ici, aprés le 113b.
L'indication que 'officiant doit ensuite “rentrer™ serait plus compréhensible;
car si, dans la pratique actuelle, les offrandes dites extéricures se font sur un
mapdala dessingé prés du kupda (don¢ b Dintérieur du mapdapa), leur nom
indigue qu'elles ont di autrefois se faire en dehors du lien du sacrifice, au moins
lors des grandes cérémonies comme celle que nous étudions.  Mais cette légére
modification du texte n'est sapportée par aucune des versions connues de notre
paddhati, 1l faut ajouter aussi que des différences subsisteraient entre le manuel
de Somasambhu et les manuvels ultérieurs qui 'ont pris pour modéle. Chez
tous les auteurs consultés, en effet, les bali (intéricurs et extéricurs) se font & la
fin, aprés les opérations mentionnées aux floka 114-115. Voici par exemple ce
qu' enjoint Aghoraéiva 4 partir du moment ot I'officiant est auprds du kupda,
et jusqu'a l'offrande du pavitra au Livre du Siddhinta: “Donner les pavitra au
Siva qui se tient dans Agni; faire cent huit Zhuri pour assurer la réparation des
briches faites b la rdgle; offrir le earw ; offrir cent oblations avec le m@lamantra
en vue du prayaseitra; offrir 'oblation plénitre ; offrir le naivedya, |'Gcamana,
le candana, le tambiila, etc; honorer les cendres; détenir Siva; faire le vyihrti-
homa, donner un pavitra h Siva (? ), détenir le Feu; offrir les svigtak rdahui
donner un pavitra et des bali h ceux qui se tiennent sur les paridhi et les vistara;
donner les antarbali et les bahirbali accompagnés de pavitra; louer par des
hymnes, et faire le sakalikarapa™ [113a]. Méme séquence dans la Kriyadipika.
La méme encore, quoique simplifite, dans le Siddhintasekhara, qui habituelle-
ment suil pas & pas notre paddhati; ce texte enjoint successivement® le pavitra
et I'hommage & Agni; le wvydhrtihoma et les svistakrdahuyi ; el les antar- et
bahirbali ; apres quoi il ordonne de rentrer, d'honorer le Sivg qui est dans le
Livre (vidy@sana), eic. [113h].

# Cf. note précédente.
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114b-115a. 11 fait alors un homa en vue du prayascitta’ et
des oblations de riz au lait®, puis® il donne lentement 'oblation
plénitre ; [ensuite] il congédie * le Siva qui est dans le Feu.

L Cfp.124,n. 3.
? C'est le caru, mentionné par Aghorasiva [113a).

* La deuxitme ligne de ce floke mangue & D, M? et T, mais se trouve
dans K et M', et elle est commentée par Trilocana (cf, note suivante).

* Trilocana note qu'il faut ajouter l'indication sdpekgam, ce qui signifie que
le visarjana ne doit pas 2tre total. Un visarjana total, ot la puissance que
F'on a invoquée est retirée et placée (sous la forme de son manrra) dans le cour
de ['officiant, est dit nirapeksa—nous dirons : * congé définitif*", C'est la forme
de congé que I'on utilise pour renvoyer, aprés son culle, le Dieu présent dans
un support temporaire. Le visarjana que I'on qualifie de sdpeksa ne marque
pas le départ de la divinité, mais la fin de la période pendant laquelle elle est
particulidfrement atlentive, ** tournée vers” l'adorateur qui lui rend un culle;
celui-ci la libére par les mots ksamasva (pardonne!). Clest le congé — on
pourra dire * demi-congé™ — qui marque la fin du culte dans les images
permanentes, et il est symétrique de I'avdhana quotidien dans ces images (cf,
p. 114, n. 2).  Si un tel visarjana est effectivement enjoint ici, cela peut signifier
que, dans le Cour d'Agni (qui reste présent, puisqu'on va le retenir par un
nirodhana), Siva demeure, mais cesse d'etre attentif; ce qui suit ne le concerne
pas. On ne verrait pas trés bien alors la différence entre ce demi-congé et une
diétention (nirodhana), dont on a vu (p. 126, n. 2) gu'elle n'était pas enjomnte par
Somasambhu. Mais on peut voir les choses autrement, et admettre que,
comme en 78-79a, le Siva qui a éié invoqué dans le Feu le quitte provisoire-
ment pour un aulre support : le mapdala, De toutes fagons, le congé n'est pas
définilif, et mérite peut-Etre encore le qualificatif de sipeksa.
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115b-116a. Puis, aprés avoir fait’ des oblations avec les
wahrti®, il emprisonne le Feu avec la mudra nigthura. 1l ofire
ensuite quatre oblations & Agni, etc.”,

116b-117a. et donne, aux Seigneurs des Directions et aux
autres’, les offrandes extérieures (bahirbali)®, ainsi qu’un pavitra.
Il offre [enfin] un pavitra au Livre du Siddhanta®, en se proster-
nant devant lui.

Série des mantra du vyahrtihoma
Les vyalyti sont:
“ ®m, Ham ", Bhas, Svaha!
* Om, Ham, Bhuvas, Sviha ! >
“ Om, Ham, Suvas, Svaha!*
“ Om, [Ham]', Bhir-Bhuvas-Suvas Sviha!»

Série des mantra des quatre oblations & Agni

®n fait les quatre oblations * avec les formules suivantes:
“ Om, Ham’, & Agni, Svaha!'*
“ Om, Ham, & Soma, Svaha!?”
“ Om, Ham, & Agni et & Soma, Svaha!”
“ Om, Ham, & Agni-qui-exauce-les-voeux, Sviha !

' P a hutvd, mais K, M1 et M2 ont krtva, plus logigue,

* Les manra sont donnés plus loin.

"svigiak rdahuti, comme plus haut ( P 1328) ; les mantra sonl donnés plus loin,

* Cf. SPI1, p. 268.

‘€L p. 178, n 1.

* Plus exactement au Siva qui sitge dans ce Livre: cest Ja vidydpiija,
rencontrée dans le rituel quotidien (SP1, p. 290).

" Les bija HAM ne sont pas indiqués dans certains manuscrits, mais ils
$0nt loujours réciiés,

* Ce bija seul manque & D, qui note tous les autres. Nous croyons gue
son absence est accidentelle,

¥ Svigtakydahuri,

i

-
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Culte du Maitre®

117b-118a. On doit honorer le guru comme Siva, avec des
vétements, de PPargent, et des ornements *.

Quand le guru est satisfait *, Sankara aussi est satisfait.

118b-119a. Et la série annuelle des actes religicux est com-
pléte et fructucuse, pour celui dont le guru est bien satisfail.
Ainsi parle Paramedvara '.

119b. Ainsi® [I'officiant] place sur le Maitre un pavitra qui
doit pendre jusqu’au niveau du coeur.

L §PI1, p. 290.

! Les injonctions semblables que 'on trouve & ce stade dans les Agama
signifient qu’il faut honorer, puis remercier par des présents suffisants, I'dedrya
et les acolyles qui ont conduit le yaga. [l en est de méme dans le eas du culte
privé, si le dévot a fait appel b un spécialiste pour officier dans ce rituel com-
plexe. Mais 'l a accompli lui-méme le rituel, il faut comprendre le passage
comme une invitation i rendre hommage b son gury, méme si celui-ci n'a rien
fait d’autre que d’ctre présent pendant la cérémonie ; clest ainst que ly Kriyikdi-
pika et la paddhari d'lsanasivagurudeva présentent ce culte ; le second manuel
ajoute gue si le guru est absent. ses sandales le représenteront [117al.

* Litt : *“par un guru satisfait ",

* Bhagavan chivah dans K. Les deux distiques qui se terminent par ces
mots sont donnés par la KrivEdipika et par Aghoraciva comme une citation, 2t
il est probable gu'il faut les considérer, ici aussi, comme une citation. Nous
n'en avons pas trouvé la source qui est probablement un A cama,

* Le mol irtham pourrait faire penser que les deux floka qui précédent sont
récités,

|||.-'
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Hommage aux personnes presentes

120. 11 faut® offrir avec dévotion un repas aux [idgin’,
ainsi qu'aux deux-fois-nés, aux aveugles et aux pauvres®. On les
honore ensuite, selon ses pusslbmléﬂ par des [dons de] vétements
et d'argent, et 'on dit :

121a. “Puisse le Seigneur des dienx, Sadadiva, étre content
de moi, & cause du don que je faisla!™*

! Auparavant, selon Aghorasiva, on termine la cérémonie religieuse
proprement dite de la fagon suivante: “On rend hommage au Siva du mapdala,
on [lui] fait "'offrande du karman et on [lui] dit: “pardonne "} on rend hommage
aux Siva du lifiga et du kumbha ; el on demande aux Lokapila de bien garder
le yaga™ [113a].

* Voir note suivante.

* Aghoradiva, de méme : “On honore les dikgita selon ses possibilités, par
un repas, des vélemenis, etc. ; et on rejouit aussi les pauvres, les aveugles, les
misérables, ceux qui n'ont pas de soutien, les enfants, les vieillards, les affamés,
les malades™ [120al. Les dikgita sont ici les initiés faiva, qui viennent
naturellement en i8te de la liste des personnes & honorer. 1l est probable que
le terme de dvija de notre texte désigne les mémes personnes. Par conséquent,
le terme de lifigin qui vient avant doit désigner une catégorie de statut supérieur;
nous pensons qu’il s'applique & ceux, parmi les faiva, qui suivent des obser-
vances spéciales révélées par des marques particulieres (fifga) : trés certainement
des ascates ou des brakmacarin. Nous retrouvons ainsi, sous les vocables de
lingin et de dvija, les deux premitres catégories de la liste paralléle du
Suprabheda, qui enjoint, & la fin du pavitrarohapa, d’offrir des dons aux ascétes
(yatin), aux fuddhasaiva et aux autres personnes respectables [120b]. Notons
cependant qu'lsanasivagurudeva note les lifigin aprés les diksita et les bralmapa
[120c], ce qui montre qu'il prend le terme au sens général ot il désigne ceux qui
portent les marques de leur secte (quelle qu'elle soit) ou les signes caractéristi-
ques d'un veeu ol ils se sont engagés,

A joutons encore que plusieurs textes, par exemple [120c], enjoignent, avant

tout autre don, d"offrir un pavitra aux personnes les plus respectables.  Voir
aussi [102¢c].

* Méme formule chez Aghoradiva [120a]; & peine plus compliguée chez

Isinasivagurudeva [120c], qui parle d'“abandonner le fruit de ces dons
Siva",
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D. CONCLUSION DU SACRIFICE®

Avant le congé
121b-122a. Le [lendemain] matin, [I’officiant] doit procéder
a ses ablutions, etc. Puis il ote les pavitra de Siva, honore le Dieu
par les huit fleurs rituelles et lui donne congé *,

122b-123a. 1l fait les [rites] quotidiens et occasionnels, de
fagon ¢laborés, comme auparavant®, offre les pavitra, se pro-
sterne et adore Siva dans le Feu,

123b. puis il procéde au [homa de] réparations avec ASTRA,
et donne Poblation pléniére.

" Le titre qui apparait ici dans D est: “Ce qu'il faut faire le matin du
deuxitme jour lorsque la cérémonie ne dure qu'un seul jour*. Mais le programme
que nous allons lire constitue la conclusion du sacrifice quelle qu'en soit la
longueur. 1l se situe le lendemain du dernier jour de la cérémonic proprement
dite. L’adhivisana n’étant pas compté, c’est done le deuxieme jour dans le cas
d'une cérémonie d'un jour (minimum prévu pour le rituel public, durée
normale du rituel privé), mais c’est le dixidme dans le cas d’un festival de neuf
jours. Pour ces longues cérémonies, le programme de chaque jour est le méme
que celui qui est décrit ici sous C, et on offre indéfiniment les mémes pavitra,
Gitons I'Urtara-Kamika : * On ote le pavitra du lidga; puis, aprés avoir enlevé
le nirmalya et baigné le dieu, on fait la p@ija habituelle ; ensuite on replace le
méme pavitra ; et ainsi, jour aprés jour, sans le jeter™ [I21a). Quant aux
supports temporaires de Siva, que I'on ne peut baigner (mapdala, kumbha,
etc.), ils gardent leurs pavitra pendant toute la durée du rituel. Quelques rares
textes cependant demandent de leur offrir, ainsi qu'au lifga, des pavitra neufs
chaque jour.

* Cf. £/, 88b-89. 1l ne s’agit encore ni du retrait définitil des pavitra, ni
du congé définitif de Siva, qui va étre “ rappelé " dis le floka suivant,

* Cf. 4. 90—91a,
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Remise du karman
124. Ceux qui désirent les jouissances doivent remettre
leur karman' 4 Siva en ces termes *:
*“ Que par Ta grace, mon karman porie des fruits! »
125a. [Tandis que] ceux qui désirent la libération disent :

“Que ce karman ne soit pas pour moi un obstacle, O
Seigneur | » _
Congé
125b-126a. [L’efficiant] doit unir le Siva qui estdans le
Feu & Siva, par la voie des nadi ; puis, aprés avoir déposé en son
coeur la foule des mantra, il congédie Agni".

! C'est-h-dire tout le rituel qui s’achéve ; les bubhuksu le confient & Siva
pour qu'il le fasse fructifier, les munmksu pour qu'il les en libdre.

* La fin de notre ligne 124b, me karma . .. astu iti, et le début de la
suivante, muktikimas tu manguent & D, M2 =t T, ce qui rend le passage
incompréhensible. Nous avons adopté la legon de K et de M1 ; la méme prigre
est d'ailleurs reprise par Aghorasiva, i peu prés dans les mémes lermes [124a).
Mémes formules encore chez [sanasivagurudeva, qui précise que cette remise
du karman se fait & la fin do wara® [124b]; le terme de vrata dans cet
ouvrage semble désigner le rituel complet du pavitra, avec le miyama qui
I'accompagne, comme on le voit d’aprés la premisre ligne de la pridre: * jai
accompli le vrata du pavitra, comme je m'y étais engagé ™ [124b]. Nirmalamapi
précise la technique d'offrande: * en versant un peu d'eau de 'arghya spécial,
et en récitant le miflamantra *“ Om, Him, Haum, & Siva, Svaha!™, on dépose
le karman dans celle des mains de Siva qui fait le geste-qui-octroie ™ [124c].

* Deux stades : par le premier, le Siva que 'on avait invogqué dans le ceeur
de Sivagni est envoyé s'unir & un autre Siva dont le support va demeurer plus
longtemps : c'est, selon le commentateur qui rappelle le §loka 78b-79a, le Siva
du mandala [125a), Par le second, on immerge dans son propre caeur les
manira qui entourent Agni: ceux qui représentent les anga de Siva, el ceux qui
sitgent sur les paridhi et les vigfara [125a], puis Agni lui-méme,

Le procédé est détaillé par Aghorasiva comme suit: *A Celui quise trouve
dans Agni on offre la nourriture, I'dcamana, le santal, le bétel, eic.; puis on
honore les cendres, el on pénétre (par la pensée) dans Agni. Li on offre les
huit fleurs, on s’incline, on présente 'arghya, et par la voie des nadi on unit le
Siva qui est dans Agni au Siva du mapdala. Ensuite on rassemble les manira
qui étaient dans Agni, on les conduit au dvadasanta (d'Agni) par ob on sort, et
on les fait entrer en son ceeur.  Aprés avoir nourri Agni par des oblations avec
les vyihrei, on le renvoie lui aussi” [125b]. Cet auteur ajoute que I'on peut
aussi ne congédicr Agni qu'aprés le culte de Capda: “Apriés avoir congédié
Capda, on fait un homa, et on congédie Agnien dernier lieu” [125b], Ce dernier
hema en effet ne peut avoir lieu si Agni a disparu.

i u__-\.- :
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126b-127a. 1l prend ensuite I'acamana’ et rentre. Il unit
alors les mantra du kumbha et de la vardhani & Siva ®, et libére
celui-ci en disant : * Pardonne ! ™"

127b1 Puis il renvoie les Gardiens du Monde et les autres®,

! Trilocana souligne que, grice A I'indication samacamya, on sait qu'aupara-
vant il v a eu distribution de bali [126a). Aghorasiva les enjoint dailleurs aw
méme moment. Le mot suivant de notre texte, praviéya antal, confirme la
supposition. 11 se peut qu'un demi-floka soit perdu.

¢ Selon notre commentateur, il s'agit du Siva du mapdala. Dans ce
support (le mapdala) on imaginerait alors une présence intensifiée (videga-
sannidhina) de Siva. [ reste, dit Trilocana, une présence générale (samanmya-
sannidhina) de Siva dans le kumbha ; et c'est ce Siva vaguement présent qu'on
libérerait de toute obligation ultérieure par un sdpeksa-visarjana (voir plus haut,
p. 172, n. 4). Tout ceci pour assurer la continuité d’une certaine présence de Siva
dans 'eau du kumbha qui doit, selon cet auteur, étre utilisée plus tard pour des
ablutions (p. 190, n.4). Aprés quoi on renvoie définitivement (nirapeksa-
visarjana) le Siva du mapdala, et on * hibere ™ celui du finga personnel par un
demi-congé (sipeksa-visarjana) | 126a].

Ce commentaire ne nous semble pas trés raisonnable, On peunt se
demander comment une présence, méme normale, subsiste dans ['eau du
kumbha aprés le retrait des manfra, et & quoi sert par ailleurs d'intensifier la
présence de Siva sur le mapdala pour s'en débarrasser ensuite. La version
d'Aghorasiva est tout autre : ** On unit le Siva du mapdala & celui du kumbha
(Pinverse de ce que dit Trilocana): on rassemble les mantra du kumbha et de la
vardhani pour les unir au Yagesvara (au sein méme du kumbha car le Yagesvara
est le Siva du kumbha ; cf. p. 64): puis on libére celui-ci par un sipekga-
visarjana en disant : * Pardonne ! " [126b]. Selon cette version, on a rassemblé
toutes les forces disponibles dans le kumbha, ol régne donc un Siva isolé, sans
cour, mais particuli*rement puissant. Si on le dispense de toute obligation
immédiate par le demi-congé qui suit, sa présence n'en est pas diminuée pour
autant, et les ablutions qui se feront avec 'eau du kumbha auront un sens.
Remarquons encore que les mantra (v compris ceux gui invoquent le Tréne)
ayant été dissous dans Siva, celui-ci n’est plus sur un tréne “ ferme”, et que le
kumbha pourra étre déplacé en vue de ces ablutions sans qu'il y ait faute
rituelle (cf. p. 70, n. 3).

* Aghorasiva ajoute ici qu'on donne au Dizu principal un demi-congé ou
un congé total, selon la nature du support ol on I'a adoré [126h)].

* Le *“etc.” vise les autres dieux du mapdapa. On les renvoie définiti-
vement en commengant par les Guru el en terminant par Siirya, dans 1’ordre
inverse de lur invocation [127a]. Pour Aghorasiva, cependant, Siirya échappe
# cette inversion : on le congédie avant les autres [126b].
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Culte de Canda

127b2. 11 doit alors reprendre au Seigneur ses pavitra'.

128. S%l y a un Canpdedvara®, il doit lui offrir un culte, et
lui donner un pavitra [neuf], puis lui confier le nirmalya et le
reste, avec les pavitra [de Sival’.

129a. On peut aussi honorer Canda comme [on I’a dit] plus
haut, sur un sthapdila ou sur un pitha'.

! Au Siva du Jiiga (C). Maiscf. p. 84, n. 1.

C’est maintenant le retrait définitif des pavitra. Le terme technique qui
désigne cet acte est celui d'avarohapa (litt. “descente”), opposé i I'drohapa
{&lévation), Cf n. 1 aun 4l 1.

* L'alternative que cette supposition exprime peut se comprendre de deux
fagons. La premitre interprétation est celle-ci: *Ou il y a une image de
Canda, et dans ce cas le culte de Cagga se fera sur ce support; ouil n'y en a
pas, ot il se fera sur un sthapdila, etc.”, le atha vi répondant au sari Candedvare.
Selon cette lecture, le culte gu'on va bridvement décrire serait obligatoire de
toutes fagons. La deuxidme interprétation est la suivante: “Ou leculie de
diva que I'officiant pratigue implique la présence d'un Capda, et dans ce cas la
piiji de Capda se fera comme on va le dire, sur une image (cas normal
puisqu’il s’agit alors nécessairement d'un culte public) ou sur un sthapdila, ete. ;
ou il n’en implique pas, et dans ce cas il faut sauter cette section”. Dans ce
cas, le atha va ne répond plus au sari Capdefvare (qui commande tout le
passage), mais & une hypothése implicite selon laquelle I'image de Canda existe.
Selon cette lecture, le culte de Canda ne serait pas toujours obligatoire, ni
méme permis. MNous pensons que cette dernitre interprétation est correcle.

Ni le commentateur de Somasambhu, ni ceux d'Aghorasiva, ne soulévant ici
le probléme de la légitimité du culte de Capda. Ils l'ont résolu & propos du
rituel quotidien, et nous avons donné alors (SP1, p. 278, n. 1) 'opinion de
Nirmalamapi, qui doit comme d'habitude répéter celle de Trilocana dont le
commentaire sur ce point précis est tronqué dans tous nos manuscrits; et cette
opinion est la suivante : le culte de Cagda est obligatoire dans tous les cas,
quel que soit le support du culte de Siva. Nous pouvons maintenant réfuter
cette vue en montrant qu'elle contredit & plusieurs déclarations formelles de
Somasambhu. En effet, nous verrons ici méme (111, ¢/. 69) que, selon lui, *il
n'y a pas de nirmalya™ dans le cas des liiga mobiles et de certains lifga
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spéciaux. Or, dire qu'il n'y a pas de nirmilya, c'est dire qu'il n’est pas besoin
de Cagda, puisque la fonction essentielle de ce Dieu est de recusillir ces
“restes " de Siva. [Et Somasambhu le précise lui-méme dans le chapitre ot il
traite de I'installation des liiga: “ Cagpda n'a aucun droit sur les bapaliiga, les
liriga mobiles, les liiga de métal, les lifga établis par les Siddha (?), les lidga
spontanés (svayambhir) et toutes les sculptures figuratives (pratima) ™ (D, p. 263);
ce qui signifie logiquemen) que les cultes de Siva sur ces images ne se terminent
pas par une Capdapiijd. Il est donc naturel de comprendre que les mots:
“s'ill ¥ a un Capgda™ de la ligne 128a sont 1& pour rappeler ce fait. Clest
I'opinion de 'auteur de la Kriyadipikd qui reléve, justement dans sa section sur
le pavitrérohapa, le floka de Somasambhu cité plus haut (avec une variante
intéressante: ratmalifiga au lieu de siddhalifiga) ; et il s’appuie sur son autorité
pour déclarer que I'on donnera & Canda * ce qui a été offert aux liiga autres
gue ceux énumérds dans ce Sloka"™ [128a], Le méme auteur, dans la section
du ritue!l quotidien, avait déji conclu sa Capdapiija par ces mots; “ Tout ceci
concerne les liiga qui sont servis par des dcarys dans les temples, et ne
concerne pas les linga du rituel privé™ [128b]. On voit sur cet exemple que
I'opinion de Somasambhu est respectée par quelques-uns de ses successeurs.
La plupart cependant sont sur ce point infidéles au vieux maitre; et il faut
certainement rapprocher ce fait des remarques que nous ferons plus loin (III,
note sous le £/. 63) sur la modification qu'a subie avec le temps la conception
du nirmilya.

* Le premier pavitra (ou plutét quatre : cf, 41, 25) lui est offert comme en
est offert un & chaque divinité. Les autres sont ceux que I'on a otés au Siva duo
linga—ou, selon certains auteurs, & tous les Siva qui en avaient regus. Ils font
naturellement partie du nirmalya, mais, en les mentionnant séparément, "auteur
veut insister sur le fait que le don des premiers ne dispense pas du don des
seconds. Telle est I'explication avancée par Trifocana pour le mot sapavitra
[128c).

* Cf SPI, p. 278, sl. 1, et ci-dessus, n. 2. Nous avons ici adopté la legon
de I, & demi confirmée par K qui imprime capdam rirthe, tandis queDa
capdapithe.
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Priére & Canda

129b-130a. * Tout le karman que, dans "année, j’ai fait par
défaut ou par exces, qu'il soit pour moi, O Seigneur Canda,
ramené sur Ton ordre & la mesure parfaite'!

130b-131a. O Seigneur Canpda, que par Ta grice, le Dicu
des dieux, Sadadiva, soit content de moi! Toi qui naquis du
visage de Siva, protége-moi !

131b-132a. O Seigneur, Toi qui es le Refuge de ceux qui
sont sans appui, de ceux qui sont sans régle, protége-moi, O
Cagdanayaka, moi qui suis tombé, moi qui suis sans régle ! *

132b-133a. C'est ainsi que [Pofficiant] supplie Canda ; puis
il se prosterne devant lui, chante ses louanges et le congédie’.

Ensuite, il doit jeter son nirmalya et le reste dans un puits
aveugle, ou dans I'eau”.

Ensuite...

133b-134a. Avyant ainsi honoré Canda, et purifié le sol avec
de PPeau melée de bouse de vache, [IPofficiant], purifié lui-méme *,
doit baigner Siva * et lui rendre un culte.

' Le rituel quotidien a une pridre presque identique (SPI, p. 282).
Notons que I'on trouve dans D seul les deux sloka suivants.

* Avant ce visarjana, Aghorasiva enjoint de lui rendre un culte dans un
feu spécial appelé Capdigni—comme on rend un culle b Siva dans le feu
spécial appelé Sivagni—et de lui offrir, dans ce feu, un homa [132a).

*Selon Aghoraiiva, on jette bien le nirmalya dans une fosse ou un autre
endroit adéquat, mais on brile les pavirra [132a).

* Toujours selon Aghorasiva, |'officiant prend |'dcamana et procéde au
rite de sakalikarapa [132a]. C'est peul-étre en cela que consiste la
purification mentionnée par Somasambhu. Pour son commentateur cependant,
elle doit étre plus radicale: l'officiant doit faire des ablutions avec I'eau du
fivakumbha mise de coté plus 15t (p. 184, n. 2); car, nods dit Trilocana, on lit



i 191
Toear qfg e
1A el = 24 =iaE s eze |
g7 aftgul § FoEwM qaE |

ATAEESAM 938 a3y || 230 ||
W gHEl A7 W THEEEd |
FAAREAEEAEE A | 232 |

HAAWEH qfd ™ 6 =TT |
st P =92 T e BEeda | 23R )
AT A Aateareatz® R

TR A
g4 Ay TV qM TEEERen || 233 )
forer g wntEn e TsE

[132a] suemst o3, v g1, faa, saqufs Fled af,
A @A, T AREAEAT T e fuE |
qaT M AW G, AT GFAEA, Tad 6 G |

(A., p. 193)




192 OFFRANDE ANNUELLE DES PAVITRA

134b-135a. “ Méme celui qui se trouve & cing yojana de son
guru doit accomplir le rite du pavitra en sa présence’”. En
suivant cette régle, on obtient le fruit désiré.

135b. Tout ce qui précéde a été dit en vérité par Siva, aux
diksita adisaiva’.

136. La régle du pavitra a été formulée dans la Kriyakanda-
kramavali, par Somasambhu le grand, plein de bienveillance pour

les autres.

dans le Mrgendra, b la fin du chapitre sur le pavitra : “Ayant mis fin au culte
de Canda, on procéde i 'avablirta [133a]. Nous ne nous attarderons pas sur les
souvenirs védiques gu'évogque cette formule du Mrgendra (dont le patala
correspondant est hélas perdu), ni sur la transposition restrictive de la notion
d'avabhrta au rituel daiva. (Pour l'avabhria védique, voir par ex. Kane,
I, p. 1199). Au demeurant, trds peu de textes enjoignent ici des ablutions,
et nous nous trouvons probablement une fois de plus devant un cas ol le rite
de la diksa (& la fin de laquelle le nouvel initié doit faire des ablutions avec
'eau du fivakumbha) a inlluencé le rituel du pavitra,

* Le Siva du lidga personnel doit étre baigné en effet, puisqu'on vient de
lui enlever le mirmdlya. Et les ablutions sont toujours suivies d’un culte.
Signalons ici une différence importante entre le culte privé et le culte public.
Dans ce dernier cas, c'est avec I'eau des jarres de la snanavedi (cf, App. 1) que
I'on baigne le Siva du liriga, sa Sakti sous forme de pigha, et les Vidyesvara que
I'on imagine autour d'eux.

! Aghorasiva ajoute que si I'on est trop loin de son guru et dans 'impossi-
bilité¢ de le rejoindre, on procdde au rituel avec Iaide de ses disciples, de ses
ainés, etc. Et s'il o'y en a pas, on le fait tout seul [134a).

* Les *vrais * adifaiva sont les premiers sages initiés directement par Siva
(cf. H. Brunner, Les catégories védiques dans le Sivaisme du Sud, Journal
Asiatigue 1964, fasc. 4).
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DES DAMANA



OFFRANDE ANNUELLE DES DAMANA'
A. HISTOIRE DE DAMANA ET NECESSITE DE CE CULTE

I. De la colére de Hara naquit autrefois Bhairava, et il fut
appelé Damana’, [car] par lui tous les dieux furent domptés®
ainsi que les puissants Danava.

! Le titre utilisé par le commentateur et donné par D est damanapiija qui
préte a confusion, car il ne s’agit pas, comme on le verra, de rendre hommage
4 Damana, comme on rend hommage au Soleil lors de la Saryapija. Le
colophon est dimapii javidhi dans D et T, damaparvavidhi dans M| ; mais on
trouve aussi damanavidhi, damotsava ou damanotsava; et comme le rituel est
calqué sur celui du pavitra, nous choisissons de lui dodnet un titre paralléle :
** Offrande annuelle des damasa" gui dit au moins de quoi il est question.

Les Agama connaissent un rituel printanier, la vasantapiija, oi la plante
damana (ou dama) est offerte au Seigneur en méme temps que d'autres fleurs
mais le damana n’y joue pas de role central. Le damanoisava proprement dit
est décrit dans un petit nombre d'Agama. La plupart du temps (Uttara-Karapa,
pat. 35; Sviyambhuva, T. 40, pat. 26; Sahasra, T. 103, p. 166-170), le rituel
décrit sous ce titre ne ressemble que de loin & celui gqui nous avons dans la
paddhati de Somasambhu. En revanche, le patala 13 de |'Uttara-Kamika est si
proche du ndtre qu'on peut penser qu'il en est le modele direct; les scules
différences étant en effet I'absence dans I' Agama du fioka 5 (et évidemment du
floka 28) de la paddhati, et 'absence dans la paddhati du passage de 1"Agama
que nous citons sous [23a], ob sont décrits les mantra que la paddhari se
contente de citer. Autant que l'on puisse en juger d’aprds un fragment de
patala seul retrouvé, il en était probablement de méme pour 'djita (vol. ILI, &
paraitre). Ce méme chapitre est encore reproduit dans I' Acintyavidvasadikhya,
qui avait déjh un pavitrdrohapa trés semblable au notre,

Les commentateurs qui ont suivi Somasambhu lui ont tous repris le rituel,
et le citent abondamment sans ajouter quoi que ce soit d'important, Aussi
aurons-nous peu de choses b leur emprunter. 11 faut pourtant faire une place &
part & Isanasivagurudeva dont la paddhat! décrit un rituel, basé sur une légende
semblable, et plus développé que le ndtre. A cause de son intérét, nous le
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donnons intégralement en appendice (App. IT), avec le récit qui lui sert de
prologue, -

* 8i I'on en eroit le floka 5, la 1égende & laquelle Somadambhu fait allusion
se trouve dans le Tantra appelé Svacchanda-Bhairava, Ce texte ne s'identifie
eerfainement pas avec celui qui a &té publié h Srinagar sous le titre de
Svacchanda-Tantra (Kashmir Series Nos 31, 38, 44, 48, 51, 53 et 56), car ce
dernier ne contient ni récit de la paissance de Damana, ni mention d'un rituel
le concernant. Il s’agit donc probablement d’un autre ouvrage, peut-étre
disparu. Un commentateur d’Aghorasiva, Kacchapesvara, s’y référe encore
pour nous raconter avec un peu plas de détails la légende de Damana: “Ily
avait autrefois, entre les Deva et les Asura ivres d’arrogance et d’envie les uns
& I'égard des autres, un combat qui, sans raison, détruisait le monde. A cette
vue, une grande colére s'éleva en Siva, d'ot naquit Bhairava. Bhairava
réduisit I'orgueil [des combattants] ; et c’est pour cela, parce qu'il avait calmé
les Deva et les Asura, qu'il fut appelé Damana. Mais Siva ensuite, observant
son ardeur insoutenable, réfléchit : “Il va bientdt détruire le monde”, pensa-t-il,
Et, tout content qu'il fit de la fougue de Bhairava, il lui dit, dans I'intérét du
monde : *“Deviens une plante sur le sol ! Puis il lui accorda la faveur suivante:
“Les personnes qui ne me rendront pas hommage avec les pousses et autres
parties de la plante qui sera née de toi [perdront] les fruits méritoires des cultes
qu'ils feront au mois de eagitra; et Cest & toi qu'ils reviendront”, C'est cette
vieille légende, racontée dans le Svacchanda-Bhairava-Tantra, dont Somasambhu
donne ici un résumé™ [la].

On verra une histoire différente dans I'sppendice II. De toutes fagons,
pour une raison ou pour une autre, Siva est entré en colbre; sa colére sest
matérialisée en Bhairava-Damana, qui a terrorrisé les dieux et les démons et
rétabli le calme sur la terre; et c'est ce Damana qui, dans des circonstances
qui varient avec les versions, est devenu la plante damana,

* Damana, le Dompteur—de la racine dam, dompter, maitriser;: mais
aussi la plante Artemisia indica, particulidrement parfumée,
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2. Siva, satisfait, lui dit alors: “ Deviens une plante sur le
sal'! Sous cette forme®, tu serviras & mon plaisir.

3. Les mortels qui rendront hommage & Dieu par
[I'offrande] de tes pousses et d’autres [parties] de toi atteindront
le séjour supréme, O Damana, par ton pouvoir.

4, D’autre part, les mortels qui n’observeront pas le
damanaparvan® [perdront] le fruit des actes méritoires qu'ils

auront accomplis pendant le mois de caitra*; et c'est i toi que
je le donnerai * *,

! Le texte est étonnant, car I'ordre de Siva, bien qu'adouci par la perspective
du bon usage que I'on fera de la plante damana, ressemble & une malédiction
plutdt qu'h une faveur — en tous cas b une mesure de prudence. On comprend
micux la transformation en plante de cet stre de feu si l'on suit le récit que
nous avons donné plus haut, ou celui qui est raconté dans I'’Appendice 1I.
Notons & ce sujet une chose intéressante : la plupart des Agama (sauf ceux qui
ont un pafala identique au chapitre de Somasambhu) appellent de préférence
dinta la plante damana et la puissance qui I'habite. 1l semble que ce nom :
Dompté, conviendrait assez bien & Damana, aprés sa réduction & état humble
d'une petite plante.

* Litt. : “quand tu auras pris ce corps .

* Le mot parvan désigne ici le rituel (dont la date va &tre fixée) et non un
moment préeis défini par "astronomie,

* Caitra est le mois lunaire qui est en cours lorsque le soleil entre dans le
signe du Bélier (mega) - ce qui se produit le 14 Avril environ,

* Le floka 3 révele ce que l'on gagne & accomplir la damanapii ja, et le
#loka 4 ce que I'on perd & ne pas I'accomplir. On voit que ce rituel n'est pas
présenté comme obligatoire au méme titre que le pavitrirohapa, et que le risque
que I'on court & le négliger n'est pas extréme. 1l ne faut donc pas s’étonner si
de nombreux temples ne le célébrent pas. Quant aux individus isolés, nous
n'en avons rencontré aucun qui piit se flatter de le pratiquer, Fait révélateur

Mce sujet : la section correspondante est tronquée dans la paddhati d’Aghora-
§ va, qui fait autorité au pays tamoul,
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5. Bien que ceci soit déclaré dans le Tanfra appelé Svachanda-
Bhairava, c’est applicable de la méme facon au Siddhanta, puisque
[les deux écoles] sont dans la méme position.'

' Le Svacchanda-Bhairava-Tantra est un texte du Dakgsina-Tantra. On
sait que les textes daiya se répartissent en trois groupes appelés Vama, Dakgsipa
(plus connu sous le nom de Trika) et Siddhania (cf. Ajita, vol. I, p. IX; ou
H. Brunner, Carégoriey védiques dans le SivaTsme du Sud, Journal Asiatique,
1964, fasc. 4), et que le dernier, auquel nos textes appartiennent, refuse avec
force d*étre confondu avec les deux autres, qu'il déclare évidemment inférieurs.
La faute qui consisterait i introduire dans le rituel du Saivasiddhinia des
pratiques empruntées aux autres rituels (ce serait le ranfrasarikara ou misricira)
est une faute trés grave, b éviter & tout prix, Somasambhu se défend d’avance
contre I"accusation de rantrasadkara en refusant aux sectes daksipa le monopole
des légendes., Voici ce que dit Trilocana & ce sujet : “[L’auteur] répond &
ceux qui, par crainte de contrevenir & des interdictions comme “on ne mélangera
pas les pratiques” pourraient penser qu'il ne faut pas faire [ce rituel] des
Svacchandin. Il dit: *ils sont dans la méme position qu'ici *'; dans la méme
position que nous, dans le Siddhidnta; méme position vis-h-vis des légendes et
de I'épopée, 1l ne convient pas en effet de déclarer fansse une histoire qui est
arrivée autrefois, simplement parce qu'elle est racontée ailleurs. Car sinon il
s'en suivrait que toutes les choses qui sont arrivées autrefois sont fausses, parce
qu'elles sont racontées partout ; et tout ee que I'on accomplit d’aprés le dharma
fondé sur ces histoires serait illégitime™ [5a]. Plus simplement : si un récit se
trouve dans les textes de I'école rivale, il n’en devient pas faux pour autant,
puisqu’il appartient & la tradition commune.

Le commentateur qui jusqu'ici a considéré que la remarque de Somasambhu
concernait le récit, base du rituel, ajoute qu'elle peut concerner le rituel aussi
bien; * égalité ™ signifie alors que les deux sectes enjoignent I'une comme
Pautre le rituel du domana. Pour prouver cette assertion, Trilocana cite le
Brhatkalottara [5a] puis le passage que nous donnons sous [6a], et quelques
phrases isolées provenant de sources diverses ot ce rituel est au moins men-
tionné ; mais aucune référence n'est faite aux Agama ou Updgama dont nous
avons dit plus haut gu'ils avaient le méme chapitre que nous (ce qui, entre
parenthéses, peut faire naitre des doutes quant & I'ancienneté de I'Utiara-Kamika
et de I'Acintyavisvasidakhya). Quoi qu'il en soit, le fait méme que Somasambhu
souléve le probléme de la légitimité de ce rituel pour les Saivasiddhntin,
montre qu' son époque au moins il n'était pas couramment pratiqué dans ce
milieu sivaite, et que Jes sectes du Trika (ob Bhairava joue un role infiniment

p]us important) en avaient pratiquement le monopole, sous une forme que nous
ignorons (cf. Intr,),
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[B. RITES PREPARATOIRES]
Comment se rendre aupres de la plantedanm

6. Le septidme ou le treizitme jour®, [I’ initié] dmt_se rendre
auprs des plantes damana’, les purifier avec ASTRA, et leur rendre

hommage avec les samhitamantra’.

! La structure de la domanapiji, comme nous l'avons dit dans I'Intro-
duction, est la méme que celle du pav&rbaha{m' nous avons par conséquent
conservé les mémes lettres pour les sections paralléles. ;

* I1 semble naturel de comprendre: du mois de caﬁm, mentionné au
#loka 4. Mais, pour préeiser la date de la eérémonie, Trilocana cite le texte
suivant: “ Le quatorzieme jour de la quinzaine claire du mois de vaidakha,
aprés avoir adoré Siva selon la régle et lui avoir donné de grandes ablutions, il
faut le réjouir, ce Supréme Siva, par l'offirande de kwikuma ct de plantes
damana” [6a]. Selon ce passage (dont la source n'est pas donnée), la damana-
pilja se ferait donc au mois lunaire de vaisakha, tandis que Somasambhu parle
de caitra. Pour éliminer cette contradiction entre deux auteurs, Trilocana
cherche & nous persuader que le mois (lunaire?) de vaifdkha correspond au
mois solaire de mesa, appelé citrai entamoul [6a]. La forme tamoul citrai
aurait &1é sanskritisée par Somasambhu en caitra; el ce terme, dans notre
texte, désignerait dés lors un mois solaire, Nous avons la un nouvel exemple
des efforts de Trilocana (cf. I, p. 6, n. 2) pour lire les dates en langage solaire,
Mais rien ne nous prouve que ce langage soit celui de Somasambhu. Et une
autre fagon de concilier les deux enseignements est d’admettre que la damana-
piija peut se faire soit en caifra, soit en vaisakha. Ce sont les deux mois qui
forment la saison du printemps et |sinasivagurudeva les donne tous les deux
comme possibles (sous les noms de madhu et midhava) pour sa vasantapilja qui
est chez lui une forme de notre damanapiija.(cf. App. 11, 41, 20).

L'indication que nous lisons : **septitéme ou treizidme jour *, concerne les
rites préparatoires. Elle montre que, contrairement au texte cité plus haut,
notre auteur acceple le huitidme rithi aussi bien que le quatorzitme pour la
cérémonie proprement dite (cf, p. 8, n. 3).

3 Elles poussent & 1'état sauvage. Mais on peut aussi les cultiver. Les
temples qui observent le domanaparvan ont un jardin ob les damana, semés
chaque hiver, [leurissent au printemps.

¢ Tout ceci, avant de les toucher,
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7a. Alors, celui qui connait les mantra’ doit inviter Dama
(Damana)® au nom de Bhava® (Siva).
Invitation de Damana

7b-8a. “Toi qui es apparu de par la grice de Hara (Siva),
viens ici'! Je dois t" emporter, selon le désir de Siva, en vue de
son culte™.

Ensuite....

8b-9a. Ayant ainsi invité Damana, et fait les rites de pro-
tection, [I'initié] doit aller chez lui®.

Si c'est loin, il prendra [la plante] avec ses racines et dela
tElTﬂ‘. . r

! Selon le commentaire (trop corrompu pour etre lextuellement cité), le
terme de mantravid désignerait 'dcdrya, qui seul, nous dit Trilocana, peut
parler au nom de Siva; les autres personnes doivent se comdenter d'offrir le
domana sans prononcer de mantra,

Objectens & Trilocana que tous les initiés qui font le culte de Siva peuvent
¢ devenir Siva "', et donc parler en son nom; par ailleors ils connaissent les
manira, et rien ne s’oppose & ce que le terme de mantravid les désigne. Le mot
est exactement synonyme de mantrin (voir p. 4, n. 5). 1l semble d'milleurs
qu'il puisse seevir de sujet au verbe piljayet ausst bien qu'au verbe sambodhayet,

% L'invitation s*adresse i Damana (Bhairava), et non & la plante qui n'est
que son corps. Notons qu'il est ici appelé Dima, comme la plante damana
sera appelée dima & la ligne 15a, La grammaire peut & la rigueur justifier ce
vocable, qui semble étre utilisé librement comme équivalent de damana chaque
fois que le métre 1'exige.

® On peut certainement comprendre la formule ainsi, car le mantra cité
ensuite ne fait pas parler Siva & la premitre personne, et la lecture : * par ces
paroles de Siva ™ semble impossible.

* Ici, dans cette plante. C'est un appel i la présence spéciale et attentive
de la puissance Damana dans la plante damana,

® Avec la plante, pour accomplir le rituel dont elle est 1'instrument,

* Mais de toutes fagons il faut qu'ellefait ses cing parties: racines, tiges,
feallles, fleurs et fruits (cf. plus loin, £/ 15).
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208 OFFRANDE ANNUELLE DES DAMANA

9b-10a. la placera dans un pot plein de terre, et I'arrosera.
A la maison, le sage devra alors répéter I'invitation', selon la
méthode indiquée plus haut. . -

Adhivasana =

10b. Puis, le soir venu, il procede a 'adhivasana
11. aprés® avoir réuni les ingrédients du yaga, pris son bain
ete., et avoir selon la régle adoré Sarya, Siva et Agni’.
Offrande & Siva des instruma:nts d’observances.

12. A I'Ouest, il offrira au Dieu des dieux des racines [de
damana)® et de la terre, avec le mantra SADYOJATA ou HRDAYA.

13. Et de meéme, au Nord, des tiges et un [fruit de] dhatri,
avec VAMA ou SIRAS.

Au Sud, des cendres et des feuilles, avec SIKHA ou ROPIN
(AGHORA).

* Doit-il la répéter aussi si le trajet'n’a pas été long? Le texte n'est pas
trés clair.

* Clest ainsi qu'il faut lire ces lignes, nous dit Trilocana. Il ajoute que
**selon la rigle ™ signifie : “ en suivant la régle donnée pour le pavitra™ [11a],
comme Somasambhu le dira lui-méme plus tard (41, 18 et 23). Autrement dit,
il faut faire tout ce qui a été indiqué alors, depuis la dvirapiiji jusqu’h I'offrande
des vratabhoglsiga non comprise (section I, £1. 31 & 51a),

* Siva dans le kumbha, le mapdala et le svegtaliriga [11a), et Agni dans le
kupda,

C'est ensuite, ajoute le commentateur, qu’on procide & 'adhivisana et aux
sampltafui selon la méthode donnée pour les pavitra (s1. 60b & 63a) [11a].

* De méme, il faudra comprendre que /les tiges, feuilles, fleurs et fruits
mentionnés ensuite sont des tiges, feuilles, fleurs et fruits de damana.,
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14. A I'Est, le bitonnet pour les dents et des fleurs, avec
PUMS (TAT-PURUSA) ou VARMAN (KAVACA).

Et au Nord-Est, des fruits et des parfums, avec le mizlamantra
ou la Gayatri'.

Offrande des damana parfumés®

15. Prenant, dans ses mains en afjali, le dama (damana)’
aux cing membres’, avec des fleurs et des grains de riz, il doit
informer le' Seigneur du monde ke son intention] d’offrir les
damana. )
16. *Je tinvite, O Dieu! [Demain] matin, Seigneur, je ferai
la cérémonie’ du damana, avec ce que)'ai, selon ton ordre™

! On reconnaitra dans les cing premitres lignes "offrande des vrariviga
essentiels : terre, didtri (avec de I'eau), ‘ccndrcs et batonmet pour les denis. Ce
sont les objets que Somasambhu indigue en premier lieu dans la section
paralléle du pavirra (11, £1. 51b b 53a) et auxquels certains jgam comme le
Suprabheda et le Mrgendra limitent la liste des vratadga (cf. p. 96,n.1). Les
directions sont les mémes dans tous les tcxtes mais, ici, curicosement, ['offrande
commence par I'Ouest.” Au Nord-Est, *direction d’l$ana, on g, comme en I,
#1. 54b-55a, des parfums (gandha ici, sugandhi-jala 1k).

La particularité du rite actuel consiste en la présence, dans chacune des
cing directions, d'un ““membre ** du damana & coté d’un vrardiga, - -

® C"est le commentateur qui introduit le terme de gandhadamana, sur le
modéle de gandhapaviira [15a]. Le damana qui est offert ici a en effet le méme
rile d*@mantrapa que le gandhapavitra. Somasambhu ne parle pas d¢ 1'oindre
ou de Paccompagner de gandha, mais il n'est pas impossible que les plantes
soient touchées avec de la piie de santal ou un autre onguent parfumé, avant
I"offrande, !

Notons que 'offrande de damana aux divinités du-mapdapa, bien qu'elle ne
soit pas indiguée par I'auteur, doit évidemment se faire, comme en I, £/. 63b &
68a [15a]. : ;

 Cf. p. 206, n. 2,

* 11 faut offrir une plante complite, c'est-h-dire pourvue de racines, tiges,
feuilles, fleurs et fruits [15b].

* Damaparvan. Cf. p. 200, n. 3, D a piirpa au lieu de dima que 'on treuve
dans K, M1 et dans le commentaire,

in
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17. Aprés avoir ainsi prié le Seigneur, il doit placer V'afijali
de fleurs sur sa téte' en récitant le miilamantra, puis faire le japa
et le reéste’.

Samskara des damana qui restent. Leur protection.

18. Il met alors le reste [des plantes] dans un récipient,
couvre avec un autre’, et, en suivant la méthode indiquée pour
les pavitra®, enveloppe avec KAVACA.

19a. Lorsque [les plantes] sont ainsi bien protégées, il les
confie & Siva®,

Ensuite. . .

19b-20a. 11 doit ensuite consommer du riz d’offrandes °, ou
bien rester & jeun, et, devant Siva, veiller en méditant, en
chantant, en récitant des mantra, etc.’

! Sur la téte de Siva, c'est & dire sur le lifga. K, M2 et T ont dailleurs
devasya mastake au licu de devesam mastake de D. Mais nous pouvons garder
cette dernigre legon, puisqu'il faut de toutes fagons qu'un mot (le complément
de vijidpya ou celui de mastake) soit sous-entendu.

® pradaksipa, namaskdra, etc., selon Trilocana. En fait, tous les rites
décrits en 1, 51, 75b & 79a— I’essentiel parmi eux étant I"offrande des damana &
Agni.

 Le¢on de K, M1 et M2, D a dvitiyenipidhiya.

*Cf I, 4l 79b a 84a,

* Au Siva du kumbha (le Yagesvara), pour qu'il les protge,

€ havigyanna, ou caru, Cf. I, 5. 84b-85a,

" Cf, 1, £1. 85b-87a, et note,
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C. OFFRANDE DES DAMANA

20b. [Le lendemain], il doit s baigner & l'aube'. Puis,
aprés avoir congédié le Seigneur du monde® avec huit fleurs,

21. et fait la piija normele; il fait une piija spéciale com-
mandée par I"occasion”, [pendant laquelle]' il honore le D:cu avec
des damana entiers’, & cing parties. .

22. 11 prend® le reste’ dans ses mains en afjali, avec de
I'herbe dirva, du parfum, des grains de riz, et il imagine Sadadiva
aux cing visages tourné vers lui’.

23. Il doit alors lui rendre hommage, s’élﬁn la régle du
pavitra®, en récitant successivement [les mantra] de I'atrmatattva,
du vidyatattva et du Sivatattva, avec le mu!amamm‘“ au début" et
Itvara & la fin.

I Ce qui implique aussi les rites de sandiya (C).

* Le Siva du liiga.

3 Cf. 1, §1. 90b.

* Tel semble bien étre le sens de 1"injonction,

* Mais on peut lire aussi bien pi que vi dans les manuscrits en éeriture
grantha ; si on lit pancligair api khapditaih, on peut comprendre que I'on
honore Siva, d’abord avec des damana [entiers], puis avec leurs cing parties
séparées, C'est probabl ement la forme correcte du rite. CF. aussi App. II,
£1. 62-63.

* D*abord, hommage aux dioux du mapdapa (1, 41. 92b & 94a).

" Pas tout k la fois, puisqu’il faudra quatre aftjali.

" Teurné vers 'adorateur, c. k d. favorable 4 son culte,

' Cf, 41.97b 4 101a.

10 Ce terme désigne probablement le bija HAUM, millamantra de Siva ; las
quatre mantra devraient alors commencer par ce bijo, Mais 1'Utrara-Kamika
indique autrement leur formation, Selon cet Agama, il faudrait placer su
début des trois premiers manira respectivement les syllabes HAM, HiM, HOM
(¢*est ce que signifie I'indication: 27, 4° et 6° voyelles accompagnées du bindu &y
de la lettre qui vient aprés S); et le montra du quatridme oA fali serait
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* Om Haum', devant Siva, Seigneur de 1'atmatattva, je
m’incline! "
“ Om Haum, devant Siva, Seigneur du vidyatattva, je
m'incline! ™
“ Om Haum, devant Siva, Seigneur du fivatattya, ie
m'incline ! ™
Et le mantra du quatridme afijali® est celui-ci

*“Om’ Haum, devant Siva, Seigneur de tous les fatfva, je
m'incline! ™

composé du pragava (OM), du fivamantra (HAUM), puis de makhesvariya
makham piiraya suivi de d{ilapipi 4 Vinstrumental et de NAMAH [23a].

Nous n'avons trouvé dans aucune version de la paddhati les™bija HAM
HiM et HOM pour les trois premiers mantra; et, bien que ces bija soient
effectivement associés i Brahman, Vispu et Rudra, Seigneurs des trois mandala
ou des trois groupes de tartva (SP1. App. VI), nous croyons qu'ils seraient
déplacés ici ob c'est Siva seul qui est nommé.

En ce qui concerne le quatriétme mantra, la description qu’en fait I'Urara-
Kamika correspond au mantra que nous donnons ici en cinquitme lieu, Selon
ce texte, il 0’y a donc pas de mantra s'adressant b Siva comme Seigneur de
tous les rattva. Or c'est justement ce que nous trouvons dans les versions K,
MI et T de notre paddhati, Si nous donnons cependant les mantra comme
dans D, c'est donc sous toutes réserves, et pour conserver la symétrie entre la
damanapii ja et le pavitr@rohapa.

"1 D imprime miilantaih, mais tous les autres textes ont miiladyaih ainsi que
I' Acintyavisvasadikhya au passage parallidle,

‘D, M2 et I'Acintyavisvasddakhya ont HAM, et K a HOM aux trois
mantra. Nous adoptons la legon de T, car elle est conforme aux indications
données au floka 23, et en accord avec le passage paralltle du pavitrarohapa,

* Cette indication fait comprendre que chacunides trojs manfra précédents
2 &té accompagné d'un aftfali de damana,

® Ce manira n'est présent que dans D, avee HAM comme bija b la place
de HAUM.
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218 OFFRANDE ANNUELLE DES DAMANA
[Puis il dit encore :]'
“ Om Haum®, au Seigneur des sacrifices !
Fais plein, fais plein ce sacrifice!
Devant Celui qui tient en main le Trident, je m’incline ! "~

24, Celui qui connait la régle se prosterne alors devant
Siva®, rend hommage & Agni et [lui offre des damana’.] Puis,
avec dévotion, il s’adresse 4 Siva qui accorde i chacun ce qu’il
souhaite “:

25. “O Bhagavan! Si jai fait quelque chose de trop ou
quelque chose de moins dans ce rituel du damana, qu'il soit
ramené pour moi a la mesure parfaite! >’

! Mais voir ci-dessus, et 1a note 10, p. 214-216,

“Le bija manque & MI et a K; et T, K et I"dcintyavidvasadakhya ont
mahedvariya au lien de makhesvariya.

* 8i le quatrigéme manira est bien tel que nous le donnons, celui-ci est une
pri¢re, indépendante des afijali, et qui répond & peu prés i celle qui est notée
en I, floka 97 ; mais cette dernidre précédait 'offrande des quatre pavitra.

*CL I, #l. 112a,

* Le commentateur explique que le ca vise I'offrande des damana, Encuite,

ajoute-t-il, il faut offrir les bali et le reste [24a]. Nous avons done, résumés en
deux mots, les rites décrits dans la section I, du §/. 112b au §/. 117,

® Si I'expression vaAchitarthaphalaprada n’est pas la simplement un qualifi-
catif banal de Siva, il faut sirement la mettre en relation avec la promesse

annoncée au £/ 3. Mais |a damanapii ja ne portera ses fruits que si le rite a
été accompli parfaitement ; d'ol la pritre qui svit.

" On remarquera que .cefie pridgre n'n pas son paralléle exact dans le
pavitrdrohapa (mais cf. App. II, §1. 66-67). Elle est d'ailleurs du type de
celles que Somasambhu fait d’habitude adresser & Canpda (cf. SPI, p. 282, 5L 8),
€. on peut penser qu'on Iadresseici & Siva parce que Capda n'intervient pas
dans cette cérémonie.

Sur ce dernier point Trilocana ne suit pas Somadambhu, 1! transmet
I'opinion de son guwu qui demande qu'un culte soit rendu & Capda avant la
dispersion des dicux du mapgdapa [24a).

“t
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Dons & l'@carya, aux dvija el aux autres

26. Aprés avoir ainsi accompli le rituel du damana,, [Iiniti¢]
doit rendre & son guru un culte qui plaise a Siva ' ; puis oflrir un
repas aux deux-fois-nés et aux autres "

27.  Brahmacarin ou grhastha, celui qui accomplit ce rituel
[verra] ses actes pieux du mois de caitra: japa, pi ja et le reste,
porter [ruit.

28. La régle qui concerne la damapiija’ a ¢té donnce dans
la Kriyakapdakramavali par Somasambhu le grand, plein de
bienveillance pour les autres.

L Cf. 1,41 117b-119.

D aici paritosva haram, qui donnerait la lecture suivante ; ** [IMinitié] doit
rendre un culte b son guru et satisfaire Siva (Hara)”. Nous avons adopté la
legon de K, confirmée par le commentaire [26a].

TCIL 4L 120,
* Damaparvan dans M1,
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2. Sil'on est trés malade, si 'on est exposé & un danger de
la part d’'un prince, de voleurs, etc.,' ou si I'on a des obligations
envers le guru, Dieu ou Agni®, les iuanquemcuts quotidiens ne
seront pas comptés comme fautes.

3. Les personnes passibles’ de prayascitta peuvent étre
soit des chefs de famille (grhastha), soit des célibataires (brahma-
cdrin); et ils peuvent avoir agi intentionnellement ou non *.

! Avant d'entrer dans le vif de la question, I'awleur traite d’abord des
exceptions aux régles qui vont fuivre, c'est-a-dire des cas ol une transgression
b la régle n'est pas une faute, et n"a donc pas & étre corrigée parun priyascitta.

La premitre ligne du ¢loka envisage les empéchements extérieurs, indé-

pendants de sa volonté. La liste de ces situations exceptionnelles se prolonge
dans le Prayadcittasamuccaya, qui, rappelons-le, est écrit par le commentateur
méme de Somasambhu, Trilocana, Cet auteur ajoute : les cas d'incendie ou
d’inondation, les périodes ol I'on se trouve en pays étranger, et les périodes
d'impureté familiale [2a).

* 11 s"agit maintenant de cas o des obligations supérieures annulent pour
un temps limité les obligations ordinaircs. On peut par exemple avoir &1é
chargé d'une tiche précise par son guru (gurukiryag), ou étre engagé dans un
rituel exceptionnel de longue durée (devakdrya). Selon Trilocana, les devoirs
envers Agni (agnikdrya) consistent en la construction de kunda, en ramassage
de bois sacrificiels, ete. [2b].

" Nous avons adopté la legon de K, M1 et M2 (prayascitti), contre celle
de D et de T (prayadciriam).

* La distinction entre les fautes volontaires et les fautes involontaires est
classique (cf. Kane, IV, p. 80). Mais il n'est pas sans intérét de noter le $loka, de
source inconnue, que Trilocana cite ici pour préciser ces notions: * [| ¥y @ non-
intentionnalité (ak@maiva) lorque la faute a ét¢ commise par accident, ou dans
un accés de colére, ou par erreur, ou parce qu'on &lait menacé par des voleuors,
des rois, ou d'aulres personnages; ilya “intentionnalité (kdmaiva) dans les
autres cas ™ [3a]. On peut admettre, pour éviter la contradiction avec notre
floka 2, qu'il y a des degrés dans les dangers que font courir aux fiddles les
rois ou les voleurs...
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4. Si [le délit a été] intentionnel, le rite de purification serd
double de ce qu'il serait pour un [délit] non-intentionnel ; et le
prayascitta de 'homme you¢ au célibat (naisthika) ' sera double
de celui de 'homme du siécle (bhautika)".

I Nous traduisons en comprenant naisthika comme abrégé de naisthika-
brakmacirin (brahmacdrin b vie) et synonyme du brahmacarin du $loka el
bhautika comme synonyme de grhastha. C'est ainsi que P'auteur du Siddhanta-
dekhara, qui Suit pas & pas notre paddhati en explicitant quelques passages
obscurs, comprend les choses [4al. Et il semble bien que tel soit le sens
naturel de ces deux $loka, dont le second précise le premier sans introduire de
catégorie nouvelle. On voit souvent d'ailleurs Somasambhu considérer dans
son traité les termes de bhautika (ou bubhuksu) et de naigthika (ou mumuksu)
comme respectivement interchangeables avec ceux de grhastha et de brahmacirin
(ce dernier désignant le brahmacirin i vie).

Mais les auteurs postérieurs rejettent dans Pensemble celie assimilation.
Iis refusent de voir nécessairement dans le chef de famille un bhaurika (celui
qui désire des biens temporels) el de réserver le terme de naisthika au
célibataire ; la différence des statuts repose, disent-ils, sur la forme de la
diksa regue, et non sur le mode de vie. Aussi, chague fois que le couple de
termes bubhuksu-mumuksu se présente, voyons-nous Trilocana s’engager dans
une discussion compliquée ot nous préférons ne pas entrer maintenant, car elle
suppose connucs toutes les variétés d'initiations. Disons seulement que dans le
cas présent il ne pense pas que la ligne 4b reprenne simplement les catégories
annoncées en 3a.

2 | e commentateur attire notre attention sur une lacune du lexte, qui ne
dit pas & quelle catégorie d’initiés s’appliquent les prayadcitia qu’il va ordonner.
Pour Trilocana, ¢’est aux sadhaka, plus exactement aux sadhaka qui sont aussi
des bubhuksu. Pour passer de 1b aux muomikgu, Somasambhu nous a donné la
clé. Mais pour passer aux groupes d'initiés aulres que les sadhaka, Trilocana
avance le passage suivant du Mrgendra: * Un gwru qui n'est lié par aucun
veeu el n'a pas péché volontairement fera le prayascina indiqué pour le sddhaka;
il le fera double 5'il a péché volontairement ou si, lié par un veew, il a péché
sans le vouloir : il le fera triple si, lié par un veew, il a péché volontairement.
Le putraka fera le quart de la pénitence du sadhaka, et le samayin, la moitié de
celle du putraka™ [4b]. 11 est normal que les peines infligées pour un méme
délit augmentent avec le statut spirituel, mais il n'est pas certain que les
instructions du Mrgendra soient conformes aux intentions de Somasambhu,

Aghorasiva introduit dans son traité une autre échelle, basée sur les
différences d'aframa: ** Le prdyadcitta qui est dit est celui des grhastha ; les
brahmacirin le feront double, les vanastha, triple, et les sannyisin, quadruple ™
[4c]. II faut noter que celte régle, tout & fait conforme & la tradition générale
indienne (cf. Kane, 1V, p. 83), intervient en conclusion d'un passage ob Aghora-
siva traite de quelques fautes communes (cas d'impureté d’origine diverse) et
qu'on ne peut savoir 8'il 1a considére comme valable pour les délits typiquement
givaftes. Notons encore qu'aucun auteur, dans l'exposé de ces principes
généraux, ne fait intervenir I'échelle des classes,
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5. Les personnes de plus de quatre-vingts ans, et les enfants
de moins de seize ans, ainsi que les femmes, et ceux qui sont
affligés de maladies ou d'autres [faiblessés], ne feront que la
moiti¢ * du prayascitta [normal).

6. Si [le guru] connait leurs difficultés, il peut méme
ordonner le quart seulement [de I'amende].

Une [pénitence] difficile que l'on ne peut faire soi-méme sera
faite en double * par une autre personne,

7. 1l faut fixer® [le’ prayascittal aprés avoir considéré le
licu, le temps®, Page’, les capacites *, la caste ’, la dévotion®, et
le programme des devoirs religieux’.

En cas de maladie, pas de jeiine.

' D et T ent prayascitiartham arhanti. " MNous' adoplons la legon de K, de
Ml et de M2, corroborée par V' Aciniyaviivasadak hya [5a) et par Tusage courant.

* D a aksamadigupo yatah. Nous avons adopié la legon de K proche de
celle de M1 (akgamo dvigupo'nyatah), malgré le commentaire qui s’efforce de
justifier un ddi et un gupo. 'L'Aciniyavisvasidikhye a les memes instructions
[5a). Cette ligne 6b énonce une régle générale, que nous retrouverons au ] 8,

* C'est le guru de chacun qui fixe Pamende. Mais, en I'absence du guru,
le coupuble peut convoquer une assemblée dé trois, sept cu quinze dcirya
versés dans les Tamtra et qui pratiquent les restrictions imposées par leur
$astra; ils fixeront le prayasciria [7a] en considérant toutes les circonstances de
liew, temps, etc., qui accompagoent la faute et sa réparation, Cf Kane, 1V,
p. 75

* Un lieu saint exerce une influence purifieatrice qui permet de diminuer
les pravascitta qui se font 14 ; et une période faste (éclipse, ete) a le méme
effet [7b].

il o AY 1 5§

* Capacités physiques et éconemiques [7c] : il v a des priyascitta pénibles,
d’autres coiiteux,

" On verra des exemples o une différence de classe entraine une différence
de prayascitta (41, 85, etc,).

* 8i la dévotien du coupable est grande, on peul diminuer Je priayascina
[7d). Cf sl 52,

* Celui-ci peut-étre trop absorbant pour lui surajouter ups pénmitence
longue & exécuter : on diminuera alors Pamende du quart ou plus [7e)].
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8. Celui qui n’est pas en mesure d’accomplir un prayascitta
donné ' peut le partager entre ses pere, fréres, parents, etc.; mais,
fait par d’autres personnes [que le coupable], il sera alors
doublé”’,

9, On doit [se comporter]* conformément & ce qui est écrit,
4 ce qu’on a vu faire, & ce que les maitres ont fixé, a condition
que cela ne soit pas en contradiction avec son école*; si on
désobéit i cela, il y a faute.

' Cela peut arriver dans le cas dun priyadeitta énorme, qu'on mettrait des
années & accomplir.

* En vertu de la régle donnée au floka 6.

* 11 semble bien que le texte parle de la conduite en général. Mais il ne
serait pas impossible de le lire autrement : *On doit [aire le priyasciria con-
formément k ce qui est écrit, etc.”. Puis: “Si on ne fait pas cela, on est
coupable de transgression [du dharma] ™. La lecture semble moins bonne, mais
elle est supporiée par d’autres lextes.

* Le commentateur interpréte ce passage comme une acceptation de la
tradition commune (védique, pourinique, ctc.) dans la mesure oi elle ne
contredit pas les régles précises du Siddhanta : on peut apprendre le dharma de
ces textes, ou de la conduite des bons, ou de la bouche des maitres [9a),

o
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10. La nuit® le bubhuksu® ne doit faire ni culte, ni don.
Excepté les cultes liés aux éclipses de lune *, ceux qui ont une
efficacité particuliére *,

11. le culte du soir (pradogapiija)’ et le culte nocturne de
Siva *, sil fait par erreur une p#ja [la nuit], il devra réciter cent
huit fois la Gayatri .

12a. Pour le mumuksu, le culte de Siva est recommandé en
tout temps, et jamais interdit "

! L'examen des cus précis de transgression commence ici, avec le floka 10.
*Cf.p.228,0. 1.

* On sait que ce moment est particulidrement faste (cf. Kane, V, p. 241).
Selon le commentateur, il faut ajouter aux éclipses les sakrindi (passages du
soleil d’un signe dans |'autre), en particulier les solstices et les équinoxes.

* En plus des &clipses et des saikranti, il est des moments periiculitérement
favorables, ot les cultes — ou dons — ont un fruit cent ou mille [ois supéricur
3 celui des cultes habituels. Il serait évidemment anormal d'interdire au
bublwksu, qui cherche 5 accumuler les mérites, de profiter de ces circonstances
sous prétexte qu'il fait nuit. L'interdiction générale de la ligne 10a est aussi
levée lors des pelerinages, des grandes [etes religieuses, etc. [10a].

* La période appelée pradosa est celle qui suit immédiatement le coucher
du soleil. Sa durée est indiquée de fagon variable selon les auteurs (cf. Kane,
V, p. 102 et 188). Le seul Pirva-Kirapa donne & ce propos 3} chatika
{ou nadika : 1hd) au patala 106 ot il décrit la pradogapja [11al, et T} ghatika
(3 h) au patala 31 ot 1l décrit les divisions de la journée. Quoi qu'il en soit,
c'est une période néfaste, ot: toutes sortes de dangers guettent les hommes, et
ol par conséquent tous les actes pieux doivent étre interrompus. Le culte de
Siva fait exception: il est non seulement permis, mais recommandé & cette
heure-la., Le calendrier des temples sivaites connait donc une pradosapiija
guotidienne, et une auire solennelle qui a lien chaque mois, le quatorzitme jour
de la quinzaine sombre {oh le danger est multiplié, puisque c'est le jour le plus
sombre du mois). [l s’agit probablement de cette dernidre, car elle est II:I.llc
également dans le culte privé ol au contraire des autres parvapiija (cf. £1. 42),
elle s"ajoute 4 la piija normale au lieu de la remplacer — ceci, selon le rensei-
gnement oral d'un gurukkal,

* Cf. SPI, p. 320,
* La Sivagayatri : SP1, p. 58.

* Nous brisons ici la suite des floka. Du dloka 12b au floka 18a inclus,
en cffet, Somasambhu va s'occuper des omissions relatives aux actes rituels
quotidiens : sandhyd et piija, et les couples des lignes que nous rapprochons
forment une unité, qui se poursuit jusqu'au floka 35, On peut penser gu'un
demi-{loka, ou un nombre impair de floka, o été perdu,
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12b-13a. Si I'on saute une fois la sandhya ', on devra réciter
cent fois AJATA (SADYOJATA); si on la saute trois fois [dans la
journée], trois fois plus®, avec un jeline si 'omission a été volon-
taire”.

13b-14a. Si I'on saute une fois I'arcana, on fera un Jjapa de
mille AGHORA® si c’est involontaire; si c’est volontaire, se
rappeler ce qui a été dit plus haut °. .

* Le cas ot elles sont faites en retard est envisagé plus loin (§. 41). Notre
legon est celle de K et de MI, celle de D étant vilopena tvajatasya, moins
bonne. M2 et T ont vilopena ajatasya.

* Rappelons qu'il y a trois sandhy@ diurnes, plus une sandhyd nocturne
réservée & certains initiés (SPI, p. 44 &4 52). On ne considére ici que les
omissions des sandhyd obligatoires. Ajoutons avec le commentateur que
Pamende pour deux omissions est évidemment double de celle qui purific d’une
seule omission.

* Mais la régle du sloka 4 continue & s'appliquer: le japa est doublé (C).

* Le terme de DAKSINA est mis pour AGHORA, le brafmamantra du Sud.
Le commentateur ajoute ici une précision qui est utile pour la compréhén-
sion de la suite du texte. Il nous rappelle en effet qu'il y a plusieurs sortes
d'adorateurs, certains (les ekakalircaka) ne s’étant engagés qu'h faire une pija
par jour, et d'autres (les rri-catus-kilarcaka), 4 en faire trois ou quatre, Le
§loka présent concernerait ces derniers, et punirait donc I'omission d’une pija
parmi plusieurs [13a]. Le cas contraire étant traité dans le floka suivant, on
peut penser qu'il a raison,

En ouire, s'appuyant sur 'indication trisatortarayd du dloka 17, il ajoute
que 'omission de deux piija entraine une amende de 1100, celle de trois puja,
de 1200 [13a] — et probablement celle de quatre, de 1300,

* Nous avons adopté la legon de K et de M2 (lakgapam), contre D, Ml et T
qui ont de nouveau daksipam & cette ligne. Le commentaire n'éclaire pas ce
point.

Trilocana commente en revanche le terme de pirvoktam. Alors qu'on
pourrait &tre tenté de l'interpréter en se reportant & la régle donnée au floka
13, il nous renvoie au £loka 4. Donc, selon lui, il faut doubler le Jjapa si la
faute est intentionnelle ; le jeiine n'interviendrait que dans le cas traité au ¢loka
suivant, Le traité d'Aghorasiva [13b] appuie cette interprétation,
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14b-15a. Si I'on omet [tout] le karman [d'un jour'], que
celuici consiste en une, deux ou trois [piija), ou quatre avec celle
de la nuit®, il fandra accompagner [le japa] d’un jetne.

15b-16a. Le prayadcirta [dans ce cas] est le méme pour ccux
qui font trois p#ja@ par jour et pour ceux qui n'en font qu'une:
il n’y a pas de plus eu de moins .

16b-17a. A partir du deuxidme jour, on augmentera
I'amende en ajoutant & ces mille BAHURDOPA (AGHORA) trois cents
[autres] pour chaque jour .

! Nous continuons k interpréter le texte en suivant le commentateur, Il
s’agit maintenant de "omission du rituel de tout le jour: une piijd pour les
personnes qui n'en font qu'une, trois ou quatre pour celles qui en font trois ou
quatre. A ce moment-li, le japa précédent (1300 selon Trilocana)s’accompagne
de jedne [14a).

* Dans notre perspective, la legon sardhardtraka signalée comme possible
par le commentateur [14a] serait meilleurs.

* Ce {loka répond b Iz question qui surgit 2 la lecture des précédents:
n'y a-t-il pas de différence, en cas d’omission du rituel d’un jour, entre celui qui
avait deux, trels ou quatre piija A faire, et celui qui n'en avait qu'une ? Aucune,
répond le commentatewr, qui explique l'apparente anomalie ainsi: bien que
quatre piija soient enjointes, il est possible de les faire toutes en une fois, en
ajoutant & 'unique pilja complite du jour les autres piija sous la forme
abrégée de I'offrande de huit fleurs (SP1, p. 292, n. 3) ; la piija uniquecomplite
contient donc aussi les autres pilji du jour—d'ot ls régle. Le texte inconnu
que cite le commentatear 4 la fin de son argumentation donne les mémes
imstructions en langage plus clair [15a].

* Si nous lisons bien, on part de mille (et non de 1300 comme le disait le
commentateur), et on augmente de 300 pour chaque jour excédant le premier.
Cela donne pour la quinzaine: 1000 4 (300X 14) = 5200. Nous sommes loin
des 20.000 indiqués pour cette période au $loka suivant. Le commentaire, (rés
eorrompu, Re nous aide gudre; mais on comprend qu'il faut ajouter au nombre
ealoulé les japa supplémentaires prévus pour les parvan (sl 44), et tacher
d'arriver au nombre 20.000 ... On pourrait encore comprendre gu'il faut
augmenter le japa, mon de 300, mais de 1 300, par jour. Mais & ce moment-14,
la quinzaine * codterait ™ : 1300 x 15 = 19 500, et le résidu de 500 semble
trop faible pour les parvan,
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17b-18a. Si on saute les piija de toute une guinzaine', on
fera un japa de vingt mille AGHORA.

Aprés quoi on augmentera de vingt mille par mois * jusqu'a
un an’.

18b-19a. Si son liaga* personnel est détruit, perdu ®, briilé",
ou emporté’, ou bien emmené par des souris, des corbeaux, des
chiens ou des singes,

' D a varga, évidemment erroné, au lieu de paksa des autres sources. Voir
aussi [18a].

* Mais 30 000 selon le Siddhantasekhara et le Prayadcittavidhi [18a]. C’est
le prayadeitia prévu par ces deux textes pour l'omission des piFja d’un mois,
dont notre paddhati n¢ parle pas.

* Au dela d'un an, notre texte ne dit pas ce qu'il faut faire, mais on le
tronve ailleurs: on ne sera purifié que par une diksa [18a] et [I8b). Autrement
dit, il faudra que l'initié recommence sa diksd, Cette injonction, et d'autres
semblables, semblent montrer que I'dcdrya n'est pas au-dessus de tout péché, en
dépit de ce que dit Trilocana en commentant le ¢loka 53.

* Les dloka 18b & 38b concernent les liiga; plus exactement, sauf peut-
étre les trois derniers floka, les liiga mobiles du culte privé. Les instructions
que donne Somasambhu & leur propos sont reprises presque sans modifications
par Aghorasiva dans le Prayascittavidhi. Notons quelles ne sont pas déplacées
dans cet ouvrage pourtant destiné au culte public ( pardrthapiija), puisque les
dcdrya qui officient dans les temples posstdent aussi un lidga personnel, 4 qui
ils rendent un culte quotidien, comme tout initié faiva,

* Selon le commentateur, le terme de nagta peut signifier perdu (lors d'une
catastrophe naturelle, on a caché le liiga en un lieu qu'on ne se rappelle plus)
ou abimé (par la chute d'un objet, eic.) [18c],

“ Le commentateur comprend * brilé complétement , car Je cas contraire
sera, dit-il, envisagé plus tard [18¢c]. 11 fait probablement allusion & ce qui sera
dit en 37a, mais nous croyons que le floka 37 concerne les fﬁiga fizes,
ci, les lifiga personnels, ce qui simplifie les choses.

! Par des voleurs, etc. [18c)

et celui-
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19b-20a. il faut, aprés avoir fait un japa de cent mille
AGHORA, mnstaller, selon la régle, un autre /isiga; ainsi sera-t-on
purifié. Les régles sont les mémes en ce qui concerne la pipdika .

20b-21a. [Le japa sera de] mille si le liziga est renversé”; il
sera double s%l est retourné sens dessus dessous.

Mais la purification ne s’obtiendra qu’avec cent mille
[AGHORA] si [le liriga] sort de son logement?, et avee dix mille
s’il roule en faisant deux ou trois tours.

21b-22a. S§'il est heurté par un récipient ou autre chose *, la
purification s'obtiendra avec vingt mille AGHORA : ou avec dix
mille si le coup est 1éger.

! La base (pipdika) des linga mobiles dont il s’agit dans ce passage et qui
représente la Sakei est parfois séparable du /idga proprement dit, et peut donc
&tre détruite, abimée, etc., indépendamment Jdu firiga.

* 8'il se couche sur le cité, ou est secoud [20a].

" On envisage ici le cas ob une série de chocs, ow lc vieillissement de la
colle, font sortir de sa piadikd un lidga qui y est fixé [20a]. On voit & la
lourdeur de 'amende que la faute qui sépare Siva de sa Sadti, est tras grave,

“Le cas est fréquent, ob le récipient contenant 'arghya ou la nourriture,
heurte maladroitement le lidga.
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22b-23a. Si le liiga tombe alors qu'il a un support®, on
fera un japa de dix mille [AGHORA] pour chaque empan [de
chute]. L'amende est double 'l n’a pas de support. A partir
de la, on calculera [I'amende] par addition ou soustraction *.

"1l ne s'agit pas ici de la pipdika, qui représenie la Sakti, mais des
supports en forme de lits ou de palanquins, ob I'on place le liriga pour la piija
[22a].

Meme avee cette précision, le texte reste peu clair. Une chose semble
cerlaine, c'est que Somasambhu envisage ici les cas ob le /iiga tombe de haut,
el n'est plus seulement renversé comme précedemment, et que ce floka nous
achemine vers le suivant, ob le liiga tombe d’une hauteur d*homme.

Ceci dit, comment interpréter * sadhare™ et * niradhdre™? Si on lit que
dans le premier cas le lidga tombe avec son support, on ne voit pas pourquoi la
chute du liiga seul, envisagée ensuite, serait plus grave que la chute simultanée
du fliiga et de son support. Nous préférons done comprendre gue dans lg
premier cas le lidga est sur un support, ¢t tombe (de ce support), tandis gue
dans le deuxitme cas il n'a pas de support, et tombe de mame : I"augmenta-
tion du priyascitta doit s'interpréter alors comme Je rappel du fait gu'il faut
donner un support au lifiga, que ne pas le faire est une négligence coupable en
soi. Avec la legon adhire au lieu de sédhare (nous ne la trouvons dans aucune
version de la paddhati, mais elle se présente dans le passage paralléle du
Prayaicittavidhi, que nous allons citer), on pourrait comprendre que e liiga
tombe duns le premier cas sur son support, dans le deuxiéme, hors de ce
support ; mais il est difficile d’imaginer une chute de plusieurs empans sur le
petit réceptacle en question. Le FPrayadcitavidhi, qui a cette legon, a aussi
kile 1a ob nous avons rale, ce qui donne une lecture intéressanie, mais probable-
ment infidéle & Somasambhu: * Si un fi £a tombe sur son support, on récitera
10 00 [AGHORA] & chaque fois, et deux fois plus 5'il tombe hors de ce
support (ou: &l n'a pas de support); ceci, si clest involontaire ; si cest
volontaire, comme plus haut [22b].

* 1 s’agit de chutes de hauteurs quelconques.  Sachant qu'un tale vaut 12
antgula, et connaissant la hauteur de chute en angula, on fera un petit caleul
pour évaluer I"amende & partir de la régle précédente. Mais, avant tout Japa,
dit Trilocana, il faudra purifier le linga par des ablutions de paficagavya, et lui
offrir une piifa spéciale [23a).
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23b-24a. Si on laisse involontairement tomber un liiga d'une
hauteur d’homme, et qu'il soit complétement détruit, [on dit:]
“il 0’y a pas de réparation pour cela ”.

24b-25a. [Mais] cela signifie’ que le bris d'un lisiga® con-
stitue une fauie trés grave, et qu'il:ne faut rien faire étourdiment,
de ce qui le concerne.

25b-26a. Comme il n’y a rien d’autre qu'AGHORA qui
annule les fautes graves (mahdpapa)®, pour annuler celle-la, il
faudra faire un japa triple * de ce mantra.

26b-27a. Mais quand un Jisiga est complétement détruit & la
suite d'un acte délibéré, [la formule]: “H n'y a pas de réparation
pour cela” ® est alors vraie [absolument)].

' Somasambhu explique que la formule citée & la ligne 24a n'est pas i
prendre b la lettre dans le cas d’un accident involontaire: c'est une menace, qui
oblige & manipuler le liiga avec de grandes précautions,

* Le commentateur explique ainsi le terme de Salaka.
* CI. Kane, 1V, p. 15; pour les sources SivaTtes : Mrgendra, p. 246.

* Selon le commentateur, il faut entendre : triple de celui que ['on déduit
de la régle donnée en 22b, qui concerne une chute sans dommage au liiga. 1l
cite une autre opinion selon laquelle le japa serait de 300 000, e triple de celui
que I'on indique en 21a pour la rupture des licns entre lifga et pindika.

Le Brahmakalottara précise que la réparation est obtenue quand on a fait :
1) ce japa (qui peut durer plusieurs années); 2) un homa de 30 000 shuti, fait
par le coupable qui se tient “entre les cing feux’"; 3) Pinstallation d*un nouveau
linga de méme nature et de méme taille que le précédent ; 4) I'abandon & Siva
de tous ses biens [26a]. On voit que la punition n’est pas legkre...

*Pas de priyadcitta: donc faute irréparable, dont les conséguences ne
peuvent en aucune fagon &tre évitées, D aici na tasyasti, et K, rada nasti, M,
M2 ct T ont la méme legon (na tatrdsi), que nous adoptons,
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27b-28a. Si on touche du pied ou qu'on enjambe un lisiga,
on récitera vingt mille AGHORA ; et dix mille, sile liriga est
touché par de I'eau qui mouillait le pied .

28b-29a. 5i le lisiga est touché par du mucus® ou de l'eau
souillée par du mucus, on répéiera [AGHORA] trente mille fois
dans le premier cas, vingt mille fois* dans le second.

29b-30a. 5’il est touché par de I'eau souillée d’urine, le
japa sera de vingt cing mille; et de cinquante mille s'il est
souillé par du sang, de Purine, du sang menstruel ou du sperme.

30b-3la. Le japa sera réduit du quart si [le liriga] est touché
par de I'eau souillée par ces choses *.

Il sera de cent mille s'il est touché par des excréments;
réduit du quart si c'est par de I'eau souillée d'excréments.

31b-32a. On fera la méme purification * s'il tombe dans la
fosse au mirmalya®; mais s'il tombe dans la fosse d'aisance, il
faudra réciter cent cinquante mille [AGHORA].

* Rappelons que officiant se lave les pieds avant le culte ¢t se présente
donc devant le lifiza avec des pieds nus et mouillés ; I'eau qui v adhére peut,
lors d'un mouvement, rejaillir sur le liga.

*Onpenseicidla fagon indienne de se moucher.
* Nous avons adopté la legon dvpayutam de K et de M1, qui est en accord

avec le passage paralléle du Prayadcittavidhi [29a). D, M2et T ont eliyutam :
10 000.

* Cette régle contredit celle du sloka 29b. Il se peut que le texte sojt
erroné.  Mais on a les mémes instructions dans le Prayascittavidhi,

* 100 000 AGHORA.

“Le nirmilye est jeté, aprés la piij de Capgda, dans une fosse spéciale-

ment réservée & cet effet. Voir plus loin la discussion & propos du terme de
nirmalya,

o
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32b-33a. Si le lifga est touché par des personnes dépour-
vues de fiva-samskara’: dvija, etc., on récitera respective-
ment cent AGHORA [pour les premiers] et cent de plus pour
chacune [des classes suivantes] *.

33b-34a. S'il est touché par des danseurs, des pécheurs ou
des personnes de ce genre’, [le japa sera de] dix mille.

S'il est touché par des corbeaux ou d’autres [bétes impures] *,
on récitera vingt mille [AGHORA].

34b-35a. Ce sera cinquante mille il est vu par des mangeurs
de chiens (svapaca), ou d’autres [personnes impures]®.

Mais si ces derniers touchent lc lisiga, la purification deman-
dera un japa double,

35b. Si le linga est touché par des personnes qui suivent
le vamamarga ou le daksipamarga®, on récitera dix mille
[AGHORA] .

* Dépourvues de diksd: non initiées.
* 100 si c'est un bralmana ; 200 si ¢’ast un ksatriya ; ete. Aghoradiva est

plus sévére pour les §idra ; il donne en effet les nombres respectifs 100, 200,
300 et 500 [33a),

" Le adi désigne, selon le commentateur, d'autres casies pratiloma comme
les blanchisseurs (rajaka), les cordonniers (carmakara), ete. [33b],

' Le adi vise les tortues, ete. [33b]. Vaoir une liste plus compldte en SPI1,
p. 26-27.

* Le adi ici vise d*autres personnes impures, comme les femmes nouvelle-
ment déliveées (satika), les femmes qui ont leurs r2gles (vdakva), etc. [34a].

i . w . £ e

Notericette in janction, qui mentre la méfiance que les daivg entretiennent

A 1fgard des autres sectes sivafies: elles sont assimilées aux ETOUpES sociauy
envisagés en 33p!

"Le commentateur ajoute que dans tous les cas of le linga a subi un
contazt impur, il faudra le purifier. Ce sera, sclon l'impertance de la souillure,

par du Pafcagavya, ou par de grandes ablutions, oy par l'aspersion spécial
appelée samprok sana, etc. [35a]. ¥ Rl
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36. “Tant que [le Dien] est présent, {le liriga] ne doil pas
bouger™'. Dong, si un liriga fixe est déraciné®, on devra faire un
Japa de cent mille AGHORA, puis réinstaller ce méme liriga’,

37. [Mais] quand un [irigaest abimé*, ou noirci par le feu *,
quand il a été vénéré par des §vapaca ou d’autres personnes de
ce genre, quand il est tomb¢ dans un trou repoussant, quand il
a €té enlevé par des rois ou d’autres personnes,

! Le terme de sannidhi désign: le plus souvent la présence spécralement
attentive du Dieu duns son image, provoquéc par un rituel convenable au début
de la pija (SP1, p. 192), et qui ne dure que le temps de celle-ci. Mais la ligne
suivante fait comprendre que Somasambhu a en vue la présence permanente du
dieu dans un /ifga fixe, présence que "on provoque lors des rites d*installation
(ot on trouve d'uilleurs la formule sadd samnibito bhava: * Reste loujours

présent ™), et qui demeure sussi longtemps gue Fimage fait Pobjet d'un culte

régulier.

* On envisage donc le cas ob un fifiga fixe est déraciné, c'est b dire, si le
terme est pris & la letire, sort de son logement, L’hypothi#se peut paraitre
invraisemblable, car les sthiraliiga sont solidement ancrés dans le sol du
temple, collés par surcroit & lear pigha, et extrémement lourds en général. Clest
probablement Ia raison qui faii supposer au commentateur, d'abord, que
Pextraction dont on parle a éié volontaire (on.a pu, dit-il, désirer mettre lo
liniga & I'abri lors d'une catastrophe : tremblement d= terre, elc,) s ensuite, qu'il
s'agit de linga spéciaux: faits d'un galet (bipalifga), taillés dans une pierre

ecieuse (ratnalifiga), eic, [36a]. Ces derniers e eilel, bien qu'on ne fixe dans
I:.‘i temples que les plus lourds d'entre eux, sont dans 'ensemble beaucoup plus
maniables que les linga de pierre fuits de main d'homme, et leur fixation est
nussi moins solide,

On peut aussi supposer que le terme d'wnmiilya n’a pas ici toute sa force,
et que le sloka fait allusion & un vicillissement du'lidga, & la suite duquel il s'est
mis & branler. C'est ninsi qu Aghorasiva préscote accident, au mEme paoint
de son exposé, et avec le méme prayadciria [36b].  Le rituel sous-entendu par
cette scule ligne [ait I'objet des chapitres ntitulés Jirgoddhara dans les
Agama.

* 8'il n'est pas abimé —ce que précise Aghorasiva [36b].

* Litt. : “s’il & perdu un membre (adga) ™', 1l semble que les floka 37 ot 38
concernent cncore les lidga fixes, puisque les memes accidents oy & peu prés
ont éié envisagés en 18b-20a pour les lidga mobiles. 1] est mame probable que
ces deux floka font bloc avec le précédent, en envisageant les cas ob, &
I'ébrunlement—ou au déracinement—considéré au sloka 36, s'ajoute une souils
lure qui oblige & abandonner le linga, Le prayasciia reste le méme,

* Par exemple, lors d'un incendie,
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38. il faut I'abandonner, puis faire un japa de cent mille
AGHORA et installer un autre liriga ; ainsi sera-t-on ' purifié.

39. Si un feu® ob Siva est présent * s'éteint, il faudra jeiiner
trois jours* et réciter dix mille [AGHORA],

Pour Pomission des homa, [la réparation] sera la méme que
pour [Pomission des] rituels quotidiens *.

40. Si [un feu] “ protégé® s%teint ", on jetinera un jour et
on fera un jepa de mille BAHUROPA (AGHORA) pour effacer la
faute.

' Nous respectons I'imprécision du texte quant au sujet. Mais on peut se
demander qui est fautif, et & qui incombe la réparation. Les passages des
Agama ot ces accidents sont décrits menacent des malheurs les plus terribles le
roi, le yajamdna, le pays tout entier. Il semble que la faute soit considérée
comme collective. Elle est réparée par des spécialistes (dcarya, etc) qui
agissent au nom du ou des propriétaires du temple.

® Les deux sloka 39 et 40 concernent les Fautes relatives aux homa,

" Cf. SP1, p. 258,
* Le texte a “ trois nuits *', mais il faut comprendre “trois jours complets”,
Méme remarque pour les autres passages semblables,

* Sandhya et piija.

“ Somasambhu envisage ici, selon toute vraisemblance, 'extinction
accidentelle d"un feu que 'on avait mis en veilleuse aprés un homa en vue de
rites ultérieurs. Agni avait éé “détenu”, et le feu * protégé™ pour qu'il
couve jusqu'au lendemain (cf. I, 4. 78a et note). Mais Siva avait &té
congédié—c'est en effet la technique que Somasambhu préconise au passage
cité—, sinon la faute ne serait pas différente de la précédente,

On trouve des instructions identiques, en langage plus clair, dans le
chapitre sur I'agnikarya de '/ {anasivagurudevapaddhati [40a),
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41. Celui qui a fait en rctard ' les rites des trois sandhya
sera purifié s'il récite trois fois les onze mantra de Siva. Celui
qui n’a pas pris de bain * doit réciter [cette série] cent fois”.

42. Si, lors d’un parvan’, le Dieu, le gury ou le Feu n’ont
pas été adorés avec dévotion, ou si, dans les mémes circonstances,
on n’a pas donné de bali, il faut réciter cent huit fois [le mantra]
de Siva.

43. Si Pon interrompt [une fois] une observance régulitre
(vrata)’, un acte religieux (kriya) " ou un veeu (nivama), on sera
purifié par la récitation de cent huit Gayatri.

V" Puisque les omissions de sandfiy? ont déjh 8¢ envisaghes, le commenta-
teur interpréte le mot paribhragta comme signifiant = kalaparibhrasta, 11 trouve
cette expression dans un floka qu'il attribue au Mrgendra [41a] et la reprend
dans son propre ouvrage, lorsqu'il traite des fautes concernant la sandhya [41b],

* 11 s’agit des ablutions normales, & I'eau [41c].

*Legonde KetT. Celle de D et d= M1 (sndnahinad ca tam japer) qui
ne fait réciter la série qu'une fois semble moins bonne: l'amende serait
insuffisante.

* Les parvan sont les jours de pleinz et de nouvelle lune, le d2 et le lde
jours de chaque lunaison et les saikransi (Kane, V, p. 221, n. 570). 1| semble
que ce floka envisage les cas ob I'on ne fait pas la pija spéciale qui est de
régle ces jours-ls, pifja qui, saul exception (pradogapiija et pija des éclipses)
ne s'ajoute pas b la piwja régulidre privée, mais la remplace.

® Le terme de wvrata est réservé b des observances lies h des occasions
fixes ; elles consistent en un certain nombre d’actes rituels auxquels s’ajoutent
souvent des jefines : on ne mangera que tous 1es 2, 3, ou 4 jours. Les kriya
sont des observances particulidres, tels les ptlerinages que 'on entreprend pour
rendre visite 4 un certain diew, ou ceux que l'on accomplit en compagnie du
dieu (pradaksipa lors des festivals, etc.). Les niyama sont des disciplines que
I'on s'impose b soi-méme: on décide de s'abstenir de frictions d’huile, ou de
bétel, ou de ne manger que de 'orge, etc. [43a].  Voir aussi p. 148, n. 4.

* On trouve yratasyanyakriydydsca davs quelques Agama.
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44. Pour ’omission de la pifja lors d’un parvan: caturdasi'
ou autre, le praya#dﬂa indiqué par le Dle:u ‘des dieux est
quadruple’.

45. 8’1l arrive que I'on n’ait pas pu dnnner le pavitra® au
cours des trois mois dont le premier est asadha, il faudra faire un
japa de deux cent mille AGHORA, et entreprendre [un jedne de]
candrayana *.

! Ce dloka envisage un cas différent de celui que le floka 42 a traité ;
I'omission de toute piiji lors d’un parvan, plus grave en ce jour qu'en un jour
quelcongue,

* Quadruple de celui qui concerne ['omission de la piija d'un jour ordi-
naire [44al. _

* Voir section 1, floka 2-3. Selon I'Uttara-Kamika, ce prayascitta punit
I'omission totale du pavitrdrohapa. Siln cérémonie est faite en un autre mois
que les mois prévas pour cela (mais cet Agama en accepte cing), le prayasciita
se réduit au japa, qui n’est plus alors que de 100 000 AGHORA [45a]. :

* Ce jeiine bien connu consiste & masurer sa ration de riz aux kald de la
lune, On mange : une bouchée de riz le premier jour de la lune eroissante,
deux le deuxidme, etc., quinze le jour de la pleine lune ; puis on diminue en
lune décroissante, de quinze & zéro. On peut aussi commencer avec la pleine
lune [45b] (cf. Kane, IV, p. 134),

Signalons qu'Aghoradiva ajoute ici une ligne concernant 'omission de la
damanap@ja: 10000 AGHORA [45c]. Mais le silence de Somasambhu sur ce
point refidte celui des Agama et nous semble significatif (cf. Intr.),
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46. Si I'on omet de renvoyer [les mantra] d’un vase’, ou s'il
se casse, ou roule [sur le sol], la purification s’obtiendra respecti-
vement ave¢ deux cents, mille et cing cents [AGHORA],

47. Pour les délits contre le rosaire, la purification sera le
quart * de celle qui a été dite pour le liriga®. Mais on va dire les
cas spéciaux’ tels que nous les avons vus dans le Paramesvara ’.

48. Si un rosaire (s@tra) neuf se casse, il faut répéter mille
[AGHORA] maw cent seulement sile rosaire est vieux ; si on le
laisse échapper de ses mains, cent ®.,

' D imprime adho visarjite pitre, ce que I'on pourrait traduire par “s on
laisse échapper un vase [de ses mains] ™, et Pon aurait aussi trois délits, corres-
pondant aux trois prayafeitta indiqués. Mais nous préférons A cette legon celle
de M2 et de T, qui est en aceord avec les instructions d’Aghorasiva [46a), avec
I'Uttara-Kamika [46b], ainsi qu'avec le commentaire qui cite uwn arha. La
premigre faute est celle que ferait un officiant qui, & la fin de la piija, ne con-
gédierait pas les manira qu'il @ invoqués dans I'eau des vases & arghya, padya,
stc. Les deux antres délits n’en sont que si les accidents signalés surviennent
pendant la pja, alors que les mantra n’ont pas été congédiés : aprés le congé
ce sont des vases ordinaires qui n'exigent pas de déférence spéciale.

* Nous avons adopté la legon de K et de M2 (M! pe donne rien), con-
firmée par le commentaire, le Prdyascittavidhi [46a), I'Uttara-Kamika [46b] et
de nombreux Agama. Celle de D et de T: lifigokravat tatah (méme purifica-
tion que pour Je fidga) r’est cependant pas impossible, et serait en accord avec
quelques autres textes, comme le Mrgendra [47a).

3 Cf. #1. 18b & 38b.
* 1l s’agit en partie de fautes que I'on ne pouvait commettre avec un linga,

* Paramesvardgama. C'est un miildgama dont seule une petite partie nous
est parvenue. Mais oo peut lirg & *“ dans les Ecrits du Supréme Siva™, expres-
sion qui désignerait 'ensemble des Agama sivaTtes.

‘ Le commentateur note que cette dernidre rigle annule celle que I'on
pourrait tirer du floka 22b qui envisage le méme accident relatif au linga, et du

41.47a: pour un rala de chute, on trouverait en effet 2800 AGHORA (au lien
de 100) [48a].

o

V]
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49. Un rosaire qu'on a laissé tomber doit étre lavé avec
de l'eau parfumée et [purifié] par la récitation de cent Giyarn
Cette régle vaut pour tous les cas *

50. Pour les fautes qui concernent la cloche, le prayascitta
est fixé au huititme de ce qui a été dit pour le liriga; [ainsi] en
ont décidé ceux qui connaissent les A gama.

51. Sil’on a touché du pied un objet quelconque qui sert au

culte, ou le pitha, ou autre chose’, il faut faire un japa de deux
cents AGHORA *, et de dix mille si ’acte a été intentionnel.

52. Les enfants, les faibles, les vieillards, les malades, feront
[dans tous ces cas] le quart de la réparation indiquée ’, & condi-
tion [qu’ils Paccomplissent] avec dévotion envers Sadasiva .

' Ce japa, destiné & purifier I'objet souillé, s'ajoute & celui que I'on a
enjoint pour réparer la faute commise du point de vue de ses conséquences
karmiques,

* Clest-h-dire™: bris du siitra ($1. 48), heurt avec le pied (51, 51), etc. . Dans
tous ces cas, une purification de I'objet s'impose et se fait comme on vient de le

* Le adi désigae les fleurs, les tissus, la couche, les vases & arghya, etc. (C,).

* CfL #1.27t. 20 000 AGHORA pour le liga.

* Les floka 5 et 6 avaient déjb etvisagéces cas. =~ " ..

* Toutes les versions, sauf D que nous suivons, ont ici bhaksah au lien de
bkaktya. . On pourrait comprendre : 4 condition que [le coupable] soit un
dévot de Sadssiva”,
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53, Ceux dont la pensée est fixée en Siva, ainsi que les
dcdrya, dcvmnt faire le prayascitta pour satisfaire aux usages du
monde". : ! -

54. Si le riz (naivedya)® que Pon a présenté était souillé
par un cheveu, de la viande, des os*, des vers, etc., on doit réciter
dix mille AGHORA si la faute était volontaire ; cent seulement si
elle était involontaire.

55a. Si I'on a diminué la quantité [prescrite] du naivedya
quotidien, on doit réciter deux cents AGHORA.

! L expression fivaikahitacitta est remplacée dans le commentaire par le
terme plus simple de yogin [53a]; mais on trouve jAdnin et yarin (3 la place
d'dcdrya et de yogin) dans le passage paralléle du Prdyascirtasamuccaya, que
nous traduisons: “Le prdyascitta n'est pas dit pour les jA2nin et les yatin;
mais le fait est qu'il ne faut pas transpresser les riégles du monde; c'est
pourquoi un priyascitta est enjoint malgré tout & celui que le péché n'entrave
pas " [53b]. Nous lisons des explications analogues dans le commentaire de
notre paddhati: * Le dharma étant d' essence excellente ne peut étre brisé par
le marteau du péché ; donc les yogin (attachés au dharma) ne sont pas affectés
par les fautes (pdpa); mais ils doivent faire le prayadcitta prescrit parce que
c'est I'usage " [53a], Autrement dit, ils ne doivent pas jeter le trouble dans les
esprits par un comportement irrégulier. Méme chose pour les dcirya. Triloca-
na voudrait méme que le ca de la ligne 53a désignit les autres initiés & partir
du purraka [53a]. S'il en était ainsi, et compte tenu de la déclaration déjb
notée selon laquelle le prdyascitta n'est donné que pour les initiés Saiva, il
faudrait comprendre que seuls les initiés ordinaires ou samayin (b supposer
gu'ils ne soient pas inclus dans le ca) ont réellement besoin de rites de répara-
tion pour effacer les conséquences de leurs fautes. Cette opinion est liée & une
conception absolue de la diksa et sera discutée & I'occasion. Disons tout de
suite qu'elle nous semble surtout courante chez les commentateurs tardifs, et
que nous ne croyons pas qu'elle soit celle des Agama en général.

* Les treize floka 54 & 66 se trouvent intégralement dans I'Utrara-Kimika
30, 544b b 566a). Rappelons que le naivedya est le riz que I'on a préparé pour
le Dieu et que I'on offre cérémoniensement (SP1, p. 212).

* D, M2 et T ont ddi au lieu de asthi que l'on trouve en K, Ml et dans
I'Urtara-Kamika.
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55b. Si Pon a offert un dhilpa avec des fragments de
substance animale *, on récite cent fois le cinquidme [mantra] °,

56. Si Pon a touché du pied, sans le vouloir, le guru® ou
un Sivdgama, on doit réciter vingt mille AGHORA *; et si ¢’était
volontaire, six fois plus.

57. Si Pon enfreint les ordres du Seigneur, du guru ou de
Cagda, * cent mille [AGHORA] sont prescrits ; si I’on consomme
les choses qui-leur étaient destinées, un quart en moins °.

58. Si Pon consomme du mirmalya’, on sera purifié par
vingt-cing mille AGHORA *; [I'amende] est la méme si I'on en
donne que si l'on en mange; elle est la moitié de ceci si on le
néglhge °.

' Le terme de pragyariga (membres d"#tres vivants) rappelle celuide dadtsiga
(les dix constituants) utilisé pour définir le mélange odordnt que I'on brile
devant le Dieu. Substituer aux ingrédients prescrits des produits odorants
d’origine animale est évidemment une faute.

* ISANA selon C. mais SADYOJATA selon le Prayadcitravidhi [55a],
* Litt. : * le dieu qui est le guru ™.

' Cf 41.27b: la faute est aussi grave que si on touche du pied un liriga.
Aghorasiva mentionne les trois délits dans le méme $loka [56a),

* Méme floka dans I'Urtara-Kamika, repris dans le Siddhantasekhara [57a]
et dans le Prayadcinasamuccaya (T. 15, p. 20). 11 pose quelques probliémes. A
quels ordres particuliers de Dieu est-il fait allusion ? Tout délit est une infraction
aux ordres du Seigneur, puisque les régles énoncées dans les Agama viennent
de lui... Que sont les ordres de Capda? Et quel est le lien logique entre la
premigre et la deuxidme ligne ?

* Ce qui est destiné & Siva ou & Cagda rentre dans le nirméilya (£l 61-63),
et la régle donnée ici semble contredire la suivante,

' 11 va s'agir de nirmalya jusqu'au Sloka 71 ; et, comme sa définition ne
viendra que tout & I'heure, précisons dés maintenant qu'il s’agit des choses qui
sont ou ont été en rapport avec Siva, plus précisément (cf. 1. 68-69) avec le
Siva qui réside dans un /idga fixe ordinaire,

Les sloka 38-60 donnent les prayadeiria destinés b laver de tout péché celui
qui en a consommé, donné ou vendu, qui I'a négligé, enjambé ou touché, Op
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lit en effet couramment qu'il ne faut “ni sentir, ni toucher, ni enjamber, ni
m anger, ni donner, ni vendre, ni négliger le mirmalya ” [S8a). Les floka 64-65
continueront sur le méme thime en décrivant les punitions gui menacent les
personnes coupables i son égard de ['une ou I'autre de ces infractions.

Une question se pose tout de suite: & quelle sorte de nirmilyd s'appliquent
les interdictions que nous lisons ? Les floka 61-63 en effet décrivent six formes
de nirmilya, et bien que la dernitre seule soit le mirmalya au sens strict du terme,
il semble, en I'absence d'autre précision, que les instructions concernent tout le
groupe, dans la mesure ob le délit qu'elles envisagent est matériellement
possible. A moins qu'elles ne'concernent que fa dernidre forme? Les com-
mentateurs discutent. Dans son commentaire au floka 58, Trilocana rejette la
deuxidme hypothése ; ear personne, dit-il, n'a I"idée de manger ce qui a &té jeté
dehors (sixiéme forme); I'interdiction concernera donc, sclon les uns, les
** choses de Cagda™ (cinquidme forme), selon les autres, les trois dernidres
formes (devocchistadi) [58b). Trilocana semble retenir la premitre de ces deux
opinions; en comparant son texte (reproduit sous [62a]) & celui de Somasambhu,
on voit en effet qu'il réserve le Jm! 'adeifta propose ici par nofre aufeur au cas
ofi I'on consomme le mirmilya de &nu&; mais il n'en reste pas moins qu'il
donpe aussi un prayascirta i ceux qui se sont emparé de I'une ou lautre des
six formes de mirmilva, admettant par li que tous sont interdits. I esi difficile
de soutenir le contraire en vérité. Mais on peut jntroduire des nuapees.- Selon
isinasivagurudeva par exemple, Iinterdiction de toucher se limiterait aux choses
jetées dehors (sixitme forme), tandis que l'interdiction d'utiliser concernerait
tous les mirmalya: *On né doit pas toucher ce nirmilya qui est jeté hors du
sanctuaire; mais il ne faut jamais utiliser (ou consommer) aucune des six formes
de nirmalya . Et pour justifier ce qui pouvait apparaitre comme une SEVErité
exagérée, il cite Bhojaraja: *1Il ne faut ni respirer, 0i enjamber, ni manger, ni
vendre le sextuple nirmalya™ [SBc); ' : '

Mais nous nous heurtons.Js & I'opinion des gurukka! contemporains qui
préferent comprendre que Pensemble des interdictions concerne les restes de
Cagga, et non ceux de Siva. Les premiers, disent-ils, sont interdits & tous, les
seconds, aux hommes ordinaires squlement.  Et ici se greffe un autre probléme,
non moins, important que le En-é_r:&dmt: & qui s’appliquent ces interdictions ?
La question ne se préente pas A la lecture de Somasambhu, dont Je silence sur
ce point signifie probablement qu's son avis les tabous concernent tout le
monde ; ni & celle du commentaire qui, lui non plus, n'essaie de soustraire &
la régle aucune catégorie d’individus. Mais Jes auleurs ultérieurs hésitent. Nous
avons noté déja (SP1, p. 304, n. 5) que, selon certains maitres Saiva, les * fils
de Siva™ (les initiés, et particuli*rement les dcdrya), non seulement peuvent,
mais doivent, consommer les “restes™ de Siva, Clest I'opinion presque
universellement répandue de nos jours, Mais nous allons revenir sur la ques-
tion,

* Mais on trouve 100 000 (laksajapena iuddhg&m.f] dans D et M2, et 10 000

ramaddd ayutam japer) dans I'Uttara-Kamika [58d]. Nous avons adopté
(ifgondni{ﬂdehl?‘ ] o

* Le négliger, c’est ne pas en disposer comme il est prescrit de le faire (voir
par ex, 1, 41, 1338) 1 le jeter nmporie oo o L ki

Ll
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59. Ou bien' [disons que], si I'on en mange involontaire-
ment, il faudra réciter mille cinqg cents * fois les cing brahma-
mantra. Si c’est volontaire, on ne sera purifié que par une
dikga *.

60. Si Pon enjambe le nirmalya, on devra réciter dix mille
DAKSINA (AGHORA); toucher est comme enjamber, et vendre
est comme manger.

61. Les “ propriétés de Dieu®, les “ effets de Dieu ®, “ce
que Pon va offrir %, “ce qui a été offert »*, les “choses de Capda’”"
et le nirmalya : telles sont les six formes de nirmalya.

! Ce floka donne une amende plus faible que la précédente, et on pourrait
penser qu'il vise une catégorie différente de nirmalya. Trilocana a dii Iinter-
préter ainsi, puisque dans son traité il associe la punition que nous lisons ici &
la consommation des restes de Siva, tandis qu'il enjoignait la précédente dans
le cas ob I'on aurait consommeé les restes de Capda

11 semble cependant plus naturel de comprendre que Somasambhu signale
dans les floka 58 et 59 deux opinions différentes et également valables & propos
de la méme faute, Notons que I'Uttara-Kamika donne la méme alternative,
avec la méme formule de liaison, atha vi.

* D et T ont sakasram atyartham, contre K, M| et I'Uttara-Kamika qui ont
sahasram adhyardham que nous avons adopté. Le Prayascittavidhi au passage
paralltle enjoint aussi 1500 récitations [59a).

* CL p. 240, n. 3.

“Les sloka suivants montreront que les expressions devadravya et

capdadravya ne sont pas paralléles malgré la similitude des constructions, Dol
nos traduckions différentes.
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62. Les “ propriétés de Dieu”’ (devasva), ee sont les villages
et autres biens' (illi_. Jui app&ﬁieﬁnent. Les * effets de Dieu
(devadravya), ce sont ses vétements, etc. * Ce que']’un va offrir »
(naivedya), c'est ce: qui est préparé A son intention. ** Ce qui est
offert " (nivedita), ce sont ses restes.

63a. Les - choses de Canda™ (capdadravya), c’est ce qu’on
lui a donné*. Le nirmalya, c’est ce qu’on a jeté dehors *.

" Le commentateur, qui accepte les mémes catégories, précise les adi en
citant son propre traité. Nous en extrayons le passage intéressant, non d’'aprés
les gitations coatenues dans le commentaire (qui nous ont cependant permis de
rétablir quelques mots), mais d'aprés un manuscrit du Priyadcinasanuecaya,
bien meilleur dans I'ensemble: *‘ Les propriétés de Dieu (devasva) consistent
en villages, objets, terrains, servantes, grains, bestiaux; & celui qui les a volées
on doit ordonner [la pénitence] appelée raprakrechra, qui efface la souillure
dans ee cas. Les vétements, ornements, objets de métal, bijoux, pierres
précieuses, sont appelés * effets de Dieu” (devadravya) ; celui qui s'en empare
intentionnellement, doit réciter 200 000 AGHORA, et 100 000 si c'est involon-
tairement qu'il les prend ; il sera purifié 5'il rend ensuite au quadruple ce qu'il
avait pris. La nourriture ou les boissons destinées & Dieu et préparées pour
lui, si on les consomme, il faut réciter 10 000 AGHORA, et offrir & Siva une
quantité égale de ces choses; on est alors purifié. Les *restes de Siva”
(devocehista), c’est ce qui lui a été offert; si on en fait usage, on doit réciter
2500 fois les cing brahmamantra. Les * choses de Capda ™ (capdadravya), c'est
ce qu'on lui a offert; si on les utilise, on récitera 25000 AGHORA. Le
nirmalya, c'est ce qu'on a jeté dehors: si on en consomme, on récitera 100 000
fois toute la collection des [onze] mantra [62a). On voit que Trilocana passe en
revue les six formes de mirmalya et envisage & propos de chacune des délits qui -
se raménent  un seul: I'appropriation indue des choses “ taboues ™.

* Ce qu'on donne & Capda vient de Siva (SPI, p- 282, §l. 6-Tetn. 1) le

capdadravya est le nom par lequel on désigne le nivedita aprés qu'il ait été offert
& Canda.

* 1l s'agit probablement de ce que I'on jette dehors aprés le culte de

Capda. On-enjoint de le jeter dans un trou Spécialement destiné b cet effet
(cf. I, 51. 133a).

Yoilh donc définies les six formes de nirmalya. On peut s'étonner de
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I'extension du terme et se demander ce que ces catégories ont en commun, et
ce qui justific le nom qui leor est donné et les tabous dont elles sont Vobjet.

Le mot est en général expliqué de la fagon suivante : “Je nirmalya, ce sont
les guirlandes (malya) que I'on a jetées (mirasta:, mirastamilya nirmalya)™. En
admettant que la notion puisse s'étendre des guirlandes & tout ce qui est offert,
puis jeté, on voit que le terme s’applique exactement h la dernikre des six
catégories, et qu'il peut encore convenir aux deux précédentes, & condition de
prendre nirasta au sens de * retiré, 5té . Le nirmilya, selon celte définition
corrigée, se compose alors des guirlandes, onguents, bétel, nourriture, que I'on
reprend & Siva ou b Capda aprés les leur avoir offerts, C’est uniquement dans
ce sens de “restes de Siva" que nous rencontrons le terme dans le rituel (voir
SP1, p. 282, 41. 6, et p. 284, §/. 10; ici, 1, 83b, 128, 133a— pour ne citer que
Somasambhu), tandis que les trois premidres catégories de notre liste (qui ne
sont pas des “restes™ el ne tombent en aucun cas sous cette définition) ne
sont jamais appelées nirmidlya en dehors des passages systématigues ob I'on
traite du sujet.

Une autre analyse, qui ne se présente pas comme une définition, essaie de
nous introduire dans I'essence du mirmalya. Elle consiste & faire dériver ce
terme de mirmala (pur): le nirmalya serait la chose pure par excellence. Une
telle affirmation n’a pas, au premier abord, de quoi nous surprendre: ce qui
est en rapporl avec Siva, lui appartient ou I'a touché, doit participer de la
pureté essentielle que tous les Agama lui reconnaissent. . Et ce peut étre dit des
six formes énumérées. Il ne semble pas cependant que nous touchions 134 au
ceur de la question. D’sbord, cette affirmation de la pureté du nirmalya se
présente toujours dans un contexte qui la rend suspecte. Chaque fois que les
auteurs la mettent en avant, c’est dans le but de justifier la consommation du
nirmalya par les initiés faiva (parfois pour les seuls ddisaiva); ils se débarrassent
des iaterdictions énoncées dans les textes en déclarant qu'elles ne s’appliquent
qu'sux hommes ordinaires. Et, pour appuyer leurs dires, ils citent & envi ces
vers du Pirva-Karapa: * Celui dont I'esprit est pur doit prendre le nirmilya,
qui est sans tache, qui est pur. Si le corps est soumis aux entraves du mala
(c’est le cas des non initiés), il ne faut pas consommer le nirmilya. Cest I'étre
pur qui consomme la chose pure (nirmdlya) ; et parce qu'il est pur, elle ne lui
est pas interdite. Clest pourquoi le naivedya de Siva, qui est pur, ne convient
pas & celui dont le corps est entravé par le mala ™ [63a). Le texte continue en
précisant que les interdictions relatives au nirmalya concernent les hommes
ordinaires, et aucunement les Siva-dvija. 1l est clair que, dans ces passages
(epparemment tardifs), le terme de mirmdlya ne désigne plus que le riz offert &
Siva (4e¢me forme). Cest ce riz seul que I'on cherche b sauver des tabous qui

i
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pesent sur lui. Les autres catégories de nirmalya, et méme, dans la quatritme,
les objets autres que le riz, ne sont pas pris en considération. Nous sommes
donc fondée & nous méfier de ces affirmations.

Par ailleurs, si la qualité essentielle du mirmaiya, celle qui explique son
caractére interdit, était sa pureté, qui lui vient de son contact avec Siva ou de
son appartenance 4 Siva, il n'y aurait aucune raison pour que le statut des
offrandes faites au Dien dépende de la nature du support oi on I'a adoré.
C'est pourtant ce que I'on va voir. Le sloka 69 nous dira qu’ * il n’y a pas de
nirmilya™ pour certains liiga, pour les images peintes, etc. Faudra-t-il dire
alors que Siva dans ces icones est moins pur que dans un lifiga ordinaire ?
Evidemment pas. C'est pourquoi nous pensons que I'idée de pureté soulignée
par certains auleurs n’est pas centrale dans la conception du mirmilya, et ne
saurait suffire & expliquer les tabous dont il est I'objet, pas plus qu'elle ne peut
réussir & nous voiler I’existence méme de ces tabous.

Ce sont eux au contraire qu'il faut mettre en avant, Nous sommes partis
de Ib (41 58): le nirmalya est la chose interdite, la chose dangereuse. Cette
idée est rejetée b larritre-plan dans les passages qui prétendent analyser le
terme en le prenant de front, mais elle s'impose irrésistiblement dés gue le mot
intervient dans un autre contexte—par exemple lorsqu'on nous enjoint de
dooner le mirmilya & Capda (le Terrible); ou lorsqu'on nous assure de
Vinocuité des restes d'un /inga mobile ou du Feu, qui * ne sont pas nirmalya *'.
Rappelons qu'il s’agit toujours alors des trois dernitres formes de nirmalya
qui sont, 4 des stades divers d'utilisation, des **restes " de Siva: le caractére
tabou des autres catégories n'est pas aussi immédiat, ni aussi évident,

Reste & savoir pourquoi ces choses sont interdites. On a parfois le
sentiment que le mirmdlya est interdit parce qu'impur. Voir par ex. le $loka 70+
un cours d’eau qui “n'est pas nirmdlya ", c’est bien un cours d’san pur ? Done,
nirmdlya = impur? Il faudrait alors lire les affirmations contraires des maitres
daiva comme des confirmations indirecies de ce fait. 1l se peut que la notion
d'impureté se soit illégitimement superposée & celle de nirmilya & la suite d'un
glissement opéré & partir des idées de reste et d'intouchabilité, sur le modéle
de ce qui se passe lors des contacts humains; dans ce cas, elle ne doit pas
nous retenir. Mais elle peut aussi venir d’un lointain passé ot Rudra était
synonyme d'impur; l'impureté de Rudra—oubliée du rite actuel—serait &
'origine des tabous dont les restes de Siva sont I'objet.  Ainsi s'expliquerait
que la question du mirmdlya ne se pose que pour Siva. Remarquons qu'il
fallait que ces tabous, s'ils viennent de si loin, soient particulidrement forts
pour qu'ils soient comservés, au prix d'un habile retournement des raisons
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justificatives, dans un culte ob Siva est exalté aussi haut.

Mais, en général, I'idée d’impureté ne s'impose pas quand il est question
de nirmalya, mais bien celle d’un excés de puissance. Lorsque Siva habite un
linga fixe, il semble que sa puissance soit telle que les choses qui viennent en
contact avec lui restent “ chargées " de forces redontables—pas nécessairement
néfastes en soi, mais redoutables & cause de leur intensité. Et, de ces forces,
les hommes doivent se protéger. Il resterait & expliquer dans cette perspective
pourquoi Siva est différent des autres dieux & cet égard, et, ce qui serait plus
facile, pourquoi il est surtout redoutable lorsqu'il a pour demeure up lirga
fait de main d’homme. Mais cela nous entrainerait trop loin.

En résumé, nous ne sommes pas en mesure de décider si les restes de diva
sont interdits parce que Siva est trop impur (Rudra), ou trop puissant (le grand
Yogin—ou, plus vraisemblablement, I'époux d’Uma, en état d'union sexuelle
avec sa Sakti). Mais nous pouvons affirmer qu'ils le sont, et que cette jdée est
clairement exprimée par tout le rituel. Maintenant, que 'on ait pu faire sous
ce rapport une distinction entre les hommes ordinaires pour qui le contact avee
le nirmalya est particulidrement dangereux, et les initiés faiva, fils de Siva, pour
lesquels il ne |'est pas ou |'est moins, est chose naturelle. Mais cette discrimi-
nation semble 2tre le fait d’une évolution relativement récente, et avoir été
inspirée en partic par des mobiles intéressés. Si I'on objecte qu'il a toujours
fallu que l'officiant touche le nirmilya pour I'amener 3 Cagda, nous répondrons
que I'officiant est Siva pendant la durée de la pija (SP1, p. 130, n. 3), et qu'en
ce sens il n’est pas assimilable & un initié ordinaire, fat-il un @earya; ou bien
nous renverrons au [58c].

La situation actuelle est Paboutissement de cette évolution, mais e
souvenir des anciennes ragles n’est pas effacé, méme dans l'esprit de ceux qui
ne les respectent pas, Les gwrukkal— nous n’avons trouvé aucune éxceplion et
nous croyons qu'il est permis de généraliser—consomment le riz qui a &té
présenté & Siva (c'est le nivedita ou #ivocchista), excepté une petite partie qui,
prélevée aprés I'offrande & Siva, est apportée & Cagda et plus tard jetée. Sion
les interroge sur le bien fondé de leur comportement, on obtient deux séries de
réponses. La plupart n'essaient pas de nier le fait qu'ils consomment le nirmialya;
mais ils affirment, comme nous I'avons dit, que ces restes de Siva leur sont
destinés de plein droit et qu'h les consommer il n'y a point de faute, Les autres
prétendent qu'en agissant comme il a été dit, ils ne consomment pas e nirmalya
de Siva, la partie du riz réellement “consomméz™ par le Dieu allant b Canda,
et l'autre, bien que “présentée”, n'étant pas un reste. Ces derniers ont donc
conscience d'une interdiction les concernant, eux, les saivabrahmapa, dament
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63b. Lorsque le Dieu est congédié, ce qui est sur la pindika
n’est pas nirmalya’.

64. Celui qui donne du nmirmalya renaitra mangeur de
cadavres °; celui qui en consomme renaitra, éléphant; qui
'enjambe perdra tout pouvoir ; qui le sent, deviendra loup.

65. Celui qui le brile sans observer la régle®, renaitra
capdala ; chasseur, celui qui en vend; et femme, celui quile
touche—ceci sans doute aucun.

initiés ; autrement dit, ils ne prennent pas & leur compte les affirmations selon
lesquelles les “fils de Siva” peuvent impunément consommer le nirmalya de
Siva. Mais leur position n'en est que moins défendable, car la distinction entre
ce qui est “vu” et ce qui est * consommé ™ par Siva ne peut gutre se soutenir,
Si Ia nourriture présentée n'était pas modifiée par le geste méme de Poffrande,
pourquoi d"ailleurs apporterait-on tout le riz 5 Siva pour le consommer ensuite?
Et, si elle est modifiée, elle est mirmalya. En ce qui coneerne les hommes
ordinaires, tout le monde est d'accord : ils doiveat s’abstenir du nirmalya de
Siva. Si I'on offre volontiers aux visiteurs des temoles des fleurs ou d’autres
objets qui étaient sur la pindika, on ne doit rien leur donner de ee qui était sur
le lifiga ou dont Siva a * joui ™,

* D imprime pipdikasakta-nirmalyam bahir eva visarjayer. Le sens de la
ligne n’est pas absurde : les guirlandes, etc. qui sont en contact avec la pindika
doivent étre jetées dehors (sans passer par Caggda). Mais cela ne nous appren-
drait rien sur le caractére tabou ou non-tabou de ces choses. Nous adoptons
la legon de M2 et de T (celle de K n'en différe que par un ca b la place du na)
qui est aussi celle de 1'Uttarg-Kamika (30, 554a) et du Frayaicittasamuccaya
[63b]. Le sens de la ligne est alors le suivant: les choses déposées sur-la
pipdika (et donc offertes & la Sakti) n'ont pas le caractére d’intouchabilité de
celles que I'on a offertes & Siva, On peut donc en disposer comme on le veut,
les jeter ou les donner. Il en est de méme, selon le dernier texte cité, de ce qui
se Lrouve sur une yamtrikd: il n'y a pas faute & le toucher [63b]. Aghoradiva
lui aussi confirme notre lecture [63c],

* Chacal, ou pifaca (C).
* Clest-k-dire dans un feu ordinaire, ob Sivigni n'est pas présent (C).
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66. Si on touche, enjambe ou consomme quelque chose qui
a eu contact avec le nirmalya ou avec quelqu’un quien a mangé*,
il faut faire les trois quarts de ce qui a été prescrit plus haut.

67. 8%l arrive que I'on introduise par mégarde du santal ou
d’autres choses semblables dans le sanctuaire d’un liriga fait [de
main d’homme]”’, ces choses [seront considérées] comme des
quarts-de-nirmalya °.

' Souillure indirecte, comme aux floka 29b, etc,

* Pour le pdda 67b2, D imprime viddhi lingadidimasu, alors gque toutes les
autres sources ont dhamasu au liew de dimasu, et siddha (K et M1) ou siddhi
(M2 et T) au lieu de viddhi. Il faut trds certainement corriger dima en dhama.
Avec cette modification, D donnerait une lecture assez simple : “connais ces
choses comme des quarts-de-nirmilya™. Mais le commentaire discutant sur un
siddha ou siddhi que présentent aussi quatre de nos sources, nous avons cru
devoir retenir ce terme, et nous avons donc adopté la legon de K et de M1,

Mais le sens du floka reste assez problématique. Le commentateur
propose de voir dans les siddhaliiga, des liiga établis par les Siddha, ou dans
les siddhiliriga, des linga qui procurent des pouvoirs surnaturels (siddhi) [67a].
Selon cette interprétation, on pourrait comprendre que Somasambhu envisage
ici des liiga qui sont intermédiaires entre les lirga ordinaires, pour lesquels les
offrandes deviennent nirmalya, et les fiiga spéciaux envisagés plus tard, pour
lesquels “il n’y a pas de mirmdlya”. Mais les conditions posées dans la
premigre ligne ne se comprendraient pas.

Elles se comprennent au contraire si 'on admet que le texte continue &
parler des liiga ordinaires, mais s'intéresse au statut des objets que I'on a
introduits dans leur sanctuaire sans pour autant les avoir régulitrement offerts.
Nous considérerons donc que siddha signifie “produit™, *“fait" (ici : taillé),
comme le terme de ghatita, couramment utilisé pour désigner des liriga faits de
main d’homme. Quant au adi, il semble n’avoir aucune signification.

* On peut comprendre que le prayasdcitta que I'on devra faire si on les
utilise, enjambe, etc., est le quart de celui qui a &é donné aux sloka $8-60, Car
il est difficile de penser que le quart de la quantité totale de ces choses est
transformé en nirmalya.

Les dloka 66-67 ont envisagé des cas de moindre nirmilya ; les suivants
vont énumérer des cas ob il 0y a aucun nirmalya,
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68. Il n'y a pas de nirmalya comme pour Siva * dans le cas
des Guru *, des Livres °, des Niga, de Vahni, des yogin, des Gana,
de Parvati, des Yaksa, des Meres*.

69. Il n’y a pas de nmirmalya non plus pour les liiga de
pierres précieuses, ou d’or’, etc.’, les lisiga mobiles”, les images
peintes, ni pendant le pradaksina’, ni pour le guru’, ni pendant
les commentaires '°, ni pour les sculptures figuratives” .

* Les sloka 68 et 69 énumérent une séric d'images divines pour lesquelles
“iln'y a pas de mirmalya™, c'est-h-dire pas d'interdiction attachée aux
offrandes qui leor ont été faites. Le premier floka envisage des puissances qui
ne sont pas Siva, le second, semble-t-il, des formes de Siva. Si bien qu'on
pourrait relier le * five yathd ™ au second sloka et lire : * ni pour le Siva qui
réside dans les formes suivantes : liiga de pierres précicuses, eic.”

® Gurupankri (C.) ; le guru vivant sera cité plus loin,

" Livres du Siddhanta (C.).

* Le groupe de divinités énumérées au $foka 68 se retrouve dans I' [dana-
fivagurudevapaddhati qui lui ajoute Indra, arrivant ainsi & une liste de dix
réceptacles pour lesquels *“il n'y a pas de mirmafya™. Le méme texte précise
gue le mirmilpa est le méme pour Sirya que pour Siva, et gu'il est pire
{évidemment) pour Canda [68a).

* Ratnahemidi est la legon de MI1, M2 et T ; mais K a ratnahemastha et D,
ratnalohidi, ce qui ne changerait pas beaucoup la lecture.

“Le adi doit viser tous les lifiga dits * spéciaux ™, qui s'opposent aux
linga ordinaires non par le matériau qui les constitue, mais par leur origine,
qui n'est plus humaine. Le Piirva-Kirapa donne une liste de ces figtalidga :
“linga spontanés (svayambhuliiga), liga faits d'un galet (bapalirga), lidga
installés par les dieux, les Gana ou les Ryi (daivika-, ginava- et drgakalinga)
[69a]; et le meEme ouvrage affirme plus loin qu’il y a certainement un nirmalya
pour les lidiga ordinaires (manusa), mais que pour les autres “ le nirmilya n’est
pas nirmalya ™ [69b]. ]

Remarquons que ces considérations interviennent dans le Fiirva-Karapa a
propos du repas du Dicu, et que le terme de nirmialya dans les passages cités
vise essentiellement le riz offert & Siva.

"Donc: pas de nirmalya dans le rituel privé, Le Prayadcittavidhi affirme
de méme que ce que I'on a offert & son linge personnel est '* comme du caru i
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c'est & dire amssi pur que le riz préparé & Pintention du Dien, avant toute
offrande [69¢] — affirmation rassurante qui n’a de raison d'étre que si le riz qui
a &té offert aux lidga ordinaires est, lui, impur, ou tout au moins dangereux,

* Nous avons adopté la legon de K et de MI. Mais D, M2 et T ont
pratiksane, le Prayascittasamuccaya, apradaksipe [69d], et la paddhari d'Tsana-
sivagurudeva, devapradaksipe, qui confirme, en la précisant, la legon retenue.
Done, pendant le pradaksipa du Dieu, c'est & dire pendaat la procession
quotidienne (nifyotsava) qui proméne autour du temple une image mobile de Siva
(ursavamiirti), les guirlandes et autres offrandes que I'on offre & Siva ne devien-
nent pas mirmilya. Mais il faut encore savoir 5'il s’agit de ce que l'on dépose sur
Vimage mobile qui est promenée, ou de ce que I'on déposerait (par erreur) & ce
moment-la sur le liiga principal du sanctuaire ; car, on le sait, Siva est censé
avoir quitté le fiiga pendant que dure la procession—et les deux interpreta-
tions sont possibles. Avec la méme legon on pourrait encore comprendre
qu’il s’agit des offrandes que I'on fait aux images de Siva que I'on rencontre au
cours de ce périple. Avec la legon apradaksipe, on peut penser gu'il est
question des images dont on ne peut pas faire le tour (bas-reliefs, etc.).

Nons n’écartons pas sans regret la lecon commune & D, M2 et T. Car il
n'est pas impossible que le terme de pratiksapa ait désigné, au moins b une
certaine époque et pour une certaine communauté, une sorte de miroir ot
I'officiant devait projeter I'image divine au moment du culte. Sous le vocable
de darpapa, le miroir est mentionné par I'/ sinasivagurudevapaddhati (vol. 111,
p. 123, §1. 137), au méme titre que les images peintes (citra), le Feu et le
kumbha, parmi les supports temporaires du culte de Siva: ceux ot I'on invoque
Siva un moment pour le congédier totalement ensuite: mais le terme de
pratiksapa n'élant pas attesté dans la littérature Sivaite connue de nous, nous
ecartons, provisoirement peut-élre, cette legon.

" Probablement le guru vivant, qui est une forme de Siva (cf. note sous
le 1. 72).

'" Nous ne suivons pas ici le commentaire, d'ailleurs trés corrompu, 1l lie
vydkhydsu & pratimdsu et explique qu'il s’agit des images (pratimd) qui servent
b enseigner (vaykhyana-nimitta), telles les vingt-huit mirri - Lakulisa et les autres
{69¢). Le nombre 28 et la mention de Lakulida font penser & la liste des
vingt-huit avardra de Siva qui se trouve dans |e Vayu-Purapa (I, 23). Mais,
dags cette liste, Lakulisa est le dernier, et non le premier ; et par ailleurs nous

ne sachions pas que ces personnages soient représentés habituellement dans
les temples de Siva,

" Il nous semble qu'il faut séparer vyakhyas de pratimisu, En effet, I'affir-
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70. Les odeurs de nourriture, d’encens, etc., pendant la
pija, la lumitre des lampes, les cours d’eau, ne se souillent en
aucune fagon .

mation qu'il 0’y a pas de mirmalya pour les sculptures figuratives (pratimi, qui
s‘opposent ici aux représentations non-figurées que sont les lidga) est générale,
et ne se limite pas & certaines seulement parmi ces images, Nous avons déja
cité un floka de Somasambhu (I, sous [128a] ) ot il est dit que * Capda n'a
aucun droit ™ sur ces images, ce qui revient & dire que les offrandes qu'on leur
fait ne deviennent pas mirmalya. Par ailleurs, la paddhati d'18anadivagurudeva
note “qu'il o'y a pas dynirmilya au moment of le guru enseigne " (guruvpakhya-
kale) [68a], et mous croyons que tel est le sens de notre terme vydkhyisu, 11
faut probablement comprendre que le guru peut toucher le lirga et les objets
qui sont dessus s'il a besoin de le faire pour ses explications : les tabous song
alors levés. (Si 'interprétation est juste, on voit mal comment les tenants de
I'opinion selon laquelle il n'y a pas de nirmalya ponr les initiés faiva peuvent
concilier leurs théses avec cette instruction).

' Nous trouvons plusieurs lectures, dont aucmne n’est tout & fait satis-
faisante, Le sens du sloka semble étre le suivant : les parfums qui flottent dans
I"air du sanctuaire, et qui sont en quelque sorte des * restes ™ de Siva puis-
qu'il les a sentis, n’ont pas le caractére interdit du nirmilya (il n’y a pas faute
& les sentir aprés Siva), car ils ne sont pas plus affectés de ce fait que ne ['esl
la lumitre des lampes par les yeux qui 'ont vue, ou I'eau de la rivitre par les
personnes qui s’y sont baignées. Les deux derniers exemples ont probablement
une portée tout i fait générale, Nous ne croyons pas qu'il faille comprendre
qu'il s’agit des lampes vues par Siva, ou de la rivitre ot on I'a baigné ; mais
la régle resterait vraie meéme alors, et le terme de nirmalya se justifierait
davantage. Mémes instructions dans le Prayascittavidhi, sans ce terme genant
de nirmalya [70a].
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71. Lorsqu’un liriga vient d’&tre installé®, qu’il soit mobile
ou fixe, les guirlandes et autres offrandes * ne se corrompent pas
jusqu’au rituel du quatrieme jour*,

72. Ce que l'ona préparé pour soi: les feuilles, les fleurs,
les fruits, I'zau, le riz, les boissons et le reste, de méme que les
herbes médicinales, il ne faut pas I'utiliser sans I'avoir offert °.

73.  Celui qui fait usage de ces choses sans les avoir offertes
est passible de prayascitia : il sera purifié s'il récite cent huit fois
le [mantra de] Siva °, et offre une piija.

' On a trouvé le méme enseignement dans un passage déji cité d’Tsanasiva-
gurudeva [6Ba]. Tl n'est pas nécessaire de suivre ici le commentateur [71a],
qui veut qu'il s’agisse des Jidga que I'on installe lorsqu*un autre est abims, La
régle vaut pour toutes les sortes de pratisthi; c'est ce quz confirment le
Siddhantasekhara [T1b] et le Priyadcittavidhi [70a],

“ Le adi amdne le commentateur & interpréter le terme de nirmilya au sens
premier : guirlandes otées du liiga; le adi viserait alors le naivedya, les
onguents, etc.—qui rentrent d’habitude dans le domaine du nirmilya. Signalons
la legon de K: mirmilyail ca na dusyati qui permet de conserver au terme son
sens courant. Aghorasiva dit simplement que, dans ce cas, “il n'y a pas de
nirmalya™ [70a].

* D et M2 ont caturthakarma-, mais K, M1 et T ont caturthi s que nous
adoptons. Le terme technique de caturthikarman désigne en efiet le rituel que
l'on accomplit au quatritme jour qui suit un mariage (cf, ¢/, 75) pour marquer
la consommation de celui-ci. L'installation (pratistha) d'un fin ga, considérde
comme mariage entre Siva et Sakti, doit étre suivie, comme pour l=s hommes,
du *rituel du quatritme jour” qui marque I'union réelle du Dieu et de 1a
Déesse. 11 n'est peut-&tre pas nécessaire d’attendre quatre jours pour I'accom-
plir, mais un certain temps s*écoule cependant entre Ja pratigthd et le caturthi
karman : & ce moment 1& “iln'ya pas de nirmalya** pour Siva.

L'intéret de ce renseignement est considérable, mais nous e pouvons
développer ici les réflexions ob il nous entraine,

* 1l faut les offrir, dit le commentateur, au Siva qui réside dans le liiga
personnel, le feu ou le guru; on consomme ensuite leurs * restes ™ [72a].

Remarquons que ces trois formes de Siva rentrent dans la liste des floka
68-69 ; il n'y a donc aucune contradiction entre I'injonction que nous lisons ici
et linterdiction de consommer du nirmalya, méme si on considére celle-gj
comme s'appliquant & tout le monde,

* Le millamantra [72h).

A
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74. Si l'on prend part au festin® lors de l'installation
rituelle d’un dieu *, d’un bassin, d’un jardin, ou lors d'un parvan®,
on sera purifié si I'on répéte cinq cents fois le cinquidme [mantra]’,

75. Si lon dine lors des rites de “ production d’un male »
(pumsavana)*, ou du rite du quatri®me jour [aprés le mariage]®,
il faut faire un japa de cent VAMA ; le japa sera de trois cents
DAKSINA (AGHORA) si c’est lors des fetes des onzieme et
douziéme jours [aprés un décés] .

' Les floka 74 et 75 envisagent les cas ob la simple participation & un
repas offert & propos d'une cérémonie, entraine une souillure: une partie des
fautes de celui qui donne le festin retombe sur chacun des convives, en
conséquence inéluctable de I'accroissement du mérite (pupya) de I'invitant.

* Autre que Siva,

? €f. p. 256, n. 4.

* ISANA ou SADYOJATA (Cf, p. 266, n. 2),

* Ajouter : garbhadhana, simanta, eic. [75a].

* C'est le jour de la consommation du mariage; il est marqué par des
rites particuliers (cf. Kane, II, p. 202-3),

* 11 s'agit des fraddha appelés ekoddista et sapindikarapa qui se font en
général (cf. Kane, 1V, p, 517 et 520) le onzidme et le douzitme jours aprés e
décks; des prayadcitta ont toujours été enjoints pour effacer la souillure qui
résulte de la participation & ces fétes (ibid., p. 387). Aghorasiva donne iei des
umendes plus lourdes: 100 000 pour 'ekoddisia et 300 000 pour le sapipdi-
karapa [75b]. Il donne également un priyadcirta (300 AGHORA) & ceux
qui participent au festin lors d'un draddha divaite mensuel, tandis que
Trilocana dans son traité pense que, dans ce dernier cas, on n'encourt aucune
impureté [75c].
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76. Si I'on mange du riz d'un gana', d'une gapaka®, d'un
sannyasin® ou d'un bhejaka’, il faut faire [le jelinc appelé]
candrayapa’.

77. Celui qui prend part au festin® lors des sacrifices
[védiques] de paka etc. ’, ou lors des rites de godana, de tonsure,
de mariage, ou lors d’'un vrata®, de méme que celui qui mange
chez des personnes ayant méme mceurs * et méme classe que lui,
n’est pas souillé. .

' Le commentateur explique qu'un gapa est un bréhmapa (ou autre) qui
vit de vol, dérobe les vaches et I'or, dérobe leurs biens aux brakmapa [76a],

* Une gapaka est une femme qui, aprés la mort de son mari, prend un
amant ¢n secret et donne le jour & un enfant [76a].

" Le riz du sanmpisin et celui du vamaprastha, comme celui des sectes
différentes de la sienne, sont interdits; aussi le commentateur affirme-t-il que
le ca désigne le second [76b].

*Cf. 5P1, p. 28, n. 3.

* Cf. p. 258, n. 4. Le jeiine s’accompagne d'un japa (C.).

" Ce dloka envisage les cas oi I'on peut accepter la nourriture d’une autre
maison sans étre souillé, donc sans avoir & faire de prayascirra.  Les premiers
concernent des festins donnés & 'occasion de certains samskira (el on ne dit
pas alors qui est I'hbte chez qui on mange) et le dernier concernc les repas

ordinaires chez les personnes de méme secte et de meme caste, Notons ici que
Trilocana, qui accepte I'opinion de Somasambhu dans son commentaire, en

émet une toute différente dans son propre traité - la participation & n'importe
quelle cérémonie liée aux samskdra de enfant ou du jeune homme, ou & |'un
des sacrifices védiques, entraine un priyadeina [77a]. Le manuscrit M1, ot la
ligne 77a est placée juste avant 75a, donne la meme lecture: japa de 100 dans
tous ces cas, La ligne 77b commence alors par les mots trayam sacaravarpanim,
ce qui n'est pas teés bon. Le Siddhintasekhara ne suit pas: il est en accord
complet avec notre version [77b].

* Clest-i-dire : les sept paka-yajia, les sept havir-yajia et les sept soma-
samstha [77c]. Pour la liste de cessacrifices, voir par ex. Mrgendra, p: 178,
n 1.

* 11 s’agit ici, nous dit Trilocana, selon les uns, de Pupanayana, selon les
gutres, des quatre vedavrata (aistika, dirvika, bhautika, saumika) [77¢).

" Plus exactement : les memes régles de conduite (dcara), ce qui impligue
I'identité de secte. La legon sdcira est cclle de K, M2etT. D imprime

svdcara,
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78. Le dikgsita qui, invité par des personnes de classe
différente’ de la sienne, prend un repas [chez elles], sera purifié
8°il récite simultanément les [noms] du Seigneur de sa classe et
du Seigneur de I"autre elasse *.

* En écrivant yo'mmam Amaniriio bhudikte, nous avons reteno une legon qui
n'existe dans aucune de nos sources. Toutes (sauf T qui a ici wne legon
fantaisiste) ont em effet, & la ligne 78a, yo'mnam mamantrito bhunkte, En
I'absence de tout commentaire, nous aurions dccepté celte legon et admis que
le dloka concernait *le diksita qui, sans avoir é&té invité, mangeait chez des
personnes de classe différente ™. Il semble 4 priori étrange qu'une personne
aille preadre un repas chez d'autres sans y avoir &1 invitée, mais on peut
comprendre qu'elle ne I'a pas été selon les formes, et la lecture ne serait pas
absurde. Elle aurait méme le support dn Siddhantasekhara [18a),

Nons I'écartons cependant, encouragée par le commentaire de ce $loka
Celui-ci, trés cowompu, nous est parvenu en denx fragments, Dans le premier,
Trilocana entre en matiére en disant que la legon yo'mnam nimantrito bhusikte
€st une * autre legon *, qui traite du eas ob un initié refase une invitation, I
précise qu’il s'agit alors d'un “dikgita qui a été régulitrement invité par un
non-diksita de meeurs réglées (ou: de méme secle que lui), mais de classe
différente de la sienne, et qui ensuite ne se rend pas & cetie invitation ™ [78b].
Et il cite un floka de provenamce inconnue pour montrer qu'une telle lecture
est possible. Ceci nous prouve que Trilocana connaissait la legon que les mss.
de la paddhati nous ont conservée, mais qu'il n’envisageait pas que I"on puisse
Vinterpréter en faisant porter la négation sur @mantrito, comme pourtant le
texte y invite.

Dans un deuxiéme passage, que I'on trouve plus loin dans le ms, du cem-
mentaire, égaré parmi d’autres considérations, Trilocana introduit les floka
78 et 79 en disant qu'ils traitent du cas ob I'on mange chez des persannes
n'ayant pas i la fois mame elasse et mome regle de vie (acdra) que soi. 1l les
considére donc comme le complémemt naturel de [ ligae 77b. 11 explique
qu'il s'agit maintenant du *“ diksita qui mange chez des non-dikgifa de meeurs
réglées (ou: de méme secte que lui), mais de classe autre que la sienne [78¢].
La forme de ce commentaire montre qu'il devait précéder le [78b] ; e, comme
il suppose la legon yo'mnam amanirito bhutikte, on peut en dédviire gus, telle
était, pour Trilocana, la * premidre legon ™. Clest, de toute évidense celle
qu'il retient, puisqu’ en commentant le #loka 79 (quA ne fait gme préciser le 78),
il parlera de la purificalion & aecomplir ** pour avoir mangé ™' (tasydsamasya
fuddhaye), et qu'il a par ailleurs éliminé tacitement |’ hpothése d’un repas
non précédé d'imvitation. 1l est en effet plus raisonnable de penser que
Semasambhu traite iei du cas simple ob um fidéle, dfment invilé par une
famille de classe differente, accepte cette invitation, plutét que d*imaginer des
sompilcations supplémentaires (absence d'invitation, ou refus de 'y rendre)
alors que le cas simple n'est pas traié ailleurs. Clest peurqwoi nous avons
suivi Trilocana.

* Les Seigneurs des différentes classes seront précisés plus loin (41, 89),
et la technique du japa enjoint ici, expliquée & propos du floka 83, Le floka
suwant donne sa mesure relative,

Notons que dans tout le passage traitant de ce genre de fautes, le mot
wilisé pour désigner les quatre classes est Jati (en particulier dans 1'expression
jétida); mais, comme il a clairement le sens de varpa, nous le traduisons par
“ classe "', comme ce dernier,
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79. [Selon qu’il a mangé] chez des ksatriva, des vaisya ou
des sudra, il sz purifizra par un, deux ou trois jours [de jeiine],
et le japa sera proportionnel *.

80. I1° faut éviter de prendre un bain, de faire une piFja, un
Japa ou un kona si I'on n'a pas digéré®. Aprés la digestion *, on
se baigne, et on répéte [comme pénitence] cent huit fois la
Gayairi.

81. Le dikyita qui se trouve souillé-par-des-restes (ucchista-
sprgta) [parce qu'il a été touché] par un diksita de méme classe *
qui €tait wechigta®, doit prendre '@camana et répéter cent fois
le [nom du] Seigrieur de sa classe.

! Selon le commentateur, il faut partic du nombre 100 (en fait, 108) comme
base, Le japa sera donc respectivement de 100, 200 et 300 pour un brakmana
qui mange chez des kgatriva, des vaisya et des didra [79a).

Comme on le voit, Somasambhu ne $’intéresse qu'aux fautes des brihmana,
Trilocana remarque l1a lacune, et ajoute qu'on pourra calculer le prayascitta
des autres classes en appliquant la méme régle [79a]. On peut comprendre
qu'il y aura un japa de 100 et un jeiine d'un jour si la “distance™ des classes
intéressées est d'un échelon, que la pénitence est double pour une distance de
deux échelons, etc. Mais il faudrait savoir si la regle est symétrigue, si le
vaifya qui mange chez un brikmapa a le méme privaseitta i faire que le
brahmapa qui mange chez un vaisya. On verra des cas ob ce point est préci:é
(81 85 par ex.). Il semble que, dans le cas actuel, il n'y ait délit que dans un sens,

* Le commentaire cite le floka 80 avant le floka T7: mais, comme il est
désordonné en cet endroit, on ne peut en conclure que tel était "'ordre primitif
du texte. Tel qu'il nous est parvenu, celui-ci ne manque pas de logique en
évoquant les problemes de la digestion aprés ce long passage sur les repas.

* A la ligne 80a, D imprime jirpe ca, que 1'éditeur s’efforce d'interprétes.
Il est évident que la legon de K, M1 et M2 (ajirpe) est 1a bonne. Elle est
d'ailleurs corroborée par le traité d'Aghorasiva [80a] et par le commentaire [80b].

* Le prayascirta s'impose parce qu'on est alors en retard pour le bain, et
done pour tous les rites du jour [80b],

* Telle est la legon de K, M1, M2etT. D imprime ca varpena.

® Le vocable d'ucchista s’applique non seulement aux restes d'un repas,
mais encore k celui qui est en train de manger, ou qui, venant de manger, ne
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82. S'il est touché par un non-initi¢ [de méme classe], il
doit, aprés un bain, prendre l'@camana’ et [faire un japa] de
deux cents. L'amende sera la méme s'il est touché par un
“ voisin de classe ™" * initié ; 1l y aura un jeiine en plus si ce dernier
n'est pas initié °.

s'est pas encore purifié. L'wechigtasprsta est celui qui est touché par le
précédent. Le commentateur suppose que tous deux sont en train de manger
et se touchent par accident. Chacun est donc & la fois “touché™ et “touchant”,
offensé et offenseur. Les deux personnes doivent laisser Ii leur repas et se
purifier: un dcamana et un japa de 100 suffisent si elles sont de méme classe
[81a]. Les autres cas sont envisagés par la suite (1. 82 i 88).

! Le commentateur demande de changer I'ordre des termes: dcamana
d'abord, snina ensuite.

* La classe voisine d’une classe donnée est la classe qui lui est Immédiate-
ment inférieure [82a). On envisage d’abord le cas ob le voisin de classe est
initié : il est alors considéré comme égal au non-initié de classe supéricure.
Nous rencontrons ici une régle trés souvent énoncée dans les Agama et que le
priyadcitta met en évidence : ** I'initiation éléve d’une classe”. On trouve un
enseignement analogue dans le Kirapa, avec une mathématique plus rigoureuse:
Jjapa de 100 pour le non-initi¢ de méme classe ou le voisin de classe initié,
de 200 pour le voisin de classe non-initié ou I'initié de classe immédiatement
inférieure, etc. [82b).

*La regle ne nous semble pas trds logique. Car, selon la ligne 84b,
I'absence d'initiation fait doubler le japa; et ici elle ajoute un jeiine, Peut-
étre faut-il comprendre que le japa est doublé aussi, bien qu'on ne le dise pas.
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83. Lorsqu'un dvija ' est touché par un vaisya ou un Sidra,
il doit jetner deux jours dans le premier cas, trois dans le second”,
et faire un japa qui augmente de la méme fagon *, en unissant le
Seigneur de sa classe au Seigneur de I'autre classe .

' Ici, dvija=brahmapa. Le sloka envisage les cas ob, entre la classe du
* touché ™, supposée supérieure, et celle du * toucheur ", s'intercalent soit une,
soit deux classes. Les classes inférieures sont alors appelées respectivement
ekantaravarga et dyyantaravarpa par rapport & I'autre, et les contacts avec ces
classes non voisines sont dites vyavahitasparsa.

Les japa donnés valent pour le cas ob les personnes inléressées sont
initides ; sinon, doubler le japa.

* La logique voudrait qu'il y eit un Jjour de jeine dans le cas précédent
(voisin de caste initi#), puisqu'il ¥ en a deux et trois ici. Cest d’ailleurs ce
qu'enseigne Isamadivagurudeva [83a]. Mais cet auseur ne fait pas augmenter
le japa en- proportion.

* On peut supposer qu'on le double chaque fois qu'on descend d'une
classe, ce qui donnerait 400 et 800 ; ou bien qu'il est proportionnel au j=ine, ce
qui donnerait ici 400 et 600. Le commentaire ob I'on annonce gu’on augmente
de 400, semble opter pour la premiire possibilité, mais il avance epsuite (dams
un passage trés corrompu) des nombres tout différents—et on ne peut conclure.

* Les Seigneurs des quatre classes sont énuméirés au floka 89, L= procks
qui consiste & *unir" le Seigneur de la classe supérieurz i celui de la classe
nférieure avec laquelle elle a eu contact n'est pas expligué dans le commentaire,
et mous n'en avons pas trouvé de description ailleurs. On peut imaginer que
la personne qui veut se purifier forme un mansra uniqus avec les noms des denx
Stigneurs intéressés, et le répete autant de fois quiil est dit. Mais le passage
paralléle du Mrgendra (p. 243, #1. 109) ot un commentaire de Bhatfa-
Nirayagakaptha éclaire des vers sybilins, décrit un hommage qui précede le
Japa (noté au $l. 110) et peut avoir quelque rapport avec ¢z qui nous ocoupe,
On dessine d'abord un lotus & quatre pélales. La place normale d"ISANA est
le centre, tandis que les manira TATPURUSA, AGHORA, VA MADEVA et
SADYOJATA sont respectivement & I'Est, au Sud, au Nord et & I'Ouest. Mais
dans ce procks, on honorera au centre le Seigneur de la elasse inféricure, et
ISANA & la place normale de ce Seigneur. * Par exemple, si un brzhmapa est
touché par un brahmapa ucchista non initié, on honore PURUSA au cenire,
puis ISANA & I'Est, et les autres b leurs placgs naturelles,  Si un brihmapg est
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84. Si un kgatriya est touché par un sidra®, il doit faire le
Jjapa des deux [Seigneurs] ®, et jeliner deux jours.

Dans tous ces cas, si on touche des non-initiés %, il faut faire
le double de ce qui a été dit.

85. 8'ils touchent un brahmana, le ksatriya fera les trois
quarts, le vaisya fera la moitié, et le sidra le quart* [de ce que
ferait le brahmana)”.

touché par un ksatriya, un vaifya ou un fiddra, on honore au centre
BAHURUOPA (AGHORA) ou un des autres (c. & d. le Seigoeur de la classe
inféricure), et ISANA & la place normale de ce Seigneur; etc.”” [83b]. Notons
cependant de séricuses différences avec le point de vue de Somasambhu: 1) Le
Mrgendra envisage seulement les cas ob un initié est touché par des non-initiés,
ce qui n'est pas le cas ici.  2) 1l semble considérer 138na comme le Seigneur de
tous les initiés, indépendamment de leur varpa antérieur, et les guatre autres
comme ceux des classes non initiées ; Somasambhu ne dit rien de pareil. 3) Le
procts que décrit le Mrgendra ne ressemble pas tant & une unlon de deux
Seigneurs qu'a une élévation de statut de I'un d’eux ; on éléve le Seigneur de la
classe inféricure au rang d'lsina, peut-étre pour annuler symboliquement la
différence de classe qui a causé la souillure—pour initier le non initié 7—et par
la, la souillure elle-méme,

' Le cas ol il est touché par un vaidya rentre dans la rigle du 82b: Jjapa
de 200 ; pour un sidra ce serait 400, avec deux jours de jedne.

* Le Seigneur des kgatriya et celui des diudra,

* Legon de K et de M1 ; celle de D est adikgitas sprstva.

* Legon de K, M1, M2 et T; celle de D (padatrayocitam) étant erronée,

* Cette précision nous est fournie par le commentaire. Si un brahmana
touche un brdhkmapa ucchista, le japa est de 100 si I'offenseur est initié, et de 200
s'il ne l'est pas: il sera alors de 75, 50 et 25 (ou 150, 100 et 50) si ce sont les
autres classes qui le touchent [85a). Autrement dit, on diminue I'amende du

quart si la ** victime™ baisse d'une classe, de la moitié si elle baisse de deux—ce
qui est en accord avec le f/oka suivant,
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86. Si un Siadra est touché par un kgatriya, il sera purifié
par la moitié de ee qui est dit pour le ksatriva’.

Le sage donnera le prayascitta en considérant, de la méme
fagon *,l es autres cas.

' Donc, puisqu'un kgatriya touché par un ksatriva ucchista et initié fait,
un japa de 100, un s&dra touché par la méme personne fera un japa de 50 ;
tandis gu'un vaisya (voir note précédente) fera un japa de 75.

* Un seul cas reste & préciser, celui ob un #ildra est touché par un
vaisya: il fera un japa de 75.

Nous avons résumé les différents cas dans le tableau qui suit, ob les
**offensés" sont portés sur la premidre ligne horizontale, et les * offenseurs ™
sur la premitre eolonne verticale. Seuls sont considérés les cas ob les uns
comme les autres sont initiés ; si I'offenseur ne I'est pas, le japa est doublé.

r Offensés
Brahmana Ksatriya Vaisya ‘ Siudra

|[. Brihmapa | 100 75 50 ‘ 25
| .
L Ksarriya 200 100 75 50
=
=
E 1
7| Vatiya 4007 200 100 75

Sddra 6007 400 7 200 100

Japa dans le cas de contact avec un wcchista,
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87. Si I'on touche un antyaja’, on est purifié en jetinant
trois jours, et en récitant dix mille fois le [nom du] Seigneur de
sa classe *.

88. S'il advient que I'on ait eu contact avec un capdala, on
récitera trente mille DAKSINA (AGHORA), puis on fera [la
pénitence appelée] krechra; ainsi se débarrasse-t-on de toute
souillure *.

! Le commentateur précise que les floka 87 et 88 concernent encore les cas
ob 1'on louche des personnes ucchigta [87a).

Il précise le terme d’antyaja en citant un floke qui se trouve, avec des
variantes, dans plusieurs traités sur le dharma: *“Les antyaja sont de sept
sortes 1 les blanchisseurs (rajaka), les travailleurs du cuir (carmakdra), les
danseurs (nafa), les darada, les pécheurs (kaivarta), les meda et les Bhil (bhilla)
[87a]. Cf. Kane, II, p. 70, n. 170, et p. 83 et 92 pour darada et meda. On
trouve plus souvent dans cette liste buruda (travailleurs du bambou) que
darada, dont le sens est assez mystérieux.

* Dans ce cas, la personne qui caupse |'impureté n’appartenant pas aux
quatre classes supéricures n'a pas de Seigneur qui lui soit propre; c'est pour-
quoi on ne demande de réciter que le nom du Seigneur de sa elasse,

* La paddhari d'1éanasivagurudeva envisage ensuite le cas ol une seule des
deux personnes qui s¢ touchent &tait ucchista: Si on ne I'est pas soi-méme, on
fera le quart de ce qui a été dit pour chaque cas. Si on l'est soi-méme, mais
pas I"autre, on fera la moitié de ce qui a &té dil [88a]. Quant au cas ob aucun
des deux n’est ucchisia, il n'est pas prévu par nos paddhari et il faut sirement
en conclure que ces contacts ordinaires ne donnent pas lieu h un rite de répara-
tion. Nous avons vu dans le rituel quotidien (SP1, p. 28 et 38) que des
ablutions purificatrices étaient enjointes dans certains cas, mais ce ne sent pas
i proprement parler des privadcirta,
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89. Les Seigneurs des quatre classes, 4 p&ytir des brahmanpa,
sont  respectivement [Tat-]Purusa, Aghora, Vama et Aja
(Sadyojata) . Aghora est commun & tous ; 153 aussi, qui est le
plus haut ®, ¥ '

90. Si I'on consomme les restes* de guelqu’un de sa classe,
il faut jetner [un jour]; [mais] celui qui consomme * les restes
d’un * voisin de classe " doit faire en outre un jupa de mille *.

" Ce sonl les gquatre Brahman périphérigues. On peut voir que les
classes, b particr des bralvmana, sont mises respeclivament en relation avec les
quatre directions principales : Est, Sud, Nord et Ouest. -

Le Brahman supérieur, Isdna, n’est celui d’aucune classe en particulier.
Somusambhu va dire qu'il est “commun & tous ", Trilocana dans son traité
[89a] et Aghoradiva dans le sien [89b] énomcen! une opinion différente : ce
serait le Seigneur des * autres castes ™, done des castes inféeieures. On veut
peul-etre suggérer par 13 que les hommes qui ne rentrent pas dans une des
quatre classes traditionnelles, et sont de ce fait privés d’une voie, d'un Seigneur
propres, peuvent malgré tout 2tre en relation avee le Centre divin (Is@na).
Mais Paffirmation ne laisse pas d'étre étonnante, et quelque peu contradictoire
avec le mépris avoué des sivaites pour quelques-uncs qu moins de ces jari.

“La legon de D, M2 et T est smrial, et celle de M1 est param. Nous
avons adoplé celle de K,

" Les sloka 90 ot 91 envisagent les cas oi I'on consomme un reste, Les
amendes sont nécessairement plus fortes que si on ne fait que le toucher.
Pour le premier cas envisagé (méme casle), il semble que le prayadeitia se
réduise & un jeine. Nolre commentsteur dans son propre traité en décide
différemment : jetne, pafcagavya, bain et Japa de 500 [904),

* Nous avons biwkra va dans K et bhukiadva dans M I. Trilocana commente
un tadvad que nous n'avons nulle part, mais que nous lisons dans son propre
traité, qui déclare: “On fera de méme (le jedne, etc.) mais avec un Japa
double ¢i on mange de 'ucchista de la classe voisine ; I'amende est la méme si
c'est un kgatriya qui mange 'ucchisia d'un brahmapa™ [30a). 11 se peut qu'un
demi-floka de la paddhati ait é1¢ perdu,

* Op récite le nom du Ssigneur de sa classe (C.)

b
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91. Le vipra qui a consommé les restes d’un vaisya ou d’un
Sddra doit jeuner deux jours dans le premier cas, trois dans le
second, et répéter autant de fois dix mille AGH®ORA .

' On peut sirement comprendre ainsi le tathdghordyutam de la ligne 91b.
Le japa scrait ‘alors le méme yue celui du Prayadeirtasamuccaya. Ce texte
envisage encore d'autres cas: ** Siun ksatriya consomme I'ucchista d'un didra,
20 000 et deux jours de jeime: pour les trois classes inférieures, si elles
consomment Pucchista d'un dvija, ce sera 1000, 500 et 250 respectivement : si -
un vaifya ou un Sidra consomment Vucchigta d'un ksairiya, ils feront respective-
ment les trois quarts et la moitié [de mille} ; si un f#dra consomme les restes
d’un vaifya, 750" [9la). On avrait aloss le tableau suivant, domt la logique
n'est pas évidente:

F Offensés : -
Brihmapa Kpatriya Vaisya Sidra
{ Brakmapa 500 1000 500 250
o Ksarriva 1 000 500 750 500
,:ﬁ :
g
2| Vaisya 20 000 1 000 500 750
l S'tdra 30000 20 000 1 000 00

Japa dans le cas de la consommation d uechista.

Mais les autres traités domnent d’autres nombres,
¢xemple donne un japa de 100 000 et la pénitence krec,
consomme les restes d'un Midra,
81 on mange les restes d’

léinadivagurudeya pir
hra & un brahmapa qui
Et il ajoute qu'il n'y a pas de prayoicitta
un antyaja: on tombe irrémédiablement [21B).
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92. Si I'on mange chez des personnes atteintes de I'une ou
de "autre des impuretés familiales *, on sera purifié par un jeiine,
suivi d’un japa de mille VAMA: on fera le double si la faute a
été volontaire.

93. Mais si, dans ce méme cas, on mange chez des personnes
de sa famille, il faudra réciter mille DAKSINA (AGHORA), et faire
un jeune”. Sila faute a éié volontaire, on fera * [un prayascitial
double, '

94. 1l n'y a pas d’impureté due 2 la naissance' ou au
déces pour les blanchisseurs, les servantes et les rois ", ni pour les
nirvapadikgita ", ni pour ceux qui font leur cuisine séparément .

"1l s'agit de Pimpureté causée par une naissance ou un décés. On sait
que sa durée varie avec les classes, et dépend aussi de I’événement (naissance
ou décks) qui I'a causée. - '

* L'amende est la méme que la précédente, au mantra prés, el on ne voit
pas pourquoi il faut distinguer les deux cas.

3 Nous avons adopté la legon de K, qui donne une lecture plus facile ; mais
toutes les autres sources ont tribhih & 1a place de caret. Si on acceptait cetie
dernitre legon, il faudrait comprendre: doubler le Japa, et tripler le jeiine.

* D a sitake au licu de siitakam (K et M2) que nous avons adopté,

* Les exceptions signalées reposent évidemment sur des nécessités
pratiques : le blanchisseur du village ne peut cesser son travail, etc,

" Ce sont les personnes qui ont regu la nirvipadiksa, et cn particulier les
dcdrya et sadhaka pour qui cette diksd est obligatoire avant leur cocsécration,
En conséquence de cette régle, ils peuvent continuer Jeurs pratigues religieuses,
publiques ou privées (mais ce sont les premidres qui sont visées), méme apris
la mort de leurs proches ou apres une naissance chez eux. Le Suprabheds dit
la meéme chose du jAdnin (certainement synonyme d'3cirya dans le passage en
question) : ““un jAdnin qui observe bien son dharma n'a pas besoin d’abandonner
sa famille (i.e. de devenir un sannydsin) car [dans les cas sus-dits] il est purifié
immédiatement ; ce qui est dit est pour lajidnin [94a].

" Cas rare, ob un individu, par ascétisme ou désir de pureté, renonce & la
cuisine familisle pour faire la sienne soi-méme ot & pari,
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95. Si I'on a mangé des poissons, des crabes’, des coquil-
lages bivalves, de petits coguillages en forme de conques, ou des
cauries, ou si I'on a bu de I “eau neuve "*, il faut jediner et boire
du paficagavya: ainsi est-on purifié. '

96. Si l'on boit? par mégarde un reste d’eau®, il faut
jetiner une nuit * et boire du paficagavya: ainsi sera-t-on purifié.

97. Si Pon boit pendant le repas, et que la nourriture soit
souillée® par de Peau qui retombe & ce moment-I4 7, il faudra
faire un japa de mille RUPIN (AGHORA) et boire du paiicagavya :
ainsi sera-t-on purifié, : e

98. Si, pendant qu’on mange *, il se produit un écoulement
par Panus ou les organes sexuels®, il faut se nettoyer puis
prendre un bain, et prendre deux-fois Pacamana ' ; ensuite on
fera, sans manger, un japa de mille GHORA (AGHORA):

* Le commentateur glose: karkafd par kulira (crabes), fambiika par
Jjalasukti (coquillages bivalves), nakha par kgudrasaikha (petits coguillages en
forme de conques) et kaparda par vardta (cauries).

* L'ean d'un puits nouvellement creusé est impure dix jours, comme les
chévres, les vaches, les bufflones et les femmes bralimap 4 aprés une nais-
sance [95a].

*Legon dc K et de M1. Celle de D est yah piber.

* Un reste d'cau qu'on a laissé soi-méme au fond d'une timbale, aprés
avoir bu (C.).

* Mais il faut comprendre : un jour et une nuit (C. )

" M1 a dugta, ce qui est encore plus clair.

" 1l ne peut sagir de I'eau qui viendrait d’un autre buveur : on serait dans
les cas étudiés aux Sloka B1 et suivants, et il faudrait envisager la classe du
coupable, etc,

* Lalegon de D, M2 et T est jaman, mais M1 ot le commentaire ont jeman,
tandis que K imprime bhuijan qui est équivalent,

°* Le terme d'indriva, selon le commentateur, est |a pour guhyendriya,
organes sexuels, [98a]. Mais il utilise au méme endroit, dans son propre traités
le terme plus restrictil de yoni (vagin).

1% Selon le commentateur, on prend un premier dcamana aprés avoir fait
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99. Celuiqui boit de Peau, mange ou urine sans avoir
auparavant pris ’@camana, doit faire le Jjapa A’ AGHORA ' et,
sans manger, se purifier par du paicagavya.

100. Celui qui boit ou mange sans avoir ceint le cordon
sacré (yajiiopavita), devra faire un japa d’AGHORA' et sans
manger, se purifier par du pafcagavya.

101. Dans tous les cas ol il y a “ mélange ”*, il faut
répéter le mantra AGHORA, qui purifie P'ame, jusqu’s ce que -
Pesprit soit tranquillisé.

le netloyage (fauca) et pris le bain (sndna) ; puis un deuxieme aprés les ablu-
tions rituelles (punalbsnang ; vidhisnana dans SP), p. 20) qui suivent nécessaire-
ment les premiéres ablutions. Trilocana cite & I"appui son propre traité : “ Si,
pendant un repas, il se produit un écoulement par I’anus ou le vagin, il faudra
se mettoyer, prendre un bain, prendre 'camana, se baigner encore, et prendre
[encore] Vdcamana; puis, aprés avoir récité mille AGHORA, il faudra
Jeiloer un jour™ [98a]. :

L1000 fois (C.).

* Leterme technique de saikara désigne les confusions malheurcuses,
interdites par la régle. La Prayadcittasamuccaya en distingue neuf’ sortes, qui
sont : le saikara des couches, celui des sidges, celui des ustensiles de cuisine,
celui qui a lieu lorsqu'on est par “rang de mille”, celui des mets, celui des rituels,
celui des installations, celui des matrices, celui des repas™.. Et il ajoute
que, selon le cas, on fera un japa trés léger (de 10 & 100), léger (de 200 & 1000)
ou trés lourd (jusqu'a 100 000} [101a]. 1l manque un palier qui doit &tre jugé
*“lourd ™ et aller de 1000 & 10 000. Si nous notons ces précisions, c'est pour
montrer que le commentateur ne prend pas b la lettre PMindication libérale de
Somasambhu. En ceci il est en accord avec la tradition: un japa ne se fait
pas sans compte précis ; on décide au départ de réciter tel ou tel nombre de
mantra, el on poursuit le japa jusqu's ce que ce nombre soit atteint. [ faut
donc fixer par avance un nombre suffisant pour que I'esprit soit en paix,
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102. Celui qui, en se conformant 4 la régle, étudie chaqué
jour la samhita de Siva ', détruit [en lui] toute souillure comme le
soleil repousse les ténébres.

103. Pour chaque myriade de japa ordonné comme
prayaécitta, il y aura deux jours de jeiine, un homa de mille
[@huti] *, et un japa de cing cents sur un vase *.

104. De plus, il faudra, jusqu's ce que le prayvascitia soit
terming, dormir & meéme le sol, observer la continence, s’abstenir
de frictions & Phuile, ne dire que la vérité, et se nourrir, la nuit
seulement, de riz d’offrande °.

* On pourrait comprendre : celui qui récite les onze mantra de Siva. Mais
le commentateur interpréte autrement: il s'agirait ici, non de la collection
(sambhiti) de ces onze mantra, mais des Agama en général. Clest cequi ressort
de son long commentaire ob, pour préciser I'expression vidhisiha (litt. : qui se
conforme & la rgle), il cite intégralement un long passage du Mrgendra (carya-
pida, 29 & 34, 51b & 54b et 67), qui traite des heures d'études quotidiennes
(comment s'y préparer, etc). Et il ajoute que, tout comme les Jjapa de mantra,
ces études purifient de tout péché [102a]. Elles pourraient done, scmble-t-il,
se substituer aux prayadcitta indiqués, Nous ne croyons pas toutefois pouvoir
ralenir ceite conclusion,

* Un exemple d'application de cette régle nous est fourni par la citation
donnée en [26a), ot le japa de 300 000 AGHORA est accompigné d’un homa
de 30 000 ahuri. 11 faut compléter de méme tous ceux des priyascitta ordonnés
dans le chapitre qui comportent un japa égal ou supérieur & 10 000,

* Selon le commentateur, il s'agit du vase destiné aux ablutions —
probablement les ablutions qui terminent un long prayadcitta.

* Outre ces régles, qui valent surtout pour les longs pripadcitia, les textes
indiquent les conditions préalables b I'entreprise d*un rite de réparation. [l ne
faut pas le commencer n’importe quand et n'importe comment, muis dans un
état de pureté physique et mental sans lequel il serait ineflicace. Citons
"Acintyavisvasadakhya : *De grand matin, aprés s'étre purifié, avoir pris
Vacamana, fait les ablutions de cendres ot des exercices de prapiyima, il faut,
I'esprit concentré, le caeur plein de foi et de dévotion, sans désir ni haine, en
méditant sur. calme (Sama), entreprendre le prayafcitta™ avee des pensées
toutes meuves ™. [104a].
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[paficagayya] *

105. Dans les cing cases (kogtha)®, celle du milieu, et celles
[des directions cardinales, en tournant] de PEst au Nord, il faut
“ déposer ™ successivement: Siva, Sadadiva, vidyd, kala et
puruga®.

106. On pose ensuite [dans ces cases] cing récipients,
appelés [respectivement]: Supratigtha®, Sudanta, Tejovat,
Amrtatmaka et Ratnodaka ®,

! Les descriptions de prayafeiita sont terminées. Sans nous prévenir,
Somasambhu passe i la préparation du pafcagavya, produit indispensable, on
I'a vu, pour les purifications qui accompagnent les prdyascirra. Sa préparation
rappelle celle du paficimyria, expliguée ailleurs (SP1, p. 200, n. 2).

* Ce sont cing des cases d'un mapgdala orienté, b neuf carrés, que I'on doit
d'abord dessiner sur un sthandila,

* Nous numérotons les cases intéressées de 1 & 5, dans Pordre de ce
premier nydsa qui suit le pradaksipa régulier. Les puissances que I'on invoque
pour qu'elles rignent dans les kogtha sont cing des trente-six réalités (ratrva)
reconnues par I'école ; elles se suivent ici dans un ordre descendant. La place
qu'elles occupent semble commandée par le schéma d'un mapdala b neuf
cases, utilisé en particulier pour certaines initiations, olt I'on trouve invariable-
ment: au centre, Siva; et, en tournant de I'Est au Nord-Est, Sadasiva, lévara,
Suddhavidyd, miya, kala, niyati, purusa et prakrti. On verra apparaitre prakrti
quand on ajoulera 'eau aux cing produits de la vache. La relation entre ces
tattva et les produits auxquels on les associe n'est pas claire.

* M2 a sampratistham au lieu de supratigtham,

* La legon de K, M 1 et M 2, ratnodakafi ca paficitra tadvat..., serait peut-
#re meilleure.
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107, On verse alors, [dans les récipients] de 1'Quest, du
Nord, du Sud, de I'Est et du Centre: de la bouse de vache
(gomaya) *, de l'urine de vache (gojala), du beurre clarifié (sarpis),
du lait caillé (dadhi) et du lait (ksira)—dans cet ordre *.

108. Puis, sur ces produits, en commengant par la bouse de
vache, on récite les mantra: SADYOJATA, VAMA, ROUPIN
(AGHORA), PURUSA et ISANA".

' La bouse de vache est recueillie avant qu'elle ne teuche le sol.

* L'ordre dans lequel on dépose ces produits est, on le voit, différent de
celui que I'on a observé lors du premier mydsa. Clest 1'ordre dans lequel se
succeédent les brakmamantra (dont on va parler) dans le procds de réintégration
(samharakrama). Certains auteurs enjoignent pour la phase du rituel décrite
ici I'ordre d’émission (srgtikrama) qui est inverse, réservant Pordre de réintégra-
tion pour le rassemblement des produits, décrit au floka 109 [107a].

* Ce sont les brahmamantra associés aux dircctions précédentes, Les
correspondances sont indiquées dans le tableau suivant :

[ Numéro

des ﬂgﬁg' tativa récipients contenu mantra
kogtha .
1 milieu Siva Supratistha | kgira [SANA
2 Est Sadasiva Susinta dadhi | PURUSA
3 Sud vidyd Tejovat Lol e
4 Ouest kila Amrtitmaka | gomaya | SADYOJATA
5 Nord puruga Ratnodaka Il gojala | VAMA

Notons que ces mantra SivaTtes excluent évidemment les mantra védiques
avec lesquels les Pharmasisira font préparer ce méme produit (cf, Kane, 11,
p. 774).
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109. On verse ensuite le [contenu du] premier récipient
dans le second, et ainsi de suite en avangant', tout en récitant le
milamantra; puis on verse [dans le meélange] de 'eau-de-kusa®
avec la Gayatri ou le miulamantra, ou encore la collection [des
onze mantral’.

110. Nous avons déerit la [préparation dul paiicagavya,
qui détruit les plus grands péchés®.

On [prendra pour le faire] un demi-pouce de bouse de vache,
un pala * d'urine,

I11. deux pala de beurre clarifié, trois pala de lait caillé,
cing pala de lait, et un pala d'eau-de-kusa "

! Nous avons adopté la legon de K, M1 et M2 contre D et T qui ont
piirve piirvam ksiped atra, moins bon, Le commentaire explique que I"on verse
le gomaya dans le gojala, ce mélange dans le sarpis, etc., en avangant (dans la
liste du dloka 107), Mémes instructions dans la Krivadipika [109a).

* Clest de I'eau ob baignent des brins de kufa. Elle est préparée dans un
récipient dont le nom est Avyakta, placé dans le carré du N-E ob rigne
prakrti [109b],

* Selon la Kriyadipika, deux phases: on verse I'eau-de-kufa comme ci,
puis on récite sur le mélange obtenu: les cing brakmamantra, les six adgamantra,
le milamantra et la Sivagayairi — chacun unc fois [109a]. Méme chose dans
ln S aivasannydsapaddhati, qui précise que Ueau-de-kusa doil étre versée avec
HREDAYA ou avec la Sivagayarri [109c].

* Mahapataka: cf. p. 246, n. 3.

Le commentateur fait appel & la Mrgendrapaddhati pour expliquer ce
pouvoir du paficagavya : ** Habité par tous les dicux, il est purificateur dans les
trois mondes "', y lit-on, car “il y a Varuga dans ['urine, Agni dans la bouse,
Vayu dans le lait caillé, Soma dans le lait, et le Soleil dans Je beurre clarifié*
[110a]. Ces associations sont classiques, ainsi que ce penre d'explications,
Mais on peut se demander s'il est bien nécessaire ici de rappeler Iexistence de
ces dieux pour exalter un liquide o régne Siva, puisqu'on ¥ a récité les
brahmamantra et le milamantra,

* Approximativement: 1 pala=93 gr.

* Les proportions varient avec les auteurs. L'dmsumara: un prastha de
beurre, deux de lait caillé, trois de lail, quatre de bouss et six d'urine — mais
la bouse et l'urine sont d'avance diluées [I11a). En général, la quantité de
produits habituellement considérés comme comestibles est assez forte par
rapport & la quantité de bouse et d’urine,

Pour les textes non-ivailes, cf. Kane, II, p. 773-4: et Dutt, The Dharma-
$stra or the Hindu Law Codes, p, 5975, K 1 .
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112. On doit prendre la bouse d'une vache naoire, I'urine
d’une vache grise, le beurre d'une vache brune, le lait caillé d’'une
vache blanche, et le lait d’'une vache cuivrée.

113. Mais, sion ne dispose pas [de vaches] de toutes ces
couleurs, on rtecommande de choisir une vache brune. Les
récipients favorables sont d’or, d’argent, de palasa, ou de cuivre.

114. [On prépare] le Sivakiirca' en suivant la régle donnée
pour le pancagavya. 11 faut le boire aprés avoir réuni [ses
composants] et récité cent huit fois le miilamantra, sur le tout.

! Selon ces indications succintzs, on comprend que le Sivakiirca est un
mélange liguide, préparé comme [e paficagavya, mais sur lequel on récite 108
fois le mitlamanrra. 1l semble étre une variante sivaile du brahmakiirca connu
des Dharmasastra (cf. Kane, 1V, p. 146), et il est d'ailleurs souvent appelé
brahmakiirea dans les textes de la lignée Egamique,

La Kriyadipika précise que, pour préparer le fivakifrca, on doit d’abord
fabriquer du paficagavya, puis réciter sur lui 100 fois le millamantra, puis 10 fois
les cing brakmamantra, les six aiigamantra, et la Sivagfyarri [114a), mantra qui
n'avaient été récités quune fois sur le paficagavya [10%a]. Mémes instructions
dans la Saivasannydsapaddhati [114b], qui appelle brahmakirea le produit
obtenu. Sous le nom de brafumakiirca ou de fivakiirea, on a done bien affaire
a un type particulier de paficagavya, plus foriement ** chargé ™' de mantra, et par
13 plus puissant que le paficagavya habituel. Les textes nous disent qu'on doit
l'utiliser, de préférence & ce dernier, lors des grandes occasions: les jours
particulitrement fastes, comme la krspagtami [114a), ou lorsqu'il faut effacer
une faute trés grave. Clest & cette fin de prayadeitta que Semasambhu
I'introduit ici, et on voit qu'il ordonne d'en boire. ‘Mais on peut aussi
I'employer, comme d'ailleurs le paficagavya, en aspersions ou en ablutions
[114b].

I faudrait maintenant comprendre pourquoi ce paficagavyu supérieur est
désigné par les termes de brahma- ou de fivakiirca. L' Amsumat, qui utilise le
premier terme, avance l'explication suivante: “[Ce mélange] est obtenu &
partir de cing vaches, gouverné par les cing Brahman (Sadyojita, elc.), uni aux
cing manira (les brahmamantra, ou leurs bija), fait des cing phonzmes (prob.
L, V, R, YetH: cf. SP1, p. 130) et des cing kala (nivrtri, etc.).  C'est pour-
quoi, & cause de cette quintuple nature, on P'appelle brahmalkiirea (Faisceau de



ST 327
FOE WA HA A FEEaE, |
FWET AR AR L 8% )
AUE FAAVE FGEE IR |
ARG OF aRd a1 IEE || 283 ||
cenEe it aibeli ol
gEeEEed EREa At || g |

[114 2] gomeeRyaRay q99 6550 TaT5 qERAT YEEE aENH

AR A 1| sf el
{ Kriyadipilca, p. 56)

[114b] =g mqaj FNRFERI G397 771 TN F e a -
AR TR AR | T T | AN
FOEA AR qPREY T A |

IET §OA ZAN G A
SEERENAS A 31 39 |
g i o
(§ aivasannyasapaddhati, p. 53-54)

[114 ¢] qeppmam qeaseREa |
TR EE T, |
TR AFAG T |

(Amdumat, T. 136, p. 105)



328 RITES DE REPARATION

115. Comme un feu ardent wne poignée d’herbes, le
divakiirca briile d'un coup les péchés, aussi grands soient-ils.

116. Le sage doit ordonner le prayadeitta tel que I'ensei-
gnent les Ecritures. S'il donne trop ou trop pew, le dedika va &
'enfer.

117. Ces rites de réparation, dont I'efficacité est grande

bien quun fragment seul en soit donné, ont été déerits par
I'illustre Somasambhu, dans la Kriyakdpdakramavali.

[cing] Brahman) [114¢]. Mais le méme Agama applique par ailleurs le vocable
de brahmakiirea & une cérémonie purificatoire complexe qui intéresse les temples
publics et consiste essenticllement en des ablutions de paficagavya et d'eau.
Dans sa préparation intervient un faisceau de darbha (cest le kiirea) qui
séjourne d'abord dans le récipient central (le brahmaghata), et que I'on dépose
ensuite sur le lilga. Le terme de brahmakirca semble convenir naturellement
i ce faisceau de darbha. De b, il peut avoir &té élendu & tout le rite, qu’il
continue & désigner. Par un deuxiéme glissement de sens, il peut en &tre venu &
désigner aussi Vinstrument principal de la purification que ce rite opérait : le
pafcagavya. Notons que dans les Dharmasistra également le terme de
brahmakirca est employé tantot pour nommer une certaine pénitence, tantit
comme synonyme du paflcagavya qui intervient dans cette pénitence (Kane,
ibid).

(
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APPENDICE 1
Le Yagamandapa.

Les rituels occasionnels se déroulent dans un pavillon cubique
appelé yagamapdapa (ou yagasala, ou yagamandira, etc.)'. Les
principes qui commandent la construction et lorganisation
intérieure de ces édifices étant les mémes quelle que soit la céré-
monie en vue de laquelle ils sont érigés, les Agama leur consacrent
souvent un chapitre indépendant (yagamandapa-vidhi), et se con-
tentent de rappeler I'essentiel de ces instructions & 'occasion des
rituels particuliers qui les utilisent.

C’est un résumé de cette sorte que donne le Dipta au début
de son chapitre sur le pavitrarohapa. 1l sera suffisant pour donner
une idée de l'allure générale du pavillon: 1] faut construire
devant le temple un mapdapa carré de douze, dix, neuf ou huit
coudées (hasta) de coté®, pourvu de seize ou de douze piliers
(stambha) ® et de quatre portes, orné¢ d'un dais et de drapeaux,
ainsi que de quatre arches (torapa) et de guirlandes de darbha ;
on y place les huit objets fastes (asfamarigala) et, dans les [huit]
directions, on fait flotter des étendards; on y met encore les
récipients qui contiennent les jeunes pousses, et les jarres pleines
(pirpakumbha). Puis, au centre du mapdapa, on fait un autel

! Le terme de yiga, qui vise essenticllement les homa qui sont conduits en
ce lieu, semble vouloir affirmer un lien entre ces édifices et les lieux de sacrifices
védiques ; mais il ne rend pas compte de la complexité des rituels qui s’y
déroulent, et dont le pavitrirohapa est un exemple.

* Les dimensions varient avec les textes.

*Un & chaque coin, un de part et d’autre de chacune des quatre portes,
et, pour les grands mapdapa, quatre supplémentaires aux quatre coins de la
vedl centrale,
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(vedi), de trois coudées de coté. Enfin, aux quatre points cardi-
naux, on construit pour Agni quatre kupda ronds ou carrés— ou
bien un seul, 3 I'Est' . Relevons, parmi les objets dont la pré-
sence est indispensable : les huit objets dits fastes, que I'on doit en
principe déposer sur un autel secondaire (upavedi), deux dans
chacune des quatre directions principales ’, mais que l'on repré-
sente souvent par leurs images dessinées sur des planches ou des
cartons que I'on expose dans le pavillon ; les récipients contenant
des pousses (ceux-la mémes qui ont été ensemenceés lors de la
cérémonie de V'aikurdrpapa) ; et les jarres pleines (pirpakumbha)
qui sont I  titre auspicieux comme les huit objets fastes dont,
selon certaines listes, elles font d'ailleurs partie. Il faut encore
imaginer, &4 l'extérieur du mapdapa, des brahmanes occupés &
chanter les Veda (chaque Veda a sa direction imposée) et des
initiés aiva engagés dans la répétition de mantra sivaites— acti-

1 prasadasyigratah kuryinmapdapam caturasrakam|| dvidasam das ahastam va
navahastasiahastakam| stambhasodasasamyuktam dvidasastambhameva va|( catur-
dvarasamayuk tam vitanadhvajasobhitam| catustorapasamyukiam darbhamaldsama-
yutam|| agtamaigalasamyuktam digdhvajaisca pralambitam| palikatrpasam-
wuktam parpakumbhairalatkrtam|| mapdapasya tu tanmadhye vedim Kkuryat
trihastakam| caturdiksu catugkupdam vrttam va caturasrakam| aindre caivaika-
kupdam va kuryad evam vibhavasoh| (Dipta, 58, 7-12, partiellement cité dans
le Rawurava, p. 154).

* Cf. Cintya, T. 14, pat. 17 (mapdaparadhana), $I. 27b-29a: darpapam
piarpakumbham ca vrgabham yugmacamaram|| Srivatsam svastikam Sakham
dipam daivastamangalam| darpapadi pradipantam upavedyupari nyaset|| pirvadisu
caturdiksu $aktimantrepa buddhimin | : * Celui qui sait placera, sur un autel
secondaire, dans les quatre directions i partir de 1'Est, les huit objets auspicienx
des dieux: miroir, jarre pleine, taureau, une paire de chasse-mouches, le rivatsa
(signe de bon augure sur la poitrine de Vispu le plus souvent remplacé dans
nos rituels par une image de Laksmi, b laquelle d’ailleurs il s'identifie—ef,
M-Th. de Mallmann, Les Enseignements iconographiques de I'Agni-Puripa,
p: 183) le svastika, la conque et la lampe ; [il les placera] en commengant par
le miroir et en terminant par la lampe, tout en disant le faktimantra.”

Les listes varient beaucoup avec les textes — et avec la classe sociale de
celui qui a commandé le rituel. On en trouvera plusicurs dans le Rawrava,
vol. 1, p. 79, n. 9.
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vités qui se poursuivent pendant toute la cérémonie et dont le
bruit se méle & la voix de I'officiant qui la conduit & I'intérieur du
pavillon.

L'organisation intérieure du lien obéit & des lois encore plus
précises, les objets étant distribués selon un plan défini qui a pour
point de départ le quadrillage de la surface utile dusol. On
détermine selon les cas quatre-vingt-un ou cent vingt et un carrés,
dans lesquels on distingue des régions & usages divers. Nous
donnons ici la construction du plan d'un mandapa & quatre-vingt-
un carrés; c'est celui qui est indiqué par Nirmalamani & propos
de la dikgsa, et il semble particulitrement adapté au rituel privé :
“ Pour déterminer Pemplacement ob se feront les cultes du
mandala, du kumbha, des kupda, de Surya, des Dvirapila, ete., il
faut tendre sur Paire du mandapa—qu'il ait neuf coudées de coté
ou davantage— des ficelles de coton humides imprégnées de
farine de riz: dix pointées vers I’Est, et dix vers le Nord. On
détermine ainsi quatre-vingt-un carrés. Dans la rangée extérieure,
gui comprend trente-deux carrés et qui est appelée celle des
Riksasa, on supprime un carré pour les portes dans chacune des
directions principales, et un autre a4 'Ouest du carré d'Agni. 1l
reste vingt-sept carrés dans chacun desquels on construit une vedi
carrée d'un empan (tala) de coté et de six pouces (argula) de
haut. Sur ces vedi, on place vingt-sept vases, que I'on honore.
1l est dit en effet : “On doit faire quatre-vingt-un carrés dans la
surface d’'un quelconque mandapa — celui qui vous convient. Le
premier, au centre, est le carré de Brahman; les huit [qui I’entou-
cent] sont ceux des dieux; les seize plus extérieurs, ceux des
hommes; les vingt-quatre [autour], ceux des Pifaca; et les
trente-deux [les plus extérieurs], ceux des Raksasa’. Et voici ce
qui est dit de leur destination: *Sur [le carré] de Brahman, se
trouvera la vedi qui porte le mandala ; les carrés des dieux seront
de méme pourvus d’'une upavedi ; sur les carrés des hommes, on
creusera les kupga, et on fera encore quatre vedi ; les carrés des
Pigaca constitueront un passage pour les groupes de servants; et
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les carrés de l'extérieur, qui sont dits ‘des Raksasa’', seront
destinés aux kumbha des dieux qui entourent [Sival.”

On a donc au centre (cf. Pl. I) la vedi principale, avec le
mandala qui représente Siva. L'upavedi ne semble pas nécessaire
aux rituels que nous avons étudiés dans ce volume, et le nombre
de kupda est réduit & un, comme le prévoyait le Dipta (qui parlait
pourtant d'un mapdapa destiné au rituel public). Parmi les quatre
vedi périphériques des manusyapada, 1'unc est occupée par les
deux vases (fivakumbha et vardhani) toujours présents, ol I'on
invoque Siva et Astra. Les trois autres ont une destination et une
position qui varient avec les rituels; pour ceux qui nous intéressent,
elles peuvent servir & déposer: 1) les vratarga et les pavitra (ou
damana) ; 2) les récipients de Vankurarpapa; 3) les huit objets
fastes— ou peut-étre les bols nécessaires 4 la préparation du
pancagavya. Mais il faut se rappeler qu’il est toujours possible
de remplacer un autel par le simple coussinet de grains (sthapdila)
qui, de toute fagon, le recouvre nécessairement. Les vingt-sept vedi
dressées sur les carrés extérieurs sont en pratique réunies en une
bande surélevée (parfois remplacée par un banc de bois), qui
court autour du mapdapa, s'interrompant aux portes; et les
kalasa qui y sont déposés sont ceux des vingt-sept dieux

! mandala-kumbho-kupda-sirya-dvirapaladi-pil ja-sthina-abhivpaktaye nava-
hasiadipramapa-mapdapa-kseire  pragudagagrapi  salipigtardrakarpasa-sitrapi
dafa vinyasya, ek@fitipadam kriva, riksasasampjhesu bahyavrtigata-dvatrimsar-
padesu caturdiksu dvirdrtham ekam ekam padam agnidikpadit pafcime ekam
Jpadam ca tyakivi, desitasapraviméatpadesu pratipadam taliydmavistaram sadari-
gulonpatam sapiottaram vedika-dvidasakam caturasram kriva, tatra saptavimiari
kalasan nidhiya, yajediti] tad uktam: * ekasitipadini mapdapatalam yat kincid
'.fs!'mp kriyad ekam brahmapadam hi, daivikapadany astau bahissodaial manugyam
caturuttaradvidasakam paiidcam dhuh punar dvairimsac ca padini raksasapadiny
evam padakhyd krimat ** iti]| tathi ca abhihitam abhiyuktail : ** brahme mapdala-
vedikia surapadam kiryopavedyd samam manusyikhkyapade tu kupdakhananam
wedyascalasro’py atah] paidicam paricirakdrya-patali-saficara-yogyam padam
bihye tv avrrideva-kumbhavisayam prektam hi radraksasam|| (N., p. 205).
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périphériques dont nous avons parlé dans la scction I.  Nous
notons I'emplacement de chacun sur les Planches I et 11 en nous
basant sur les indications fort précises que donnent le manuel
d’Aghorasiva et son commentaire par Nirmalamagi, et nous les
affectons de numéros qui suivent I'ordre chronologique des invoca-
tions. En voici la liste, déja donnée de fagon plus condensée &
la page 82:

1. Sorya 14. Vistunatha
15. Laksmi
2. #&nﬁim}ﬁ 1 o
3. vidyakala 4 16. Indra ]
4. nivrttikala Dvara 17. Agni
5. pratigthakala | 18. Yama
& xtaitas ;{3 ‘l‘fir[li
. Nandin ‘ . Yaruna «
7. Mahakala 21. Vayu r Lokapila
8. Bhragin 22, Kubera
9. Vinayaka \ Dvarapala 23. Ifana
10. Visabha 24. Brahman
{ é %kﬁanda 25. Vispu
. Devi
13. Capda J 26. Gagapati
27. les Guru

On vérifiera quelle reproduit le début de la liste que donne
N. R. Bhatt face a la p. 129 du Mrgendragama. (Les autres
¢léments de cette dernidre liste sont de nature différente, et ne
s'ajoutent pas aux vingt-sept dieux dont nous parlons).

Lorsque le quadrillage comporte cent vingt et un carrés
(cf. PL. 1I), on en retient neuf au centre pour le brahmapada ; et les
carrés des dieux, des hommes, des Piéaca et des Raksasa forment
les quatre bandes, de plus en plus extérieures, qui I'entourent.
On obtient ainsi une vedi centrale de dimensions plus considérables,
et on peut en méme temps élargir les portes, qui occupent alors
en général trois carrés. Clestle plan le plus souvent réalisé en
pratique pour les cérémonies organisées par les temples.



APPENDICE 1 338

Les planches 111 & VI montrent quelques aspects d’un tel
manpdapa. On remarquera que les vedi ou sthapdila secondaires
(qui portent le §ivakumbha et 1a vardhani, les bols de ’askurarpana,
les récipients du paficagavya) sont serrés contre la bande des
kalasa périphériques des rakgasapada, et occupent par conséquent
I'emplacement des Pisaca alors que les instructions que nous
avons notées leur assignent les carrés des hommes. 11 se peut
qu'une telle disposition, apparemment aberrante, ait le support
de certains textes.

Dans le cas d’un rituel public, le mandapa contient encore
d’autres objets, en particulier unc série de vases rangés sur une
vedi spéciale appelée snanavedi: deux vases centraux (le
Sivakumbha et la vardhani) qui représentent Siva et Sakti, et
autour d’eux, huit vases représentant les Vidyedvara. A la fin du
rituel, on baignera le lisiga fixe du sanctuvaire principal avec ’eau
de ce sivakumbha, la pindika (Sakti) avec 1'eau de la vardhani,
tandis que I’'eau des huit vases secondaires sera versée autour du
piédestal, 12 o1 les Vidyedvara sont censés résider (cf. SP1, App.
VIII). Cette présence centrale de Siva et de Sakti n’empéche pas
le Yagesvara et ’Astra d'étre installés au Nord-Est, comme dans
le rituel privé, avec la fonction que nous leur avons vue.

Avant que commence le rituel pour lequel il est construit, le
mapdapa doit étre purifié et protégé, les divinités qui Phabitent,
invoquéss et adorées: ce sont ces rites, préliminaires 4 toute
cérémonie spécifique, que Somasambhu décrit & propos du
pavitrarohana (1. 31 4 48) ¢t que la tradition continue fidélement.

La cérémonie finle, le mapdapa est détruit.
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CULTE DU PRINTEMPS ET FESTIVAL DES DAMANA
selon I'I$anasivagurudevapaddhati *
A. Culte du Printemps

1. Je dirai maintenant la piij@ de Damana® qui se fait au
printemps et plait & Celui qui porte la Lune sur sa téte (Siva).

Le Dieu habita longtemps, sans la Déesse, I'ermitage de
Himavat.

2. Entouré des Gapa : Nandidvara et les autres, et servi par
des choeurs de sages illustres, il contemplait continuellement en
soi-méme son Soi, révélant [ainsi] le samadhi “avec graine”
(sabijayoga-samadhi).

3. En ce temps-li, le roi des Asura, le trés-terrible Taraka,
pareil au soleil de la fin du monde, répandait 'affliction apres
avoir vaincu le Roi des dieux et les troupes divines.

4. Alors les dieux, Indra en téte, et les sages, vinrent supplier
Brahman d’apaiser [Taraka]. Et Brahman leur dit: * Essayez
de faire en sorte que Gauri séduise Giriga (Siva) & Pesprit controlé.

5. Rien en ce monde ne pourra apaiser le feu de ce roi des
Daitya, si ce n’est la puissance [conjuguée] de ces deux Siva ™.

Alors les Deva entreprirent de mener 4 bien ce grand oeuvre.

6. Pour accomplir I'action envisagée, les dieux et les Marut

envoyerent I’Amour (Kama) et son ami le Printemps (Vasanta)
a lermitage de Himavat, appelé¢ le Ferme (Sthagu).

1 Yol. I, p. 218 & 226.
* Ou: de [la plante] damana. L’équivoque ne peut étre levée,
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7. Quand I'Amour eut déployé tous ses efforts pour inter-
rompre le samadhi [du Dieu], le Printemps vint 4 son aide [en
suscitant] des tapis de lotus fleuris et des brises douces.

8. Girida regarda Gauri, et chercha un moment la raison du
trouble de son esprit. Quand il eut compris I'impudence de
PAmour (Smara), il n'essaya pas de maitriser la colére qui s’¢leva
en lui.

9. Alors, de son troisitme ogil un Feu surgit, et ce Feu ter-
rible devint Bhairava, forme & trois yeux, qui tient en mains le
trident et le crine; et Bhairava réduisit 'Amour (Kama) en
cendres.

10.  Epouvantés par cet acte terrible de Bhairava, ct par le
son de son rire effrayant, les Deva et les Asura, les Siddha et les
Yaksa, soudain domptés, se désespérdrent.

I1. Mais Rudra, le Grand Dieu, regarda Bhairava avec
Joie et lui dit: ** En consumant Kama, tu as aujourd’hui dompté
les trois mondes ; sois donc appelé Damana (le Dompteur)!”

12. Or les femmes des Deva, avec parmi clles I'épouse de
I"Amour (Smara), étaient 13, venues pour servir Gauri. Rati fut
si troublée en apprenant la disparition de son époux qu'elle tomba
4 terre comme un bananier que I'on vient de trancher.

13.  Parvati, pleine de colére en voyant Rati dans cet état et
Kima annihilé en un instant, maudit mentalemert Fhairava :
** Deviens pour longtemps une plante sur le so] ! ™

14. Ainsi maudit par Ambika, il devirt & I'instant la plante
damana. Dans les cendres du corps de Smara arroséss par les

pleurs de Rati, elle apparut, avec ses ** membres * délicats, déli-
cicusement parfumée,
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15. Siva fut réjoui par son parfum. En souriant, il apaisa
la colére de la déesse, puis accorda, avec son assentiment, une
grande faveur & la plante damana:

16. * Les personnes qui, & partir d’aujourd’hui, m’adore-
ront au printemps, en méme temps que le Printemps et I"Amour,
avec les feuilles et autres parties de la plante damana, qui sont
maintenant tes membres, verront leurs désirs réalisés.

17. Et lorsque, avec toi [comme instrument], on m’aura
rendu hommage, O Ananga', Gauri et moi t*accorderont une
deuxiéme faveur, et c'est celleci: ** Les dieux, Hari, Brahman et
les autres, qui seront honorés avec toi [comme instrument], exauce-
ront les désirs [des adorateurs].

18. Et tu pourras prendre les fruits méritoires de tous les
cultes printaniers de ceux qui, enfreignant mes ordres, ne célebre-
ront pas, au printemps, ce festival du damana’ : ils te sont donnés,
par ma grace ",

19. Apres avoir accordé cette faveur & Damana, Celui qui a
le Taureau pour insigne institua une régle 4 ce sujet. Cette régle
est célebre dans le Svacchanda-Tantra et, en conséquence, connue
aussi des autres saiva.

Citons Somadambhu :

“ Bien que ccci soit déclaré dans le Tantra appelé Svacchanda-
Bhairava, ¢’est applicable de la méme fagon au Siddhanta, puisque
[les deux écoles] sont dans la méme position. ™ *

! Anaiga (sans corps) est habituellement un nom de Kama; mais c’est ici
Bhairava qui est ainsi appelé du fait de la disparition de son corps aprés la
malédiction de Parvail,

* dimana-parvan: cf, 11, £1, 4,

) CL 1L #1. 5.
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342 APPENDICE i
Voici ce qu'il faut faire :

20. Au huitiéme ou au quatorziéme jour du mois de madhu
ou de madhava, on doit faire ke damanakaparvan de Sambhu, qui
donne, quelle que soit la quinzaine', jouissances et libération.

21.  Sept ou cing jours auparavant, il faut procéder & I'asiki-
rdrpana, rassembler les choses nécessaires, et [préparer] le mandapa
et le reste.

22. Le septieme ou le treizidme jour, aprés avoir fait le culte
quotidien, on orne le pavillon du sacrifice (vagagrha) de dais,
guirlandes, fruits, ete.

23. Puis on se rend dans le jardin o pousse le damana,
jardin embelli d'un arbre afoka; et ¢'est au pied de cat arbre,
décoré de fagon plaisante, [que I'on fait le culte].

24. S'il n'y a pas de jardin, on fera la pija du Printemps
dans le temple, ou dans un jardin artificiel. Elle se fait avec les
mantra que l'on va dire.

[Dabord], on invoque et on honore Ganapati au Sud-Ouest
ct les Guru au Nord-Est. Puis on dit :

25. *Om! Salut & toi, Adoka*! Toi qui détruis les chagrins
d’amour et les peines dues aux femmes, écarte de moi, 4 jamais,
les afflictions, et fais naitre en moi le bonheur !

En disant ces mots, on rend hommage & l'arbre asoka avee
des parfums et d’autres offrandes, et on termine par une ofirande
de lumiére (dipa).

1 Ou: selon la qul“zajn'ﬂ 'bﬁlfk” (=i ] fl.lr.I.E Crnssante, ki en lune
décroissante).

* Jeu de mots sur le nom de I'arbre, asoka, qui signifie * sans chagrin ”,
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344 APPENDICE 11

26. * Devant Celui qui est fait de temps, depuis les atomes
de durée (truti) jusqu’aux périodes cosmiques (yuga), qui est
inaltérable et sans commencement, qui pénétre tout, devant Celui-
dont-I'essence-est- le-temps (Kalitman), je m'incline!”

En disant ceci, on invoque et on honore, au pied de I'arbre
asoka, Kilatman*.

Puis la-méme, sur deux mandala dessinés an Sud et au Nord
de 'arbre, on installe sur des grains deux vases (kumbha) entoures
de fils, que lon encense; ils sont pleins d’cau parfumee dans
laquelle on a mis de Tor, un faisceau d'herbe darbha (kirca) et
une fleur: ils sont décorés d’une noix de coco, de vétements, de
guirlandes et de grains de riz (akgata). (On invogque alors] Vasanta
dans le vase du Sud et Kama dans celui du Nord, sur des siéges
(vistara) qui sont des lotus faits de la Puissance-qui-supporte
(Adharasakti), de Panantasana, du trone [dont les pieds sont]
Dharma, etc., et des [trois gupa] tamas, rajas et sattva® ; et on
leur rend hommage en les appelant par leurs noms.

Le milamantra [de Vasanta]® est :
« Om, Devant le Printemps, je m'incline!”*

Et les cinq ariga [mantra] seront formés avec les voyelles
longues et les terminaisons appropriées * [de la fagon suivante] :

! Kilitman est un nom de Siva.

* Cf. SPI1, p. 154 b 162,

3 La section qui suit ne concerne que Vasanta ; 'hommage b Kima vient
plus tard,

¢ 11 semble que le bija soit oublié. 1l sern VAM, VIM, VOM, VAIM,
VAH pour les cing aiigamantra; par symétrie avec ce qui est dit pour Kima,
un bija commengant par * ¥ ** doit apparaitre ici dans le millamantra.

* Six terminaisons différentes (jari) sont dans cet ouvrage, ainsi que dans
quelques Agama, affectées & chacun des arigamantra. Ce sont respectivement :
NAMAH, SVAHA, VASAT, HUM, VAUSAT et PHAT, pour le Coeur, la
Tiate, la Touffe, la Cuirasse, les Yeux et I'Arme (Astra). 1l est probable que
dans le rite actuel NETRA n’intervient pas (cf. SP1, App. I).

L
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346 APPENDICE T
 Om, Vam, Devant le Coeur, je m’incline ! , etc.

Sur les deux mains purifiées par ASTRA, on dépose (nyasa)
les * membres ” en commengant par le Coeur, chacun sur un
doigt, du pouce a lauriculaire; et on les dépose encore sur la
téte, le visage, le coeur, les parties cachées et les pieds, puis &
leurs places naturelles : coeur, etc.'

On médite maintenant sur Vasanta : il tient en mains deux
lotus, fait avec les deux autres le geste-qui-octroie et le geste-qui-
rassure ; il est jeune, couleur d'or, et paré de vétements rouges,
de parfums et de guirlandes rouges, d'un diademe d'or, de
boucles d'oreilles, de colliers et de bracelets®.

L’ayant ainsi contemplé en son coeur, on I'invoque avec un
anjali de fleurs® sur le trone que I'on a honoré dans le kumbha ;
apres quoi on accomplit [les rites] d'Installation, de Présence, et
les autres*, Puis on invoque les deux déesses: la rouge Padma-
vati & sa droite, la blanche Kusumavati & sa gauche, toutes deux
parées de tous les ornements. Alors on rend hommage [au Dieu]
en récitant le mulamantra, avec larghya et les offrandes
qui suivent, les parfums et les offrandes qui suivent®, jusqu’a
Poffrande de nourriture.

27. ¢ Dm! Salut a Tﬂi. Pl‘intcmps, cher aux arbres, aux
buissons et aux lianes! Toi qui souffles tes caresses par mille
bouches! Ami de I"'Amour, salut 3 Toi!”

! Dans le nyisa immédiatement précédent en effet, ils ne sont pas déposés
sur les parties du corps dont ils portent les noms, mais sur les parties du corps
habituellement mises en correspondance avec les brahmamanira (cf, SPI, p. 324).

* Arigada, bracelets que I'on porte aux bras et non aux poignets,

* CI. 5PI, p. 186-188 et notes,

* ibid.

1 " ar, E-"PM= arghya, padya, dcamaniyaka ; gandhadi : gandha, pugpa, dhipa,
cipa (ceci d’apres les listes d'upacara données dans cet ouvrage),
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348 APPENDICE 1l
Avec ces mots on rend hommage au Printemps et aux deux
déesses, par trois anjali de fleurs.

Puis, sur les pointes des pétales du lotus [qui est son trone,
on rend hommage aux déesses des bois, ses neuf Sakti. [Ce sont]:

28. La Porteuse de joie, la Porteuse de parfums, la Douce,
la Couronnée, I'Enivrante, I'Excitante, la Délicieuse, la Porteuse
de fleurs';

29. et la neuvitme, la Printaniére (Vasanti) [au centre]. On
leur rend hommage, en les appelant successivement, chacune par
son nom. Toutes sont vétues et parées, elles ont des corps dési-
rables et des visages souriants.

Aprés cela, on rend hommage au damanaka qui est dans le
jardin. (D’abord] on médite sur Bhairava : il a en mains le trident
et le crine, il est rouge, orné de santal rouge, de guirlandes et de
vétements rouges; & son cou, une guirlande de tétes de guerriers
fraichement coupées ; les clochettes de ses anneaux de chevilles
résonnent, il porte de jolies soques. Il tient en mains I'épée, le
trident, le tambourin et le crine®, et porte sur sa tete comme
signe distinctif la plante damana. On lui rend hommage avec
Parghya et les autres offrandes, les parfums et les autres offran-
" des?, en disant [le mantra) suivant :

30. “Om! Toi qui es né des cendres de Kima et qui fus
arrosé par les pleurs de Rati, Toi qui égares les Rsi, les Gandharva,
les Deva et les autres [etres divins]! Salut & Toi!™

«“0Om, Dam, Devant Damanaka, je m'incline ! ",

! Traductions possibles des noms des huit Sakti périphériques : Ahladini
Gandbavati, Surabhi, Mailini, Madir3, Madayanti, Rama, et Pugpavati,

! La répétition des attributs est inexplicable, 11 se peut que le texte soit
corrompu.

" Cf. p. 346, n. 5.
* Tel est le millamantra de Damana,
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350 APPENDICE 1

Aprés avoir ainsi honoré Damanaka, on rend hommag 2, dans
le kumbha de Kama, & un padmasana qui commence avec la Puis-
sance-qui-supporte (Adharasakti) et se termine avee satfva'.

Le milamantra [de Kama] est :

“ Om, Klim, Devant I"’Amour, je m'incline !>

[Et les adgamantra sont] :

¢ Om, Klam, Devant le Coeur, je m'incline !”, etc. [lls sont
formés] avec les voyelles longues et accompagnés des terminai-
sons appropri¢es. En les récitant, on place les *“ membres™
comme précédemment sur les doigts, sur le corps, et a leurs
places naturelles.

Puis, avec un adjali de fleurs, on honore le trone de
I'’Amour :

¢ Devant le Trone de ’Amour, je m'incline ! ”

On rend ensuite hommage aux Sakti qui se tiennent sur les
pointes des pétales :

31. La Fortune, la Joie, 'Excitation, la Fermeté, I'Affection,
I'Ivresse, 1’Union et la Béatitude® [sont sur les pétales], et la
neuvieme, Volupté (Rati), est au centre.

[Puis] :

“ Om, Klim, nous connaissons Celui qui baratte les cocurs
(Manmatha), nous méditons sur PAmour (Kama), que Gandharva
soit notre guide ! ” Telle est la Gayatri® du Sans-Corps (Anafga).

Alors, on médite sur PAmour (Anainga) et on I'invoque dans
un adjali de fleurs:

32. C’est un jeune homme rouge, avec des vétements rouges,
et des boucles d'oreilles brillantes; il est paré de collicrs, de
bracelets aux bras (keyiira) et aux poignets (kataka), d'un diadéme,
de boucles d'oreilles, d’anneaux de chevilles,

! Cf. plus haut le méme rite & propos de Vasanta
* Saubhagyd, Hiadini, Harsa, Dhrti, Priti, Unmadi, Sadgama, Nirvigd,
* Ci. SP1, p. 58.
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352 APPENDICE T

33. et d’autres ornements divins, de guirlandes et de par-
fums. Son arc et ses fléches sont de fleurs, il tient le lacet (pasa)

et le croc (ankuda).

34. 1l a Rati contre son flanc gauche, et il est entouré d'une
bande de jeunes filles. Il est paré d*légance, de grace et de
délicatesse.

35. Avyant ainsi médité sur Kima, on lui rend hommage
selon la régle avec l'arghya et les ofirandes qui suivent, les par-
fums et les offrandes qui suivent, jusqu'a l'offrande de nourriture,
en récitant le mitlamantra et la Gayatri.

Puis :

36. “Om! Salut i Celui dont la fleche est une fleur, Celui
qui cause la joie du monde! A Manmatha, guide du monde,
aimé de Rati!”

37. C'est avec ce mantra, et des anjali de fleurs, que l'on
s'adresse &4 Kama, apres Pavoir adoré.

Puis 4 'extérieur de [I'aire ol on a adoré] Vasanta, Kama
et Adoka, on doit rendre hommage aux Gardiens du Monde.

38. et & leurs Armes, chacun dans sa direction.
Cette puija exauce tous les désirs.

38b-39a. Apres avoir rendu hommage & Vasanta, Afoka et
Manmatha avec les dvarapa qu'on a dits, il faut se saisir des
damana et dire 8 Damana ce qui suit :

39b-40a. “Om! Toi qui es né de par la grice de Siva ! Je t'ai
invoqué en ce lieu. Sois présent’, car je dois 'emmener pour le
culte de Siva, sur son ordre!”

! Prob. : * Toi, Damana, sois présent dans la plante damana ™. 11 s’agit
¢n fait du rite de sannidhi ou sannidhina (cf. SP1, p. 188).

e
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154 APPENDICE 11

Ayant ainsi invité Damana, [on s'adresse & Vasanta] :

40b-4la. “Om! O Printemps! Aimé du monde, que tu
mplis de fleurs!

Vous devez, Smara et toi, honorer Siva et Uma ! "

[Puis] :

“ Om, Vam, Klip, Devant le Printemps et I'’Amour, je
m’incline !

On invite [avec ce mantra) Vasanta et Kama ensemble; et,

aprés leur en avoir demandé la permission, on fait 1a [autour
d’eux] les rites de protection, puis on va chez soi et on dine.

Fin de la section *“ Vasantapija
B. Festival des damana®

41b-42a. [Le lendemain], on se Iéve & l'aube et on fait le
rituel quotidien ; puis le soir, aprés avoir rassemblé le matériel
prescrit,

42b43a. on se rend au jardin ol pousse le damana et on y
cueille quantité de damana en en arrachant quelques-uns avec
leurs racines ; on les met tous dans un récipient.

43b-44a. Sans donner congé aux dieux, on s’empare des
jarres de Vasanta et de Smara. Puis on charge tout sur un élé-
phant ou sur un véhicule.

44b-45a. Et, avec 'accompagnement de danses, de chants,
de musique, et de [bruits] auspicieux, avec des parasols et des
chasse-mouches, par un chemin décoré, on va 4 la ville, au village
ou au temple.

' Le colophon dira en effet: damanakaparvan. On verra que cette
deuxidme partic semble, beaucoup plus que la premitre, directement inspirée

par le schéma proposé par Somasambhu, et que la présence de Vasanta et de
Smara est vite oubliée,
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i3 APPENDICE Ui

45b-46a. On fait prononcer les formules de bénédiction aux
brahmanpa, et on pénétre a l'intérieur du manpdapa.

Des deux cotés du Dieu, on installe les deux jarres et on leur
rend hommage comme plus haut.

46b-47a. Puis on se baigne, on fait le tarpapa comme on I'a
dit auparavant, on rend hommage au Soleil, et on adore en tant
que portes [les kala) : Santi, Vidya, Pratistha et Nivrtti,

47b-48a. Sur la Porte Ouest, on adore les Gardiens de la
Porte comme on I'a dit lors du rituel quotidien, et, aprés avoir
frappé du talon et fait les autres rites [de protection], on lance un
Astra sous forme de fleur et on pénétre & 'intérieur’.

48-b-49a. On dépose alors un [autre] Astra sur le seuil, on
adore le Maitre du site*® et Brahman, on place dans toutes les
directions les Gardiens du Monde, et on adore Gapesa et les
Guru.

49b-50a. Aprés avoir lancé les vikira, on rend un culte au
[$iva] kumbha et & I'Astra [de la vardhani] et on leur fait accom-
plir la circumambulation [du mapdapa). Puis, le Glaive-de-Con-
naissance en main, on les adore °.

50b-51a. Dans le kumbha, sur le mandala et dans le lisga,
on adore Siva de fagon spéciale. Puis on opére 'union des nadi
comme on l'a dit plus haut.

1l faut alors procéder a 'adhivasana.

i Cf. SP1, p. 96-98.

® Dans cette paddhati, le terme de Vistvisa désigne le Vastu-Purusa que
'auteur fait toujours honorer avec le Vastvadhipati, qui est Brahman (p. 103,
#l. 22 et p. 113, §1. 30). Cf. ici £1. 59b,

®Cf. I, 1. 37b 5 46,
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154 APPENDICE 11
Voici ce qu'il faut faire :
On dépose: a I'Ouest, avec SADYOJATA, les racines de
damana et de la terre;
au Nord, avec VAMA, les tiges [de cette plante]
et un fruit d'@amalaka parfumé;
au Sud, avec AGHORA, les feuilles et des cendres;
& I'Est, avec PURUSA, les fleurs et le batonnet
pour les dents ;
au Nord-Est, avec ISANA, les fruits et de la
poudre de santal;
et tout le reste du matériel, la ol il y de la place.

Ayant empli ses mains en ajali des cing parties de damana,
on implore le Seigneur:

51b-52a. " Om! Je Uinvite, O Dieu! [Demain] matin, Sei-
gneur, je ferai la cérémonie du damana, complete, selon mes
moyens, sur ton ordre.”

On dépose alors [les damana sur lui] en récitant le fara', le
mila® et “Sivaya namah " i la fin .

52b. Puis on présente les lumitres (aratrika) et on fait le
culte, qui se termine avec I'offrande de nourriture.

33. En suivant la régle du pavitra, on fait le homa, puis on
procéde aux sampatahuti de beurre sur le récipient plein de
damana et protégé par ASTRA ; ensuite on lui rend hommage,

54. on l'enveloppe avec VARMAN et on I'améne devant le
Seigneur du kumbha. A ce Dieu, on offre un repas, et on fait un
homa de cent huit @huti avec AGHORA,

! Le taramantra est le prapava, OM.,
* Le milla est probablement HAUM,
' Donc : “ Om, Haum, S'iviya namap ™,
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360 APPENDICE U

55. Puis, sans le congédier, on distribue les bali & I'extérieur.

Si I'on désire des biens temporels, il faut consommer la nour-
riture d'offrande (havis), mais il faut jeiiner si on cherche la
libération.

56. On passe la nuit i veiller, tout en méditant, en récitant
des japa ou en chantant des hymnes.

Le lendemain a I’aube, aprés avoir fait ses ablutions et adoré
Sarya et les Portes,

57. on donne un congé relatif (s@peksa-visar jana) A Sambhu.
Puis on accomplit les cing purifications’, et on adore Siva comme
lors du rituel quotidien dans le kumbha, le Feu, le linga et les
images.

58. [Ensuite on ote le nirmalya, sans donner congé au Dieu,
et on proceéde au culte spécial de Sambhu, suivant sa fortune.

59a. On offre les damana 4 Sirya, en récitant son mila-
[mantra) jusqu’a isvara.

59b-60a. Puis on rend hommage, par une offrande de damana,
aux Seigneurs des Portes, 4 Brahman, au Maitre du site (Vastviga)®,
au kumbha, a I'Astra, & Gapapati et aux Guru, en récitant leurs
mantra jusqu’a isvara.

60b-61a. Aprés cela, on présente les lumitres (aratrika), [on
s'assied] sur un manpdala devant le Dieu, on procéde au rite de
sakalikarana, et on dépose des damana sur sa propre téte.

61b-62a. Puis on sort, on prend dehors I'@camana, on rentre
¢t on s’assied. 1l faut maintenant rendre un culte 3 Sambhu avec
des pousses de damana®, & partir [de I'invocation] du Trone.

' Cf. SPI, p. 102, n. 3.
* Cf. 41 48b.

* En récitant les mantra de la pilja, on lance, au lieu de fleurs, des pousses
de damana,
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62b-63a. Puis on offre & Siva les cinq parties [séparées] des
damana, en commengant par Sadyojata’. Ensuite, on I’'honore
avec les cing parties réunies, en récitant les cing brahma [mantral.

63b-64a. Emplissant maintenant ses mains en adjali des cing
parties [de damana]l, accompagnées de parfums, d’herbe diurva et
de grains de riz (aksata), il faut méditer sur Sadadiva,

64b-65a. puis lui offrir successivement trois afijali de damana
en récitant les [mantra des] iva-, vidya- et atmatattva, conformé-
ment & la régle du paviira.

65b. On prend enfin un quatriéme afijali de damana et de
grains de riz et, aprés avoir prononcé les mots suivants :
““Om! Seigneur des sacrifices !
Fais plein, fais plein ce sacrifice !
Devant Celui qui tient en mains le trident, je m’incline ! **,
on offre 'aiijali [avec le mantra] :

“Devant Siva, Seigneur de tous les fattva, je m'incline !
accompagné du prapava et du miilamanira ®,

Alors on présente les lumigres (@ratrika); on offre au Dieu
de la nourriture en abondance; on fait dans le feu des oblations
de riz (havis) ; on honore de damana ceux qui sidgent sur les
paridhi et sur les vigfara; on offre 4 I'aide de la cuillére des
damana & Agni, comme on I’a fait pour Siva: et on en donne
aussi au vidyapitha, avec son mantra. Ensuite, si son guru est
présent, on lui faithommage, avec les damana, de vétements et de
bijoux ; on donne des damana aux diksita, aux lingin, aux dyi ja
et aux membres de sa famille, et on leur sert un repasconvenable.
Enfin, on réjouit les mendiants par de I’argent et des dons.

' Probablement : les racines avec SADYOIATA, etcy, en vertu {de la dis-
position des objets décrite plus haut.,

# Ici, encore, miilamantra = HAU M.
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Avec un aiijali de damana, on fait & Siva cette priére :

66. “*Om! Dieu des dieux! Maitre du monde! Seigneur qui
donnes ce que I'on convoite! Puisses-tu asspuvir les désirs dont
mon coeur est plein, O Toi, I'aimé de la Déesse des Désirs
(Kamegvari)! ™

En disant le manira: >

* Devant Siva, le Doux, je m'incline !"*

accomgagné du prapava et du miulamantra®, on offre cet
afijali aux pieds de Siva *, pour obtenir ce que 1'on souhaite *.

Puis on lui confie le fruit de ce culte des damana.

Et de nouveau, on le supplie:

67. *O Bhagavan! Si j'ai fait quelque chuse de trop ou de
moins dans ce rituel des damana, qu’il soit ramené par Toi 4 la
mesure parfaite! _

68. Ayant ainsi prié, on unit le Dieu qui est dans le Feu au
Siva du mapdala, et celuici au Siva du liiga; et 'on avait
[auparavant] amené le Sadadiva qui était dans le kumbha

69. dans le lotus du coeur d’Agni.

Puis on s'incline, on chante des hymnes, on se prosterne
devant le Grand Dieu, et on lui dit: “ Pardonne!’. On donne
alors congé, dans I'ordre convenable,

70. 4 [toutes les divinités] depuis 1'Astra [de la vardhani]
jusquaux Seigneurs des Directions et des Portes, en les remettant
a leurs places respectives.

Apreés avoir accompli ce rituel du damana, il faut adorer
Canda sur une aire enduite de bouse de vache diluéz ; puis, obli-
gatoirement, rendre un culte a Siva®,

! CI. note précédente.
* Le texte, erroné, répéte deux fois I'indication.

* Cet afijali est kamya— intéressé— et non pas obligatoire comme les pré-
cédents.

* Probablement comme en I, #]. 134a,



APPENDICE 1l 365

S SR | W | AR
EREFTA: T T | || &5 ]

e qrem {5 Frst e e
RIS 9 e GARE S |
WEARE a1 £ a7 Fa] Fa9 |
o4 qaeg 690 R T A FRIT I g )
5 e et e
7 § 9 g I Feriva || 5= |

gfiTe &R FaTgE AESEA 1 &2,

RGN 2T, @Y AT |
TR T FA 98 T g 1| o ||

T AfEaEn EE A gt |



366 APPENDICE 1f

71. Ainsi fut dite I"adoration rituelle, enjointe 4 la saison
du printemps, de I"Amour et du Printemps, avec le festival des
damana qui la termine,

Comme le meétre vasantatilaka', agréable  ceux qui ont le
coeur pur, ce rituel exauce les désirs dont le coeur briile.

——ma W sam gane

* Dans lequel est écrit ce ¢foka 71.
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Remarques préliminaires

1. Les nombres renvoienl aux pages:

a. Les chiffres en caractéres romains ordinaires indiquent que le mot
se trouve en sanskrir dans la traduction ou dans les notes,

b. Les chifires en italiques indiquent que le mot est remplacé, dans la
traduction ou les notes, par son équivalent frangais. On le trouvera
alors en général en sanskrit dans le teste ou les notes de la page

opposée.

¢. L'indice *n" indique que le mot est cité en note sealement.

2. Pour les mots de l'index :

a. Les caracteres ilaliques sont réservés aux seuls titres d'ouvrages,

b. Les grandes capitales sont réservées aux mots caractéristiques des
mantra, qui ne sont portés dans 'index qu'autant qu'on les rencontre
dans les commentaires ou dans les explications données dans le texie

meéme.

Amdumadigama : 6o, 8n, 9, 24n, 27,
34n, 35, 324n, 325, 326n, 327
aksata: 52, 56n, [l2n, 170, 210, 214,

344, 362

aksamala, aksasiitra: 58, 90n, %4,
98, 260, 262. C. sbtra

aksara (phontme) : 326n

agaru ( Excoecaria agallocha L, ou Com-

© "~ miphora Wightii (Arn,) Bhandari):
98 .

Agni (ou Amnala, Citravasu, Pavaka,
Vahni, etc.) : 18, 22, 30, 32n, 84n,
86, 88n, 102n, 120m, 126, 128,
138, 140n, 170, 172n, 174, 180,
182, 208, 212n, 218, 226, 254n,
256, 282, 288n, 324n, 331, 338,
360, 362, 364

Agni (comme Lokapila): 332, 334

agnikirya (rituel du Feu): vi, 86m,

122n, 1280, 254n

agnikirya (devoirs envers Agoi) : 226n

Agni-Purdpa: 33ln

agnibhaya : 226n

Aghora : 308

AGHORA : xvii, 100, 28, 80n, 96, 98,
146a, 208, 236 4322, 358

Aghoradivacirya : xix; xx, puis passim

Aghorasivacaryapaddhari ou A.: 49,
31, 53, 35, 59, 61, 67, 73, 79, 85,
87, 99, 103, 109, 119, 121, 125,
133, 135, 137, 141,145, 157, 171,
179, 183, 185, 191, 193

ankura (de damana) : 360, Cf. kisalaya,
pallava

aikurirpaga: 38n, 331, 333, 335, 342

afikuda : 352

anga (de Siva) : 62n, 74n, 1180, 182n

afiga (de Sirya) : 108n j

nﬁgn}i{jgt Vasanta ou de Kama): 346,

angada : 346 '
adgamaotra (de Siva): 32a, 38n, 32n,



3n

62n, 96o, 98n, 118m, 130, 324n,
326n

afigamantra (d’Astra): 72n

afgamantra (de Vasanta): 344

afigamantra (de Kama): 350

angula (mesure de longueur): 24, 25,
34, 54n, 90, 244n, 332

acalalinga: 288. Cf sthiralinga

acit: 114n :

Acintyavidvasadakhya :  xii, xii, xxi,
i2n, 13, 18n, 19, 220, 680, 108n,
109, 113, 116n, 124n, 125, 154n,
196n, 202a, 2160, 218n, 2300, 231,
2135, 259, 318n, 319

Aja (Sadyojita): 308

AJATA (SADYOIATA): 28, 236

aji: Jl4a

Ajita: 30

Ajitagama: 196n, 201n

ajidnin: 312n

afjana: 9¥n, 146n

afijaliz 112, 118n, 210, 214, 216, 218n,
358, 362, 364. Cf puspadjali

apu (individu) : 150n

agu (pour manira) : 182

adikstia : 298, 300n, 302

adhimisa: lin

adhivisana (en général) : 36n

adhivisana (dcs pavitra) : xi, 36n, 380,
102, 132n, 136, 150a, 1800

adhivasana (des damana): 134n, 204,
208, 356

adhivisana (des fisya) : 122n, 132n

adhvan: 1500 :

Anufga (pour KEma): 340n, 350

Anafgd (pour Damuna) @ 340

anantisana : 344

Anala : v. sous Agni

anidtha : 178n, 190

anugandba: 100

anugraha : 340

antardhyina : 50n

antarbali: 88n, 120n, 1220, 1700

antaryajana, antaryiga: 50n .

antarhavana: 50n

antyaja : 306, 310n

antyesti: i

andha: 178

andhakGpa: I90

anna: 288, 294

apnamiéra: 314

SOMASAMBHUPADDHATI

Aparajita : 30

abala: 262

abhayamudrd : 346

gbhiseka (ablutions de I'officiant):
184n. Cf, avabhria

abhi?inil;! {(onction du guru) : i, vi, xvi,

abhyuksapa: 50n, 56n

amptamudra : 1180

Amriatmaka (un pirra) : 320, 322n

amgilkarapa, amrti " kr: 500, J02n,
118

ambara ; 348, 350. CE vasana, vasira

Ambiki: 18, 338, Ci. Uma, Gaurl,
Devi, Parvati

ayana (moment du solstice) : 234

Arka: v. sous Sirya

arghyn : 42, 50, 52n, 56, 80n, 108, 126n,
182n, 242n, 260n, 2620

arghyidi (liste d'upacira): 346, 345,
352

q'-"# arc: 38, 48, 50n, 62, 70n, T4n, 86,
O6n, 128, 150, 170, 176, 180n,
204n, 208, 214, 218, 300n, 342, 344,
346, 348, 350, 352, 336, 362, CL
" yaj, etc.

arcaka (ekakalArcaka, eic)): 236n,
238n

arcana, arcand, arca: 42, l46m, 160,
198n, 234, 236, 360 :

arcanépglra: 342

ariha (richesses): 1li2n

ardharitra: 238

alufikara, alad ki:74n, 2725, 344n,
354, Cf. 4/ bhas

alu (pour vardhani): 184. CI. sastrilu

avakiraga ;: 56n

avakupthana, ava 4~ kunth : 480,50n,
J6n, 102n, 212, 358

avalara: 284n ;

avabhrta: 192n. Cf. abhiseka

avarohapa (géste de reprise des
pavitra) : 2o, l6tin, 186n

Avyakta (4o parra): 324n

avralin : 228n

asoka (Soraca indica L), et Asoka :
T4n, 342, 344, 352

asvattha (Ficus religiosa L.) ; T4n

astapuspikia : 62n, [18n, 130m, 180,
182n, 214, 238n

astabandha (colle) : 242n
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astamasngala : 330, 331, 333

asi: 62n

asitapaksa : v. sous paksa

Asura : 198n, 336, 338

astra (arme, en général):
332, Cf. ayudba

Astra : 320, 62, 64n, 700, 72n, 74n,
};Ei:. 78n, 80n, 333, 335, 356, 360,

ASTRA : 42, 481, 50n, 54n, 56n, T4n,
80n, 102, 130, 132n, 140, 180, 204,
346, 356, 358

astradurga : 74n

astravardhani : 64n. Cf. vardhani

astraviri, astrambu : 56, 102

astribhiseka : 72n

astralu (pour vardhani) : 138, CI. alu,
sastrilu

Agama : passim

Scamana : 38m, 42, 108, 124, 126n,
132, 134, 142, 170n, 182n, 184,
190n, 296, 258. 314, 316, 318, 360

hodra ; 190, 292n, 294n

Bcarya : vi, xvi, 32n, 42n, 140n, 142n,
156, 176n, 188n, 206n, 220, 230n,
2400, 2540, 264, 268n, 277n, 312n

Bcdryapija : 176, CF. ija.

dcchiidana : 178n. Cf. ambara, vastra,
vasana, eic.

ijid (de Dieu): 66, 68, 114n, 116,
162, 190, 206, 210, 338. Cf. sisana

Ajiabhanga : 266

Ajya : 86n, [00, 140n. CF ghrta, sarpis

dtapatra: 100. CIL chattm

dtura: I78a, 262

Jglmatativa  (comme .smupe} :
154, 158, 214, 216,-362

itman: ll4n-

itmapiji: 5o, 52n

‘Etmarthayajana : 24n

Adarda: M6p. O darpapa

Adicaturdasi : 6

Aditya : v. sous Siirya

Bdisaiva : iii, vi, 192, 274n

adhara (support dulifga) : 244n

Adharasakti: 70n, 344, 350

sdharasila ;: 70n

ibharana : IJEu‘;r.?ﬂ. CE t:{h&ma

fimantrapa, &4 mantr (concernant
un Dieu): 108n, 116, 118, 206,

- 208, 210n, 352, 354, 358 .

110, 140n,

150,

373
i 4 mantr (concernant un homme) :
2 )

amantranapavitra: 112n
amalaka : 94:1, 358. Cr. dhatri
imalaki :

ayudha {nrn:u: en général) : 82
Ayudha (syn. d'Astra): 72, 1100
Gritrika : L16n, 358, 360, 3-62
a4/ radh: 190, 362

irama : 290, 342, 348, 354

aropaga, arohapa (des pavirra) : 88n,
106 & I8, 120, I36, 1424 156,
170, 186n

aropapa, Arohana (des damana): 210,
24, 360, 362

arsakalinga : 282n

Gvarapa (de Siva): 32n, 46m, 62n,
1100, 156n

fvarana (d'avtres dieux) : 352

avarapadeva ; 156n

ivihana, 3 +/ vah ; 74¥n, 1l4n, 138n,

146p, 172n, 342, 344, 346 352

i 4/ v1 (couvrir) : 74n

asrama: xv, 228n. Cf. brahmacarin, etc.

asvina[masal : 6

Bsidhi [naksatra]: 8

Bsadha[masa] : 6, 8n, 10, 12n, 258

isana (sitge concret) : 38, 100, 144,
Il6n

disana (lrone d'une divinité) : 60n, 620,
64n, 7On, 74p, 102p, 146mn, 346,
330, 360, Cf. anantisana, padmi-
sana

isanamantra : 52n, 72n

ahuti, 4/ hu : 88n,124n, 128,1320, 140n,
170n, 174, 318, 358, 362

iccha (de Dieu) : 114

Itihasa : 202n

Indra: 18, 62, 64n, 166n, 282n, 334, 336

md“fm { pour guh}tudnya} 314n

I5a, I88na (un des cing Brahman) :
640, 92n, 100, 210n, 302n, 308

Isana (un Lokapila): 334

[SA, ISANA: 64n, 96, 100, 146n,
266n, 2900, 300n, 3020, 322, 358

I8anadivagurudeva : xx, 116n, 12In,
134n, 176n, 178n, 182n, 196m,
204n, 268n, 284p, 288n, 300n,
306n, 310n

[ $anadivagurudswapaddhari : 13, 2o,
33, 7Bn, B5, 117, 135,177,119,
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183, 254n, 255, 269, 281n, 283,
284n, 286m, 301, 307, 311, 336
[4vara {un Kdrapa): 154n
{4vara (un Lokapila) : 64n
isvara (limite du mantra) : 152, 360
isvaratattva: 152n, 320, 322n
ucchista : 296 & 310 b
Uttara-Kamikagama : X, Xi, Xii, Xui,
xvii, xx, 4n, 5, 6n, 7, &n, 120, 220,
23, 25, 30m, 31, 320, 34n, 35, 64n,
$6n, 47, 92n, 93, 104n, 106m, 107,
116n, 122n, 123, 1240, 128p, 129,
132n, 134n, 138n, 139, 148n, 160n,
166n, 167, 180n, 181, 196n, 2020,
214n, 215, 216n, 258n, 259, 260n,
361, 264n, 266n, 268n, 269, 270n,
2780
Ustara-Karapagama : 196n
utsava : 36n. Cf pavitrotsava et
damanotsava,
utsavamiirti : 284n
udaka (eau, comme vratdiga) : [38n.
Cf. jala
udakya : 250n
uddharapa : 36n
udviha (mariage) : 292
upakarapa : v. sous puja
upanayana : 292n
upapéataka : xv
upavisa, upa o vas: [34, 230, 236,
238, 234, 296, 298, 300, 302, 306,
308, 310, 312, 314, 316n, 318, 360
upavita : v, sous yajiopavita.
upavedi : 331, 332, 333 ik
. Upégama : xx, xxi, 16n, 22n, 202n
Uma : 60n, 2770, 354. Cf. Ambika,
Gauri, Devi, Parvali
Umapatisivicirya @ xix
Rsi : 40n, 2820, 348
ekintaravarga ;: 298n, 300n
ekoddigta : 290n
edha : 226n
OM : 40n, 42, 72n, 102n, 140n, 2160,
358n. Cf. pragava
Omkira (divinité) : 22n. Cf. Prapava
osadhi : 74n, 112
nusadha : 258
Kaccapesvara : 198n
kajjala : 98
kataka : 350
Kane : viii, xiv, 11, 18n, 22n, 23, 9%n,

SOMASAMBHUPADDHATI

146n, 164n, 192n, 226n, 2284,
230n, 234n, 256mn, 238a, " 290m,
306n, 322n, 324n, 326n, 328n

kaparda : 314n

kapila : 338, 348

kamatha : 230n

kamangdalu : 58n, 100n

kamalisana : 7#n. Cf. padmasana

karanyisa : 52n

karkasadkranti : 8o

karkata : 3l4n

karkari (pour vardhani) : 8¥n, 88n

kartari (pour vardhani) : 74n, 88n

kartrika (ciseaux) : 99n

karpiira (Cinnamomum  camphora
Mees) : 98n. Cf. candra

karman : 160, 162n, 182, 190, 238

karmanivedana, karmasamarpana :
178n, 182

karmabhimi : 74n

karmalopa : 238, 240

kaleda (en général); 32n, 40n, 42n,
58n, 64n, 82n, 88n, 333, 335

kalasa (pour sivakumbha) : 32n, 38n,
70, 78n, B4n, 144, Cf. kumbha,
ghata

kalid (du hindu) : 42n, 3260

kald (de la lune) : 24n, 102n, 258n

kald (du prasada) : 24n, 102n,
152n, 154n

kals (de Sadasiva) : 22a0

kalsmantra : 130

kalimayakalpana,
caoa : 56n

kali[yuga)] : 20

KAVACA : '48n, 50n, 56n, 90, 98n,
102n, 130, 210, 212

kastiri (musc) : 28, [12n

kaka : 240, 250

Kima (ou Smara, Manmatha, etc) :
18, 336, 338, 340, 344, 346, 348,
350, 352, 354 CF. Ananga

kima : 112n, 366

kimatva ; 226n

Kiamikagama : v. sous Uttara-Kamika

Kamesvari (pour Parvati) : 364

kimyk [karman] : ii, 16n

kimyapavitra : 6n, 12n

kimyapija : 4n

kimydnjali : 364

kiaraka: 106m, 114n.

kalamayiabhyar-

Cf. upakarana
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Kirapligama: v. sous Pirva-Kirapa et
Ustara-Kirapa
Kihrana, Kiranesvara: 150n, 152, 154
kiiru (blanchisseur): 312, Cf. rajaka

karttika : 6n, 10n, 164n
kltp%;a (comme matériau du pavitra) :

kala: 230

kilatattva : 320, 322n

Kalagamaprayadcitia: 112n

Kialigni: 38n

Kalatman (=Siva) : 148, 344

kilavayava (truti, etc.) : 146n

Kalottara: 299

Kismir (édition du) ou K. : xviii, puis
passim

kasmira (safran): 28, CF kudkuma

Kirapagama : 6, 41, T8n, 96n, 97; 164n,
165, 298, 299

kirita: 346

kisalaya (de damana) : 198n. Cf. ankura,
pallava

kunkuma (Crocus sativas L.) : 90n, 98,
136n, 144n, 204, CI. kasmira

kuttana : 36n

kupda : v, 56n, 86, 102n, 106n, 122n,
128, 138n, 140n, 164, 170n, 208n,
226n, 331, 332, 333, 356

kuogdala : 346, 350

Kubera (un Lokapila) : 334

Kumaira : v. sous Skanda

kumbha (en généraly : 333

kumbha (pour Sivakumbha): 34n, 54n,
58, 60mn, 62, 64n, 66n, 70, T2n,
T4n, 76n, 78, 84n, 880, 1020, 108n,
130n, 138, 142, 178n, 180n, 208n,
212n, 284n, 332, 356, 358, 360,
364. Cf. kalasa, ghata.

kumbha (de Kima ou de Vasanta) :
344, 346, 350, 356

kulira : 3l4n

kuluttha : Delichos Biflorus Linn. 60n

kusa (Desmotachya bipinnata (L.) Stapf):
16, 50n, 56, 74n, 98

kuiambu, kusodaka : 324

kustha (Saussurea lappa CL) : 112n

kusuma : v. sous puspa

lk(usumami : 346

usumEfjali : v, sous puspifjali
kiirca : 56, 328n, 344
krechra : 306, 310n
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krta [yuga] : 20

kypapa : 178

kpaa : I78n

Krspa : 160n

krsndjina : 48n, 102n, 104

krgpfstami : 148n, 326n

keytra : 350

kesasodha[na] : %4n, 98

kaivartaka (pecheur) : 250, 306n

kautuka (image mobile d'un dieu) : viii

kautuka (=riksasiitra) : ix, 106n

kaupina : 98, 100n

kauleva (chien) : 240

kratu-prabhu (dit de Siva): 70n. CF.
yajfasya-pati, yigesvara

kravyida: 278

kriyd (acte religieux) : 160, 256

kriyakanda: 176

Kriyakandakramivali : 192, 220, 328

kriyakrama: 230

Kriyakramadyotika: xix, 106n, Cf,
Aghorasivapaddhati

Kriyakramadyotika-vyakhya (par
Kacchapesvara) : 11, 199

Kriyadipika: 25, 33, 66n, 90n, 91,
1320, 133, 1700, 176n, 187, 188n,
189, 324n, 325, 326n, 327

Kriyasaktiz 70n

ksatriva: 200, 250m, 296, 302, 304,
308n, 310n

v ksam: [64, 170, 172n, 178n, 184,
64

ksira: 166n

ksira, dugdha: 322, 324, 326

ksiraviksa: 90

ksudrasadkha: 314n

Ksetrapila : 32n, 120, 124

ksetranemi: 64n

ksauma (matériau du pavitra) : 20

khadga : 62n, 70n, 780, 348

khanana: 56mo

Garigi: 24n, 26n

padgivataralka]: 24, 26n, 102n, 154,
156n, 158

gaja: 354

gajamiliks (7): 94n

gadduka: 242, 318

Gapa (groupe): 120, 282, 336

gapa, gagaki: 292

Gapgesa (ou Ibhasya, Ganapati, Gagi-
dhisa, Lambodara, Vighnanfyaka,
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Vighneéa, Viniyaka) : iv, 18, 22n,
32, 46, %0n, 82, 108n, 110, 118n,
144, 334, 342, 356, 360

gapesapiija : 82

Gapesdvara (groupe) : 46m, 116

gandha (odeur) : 286

pandha (parfums, en général): 346,
348, 352, 338, 362

gandha (parfums, comme upacira): 520,
74n, 96n, 112n, 140n, 210, 214

gandhidi (liste d'upacira) : 342, 344,
348, 352

gandhajala, gandhaviri: 262, 3¥4

gandhadamana : 210n

gandhadravya : 28n

gandhapavitra : xi, 22n, 28n, 32n,
104n, 106, 108n, 112n, 1184, 136n,
142n, 210n

gandhapista : 358

Gandharva (syn. de Kima) : 350

Gandharva (groupe) : 348

Garuda : 164n

garbhadhina : 290n

gavya : V. sous paficagavya

gipavalifiga : 282n

gina, gita : 212, 334

Gayatri (de Siva) : 210, 234, 256, 262,
296, 324, 226n

Gayatri (de Kama) : 350, 352

Girisa (Siva) : 336, 338

gugpa (de prakrri) : 344

guda (anus) : 314, 316p

Guru (les sept) : 32, 34n, &0n, 82,
108n, 110, 118, 184n, 282, 334,
342, 356, 360, Cf. garppankti

Guru (Jupiter) : 12n '

guru (dcdrya, au sens strict) : vii, xvi,
xx, 84n, 88n, 228n, 286n

guru (maitres envisagés dans le

tarpapa) : 40n

{maitre personnel, objet de

culte ou conseiller) : 32n, 132,

164, 176, 192, 220, 226, 230, 236,

266, 282, 284n, 288n, 362

guru (sujet des actions décrites):
passim

gurukirya : 226n

gurukkal : iii, iv, vi, xvi, 54n, 90n,
106n, 128n, 234n, 2770

gurupaikti : 110n, /18n, 144, 2820, Cf.
Gury

gury
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gurupija : 82, 132, 220, Cf.
ficliryapij

guruvyikhya-kila : 286n

Guha : v. sous Skanda

GUHYAKA (VAMADEVA): 28

guhyendriya: 314n

grhastha : 12n, 220, 226, 228n

gairikd (orpiment rouge): 28n

go: 314n, 326

goltra: 40n

godana: 292

gomaya: 732, 190, 322, 324n, 326, ind

gomitra, gojala ; 322, 324n, 326

gorocana : 98n

Govinda: 18

Gauri: 26n, 60n, 336, 338, 340. CI.
Ambika, Uma, Devi, Parvati

gauryavatiraka: 26n

granthi (noeuds des pavitra): 22, 24n,
28, 30, 34, 54n, 102, 112

Graha (plangtes) : 108n, 122n

ghata (en général): 40n

ghata (pour sivakumbha): 2J8n, 66,
Cf. kumbha, kalasa

ghatikd (unité de temps): 234n. CL
kilavayava

ghatitalifnga: 30n, 280n

ghagta; 262

ghrta : 86m, 324, 326, 358, Cf. ijya,
sarpis

GHORA : v. sous AGHORA

Canpda (ou Capdanfitha, Cagpdaniyaka,
Candesa, Caggesvara): 30, 3In,
46, 136n, 1d6n, 182n, 186, 188n,
190, 192, 218n, 248n, 266, 268n,
270, 272 & 278, 282n, 286n, 334,
364

candadravya: 268n, 270, 272

candap0ji : /82n, 186, 188n

Candigni: 190n

capndila : 278, 306

caturthikarman : 288n, 290

caturdasi[tithi] (mentionné comme
parvan) : 258

catuspatha : 56

candana (Sentalum album L.) @ 30n,
52. 56n. 98n, [12n, 126m, 1700,
182n, 280,

candra (camphre) : 28. CF, - karpira

Candra[mas] : 22, 102n

Candra-uparaga : 274
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caru: 76n, 86, 830, 100, 108n, 118n,
120n, 132, 136n, 140n, 144n, 170n,
172n, 212n, 282n

carmakira : 250n, 306n

calalifnga : 30, I86n, I88n, 282, 288

calasana : 60n

citurmisyavrata : 90n, 164n

citurmasyavratinga : 90n

cindriyapa : 10n, 258, 292

cipa : 332

cBmara : 74n, 94p, 331, 354

cit : 114n

citta : 164

citra (image peinte) : 282, 284n

Citravasu : v, sous Agni

citrai (un mois tamoul) : 204n

Cintydgama : 56n, 57, 331n

cita (Mangifera indica L.) : 74n

cnitrg[ﬁnsn i i, 198n, 200, 204n,

cora : 226, 240n

caulavrata : 292

chattra, chatra : 9¥n, 1460, 354

chada(feailles, de damana):340.Cf patra

Jaganniitha (=4diva) : 214, 364

j 4 Jap : xvii, 10n, 78, 80n, 104n,
L0Bn, 118, 134, 156n, 160, 164,
212, 220, 234 h 318, 354, 360

Jayd ;: 30

jala (eau, comme vratiiga) : 90n, 96,
136n, 144n, CI. udaka

jalasukti ; 314n

Jagara : 134n, 212, 360

Jau (terminaisons des mantra) : 344

Jiti (caste ou classe) : 230, 294n, 308n

Jatisa : 294n, 296, 300, 302, 306, 308

jirpoddhira : 252n

Jidnakhadgs, jfifinanistrimsa, jiandsi:
50n, 54, 70n, 78n, 356

Jisnasakii : 70n

JAdnaratnivali : 33, 34n

jidnin : 2640, 312n

damarufka) : 348

tatika : 290

tapduola: 96n :

tattva: 26n, 38n, 1020, 132n, 148,
150n, 152n, 154, 158, 216, 3200

tattvapavitra: 22n, 24m, 1020, 150n

Tat-Purusa: 100, 308

TAT-PURUSA : 28, 90, 210, 300n

tantu : 20n, 22n, 28n, 340, 102n, 112
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tantudevati : 22n

Tantra : 230n

tantrasankara ; 202n

taptakycchra : 2720
182n, 220, 356

tamas: 344

tidana, 4" tad : 56n, 7¥n

tambila: 90m, 94n, 98, 126n, 136n,
144n, 1700, 182n, 256n

tEmra (matériau du pavitra) : 20

Taraka: 336

tiramantra : 358

tila (empan): 54n, 244n, 230q, 332

tilatraya (claquements de mains): 50n

tithi (ou: pratipad, dvitiys, etc): 4,
8n, 10n, 18, 36n, 204n, 342

tithidevatd : 18n

Tirunelveli: xviii, xx

tila (Sesamum indicum L.): 60n, 134n

tilaka : 50n

tejas : 52n

Tejovat (un patra) : 329, 322p

taila : 94n, 98

tailabhyadga : 256n, 318

toya (eau, en général) : 288, 312y 316

toya (comme vrafddga): 96m. Cf
jala, ete,

torapa : 42n, 330

Trika ; 202n

Trinetra : xix

Trilocanasivicirya : iii, xix, xx, puis
passim

trisatra-vestana : 56n. CL o vest

truti : 344

truti, ete. (unités de temps) : v. sous
kalavayava

DAKSINA (AGHORA) : 236n, 270,
290, 306, 312

Daksiga-Tantra : 202n

daksipamfrga : 250

daksind : 178, 362

daksigiyana ; 8n

dapda (comme vratddga) : 90n, 94n, 93

dagda (comme attribut d*un dieu) : 58n

dadhi : 322, 34, 326

dantakistha, dantadhivana : 90, 94n,
96n, 132, 138n, 146n, 210, 358

Damana (ka) (ou D&ma) : xii, xiii, 196,
198n, 200, 206, 336, 338, 348, 330,
352, 34
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damana (Artemisia vulgaris L.): xii,
xiii, 104, 196 & 220, 333, 338, 340,
342, 348, 352 4 366
damana[ka]-, dima- , dimanaparvan :
196n, 200, 204n, 218, 220n, 340n,
342, 358, 364
damana-, dimapaja @ i, i, iii, iv, vi,
xii, Xxiii, xiv, xx, xxi, 104n, 134n,
168n, 196 & 220, 258n, 364
damana-, damavidhi : 196n, 220
domanotsava, dimotsava : 196n, 336,
354 & 366
darada : 306n
darpaga (comme objet d'offrande) :
O4n, 98
darpapa (comme image divine) : 284n
darpapa (comme masigala) : 331n
darbha : ix, 20, 52, 54n, Td4n, B6m,
102n, 128n, 328n
darbhamila: 330
darbhasamstara, darbhavistara : 134
dasingadhiipa: 2660
dina (don, en général) : 178, 234, 362
dana (du nirmalya): 266, 273
Danava: 196
danta (pour damana) : 200n
dama (pour damana): v. sous damana
dasi: 272n, 312
Dikpati, Dikpila, Digisa, Dinnatha:
P;En, ﬁ?? 64n, :}%n. 120, 122n, 138,
142, 174. Cf. Lokapla, etc.
digdhvaja : 330
diksa: i, m, iv, vi, xv, xvi, 16n, 36n,
38n, 44n, 52n, 540, 56n, 60n, 66mn,
72n, 80n, 84n, 86m, 122n, 132n,
140n, 156n, 192n, 228n, 240n,
250n, 264n, 270n, 312n, 33In
Diksadarsa ;: 66n, 67
dikgita : 20m, 178n, 192, 224, 286, 294,
296, 298, 300n, 331, 362
dina: I78n
dipa (lampe) : 331n
dipa (un upacira) : 118n, 342
dipaprabhi : 286
Diptagama: 166n, 167, 330, 331n, 333
dirghasvara : 344, 350
dugdha : v, sous ksira
Durgi ; 18, 60n, 64n
& dug: 248, 286, 288, 292. CF. dosa
airvi (Cynodon dactylon (L.) Pers.):
32, 56n, 112, 170, 214, 362
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Deva (pour Siva): passim
Deva{F;mupa}: 198n, 336, 338, 348,
Cf. Sura

devakarya: 226n

Devakottai (édition de) ou D.: xviii,
puis passim

devadravya: 270, 272

devapradaksina: 284n

devasva: 270, 272

devi (deesse, en général) : 346, 348

Devi (Sakti de Siva): 45, 116, 334,
336, 340. Cf. Ambiks, Uma,
Gauri, Parvati

devocchista : 268n, 272n, 2770

desdika : 4n, 142n, 156n, 328

dehali : 355

Daitya : 336

daivikapada : 332, 334

daivikalidga : 282n

dosa : 226, 254. Cf. 4 dus

dravya (produits nécessaires au culte) :
50n, 160

dvidasinta : 1540, 182n

dvara : 48,330, 332, 313, 356

Dvara : 32, 42, 48, 82n, 360

Dvarapala, Dvaradevala, Dviresa:
42 48n, 82n, [08n, 118n, 138, 142,
332, 356, 360, 364

dvaraptuja : 208n

dvija: 20n, 178n, 220, 250, 309, 310n,
362

dvyantaravarnpa : 300n

dharma ; xiv, ‘xv, 112n, 2020, 2320,
264n, 306n, 3120

Dharma : 344

Dharmasistra : xiv, xv, 9n, 322In,
326n, 328n, Cf. Kane

dhitri (Emblica officinalis. Gaertn.) :
Q6n, 208, 2Iimn, Cf. imalaka

dhiinya (sous les kumbha): 38,
60n, 344

dhiman : 30n, 280n

dhiipa : 52n, 96n, 1U8n, 142, 118n,

132, 266, 286, 344

dhyina, 4" dhyai : xi, 134n, 212, 214,
318n, 346, 348, 350, 352, 360, 362

dhvaja : 330

nakha (coguillages) : 314n

nakha (ongles) : 94n. l66n

nata : 230, 306n

nadipraviha : 286
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Nandin, Nandisvara: 46, 106n, 108,
334, 336
4" nam: [82n,

nam,
namaskara: 108n, 212n
NAMAH: 40a, 102n, 156, 216n, 344n
NAYANA (pour NETRA): 146n
Nara (Tat-Purusa): 42
NARA (TAT-PURUSA) : 90, 100
naraka: 328
parendra: 312, CF rijan
navaimbu (eau * neuve™): 314
Naga : 18, 22, 1020, 282
nigopavita: 62n
nadika (unité de temps):  v. sous

ghatika
nidiyoga, nadisandh@pa: [26m, 128,

190, 364. CF. pra-

L
nada (une kald du mantra): 152n
nila (Liges, de damana): 208, 210p, 338
nityakarman, nityakriya: i, i, xvii,
100, 14, 16, 36, 40n, 138, 180, 254,
354
nityapavitra: 16
nit;ra;;ﬁ)iﬁ. nityircana: 4n, [l6n, 214,

nilyahani: 226

nilyifiga: l4n

nityifga-vastupiji: 38n

nityotsava: 284n

niyatitattva: 320n

niyama (injonction en général) : 10n

niyama (voeu particulier) : /76, 148n,
162n, 164n, 166n, 168n, 1820, 256

nirapeksa-visarjana: 172n, 184n

niriksapa: 56

Nirritiz 334

pirodhana : 62n, 80n, 126, {170n, 1720

nirodhdrghya : 80n, [26n

Nirmalamangi ou N.: xix, 54n, 35, 56n,
57, 62n, 63, 70n, 71, 78n, B, 83,
102n, 107, 154n, 182n, 183, 186n,
332, 334

nirmélya (en général) : xvii, 88n, 138,
180n, 186, 188n, 190, 192n, 248n,
266 a 288, 360

nirmialya (ce qui a été jeté dehors)
268n, 270, 272

nirmalyagarta : 248

nirviga (d'Agni) : 254

pirvipadiksa : xvi, 42n, 312

nirvigadiksita : xvi, 312

nivrttikald : 44, 326n, 334, 356

nivedana (du repas) : 88n

nivedana (du karman) : v. sous karman

nivedita : 270, 272, 277n.
CF. devocchista

nivedya : v. sous naivedya

nisarcana : 234

nisedha : 12n

nisthurd [mudri] : 1260, 174

nipura ; 348, 350

nyita : 354

NETRA : 72n, 146n, 344n

naimittikakarman : i, ii, 100, 16, 150

naimittikapavitra : 12n

naimittiki puja : 4n, 138, 214

naimittiki vastupiji : 580

naimittiki sandhys : 38n, 138n

naivedya, nivedya: xvii, 124n, 126n,
1480, 170n, [182n, 264, 270, 272,
274n, 288n, 346, 358, 362

naisthika[brahmacarin] ; 225n

nyisa, 4 nyas (pour un objet) : 74n,
78n, 94n, %n, 130, 338

nyisa, o nyas (pour un mantra) :
30n, 48n, 52n, 102n, 108, 182,
320n, 322n, 346, 350, 356

paktibhanda : 316n

paksa (quinzaine, claire ou sombre) ;
6n, 204n, 258n

panicagavya : xvii, 30n, 56, 90n, 94n,
96, 132, 136n, 1380, 144n, 146n,
244n, 250n, 308n, 314, 316, 320 &
328, 333, 335,

paficampd : 94n, 146n

Pancariitra : xxi

pancasuddhi : 360

paiicigni : 246n

paficangadumana : 210, 214

paficimrta : 84, 138n, 320n

paficopacira : 84

patta (comme matériau du pavirra) : 20

patra (feuille, en général) : I6, 248,
Cf, chada

patra (de damana) : 208, 210n, 358

pada et padidhvan : 22n

paddhati : passim

padma (matériau du pavirra).: 20

padma (tenu par une divinité) : 346

Padma-Purdna : 160n, 161, 1640

Padmavati : 346
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Padmayoni (pour Brahman) : 150

padméisana, padmavistara : 52n, 344,
350. Cf. kamalasana

paramikaraga : 52p, 108n

Paramesvara {ggur Siva) : passim

parasthana ; 2

Parakhya : 84n, 85

pardrthapiiji, -yajana : 26m, 240n

paricira (serviteurs) : /56n, 332

paridhi : 122n, 140n, 170n, 1820, 362

parivira[ka] : 82n, 116n

pariviradevala: 82n, 334

parvan: 200n, 238n, 256, 258, 290

parvapiji: 234n, 258

pala (mesure de poids): 324

paiasa (Butea erma (Lamk.)
Taub.): 96, 326

pallava (de damana): «xiii, 200, C¥.
afkura, kisalaya

pavanasana : 212

pavitra (concret): i, vii & xii, 1 & 193,
218n, 258, 333

pavitriropana, pavitrirohapa, pavitra
(rituel envisagé globalement): i,
W, v, vi, vii & xi, xxi, 14a 192
196n, 2000, 2040, 208n, 212, 216n,
218n, 258n, 330, 335, 358, 362

pavitrirohapa (geste précis d*offra nde):
v. sous Erohapa

pavitrotsava : 2n, 168n

Pasupati: 62n

" pa (boire, comme source de fautes) :
34, 316

pakayajia: 292

Pitra (récipient) : B86n, 100, 130, 208,
212, 260, 320, 326, 354, 358. CF.
bhijana

pida (pieds, comme susceptibles de
provoquer une souillure) : 248,
262, 266

piduka (comme offrande) : 94n, 100,
l46n

pidoka (comme substitut du gtiryl) :
176n

plduk:ﬂ{dnm 1a description d'un dieu) :
3

pidya (boisson, en général) : 25%
pidya (comme offrande) : 52p, 146n,
260n

phpa : 162, 224n, 246, 264n, 318, 328
piyasa: 172
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Paramesvara : 260
Parvati : 282, 338. Cf. Ambika, Umi,
Gauri, D:\;‘s
drgpighita : 3
giﬁki : 330
pasa (lien, en général) : 52n, 84n
pasa (lacet) ; 352
Pivaka : v. sous Agni
Pasupatistra : 62n, 78n
pasupatastramantra : 72n
pingika : 24, 242 244n, 246n, 278,335,
CF. pitha
Pity : 180, 220, 40n
pitr (pére, sens général) : 232
Pisaca : 2780, 332, 334, 335
itha : 186, 192n, 252n, 262
UMS (TAT-PURUSA) : 210
pumsavana: 290
pupya : 290n
punyakila; 2345
punyadina: 326x
pupyaphala: 198s, 200
putraka: xvi, 4n, 228n, 264n
Purdga: xii, xiii, xxi, 24n, 164n, 2320
PurBvrtta: 196, 198n, 2025
PURUSA (pour TAT-PURUSA):
300n, 322, 358
purugaftattva) : 320, 322n
purugamana ; 246
puspa (en 5général} : 36, 58n, 288, 344,
352, 356

puspa (de damana) : 210, 358

pugpa (comme offrande) : 16, 48n, 52,
S6n, 96n, 98, 112, i32, 170. Cf.
aspapuspika

puspanjali: 160, 212, 346, 348, 350,352

Pustaka (le Livre) : 32, 132, 174, 282

v~ pi : 102, 130, 162

v plj: 48, 32n, 58, 76n, 52, 108, 118n,
130, 132, 140n, 178, 180, 190, 200,
204, 214, 256, 300n, 342, 348, 356,
360, 364,

puja: vi. xi, 2, 16,42n, 46n, 38, 92n,
Ll4n, 138n, 146n, 162n, 1660,
180n, 186n, 198, 220, 234, 236n,
238, 240, 244n, 248n, 252n, 254n,
256n, 258, 260n, 277n, 286, 288,
296, 3532, 356, 3600

piji-upakarapa: 50, 106n, 1140, 262

puraga (un samskara du mandapa) : 56n

pirpakumbha : 330, 33} - -



INDEX

pﬁmlgﬂnﬁ: 124n, 126, 140, 170n, 172,
I

Pirva-Kimikigama: xx
Pirva-Karapigama : viii, ix, 6n, 9, 12n,
20n, 21, 72n, 75, 78n, 920, 95, 96n,
134n, 135, 1420, 143, 144n, 147,
1660, 167, 234n, 235, 274n, 275,
282n, 283
prthakpika-bhuj: 312
iSacapada: 332
orusi: 30
Pauskaragama: 165, 166n
Prakrti (comme divinité) : 30, 102n
prakrti tattva) : 150, 320n
Prajapati: 22p
Prapava (comme divinité): 22, 102n
pragava (=Om): 58, 72, T4n, 216n,
358n, 362, 324. Cf. OM
prapavirghya: 4
pragavisana; J02p
pra 4" nam: 108, 164, 180, 218, Cf.
MI:]’IE 170, 174
pragima: s 170,
pra-pi-4/ pat: 364
pratima : 188n, 282, 284n, 286n
pratiloma[jaui]: 250n
pratistha (installation rituelle) : iii, vi,
16m, 288n, 290
pratisthakala : 44, 334, 356
pratisara: ix. Cf. kautuka
pratiksapa (=darpaga?) : 284n
pradaksipa : 48n, 620, 66n, 74n, 142n,
212n, 256n, 282, 320n
pradosa, pradosapaja: 234, 256n
pravara : 40n
pravasa : 226n
prasdda, pra & sad: 114, 182, 190
prastha (mesure) : 3240
praharaga ( = arme) : 56n
prikara : 48n, 134n
pripayima: 3I18n
pripyafiga : 266n
pritar, pratabkila: 136, 180, 210,
214, 318n, 354, 358
prayascitta : i, i, iii, iv, v, vii, ix, xi,
Xiv & xvii, xxi, 10n, 14, 16n, 124n,
140n, 170n, 172, 224 4 328
Prayadcittavidhi ou P.V.: xiv, xx, 229,
237, 240n, 241, 244g, 245, 248n,
249, 251, 253, 260n, 261, 266n, 267,
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270, 271, 279, 282n, 285, 286n,
287, 288n, 291, 297, 309

Pr3yadeittasamuccaya ou P.S, - Xxx, 226n,
227,231, 241, 257, 264n, 265, 266n,
267, 272n, 273, 278n, 279, 284n,
285, 291, 293, 309, 310m, 311,
316m, 317

prﬁyagct;ttahama: 122n, 124n, I40,
I

priyascittardha : 230

prayascittin ; 226

prasida (temple) : 106

prasada (mantra) : 24n

proksaga, pra 4 uks : 42, 50, 56, 102,
140, l66n

PHAT : 344n

phala (au sens propre) : 270, 288, 342,
344, 358

phala (sens figuré) : 778m, 182, 364,
CL. punyaphala

bandhaka : 182

bandhujana : v, sous bandhava

bali : 74n, 88n, 120, 122n, 1240, 120n,
1700, 184n, 218n, 256, 360. Cf.
antar-, bahirbali

bahirbali : 120n, 1220, 170n, 174

BAHURDPA (AGHORA) : 23,
254, 302n

bagalifga : 30, 188n, 252n, 282n

biandhava : 232, 352

bala : 178n, 230, 262

bahumila : viii,

bindu : 44n

bindu (une kald du mantra) : 152n,
2l4n

bimba : 360

bija (graines, sens propre) : 74n

bija (des mantra): 44n, 728, 140n,
150n,158n, 174n, 214n, 216n, 218n,
326n, 344n

bijamukhya (un mantra) : 146n

bubhuksu : xvi, 92n, 132n, 134, 154,
182n, 228n, 234

buruda : 306n

Brhatkalottara : 2020, 203

bodhasi : 54n, 78a, C¥, Jidndsi, ete,

Brahmakalottara : 246n, 247

brahmakiirca : 326n, 328n

brahmaghata : 328n

brahmacarin (célibataire, statut dur-
able) : 178n, 220, 226, 228n

238,
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brahmacarin  (continent, état tempo-
raire) : 318

Brahman (sans aitributions définies) :
18, 22, 26n, 32n, 336, 340

Brahman (comme Karapa) @ 150n,
154n, 216n

Brahman (comme Lokapila) : 62, 64n,
94n, 334

Brahman (comme Vastunitha) : 48n,
58n, 108, 356, 360

Brahman (les “visages™ de Sadasiva):
308n, 326n, 328n

brahmapada ; 332, 334

brahmamantra ; 38n, 520, 640, 94n,
O6n, 1180, 130, 156n, 236n, 2720,
322, 324n, 326n, 362

brahmarandhra : 32a, 152n

Brahmadi (autour du kunda) : 140n

brihmagpa : 20n, 178n, 250n, 292a,
296n, 302n, 302, 304a, 308, 310n,
331, 356, Cf. vipra

bhakti : 132, 160, 178, 218, 230, 256,
262, 318n

4" bhakg (impliquant une faute) : 316.
Cf. nirmilya

bhaksya : 358

bhaga (organe sexuel féminin):72n.
Cf. yoni

Bhatta-Narayagakagtha : 300n

Bhava (pour Siva) : 206

bhasman : 56n, 90n, 94n, 96, I38n,
146n, I66n, 208, 210n, 318n, 338,
348, 358

bhasmavandana, bhasmabhivandana :
126m, 170n, 182n

bhasmasayya : /34

bhajana : 436. Cf. pitra

bhidrapada [masa] : 6

Bhinu : v. sous Siirya

bhiksipitra : 94n, 95

bhilla : 306n

bhukti : 4n, 342, 360

bhuktikima: 182

4 bhi (dans le sens de méditer): 54,
80n. CF o dhyai, 4 smp

bhiata: 40n, 120, 1220

bhitasuddhi: 50, 52n

bhitala, bhiabhiga, bhami: 38, 40n,
138, 190, 198n, 200

bhaparigraha: 40n

bhisayys : 318

SOMASAMBHUPADDHATI

A bhis: [10m, 342, 352. Cf. alaa-
v kr

Bhrgu: 40n

Bhragin: 46, 334

Bhairava : xii, xiii, 196, 198, 202n, 206n,
338, 348

bhoganga: 90n, 920, 1180, 144n, 146n

bhojaka: 292

bhojana, 4~ bhuj (repas comme don):
178n, 362

bhojana, 4/ bhuj (repas de Vinitié) :
208n, 354, Cf caru, havis

hhnjahn;su-priynﬁciua: 200D & 296, 312

16

Bhojaraja: 268n, 269, 283

bhautika: 228

bhraty: 232

makuta : viii

Makutdgama: xiv, 6n, 240,25, 37,380

makha (pour ydga): 74n, 114, 136,
148n, 218, 362 .

makhamandapa: 56, 136

mangalafdhvani]: 334

matha : xviii, J88n

magdapa: v, vi, xi, 320, 36, 38n, 40n,
42n, 44n, 48n, 56, 58n, 60n, 66n,
68, 74n, 78n, 80n, 82n, &6m, 92n,
104n, 106, 110n, 1180, 122n, 128n,
136, 138n, 142n, 156n, 170n, 184n,
210n, 214n, 2180, 330, 331, 332,
335, 342, 356. Cf. Yagamandapa,
elc,

mandapapiija : 36, 66n

mandapasamskira : v, sous samskira

magdala (*sphéres™ de Surya, Soma
et Agni): 102n, 150n, 154n, 216n

mapdala (diagramme, en général):
38n, 48n, 52n, 54n, 74n, 84n, 880,
102n, 128, 132, 136, 138n, 170n,

172n, 178n, 180n, 1820, 184n,
208n, 320n, 332, 333, 344, 356,
360, 364 '
Magdaledvara: 84n, 108n
matsya : 314

madhu (miel) : 86n

madhu (on mois) : 204n, 342

manas : 160

Manonmani: 30, 60n

o mantr (daps le sens: réciter des
mantra) : Sin, 130, 322, 326n

Mantra (divinités): 150n
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mantra : xi, xvii, 4o, 280, 38n, 40n,
42n, 44n, 50, 52, 60n, 70n, T2n,
74n, 92n. 94n, 96n, 100, 118n,
120n, 122n, 130n, 134, 140n, 1440,
146n, 150n, 152n, 154n, 156, 158,
160, 172n, 174n, 182, 184, 196n,
206, 208, 212, 214, 216n, 218a,
246, 256, 260, 266, 312n, 316,
318n, 322, 326n,:331, 352, 360,
362, 364

mantratarpana, mantradipana: 140n

mantravid : 156n, 206n

mantrasuddhi: 50n

mantrin: 2, 4n, 66, 68n, 136, 146n,206n

Mantresa, Mantresvara : 116, 150n

mandira : 38n

Manmatha : v. sous Kima

Marut : 336

mala: 274n

Maya: 144n, 145

mastaka (du Dieu): 212n

Mahakala : 46, 334

mahapitaka, mahapapa : xv, 246, 324n

mahimudrd ; 118n

mah@snapana, mahisnina : 2Mn, 2500

mahisi : 314n

Mahesistra: T4n

Mahesvara  (pour
Karaga): 152n

mji:pisi ‘;Nardmmch}-s jatamansi DC.):

12n

maitadga: 278

Matr (les Méres): 120, 122n, 282

midhava (un mois): 204n, 342

ménusalifiga : 282n

manusyapada : 332, 333, 334

miy&: 139, 152n :

maydtattva: 150n, 3200

mila : v. sous aksamala, darbhamala,
mugdamili

malya: 274, 344, 346, 348, 352

miza (Phaseolus radiatus., L.): 60n

m sricira: 202n

mukti: 4o, 342, 360, Cf. moksa

muktikima: 182n

mukhavisa : 100n

mufija (Erianthus nunja
Jesw.) : 20

mugdamals : 348

mudga (Phaseolus Mungo L.): 60p

mudgara : 62p

Isvara, comme

{Roxb.)
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mudrd : 72n, 126n

Muni (groupe) : 38n

mumuksu 3 xvi, 72n, 92a, 132n, 134,
154, 18n, 228n, 234

murd (Eletraria Cardamum Maton) :
112n

musali ?[Carm.’fga orchioides Gaertn ) :
112n

mustd (Cyperus rotundus L) : 112n

muhiirta (moment Ffavorable) : 142n

miira : 248, CF. gomiitra

mirti : 4n, 26n, 320, 604, 62n, 64n,
70n, 74n, 78n, 284n

mirtimantra : 52n, 60n, 72n

mila (de damana): 206, 208, 210n,
354, 338

milamantra (de Siva) ;: 38a, 520, 60n,
62n, 68, 74n, 78, 96, 118, 1240,
130, 150, 182, 154, 158, 170n,
182n, 210, 212, :214, 288n, 324,
320, 358, 362, 364

miilamantra (d'Astra) : 72n

milamantra (de Vasanta) : 344, 146

milamantra (de Kima) : 350, 352

mi'amanitra (de Damana) : 348

millamantra (d= Sarya) : 360

Milagama : 22n, 260n

migika ; 240

mrgijina : 94n, 146n

Mreendrigama : 36o, 38n, 39, 40n,
66n, 74n, 76n, 77, 78n, B6n, 89,
S6n, 97, 106n, 122n, 123, 132,
144n, 145, 1920, 2100, 228n, 229,
246n, 256n, 257, 260n, 261, 292n,
300n, 301, 302n, 3180, 334

Mregendrapaddhati : 98n, 324n, 325

mygd, mritika (terre, en général) : 74n,
206, 208

mrd (comme vraidiiga): Y0n, 96m,
138n, 166n, 208, 210y, 358

mekhalid : 140n

meda : 306n :

mesa [rasi] : 200n, 204n

moksa : 112n. Cf. mukti

moha : 226n

Mohasirottara © 10n, 16, 23, 112n,
134n, 165, 166n, 233

mauli : 350 '

Yaksa ; 282,338

& yaj: 70, 74n, 84, 180, 186, 190,352,
356, 358, 360, 364. Cf /" arc, eic,
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yajamina : 1560, 254n

yajia : 34, 78n. Cf. yaga

[vajialsambhira : 50, 342 CIf. yiga-
dravya, yigavastu

yajfiasatra : viii

yajiasya-pati : 78n

yajiopavita (des dieux) : viii, 22n

yajiopavita (de I"officiant) : 38a, 40n,
316

yati, yatin : 12n, 178n, 264n

yantrikd : 278n

Yama: 18, 334

yiga : 68, 128n, 1760, 178n, 08, 330.
Cf. makha

yigagrha : 48n, 800, 342

yigadravya : 358. Cf. yajfasambhara,
yigavastu.

yigadhiman ; 106n

yagabhiir : 74n

yigamandapa : v, 26m, 106n, 108n,
330 & 335, Cf. ;'ilaun:mpn

igamandira : 36,

gﬁg‘nvﬁtu : 354, Cf. yajiasambhara,
yigadravya

yigavisarjana : /82

yigasila : 330

Yagesvara : 64n, T8n, 184n, 212n

yitra : 234n

yana : 354

yEvaka (orge) : 256n

yuga : 20, 344, Cf. kilavayava

Yogajagama : 20n

yogapatta, yogapatii : 94n, 100

yogin : 264n, 282

yojana : 192

yoni : 72n, 314n, 316n

rakta (sang) : 28

raktzcandana : 28

raksapa, raksa, «/ raks: 48n, 30, 68,
78, 80, 102n, 1265, 130, 178n, 190,
206, 212, 252n, 254, 354, 338

raksisttra: 106n. Cf. kautuka, pra-
lisara :

rafigadravya : 28n

rajaka (blanchisseur) : 230, 306n. CF
karu

rajani (curcuma longa Roxb.): 112n

rajas (un gupa): 344

rajas (sang menstruel): 248

Ravi: 338, 348, 35), 352

ratna ; 38n, 74n, 2728

SOMASAMBHUPADDHATI

ratnaliiga ; 30, 188n, 2520, 282

Ratnodaka (un pdtra) : 320, 322n

Ravi: v. sous Sirya

rasa: 74n

Riksasa: 332, 333, 334

riksasapada;: 332, 335

riga-dvesa: 318n

rijan: 226, 252. Cf oarendrs

ri jata[pavitra] : 20

ritri-[paja]: 234

ruj, ruji; 226, 230

Rudra (pour Siva): 276n, 27Tn

Rudra (un Kiaraga): 26m, 150m, 132,
154n, 216n

Rudra (groupe) : 120, 122n, 170

Rurusamhitd (pour Raurava): 52n, 53

RUP;%{AGHDRA}: 96 98, 208,314,

rekhicatustaya: 56n

recaka: 118

rocand : 28, 90n, 98. Cf, gorocani

rodhana {obstacle): 4n

rodhana, " rundh; 126m, /74. Cf
nirodhana

romachedana ;: Jf6n

Rawravdgama: vi,2n, 6n, 9, 21, 27, 28n,
35, 37, 52n, 84n, 92n, 98n, 134n,
33in

Lakulisa : 284n

Laksmi : 58, 82n, 108, 110n, 118n,
331in, 334

4 langh (impliquant une faute) = 248,
270, 278

Lambodara v. sous Gagesa

lambamina viii

laya (du mantra) : 118n, 154n

lavaga : 166n

lija : 56n
linga (marque, en général) : 178n
linga (symbole de S!i'ua} 1 v, viii, xi, xvii,

2n, 22n, 24. 260, 30, 34, 36n, 54n,
72n, 84, 112n, 114n, 118n, 128n,
138n, l44n, 154n, 178n. 180n,
184n. 186n, 188n, 192n, 212n,
214n, 240 i 254, 260, 262, 266n,
276n, 2770, 278n, 280, 282, 2B4n,

286n, 288n, 328nm, 335, 356, 360,
364

liigamudra : 72
liigamiirdhan : I54n.  Cf. masiaka
lingasuddhi ; 146n



[

INDEX 385

lifigin : 178, 362

Lokapila, Lokadhipa, Lokeda: 30n;
64n, 66n, 68n, 76n, 82n, 94n,
108n, 110n, 116, 140n, 144n, 1780,
184,352,356, 364. Cf. Dikpala, etc.

lokasamvyavah&ra, lokicira : 264

lohalifga, lauhalifiga : 30, 188,

VAKTRA (TAT-PURUSA): 28

vaca (Acorus Calamus L.) ; 112

vajrikaraga : 36n

vanadevi : 348

vanaprastha, vanastha : 228p

vara (Faveur): 198n, 340

varada[mudri] : 182n, 346

varita : 314n

Varuga : 324p, 334

varna (phondme) et varpadhvan : 22n

varpa (classe): xv, 292, 294, 302n.
Cf. jiti

vardhani : 32n, 34n, 58, 60n, 62, 64n,
66, 68. 70n, 72, T4n, Ton, 78, 80n,
88n, 108n, 110, 138, 142, 184,
333, 335, 356, 364. Cf astra-
vardhani.

VARMAN (KAVACA) : 90, 106, 130,
146n, 210, 358

VASAT ;: 344n

vasana (vétements): 344, 346, 352,
Cf. ambara, Scchadana, vastra

Vasanta : 336, 338, 340, 344, 346, 345,
352, 354

vasantakila : 340

vasantatilaka ;: 366 Blaci el v

vasantaplja . xii, 1960, 204n, 335, 342
45"

vasantayfiga : 366
vastra (en général): 36, 74n, 96n,
138n, 272n. Cf. ambara, fcchi-
dana, vasana
vastr?? (comme offrande): 94m, 176,
8

Vahni: v sous Agni
VAM, VIM, VOM, VAIM, VAH:
344

n
viditra: 354
vinaprastha ; 292n
vinara: 240
Vima: 308
VAMA, VAMADEVA: 28, 96, 98n,

208; 290, 300n, 312, 322, 358

Vima-Tantea : 202n

49

vimamarga : 250

Vama etc. (neuf Sakti) : 22n

Viyu : 220, 324n, 334

Véayu-Purapa : 284n

viribhaya : 226n

vArupasnana ;: 236n

virdhani : v, sous vardhani

Vasanti ; 348

Viastugirvina, Viastunatha, Vasivadhi-
pati (=Brahman) : 48n, 34, 64n,
82n, 108, 334, 356n

Vistvisa ( = Vastupurusa) : 356n, 360

Vistudevatd (groupe) : 4%n, 122n

vastupija : 38n, 48n

vistuhoma : 38n

vikira : 54n, 56, 60n, 74n, 80n, 356

vighna : 16, 48n, 56n, 68, 70n, 80n. 82

Vighnaniiyaka, Vighneda: v. sous
Ganpeda

Vijayd : 30

vijidpana, et verbes associés : 78, 160).
190, 210, 212, 218, 36+

vitapa (plante): 1984, 200

vitina : 330, 342

vidya (pour manitra) : 38n

vidyakala ;: 44, 334, 356

vidyatativa (pour Suddhavidyatattva) :
152, 320, 322n

vidyatattva (comme groupe) : 152, 154,
158, 214, 216, 362

vidyideha : 52n

VidySnathadivacarya : xx

vidyipitha: 362

vidydpija : 132, 174n

vidyisana : 170n

Vidyesvara (les huit) : 38n, 60n, 192n,
335

vidhifvilechidra : 2, 114, 170n
vidhi[vilechidra-piraka-homa : 124,
I70n

vidhiviladighana : 4n

vidhistha : 318n

vidhisnina : 316n

Vindyaka : v. sous Gageda

vipra : 310. Cf dvija, brihmana

vibhisana : 176, 362.  Cf. /" bhag

virakta ;: 90p, 132n

visegadikgita : xvi

visesapiiji : 244n, Cf. naimittiki paji,
vaisegikircana

visesasannidhina : 184n
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visesdrghya: 50, 182n

visuva (équinoxe) : 234

vistara: 122n, 140n, 170n, 182n, 344,
362. CF. darbhavisiara

vistagarta: 248

Visgpu ou Hari (sans attributions de-
finies): 10, 22n, 26m, 32n, 164n,
340

Vispu (comme Karaga): 130m, 152,
154n, 216n

Vispu (comme Lokapala): 62, 64n,
Q4n, 334

¥

visariana, vi + sri. (de Siva ou d'autres
ﬁ:m] : {Iﬂnj 126n, 138, 17In,
180, 182, 184, 190n, 214, 218n,
260, 278, 354, 360, 364

visarjana, vi, b/’;s[j. (des pavitra): Ifi6n,
168n, 18

viksapa : 56. Cf. niriksana

Vird: 30

Virdgama : XIV

vrka: 278

vrddha (vicillards) : 178n, 262

Visa {wnbme Asana du Sivakumbha) :

Vesabha (un Gapesvara) : 46, 334

Vrsabha (comme masigala) : 33In

vrsasthina: 106

Veda : 23In, 331

vedaveata : 292n

vedi - v, 84n, 330m, 331 & 335

" vest : 40n, 106, 130

vuikalya : 162n

vaisikha[masa] : 204n

vaisesikarcana: 360,
pilja, visesapija

vaidya - 296, 300, 302, 304n, 31)

VAUSAT : 344n

vyaktalifiga: 32n

vyavahitasparsa : 300a

vyakhys, vyakhyikala: 282, 284n

vyidhi: 230

vyihrti: 174, 182n

vyihytihoma : 126m, 1700, 174

yrata: viii, ix, X, 90n, 920, 94p, 132n,

Cl. naimittikl

144n, 148n, 162n, 166n, 168n,
182n, 256, 2%0n

Vrataprakasa : 11

yralncarydfiga, vratifiga: 88n, 90a,

92n, 96n, 1180, 136n, 138n, 144n,
146n, 166n, 168n, 208, 210n, 333
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vratabhogifga : 208n

vratin : xvi, 1

vrihi: 60n

dakti (lance, javelot): 62n

fakti (puissance humaine) : 230

dakti (de Siva, au singulier): 24n,
26n, 60n, 62n, 64n, 68n, T72n,
74n, 76n, 82n, 102n, 150n, 192n,
242n, 244n, 277n, 278n, 2880, 335.
Cf. Ambika, Uma, Gaurl, Devi,
Parvati

dakti (les neuf Sakti de Siva) : 22n

dakti (les neuf Sakti de Kima): 3350

dakti (les neuf Sakti de Vasanta) : 348

Sakti 3g:liv.riﬂités des nocuds du pavitra):

n

saktitattva: 152n

igktimagdala; 154n

saktimantra : 331n

dakra (Indra): 62, 68

safikha : 33in

S ataratnasaigraha : xix

dapa (chanvre, comme matériau du
pavitra) : 20

iabara : 278

Sama : 318n

sambara (pour mantra) : 131

sambfka: 3l4n

dambhu (pour Siva) : 10, 18, 70n

dayyd : 94n, 316n. Cf darbhasayyd,
bhasmasdayyd, bhisayya
gara: 352

SARA (ASTRA): 130

saliks (prob. cure-oreilles) : 99n, 98n

salakd (dans le sens de liiga): 246n

&ndinl, ete. (les seize kall de la lune) :
24n

sastraropini (dit de la vardhani) : 68n

SASTRA (ASTRA: 130

dastralu (pour vardhani): 70n. CI
asirilu

sinti (rites de): 132n

santikald ; 44, 334, 356

sintyatitakals ; 44n

aili ; 96n

sisana (de Siva) : 340. Cf. ajia

&astra « 10, 230n, 328

Sastp : xii

SIKHA : 96, 98n, 208

simba (Dolichos Lablab L.) : 60n

SIRAS : 96, 98n, 208
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gimmllﬁ: viii

iva : passim

divakirya: 206

Sivakumbha : 34n, 58, 64n, 66n, 70n,
110, 146n, 190n, 192a, 333, 335,
CI. kalasa, kumbha, ghata

sivakiirca : 326, 328

Sivagiyatri : v. sous Gayatri

sivatattva (singulier) : 152

sivatattva (groupe): 152, 154, 158,
214, 216, 362

sivadvija: 274n

sivamantra ; 112n, 216n, 256, 28%.
Cf. milamantra de Siva

sivasamskira (pour diksa) : 250

S'ivasamhita (pour I'ensemble des
Agama) : 318. Cf. sambhita

gi'mlmsm =30, 52

ivigama (le Livre) : 266

Sivagni : H[En. 120, 126n, 182n, 278n

sivaikadasika, divaikadasini (les onze
mantra de Siva) : 256

Iiiﬁtnliﬁfﬂ 12820

sigya ; 8%n, 88n, 122n, 156n

Sukra (Vénus) ; /2

sukla (spermc) : 248

suklapaksa : v, sous paksa

suci, 4/ suc : 36, 38n, 260, 270

suddhapavitra : xi, 22n, 28n, 321,102,
106n, 142n, I[46n

suddhavidyatattva : 1520, 3200, Cf.
vidya

suddhagaiva : 178n

suddhi, 4/ dudh, (concernant des objets
autres que ['officiant) : 28, 36n,
86, 104, 136, 138, 190, 204

suddhi, " sudh, (concernant [Ioffici-
ant, comme résultat d'un prayas-
citta) : passim, de 228 1 318

siidra : 20n, 250n, 296, 300, 302, 304,
310

siila (pour trisala) : 62n, 338, 348

salapapi, Silin (pour Siva) : 18, 216n,
218, 362,

saileya (Styrax Benzein Dryand.): 1120

saivabrihmaga ;: 42n, 277n. of. adi-
saiva

S aivasannydsapaddhati : 324, 325,
326pn, 327

Saivasiddhanta : 202n

sauca : 314, 316n, 318n

387

sraddhi : 3180

driddha : i, 290n

frivapa [masa] : 6

érivatsa : 331n

sruti: 232n

érotrasodhana : 98n

SLIM : 72n

slesman : 248

svapaca: 250, 252

Saisahasrika ; 154n, 155

sadutthisana : 60n

samraksapa : /102s, Cf raksapa

samskira (du mapdapa) : 56, 74n

samskira (du kupda) : 86

samskira (de la cuillere, etc.) : 140n

samskara (des pavitra) : 130n

samskira (des damana) : 212

samskira (védiques) ; 292n

samharakrama : 322p

samhitimantra, samhita : 102,
140n, 204, 272p, 318, 324,
sivaikidasiks

sampharana, sam " hy, (des manira):
1820, 1845

sakalikaraga ; 42, 50n, 52n, 54n, 1080,
1700, 190n, 360

sainkary (de divers objets) : 316n

safkalpa : 166m

sankrinti : 2340, 256

safigita : 134, 360

safighatana (des portes) : 48

saltva (un gupa) : 344, 350

sadasyapaja : /78

Sadasiva : 22n, 44n, 64n, 1020, 132n,
134n, 214, 362, 364

sadisivatattva : 152a, 320, 322n

Sadisiva : 30

sadyahpratisthita-linga ; 288

Sadyojata ; 308, 326n

SADYOJATA, SADYA : 28, 96, 98,
146n, 208, 236, 266n, 290n, 300n,
322, 358, 362

sanaka : 38n

Santinasamhita : 220, 23

sandhana : 74n, 76n. Cf. nidisandhina

sandhyi : l6n, 38, 136, 138n, 214n,
234n, 236n, 254n, 256

sannidhi : /14n, 206, 2520, 346, 352n

sannyisin : 228p, 292,°3]2n

sapindikaraga : 290n

samagrisana : 70

104,
Cr



sy

samaya : xv

samayicira : 90

samayin : xvi, 4n, 228n, 264n

samadhi ; 336, 338

samilepana : 56n, 288n

samidh ; 226n

samikaraga ; S5én

samparka (coptacts malheursux) :
302, 306, CI. o/ sprs

sampiifihuti : 86, 102n, 104n, 130n,
208n, 358

samputikarapa : |30n

samprokyaga : 250n. Cf. proksapa

sambhira : v. sous yajiasambhara

sammirjana ;: 56n

sarpis : 322, 324n. CFI. ajya, ghrta

sarvatomukhi : 30

sarvadeva : 22, 102n

sarvasva ; 246

sargapa (Sarsaparilla ou Hemidesmus
indicus (L.) Schult.) : 60n

Sahasragama : 6n, 196n

sahasrapankti : 3l6n

sidakhya : 22, CI. Sadasiva

sidhaka : xvi, 4n, 156n, 228n, 312n

sidhikaradiksa : I56n

sddhyamantra : 156n

sintinika : 192n

sipekga-visarjana : 172n, 184n, 360

saminyasistra: 232n

saimanyasannidhiana : [84n. CI,
sannidhi

samanydrghya : 42n

simipya [varga] ; 296, 308

siyihna : 36, 208, 354

Simha (3rana de la vardhani) : 38, 60,

70

sitapaksa : v, sous paksa

siddba ; 280n, 338

siddbalifiga : [88n, 2800

siddhanta : xiii, 32n, 132, 170n, 174,

- 202, 232n, 282n, 340

Siddhantajekhara : xx, 13, 32n; 66m,
112n, 113, 122n, 123, 126n, 127,
138n, 160n, 166n, 169, 170n, 171,
228n, 229, 240n, 266n, 267, 288n,
289, 292n, 293, 294n, 295

Siddhantasaravali : xix, 27

siddhirta (Eruca sativa Mill) ;: 56n

siddhi: 2, 4n, 114, 228

siddhilinga (?) : 280n

SUMASAMBHUPADDHATI

simanta ;: 290n

sugandhijala : 96, 210n

Sudhabhuj: 18

Supratistha (un pdtra); 320, 322n

hedigama; xii, xiii, 6n, 30n,

31. 35, 36m, 37, 96n, 97, 134n,
135, 138n, 139, 156n, 157. 162n,
i63, 166n, 178n, 179, 210n, 312n,
313

Sura : 196, Cf. Deva

surapada : 332

Susinta (un pdtra) : 320, 322n

susumnd : 128n

SUS\NKATA (KAVACA): 110

Sukgmidgama ; xiv, 34n, 66n, 67, Y8n

satuka : 226n, 312n

sitikd : 250n

sitra (6, ficelle) 47 stty : 20, 24,
28, 34, 40n, 106, 108n, 130, 332
344

sitra (pour akgasiitra) : 260, 262n

siitra (pour pavitra) : 144p

Siirya (on Bhinu, Ravi, etc) : 22, 30,
3 n, 38, 40n, 42n, 82n, 102n, 1060,
108, 118n, 138, 142, 184n, 208,
282n, 324n, 332, 334, 356, 360.

suryapiija : 196n

srgtikrama z 322n

secana : 56n

Soma : 22n, 128, 324p

Somasambhu, Somadambhupaddhati ;
passim

somasamstha : 292n

sauvargalpavitra] ; 20

Skanda (ou Kumira, Guha, etc ) ; 18,
22, 46, 102n, 334

stambha : 330

stuti, 4" stuz 72n, 118n, 134n, 170,
190, 364

stotra : 118n, 164, I70n

stri : 230, 278

sthagdila : 30, 84n, 88n, 92n, 96n,
138n, 186, 320m, 333, 335

Sthagvasrama : 336

sthipana (rite de): 3lén, 346. Cf,
pratisthi

sthipanakramavidhi ; 74n

sthali : 88n

sthalipaka ; 86n

sthiralifga : 2520

sthirésana : 70n



iNDEs

sndna, 4" snd, (de lofficiant) : 136,
I66n, 208, 214, 2356, 296, 298n,
308n, 314, 316n, 336, 360

sndna (du Dicu) « 180n. CF. snapana

snanavedi : [92n, 335

sndpana ou spapana (du Dieu), et
verbes associés : 84, 138n, HHén,
190, 244n

¥7sprs (contacts coupables) : 245, 250,
262, 266, 270, 278, 280, 298, 300,

302, 304, 306
smara : v. sous Kima
¥ smr  (daps le sens : imaginer,

méditer) : 104, 134, 144

Smyticandrika : 22n, 23

sraj: T4n, 342

Sruc : Jén, 140n, 362

sruva : 86n, 88n, 140n

svakiyacira : xvi, 224n

Svacchanda-Bhairava-Tantra xiii,
1980, 202, 340

Svacchanda-Tantra 198n, 34)

svacchandin : xiii, 202n

svadharma : xvi, 224n

SVADHA : 40n

4 svap (concernant lofficiant) : 134,
140p, I66n

4 svap (concernant Vispu) : 10, 164n

svayambhulifiga : 30, 1880, 282n

svasiddhanta : 232

svastifvac] : 355

svastika : 33[n

-‘.‘-‘vﬂiumbﬁmﬂ‘ ama : 196n

sV ;ﬂ.‘} §En. d6m, 104, 140mn, 36,

389

svistakrdahuti : 128n, 1700, 174n

svegtalifiga : 84, 88n, 138n, I84n,
208n, 240, 288n
hamsa : 58n

Hara (pour Siva) ;: 206

Hara-kopa,-krodha : 196, 108n

Hari : v. sous Visgu

haridrz : 28

haviryajiia : 292n

havi:}, havigyinna : 212n, 318, 360,
6.2

hasta } Tn&um de longueur) : 34, 330,
3

hastodvartana ; 100n

HAM : 44n, 140n, 158n, 174n, 214n,
216n

hira (collier) ; 346, 350

Himavat : 336

HUM : 344n

HIM : . 14n, 216n

HOM : 158n, 214n, 216n

HRD , HRDAYA : 50n, 52, 86n, 96,
98n, 130, 1460, 166n, 208, 324n

hemidi (liste de matériaux) ; 7y

hemadilifiga ; 282

Hemadri ; xiv

homa : ix, xi, xvii, 2n, 38n, 50n, 84n,
86n, 124n, 128n, 132p, 160, 172,
182n, 190n, 246n, 254n, 296, 318,
330, 358

homadravya : 90n, 98, 227

HAUM : 1500, [58n, 214n, 2l6n,
358n, 362n

HYAIM, HRUM, HLAM, HVIM :
ddn
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PL II
PL I

PL IV
PL V
PL VI

Pl. VII :

TABLE DES PLANCHES

Yagamandapa, plan 4 B1 carrés,

Yagamapdapa, plan 4 121 carrés,

Vue du coté Est du yagamapdapa ot s’est déroulé en Octobre
1966 le pavitrirohapa du temple de Gagesa, 3 Pondichéry,

Méme mandapa, angle N-E.
Meme mapdapa, angle N-O.
Méme mandapa, angle 5-0.
JAadnakhad ga,
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LEGENDE POUR LES PLANCHES 1 ET II

1 b V: régions concentriques dont les noms sujvent :

I : brahmapada, occupé par la vedi centrale gui porte le mapdala

Il : daivikapada
III : minusyapada
IV : paificapada
Vs rak:asq;rpath

En hachures: les parties surélevées (vedi), occupées par divers objets
dont les principaux sont :
1 & 27: kalgfa périphérigues (liste : of App. T)
S et V: divakumbha et vardhani
P : paficagavya
A : arikurirpapa
(les huit objets fastes ne sont pas représentés)
K : kupgda, unique en général
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Planche I

Yagamapdapa du pavitrarohapa célébré dans le temple
de Ganpeda i Pondichéry, en Octobre 1966

Coté Est et angle N-E. On voit, de droite 4 gauc
mandapa, sur des bancs qui servent de vedi, les kalasa 16 et 7 de I'angle N-E.

he & la périphérie du

Cachant en partie ceux-ci, sur un tabouret en guise de vedi, le fivakumbha
et la vardhani. Au centre de la photo, le kupda avec ses trois mekhald,
et, a sa droite, la porte Est limitée par deux stambha en bambouy,



Planche IV

Méme mandapa, angle N-E

Les kalusa périphériques de I'angle N-E sont ici bien visibles,
chacun avec les fils qui I'emmaillotent, les tachzs de vermillon gui le
marquent, les feuilles de manguier qui sortent de I'ouverture, la noix de
coco qui bouche celle~ci, et le kiirea qui coiffe le tout ; chacun aussi avec le
pavitra multicolore qu'il a regu lors de la cérémonie,

Les planches dressées portent sur leur face invisible le dessin de
trois des objels fastes (agramunigala). Elles cachent partiellement le
tabouret sur lequel tronent le Sivakumbha et lu vardhani ; ceux-ci, préparés
comme les autres kalasa, sont caractérisés cependant par la pidce de tissu
qui les drape. Le jRanakhadga (cf. Pl VII) est posé en porte-a-faux sur
les deux vases.



-

Phanche V

Meme manpdapa, ang'e N-O

v (L

A lintérieur de I'angle formé par les kalasa périphériques de cette
région, on voit, sur un sthapdila dressé b meme le sol, I'ensemble des bols
de Vadkurirpapa. Au milieu, le vase plein d'eau o I'on invoque Soma
au début du rite. Les pousses sont encore trés courtes, car la photo est
prise le premier jour du festival,



Plaoche VI

Méme mandapa, angle S-O

Sur des bancs, les kalafa périphériques de cette région. Dressées
devant eux, des planches ot sont dessinées les représentations naives de
quelques-uns des huit objets fastes. Dans 'angle, sur un sthapdila établi
& meéme le sol, les petits récipients qui ont servi b préparer le paficagavya,
et, hors du sthandila, des vases quin'ont pas de destination précise. A
gauche de la photo, des réserves de bois sacrificiel.



Planche VII

Jhanakhadga, confectionné par un prétre du temple
ol ont été prises les photos IIT & VI
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ERRATA ET ADDEN DA

1. Concernant le premier volume, Somasambhupaddhati 1

p. X111, L5
p. XXIII, 1.22-23

p. 36, 1.23 et p. 342
p. 56, L.5
P.- 74, 06

P ?ﬁ- n.l

p. 80, n.6, 14-5

p. 92, nd4, 1.13
p. 9, n.3, 1.2
p. 100, 1.2-3

lire : I'état d’isolement (appelé kevalavastha par certains

textes) qui...

Voir une mise au poiot dans le présent volume (vol, 11},

p. 16,n0. 1

lire: porocand
lire : adamantine®

& modifier ainsi : Situation différente dans le culte de

Siva (I11, 47), probablement parce que I'officiant
est tourné vers I'Est ici, vers le Nord lorsqu'il
adore Siva. Dans les deux cas, il a Gapapati et
les Guru face & lui, & I'arritre plan;, le premier &
sa gauche et les autres b sa droite,

11 est intéressant de noter gu’un ms. balinais utilisé par

M. C. Hooykaas (Sirya-Sevana, Amsterdam, 1966,
p. 68-69) glose prabhiita par anantasana

a corriger ainsi: avec V'uwpahrdayamantra, cest-i-dire

* Om Kham Khagolkiya namah ", donner...

(Nous devons ici encore reconnaitre notre dette
envers M, Hooykaas, car ce sont les mss. balinais
qu'il a publiés et traduits (op. cir., p. 80, 92, 108,
110) qui ont attiré notre attention sur le fait que
le terme d'upahrdayamantra devait étre synonyme
de khasolkamantra.)

lire : destiné au culte privé

lire : d'autres formes de ce mantra

lire :

..un linge, et surlaquelle on a récité les pavitrd
(c’est-h-dire les brahmamantra) et les arigamantra ;
on les emplit...

(Sur 'équivalence entre pavitra [mantra) et brahma
[mantra), voir la vrri de Bhatfaniriyagakagtha



p. 106, n4, 1.7

p. 118, 0.1, 1.7
p. 136, 0.1, L1-4

p. 184, n.4
p. 192, nd, 1.3

p 202, n.6, 1.5
p- 212, 1.5 du bas

p. 224, 1.5

p- 230, 1.4

p. 256, n.3; L5

p. 260, n.1, 1.8

p. 310, 1.7 des notes
p. 323, 1.3

p- 324, 1.13

p. 338

lire :

lire :

sur le Mrgendra, vidydpida, ad hvaprakarana,sl.
161b (Dévakottai éd., p 420): * pavitragi
sadyojatadini brahmini™.)

“Hipm Agnimagdalaya namahp ™, * Ham Sakti-
maggaldya namah " ; puis...

un aspect cemmun et un aspect particulier

h remplacer par ce qui suit: Comms dans le rite

lire :
lire :
¢ ...compliquée dans A. : ablutions ..
lire :
lire :

extérieur, les offrandes sont destinées, non au
Feu, mais au Siva que I'on invoque dans le Feu
(Feu appelé pour cela Sivagni ou Sivinala). Tci,
le Feu n'a pas & &tre produit, puisqu'il existe en
permanence dans le nombril. Le rite mental est
donc plus simple que...

: lumineux par un autre
: svayambhu-, daivika-, bina-, ...

: Saussurea lappa
: ...récent d'introduction d*élémznts védiques dans

le rite gamique.

: circumambuler

mais la forme du Feu destinée b recevoir Siva,
du Siva du Feu avec le Siva du sanctuaire.

A) Karanylsa (imposition des mantra sur les mains)
B) Arganydsa (imposition des mantra sur le corps.

(Le processus tout entier se divise en ces deux
phases, dont chacune comporte l'imposition des
brahmamantra et des adgamantra;: il ne faut pas
comprendre ariganydsa comme signifiant “imposi-
tion des afigamantra’").

placer *“ayudha” (que I'on trouve aprés **asanamantra’)

dans la premidre colonne, aprés “Amra"

avant KHADGA, lire : “khagga”,



b

{

l p. 346 et 347

p. 347
p. 348

p. 350, sous “Yaksa"

p. 351, sous “rudra
kga™

p. 352

p 356

p. 361, 1.3 du bas

p. 362, sous (B)

p. 368, L.15
1.8 du bas

p.v. 12
p. viii, n.2, 1.2
p. XXiv, sous 2)

p4,03 LT
n.5, 1.6
p-8 11
p. 11, [4b], dern, 1.

p. 16, n.3, 1.3
P 24, n,2, 1.7

ajouter, & leurs places : parikha : 132
pavitra (pour brahmamantra): 100
padiftgustha-utthitagni : v, sous
Agni
plyisa : 136
prikira : J32
noter que “bija” et **bijapiraka,” qui devraient se
trouver aprés “bimba-mudrs,” sont P 347, avant
**bindu"

lire : 266 (au lieu de 226)

lire : Elaeocarpus

reporter “vidhisnina” aprés “Vidyesvara®
reporter *Suvrsti” avant *‘susumna™

lire : publige avec..,

La troisiéme ligne doit se situer immédiatement sous le
titre ; elle concerne toute la liste qui suit,

lire : APPENDICES
lire : PLANCHES

Concernant le présent volume

lire : ils different
lire : lambamala (au lieu de lambamina)

ajouter : P. V.: Prayascitavidhi, par Aghorasivicirya,
Madras, 1961.
P. 8. : Prayadcittasamuccaya, par Trilocana-
siviciarya, LLF.L, T.l5¢c

lire : piirapa

lire : leurs cultes : ** A cause...

lire : @gadha

lire : Mohasirettara, cité dans la Kriyakramadyotikavya.
khya

lire : sont ainsi

lire : [18b]
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p. 34,n3, 13 lire: M2et T
p. 41, L1 lire : FuE-FF-E
dern. L lire: 103 (au lieu de 130)

p. 50, 0.3, 1.1 lire : 11 s'agit trés probablement des trois...
p.58,n2, 14 lire : maimiriki vastupiija

n.2; 18 lire : [38b]

n.3, 1.1-2 lire : des Aeurs et des joyaux
p. 68, 1. 43 une ligne du ¢loka n’a pas été traduite, Celui-ci devient:

Tout en récitant le midlamantra, et [versant avec
la vardhani] un filet d’eau continu, il fait faire &
cette Arme® un tour complet [du mapdapal,

pour. . . .
p. 71, L1 lire : e
p. 82, 0.2, 1.2 lire : 152 (au lieu de 52)
p. 90, 1.4 du bas lire : que les autres auteurs nomment...
p. 108, n2, L13 lire : aux Guru
p- 126, n.l, 1.2 lire : offrandes au Siva du Feu
dern. 1. lire : jusqu'a
p. 134, 1.1 lire ; bubhuksu
p. 136, 1.3 lire: Rites qui préceédent l'offrande des pavitra

p. 139, [90b], fin lire : 41. 80-82a
p. 140, n.1, 1.3 du

bas lire : cent-huit [2/mti] avec ASTRA : puis...
p. 141, [91a], 1.4 lire: d9mr au dernier mot
p. 147, 1.7 lire : F_y+ peur RITAT
p. 156, n.1, 1.3 lire : trés large
p. 172,03, 1.2et3 lire:.-M2et Ml
p. 206, dern. 1. lire : feuilles
p- 214,09 lire: CI. 1, §1.97b & 101a.
p. 216, 1. 2 des notes lire: piiraya piiraya, suivi de fiilapipi au datif...
p- 250, n.3 ajouter : Voir une liste plus complete p. 306, n. 1.

p. 278, 1.4 lire : renaitra éléphant



p. 280, 0.2, dern. 1.
p- 284, n8, 1.1

294, 1.18 du bas
1.14 du bas
1.10 du bas
p. 314,09, 12

ol

p- 316, 1.1
1.2
p. 318, 1.2 du bas
p- 324, n3, 1.1
p. 331,02, 1.7
p- 346, 18
p. 352, fin du &L 37
p. 354, 1.3
p. 375, sous
“kuluttha®
p. 383
p- 384
p. 386
p- 387
p. 387
p. 388

p. 388, “sous sitra"
p. 389

pl 1L, sous la
photo, 1,2

lire :
lire :

lire :
lire :

lire :

ddi (au licu de adi)

M2 et T, ainsi que le Pirva-Kiamika (8, 124b),
ont...

en déduire que telle

hypothése
complications

supprimer la virgule aprés “sexucls”
et lire ; traité, le terme...

lire :
lire :
lire :
lire :
lire

lire :

Celui gui
faire un japa
sur fe Calme (Sama)

comme ici

: de Vigpu—Ile plus souvent...

avec les deux autres mains

supprimer le point aprés “Monde™

lire ¢ emplis

lire : kuluttha (Dolichos biflorus Linn) : 60n

lire : milamantra (de Damana) ; 348n

lire : lambamals au lieu de lambamina

lire : vi o 51 (des pavitra)

lire : sivakumbha

lire : Sanaka

lire : Sarvatomukhi, Sarvadeva, Sadikhya, Siddha,
Siddhanta

lire : 20, 22, 24...

lire : Smara

lire : les kalasa 16 et 7 de I'angle S-E, et les kalafa de

I'angle N-E.
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