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MANMATHA
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LE DIEU DE L'AMOUR.

T i e m—

Manmaden , altération tamoule du sanscrit Manmatha , mot qui signifie « celui
qui agite le coeur », est le nom sous lequel les Hindous de la cote de Coromandel
désignent le dieu de PAmour, plus communément appelé dans le Nord Kdma ou
le Désir. Clest une des divinités que I'imagination gracieuse des poétes indiens s'est
le plus attachée a embellir. On le représente d’ordinaire sous la figure d'un jeune
homme, monté sur un perroquet, avec un arc 4 la main. Le bois de cet arc est une
canne & sucre; la corde en est queiquefois composée d'un chapelet d’abeilles; et le
carquois du dieu renferme cing fléches, armées chacune d’une fleur particuliére. Ces
fléches égalent en nombre les sens qu'elles sont destinées & blesser. La femme de
Manmatha est la Volupté, et le Printemps, son compagnon fidéle.

L’Amour naquit, selon la mythologie indienne, du ceeur de Brahmd , le Créateur
de I'Univers, et il fit le premier essai de sa puissance sur lame de son pére, auquel
il inspira une passion incestueuse pour sa fille Sandhyd. Un jour que Shiva , désolé
de la perte de Saté, son épouse, se livrait & de sévéres austérités, et restait insen-
sible aux charmes et an culte de Pdrvatt, fille de U Himdlaya, V'Amour osa le
frapper de ses fléches. Shiva, courroucé, consuma du fen d’un de ses regards le corps
de Manmatha, et le réduisit & n’étre plus qu’une essence immatérielle ; fable ingé-
nieuse qui semble indiQuer que le véritable amour ne cousiste pas dans Iaction

passionnée des sens. Dés-lors Manmatha recut le nom de Ananga, ou I'Incorporel.

{s¥i® Liv. vr. 1)
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AJAGOU TANNIR KARICHY.

i U e —

Le sujet représenté par ce portrait, connu sous le nom de Ajagou Tannir Kari-
chy, ou la Jolie Porteuse d’Eau, est une femme qui exerce cette profession. Les
personnes qui s’y livrent ne forment pas une caste, et elle peut étre exercée sans
déshonneur par toute sorte dindividus. Les Indiens des diverses tribus qui vivent
dans aisance, prennent & leur service de pauvres femmes de leur caste pour exercer
cet office, parce que de Pean apportée par des personnes"d’une caste inférieure 3
la lear serait souilice, et ils ne pourraient pas en boire, ni Sen servir pour faire
la cuisine. — Les porteuses d’eau, au service des Européens ou descendants d’Euro-
peens, sont toutes tirées de la vile tribu des Parias. Aucune femme honnéte, de
loute autre caste, ne voudrait s'astreindre , & quelque prix que ce fiit, & exercer cet
office auprés d’eux.

Les porteuses d’eau regoivent un salaire proportionné aux facultés de ceux qui les
emploient et au travail plus ou moins pénible qu’elles ont 4 soutenir. Il varie depuis
vne jusqua trois ou quatre roupies (2 fr. 50 ¢. 4 g ou 10 fr.) par mois. Outre leur
principale fonction d’apporter chaque jour Peau nécessaire aux besoins du ménage,
clles aident a la cuisine, balayent la maison, nettoient et lavent les enfants, enlévent
les immondices, et se liyrent & d’autres services également dégotitants et bas, tels
que ceux de vider et laver les vases de nuit, nettoyer les lieux d’aisances, etc.

Celles qui servent chez les Européens ont ordinairement, outre leurs gages, une
petite portion de ce qu'on léve de la table de leurs maitres aprés leurs repas, qu’elles
empbrtent chez elles pour le partager avec leurs familles.

Le nom de la servante que représente notre planche se prononcait & Pondichéry,
Ajeque Tanegarchi. Cest une modification peu sensible de la véritable pronon-

clation Ajagou Tannir K arichy .

(xv1® niv. 1. 1)
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DANSE DES SERPENTS

(018

PAMB-ATTY.

e U i —__

Parmi les personnes qui ont visité I'Tnde, il y €n a peu qui n'aient pas ¢lé.a portée
de voir les tours joués par les Pamb-attys, mots tamouls qui signifient honune qu:
Jfait danser les serpents. On les rencontre daus toutes les villes. Ils appartiennent
aux castes des jongleurs qui sont en grand nombre daps le pays, et qui sont compo-
sées des danseurs de corde et faiseurs de tours de force et de sou plesse, des escamo-
teurs, etc. Toutes ces professions, ainsi que celles des autres castes, sont heredltmres
et passent de pére en fils. Celle des Pamb-attys consiste & apprivoiser ]esserpents et
A les faire danser au son des instruments. Ils choisissent pour cela les espéces llfe-s.__-plus
venimeuses et les plus redoutées. Ils commencent d’abord par leur arracher les dents
ct leur ouvrir la vessie dans laquelle est déposé leur venin, aprés quoi ils se fami-
liarisent avec eux, les baisent, mettent leur téte dans lear bouche, les entortillent
autour de leur cou ou de leurs bras, leur apprennent 4 se mouvoir en cadence, etc.
Le Pamb-atty, ayant ses serpents enfermés dans un panier, se rend aux endroits ot
se trouvent des personnes rassemblées, s'asseoit par terre au milieu d’elles, ouvre son
panier et embouche son instrument. Aux premiers sons, le reptile entortillé léve la
léte, se déroule, sort du panier, s'avance vis-a-vis du jongleur, se dresse 4 un pied de
hauteur, supporté sur deux ou trois plis de sa queue, se meut en cadence, tourne la
Léte de coté et d’autre avec une certaine grice, et jetant des regards étincelants sar
les spectateurs.

Ces jonglenrs passent aussi pour posséder l'art de charmer, par leurs enchantements,
les serpents les plus sauvages, de les forcer de venir 4 eux au son de leur flite, et de
se laisser prendre par eux sans essayer de leur faire aucun mal. — Les Pamb-attys
sont rangés parmi les castes nomades et ils habitent sous des tentes. Leur pro-
fession les obligeant de paraitre souvent en public, ils sont plus civilisés que les
Kourravers, les Kouroumerés, etc., autres tribus nomades dont il est parlé dans
cette livraison; ils sont aussi mieux vétus et plus proprement. Cependant Pim-
moralité et surtout la crapuleuse intempérance des uns et des autres sont & peu
pres les memes. Leurs femmes n’ont ni pudeur, ni modestie, ni retenue, et accordent
leurs faveurs a tous ceux qui en yeulent jouir.

Toutes ces castes de jongleurs sont universellement méprisces, et ce mépris est
pleinement justifié par la dissolution des meeurs et la conduite infame des indiyvidus

de 'un et autre sexe qui les conposent.

(X3 Liv, (L. )
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KOURRAVER
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’- KOURVAS,

PORTEURS DE SEL.

Les Kourvas ou Kouroumas sont une division de caste des Kourravers dont il sera
question dans la notice suivante. Ils ont A peu prés les mémes meeurs, les mémes
usages, et souvent le méme genre de vie, c'est-a-dire le commerce des grains et du
sel , qu'ils transportent sur des 4nes. La confection des ustensiles de ménage, tels que
nattes, paniers, corbeilles, etc., le larcin et la prostitution des femmes qui peuvent
se livrer sans déshonneur & ceux qui ont le courage de convoiter les faveurs de ces
hideuses et dégotitantes créatures. Les femmes de cette vile tribu exercent encore une
autre profession; elles sont diseuses de bonne fortune, et les habitants simples et
crédules du pays ont fréquemment recours i elles pour faire tirer leur horoscope;
elles s'acquittent de ce devoir en examinant attentivement les linéamens des mains,
et en faisant mille vaines combinaisons sur les traits qu’elles y remarquent. Elles
frappent en méme temps avec leurs doigts sur un petit tambour, en prononcant des
mots baroques et tout-a-fait inintelligibles, mélés de fréquentes invocations de leurs
dieux ou de leurs démons, aprés quoi elles prédisent aux personnes qui les ont con-
sultées le bien ou le mal qui doit leur arriver.

Toutes ces tribus sont extrémement odieuses aux habitants du pays, et regardées
avec un souverain mépris. Elles n’ont d’autres rapports avec la société que ceux que
leurs besoins matériels exigent impérieusement. Un individu de toute autre caste
noserait jamais former des liens d’amitié ou de familiarité avec les Kouroumas et les
Kourravers, ni lear donner asile dans sa maison.

Ces tribus vivent dans la plus grande misére, et ceux qui les composent ne sont
couverts que de haillons. La principale cause de leur pauvreté, c'est leur intempé-
rance. 1ls sont fort adonnés & ivrognerie, vice rare et extrémement odieux parmi
les Hindous, et ils dépensent dans la bonne chére tout ce qu’ils peuvent gagner ou
voler. Du reste ils se repaissent de toute sorte de substances, méme les plus dégoti-

tantes : serpents, lézards, crapauds, rats, corbeaux, etc., tout leur est bon.

5
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KOURRAVERS,

¥

VANNIERS.

— .

La caste des Kourrayers est une des principales tribus nomades (1[1’01‘1 i*enconti'e
fréquemment dans les diverses provinces de la presqu’ile de PInde. Ceux qui la com-
posent parlent les différens dialectes usités dans les pays qu'ils parcoureﬁt , mais ils
ont entre éux un Jjargon particulier qui n’est entendu que d’eux seuls. Ils habitent
sous des tentes composées de nattes grossiéres faites de feuilles de palmier, dans des
lieux isolés et éloignés des villages ot vivent les Indiens qui ont un domicile fixe,
avec lesquels ils n’ont que trés-pen de communicatious. Ils passent partout pour des
voleurs et des filous trés-adroits ; aussi partout ot ils campent , la police exerce sur
eux une vigilance sévére, et les habitans des enyirons prennent toutes les précautions
nécessaires pour n'étre pas exposés A leurs dépredations. On ne sait jamalis ce qui se .
passe dans lears camps, composés ordinairement de dix, quinze ou vingt tentes, sous
lesquelles vivent autant de familles. 1ls subsistent par le commerce des grains qu'ils
exportent 4 la cote, et ils en rapportent en échange du sel, qu'ils vendent dans I'in-
térieur du pays, Le transport de ces denrées se fait sur des anes, quelquefois sur des
Duffles. Chaque famille en a deux ou trois, et c’est Ia leur unique propriété. Lors-
qu’ils séjournent quelque tems dans un endroit, ils s’occupent A faire des nattes
grossiéres d’osier ou de palmier, des paniers et d’autres ustensiles de ménage, qu'ils
-vendent aux habitans des villages, ou qu'ils échangent pour des grains ou autres
denrées. Tls ne restent pas long-tems dans le méme lieu. Aprés quelques jours de
. _séjou'r dans un endrdit-, ils plient lears tentes et vont camper ailleurs. Ils ont parmi
eux des chefs qui veillent au maintien des régles de 1;1 caste,, et en punissent les in-
fractions par des amendes ou des punitions phls ou moins sévéres. Ils ne sadressent
jamais aux magistrats publics pour se faire rendre justice; tout se régle entre eux
par les chefs, et on ne sait jamais rien dans le puhlic'de ce qui se passe dans leur

~camp.

(xv1® 11y. PLe ¥.)
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NOROUNGATI,

FAISEURS D’USTENSILES DE MENAGE.

e e U —

Cette tribu se rapproche beaucoup, par ses habitudes et ses coutumes, des Kour-
ravers et des Kouroumas; ceux qui la composent ne se livrent pas cependant, comme
ces derniers , au commerce des grains et du sel, et quoique avilis ainsi qu’eux dans
Popinion publique, ils n’inspirent pas autant d’horreur. Ils sadonnent presque ex-
clusivement 4 la confection des ustensiles de ménage. Ils font aussi le commerce des
anneaux de verre que les femmes hindoues portent a leurs bras. Dans le temps des
travaux de la campagne, les hommies et les femmes vont aider les habitants qui ont
besoin de leur travail pour la moisson , pour sarcler les plantes des champs, pour
piler le riz, ete. Cette tribu n'est pas, & beaucoup prés, aussi nombreuse que celle
des Kourravers et des Kouroumas. Les membres de toutes ces castes nomades sont
extrémement grossiers. Ils vivent presque dans un état de nature. On n’apercoit
parmi eux aucun principe de civilisation , aucun sentiment d’honneur. Leurs traits
rudes , leur laidenr et leur contenance sauvage, dénotent assez leur caractére brutal
et leurs moeurs grossiéres.

Ce sont les femmes des Noroungates qui, en commun avec les femmes Kour-
ravers, impriment sur les bras et autres parties du corps des femmes indiennes les
fleurs et autres signes qu’on y voit dépeints. Pour cela, elles commencent par décrire
ces figures sur Iépiderme de la peau, en la piquant légérement avec une aiguille;
elles y frottent ensuite rudement le jus de certaines plantes qui s'introduit dans les
piqtres et ne s'efface plus.

Lorsque ces tribus nomades voyagent, elles portent avec elles tout leur mobilier,
et quelques provisions pour subsister’; elles en chargent une partie sur leurs anes, et
les hommes et les femmes portent le reste sur leurs tétes; volailles , pores, chiens, en

un mot tout leur avoir est avec eux.

(x¥1* 11V, PL. v1.)
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LE GEANT RAVANA,

ROI DE LANKAY (CEYLAN).

Le géant a dix tétes Rdvana est un des plus fameux héros de la mythologie in-
dienne; son histoire est décrite fortau long dans le Riémdyana, poeme épique trés-
¢tendu, composé par un auteur du nom de Valmiki, Pun des ouvrages les plus cé-
Iebres qui existent dans PInde, qui a été traduit en vers dans tous les idiomes quon
y parle, et qui est le plus généralement lu par les personnes de toutes les castes,
comme donnant le meilleur résumé de Phistoire fabuleuse du pays. Ravana eut
pour ennemi le dien Rama, dont il avait enlevé la femme SitA. Il la tenait captive
dans I'ile de Lankay (la méme que I'ile de Ceylan), dont il était roi, et ou il régnait
sur un peuple de géants. Rima, outré de I'insulte qui lai avait été faite, et voulant
recouvrer sa femme Sita, déclara la guerre au géant, leva une armée composée de
singes et d’ours, et, avec cette armée de satires, il alla attaquer son ennemi dans
lile de Lankay. Comme il y avait un bras de mer A traverser, le dieu, aidé de son
armée de singes et d'ours, forma une digue pour joindre Vile au continent ; aussitot
qu’elle fut construite, il passa le détroit et alla livrer bataille & son ennemi Ravana.
Celui-ci, soutenu de son armée de géants, lui opposa une longue et vigoureuse résis-
tance pendant laquelle Rama éprouva souvent les vicissitudes de la victoire et de la
défaite, et perdit, dans les combats sanglants qu’il eut 4 soutenir, presque toute son
armée de satires. A la fin, fatigué de cette longue guerre et usant de toute Uétendue
de son pouvoir divin, il mit & mort son redoutable ennemi et anéantit Varmée des
géants. Sita, la cause de cette terrible et longue guerre, fut recouvrée par son époux

et conduite en triomphe & Ayodhya, capitale de Pempire de Rima.

(xve® pive nn. g.)
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RANGANI,

PORTEUR DE PALANQUIN.

L’individu représenté dans notre planche est un porteur de palanquin; cet
homme , d’origine telingua, était employé au service de M. Géringer. Il existe dans
le sud de la presqu’ile de PInde deux castes qui exercent cet emploi, la tribu des
pécheurs et celle des bergers ; cependant plusieurs autres basses tribus, parmi les
Sotidras et méme les Pariahs; s'y livrent aussi. Ce métier est un des plus pénibles
et nest exercé que par des hommes forts, robustes et 4 la fleur de 'age ; ceux qui s’y
livrent habituellement sont bientot épuisés. Les Telinguas du nord sont préférés a
tous les autres, parce qu'ils sont plus forts, plus agiles, plus sobres et plus fideles.
Les personnes qui font de longs voyages en palanquin en prennent ordinairement
douze, et un treiziéme chargé de porter les provisions, les vases de terre pour les
faire cuire, et les torches résineuses pour éclairer leur marche la nuit. Ils vont trés-
vite, faisant de trente & quarante milles anglais depuis six heures du soir jusqu’au
lendemain matin & pareille heure;; ils courent en cadence, et la personne qui est dans
le palanquin n’éprouve pas la moindre secousse, et elle peut y dormir aussi tran-
quillement que dans son lit; le premier porteur fait entendre des sons cadencés qui
réglent le pas des autres. Les pa]anquins , remplis souvent des ‘provisions de bouche
et des effets des voyageurs, pésent quelquefois de trois a quatre cents livres. Les por-
teurs se relévent, et il n’y en a jamais plus de la moitié employés a la fois; les six
autres suivent an trot aux deux cotés du palanquin, et se remplacent ainsi d’heure
en heure pendant le voyage, qui dure quelquefois des mois entiers.

Les habitants aisés , indiens ou européens, qui vivent dans les villes, en ont or-
dinairement six ou huit a leurs gages qui les portent lorsqu’ils vont & leurs affaires,
en visites ou en promenade. Les porteurs recoivent ordinairement un salaire de cing
roupies sicca (environ douze francs) par mois ; mais ceux qui font de longs voyages
sont mieux payés, on leur donne communément dix roupies sicca (vingt-cing francs)
par mois.

Les Telinguas qui viennent du nord pour exercer cette pénible profession, sont
des jeunes gens pauvres qui ne s’y livrent que jusqu’a ce qu'ils aient fait des épargnes
suffisantes pour pouvoir se marier décemment dans leur pays, ou ils retournent

aprés quelques années d’absence , et ot ils se livrent & une profession moins dure.

(X¥N® Liv. L. 11.)
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IROULERS,

HABITANTS DES FORKTS.

La caste des Iroulers vit constamment dans les bois, et ceux qui la composent
ménent une vie entiérement sauvage. Ils n’ont que trés-peu de relations avec les ha-
bitants civilisés de la plaine. Quelques personnes parmi ces derniers vont les trouver
dans leurs foréts et leur portent quelques provisions indispensables, telles que du
sel, du piment, des menus grains, qu’ils échangent pour du miel et de la cire qui
abondent dans les liecux ou vivent ces sauvages. Ils ménent une vie trés-misérable; les
hommes et les femmes vont presque nus; les derniéres n’ont pour tout vétement
que quelques feuilles d’arbre cousues ensemble, attachées autour de leurs reins, qui
forment une espéce de tablier d’'un pied et demi de long et autant de large. Ils ne
cultivent pas la terre; ils se nourrissent des racines, des herbes et autres plantes sau-
vages qui croissent spontanément dans leurs foréts, du miel qui s’y trouve en abon-
dance, des reptiles et autres animaux qu’ils peuvent attraper & la course, ou prendre
dans des piéges, ou tuer & coups de fleche. Ils forment des peuplades de dix a douze
familles habitant dans des huttes. Dans quelques lieux ils construisent un grand han-
gar, ot ils vivent tous péle-méle; ils changent souvent de demeures, surtout dans les
tems de sécheresse ou Peau leur manque. Ces sauvages ne reconnaissent pas les dieux
du pays, mais ils adorent les boutams ou esprits malfaisants, qu'’ils représentent sous
la forme d’une pierre brute, noircie ou ornée de poudre de bois de sandal, qu'ils
placent dans une espéce de niche, an milieu de leur camp, et & laquelle ils adressent
leurs priéres et leurs demandes. Ils ont quelques-uns des principaux préjugés des
autres Indiens sur la souillure et la propreté, sur la division des castes, etc. Ce sont
des peuples trés-timides et trés-inoffensifs; ils sont cependant redoutés par les habi-
tants de la plaine, qui les regardent comme initiés dans la magie et les sortiléges.

Les Iroulers forment différentes peuplades dispersées sur les montagnes du Car-
natique et dans les vastes foréts du Malabar, ol ils sont désignés sous le nom de
Cahdou-kouroubarou, qui signifie pdtres des jforéts. On les regarde partout comme
ayant le pouvoir, par leurs charmes et leurs enchantements, de se mettre a couvert
des attaques des éléphants sauvages, des tigres et autres beétes féroces qui errent avec
eux dans les mémes foréts et qui ne leur font jamais de mal.

Telle est la force de Vhabitude et leur amour de I'indépendance, qu’on n’a jamais
pu obtenir de ces sauvages qu’ils quittassent la vie misérable qu’ils ménent au mi-
lieu des foréts pour venir gotter les douceurs de la vie sociale parmi les habitants de

la plaine.

(xvir* ziv. erL. unL)
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CAROUMANS.

Clest le nom qu’on donne a la caste des tailleurs de pierre. Ils font partie de cing
castes d’artisans désignés sous le nom de Panichalas (ou cing castes d’ouvriers ),
composées des tailleurs de pierre, des fondeurs, des forgerons, des orfévres et des
charpentiers. Ils taillent les pierres et forgent toutes les picces qui se rapportent A la
batisse et & la construction. Il y en a un dans chaque village , et aucune autre personne
de la méme profession ne peut y venir travailler sans sa permission; ce droit exclusif se
transmet de pére en fils. Il en est de méme des fondeurs, des forgerons, des orfévres
et des charpentiers; chacun d’eux a le droit exclusif d’exercer sa profession dans son
village. Ils sont ordinairement payés en nature, Cest-a-dire en grains, par chaque
habitant au tems de la récolte. Ils n'ont point d’ateliers, et en établissent un par-
tout ot on les appelle. Ils portent dans un petit sac de cuir tous les outils nécessaires
pour se mettre de suite au travail. S'ils ont quelques piéces 4 forger, deux peaux
d’agneau, cousues ensemble, leur servent de soufflet ; pour enclume, la premiére
pierre qu’ils rencontrent, quelques poincons de fer ou d’acier qu’ils préparent eux-
mémes pour tailler ou piquer les blocs de piefre ou de granit dont ils font usage,
un ou deux marteaux, une paire de tenailles, une petite baguette de fer pour attiser
le feu, voila & pev prés ensemble des outils dont ils se servent.

Les tailleurs de pierre et autres castes de Pantchalas appartiennent’ tous a la
division de la main gauche, dont ils sont le plus ferme soutien ; aussi sont-ils assez
généralement connus sous le nom de gens de la main gauche, et dans les disputes
qui s'élévent souvent entre les deux mains, ce sont eux qui sont les plus actifs et les
plus bruyants. Ils comptent aussi parmi eux les Veisyas, ou marchands, quelques
autres basses tribus des Soudras, et la plus infime de toutes, celles des Chakily:s, ou
savetiers. .

Ce sont certains priviléges que chacune des deux divisions revendique, qui
distinguent une main de Vautre; mais comme ces priviléges ne sont pas clairement
reconnus, il en résulte souvent des collisions trés-graves, des rixes sanglantes et des
excés auxquels, malgré leur timidité, les Indiens ne craignent pas de se livrer.

Ces prérogatives sont quelquefois trés-ridicules aux yeux des Européens surtout : en
voici quelques-unes. Le droit de porter des babouches ou pantoufles, de se promener
4 cheval ou en palanquin ; Phonneur d’avoir une escorte de gens armés dans cer-
taines cérémonies ; de faire sonner de la trompette devant soi, etc., etc, et une foule
d’autres priviléges plus futiles les uns que les autres, pour le maintien desquels les

Indiens sentr’égorgent quelquefois.

(xvu® Live rr.oav.)
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VEDER .. BOYA,

CHASSEUR INDIEN.,

Cette tribu, appelée en cannada Béda ou Bédanou , et en télinga Boya, forme la
caste des chasseurs ; cest une des plus viles parmi les Sotidras. Les individus qui la
composent habitent ordinairement les foréts ou les niontagnes; ces lieux leur four-
nissent plus de ressources pour se livrer A la chasse , ou pour prendre dans des piéges
les animaux dont ils font leur principale nourriture. Plusieurs dentre eux ont des
beeufs et des-bufﬂes, et cultivent les vallées des montagnes ou ils ont établi leur
domicile. Ils ont des maniéres grossiéres ou brutales, et sont forten arriére des autres

tribus dans la civilisation.

Cependant on voit, dans le midi de la presqu’ile, plusieurs petits princes de
cette tribu, entourés et soutenus des personnes de leur caste, qui se font respecter
ct craindre de leurs voisins. Leurs montagnes et leurs foréts leur fournissent un
asile stir, ol il serait dangereux de les attaquer. Ils sont armés de sabres, de lances,
de poignards et de fusils, et entendent trés-bien le maniement de ces différentes armes.
Les Anglais désignent ces petits princes sous le nom de Poligars, mot dérivé du ta-
moul Paleyacdren, ou chef de bandes, et ils ont eu beaucoup de peine 4 les réduire.
Dans les pays ot des Indiens de cette tribu exercent la souveraineté, la caste jouit
de plus de considération dans les limites de ces principautés; mais, hors de I , elle
est tenue dans le mépris, & cause de ses usages bas et de ses coutumes viles aux yeux
des autres Indiens, car les Véders rejettent les notions généralement recues sur la
souillure et la propreté, se nourrissent de la chair de toute espéce d’animaux, et
boivent des liqueurs fermentées. Enfin cette tribu vit sans décence et sans retenue,
et parait étrangére aux sentiments d’honneur qu’on voit régner parmi les autres castes

de Sotdras, dont aucune ne voudrait entretenir un commerce familier et amical
avec les Véders.

(xyn® Liv, rn. v.)



P}Lu QR- | . 17: ]le'

Combow-cara,
/ffﬂyw/ezé‘é/



PARIAH COMBOU-CARA,

TROMPETTE.

Le combou est une longue trompette terminée en demi-cercle, qui produit un
bruit sonore et retentissant; il exige un grand effort de poumons dans celui qui en
sonne. Le son qu'il produit est si fort, que, dans la nuit, par un tems serein, on
peut entendre & une lieue de distance. Ce sont toujours des Pariahs qui sonnent
du combou. Les autres instruments & vent sont Papanage des barbiers, héritiers ex-
clusifs de la musique indieline, exécutée sur cette sorte d’instruments. Les Brah-
manes, il est vrai, cultivent aussi la musique , mais ils ne peuvent jouer que sur les
instruments a corde. Ils seraient souillés s’ils embouchaient un instrument 4 vent. Le
combou dont le Pariah seul peut jouer, est de tous les instrumens usités dans I'Inde
le plus commun. On Pemploie non-seulement dans les cérémonies religieuses, mais
encore dans toutes les fétes de famille, aux assemblées publiques, aux mariages, etc.
Lorsque des personnes en dignité paraissent en public, ou qu’elles font des visites,
clles sont précédées d’'un ou plusieurs Pariahs sonnant du combou; les simples chefs
de village eux-mémes s'arrogent souvent cette prérogative; on s'en sert aussi lorsqu’on
va & la chasse des bétes fauves pour les faire sortir de leurs retraites.

On emploie encore une trompette qui différe peu du combou. Cest le taré, sujet
de la planche suivante ( Indien qui sonne du taré pendant les funérailles ), plus gé-
néralement employé dans les cérémonies de deuil; on se sert beaucoup d’instruments
de musique dans les convois des Soudras, ce qui n’a jamais lieu pour les castes
¢levées. Quand un Soudra est mort, un ou deux de ces tarés sont chargés d’annoncer
cette triste nouvelle & tout le voisinage, et en effet ces sons aigres, lugubres et trai-
nants inspirent Peffroi, et conviennent bien A ces cérémonies de deuil.

Cette symphonie monotone et déchirante continue sans interruption depuis le
moment du décés jusqu’a la fin des obséques. Clest le troisiéme jour de déeuil dans
cette caste, appelé le jour de la libation de lait, que le sonneur de taré fait retentir
Fair des éclats sinistres de son instrument, de méme qu’au moment ou le chef du
deuil prend un des os du défunt qui ont résisté A Paction du feu durant la céré-

monie du btcher, il va le jeter dans Pétang voisin au son de ce lugubre instrument.’

(x¥i1® vLiv. L. vi.)
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ANOUHMA .. ANOUHMANTA.

Le singe Anouhma, en sanscrit Hanouman , est un des principaux objets du
culte idolatrique des Indous. Il recoit partout des marques distinguées de véné-
ration. Son image, telle qu'on la voit dépeinte ici, et souvent dans des attitudes
encore plus ridicules, se trouve représentée,, non seulement dans les temples,,
mais encore sur les grandes routes, sur le bord des rividres et des étangs, dans
les édifices publics et dans tous les lieux fréquentés. Anouhma est la divinité favo-
rite, surtout des dévots ou sectaires de Vichnou , qui lui rendent un culte spécial
et de prédilection. Dans les pays de I'Inde ol ces sectaires sont en grand nombre,
on rencontre & chaque pas 'image de leur dieu favori. Les plus dévots parmi eux
en portent toujours 'empreinte gravée sur de grandes médailles de cuivre ou d’argent
suspendues a leur cou.

Le nombre des singes, dans PInde, est trés-considérable. Ils vont par bandes,
souvent de plus de cent ; et comme ils sont sous la protection de la superstition du
pays, ils sont trés-hardis; ils ne craignent pas l'approche de lhomme. Ils entrent
familiérement dans les maisons, d’ot1 Pon ose & peine les chasser, quoiqu’ils y causent
souvent de grands dommages, pillant, renversant et détruisant tout ce qui leur tombe
sous la main. Cest un dieun, personne n'oserait lui faire du mal. On voit souvent
des dévots indous leur porter dans les lieux ou ils sont réunis en grand nombre, de
la nourriture, comme du riz cuit, des fruits, etc., croyant exercer par 1 un acte
de charité du plus grand mérite.

Anouhma est le général de Parmée de singes que le dieu Rama leva lorsqu’il alla
attaquer le fameux géant Réavana et faire la conquéte de lile Lanka (ou Ceylan).
Ce dieu, puissamment secondé de ces redoutables auxiliaires , Téussit complétement

dans son entreprise. L’histoire de cette terrible armée de satyres et de leur vaillant

»

o

général Anouhma, se trouve rapportée avec le plus grand détail dans le célébre poéme
épique indien connu sous le nom de Rémdyana. :

(svin® Liv. rvr. 1.)
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SYPAYE .. SIPAHY.

Ce mot est un terme persan qui signifie soldat, et c’est sous ce nom qu’on désigne
les militaires naturels du pays qui servent dans les armées européennes de I'Inde.
Les Anglais en ont environ deux cent mille & leur service, commandés par des
officiers européens, trés-bien équipés et supérieurement disciplinés. Clest cette armée
de sypayes qui constitue leur force ‘Physique dans PInde. Aussi ils en prennent le plus
grand soin, et thchent de les attacher a leur gouvernement par tous les moyens
possibles, leur donnant une bonne solde, et les payant réguliérement, les faisant
soigner dans leurs maladies, continuant la paie des invalides ou de ceux qui sont
griévement blessés dans les combats, jusqu’a leur mort , payant aux veuves et aux
orphelins de ceux qui tombent sur le champ de bataille, la solde dont ils jouissaient
durant leur vie.

Le portrait ci-joint représente un sypaye durant le service. Hors du service, ils
quittent leurs uniformes, se revétent des mémes habits que les autres habitants, et
n’ont rien qui les distingue de la foule. '

La profession des armes appartenait jadis exclusivement A la tribu des Kchatria,
la seconde et la plus noble aprés celle des Brahmanes. Eux seuls avaient le droit de
faire la guerre, et aucune autre tribu n’était admise A cette honorable profession.
Dans les temps modernes, les institutions des Indous sur ce point ont subi une altéra-
tion totale. Aujourd’hui toutes les castes sans exception, depuis le Brahmane jusqu’au
Pariah, sont admises, et tout le monde peut parvenir successivement aux grades
militaires les plus élevés. On voit quelquefois , méme chez les princes indous, des
Pariahs colonels de régimens. Cependant les Rédjahpoutras du nord de VInde, qui
sont les descendans des anciens Kchatriah, continuent généralement de se livrer 4 la
profession des armes, et passent pour d’excellents soldats. :

Les sypayes disciplinés et commandés par des officiers européens, font de bonnes
troupes. lls supportent les fatigues de la guerre beaucoup mieux que les troupes

europeennes, mais il sen faut de beaucoup qu'ils égalent ces derniéres en courage et
en bravoure.

(xvin* Liv. rr. 1.}
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DOMBERS,

JONGLEURS INDIENS.

T s v —

La tribu des Dombers, répandue dans toutes les parties de 'Inde, est composée
de funambules, saltimbanques, faiseurs de tours d’adresse et de force, escamo-
. teurs, etc. On trouve dans toutes les provinces des bandes organisées de ces jongleurs
qui parcourent le pays, et ne vivent que de ces professions, auxquelles ils sont
exercés dés leur bas age, afin de faire prendre de bonne heure 4 leurs membres les
plis, la souplesse et I'élasticité nécessaires pour exercer les emplois auxquels ils sont
destinés. Les hommes et les femmes sont acteurs dans cette profession ; ce sont
méme ces derniéres qui exécutent les tours les plus difficiles et les plus périlleux.
Ils voyagent sans cesse d’'un lieu & un autre pour exercer leur profession. On les
trouve aux fétes du pays, aux foires, aux marchés, dans les grandes réunions qui
ont lieu a l'occasion des mariages et autres fétes de famille, partout enfin ot il y
a des rassemblements considérables , oti, pour un modique salaire, ils amusent le
public par la variété de leurs tours de force ou d’adresse. Ils exécutent des choses
vraiment étonnantes; ils font prendre & leurs membres les positions les plus forcées
et les plus périlleuses, et en fait de souplesse, d’adresse et de force , ils'sont beaucoup
supérieurs & nos jongleurs européens. On en voit qui courent pieds nus, sans se
blesser , sur des lances trés-pointues et bien acérées ; dautres qui dansent sur la
corde, ayant sur leurs épaules un 4non ou un bouc dont le mouvement presque
continuel ne leur fait jamais perdre I'équilibre. Des femmes grimpent sur un bambou
de la hauteur de plus de trente pieds, et qui n’a pas plus de trois pouces de diamétre
au sommet ; sur son extrémité supérieure elles appuient le nombril, et tenant leurs
Jambes et leurs bras étendus en I'air, elles donnent A tout le corps un mouvement
rotatoire qui le fait tourner sur ce bambou presque avec autant de vélocité qu’une
meule de moulin. Les plis qu’ils donnent A leurs membres, et la force dont ils font
preuve, en portant dans les positions les plus génantes des fardeaux, des poids.de trois
4 quatre quintaux, sont presque incroyables.

Cette caste des Dombers est partouf tenue dans le mépris. Ceux qui la composent,,
hommes et femmes, vivent publiquement dans la crapule, et s'adonnent A toute sorte
de vices. Leur intempérance est la principale cause de leur extréme pauvreté. A leur
vil métier, leurs femmes ajoutent la profession encore bien plus dégradante de la

prostitution, A laquelle elles se livrent sans honte et sans retenue.

(xvin® iy, vr, 11.)
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CALLER,

CASTE DE VOLEURS.

Ce mot tamoul caller signifie littéralement voleurs, et quelque incroyable que
cela puisse paraitre, la caste des voleurs, cest-d-dire des personnes qui exercent ce
honteux et odieux métier par droit de naissance, entre dans le tableau de la civili-
sation indienne. La tribu des voleurs est méme une des castes les plus distinguées
parmi les Shotidras. Ils ne rougissent nullement de leur naissance ou de leur infime
profession, et si on demande & un individu de cette tribu qui il est, il xépond
hardiment, je suis un voleur! Le vol n’a rien d'infamant pour eux, parce qu'en
s’y livrant, ils sont censés faire leur métier et user d’'un droit qu’ils tirent de lear
naissance et du rang qu’ils occupent dans P'erdre social. Ils sont trés-nombreux dans
les provifices du sud de la presqu’ile de 'Inde. Ils abondent surtout dans le Maduré,
le Marava et prés du cap Comorin. Sils sont pris sur le fait, on les oblige de
restituer les choses volées; mais §'ils ne sont découverts qu’aprés qu’ils ont mis leur
butin en lieu de streté, il est rare qu’ils soient poursuivis devant les cours de justice,
parce qu’en volant ils sont censés avoir usé d’un droit qui leur est acquis. Les ha-
bitants, pour se mettre & couvert de leurs déprédations, s'abonnent avec leurs chefs,
et moyennant une petite rétribution annuelle de dix & douze sous, et une ou deux
volailles, ils sont stirs de voir leurs propriétés respectées, et peuvent dormir tran-
quilles. Si par méprise ou autrement il se commettait quelque vol chez les personnes
ainsi abonnées, les chefs de la tribu, fidéles a leurs engagements, leur feraient rendre
exactement la chose volée ou I'équivalent.

Cette caste de voleurs a plusieurs bandes organisées et disciplinées a leur maniére,
qui, sous des chefs habiles, font souvent des excursions nocturnes, et vont piller des
villages isolés et éloignés du lieu de leur domicile. Aprés s'étre gorgés de butin, ils
viennent le partager avec les gens de leur parti. Cependant comme le vol n’enrichit
pas ordinairement, et que la ou il y a tant de milliers de voleurs, cette infame
profession ne peut pas faire subsister tant de monde, presque tous ou la plupart se
livrent aux travaux de Vagriculture, ou exercent d’autres professions plus honnétes

que celle & laquelle leur naissance leur donne des titres.

(xvin® v, L. 1v.)
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DJITTYS,

LUTTEURS.

On ne peut mieux comparer les personnes de cette profession qu’aux boxeurs
anglais. Ceux qui s’y livrent forment une tribu distincte qui, ainsi que toutes les
autres, est héréditaire, et se transmet des peres aux enfans de génération en géné-
ration. Cette caste n’est pas cependant trés-nombreuse, mais elle est généralement
‘composée de beaux hommes, bien faits, forts, et d'une constitution athlétique.
Ceux qui ne possédent pas assez de force physique pour se livrer aux exercices violens
de la lutte, sadonnent a l'agriculture, au commerce, & la médecine, etc. Les princes
du pays ont a leur solde des boxeurs, qui exercent leur profession dans les grandes
occasions. (lest surtout dans les fétes publiques que les lutteurs se rendent de toutes
les parties de I'Inde pour y prendre part, en se livrant & leurs exercices barbares, et
pour disputer les prix quelquefois considérables décernés aux vainqueurs. Une féte
célébre, connue sous le nom de Dassara, a lieu dans 'Inde tous les ans & la nou-
velle lune d’octobre , et dure dix jours. Les militaires surtout la solennisent avec
pompe. Durant tout le tems que dure la fcte, les princes du pays donnent des
spectacles publics, auxquels assiste une foule immense de peuple. Les Djittys accourus
de tous les pays s’y livrent chaque jour des combats. Ceux qui doivent entrer en lice
se font inscrire d’avance. L’heure de la lutte arrivée, les combattants se présentent
dans laréne, formée au milieu de la multitude, n’ayant dautre vétement qu’un
calecon étroit qui descend jusqu’a la moitié de la cuisse. Le poignet droit est garni
d’une espéce de gantelet de corne ou d'ivoire. Les deax combattants se fixent durant
quelque temps avec des regards significatifs, ils s'approchent 'un de 'autre, tournent
autour, s'observent mutuellement afin de connaitre par leurs mouvements le fort et
le faible de leur antagoniste. Ils avancent, puis ils reculent , ils s'assénent quelques
coups de poing, mais il est en général défendu de frapper sur quelque autre partie du
corps que la tete. Ils se serrent de plus prés, le sang coule, ils se saisissent, se déga-
gent, prennent haleine, reviennent au combat. Les coups de poing redoublent, le sang
ruisselle; ils se saisissent corps a corps, se dégagent encore, se saisissent de nouveau,,
se terrassent; étendus par terre, les coups de poing continuent encore. Enfin, 'un
des deux est déclaré vainqueur. On les sépare le corps tout couvert de sang; ils vont
Pétancher, se faire panser, et reviennent pour recevoir le prix dii A leur brutale
bravoure. Ceux-la font place a d’autres qui renouvellent la méme scéne, et ce
spectacle barbare dure des heures entiéres, 2 la grande satisfaction de la multitude

abrutie, qui le contemple et y applaudit.

(xv1u® Liv, ru. v.)
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SARADA CAREN,

CHANTEURS AMBULANTS.

Ce mot signifie littéralement louangeurs , et il est donné & des personnes de
diverses castes dont unique métier est d’aller chanter des louanges en 'honneur des
personnes qui veulent les entendre, et les récompenser pour leurs peines et pour les
fades adulations qui leur sont adressées par ces étres vils, qui trouvent moins pénible
de gagner leur vie par des bassesses que par des travaux corporels. On voit des per-
“sonnes de diverses tribus exercer ce métier. Cependant la plupart sont des Télingas,
d’une tribu connue sous la dénomination de Battou. lls savent par cceur certains
lieux communs de poésie, certaines formules banales de compliments auxquels ils
ne font qu’adapter les noms des personnes qu’ils veulent louer. Plusieurs de ces der-
niers, pensant que ces hymnes ont été faites exprés pour eux, et qu'ils méritent bien
les louanges qui leur sont adressées, récompensent généreusement ces vils adulateurs.
Lorsqu’ils chantent en public devant des réunions, ils choisissent quelque morceau
indécent de poésie, faisant allusion a quelque circonstance de la vie libertine de leurs
dieux, ou a quelque trait d’histoire du pays. En chantant, ils saccompagnent d’une
espéce de guitare, a laquelle ils font rendre des sons bien peu en harmonie avec celui
de leurs voix, mais ils ont affaire & des auditeurs qui ne sont pas difficiles sur ce
point. Aprés avoir diverti quelque tems l'assemblée par leur chant et le son discor-
dant de leur instrument, ils font une collecte dont ils sont trés-contens, si elle
s'éléve a la valeur de deux ou trois sous. Les personnes de cette profession, ainsi que

les autres baladins qui abondent dans le pays, vivent dans la misére et le mépris.

(xvim® Liv. ru, vi.)
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SOUPRAMANY-SAMY .« SOUBRAHMANYA.

Ce dieu du second rang est un des fils de Shiva. Il est ordinairement adoré sous
la forme d’un serpent monstrueux, auquel on donne les noms &’ 4nanta et Mahd
secha. Le dieu Vichnou est représenté dormant sur les eaux de 'Océan , soutenu
sur la téte de ce serpent, ou de Soubrahmanya sous la forme de ce monstrueux et
redoutable reptile. C’est donc & Soubrahmanya que se rapporte le culte religieux
rendu partout dans 'Inde aux serpents, et surtout aux plus veniimeux de tous, le
serpent a sonnettes , connu dans le midi de Inde sous le nom de Naga pambou,
appelé en portugais cobra de capello ou serpent & chapeau. Ce nom lui est venu de
Pespéce de chaperon qui, lorsqu’il est irrité, se forme sur sa téte par ladilatation ou
Pextension de sa peau. Son venin est si actif que sa morsure cause quelquefois la
mort dans un quart d’heure. On voit plusieurs temples érigés en I'honneur des ser-
pents ou de Soubrahmanya. De gros serpents y ont établi leur demeure, et
tous les jours les Brahmanes et autres dévots viennent leur offrir leurs adorations
et des sacrifices consistant en bananes, beurre, lait et autres substances qui sont la
nourriturede ces dangereux reptiles. On en voit Vimage sculptée sur des pierres, sur
les grandes routes, dans la plupart des temples et autres lieux fréquentés par le pu-
blic. Lorsqu’ils s'introduisent dans les maisons, ceux qui les habitent n’osent pas
chasser ces hotes dangereux. On en voit o1 des serpents sont.établis & demeure fixe
depuis des années, et ol ils sont entretenus et choyés par ceux qui partagent avec
eux la méme demeure. Bien loin de les craindre , les habitants les regardent comme
des génies tutélaires, les adorent en se prosternant devant eux, et les nourrissent
avec du lait, du beurre et d’autres substances. 1l est rare qu’ils soient exposés A des
accidents ; vivant toujours ensemble, ils s'apprivoisent avec ceux qui les entretiennent
si bien. On rencontre souvent des dévots allant chercher dans les champs les trous
dans lesquels les serpents ont établi leur demeure , et les visitant pour leur offrir leurs
adorations et leur porter de la nourriture, surtout du lait, dont ils sont trés-friands.
On célébre dans toute PInde, au mois de décembre, une féte solennelle appelée
Nagara-pantchamy, en Phonneur des serpents, ou de Soubrahmanya sous la forme de

ce reptile. Tuer un serpent serait un crime irrémissible , et qui exposerait aux plus
grands dangers celui qui Paurait commis.

(x1x® Lav. 1L, I
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CHINNAPPA.,

Le sujet représenté ici est de la vile caste des Pariahs, dont il a déja été plusieurs
fois fait mention dans cet ouvrage. De toutes les tribus indiennes, celle des Pariahs
est , sans contredit , la plus avilie et la plus dégradée. On ne trouve dans Phistoire des
nations anciennes et modernes aucun exemple d’une pareille abjection. Bannis de la
société des autres hommes, ils sont un sujet d’exécration générale, partout traités avec
dureté, insultés, battus sans pouvoir repousser les injures et les insultes dont ils sont
Pobjet. Il ne leur est pas permis d’habiter dans les mémes lieux que les autres castes,
et ils sont obligés de se batir, & une distance considérable des maisons des autres ha-
bitants, de misérables huttes,ou ils font leur séjour avecleurs femmes et leurs enfants.
Ils ne sont jamais admis dans les temples, qui seraient souillés par leur présence. Ils ne
peuvent pas s'approcher des personnes d’'une autre caste , et quand ils ont 4 parler &
quelqu’un, ils doivent se tenir & une certaine distance,afin que celui & qui ils adressent
la parole nesoit pas exposé & étre souillé par leur haleine ou par leur-attouchement.
Ils w’ont pas méme, dans plusieurs provinces, la permission de labourer la terre pour
leur compte, en prenant & ferme les terres du gouvernement; mais ils sont obligés de se
louer aux autres castes, qui, pour un modique salaire, leur font exercer sous lenrs
ordres les travaux les plus pénibles de Vagriculture , et tous les offices les plus vils,
tels que d’enlever les immondices, soigner les beeufs et les chevaux, balayer les rues,
nettoyer les écuries , etc. Leurs maitres peuvent les injurier, les battre et les maltrai-
ter tant qu'il leur plait, sans que cela tire a conséquence, et sans avoir & craindre
de représailles de leur part. Aussi c’est un dire assez commun parmi ces malheu-
reux Pariahs, gu’ils sont nés pour travailler et étre battus. Leur condition est, sous
tous les rapports, bien pire que celle des esclaves dans les colonies européennes. A la
vérité, les Pariahs de 'Inde ne sont pas vendus comme esclaves, mais ils le sont en
effet.

Les Pariahs vivent généralement dans une grande pauvreté; ils ne sont vétus que
de haillons, et la plupart vont presque nus. Ils sont trés-adonnés a Vivrognerie; ils se
nourrissent des alimens les p’liis infects et les plus révoltants; ils courent comme des
chiens affamés sur les cadavres qu'on jette a la voierie, en enlevant la chair & demi
pourrie, et vont la dévorer dans leurs cabanes. Cependant ceux qui sont au service
des Européens jouissent de plus d’aisance et d’indépendance que les autres, car les
Européens sont obligés d’admettre ces vils Pariahs A leur service, parce que les
membres des autres castes ne consentiraient jamais 4 exercer aupres d’eux des services
trés-vils. D’aprés leurs préjugés, aucun Indien autre que des Pariahs ne voudrait, par
exemple, servir de cuisinier & un Européen, étre son palefrenier, frotter et cirer ses
bottes et ses souliers,etc. , etc.: ils sont donc obligés d’avoir recours a des domestiques.
Pariahs pour ces genres de services; ces derniers ne se refusent a rien.

(x1x¢ niv. rr. 11.)
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DJANGOUMAS.
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Les Djangoumas différent peu des Pandarams. Comme ces derniers, ils appartien-
nent & la secte de Shiva, et en sont les chefs; ils sont en trés-grand nombre & l'ouest
de la presqu’ile de I'Inde. Ils y forment la majorité de la population parmi la caste
des Shotidras surtout, qui compose la plus nombreuse de toutes les tribus indiennes,
elle seule renfermant énviron les trois quarts de la population. Il faut remarquer que,
parmi ces sectaires, on voit peu de personnes appartenantaux hautes tribus, et sur-
tout & celle de BrahmA. Ces derniers restent étrangers a ces divisions de secte, et
rendent un culte égal & Shiva et & Vichnou , sans préférer I'un 4 lautre.

Les Djangoumas vivent retirés dans des ermitages, ainsi que les Pandarams ; parmi
eux, un grand nombre sont célibataires, quelques-uns sont mariés, mais ces derniers
ne jouissent pas de I'estime qui environne ceux qui sont censés exercer 'empire sur
leurs passions en s'abstenant de tout commerce avec les femmes, quoique cependant
un grand nombre d’entre eux ne passent pas pour étre fort scrupulevx sur Vobser-
vance de la vertu de chasteté. Néanmoins si les scandales de ces derniers devenaient
trop publics, ils seraient destitués par leurs supérieurs, car il existe parmi eux une
sorte d’hiérarchie ecclésiastique qui assujétit le clergé inférieur  I'autorité d’'une es-
péce de pontifes chargés de surveiller leur conduite et de leur infliger des peines plus
ou moins graves, selon la nature de leurs délits. Les Djangoumas et les Pandarons
portent un costume qui leur est particulier ; leurs vétemens sont partout d’un jaune
foncé : ils ne peuvent pas en avoir d’autre couleur. Auprés de leurs ermitages, aux-
quels on donne le nom de Matta, on voit une petite pagode qui leur sert de chapelle,
et ou ils vont trois fois par jour, le matin, & midi et le soir, offrir des adorations,
des pricres et des sacrifices & Vidole infime du Lingam, dont ils portent toujours
I'image suspendue & leur cou renfermée dans une boite d’argent. Le reste du tems
devrait étre consacré & la contemplation des grandeurs et des perfections du dieu
Shiva, 4 la lecture des livres sacrés qui se rapportent a cette divinité, et & donner
audience & ceux de leurs disciples qui viennent souvent les visiter pour les consulter
sur différents sujets, pour s'instruire ou pour s'édifier. Mais personne ne doit se pré-
senter a eux les mains vides, tous doivent leur apporter quelque présent en argent
ou en denrées. Outre les dons considérables que les Djangoumas et les Pandarons
recoivent des dévots, ils ont obtenu presque partout de la générosité des princes du
pays des terres exemptes de toute redevance, qu'ils font cultiver pour leur compte.
Aprés avoir prélevé sur leurs différentes sources de revenu ce qui est nécessairea leur
entretien , ils doivent dépenser le superflu en bonnes ceuvres, et exercer surtout
Phospitalité envers toutes les personnes de leur secte qui les visitent ou qui passent
par leurs ermitages. Le nombre de voyageurs quils ont & entretenir est quelquefois
considérable, mais ils ne peuvent renvoyer personne sans lui avoir servi & manger.
Ils parcourent de tems en tems leurs districts respectifs pour visiter leurs disciples,
pour voir si tout est en régle parmi eux, s'il ne s’y passe rien de contraire aux usages
de la secte, pour punir ceux qui les ont transgressés, et surtout pour lever le tribut
quon est dans I'usage de leur payer. Ils voyagent toujours montés sur un beeuf, mon-
ture favorite de leur dieu Shiva. — Aprés le Lingam, le principal objet du culte de
la secte de Shiva, cest le taureau appelé Bassouva,dont on voit 'image représentée
dans tous les temples dédiés A cette divinité, et devant laquelle les dévots ne man-
quent pas de se prosterner aprés avoir rendu leurs premiers hommages au Lingam.

(x1x® w1v. vn, 11
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PANDARONS.

Les Pandarons ou Pandarams sont les pretres de la secte de Shiva. Les Hindous sont
divisés en deux principales sectes religieuses, qui vivent dans un état d’opposition
continuelle Pune & Pégard de I'autre; ce sont la secte de Vichnou et celle de Shiva.
L’une et Pautre ont de nombreux adhérents, et chacune d’elles adore exclusivement
la divinité a laquelle elle s'est attachée, sans faire aucun cas de l'autre, dont elle ne
parle jamais qu'en termes de mépris. Ces sectaires ont leurs temples respectifs, leurs
cérémonies particuliéres, leur culte spécial, et leur maniére différente de vivre. Ils
ont souvent, sur la prééminence de leurs dieux, des querelles et des altercations trés-
vives, qui dégénérent quelquefois en batailles. Ils vivent dans une méfiance conti-
nuelle les uns des autres. Les Pandarons et autres dévots de Shiva ménent une vie
austére. Ainsi que les Brahmanes, ils s’abstiennent de toute nourriture animale et de
toute espéce de liqueurs enivrantes, et ne vivent que de laitage et de végétaux, tandis
que les dévots de Vichnou se font partout remarquer par leur excessive intempé-
rance, se nourrissent de la chair de toutes les espéces ‘d’animaux, méme les plus
immondes, la seule chair de vache exceptée, et usant sans modération de toute sorte
de liqueurs et autres drogues enivrantes, au mépris des usages du pays les plus sacrés
etles plus universellement observés. ;

Les dévots de ces deux sectes se distinguent par des signes extérieurs auxquels il est
impossible de se méprendre : les Pandarons et autres dévots de Shiva sont aisément
reconnaissables aux cendres de bouse de vache dont ils se frottent le front, les bras et
la poitrine, et mieux encore par le signe appelé Lingam , qu'ils portent suspendu 2
leur cou renfermé dans une boite d’argent ou de cuivre, ou enchéssé dans de petits
tubes attachés A leurs bras ou & leurs cheveux. On ne peut rien voir de plus indé-
cent que ce signe abominable du Lingam, objet du culte des Pandarons. Il représente
d’une maniére expressive verenda utriusque sexus in statu copulationis. On rougit
vraiment de donner, méme dans une langue morte, la définition de ce symbole, auquel
tous les dévots de Shiva offrent des adorations et des sacrifices plusieurs fois chaque
jour. On en trouve la représentation, non seulement dans tous les temples dédiés &
Shiva, mais encore sur les grandes routes, dans les places publiques, dans les chau-
deries , sur le bord des étangs, etc. Les dévots qui passent devant cette abominable
idole, quelque part qu’elle se trouve, ne manquent pas de sarréter pour adorer.

Le signe distinctif des dévots de Vichnou est la figure appelée Nahman , qu’ils dé-
crivent sur leur front. Elle est composée de trois lignes perpendiculaires en forme de
trident, dont les deux lignes collatérales sont formées d’'une espéce de craie blanche, et
la ligne du milieu est rouge. On ne saurait rien concevoir de plus infime que ce
signe. Il a une signification si abominable que nous n’osons pas en donner la définition
méme dans une langue morte.

Ces signes caractéristiques des deux principales sectes des Hindous, le Lingam et le
Nahman , quelque repoussants qu’ils soient en eux-mémes, paraissent navoir été
dans V'origine qu’une grossiére allégorie du grand pouvoir de la nature qui perpétue
Pexistence de tous les étres. Pour en donner une idée frappante & un peuple ignorant,
et qui ne se conduit que par I'impression des sens, les premiers législateurs indiens
ont cru nécessaire de le représenter par les organes extérieurs de la génération, source
de cette force irrésistible qui reproduit les étres.

(x1x® Ly, rr, 1v.)
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PORTEURS D’EAU DU GANGE.

Les personnes qui exercent cet emploi sont des espéces de Sanniassy ou pénitents,
qulon rencontre partout dans le pays. Les caux du Gange sont tres-vénerées dans
PInde. Les Hindous comptent sept riviéres sacrées, dont les eaux saintes possedent
plus ou moins de vertu; mais celles du Gange surpassent toutes les autres en mérite.
Faire une seule ablution dans ses eaux suffit pour effacer toutes les souillures exté-
rieures et intérieures qu'on peutavoir contractées, et pour attirer le pardon de tous
les péchés et de tous les crimes qu’on peut avoir commis. Boire quelques gouttes de
cette eau purifiante, quand on ne peut pas se laver dans le fleuve, produit le meme
effet. Etit-on commis Phomicide, le vol , Padultére, le parjure, tous les crimes enfin,
tout est pardonné, quand on a le bonheur de se baigner dans le Gange ou de boire
de ses eaux. Les morts qu’on ensevelit dans ces eaux sacrées sont assurés d’obtenir le
Sparga (paradis des Indiens). En vertu de cette croyance, ceux qui habitent sur les
bords ou dans le voisinage du Gange n’attendent pas que leurs parents soient morts
pour les ensevelir dans les eaux du fleuve ; mais aussitot qu'ils sonta Pagonie et qu’il
n’y a plus d’espérance de vie, on les transporte sur le rivage, ol on les dépose jus-
qu’a ce que leretour de la marée vienne les enlever pour les transporter au Svarga,
A moins que les crocodiles, qui sont en grand nombre dans ce fleuve, ne les arretent
au passage pour en faire leur proie, ce qui arrive presque toujours.

Les eaux du Gange possédant tant de vertus, il ne doit pas paraitre surprenant que
les habitants du pays qui vivent & une grande distance du fleuve désirent avec tant
d’ardeur de se procurer de quelque autre maniére les avantages dont jouissent ceux
qui vivent dans son voisinage. Pour satisfaire & leurs pieux désirs, on rencontre par-
tout des pénitents qui se vouent a ce genre de service, et transportent de tous les cotés,
quelquefois & une distance de plus de trois cents lieues, ces eaux sacrées puisées dans
le Gange, contenues dans de grandes cruches de cuivre scellées sur les lieux du sceau
des officiers chargés de la distribution de cette eau lustrale, et munis de bons certifi-
cats, qui attestent que clestde la véritable eau purifiante du fleuve sacré. Cependant,
lorsque Peau sainte commence 4 s'épuiser, les porteurs ne se font pas scrupule
d’y suppléer en remplissant leurs cruches de 'eau du premier étang qu’ils trouvent
sur leur route. Pour justifier cette fraude, ils disent que 'eau du Gange a tant de vertus,
que quelques gouttes suffisent pour communiquer leur sainteté & celle qu’on y ajoute,
quelle qu’en soit la quantité. On rencontre souvent ces porteurs d’eau du Gange
dans les villes et villages, leurs cruches sur leurs épaules, criant & haute voix : Gangai-
tirtam! Gangai-tirtam! ou Eau bénite du Gange! eau bénite du Gange! A ces
mots, les habitants, surtout les femmes, sortent de leurs maisons, portant de petits
vases de cuivre, et recoivent avecle plus grand empressement, de la cruche du péni-
tent, une quantité d’eau sainte proportionnée aux largesses qu'ils lui font ; car on doit
bien supposer qu’il ne la donne pas pour rien. Le nombre des personnes qui vivent
dans PInde de ce commerce de I'eau sacrée du Gange dépasse peut-€tre un million.

(BXE LIV, pPL. 1'.;1
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LADA-SANNIASSY .. BAIRAGUL

Les deux premiers mots tamouls signifient pénitents nus. Les personnes de cette
dénomination sont aussi assez généralement désignées sous les noms de Bairaguis et
Yoguy ; le dernier signifie contemplatif.

Les autetrs grecs nous ont parlé de ces anciens philosophes hindous déja connus de
leur tems, et ils leur ont donné le nom de Gymnosophistes, sages entiérement nus,
qui , séparés du monde, vivaient dans des ermitages isolés au milien des déserts ou
des foréts, menant une vie dure, bravant l'intempérie des saisons, n'ayant d’autre
nourriture que les fruits sauvages, les racines et les herbes qui croissaient spontané-
ment autour de leurs ermitages, n’entretenant plus aucun commerce avec le monde,
auquel ils avaient entiérement renoncé, s'attachant surtout & subjuguer leurs sens et
4 dompter les passions dont les mondains étaient esclaves, se livrant & la contem-
plation et & I'étude de la philosophie, de la métaphysique, del'astronomie, et autres
sciences abstraites, et recevant les hommages que les dévots, et surtout les princes,
venaient leur rendre de tems en tems. Il parait, par le récit des auteurs grecs, que
ces anciens philosophes existaient encore & époque de I'invasion d’Alexandre-le-
Grand. Ils sont désignés par les auteurs indiens sous le nom de Vanaprastha , qui
signifie habitant des déserts. Cette classe ’hommes est & présent éteinte, et on au-
rait tort de confondre, comme Vont fait quelques auteurs modernes, ces célebres
Gymnosophistes anciens avec les modernes Lada-Sanniassy ou Yoguy, dont il est
ici question. Ces derniers sont des fourbes ignorans et abrutis, qui, quoique jouis-
sant d’une espéce de tolérance parmi un peuple simple et crédule, n’obtiennent que
peu de considération dans le public. Ces imposteurs vont entiérement nus nuit et
jour, et parcourent le pays souvent par bandes, vivant d’aumones qu’ils demandent,
ou plutét qu’ils exigent partout avec insolence. Ce qui surprend le plus les étran-
gers, cest de voir que la passion qui exerce le plus violent empire sur la plupart
des hommes ne parait avoir aucune prise sur eux, et qu'aucun des objets les plus ca-
pables de I'exciter ne fait sur ces pénitents la moindre impression. On allégue plusieurs
raisons physiques pour rendre compte de l'inertie de ces prétendus pénitents. Plusieurs
disent qu’ils se la procurent par des excés de libertinage si monstrueux, que la pu-
deur défend de les mentionner, et qui finissent par les rendre tout-a-fait impuissants.
D’autres prétendent qu'ils ont recours pour cela & des procédés chimiques et a diffé-
rents remédes, qui produisent cet effet. Un plus grand nombre soutiennent que,
pour ‘obtenir cette fin, ils suspendent, durant long-temps, a la partie qu’ils veulent
amortir, un poids qu’ils trainent avec effort pendant des années, et jusqu’a ce que
les nerfs et les fibres déracinés, ou extrémement affaiblis, ne puissent plus exercer
leurs fonctions.—On rencontre les Lada-Sanniassy dans les bazars et autres endroits
publics exposés dans leur nudité cynique aux yeux du public, et demaundant 1mpé-
rieusement Pauméne. Ce sont surtout les femmes stériles qui sont les plus dévotes
envers eux, s’i.maginant que les largesses qu’ils leur font leur procureront la fécon-
dité; et, le croira-t-on? quelques-unes poussent la crédulité, ou plutot linfamie,
jusqu'au point de deyote osculari verenda de ces imposteurs.

(xix® v, PL, v1.)
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MARIYAMMALI,

DEESSE DE LA PETITE-VEROLE.

e —

Mdriou Mdriyammai (1), nommée Shitald dans 'Inde septentrionale, est la déesse
de la petite-vérole; elle a dans les provinces du sud plusieurs autres noms. Il est
probable que son culte est originaire de cette partie de I'Inde, et que de 1 il sest
répandu dans I'Orissa et dans le Bengale, ou cette déesse n’a d’ailleurs qu’un assez
petit nombre de fideles. Les Tamouls ont identifié Mariyammai avec Rénouka, épouse
de Djamadagni, dont Vhistoire est diversement racontée dans les Pourénas; ils ont
adopté une de ces versions, et y ont ajouté des circonstances qui ne peuvent avoir éé
imaginées qu'au-dela du Kritsna. Rénouka devait & sa pureté le pouvoir de saisir les
¢léments sous toutes les formes; un jour qu’elle avait condensé de Peau en boule, pour
la rapporter & la maison de son époux, elle vit passer dans lair un beau Gandharva;
elle éprouva des désirs et perdit la chasteté du coeur; Peau s'échappa aussitot de ses
mains. Djamadagni , assuré de son infidélité, ordonna 4 son fils Parashourama de lui
trancher la téte sur la place ou se faisaient les exécutions publiques; Parashourima
obéit avec résignation & cet ordre, et obtint de son pére, pour prix de son obéissance,
le mantra qui pouvait rappeler Rénouké a I'existence. Dans Vimpatience qu’il éprouvait
de rendre & sa mére ce devoir pieux, il courut a la place des exécutions, releva la téte
de Rénouk, et y joignit, par une fatale erreur qu’il ne reconnut qu'aprés avoir pro-
noncé le mantra, le corps d’une paraitchi (2) récemment décapitée. Livrée dés-lors
aux infames passions des femmes de cetie caste, disposant néanmoins de Iénergie qui
lavait un moment abandonnée, elle commit d’effroyables excés; les dieux, pour
apaiser ses fureurs, lui accordérent le pouvoir d’infliger et de guérir la petite-vérole (3).
On la représente assise, tantot sur un trone, tant6t sur une fleur de lotus, la téte en-
tourée de flammes et surmontée de 'immense développement du chaperon d’un serpent
ndga, tenant d’une de ses quatre mains une épée, d’une autre un trishoitla, duneautre
un tambour oudoukou, et de la quatriéme un masque, embléme effrayant. La cou-
leur de feu de cette déesse fait sans doute allusion aux pustules enflammées dont
I'éruption est le signe extérieur de la maladie. Les Brahmanes et les Shotdras de
bonne caste ont un profond mépris pour le culte de Mariyammai, qui n’a presque
d’autres adorateurs que des Parias. Si un Shotidra veut lui adresser des priéres,
il entre dans la pagode,ou est placée la téte de la déesse; le corps est relégué  la porte
de cette pagode et livré aux adorations impures des Parias. Mariyammai réduite a
la condition de paraitchi, séparée de son fils Parashourama par sa propre dégradation,
obtint des dieux un nouveau fils né Paria; ce fils, digne de sa mére, aprés avoir été
empalé, devint le dieu des suppliciés. Les Parias lui rendent également un culte,
et considérent sa meére et lui comme les divinités tutélaires de leur nation. La féte de
Mariyammai a déja été décrite dans ce recueil.

(1) Ge mot est composé de mdri et de ammai (mére). On nomme encore cette déesse Mdriyatdl, de atdl, qui signific également
meére ; c'est aussi le titre que lui donnent les habitants du Bengale, en I'invoquant sous le nom de Md#d : elle est en effet associée
par les Indiens aux grandes Mdtri ou méres, qui paraissent étre des Shak#i ou énergies divines personnifiées. Le nom sanskrit
de cette déesse, Shitald (froide), fait sans doute allusion aux frissons fébriles qui sont un des symptomes de la petite-vérole.

(2) Femme de Paria.

(3) Les Chinois rendent aussi un culte & 'Esprit de la petite-vérole.

(xx* Liv. rr. 1)
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PERIRAYAPA.

Perirayapa (1)est unindividu de la caste Palli, agé de quarante ans. Pressé sans
doute par le souvenir de quelque péché dont il est permis d’apprécier la gravité, en
considérant celle de 'expiation, il a fait veeu d’accomplir la grande pénitence nommeée
par les jurisconsultes du Telingana et de I'Orissa dvadashavarchika ou de douze an-
nées; le devoir le moins rigoareux Imposé par cette pénitence est d’errer continuel-
lement de village en village, ne prenant d’autre nourriture que celle qu’on a mendiée
et obtenue de la compassion des hommes. Perirayapa , dont le zéle ne sest pas ar-
rété aux étroites limites des prescriptions légales, a voulu ajouter a leur sévérité, en
s'engageant & porter au cou, pendant toute la durée de sa pénitence, un grillage de
fer d'un poids considérable. Ce pieux pénitent a cependant enlevé quelque chose au
mérite de son action, en prenant le soin de placer de petits bourrelets de chiffons
entre les barreaux du grillage et ses épaules, que le contact immédiat du fer edit pu
écorcher. Le cadre de ce grillage étant trés-large , Perirayapa ne peut reposer sa téte
sur le sol ; cette position contrainte cesserait bientdt d’étre supportable, s'il ne placait
sous sa téte, lorsqu'il se couche, une large pierre pour la soutenir au niveau de
Pouverture dans laqﬁelle est passé son cou (2). Le signe dont est marqué le front
de Perirayapa a déja été expliqué plusieurs fois; il suffit pour indiquer la secte re-
ligieuse & laquelle appartient celui qui le porte. Ce fut & Yanaon, sur la cbte d'O-
rissa, que M. Geringer rencontra ce personnage et fit son portrait. Un autre instru-
ment de pénitence, peu différent de celui qui vient d’étre décrit , est une lame de fer
trés-large, nommée kapanam , que le patient s’attache également au cou.

On trouve dans les anciennes relations de nombreux récits de semblables actes de
pénitence ou d’exercices ascétiques non moins rudes imposés par un simple veeu fait
dans une intention religieuse : moins connue est la terrible et sanglante pénitence
nommeée pdyddam, qui consiste  se couper la langue en expiation de certains péchés.
On confondait autrefois sous le nom de Fakir les mendiants de toutes les nations et de
toutes les croyances, qui se livrent aux actes de cet ascétisme grossier ; cette erreur,
alors et aujourd’hui méme si difficile éviter, est peut-étre le jugement le plus sévé-
rement ironique qui ait été porté sur le mérite religieux de ces pratiques.

(1) Je conjecture que F'orthographe réguliére de ce mot est Periyardydpen ; apen (pére) ,ala fin des noms propres, est un titre
honorifique qui s’applique aux Chaiitirer de condition inférieure, tandis que les Pellajer recoivent et ajoutent a leur nom le titre
beaucoup plus honorable de Pillai (jeune homme). Chéampdn est le titre honorifique des Parias.

(2) Quelques religieux chinois, livrés & des pratiques de pénitence, ne s'imposent pas une moins rude mortification de la chair en
passant leur cou dans de lourdes cangues de bois, dont les bords extérieurs dépassent les extrémités des épaules.

(xx* riv. pr. )
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MUSICIENS.

Les musiciens ne constituent point une caste particuliére; mais comme ils appar-
tiennent généralement aux plus basses classes, que leur métier suppose d’ailleurs
moins de mérite, moins de pureté que le métier de macon ou de charpentier, ils ne
perdent rien individuellement du mépris qui s'attacherait 4 leur caste, s'ils en formaient
une. Il faut bien avouer que leur talent et leur respectabilité sont appréciés par les
Indiens & leur juste valeur. L/oreille la moins délicate est souvent assourdie et toujours
offensée par la bruyante dissonance de leur exécution musicale. Ils ne connaissent
que quatre formes générales d’instruments et quelques variétés de ces formes. Le pre-
mier de ces instruments, celui qui a été le plus diversifié, celui qui produit le plus
de bruit, c’est-a-dire leffet le plusagréable pour une oreille indienne, est le tambour;
il y a des tambours de toutes les dimensions, de toutes les formes , de toutes les ma-
tiéres, et pour ainsi dire de toutes les sectes; le nagar, ou grande timbale en bois
recouverte de peau (1); le mahdtalam, qu’on bat avec les doigts, pour régler les pas
des bayadéres; Voudoukow, qu'on tient d'une main et qu’on frappe de l'autre; le
perigai, remarquable par son volume; le pambai, composé de deux petits tambours
liés ensemble, qu’on fait sonner le plus souvent d’'un coté avec les doigts, de l'autre
avec les baguettes (2); le kidoubidi, qu’on bat avec une seule baguette; le parai, d'une
forme particuliére; le mourasou, grand tambour royal ; le tambattam, le tavil, le
tambou , et dautres variétés de cet instrument , auxquelles il faut ajouter deux espéces
de cymbales: le pambai appartient au culte de Firapatren et de quelques autres di-
vinités terribles; Voudoukou, au culte de Mariyammai; les pénitents de basse caste
qui demandent Yaumone au nom de cette Shakt jouent d'une espéce de tambour
nommée baini, qui sera décrite plus bas; les pénitents ZTader demandent aussi
Paumone en accompagnant leurs chants des sons d’un tambour plat et sourd. Le se-
cond des quatre instruments est la trompette, soit en cuivre, soit en coquillage;
le troisiéme, la fliite ou le hautbois, dont il y a plusieurs formes; le der-
nier, la guitare, dont le vinai est la forme la plus ordinaire (3), et dont le tambou-
rou est une variété; cet instrument, monté en cordes de métal, rend des sons durs
ct percants.

Il y a deux classes principales de musiciens , savoir, ceux qui sont nés musiciens,
cest-2-dire les enfans males des bayadéres, nés serviteurs de la pagode a laquelle ap-
partiennent leurs méres, et ceux qui n’exercent le métier de musiciens que dans cer-
taines occasions, cest-d-dire les Panichaver et les 4Ambatter, serviteurs publics et
salariés de la commune, qui doivent, entre autres services, celui d’écorcher le men-
ton et les oreilles des individus des autres castes, en leur double qualité de barbiers et
de musiciens. Ils recoivent ordinairement, pour remplir ce dernier office, un traite-
ment de quinze panam par mois.

(1) On peut en voir la représentation sur notre planche.
(2) 11 est représenté sur la planche en regard.
(3) C’est Vinstrument & cordes dont notre planche offre la représentation.

(xx° uiv. ri. 1)



PL.3. O | _ 20¢LIVY,

DD varky Gari



GARI,

OU CHAR TRAINE PAR DES BOEUFS.

Un des objets de luxe auxquels les Indiens du Madouré et du Tanjaour attachent le
plus de prix, est le gari ou char & deux roues trainé par des beeufs. Entre le radam (1)
ou ydganam sur lequel on promeéne les statues des dieux aux jours de fétes, et les
palanquins plus ou moins élégants dont V'usage est généralement permis & tous ceux
qui ont les moyensde le payer, se place le gari (2), réservé presque exclusivement aux
grands officiers de I'état et aux autres personnages de distinction. Ce char consiste
en un pavillon ouvert de quatre cdtés et s'arrondissant en dome, décoré de rideaux &
Pintérieur, et supporté par une espéce de caisse & laquelle sadapte un large et pesant
timon; ce timon, sur la partie plate duquel est agenouilléle conducteur, est garni a
son extrémité d’un joug attaché par des courroies au cou de deux beeufs & bosse (bos
gaveus); une double corde, passée dans les naseaux de ces beeufs (modkandngaya-
rou), sert a les guider. Ces animaux sont pleins de vigueur, et peuvent faire des courses
de vingt lieues par jour, pendant cinquante ou soixante jours de suite; leur allure
ordinaire est un trot rapide. On leur donne vers le milieu de la journée deux ou
trois boulettes d'une pate pétrie de froment, de beurre et de mélasse, et, sur le soir,
une mesure de pois chiches broyés et macérés dans 'eau. Le prix d’une couple de
ces beeufs s'éleéve quelquefois A cing cents roupies; on se plaita lear polir les cornes et
a les orner de cercles d’or, quelquefois méme 4 peindre de diverses couleurs leurs jambes
et leurs poitrails. La caisse sur laquelle repose le pavillon sert de coffre & provisions.
Sous le pavillon est assis, les jambes croisées et les reins appuyés sur des coussins, le
maitre de cet équipage dont Pensemble est d’une forme lourde et disgracieuse.

Il y a deux espéces de palanquins, qui sont distinguées moins encore par leurs
formes que par Pétiquette qui en régle usage. La premiére est celle dont la planche
du Paléagar (3) offre la représentation ; il faut observer seulement que sa forme peut
ctre aussi celle d’'un arc trés-courbé auquel est suspendue une litiére découverte; on
la nomme pallakou : Vautorité du prince en accorde 'usage comme un privilége. Les
Européens, qui depuis long-temps n’ont plus rien a solliciter des princes indiens, ont
adopté ce modéle,et I'ont perfectionné dans les modernes palanquins nommés palan-
quins du Bengale, qui ont,comme nos plus élégantes voitures,des porticres, des jalou-
sies, des stores, des glaces, des lanternes, et méme des armoiries. L/usage de la seconde
espéce de palanquins, nommée douli (4) ou kattouppallakou , est de droit commun .
sa forme est plus simple et son mouvement moins doux. Elle consiste en une corbeille
suspendue & une longue et grosse tige de bambou qui repose sur les épaules de
quatre hommes; un drap étendu sur la tige de bambou défend des rayons du soleil

la personne portée dans ce palanquin mouvant.

5 4 b
(1) 11 y a unc forme particuliére de radam, qui sert de char triomphal gux généraux commandant en chef; elle est trés-légére

. r X ’ ? -
et assez élégante; le dais, de couleur rouge, est supporté par quatre colonnes de bois dorées, et surmonté d'un petit drapeau.

(2) Gddi, prononcé gdri, est un mot mahratte.
(3) VI livraison,

(4) Douli ou doli est yraisemblablement une altération du tamoul #dii , qui signific toile suspendue a un bambou dans laquelle

on place les objels que lon veut transporter.
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SATADEVEN .. PENITENT VAICHNAVITE.

Les Satadeven (1), nommés Satani (2) et Satanana dans le Maissour, sont des pé-
nitents de la secte de Vichnou; ils se donnent & eux-mémes le titre de Shrivaichnou-
ver ou adorateurs de Vichnou par excellence; ils n’ont dailleurs & ce titre dautres
droits que ceux qui leur sont communs avec tous les autres bhakta dé Vichnou. Ils
affectent encore le titre de Shrivaichnouyapirdmaner on brahmanes vaichnavites;
ces préténtions sont hautement repoussées par les brahmanes de race, qui les traitent
de Choiitirer ; mais ils soutiennent avec ces brahmanes une rivalité qui n’est pas tou-
jours & Pavantage de ces derniers. Ils sont appuyés dans leur usurpation du rang de
brahmanes par l'autorité que leur accordent plusieurs tribus de Parias, celles sur-
tout de l'intérieur des terres, qui les reconnaissent pour leurs gourou, tandis qu'eux-
mémes, par une étrange contradiction que le sentiment religieux peut seul expli-
quer, avouent leur infériorité de naissance et la vanité de leurs prétentions, en
choisissant souvent leurs gourow dans Pordre des brahmanes de race. Les brahmanes,
moins touchés de leur humilité spirituelle que de leur rivalité mondaine, n’épar-
gnent aucun moyen de les rendreridicules et de leur témoigner leur mépris. On con-
naittrois divisions de Satanana,dont la premiére, qui fournit des gourou et des poiidjdr:
aux Parias, celle des P almikasatanana, n’a pas encore été bien observée; la seconde
est celle des Zricovelourou Satanana (3), qui réussit le mieux a parodier la vie pé-
nitente des brahmanes, qui n’adresse aucun culte aux Shakti et aux autres divinités
populaires, et qui sabstient rigoureusement de 'usage de la viande et des liqueurs
spiritueuses; la troisiéme, dont le nom tamoul est Kovilsatadeyer ou Satani des
temples, et & laquelle appartient probablement le personnage représenté sur notre
planche, affecte le titre de premiére, et ceux qui appartiennent & cette division, le
titre de chefs des Satadeven. Ils remplissent les fonctions de poddjdri dans les temples
de Vichnou; ils y récitent des priéres, font des libations d’eau sur la statue de ce
dieu, loignent d’huile fraiche, et 'ornent de guirlandes de fleurs que leurs femmes
tressent elles- mémes. L’eau ainsi versée sur la statue, et qui s’y est imprégnée de
particules d’huile rance, est soigneusement recueillie par les poddjdri, puis distri-
buée aux Shotidras qui la boivent ou la répandent sur leur téte au moment de la
priére. Les Satani ont exclusivement le droit de toucher la statue et de la placer sur
le radam ou char sacré, lorsqu’ils se préparent & faire une procession; ils aban-
donnent aux Shotidras le laborieux honneur de tirer le char avec des cordes. Quel-
ques-uns consacrent leur vie & cultiver des fleurs pour l'usage des temples; d’autres
prennent le vétement rouge ou jaune des pénitents et vont demander 'aumone en
chantant les lonanges de Vichnou et en accompagnant leur voix des sons du vinaz et
du talam ; ils portent , soit 4 la main, soit sur leur téte, le vase de cuivre dans lequel
ils recoivent les aumones qu’on leur fait.

(1) Ce mot est vraisemblablement altération tamoule du sanskrit djdtadéoa (brahmane né, ou méme simplement brahmane) ;
il déclare leurs prétentions aux priviléges de la naissance brahmanique, Il ne parait pas possible que la premiére partie de ce mot
réponde au sanskrit djatd, parce que la coiffure ainsi nommée est le signe caractéristique des Saivites et de quelques sectes de pé-
nitents musulmans.

(2) Probablement les mémes que les Tchadanys de M. I'abbé Dubois.

(3) Cenom et le précédent sont empruntés a la langue télougou, qui est celle de ces deux classes de Satadeven.
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KOUDOUGOUDOUPPAIGAREN,

OU DEVIN.

Au dessin original dont cette planche est la reproduction , est jointe une note en
tamoul, dont le sens est celui-ci : « les Koudougoudouppaigdren (1), ou devins, ap-
» partiennent aux races des Mdrddiyer (Mahrattes), des Vadouyer ('Telingas ) et
» des Koraver (habitants da Toulava) : dés avant le premier chant du coq, apreés
> avoir adoré la déesse Sati , ils Senivrent; puis ils parcourent la ville, allant de
» maison en maison et recueillant les offrandes de grﬁins et d'argent qu’on leur fait.»
Les Koraver , dont le nom pourrait étre considéré comme l'altération tamoule ou
malabare du sanskrit Kdurava ( descendants de Kourou), transporté dans le sud
de P'Inde en méme temps que la dénomination de Pdndaya, les Koraver forment une
peuplade qui parle une langue particuliére, et qui passe pour avoir autrefois occupé
le Toulava tout entier, bien qu’elle soit aujourd’hui réduite a la misére et & la servi-
tude. IIs ne s’allient point avec les femmes des autres castes, et c’est presque la seule
restriction que leur impose leur état social; ils peuvent d’ailleurs manger les restes
des autres castes, la chair des vaches, des tigres, des corbeaux et celle de tous les
autres animaux impurs, & Pexception des chiens et des serpents; il leur est également
permis de boire des liqueurs enivrantes. Le devin représentc sur notre planche parait
appartenir par son costume 2 la race telinga ; il porte dans la main un instrument,
qui est vraisemblablement Voudoukou ou petit tambour de cuivre resserré vers le mi-
lieu, et qu’on fait sonner par un léger mouvement des doigts sur I'une de ses extré-
mités; cet instrument est spécialement consacré & Mariyatal, quiest peut-étre la Sati
ou Shakti nommée dans la note rapportée plus haut. Les devins adressent générale-
ment un culte & toutes les Shakti et aux autres divinités terribles ; les Koraver ont
apporté du Toulava dans le Tanjaour leur coutume nationale d’adorer une divinité
de Pordre des Bhotita , sous la forme d'une énorme pierre entourée d’'un petit mur, et
de lui sacrifier des poules ou de lui présenter une offrande de grains et de fruits.

On nomme encore les devins K énangi et Mandiravdd: (2); ce dernier nom sappli-
que plus spécialement & ceux qui exercent le métier de magiciens et d’exorciseurs de
démoniaques: c’est aussi probablement & eux que se rapportent les accusations de sacri-
fices humains, accusations de la vérité desquelles il n’est malheureusement point permis
de douter. Les devins proprement dits courent de village en village , chargés d’une
caisse (ui contient leurs instruments et un ou plusieurs traités sur Part de jeter les
sorts, de tirer les horoscopes, et de faire retrouver les choses perdues.

(1) Koudougoudouppaigdren me parait étre composé de koudoukoudou , onomatopée qui répond i mnotre glouglou, et de pai,
sac : ce mot , qui signifierail presque littéralement sac @ oin, indiquerait plutdt les habitudes que le métier de ces devins.
(2) Altération du sanskrit mantravddin. *
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KATAVARAYEN.

Rénouka avait été privée, par la déplorable erreur de son fils, des avantages de la
naissance brahmanique, en meéme temps qu’elle avait recu les honneurs divins, et
qu’elle avait été associée aux redoutables Shakti; elle était déesse , mais elle était aussi
paraiichi. Humiliée de sa condition présente, n’espérant plus les respects de Para-
shourama, elle obtint des dieux, par sa puissante énergie, un fils qui ptit lui rendre
les devoirs de la piété filiale, sans se dégrader et sans souiller la pureté de sa naissance.
Elle congut dans son corps de paraitchi un fils qui naquit Paria, et qui recut A sa
naissance le nom de Kdtavdrayen. Mdriyammai reporta sur lui toute son affection
maternelle; mais Kdtavdrayen était condamné par sa naissance méme 4 se rendre
indigne de cette affection ; il ne lui manqua aucune des inclinations basses et ignobles
qui forment le trait principal du caractére des Parias. Il y a plusieurs traditions sur
lexistence humaine et sur la mort de Kdtavdrayen ; cette variété de traditions est
facile & expliquer par P'ignorance et par la stupidité crédule des Parias qui en conservent
le dépot; suivant Vune delles, Kdtavdrayen se pendit et fut élevé au rang de dieu des
suicidés et des suppliciés. Cest aussi sans doute dans ces traditions qui nous sont in-
connues , qu'on trouverait l'explication d’une particularité curieuse de la représen-
tation de ce dieu, telle que nous l'offre le dessin original dont notre planche est la
copie exacte; Kdlavdrayen , né Paria, divinité nationale des Parias, est revétu du
cordon brahmanique, de cet insigne sacré de la naissance spirituelle (1) ; on observera
dailleurs que sa coloration n’est pas celle des Parias , mais plutét celle des Brahmanes :
il serait important de connaitre la cause mythologique d’une si étrange anomalie. Ce
dieu est représenté assis sur un tréne, tenant d’'une main un sabre, de Vautre un
bouclier; son front , sesbras et son corps portent le signe qui distingue les sectateurs
de Shiva; sa téte est couverte d’'un bonnet d’une forme particuliére et entiérement
différente de celle de la mitre droite que les usages religieux accordent 4 toutes les
autres divinités. Un trait remarquable de la physionomie de Kaitavirayen est la
longue dent recourbée qui sort de chaque coin de sa bouche, et tient ses lévres en-
tr'ouvertes. Cette double dent canine, symbole de la férocité, est commune a toutes
les divinités terribles, telles que Manndrsouvdmi , Mdriyammai et les Shakti ; on
la retrouve également dans les représentations singalaises des divinités infernales
Souniyan Yakchayd ou Oddi, Dalardsi et Y amardkchaya.

Divinité inférieure, Kdtavdrayen suit la condition de ses adorateurs : or rendre
un culte a ce dieu, cest se déclarer Paria. Toutes ‘les offrandes lui sont bonnes,
parce que toute nourriture est bonne pour le Paria; on peut lui offrir des viandes
cuites et déja entamées , parce que les Parias peuvent manger les restes de - toutes les
castes; on peut lui offrir encore du poisson salé, du tabac et les autres substances
dont les plus vils Shotdras ne parlent qu’avec horreur.

(1) Les Indiens de basse caste se font sans doute pe;u de scrupule de décorer leurs divinités des insignes de la noblesse brahma-
nique ; car honneur des Brahmanes a seul 4 souffrir de cefte supercherie. Les jésuites de Pondichéry exposérent un jour dans
une créche une statuette de bois représentant Jésus enfant : les indigénes chrétiens , presque tous de caste inférieure, ne trou-
vérent d’autre moyen d’ajouter a la solennité de cette parade pieuse, que de revétir Jésus-Christ du triple cordon de Brahmane ;
il fut respectueusement placé sur ses épaules par un Indien qui représentait un des trois mages venus de I'Orient.
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MANNARSOUVAMI.

Manndrsouydmi, souvent prononcé Manndrsdmi, est la plus valgaire des nom-
breuses dénominations sous lesquelles est connue une divinité méle, terrible, dont
Porigine est dailleurs si incertaine, que les Indiens eux-mémes ne s'accordent pas sur
le point de savoir duquel des dieux adorés par les Brahmanes elle est la transfiguration
populaire (1). Quelques-uns prétendent que Shiva lui-méme sest revétu de cette forme
pour recevoir les adorations des basses castes; mais les poiidjdri de Manndr affirment -
que cette divinité n’est autre que Soubrahmanya, fils de Shiva ; les Brahmanes ne
favorisent ni 'une ni autre de ces opinions, et pensent que Manndr ne peut prétendre
a tant d’honneur; ils n’ont pas moins de mépris pour ce dieu que pour ses adorateurs,
et considérent comme une insulte l'invitation d’assister a sa féte pour y célébrer le
poiidjar. .

Manndrsouydmi est la divinité nationale et tutélaire de la caste agricole des Palli;
cette caste rend également un culte national & Pachoumma sa mére, dont le nom est
toujours associé  celui de Manndr dans les priéres publiques, et qui doit étre sans
doute considérée comme une Shakt. Il faut observer que chacune des tribus de I'in-
térieur des terres a deux divinités tutélaires, I'une méile, autre du sexe féminin, qui
est une Shakti, et qui recoit en cette qualité le titre honorifique de Meére ; quelques
tribus rendent le méme culte & plusieurs Shakt en méme temps; je ne pense pas qu’on
doive s’en €tonner, parce que ces divinités, dont le nombre est indéfini, ne paraissent
etre que des formes diverses d’une seule énergie divine personnifiée, celle de Shiva,
plus connue sous les noms de Prdvati et de Dourgd. Cette conjecture, a laquelle il
serait facile de donner ailleurs plus de développements et dautorité, confirmerait
Popinion de ceux qui identifient Manndr avec Soubrahmanya ; on trouverait peut-étre
une nouvelle preuve de cette identité dans le nom de Pachoumma, qui doit sans doute
s'écrire régulierement pachoumai et signifier bonne, vertueuse, de méme que Satt,
Pun des noms de 'épouse de Shiva. On éléve & Manndr et & sa mére de petits temples
au milieu des champs; on place dans ces temples les statues en pierre de ces deux divi-
nités, le linga, les figures de Poullaiyar, de Kartikéya et de douze jeunes vierges,
circonstance a laquelle ces temples doivent le nom de Kanniyerkéyl ou temple des
wierges : a la porte de ces temples s’élévent des statues colossales de Bhoiita ou de
Mounniriydr (dieux gardiens) construites en briques et revétues d’'un enduit brillant ;
ces dieux gardiens ont souvent des noms et des caractéres propres, telsque ceux de /el
(blanc), Chem (rouge ), Kdr (noir), etc. Manndr lui-méme est représenté de conleur
rouge, assis sur un trone, élevant d’'une main une épée nue, appuyant Pautre main
sur son genou gauche; un de ses pieds repose sur une téte d’homme attachée au bas de
son trone; il porte au front les trois lignes qui révélent un sectateur de Shiva. Les
poiidydre de ce dieu sont le plus souvent choisis dans la caste des Palli; ils n’offrent
de sacrifices qu'aux dieux gardiens du temple, qui sont ordinairement au nombre de
trois. On célébre des fétes en 'honneur de Manndrsouydmi a I'équinoxe du printemps
et & Iéquinoxe de automne. Les poiidjdri de Manndrsouydmi vont dans les villes,
chanter sur les places publiques des hymnes en Phonneur de Shiva et de Kartikéya,
en accompagnant leur voix du challimbou (2), de Voudoukou et de plusieurs clochettes;
ils portent ordinairement avec eux une boite contenant des cendres de bouse de vache,
et en font de libérales aumones & ceux des passants qui leur font des aumones d’argent.

(1) La méme incertitude existe au sujet du caractére réel de la déesse Mdriyammai ; les uns prétendent qu’elle est fille de Shiva ;
les autres soutiennent avec plus de vraisemblance qu’elle est une transformation de Dourgd , épouse de ce dieu.

(2) Grand anneau creux rempli de cailloux; le bruit désagréable que produit ce singulier instrument est destiné i soutenir la

récitation des derniéres syllabes de chaque stance.
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AYYANAR o HARIHARAPOUTRA.

L’amrita, la liqueur qui donne Pimmortalité, venait d’étre élevé du fond de la
mer de lait par les efforts souvent interrompus des Dieux et des 4soura leurs vain-
queurs; les 4soura, se confiant dans la supériorité de leurs forces, avaient enlevé des
mains de Dhanyantari le vase qui contenait la précieuse liqueur, et se préparaient
A refuser aux Dieux la part d'immortalité qui leur était acquise par de si pénibles
travaux : les Dieux invoquent Vichnou, et aussitot parait dans Passemblée des Dieux
et des 4 soura une femme brillante de beauté, de jeunesse et de graces; elle folatre avec
les Asoura, les séduit par son sourire et les enivre de ses regards; elle saisit le vase d’am-
rita, et distribue le breuvage d'immortalité, en commencant par le coté ol sont rangés
les Dieux ; le vase s'épuise avant que les_4soura aient cessé d’admirer cette gracieuse
beauté, et déja le dernier des Dieux a bu la derniére goutte d'immortalité: alors Vichnou
reprend sa forme divine, et les 4soura se retirent furieux et impuissants. Les Dieux
avaient été aussi émus par 'apparition de cette céleste beauté; Shiva en avait conservé
un si agréable souvenir, qu’il pria un jour Vichnou de revétir de nouveau ces formes
voluptueuses qui avaient séduit les 4soura. Vichnou refusa de satisfaire & son désir,
Passurant qu’il ne pourrait réprimer les mouvements désordonnés de ses sens trop
vivement excités; il finit cependant par céder aux instantes priéres de Mahddéva, et
se transforma en cette femme dont les charmes avaient assuré 'immortalité aux Dieux:
Shiva ne put se contenir; troublé par cette brillante illusion, il courut & Vichnou, et
Pétreignit dans ses embrassements avec les transports d’'une passion effrénée. Vichnou
congut et mit au jour un fils qui recut le nom de Hariharapoutra ( Arigaraboutiren
en tamoul , cest-a-dire fils de Vichnou et de Shiva ). On lui donne encore le nom de
Ayyandr, sous lequel il est mieux connu dans le sud de I'Inde. Quoique ce dieu
puisse étre considéré comme une des divinités populaires, dont le culte est devenu la
part des castes inférieures, les Brahmanes lui accordent quelque considération en faveur
de sa haute origine, et ne dédaignent méme pas quelquefois de célébrer le poridjai en
son honneur. On I'invoque comme dieu. tutélaire de la contrée, comme protecteur
du bon ordre et des meears publiques ; on lui sacrifie des cogs et des chevreaux. Tous
ses temples sont construits a Pécart, loin des villes, des villages et des chemins, le plus
souvent a Pentrée d’'un de ces grands bosquets nommés topou, ou les voyageurs vont
chercher vers le milieu du jour la fraicheur et le repos. Clest un devoir, lorsqu’on
approche de ces petits temples agrestes, de descendre de voiture ou de cheval , d’6ter
sa chaussure et de passer nu-pieds devant la statue du dieu. Au-devant de ces temples
s'élévent ordinairement des hangars, a abri desquels les Indiens viennent déposer de
petites figurines de terre cuite, représentant des chevaux ou des éléphants, qu’ils con-
sacrent & Ay yandr. Ce dieu n’est pas le seul auquel on fasse des offrandes de ce genre;
les tribus de 'intérieur des terres, et en particulier la grande tribu des Palli, placent
dans de petites cours, au-devant des temples de Manndrsouydmi ct des autres divinités
populaires, des chevaux, des éléphants et des Bhoiita en terre cuite, comme gardiens
de ces temples. Lorsqu'un Palli tombe malade, il fait veeu de déposer un certain
nombre de ces figurines devant le temple de la divinité,, qu’il suppose étre Pauteur de
sa maladie. Il est intéressant d’observer qu’aucune des divinités brahmaniques ne

recoit de pareilles offrandes.

(xx1® LIV. PL. 111.)
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ARNIGRITCHLI.

A trois lieues des célébres ruines de Mahdbalipouram , vers Pembouchure du Pg-
larou (fleuve de lait), est une petite ville ouverte , sans défense, que les Européens
sont convenus de nommer Sadraspatnam , mais dont le véritable nom est Chadi-
rangapatlanam ou la ville quadrangulaire. Les Hollandais y avaient autrefois un
comptoir qui depuis long-temps n’existe plus : la population a diminué en méme
temps que I'importance commerciale de la ville; elle est aujourd’hui peu nombreuse
et généralement pauvre.

Comme M. Geringer, dans un de ses voyages, passait par cette ville, il apprit que pres-
qu'en méme temps que lui y était arrivé une pénitente indienne, qui avait été précédée
par une grande réputation de sainteté , et qui était accueillie par les pieux respects
du peuple. Il trouva cette pénitente assise sur une place publique, auprés d’une petite
pagode, entourée d’une foule considérable qui €tait accourue pour la contempler;
elle recevait ces témoignages de vénération avec une dignité et méme une indifférence
qui prouvait qu'elle y €tait habituée. Les habitants les plus riches se pressaient autour
d’elle pour lui offrir des auménes en argent et en nature; aussi M. Geringer eut-il
beaucoup de peine & sapprocher d’elle ; il parvint enfin & lui adresser la parole, et
lui demanda la permission de faire son portrait. La sainte femme, aprés avoir fait
quelques difficultés, y consentit enfin; elle mit cependant a sa complaisance quelques
conditions; celle sur laquelle elle insista le plus vivement, était aussi celle que notre
voyageur ¢tait le plus disposé a lui accorder; c’était de ne point la toucher pendant
qu’elle poserait. M. Geringer alla le lendemain A la chauderie ot cetie yogini s'était
établie, et y exécuta le portrait dont la planche en regard offre la copie.

Cette pénitente, nommée 4rnigritchi, était Agée de soixante ans; elle venait de
Liroutchinnappalli, ou elle éait née , et se rendait & Madras, pour recueillir les au-
moénes des habitants de cette ville, qui trouvent presque tous dans le commerce une
source de richesses. Elle était recue avec vénération dans tous les lieux ot elle passait.
Son principal titre & tant de respect était une hideuse difformité, qui rendait témoi-
gnage de ses longues pénitences : jeune encore, elle avait fait veeu de tenir son bras
constamment €levé au-dessus de sa téte; elle avait accompli ce yeeu avec une si cou-
rageuse persévérance, que ses nerfs s'étaient contractés, et qu’il en était résulté une
ankylose compléte ; elle ne pouvait plus détendre ni plier son bras. Elle appartenait
a la classe des ydgi, quon nomme Ourddhabdhou et Nakhi, et portait comme
eux sur son front les signes du saivisme.

Ces pénitents, aprés s’y étre engagés par un veeu, étendent leurs bras au-dessus
de leur tcte, et souvent mémeles entrelacent en les roidissant de toute leur force ner-
veuse ; lorsqu’ils sentent que la fatigue raméne ces membres a leur position naturelle,
ils se les font attacher de maniére qu'ils ne puissent retomber, et attendent ainsi que
toute douleur ait cessé; lankylose est alors formée ; nulle force ne pourrait rendre
a leurs bras leur direction naturelle, leur forme, leur utilité. Tous laissent croitre
leurs ongles et les considérent comme un des insignes de leur profession religieuse :
quelques-uns serrent violemment leurs mains pour faire pénétrer les ongles dans les
chairs; les ongles continuent de croitre, et souvent s'enfoncent entre les os du mé-
tacarpe , pour ressortir de I'autre c6té de la main.

(xx1° L1y, 1. 1v.)
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MUSICIENS.

On a réservé pour cette livraison des détails sur la forme et sur le jeu des instruments,
qui nauraient pu trouver place dans une précédente notice spécialement destinée &
présenter un apercu général des moyens dont dispose Part musical dans Inde, et A
faire connaitre la considération qu’obtiennent ceux qui exercent la profession de
musiciens.

Le tambour est, comme on I'a déja observé, linstrument que les Indiens ont le
plus perfectionné, parce que c'est celui qui est le moins susceptible de I'étre, dont la
confection exige le moins de frais pour PVacquisition des matiéres premiéres, le moins
de travail pour I'assemblage des parties, et la connaissance la moins étendue des prin-
cipes de la science musicale : il est d’ailleurs difficile que les essais en ce genre soient
malheureux ; car on tire toujours d’une peau tendue sur une caisse de bois, de quelque
forme qu’elle soit, tout ce que l'on peut tirer d’un tambour, du bruit. Il y a des
nagar de différentes dimensions; les plus grands sont d’une forme haute et presque
hémisphérique (1); le musicien se tient debout auprés de l'instrument et le touche
avec deux baguettes; d’autres plus petits sont portatifs; on en place deux A coté Pun
de l'autre, et on frappe le premier avec un batonnet, le second avec une espéce de
crochet qui fait rendre & la peau tendue un son légérement différent de celui que
produit la percussion de la baguette ordinaire (2). Les sons du nagar accompagnent
ordinairement les cérémonies des pagodes et les pompes des processions. Le do/ (que
les Européens appellent tamtam ) est un tambour long qui w'est ni renflé vers le
milieu comme le magddalam ou mahdtalam , ni rétréci vers la méme partie comme
les tambourins qui forment le pambai ; on le pose 4 terre et on le bat, soit avec des
baguettes, soit avec les mains (3). Le tamoukou est une timbale de la plus petite
dimension ; elle se porte suspendue au cou par un ruban; on la touche avec des ba-
guettes trés-courtes. Cet instrument est réservé aux Parias, qui le jouent dans les
solennités religieuses auxquelles ils sont admis. Il n’y a dailleurs que les plus basses
castes qui jouent des instruments recouverts de peau; les autres craindraient de
contracter une soulllure par le contact d'une matiére animale morte, telle que la
peau, méme préparée.

Le kombou (littéralement corne) est une espéce de cornet 2 bouquin. Les sons que
Pon en tire sont rauques et saccadés ; ils dominent presque toujours ceux des autres
instruments et les interrompent avec une monotonie d’autant plus désagréable, que
ses ronflements se succédent avec régularité, et que leur retour est attendu. Cet
instrument qui irrite Voreille chatouilleuse d'un Européen, est un de ceux qui
obtiennent la faveur des Indiens ; il n'est point de procession, point de cérémonie
religieuse qui soit considérée comme ayant un caractére grave et solennel , si le kombou
1’y jette pas ses cris rauques et percants. Cet instrument, est ordinairement joué par
des individus de la caste des chakiliyer ou cordonniers (4).

(1) Une timbale de cette forme est représentée dans une planche de la précédente livraison.
(2) On voit la représentation de cette double timbale sur la planche ci-jointe.

(3) La planche en regard offre la représentation de ces instruments.

(4) Voyez la planche ci-jointe.

(xx1° niv. rL, v.)
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INDIEN AGONISANT

PORTE SUR LES BORDS DU GANGE.

De tous les usages religieux des Indiens, celui qui frappa le plus vivement Pesprit
des premiers voyageurs qui pénétrérent dans:le Bengale, ce fut Pexposition des agoni-
sants sur les bords du Gange ; cette coutume, que ces voyageurs, peu instruits des
moeurs et des opinions du peuple qu’ils visitaient , ne pouvaient rapporter & aucune
idée religieuse , ne leur apparaissait que comme le résultat d’une effrayante dépra-
vation des sentiments les plus sacrés; de la 'expression de indignation et de horreur
contre un peuple, dont cette erreur, dernier témoignage d’'ure pieuse sollicitude, n’etit
di appeler que des regrets et de la pitié. Aucun des devoirs de fils, d’épouse ou de frére
n’est en effet plus pénible que celui-ci : le malade, épuisé par une longue maladie
exténué par les souffrances, ne laisse déja plus 4 sa famille Pespoir de le conserver &
la vie, les symptomes de la mort se sont manifestés si certains qu’il est devenu im-
possible de s’y méprendre ; il reste quelques moments encore pour recueillir les der-
niers efforts d’une intelligence qui succombe, les derniers restes d’'une voix qui s'éteint,
les regards vacillants d’un ceil qui se ferme, quelques moments seulement pour re-
cevoir et rendre tant de signes d’affection ; mais les angoisses de ce supréme moment
ne sont pas méme adoucies pour un Indien par le regret des affections dont il se
sépare ; le sentiment religigux fait & sa famille un devoir de tourmenter son agonie,
de Pavancer méme, en la sanctifiant : ses fils ou ses plus proches parents posent sur
une litiére son corps déja roidi, et le transportent sur les bords du Gange; la ils
entr’ouvrent avec peine ses lévres contractées, et versent abondamment dans sa
bouche , au moyen d’'une coquille, de 'eau puisée au fleuve, de cette eau qui purifie
'ame de toutes ses souillures, et qui assure & celui qui en avale une seule goutte en
cet instant la libération de toutes les vicissitudes de la transmigration. Si la vie
du mourant a été moins pure, et que sa famille concoive de pieuses alarmes, on
délaie dans Peau de la vase du fleuve, et on gorge le patient de cet immonde breuvage.
Ceux qui ont commis de grands péchés, recoivent de leurs parents de plus cruelles
preuves encore de leur affection mal dirigée ; on les transporte au milieu méme des
eaux du fleuve; on les laisse s’enfoncer lentement dans ce bain spirituel, et lorsque le
corps est entiérement recouvert d’eau, on abandonne le cadavre au cours du fleuve;
les derniers devoirs sont remplis. Quelquefois encore, si 'on craint que les souffles
vitaux ne s’échappent avant que la cérémonie ne soit accomplie, on bouche toutes
les issues du corps avec du limon du Gange, afin que 'ame trouve sa sanctification
au passage.

Les Indiens éloignés des bords du Gange conservent ordinairement dans leurs
maisons de 'eau de ce fleuve, et en abreuvent les agonisants. Ils négligent rarement
aussi de profiter du voyage d’'un parent ou d’un ami au Bengale, pour faire jeter dans
les eaux du Gange les os recueillis au milieu des cendres du bicher qui a consumé
quelque personne de leur famille.

(xx1° LIV, PL. VI.)
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SATCHI, EPOUSE D'INDRA.

Une des précédentes livraisons de cet ouvrage offre la représentation d’/ndra
( Devendiren ) dans son caractére de chef des Deévas et de roi du ciel inférieur ou
Svarga : ce caractére est celui sous lequel il apparait le plus fréquemment dans la
moderne mythologie des Indiens ; c’est Indra, tel que I'ont fait les Pourdnas, ces vastes
encyclopédies du mythe. Un autre caractére lui appartient, aussi noble, aussi grand,
et qui peut avoir également son origine dans une révolution des idées religieuses,
celui de chef des Dikpdla ou des huit dieux gardiens des points de 'espace (1). Il est
placé  leur téte, vers la région de l'est, de laquelle part et a laquelle revient tout
mouvement céleste et tout mouvement religieux. Les Dikpdla ( dont les Tamouls
ont altéré le nom en celui de T%goupdlager) ont pour séjour huit villes situées sur
le sommet de la montagne centrale ou Merou, autour de la grande cité d’or nommée
Brahmapoura, & vingt-quatre mille yédjana (2) au-dessus de la surface de la terre :
celle qui est sous la domination d’Indra, s’éléve sur le coté oriental, distingué des trois
autres faces de cette fabulense montagne par sa couleur blanche. L’importance du réle
que jouent les Dikpdla dans la mythologie du moyen age indien, plus encore que
le culte vulgaire, que leur adressent aujourd’hui les peuples du sud de I'Inde, nous
engage A leur consacrer une partie considérable des derniéres livraisons de cet ouvrage.

Satchi ou, suivant Porthographe tamoule, Sachidévi, est Pépouse d’'Indra. On
sait que ce dien donne aux aventures amoureuses la plus grande partie du temps, dont
lui permettent de disposer les pénitences rivales des pieux solitaires. Il n’est peut-étre
aucune de ces aventures dont il soit sorti d’'une maniére honorable; mais de toutes,
la plus odieuse est certainement son entreprise contre Satchi, fille du saint richi
Pouléman (3); il opposa la violence au pudique refus de Satchi, puis, pour prévenir
la malédiction dont le menacait la colére du vieux pénitent, il Panéantit, et enleva
sa fille au Svarga, ou il lui donna pour résidence la ville merveilleuse & #mardyati.
Indra doit & cette aventure les noms de Poulomabhid et de Poulomdri (ennemi, des-
tructeur de Pouloman); il lui doit encore celui de Satchipati (époux de Satchi). 11
a, de son union avec cette déesse, un fils nommé Djayanta ou Djayadatia, dont les
exploits sont célébrés dans les compilations mythologiques des Indiens. Les poétes
accordent & Satchi une beauté majestueuse, et lui comparent les princesses dont ils
vantent les charmes pleins de grice et de noblesse.

(1) Les Dikpdla paraissent étre une transformation relativement moderne des asou ou des huit dieux de I'espace célébrés dans
les Védas ; ces dieux s’y montrent revétus d’un caractére cosmogonique, et sous les noms d’Indra, de Soirya, de Pacana, de
Yama, de Varouna , de Tchandra, & Agni et de Prithei, quelquefois méme sous celui des huit Vichnou ; dans un autre systéme,
et probablement dans d’autres temps, les huit Pasou ont d’autres noms, ‘ceux de Dhava, Dhrouca, Séma, Vichnou, Anila,
Anala, Praboichd, Prabhdsa; Vordre n’est plus le méme, et le nom d'Indra a disparu. Plus tard, & I'époque des croyances pu-
rement mythologiques , les huit dieux des points de V'univers sont nommés Dikpdla; ce sont Indra, Agni, Yama, Nirrii,
Varouna, Vdyou, Kouvéra et Ishdna; trois de ces divinilés ne se retrouvent pas dans les précédentes listes. Enfin, une derniére
transformation des Fasou parait étre la création mythologique des Dikpati ou maitres des points cardinaux ; ces divinités sont des
personnifications des corps planétaires les plus apparens, le Soleil, Saturne, Mars, Mercure, Vénus, la Lune, Jupiter, ainsi que
du phénoméne sidéral de I'éclipse. Cette transformation , évidemment la plus moderne de toutes, a probablement été imaginée
par I'école astronomique des Djydticha.

(2) Le yddjana est ordinairement évalué i neuf milles anglais.

(3) Satchi est aussi connue sous le nom patronymique de Pdldmi. On consigne ici une observation, 4 laquelle on se propose de
donner ailleurs plus de développements : Pouldman parait étre un équivalent de Poulastya, nom propre d'un richi qu’on n’a
encore trouvé cité dans aucun texte simultanément avec Pouldman; la seule différence qui existe entre ces noms identiques
quant a leur signification , est tout enti¢re dans le choix du suffixe.

(xxn® Liv. L. 1.)
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AGNI, DIEU DU FEU.

Agni, fils de Kashyapa et & Aditi , est le dieu du feu. I est peu de divinités, dans
le panthéon indien, qui se produisent sous des formes aussi nombreuses et aussi
variées. La cause en est, sans doute, qu’4gni a parcouru le cercle entier des révo-
lutions de la mythologie indienne, que chacune des traditions dont il a été le sujet
sest formulée sous un type différent, et que ce type graphique s'est, comme il arrive
souvent, conservé plus long-temps que I'idée religieuse, dont il était primitivement
Pexpression. Il est représenté, sur la planche en regard, dans sa forme la plus simple,
dans celle qui probablement se rapproche le plus du type primitif : son corps , auquel
on donne quelquefois un excessif embonpoint , est d’'un rouge ardent; sa triple téte,
- qui lui a fait attribuer I'épithéte de trishiras, est enveloppée de flammes ; ses yeux,
ses sourcils et ses cheveux sont noirs; il tient dans sa main droite la terrible
masse d’armes (mousala), si célébre dans les poémes héroiques des Indiens (1). Sa
monture est un vigoureux bélier , quelquefois, mais rarement, un bouc. On le re-
présente encore sous la forme d'un homme a deux tétes, 4 trois jambes et & sept bras,
de couleur de feu, monté sur un bélier, et tenant une petite banniére sur laquelle
est aussi figuré cet animal. Ses sept bras sont souvent remplacés par sept rayons de
gloire, qui s'échappent de son corps. Souvent aussi on le représente exhalant de sa
bouche des traits de feu , images imparfaites des sept langues de feu, sur lesquelles on
suppose qu’il éléve jusqu’au ciel les offrandes destinées aux divinités (2). Car les
hymnes des Védas le célebrent comme le médiateur entre les dieux et les hommes,
comme l'une des deux bouches par lesquelles les dieux mangent le sacrifice, comme
le représentant des dieux toujours présent sur la terre, comme le dieu du foyer et
de la famille (3). A lui s'adressent ces admirables paroles des Védas : « Je chante un
» nouvel hymne & Agni, cet aigle céleste; donne-nous d’abondantes richesses,
» Agni , toi qui es le maitre du sacrifice embrasé, toi dont la splendeur réjouit la
» yue, comme les trésors, le pére d'une nombreuse famille. » .Zgni est encore consi-
déré comme le supréme purificateur de toutes les choses terrestres , et invoqué en
cette qualité sous le nom de Pdyaka. Le caractére d’ 4gni, dans la mythologie des
Pourdnas est déja moins simple et moins élevé ; dans 'un d’eux, il est identifié avec
Pannée ; il est 'année sous la forme du soleil, les Pitri sont les saisons, les diverses
productions de la nature sont les fils des Pitri; ce systéme rapporte évidemment au
feu Porigine et le développement de toutes choses. Les légendes sont plus nombreuses
encore que les allégories cosmologiques, et sont presque toujours ellesmeémes des
allégories d’'un ordre moins élevé : il suffira de rappeler celle qui représente Agni
condamné par Pimprécation d’un brahmane sdgnika a tout dévorer, et obtenant par
la force de sa pénitence le pouvoir de purifier tout ce qui serait dévoré par lui. Bien
moins élevée encore est I'idée que se font aujourd’hui d’ 4gni les Tamouls, réduits &
ne lire que des recueils de légendes sans autorité, le plus souvent inventées dans le
sud de I'Inde, loin des sources les plus pures de la mythologie indienne : 4gni est
devenu pour eux le diea de la cuisine et 'ami de la maison.

Agni, en sa qualité de Dikpdla, protége la région du sud-est. Sa résidence est la
ville de Zedjévati, ou , suivant la prononciation tamoule, de Téhébadipattanam.

(1) Ces sept langues sont nommées pravaha , doaha , oudvaha, samoaha , otvaha, pardoaha et anouvaha.
(2) Le brahmane maitre de maison doit entretenir trois feux, le feu gdrhapatya ou fen domestique, le fen dhavantya ou con-

sacré, et le feu dakchina ou du sud.
(3) On le représente plus fréquemment armé de la lance ou shakt.

(xxn1® Liv. rL. 1.}
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SVAHA, EPOUSE D’AGNI.

————————

Svdhd ou, selon la prononciation tamoule, Souvagd, fille de Kashyapa et
d’ Aditi, est Vépouse &’ Agni (1); elle est constamment associée aux honneurs divins
rendus & son époux, et n'est jamais séparée de lui dans les invocations religieuses.
Au moment d’allumer le feu du sacrifice,, le brahmane officiant répéte cette formule
védique : « O feu! ceci (il désigne les matériaux combustibles) est ta nourriture ; dévore
» donc ces aliments, et accrois notre richesse. » Aprés ces paroles, il invoque Sydhd
par son nom, comme représentant 'intention méme du sacrifice : c’est ainsi du moins
que les Indiens comprennent aujourd’hui cette cérémonie propitiatoire; il est cepen-
dant certain, et les textes des Védas en offriraient de nombreuses preuves, que cette
déesse est simplement la personnification de I'invocation religieuse sydhd (2), dont le
véritable sens ne parait pas avoir été conservé par la tradition. Cette invocation est
une partie intégrante du sacrifice; on représente les dieux recevant cette invocation
comme nourriture, en méme temps que le /avis ou beurre clarifié, et que les autres
offrandes des hommes; aussi Svdhdbhond] (qui se nourrit de spihd ) est-il le nom
commun de toutes les divinités. Svdhd ne différait probablement pas dans Porigine
d’une autre invocation (Svadhd), avec laquelle elle a des rapports plus intimes encore
que ceux qu’on peut saisir dans la forme extérieure des deux mots. Svadhd est une
invocation funéraire (3); on I'adresse aux manes ou Pitri dans les sacrifices particuliers
(kayya ) qui leur sont offerts; aussi svadhd est-elle considérée comme la nourri-
ture propre des manes. Cette nourriture spirituelle doit leur étre préparée par leurs
descendants pendant toute la suite des siécles, qui s’écouleront jusqu’a la destruction
des mondes : privés de cette nourriture par la négligence ou par Pinterruption de
leur postérité, les Pitri éprouveraient toutes les angoisses de la faim, et seraient
couverts de honte et de misére ; aussi les nomme-t-on Svadhdbhoud]. Ce qui ne
permet aucun doute sur identité originaire de swdhd et de svadhd, cest que cette
derniére invocation personnifiée est souvent confondue avec la premiére par les
Indiens eux-mémes, dans le caractére d’épouse d’4gni ; aussi ce dieu est-il indiffé-
remment nommé Svadhdpati ou Swdhdpati. On a sans doute commencé A distinguer
ces deux invocations, au moment ol 'on a commencé A distinguer le culte des Pitri
ou ancétres, de celui des dieux, et a instituer le double sacrifice kavya et havya (§).
Agnia, de son union avec Swdhd, troisfils, qui ont enx-mémes quarante-neuf fils,
tous célébres dans les fastes mythologiques de I'Inde.

(1) Le nom méme de cette invocation est Sodhdkdra.

(2) Le nom spécial de cette invocation est Scadhdkdra.

(3) La forme grammaticale méme de ces deux mots semble assurer l'antériorité i Svadhd, dont Swdhé pourrait étre une alté-
ration ; ce résultat s’accorderait avec les traditions et avec la critique des textes : les dieux étaient en effet considérés primiti-
vement comme que les ancétres ou pitri des hommes.

(4) Les représentations de cette déesse sont si rares, que M. Coleman déclare n’en avoir jamais vu une seule.

(xx1® L1v. PL. II5L)
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YAMA,

DIEU DES REGIONS INFERIEURES.

Yama ou, selon la prononciation altérée des Tamouls, Emen, est le maitre du
ndraka ou des régions inférieures, le juge des morts et le diea qui préside aux cé-
rémonies funéraires. Il est fils de Sodirya (le soleil ) (1) et de Sandjiid son épouse,
dans laquelle on peut reconnaitre une personnification du crépuscule ; aussi la co-
loration de ce dieu est-elle d’'un bleu obscur (2). Quelquefois cependant la couleur
verte est celle du corps d’Yama. Toutes les traditions ne saccordent pas sur la forme
extérieure et sur les attributs de ce dieu; toutes cependant lui donnent pour monture
un beeufa bosse, qu'on peint quelquefois des mémes couleurs que lui; on le voit sou-
vent représenté couvert de vétements jaunes ou rouges, les yeux couleur de sang, les
dents sortant des coins de la bouche, la téte chargée d’une couronne, et la main droite,
d’une lourde massue; souvent encore, il tient de cette main un danda ou biton de
pénitent, embléme qui s’accorde mieux avec la couleur d’ocre de ses vétements. On
lit cette description d’Yama, probablement empruntée & quelque poéme mytholo-
gique : « Il est revétu de terreur; il est élevé de deux cent quarante yddjana ; ses
» yeux , larges comme des lacs, sont de couleur de feu; des rayons de gloire s’échap-
» pent de son corps; sa voix est retentissante comme le tonnerre au moment de la
» dissolution des mondes ; les poils de son corps sont tous aussi longs qu’un palmier;
» des gorgées de feu sortentde sa bouche, et le bruit de sa respiration est plus terrible
» que le mugissement de la tempeéte. » Yama, sous cette derniére forme, est identique
avec Kdla ou le Temps destructeur. Il est le dieu de la mort et le juge de ses victimes;
aussi lui donne-t-on les noms de Pitripati ou Souverain des ménes ; de Dandadhara,
ou Justicier, de Dharmadéva ou diew de la loi; car sa sentence est la sanction de
la loi sur la terre. 1l est entouré d’un grand nombre d’officiers exécuteurs de ses ordres;
A ses cOtés est Tchitragoupta son secrétaire, qui inscrit et efface les noms des hommes
sur le livre de vie, et qui enregistre toutes les actions humaines, ces piéces irrécu-
sables du grand procés que viendra subir chaque homme devant linflexible juge.
Yama tient son tribunal dans la ville ' Yamdlaya ou Yamapoura, A Vextrémité
méridionale du monde ; le chemin qui méne & cette région est pénible & parcourir,
semé de dangers et de tourments de toute espéce; aussi les morts n’arrivent-ils devant
leur juge que quatre heures et quarante minutes aprés avoir quitté la terre. Yama
prononce la sentence sur chacun d’eux , et les envoie, soit aux joies du svarga, soit
aux supplices de Penfer. Le tableau des deux conditions qui attendent I'homme au
sortir de la vie, ne se rapporte pas assez immédiatement & Yama pour que ce soit
ici le lieu de le tracer; il faudrait d'ailleurs des volumes entiers pour épuiser les
descriptions des supplices infernaux dans lesquelles sest complue I'imagination
gigantesque des Indiens.

Considéré comme Dikpila, Yamaest le dieu protecteur de la région australe.

(1) Sandjnd est en effet composé de sam et de djiid, de méme que sandhyd ( crépuscule, ou plutét temps du crépuscule )
est dérivé de sam et de dhydi: deux circonstances permettent & peine de conserver des doutes sur le sens allégorique de Sandjnd ;
1° ce mot est un de ceux qui désignent la célebre priére gdyatr?, que les trois classes ceintes du cordon spirituel doivent répéter
chaque jour, au moment des deux sandhyd naturels et du sandhyd légal (le milieu de la journée ); 2° Soidrya a deux épouses ,
Sandjiid et Tchhdyd (Vombre ). Sandjitd ne pouvaut supporter I'éclat des rayons de son époux , I'abandonna un jour, et laissa 2
sa place son ombre , Tchhiyd, qui, depuis ce temps, fut la seconde épouse de Suirya.

(2) Une des épithétes de ce dien est Andhdmbara , vevétu, ou entouré de ténébres.
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SAMALADEVI, EPOUSE DE YAMA.

Il n’est rien qui excite une si vive attente et un si puissant intérét en faveur de
Pétude de I'Inde, que la variété presque inépuisable des traditions qui composent sa
mythologie et son histoire héroique. En présence de ces traditions qui rattachent
souvent & un seul nom des faits contradictoires ou du moins difficiles & concilier sous
le double rapport des temps et des lieux, on devine tout d’abord qu’il y a la les
croyances religieuses et les légendes héroiques de plusieurs sectes et de plusieurs
tribus aujourd’hui confondues dans les quatre ordres de la société indienne. Les
traditions sont quelquefois locales, confinées aux dépendances de quelque temple, ou
bien généralement admises dans I'étendue d’un district; ce sont les plus curieuses,
parce qu’elles sont le plus souvent 'expression des croyances particuliéres des castes
inférieures, et que plus bas on descend dans l'ordre de ces castes, plus on est assuré
de retrouver les habitants primitifs de 'Inde. Mais sans parler de ces traditions
populaires qui se rattachent a peine a 'ensemble des croyances brahmaniques, on
peut observer de singuliéres variations entre les légendes écrites du nord et celles du
midi de I'Inde; les dieux ont souvent dans les contrées méridionales d’autres noms,
d’autres séjours, d’autres attributions, d’autres familles, d’autres épouses.

Le nom de la principale épouse de Yama, dans les traditions des Tamouls, est
Sdmalddéyi : nous ne connaissons encore de cette déesse rien de plus que son nom.

Les traditions de I'Inde moyenne et septentrionale, recueillies dans les Pouranas,
ne font pas mention de cette divinité , mais nomment plusieurs autres épouses de
Yama, entre lesquelles les sept filles de Dakcha, et Vidjayd, fille d'un brahmane
nommé Fira (1); ce fut de I'union de ce dieu avec FVidjayd que sortit cette
famille allégorique des Yamides dont la suite est rapportée tout entiére dans le

- Bhagayatapourdna.

(1) Vidjayd est le sujet d'un épisode du Bhavichyatpourdna.
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CHAHGARAMOUSEN.

Chahgaramousen e/ Hddjt, dont la planche en regard offre le portrait, est musul-
man et sectateur d’Ali : Pondichéry est le lieu de sa naissance. 1l était encore trés-
jeune lorsqu’il prit du service dans le corps de cipayes entretenu par le gouvernement
francais. C'était en 1758; M. de Lally-Tolendal était gouverneur des établissements
francais dans I'Inde; une guerre dont les revers mémes ne devaient pas étre sans gloire
pour les armes francaises , offrait au courage et au talent militaire de fréquentes occa-
sions de se produire. Elles ne furent pas perdues pour Chahgaramousen ; il se comporta
si bravement au siége du fort Saint-David en avril 1758, qu'il recut de ses chefs des
€loges et un état de service. Il se trouva encore au siége de Kdnjivaram, célébre par
le dévouement du fournisseur Rdmalinga-Poullai , et s’y fit distinguer de nouveau
par son intrépidité et par sa patience & supporter les privations de toute espéce. Fidéle
au drapeau qu’il avait défendu, Chahgaramousen suivit la fortune de Parmée fran-
caise, et ne quitta ses rangs qu’a un age déja fort avancé. Lorsqu’en 1814 la France
rentra en possession de ses établissements coloniaux dans PInde, le vieux cipaye fut
admis & la retraite et obtint une modique pension. Ce secours pécuniaire Iaida &
accomplir un projet qu’il avait depuis long-temps concu, et auquel il s'était d’année
en année plus fortement attaché, Vopiniatreté de la vieillesse venant fortifier le
sentiment religienx. Il avait plus d’une fois éprouvé le désir de remplir le devoir
d’un pieux musulman en faisant un pélerinage & la Mecque, mais sa vie aventureuse
ne lui avait pas encore permis de donner suite a ses projets : il profita avec empres-
sement des avantages de sa nouvelle position, pour accomplir le devoir qu’il s'était
imposé a lui-méme; il traversa & pied toute la presqu’ile, sembarqua & Surate pour
Maskat, et arriva & la Mecque aprés un voyage ou tout était fatigue et péril.

Ce fut au retour de ce voyage que M. Geringer eut occasion de le voir. Il avait
pris le costume et les habitudes d’un fakir, et jouissait d’'une réputation de piété, qui
Pentourait de respects et de soins bienveillants. Il avait adressé une pétition 2
M. Dupuy, Gouverneur des possessions francaises dans I'Inde, pour demander la
concession d’'un terrain peu étendu, situé sur la route de Pondichéry & Madras, et la
permission d’y batir une petite mosquée avec le produit des aumones qu’il avait
recueillies dans son pélerinage. Le résultat de cette demande ne nous est pas connu.

Chahgaramousen vint poser plusieurs jours de suite chez M. Geringer, mais il le
supplia de ne montrer son portrait & aucun autre musulman , pour ne pas compro-
mettre la réputation qu’il avait acquise, d’étre un fidéle observateur des préceptes

du Koran.
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NIRRITI.

Dans Fimmense cercle de la création imaginé par les mythologues indiens, on
trouve une classe de mauvais génies, dont il est également difficile de définir le ca-
ractére réel, et d’assigner la place entre les diverses natures d’étres, dont la série
commence & Brahma et finit 4 la molécule matérielle. Ce sont les Rékchasas, étres
impurs, démons faméliques, ennemis des hommes, prenant, pour les épouvanter, les
poursuivre, les saisir et les dévorer, les figures les plus étranges et les plus effrayantes,
troublant les sacrifices des pieux solitaires par leurs funestes apparitions , associés
enfin par la crainte populaire & tout ce qui inspire Ihorreur et le dégotit. Clest 13
leur caractére le plus odieux ; car les Rakchasas (leur nom signifie gardiens) sont
encore les serviteurs du dieu des richesses, de Kouvéra, qui est lui-méme un Rékchasa;
ils partagent avec les Yakchas le soin de veiller sur les huit trésors de ce dieu. Quel-
quefois les Rikchasas se présentent avec le caractére de guerriers ; ils ont des formes
grandes et héroiques ; ils sont forts, ils sont rois; tout fait supposer qu’ils appar-
tiennent & la tribu des Kchétriyas. Et cependant tous les Rakchasas, de quelque
forme qu’ils se revétent, sont brahmanes par le droit de leur naissance; ils sont les
descendants de ces pieux pénitents dont les dieux eux-mémes se reconnaissent les dis-
ciples; ils doivent leur origine, ou au richi Kashyapa, ou au richi Poulastya, fils
de Brahma ; quelques-uns méme sont pénitents, portent des vétements de sannydst,
et sont représentés absorbés dans des méditations religieuses. Ils ont leur part dans
tous les sacrifices des hommes , et viennent la recevoir sous la forme d’oiseaux. Quand
on considére toutes ces traditions, il semble naturel de croire que les Rikchasas ont
eu une existence réelle, qu’ils constituaient une société religieuse et guerriére,
hostile & celle des Brahmanes et des Kchatriyas. Mais il serait difficile de conjecturer
dans quelles régions elle a existé; car bien que certaines légendes placent les Rak-
chasas dans les contrées qui sont au sud-ouest, on les trouve encore, suivant dautres
traditions, au nord, sur la montagne Kaildsa, a la cour de Kouvéra, au midi, dans
lile de Lanka, le séjour du farouche Réavana, et a lest, au-deld du Brahmapoutra,
dans le royaume de Hidimba.

Nirriti (1) ou, selon la prononciation tamoule, Nayouroudi, est un Rikchasa
pénitent, livré A la contemplation de Brahma; il préside a la région du sud-ouest; il
fait son séjour erdinaire dans la ville de Tddachdbadipattanam (2). On lui donne
encore le nom de /irodpdkcha (aux yeux difformes, ou, comme Vinterprétent arbi-
trairement les pandits, qui a trois yeux) (3). Dans toutes les grandes cérémonies
religieuses , il recoit une offrande en sa qualité de Dikpdla. Les Tamouls ajoutent &
son nom, comme & ceux de tous les autres dieux régents de l'espace, le titre de rddjd
ou roi. I/art indien n’a que rarement reproduit la figure de Nirriti : on le trouve
néanmoins représenté dans deux postures différentes, soit assis et tenant un sabre en
main, soit armé du Aounta, et monté sur les épaules d'un autre Rakchasa, que sa
couleur noire fait reconnaitre pour un habitant de Lanka.

Dans un age antérieur de la mythologie indienne, Soiirya, ou le soleil, était le
dieu protecteur de la plage austro-occidentale.

(1) II se nomme aussi Nairrita.
(2) Orthographe tamoule.
(3) 11 faut observer que ce nom cst aussi celui d’'un des onze Roudras.

(xxm® r1v. rr. 1.)
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DIRGHA, EPOUSE DE NIRRITI.

Les observations qui ont été faites précédemment au sujet de Samalddéyi, sont
également applicables & la déesse Dirghd, épouse de Nirriti. Cest encore un de ces
noms mythologiques qui paraissent avoir été trouvés dans le sud de I'Inde, et qui
sont, du moins aujourd’hui, absolument inconnus dans les parties septentrionales
de cette contrée. Aucun des Pouranas dont nous avons des extraits, n’a encore pré-
senté ce nom a I'étude des Indianistes, et il est plus que douteux qu’on le découvre
dans les autres, si ce n’est peut-étre dans les plus modernes de ceux qui appar-
tiennent & la secte de Shiva. Aussi est-ce probablement aux traditions populaires
des Tamouls, que nous devons demander la légende qui explique ce nom ; sans le
secours de ces traditions, on ne pourrait former que de vaines conjectures sur Pap-
plication mythologique du sens littéral de ce mot, qui signifie longue.

Dirghd ou, suivant la prononciation des Tamouls, Tirgddévi, est représentée sur
la planche en regard, ornée de colliers de perles et de pierreries, vétue de riches étoffes,
et la téte surmontée d’une couronne d’or remarquable par la délicatesse du travail :
Iartiste indien lui a donné une pose élégante et gracieuse; la couleur noire de Dirghd
parait cependant indiquer qu’elle appartient & la méme race que Nirriti, qu’elle est
une de ces hideuses Rakchasi, dont les poémes épiques de I'Inde nous ont conservé
d’effrayantes descriptions. Cette nouvelle contradiction confirme ce qui a été dit au
sujet du caractére indéfinissable et de Papparence multiforme de la race des Réakchasas.

L’épouse de NVirriti a, comme on I'a déja remarqué, d’autres noms dans les textes -
classiques de Pantiquité indienne. Un de ces noms appelle une observation qui peut
n’étre pas sans importance; c’est celui de Nirrit (1), que les Indiens, dans ces der-
niers siécles, lui ont fait partager avec son époux ; il serait difficile de dire sur quelle
autorité ils se sont fondés, pour lui attribuer ce nom; mais on peut du moins, dés &
présent , conjecturer que cette confusion dans les noms a pu quelquefois introduire
la confusion dans les faits ; je pense qu'on trouverait des preuves & appui de cette
conjecture dans I'explication que donnent les commentateurs, d’un passage du code
de Manou, ot il est fait mention de Nirrit: (2). Ce texte dit que 'homme, qui s'est
rendu coupable du péché impur de Vayakirna ou de Veffusion volontaire de la se-
mence, doit offrir & Nirriti, pendant la nuit, et au point de réunion de quatre routes,
le sacrifice d’un 4ne n'ayant qu’un ceil (3). Les commentateurs ont ajouté au mot
Nirriti cette glose insuffisante, « cest-a-dire la déesse qui préside a la région du
» sud-ouest. » Il semble cependant plus raisonnable de donner ici a Virriti sa valeur
ordinaire, et de penser que le sacrifice doit étre offert au Dikpdla lui-méme, d'autant
plus que le sacrifice, au moment ot on accomplit par I'offrande crematoire, est
rendu commun A trois autres Dikpdla ( Mdrouta, Indra, Agni), et & Vrihaspati,

le maitre spirituel des Dévas.

(1) La signification propre de Nirriti, comme dénomination d'un Dikpdla, n’est rien moins que certaine. Il se peut que ce
mot signifie, dans ce cas, fiors de la poie. On trouverait un motif d’admettre cette conjecture dans la signification du mot dakchi-
ndpatha (région du sud ), oule mot patha ( ovie ) est employé , non pas comme substitut du mot dish , mais dans un sens spécial ,
parce que la région méridionale est la poie des hommes aprés leur mort : Nirriti signifierait done ce qui est a cdté de la voie. 11
est néanmoins utile d’observer que ce nom est vulgairement interprété par malheur.

(2) Manou, ch. xr, vers 118. :
(3) Ou, selon les commentateurs, d’un dne noir.

(xxu® riv. rr. 11.)
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VAROUNA,

DIEU DES EAUX.

" Varouna est le dieu des eaux : son nom signifie celui qui entoure, et fait évi-
demment allusion au systéme cosmologique des Indiens, qui ne reconnait que des
lotus s’élevant sur la surface d’un lac, cest-a-dire des iles surgissant des profondeurs
de 'Océan. Varouna, dans toutes les traditions mythologiques qui se sont suc-
cédé depuis I'dge des Védas, a toujours occupé la région occidentale de lespace,
comme Fasou ou dieu protecteur du monde. Dans le systéme védique, il est en-
core un des douze Aditya ou manifestations du soleil, et son nom est souvent associé
a celui de Mitra ou de Punité qui résume les douze Aditya; cette fiction est peut-
étre le symbole de la doctrine cosmogonique, suivant laquelle leau est le produit
de la transformation de la lumiére fixée ou du feu. La mythologie, qui s’est emparée
de cette antique tradition pour la convertir A son usage, fait assister les douze Aditya
a la cour de Varouna; cestd-dire qulelle identifie absolument cette divinité avec
Mitra ou le soleil annuel. Dans le méme systéme, #arouna est encore compté au
nombre des Roudra; car il réside, comme dieu des eaux ou de la semence, dans
Porgane générateur, I'un des dix organes qui sont figurés par les dix Roudra. ¥ arouna
se répéte donc, sous des apparences différentes, dans la triple unité de cet antique
systéme cosmogonique, immense série de manifestations successives qui s'étend de
la cause primitive jusqu’a homme.

¥ arouna est vulgairement représenté couvert de vétements blancs, assis sur un
monstre marin nommé Makara (1), et tenant d’une main Parme symbolique
pasha (2) ou le nceud coulant, de Pautre un faisceau de plantes marines. Le ciel
séjour de Varouna ou Varounaldka (3)a huit cents yédjana de circonférence; il est
Pouvrage de Vishvakarman, le divin architecte: au centre est un grand bassin d’eau
pure et limpide. »’arouna est assis, avec son épouse ou son énergie personnifiée, sur
un tréone de diamant, autour duquel se pressent les Samoudra ou divisions de Po-
céan, Gangd avec les autres déesses des fleuves, les douze 4ditya ou soleils mensuels,
les Ndga, protecteurs des fontaines, les Daitya, les Danava, et plusieurs autres
groupes de divinités. }/ arouna partage avec Soiirya ou Mitra la paternité de Va-
sichtha ; sous sa seconde forme et sous le nom &’ 4gastya, avec le sage Atri, celle
de Soma ou du dien Lune; il se peut que ces deux traditions ne soient qu’une
double expression allégorique d’un fait unique, celui de I'origine d’'une des tribus
brahmaniques.

(1) Les diverses représentations que 'on a de ce monstre ne s’accordent pas; il est figuré tantét comme un crocodile &
croupe recourbée , tantét comme un animal amphibie, ayant les parties antérieures de I'antilope et la queue d’un poisson.

(2) L’arme pasha, la corde de combat, a la méme signification mythologique que le nom de Vurouna; c’est avec cette
corde que le dieu des eaux embrasse la terre.

(3) Le nom de la ville céleste ot #arouna réside, est, suivant les Tamouls, Kdnddbadipattanam.

(xxm® Liv. PL. 1)
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KALIKA.

Kalikd ou Kdalikddévi est un des noms de VPépouse de Farouna : il faut le
distinguer, dans cette acception, de Kdlikd, épouse de Shiva ; car bien que lidentité
originaire de ces deux divinités soit certaine, elles apparaissent aujourd’hui sous les
formes distinctes de deux séries de traditions mythologiques qui appartiennent A des
ages différents, traditions que I'on peut rapprocher, mais que I'on ne doit pas con-
fondre. Le nom le moins significatif de I'épouse de Farouna est Virouni; il
représente simplement la shakti ou I'énergie divine personnifiée du dieu des eaux,
sans lui attribuer un caractére mythologique spécial. Quant au nom de Gadri, il
appartient & la mythologie, et représente vraisemblablement un symbole ; car il
signifie blanche, et il est & remarquer que la couleur blanche est celle de tout ce qui
a rapport & }arouna, ainsi qua Séma, dont ce dieu partage pour ainsi dire la pater-
nité avec le sage Atri (1) : il n'est pas moins intéressant d’observer que Kdlikd, au
contraire, signifie noire : on verra bient6ét que le méme contraste existe dans un
mythe analogue. D'autres légendes donnent pour épouse & Farouna, Gangd, la
déesse du Gange, ou plutot la déesse des fleuves (dont le Gange est le noble repré-
sentant) ; les traditions relatives & Kdlikd paraissent avoir prévalu, dans le sud de
Inde, contre celles qui se rapportent & Gangd ; mais elles ont leur point de contact
dans leur comparaison avec le mythe auquel jai déja fait allusion. Ce mythe est celui
de Shiva et de Dourgd ou Kdli, son épouse; il présente une curieuse conformité
avec celui de Farouna; je n'insisterai que sur les principaux points de ressemblance.
La couleur blanche est particuliérement consacrée a Shiva; elle a, pour les sectaires
de ce dieu, une intention religieuse; ils Iaffectent dans leurs vétements et jusque dans
les liniments dont ils se couvrent la peau. L’épouse de Shiva se présente sous les
mémes apparences que V'épouse de Farouna; elle est Kdli ou Kdlikd, cest-a-dire
noire, et Gaori, cest-a-dire blanche. Gangd, épouse de V arouna, suivant certaines
légendes, est blanche également; elle est, comme Pdrvati ou Dourgd , fille de Hi-
- mdlaya et de Ménd ou Ménakd, cest-d-dire fille des montagnes. Dourgd ébranle le
monde sous sa danse délirante; Shiva se jette sous ses pieds pour sauver le monde ;
appelée du sommet de 'Himalaya par le sage Bhagiratha, Gangd menace d’écraser
le monde par sa chute; Shiva prévient ce désastre, en recevant Gangd sur le sommet de
sa tete (2) : ainsi tout s'accorde dans les deux traditions mythologiques; des recherches
ultérieures démontreront peut-¢tre que cette conformité se poursuit jusque dans le
systéme cosmogonique des Védas.

¥ drount est encore la vingt-cinqui¢me constellation lunaire personnifiée.

(1) Le mythe de la naissance de Sdma me parait étre en rapport et comme en opposition avec celui de la naissance de
Skanda ; dans ce dernier, la semence de Shiva ou I'ean est regue dans le feu , et Skanda est produit ; dans le premier mythe,
au contraire, Sdma est produit par Farouna ou I'eau, qui a recu une humeur blanche échappée des yeux d’4#ri : or, le nom
de ce richi est vraisemblablement identique a celui du feu dans la langue zende : ce double mythe représente peut-étre
Vorigine de I'ordre brahmanique et celle de V'ordre des guerriers.

(2) C’est peut-étre a cette tradition que fait allusion le titre d’un des wang des Toufan (Tibétains), institués en 1373 par
Vempereur Houng-wou ; ce titre est Kouan ting koue sse ou maiire du royaume de la téte qui répand de leau.

(xx11* v, L. 1v.)
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MITTOU.

Le personnage dont la planche en regard présente le portrait, devait nécessaire-
ment trouver sa place dans cet ouvrage ; car il faisait, pour ainsi dire, partie de la
collection de curiosités que M. Geringer avait rapportée de VInde; cétait une
figure ajoutée 4 la série de portraits que notre artiste avait formée, mais une figure
dont il pouvait long-temps et consciencieusement étudier la représentation; car elle
posait tous les jours et A toutes les heures devant lui; elle apparaissait et disparaissait
au moindre mouvement de téte, et se trouvait toujours & la pointe du crayon ou
du pinceau de M. Geringer ; Mittou, clest le nom de ce personnage, était son
domestique.

Mittouestnéa Calcutta, et doit avoir présentement atteintsa trente-deuxiéme année ;
il est musulman et appartient a la secte qui considére les successeurs immédiats de
Mohammed comme les représentans légitimes de I'envoyé de Dieu. Fils d’un ancien
cipaye, il avait deux fréres engagés au service militaire de la Compagnie anglaise des
Indes ; ils périrent tous les deux dans la campagne que fit 'armée du Bengale contre
les Birmans. Mittou entra en 1822 au service de M. Geringer, en qualité d’inter-
préte et de domestique; il était recommandé par de bons certificats, et plus encore
par la douceur de son caractére ; il se distinguait par son intelligence et son activité,
des autres domestiques attachés & I'établissement que dirigeait M. Geringer; ces qua-
lités le firent choisir pour suivre son maitre dans ses diverses excursions au-dela des
limites des possessions francaises dans 'Inde. Il accompagna M. Geringer & son retour
en Europe, et excita quelque temps a Paris une curiosité assez empressée. M. Ge-
ringer lui avait fait espérer que son séjour en France serait de courte durée, et
qu’aussitot aprés avoir terminé quelques affaires, il retournerait dans I'Inde, ou le
rappelaient ses gotits, ses habitudes et ses souvenirs. Des circonstances indépendantes
de la volonté de notre artiste, ayant indéfiniment ajourné ce second voyage, Mittou
pria son maitre de lui permettre de revoir sa patrie; déja la mélancolie avait enlevé
_ & son esprit sa joyeuse activité; il était 4 craindre que abattement des forces morales
ne fat suivi de quelque grave maladie, a laquelle ses forces physiques auraient été mal
préparées sous Iinfluence d’'une température aussi contraire a celle de I'Inde. M. Ge-
ringer lui accorda son congé, et lui fit prendre passage & bord d’un vaisseau du port
de Nantes, en 1827. )

Mittou est d’une haute stature; sa taille est dégagée, sa marche assurée; les traits
de sa figure sont réguliers, et de fortes moustaches leur donnent une expression de
noblesse et de sévérité. Il s'exprime trés-correctement en anglais, et parle avec facilité
plusieurs idiomes de PInde. M. Geringer avait consacré a lui apprendre le francais,
les nombreuses heures d’ennui qu’on peut compter dans une traversée de quatre mois ;
ces lecons , et peut-étre plus encore celles qu'il recevait de la nécessité de se trouver
en rapports habituels avec les matelots, lui firent bientot acquérir Iusage facile de la
langue francaise. 1l faisait son service auprés de M. Geringer avec beaucoup d’exac-
titude et d’adresse ; il avait tous les genres de talent qu’on exige ordinairement au
Bengale des domestiques musulmans; il savait préparer les repas, dresser la table,
pouvait au besoin tailler et assembler un habit, et rendait & lui seul tous les services
qwon ne pourrait attendre en Europe que de deux ou trois serviteurs différents.
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COMBAT DE RAMA

ET DE RAVANA.

La planche en regard est une copie, corrigée dans quelques détails, d’un dessin
indien colorié faisant partie de notre collection. Elle représente le combat de
Rdma et de Rdvana, le fait le plus célébre de la mythologie héroique des In-
diens. Deux terres opposées sont séparées par la mer; Pune est le continent de 'Inde,
lautre, l'ile de Lankd. Sur la pointe de cette ile, se dresse de toute la hauteur de sa
gigantesque stature, Rdvana, le chef des Rakchasas; ses vingt mains agitent des armes
terribles. Derriére lui se tient son frére Koumbhakarna ;Varmée des Rikchasas obéit
a son commandement. Sur les bords du continent de I'Inde, on voit déja entassés des
quartiers de rocher, premiéres piles de ce pont immense, qui doit donner passage aux
héros &’ Ayodhyd. Sougriva, chef des singes, apporte de ses propres mains un frag-
ment de rocher; encouragés par son exemple, les singes arrivent chargés de troncs
darbres, et se préparent a combler le détroit. Sur le premier plan se présente Rima,
porté sur les épaules du célebre singe Hanouman, et posant déj sur son arc la fléche
qui doit atteindre Rdvana. Vibhichana, frére du chef des Rikchasas, mais dévoué
a Rdma , éléve le parasol royal au-dessus de la téte du héros. Derriére lui est placé
Lakchmana, frére de Rdma. Au milieu des nuages paraissent .4ngada, autre chef des
singes, et Indradjit, fils de Rdyana, surnommé Méghandda ou le Tonnerre.

Voici le récit que fait de ce combat, le Raghouvansha (1), un des grands poemes
de la littérature indienne : « Des tourbillons de fléches rivalisaient avec la pluie de
> fleurs que faisaient tomber sur les deux combattants les dieux et les 4soura, satis-
» faits de leurs efforts opposés. Le Rakchas lanca sur son ennemi sa massue de
» kotltaschdlmali , hérissée de dents de fer ; on etit dit qu’il avait emprunté celle
du fils de Fivasvat. Cette arme, Peffroi des dieux, Pespoir des .4soura , avant
quelle n’eiit atteint son char, Rdma la brisa aussi facilement qu’un kadali, avec
» ses fléches terminées par un croissant de fer. Puis il posa sur son arc, cet incom-
» parable archer, le trait de Brahma, ce trait inévitable, dont Peffet salutaire devait
» guérir la blessure que lui avait faite Ienlévement de son épouse. Semblable 4 un
» serpent qui fait briller les cercles de son terrible chaperon , ce trait armé d’une
> pointe étincelante sembla dans lair se multiplier en dix traits. Sous cette arme ,
» qu’une inyocation accompagne , le héros abattit en moins d’un clin-d’eil la ligne
» entiére des tétes de Rdvana, avant méme que pit étre sentie la douleur de la
> blessure. Comme sur la surface des eaux, I''mage réfléchie du soleil naissant est
» brisée par I'agitation des vagues, ainsi, lorsque chancelait déja le corps du Rakchas,
> brillérent ses tétes abattues les unes sur les autres. »

¥

¥

(1) Ldition de M. Stenzler. Jai légérement modifié dans deux passages le sens que me présentait sa traduction. Le kodtashdlmali
ct le kadali sont deux espéces d’arbres.
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VAYOU,

DIEU DU VENT.

V dyou ; aussi nommé Pavana et Mdrouta, est le dien du vent. La région du
nord-ouest est placée sous sa protection. /’dyou est représenté monté sur une biche aux
formes gracieuses et effilées; il tient dans la main droite un petit étendard blanc , son
corps est aussi de couleur blanche (1). La richesse si variée de I'esprit indien a attribué
4 Vdyou plus d’'une naissance; cest le sort commun de presque tous les dieux qui
ont, comme F'dyou, traversé tous les ges de la religion brahmanique. Sa naissance
mythologique, probablement la plus moderne, est simplement Pexposition poétique
d’'un phénoméne naturel. Les 4soura avaient succombé dans la guerre excitée entre
eux et les Déva au sujet de la liqueur qui donne immortalité; Diti, leur mére,
supplia Kashyapa, son puissant époux, de lui engendrer un fils qui piit venger sur
Indra la défaite de ses fréres; aprés une pénitence de mille ans, elle concut le fils
désiré. Redoutant les effets de la promesse de Kashyapa, Indra, armé de la foudre,
entra dans le sein de Diti, et divisa son fruit en sept parties; mais touché par les
priéres maternelles, il consentit & donner une existence divine aux sept Marout, et
leur confia la direction des vents. L'un d’eux fut placé dans le monde de Brahmd, un
second dans le monde d’Indra, V dyou, le troisiéme, dans le ciel du monde terrestre ;
les quatre autres occupérent les points cardinaux. Une autre version rapporte qu’Indra
divisa de nouveau en sept chacune des sept parties du feetus, et compléta ainsi l'aire
des vents, divisée en quarante-neuf points.

La naissance cosmogonique de ¥ dyou se rapporte & age antique des Vedas; elle
forme un acte de cet admirable drame de Vorigine des  dieux, représenté dans les
Oupanichad avec une si magnifique solennité de style. L’esprit supréme éleva du
sein des eaux primitives une forme humaine immense, mais encore privée de vie ;
cette forme humaine était le monde ; Pesprit voulut, il regarda, dit le texte sacré,
la bouche s’ouvrit sous son regard, de la bouche sortit la parole, de la parole sortit
le dieu de la parole, qui est le feu. Les narines souvrirent, des narines sortit le
souffle, du souffle sortit le dieu du souffle, qui est le vent. Ainsi souvrirent tous les
organes des sens de ’homme-monde, pour émettre les dieux protecteurs dont laction
entretient ce corps immense.

La résidence de #'dyou, considéré comme Dikpdla , est, suivant les Tamouls, la

ville de Touchabadipattanam.
(1) La couleur des dieux indiens varie souvent sous influence des traditions locales, et quelquefois meme suivant le

caprice des artistes indigénes ; mais il faut toujours s’en tenir, pour ces détails, a Iautorité des monuments cerits ou figures

les plus anciens.
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ANDJANA, EPOUSE DE VAYOU.

Le caractére que les Tamouls attribuent a Andjand, présente une nouvelle
occasion d’observer les altérations successives qu’a subies la mythologie brahma-
nique, en descendant des régions centrales de I'Inde vers les contrées méridionales,
habitées par des peuples d’une autre race. La religion des Brahmanes, dont le
progrés suivait sans doute la marche conquérante des Kchatriyas , atteignit enfin
cette population indigéne, qui avait toujours reculé devant elle, et dont la fuite ne
fut arrétée que lorsque la terre lui manqua ; mais comme toutes les croyances, elle
se modifia en sétendant, elle perdit de sa pureté en séloignant de sa source ; la
chaine des traditions fut interrompue, les idées furent autrement associées, quel-
ques-unes se perdirent, d’autres furent développées avec une incroyable exagération
sous Vinfluence de certaines sectes; il y eut schisme dans le dogme et variation dans
la mythologie. Des faits particuliers et accidentels furent considérés comme généraux
et permanents; linterprétation usurpa l'autorité des textes anciens ; les noms de
divinités furent multipliés & Vinfini ; comme on procédait d’ailleurs avec un certain
ordre , & chacune des manifestations dune divinité male, on associa une divinité
fernelle ; et pour compléter ces arrangements, on créa de nouvelles déesses, ou bien
on placa dans de nouveaux rapports celles qui existaient déja.

Il:y a dans les Pourénas une légende dont Pobscénité peut étre difficilement
excusée, méme par son caractére allégorique; elle rapporte qu'une méprise in-
discréte de Fdyou fit naitre des rapports incestueux entre Shiva et Andjand ,
femme du singe Késarin , et que cette méprise eut pour résultat la naissance de
Hanouman, le célébre allié de Rima. Les mythologues de I'Inde méridionale ont
pris occasion de cette légende pour associer Andjand au diea du vent, en dépit de

Pautorité écrite des Pourinas, qui lui donnent un singe pour époux.
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KOUVERA,

DIEU DES RICHESSES.

Kouyéra est le dieu des richesses et le protecteur de la région septentrionale du
ciel. Les traditions conservées par les poémes épiques et légendaires de I'Inde, ne
saccordent pas sur sa généalogie; les unes le font naitre de Fishravas, fils du vé-
nérable richi Poulastya, les autres, auxquelles on doit peut-étre accorder plus
d’autorité, de Poulastya lui-méme, qui, un jour, pour humilier la haute fortune de
son propre fils, se cacha sous la forme d’un pénitent et sous le nom de Fishravas.
Aujourd’hui que les traditions bouddhiques, reconnues antérieures au cycle légen-
daire des Pouranas, doivent étre considérées comme les plus puissants moyens de
critique dans I'examen de cette mythologie relativement moderne, on ne peut
négliger d’observer, que I'un des Z’chatourmahdrddjd ou dieux protecteurs des points
de Pespace dans le systéme bouddhique, celui qui préside a la région du nord, porte
le nom de Fdishravana (fils de Vishravas), qui est aussi celui’ de Kouvéra,
suivant les légendes recueillies dans les Pouranas. Le / dishravana des bouddhistes
est également roi des ¥akcha et des Reikchasa : son corps a une couleur dorée; clest
aussi celle du corps de Kouvéra, dans un certain ordre de traditions brahmaniques:
mais V'allégorie morale, qui vient todjours trop tot altérer le véritable sens de ces
traditions, s’est aussi emparée du personnage de Kouyéra, et a exprimé par les
défauts corporels de ce dieu, les souillures que ses présents impriment & 'ame. Dans
ce systéme , Kouvéra est difforme et couvert de lépre; il sappuie sur trois pieds et
n’a que huit dents; un de ses yeux est voilé par une tache jaune (1) ; une de ses mains
tient un marteau. L’attribut particulier de Kouyéra est le char Pouchpaka, qui se
meut de lui-méme dans la direction que lui donne la volonté du dieu. Expulsé du
royaume de Lankd par son frére le farouche Réayvana, Kouvéra établit son séjour sur
le mont Kdildsa, danslaville céleste &’ Alakd, célébre par ses délicieux jardins (2).
Les Réikchasa, les Yakcha, les Gouhyaka, les Gandharva et les nymphes dpsaras
composent sa cour; aux Yakcha est spécialement confiée la garde de ses neuf trésors
ou Nidhi personnifiés sous les noms de Padma, Mahdpadma , Shankha , Makara,
Katchtchhapa, Moukounda, Nanda, Nila et Kharva. Rdma, aprés la conquéte de
Lankd, renvoya & Kouyéra le char Pouchpaka, qui luai avait été enlevé par Rdyana.
Les plus célébres des fils de Kouvéra sont Nalakoivéra et Manigriva, qui durent
leur délivrance & Krichna.

(1) Les noms des trois Rdkchasi que , suivant la version du Mahdbhdrata, Kouvéra offrit a son pérve Poulastya , sont simi-
plement allégoriques. Pouchpdthatd et Mdlin? rappellent la tache qui obscurcit sa vue, et Rdkd, lalépre dont ses membres
sont couverts.

(2) La résidence de Kouoéra , suivant les Tamouls , est Ajugabouripattanam ou la jolic ville.
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TCHITRALEKHA,

EPOUSE DE KOUVERA.

Nous n’avons jusqu’a présent aucune raison de croire que Vassociation du nom de
Tchitralekhd A celui du puissant roi Koupéra soit autorisée par une autre opinion
que celles des modernes mythologues de I'Inde méridionale. Mais le dieu des richesses
devait avoir une épouse, et ils ont choisi dans sa nombreuse cour la nymphe qui leur
a paru la plus digne de cette faveur. Tchitralékha est une Apsaras ou nymphe
céleste. Les Apsaras sorties du sein des eaux en méme temps que Lakchmi, déesse
de la prospérité et de la beauté, sont ornées de toutes les grices et de tous les talents
dont P'imagination des poétes indiens peut embellir une femme; elles sont 'ornement
du ciel d’Indra; elles y amusent les loisirs des dieux par leurs chants mélodieux, par
leurs danses voluptueuses , par les représentations scéniques qu’elles exécutent sous
la direction du saint pénitent Bharata. Elles partagent la couche des dieux, et quel-
quefois méme ne dédaignent pas amour des rois de la terre. Les poémes légendaires
se plaisent & exagérer leur nombre, qui s’éléve & trente-cing millions suivant quel-
ques-uns, et, suivant autres, A six cent quarante millions. Les seules qui soient
célebres sont Tchitralékhd , Ménakd, Rambhd, Sahadjanyd et Ourvashi, la plus
gracieuse de toutes, qui doit sa naissance & I'énergie créatrice du pénitent Nérdyana.
Tchitralékhdap apparait dans les poémes et dans les drames, comme la compagne fidéle
d’Ourvashi et la confidente de ses amours : son nom signifie peinture ; il est probable
que les poétes indiens ont voulu placer dans le ciel Porigine d’un art qui parait avoir
é1é cultivé dans U'Inde, dés les plus anciens temps. Zchitralékhd est encore célébrée,
dans les Pourinas comme V'amie d’Quchd, Vaimable fille de V'.4soura Bédna ; cest
elle qui protége ses secrétes amours avec le jeune Anirouddha, de la race des Yddava.

L'épouse de Kouyéra, suivant les traditions conservées dans quelques Pouranas,

est Shoubhdngi, dont le nom signifie belle, gracieuse.
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ISHANA.

Ishdna, Isha ou Ishyara est le dieu protecteur de la région céleste située vers le
nord-est. Isha, ou le maitre, est probablement la plus ancienne forme du dieu Shiva;
cette forme antique est simple, grande, majestueuse, et se distingue par ces carac-
téres de la forme terrible et hideuse que cette divinité a revétue dans le systéme
relativement moderne des Zéntrika. Nous savons avec certitude que, déja vers le
septiéme si¢cle de notre ére , ces deux manifestations étaient assez distinctes sous les
noms d’/shyara et de Bhima, pour que chacune etit ses temples et ses sectateurs.
Ishyara est représenté, sur la planche en regard, avec des attributs qui n’appartenaient
sans doute pas & son caractére de asou, dans la haute antiquité indienne : les plus
anciens monuments qui représentent Ishyara, des médailles bactriennes du second
ou du troisiéme siécle, dont quelques-unes portent des légendes grecques, nous le
montrent sous la figure d’un jeune homme d’une méle beauté , appuyé sur le taurean
Nandt, et tenant un trident de la main droite. Les Indiens, qui s’¢loignent chaque jour
de plus en plus de cette simplicité primitive, représentent aujourd’hui Zshyara avec
quatre bras, lui donnent pour attributs le trident, le tambour et la biche, et cou-
vrent la partie inférieure de son corps d’une peau de tigre : aussi /shyara ne différe-t-il
de Mahdkdla que par la couleur blanche de ses membres et par la présence du tau-
reau, son attribut indispensable. Quant au nceud de cheveux nommé djasd, il peut
ne pas avoir été inventé par les Zéd@ntrika, comme on est disposé a le croire; car en
examinant les médailles bactriennes dont il a été fait mention, on observe que la
chevelure d'Ishyara s'éléve sur la partie antérieure de sa téte en touffes trop épaisses,
pour que lartiste les ait ainsi exprimées sans une intention particuliére. Le culte
d’Ishyara parait avoir été plus florissant dans les contrées qui sont a l'ouest et au
nord de VInde (1), que dans PInde proprement dite : il en reste aujourd’hui & peine
quelques monuments ; ce culte a été presque partout remplacé par celui de la forme
terrible de Shiva.

La résidence d’/shdna, suivant les Tamouls, est la ville de Kaylichabouripat-
tanam , ou la ville située sur le mont Kdildsa.

Dépouse d’Ishina est Pdrvati ; on n'a pas jugé nécessaire de répéter ici ce qui a
été dit au sujet de cette déesse dans une des précédentes livraisons.

(1) Presque tous les Brahmanes des contrées occidentales de I'Inde reconnaissaient Shiva pour leur instituteur religieux.
L'une des écoles de Brahmanes shaivites les plus célebres était celle de Gandhdra; elle avait été illustrée par des hommes
d’un grand mérite, entre lesquels il suffit de citer le célebre mouni Pdnini, né dans le'bourg de Varfoula, qui appartenait a
cette contrée. 11 avait recu les enseignements d’Ishoara lui-méme, et avait composé sur la grammaire sanskrite un ouvrage
en mille shlékas anouchtoubh , qui ne nous est point parvenu sous cette forme , mais dont nous possédons la substance dans
les soditra qui lui sont attribués. Plusieurs siécles encore aprés la mort de Pdnini, les Brahmanes de Vartoula se distin-
guaient par un mérite éminent et par une profonde science.

(xX1¥¢ LIV, PL. V)



S ILAY,

| L
24

PL. 8.




VIEILLE FEMME

DE HAUTE CASTE.

g

La planche en regard représente une femme d’un age avancé; la richesse de ses
vétements, et plus encore la noble sévérité de sa figure, annoncent assez quelle
appartient A une des classes supérieures de la société indienne. Des circonstances
particuliéres qu’il est inutile de rapporter ici, permirent & M. Géringer de faire le
portrait de cette femme, sans lui fournir Poccasion de connaitre méme son nom.
Nous nous trouvons ainsi obligés de reporter nos observations sur les détails de la
parure des femmes dans le sud de 'Inde, et sur Pusage qu’elles font des joyaux dans
Péconomie de leur toilette. Ces explications trouveront un commentaire facile a
consulter, dans la figure qui accompagne cette notice; car la parure de cette femme
est généralement celle des personnes de distinction ; la mode est si peu capricieuse
sur la cote de Coromandel, qu’une observation de plusieurs années suffirait & peine
pour en reconnaitre une légére variation; elle ne consiste que dans Ihabitude
générale des diverses classes de porter des vétements d’'une certaine étoffe et d’une
certaine forme. Les femmes de presque toutes les castes arrondissent la masse de
leurs cheveux noirs et lisses en un chignen rejeté derriére la téte; celles qui peuvent
se permettre ce luxe, posent sur la ligne de séparation des cheveux un ornement en
or ou en pierreries, dontla forme allongée est terminée par un globule, etappliquent
sur chaque natte un autre ornement en forme de soleil, également enrichi de pier-
reries. Clest pour les femmes de 'Inde un usage antique et général, de suspendre au
cartilage du nez une perle de prix, quelquefois une pierre précieuse; les femmes des
provinces du sud ajoutent & cette coquetterie celle de se passer dans la narine gauche
un anneau d’or. Leurs oreilles dont les lobes sont allongés dés 'enfance par une pré-
voyante vanité, soutiennent deux girandoles dont le poids est souvent considérable ;
Vart des bijoutiers indiens excelle & en varier la forme. Les femmes indiennes, a qui
la réserve du bon gotit n'est pas encore connue, chargent de colliers la partie supé-
rieure' de leurs épaules; C’est moins un ornement qu'un moyen de faciliter a la
curiosité publique le calcul de la fortune dont elles jouissent. Une partie de leur
ajustement qui n'est pas sans importance est le voile dont elles se couvrent la téte;
ce voile est le plus souvent d’une mousseline légére, transparente, et semee de pail-

lettes d’or.
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EXTRAITS D’UN MANUSCRIT INEDIT

INTITULE:

RELIGION DES MALABARS,

PUBLIES

PAR M. E. JACQUET.

INTRODUCTION.

On a dit précédemment que la publication de I'/nde Francaise répondait & un besoin
chaque jour plus vivement senti, celui de connaitre les meeurs, les traditions et les céré-
monies religieuses de chacune des races qui ont vécu pendant tant de siecles dans cette
vaste étendue de pays, a laquelle les Européens ont imposé une fictive unité, en rassem-
blant sous une seule dénomination des contrées séparées plus encore par la différence des
meeurs que par la distance des lieux. La rédaction de louvrage a été constamment
dirigée par la pensée d’exclure toutes ces généralités vagues et tant de fois répétées qui
ne nous ont encore rien appris de satisfaisant sur I'Inde, et de n’admettre que des notions
sur Pexactitude desquelles leur spécialité méme ne piit laisser aucun doute. Il ne suffisait
cependant pas d’étre seulement exact; il était encore nécessaire d’étre complet; or
I'ouvrage laissait a désirer des descriptions détaillées des cérémonies de la vie publique
et des occupations de la vie privée des Tamouls; ce devait étre le sujet d'un travail
supplémentaire,, espece de note générale s’'étendant a toutes les parties de Pouvrage, et
destinée a éclaircir les difficultés que pouvait faire naitre la rédaction trop concise des
notices particulieres : pour un semblable travail, les nombreuses descriptions des parties
méridionales de I'Inde, publiées par les Anglais, pouvaient fournir des documents utiles,
quoiqu’ils n’eussent pas le caractere d’une spécialité bien précise. Mais s'il existait un
ouvrage comprenant 'ensemble des sujets sur lesquels on attendait de nouveaux éclaircis-
sements, composé par une personne qui avait long-temps et minutieusement observé,
dans Vintention de faire ‘connaitre d’'une maniére exacte des détails trop souvent négligés
si un tel ouvrage existait, I'/nde I'rancaise devait s’en enrichir, etne pasattendre d’autre
part un complément, qui lui était pour ainsi dire des long-temps préparé. Get ouvrage a
été trouvé ; cest celui dont nous publions des extraits étendus dans le présent appendix
Pobservation directe des faits y a réuni plus de notions utiles que n’elt pu en rassembler
un long et consciencieux travail de compilation. Cet ouvrage inédit porte le titre de Reli-
gion des Malabars ; il est anonyme, et aucune circonstance particulicre de la rédaction
ne peut nous aider & découvrir le nom de anteur ; nous avons seulement la certitude qu’il
appartenait a la mission francaise de la cote de Coromandel, et nous pouvons conjecturer
qu'il écrivait son livre dans la premicre moitié du dernier siccle, au moment ou était
encore vivement soutenue la polémique suscitée entre les Jésuites et d’autres ordres reli-

gieux, sur la part de concessions qu’il convenait de faire, dans les missions de I'Inde et de
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ce qu’avaient conservée sur les usages de la vie civile des nouveaux

et les habitudes de leur vie religieuse antérieure.
éa une littérature tout enticre; lattaque et la défense furent
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la Chine, a l'influen

convertis, les réminiscences
Cette longue discussion cr

entretenues pendant plus de tr
scandale. La question fut plusieurs fois portée au tribunal du Souverain pontife, des déci-

sions furent rendues, de solemnelles 1égations furent envoyées en Orient pour en assurer
Pexéeution , et cependant les causes du différend subsistaient toujours, la vivacité de la
discussion n’avait pas méme €té atténude. L’intérét qu’elle avait d’abord excité en Europe
avait contribué a la prolonger; des que lattention publique se fut détournée de ces que-
relles religieuses , pour se porter sur d’autres sujets, la discussion s’apaisa peu a peu;
quelques années encore et Pon ne s’en souvint plus. Si les limites de cette courte intro-
duction ne m’obligeaient de supprimer tout développement , Jexaminerais, avec toute la
gravité qu'elle comporte, une question d’un haut intérét, qui se dissimulait a peine sous la
question religieuse; savoir, celle de la conversion des naturels a la civilisation européenne;
la question se représenta plus tard, lorsque les Anglais eurent étendu leur domination sur
PInde presque entiére, mais alors dégagée de toutes les controverses religieuses qui
Vavaient d’abord compliquée : les Jésuites et les Anglais déciderent la question dans le
méme sens; seulement, placés dans des positions différentes, ils firent des concessions plus
ou moins larges aux préjugés des Indiens, et mirent plus ou moins d’habileté a suivre
Papplication de leurs raisons politiques, & préparer I'accomplissement de leurs desseins.
Les Anglais, en prenant possession de I'lnde, s’empresseérent de maintenir toutes les
institutions de la société indienne ; ils n’abolirent pas une seule loi civile , ils ne déran-
gerent pas un seul intérét privé, et, sur toutes choses, ils respecterent les croyances
religieuses ; ils encouragerent méme les études de la littérature et de la religion natio-
nales , soit par la publication des textes, soit par leur propre exemple : le gouvernement
de la Compagnie s’était placé assez haut pour n’intervenir comme pouvoir dans aucune dis-
cussion d’intéréts civils ou religieux il avait reconnu les institutions indiennes ; les Indiens
reconnurent la domination britannique , et ajoutérent ainsi une sanction morale au droit
de la conquéte. Les Anglais firent preuve de prudence ; les Jésuites montrérent une grande
habileté; ils mirent autant de soin a se méler & la vie privée des Indiens , que les Anglais
en mirent dans la suite & ne pas y intervenir ; le pouvoir leur manquait pour commander;
Pesprit de conciliation leur servit & se faire tolérer; ils n’étaient pas en position d’ap-
prouver et de concéder ; ils furent assez discrets pour ne manifester leur approbation que
par I'adoption de ce qui convenait aux Indiens; ils ne voulurent pas détruire autorité re-
ligicuse des brahmanes ; ils aimeérent mieux la partager; ils n’essaycrent pas d’effacer les
préjugés que les naturels entretenaient contre les Européens; ils s’offenscrent de ce nom
comme d’une insulte ; ils attirérent les Indiens & la religion chrétienne, ou du moins
a ce quils avouaient de cette religion , tantdt en dissimulant les dogmes chrétiens sous
des formes qu'un brahmane seul pouvait trouver orthodoxes, tantot en prétant une
intention chrétienne aux cérémonies les plus significatives du culte brahmanique, en sorte
quon put douter si les Indiens avaient converti les Jésuites, ou si les Jésuites avaient
converti les Indiens. Ce qui ne fut plus long-temps douteux, c’est que cet.ordre religieux
s’était acquis sur Vesprit des tribus littorales de I'extrémité méridionale de I'Inde, un
pouvoir moral que n’avait encore pu obtenir aucun des gouvernements militaires établis
par les Européens dans ces contrées, c’est qu'il s’était assuré sur 'obéissance que prétait a
ces gouvernements une partie de la population indigéne, une influence dont il ne faisait
pas toujours un légitime usage, c’est que déja il prétendait au partage de Vautorité souve-
raine. Un tel succes avait suivi tant d’efforts habilement dirigés. Dans quelques provinces
le nombre des fidéles de la nouvelle secte était presque égal a celui des sectateurs de
Vichnou et de Shiva; les Jésuites étaient les brahmanes de cette nouvelle secte. Il est
aujourd’hui bien reconnu, et I'opinion de M. 'abbé Dubois est décisive sur ce point, qu’il

ente ans avec un zele qui n’était pas toujours exempt de
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n’y avait pour les Jésuites d’autre parti 3 prendre que de faire des conversions douteuses
ou de n’en pas faire du tout; or, il était peut-étre plus sage de préparer les Indiens a la
religion et aux meeurs des Européens en gagnant leur confiance , que de faire I'épreuve de
leurs répugnances en essayant de faire subir a leurs meeurs des altérations dont ils ne
comprenaient pas l'utilité. Ainsi les Jésuites et les Anglais arrivérent par des considérations
différentes au méme résultat, le maintien des usages civils et religieux des Indiens.

Les autres ordres religienx qui partageaient avec les Jésuites les travaux de la mission ,
mais qui n’obtenaient pas les faciles succes de leurs confréres, dénoncerent au souverain
pontife les actes peu orthodoxes de la nouvelle église; de Ia surgit la querelle religieuse:
au sujet de cette querelle fut certainement composé ouvrage dont on publie ici des
extraits. Le dessein de l'auteur est évidemment de rapprocher dans un continuel paralléle
les cérémonies du culte indien primitif de celles du culte indien modifié par les Jésuites;
pour suivre 'exécution de ce plan, il donne d’abord une description étendue et minuticu-
sement exacte de chacune des principales cérémonies religicuses des Tamouls , le récit de
toutes les légendes qui se rapportent & Pinstitution de cette cérémonie , puis ensuite les
témoignages prouvant que cette cérémonie, dans ses parties les plus significatives, est
autorisée ou du moins tolérée par les Jésuites , les excuses alléguées ou méme les raisons
produites pour la légitimation de cet acte religieux, ou bien encore les fausses interpré-
tations de cet acte substituées a celles qu’en donnent les brahmanes. Le religieux auquel
nous devons cet ouvrage, n’était certainement pas un homme d’une érudition fort remar-
quable; il est douteux qu'il et acquis par une grande lecture de textes les connaissances
spéciales dont il fait preuve dans son traité; il les avait sans doute recueillies de la conver-
sation des poidjdri et des brahmanes, ou il les avait obtenues de ses propres observations.
Ce défaut d’érudition est précisément ce qui constitue le mérite particulier de louvrage:
les textes nous sont depuis quelques années plus accessibles qu'ils ne pouvaient Pétre alors
a un religieux, que ses premiéres études n’avaient sans doute pas préparé aux travaux de
pure érudition ; mais lorsqu’en Europe nous lisons un des textes sacrés des Indiens, nous
ne sommes assurcs de connaitre que I'état ancien des croyances religicuses ; nous possédons
lautorité canonique ; nous ignorons d’ailleurs si la pratique du culte 8’y conforme également
dans toutes les parties de I'Inde; nous sommes incertains sur les modifications que des cir-
constances et des traditions locales peavent apporter au précepte général. Clest Ia ce que
nous devons attendre de 'observation directe des faits; c’est 1 ce qu’un voyageur doué
d’une certaine justesse d’esprit peut rechercher aussi bien et souvent mieux qu’un savant
préoccupé de I'étude des théories. Il serait & désiver que I'on possédat, sur les usages
religieux des diverses provinces de I'Inde, des séries d’observations aussi précises que le
sont généralement celles qu’a faites sur ces usages, dans le Carnatic, I'auteur de la Reli-
gion des Malabars (1) ; cet ouvrage porte le caractére d’une sévére exactitude.

Un doute sest d’abord présenté & Pesprit de Péditeur : devait-il n’admetire dans ses
extraits que les passages concernant les cérémonies purement indiennes, et supprimer les
détails relatifs au mélange de ces cérémonies avec celles du culte chrétien , ou bien devait-il
faire un choix entre tous ces détails, et publier ceux qui pouvaient exciter quelque intérét?
Il s’est déeidé & suivre ce dernier parti, en considérant que le partage serait souvent fort
difficile, sinon impossible a faire, et que d’ailleurs le titre général de U'Inde Francaise
admet des détails spéciaux sur les rites des Tamouls chrétiens. On a supprimé tous les pas-
sages de controverse théologique et des chapitres entiers absolument dépourvus dintérét ;
une table de Vouvrage , placée a la suite des extraits , permettra d’apprécier Pétendue et la
valeur des parties supprimées. La rédaction de I'ouvrage est d’'une incorreclion remar-

(1) L'auteur, en intitulant ainsi son traité , a commis une erveur d’ailleurs si souvent répétée par les Européens, qu’elle
a presque cessé d’en étre une. Le nom de Malabar w’appartient proprement qu’a la cote de la péninsule indienne opposée a
celle qui est yulgairement connue sous la dénomination de Coromandel, et qui est habitée par les tribus de race tamoule.



APPENDIX,

quable , bien que le manuscrit sur lequel on a copié ce? .cx’traits, p.'f\raisse avoir été preparé
pour 'impression (1); on a cru ne pas manquer de fidélité en cormgeanju le st?fle , Sans en
altérer dailleurs les formes et le caractere. Les mots tamouls sont aussi fort inexactement
le manuscrit original, I'orthographe en a été rétablie dans le texte méme,
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transcrits dans .
et on a cité en note les lecons fautives du manuscrit. |
Yai placé a la suite de ces fragments, et en forme de notes, des extraits d’'un autre

ouvrage inédit sur les croyances religieuses des Tamouls. Cet ouvrage est intitulé : Relation
des erreurs qui se trouyent dans la religion des Malabars ger'.nils de la cote de Comm'cmdel,-
il peut étre réuni an 'premier dans une étudt? commune. Mo.me.s étendu et mt?ins spécial que
la Religion des Malabars, il répare néanmoins quelques omissions de ce traité, et sert a‘le
compléter; mais ce qu’il offre de plus curieux, c’est ].Fil naiveté avec laqu.ell.e Paunteur ( ap-
partenant sans aucun doute & Pordre des Jésuites ) fait aux PP. de la mission du Madouré
un mérite et une gloire de ces complaisantes transactions avec les croyances indiennes, que
le missionnaire de la mission francaise leur reproche si vivement. Le Jésuite prend soin
d’expliquer toutes les pieuses embiiches que leur zele dresse a la cré'd-ulj'té 'd?s ger’ltils s il
approuve, il loue si {ranchement, qu’on peut le considérer comme disposé & tolérer des
cérémonies méme plus étranges que celles qu’a décrites auteur de la Religion des
Malabars.

11 existe & la Bibliothéque Royale trois copies de I'ouvrage que je viens d'indiquer ; elles
ont été successivement revues et corrigées. La derniére, et la plus correcte, n’est pas
complete ; la premicre est remarquable par les fautes grossicres qui la rendent presque
inintelligible ; on s’apercoit que le R. P., en étudiant le tamoul et le telinga , avait
désappris sa langue maternelle, et avait méme oubli¢ Pordre dans lequel les idées doivent
s’y présenter. Bien que les deux copies corrigées soient moins fautives et moins prolixes,
le style en est encore embarrassé par de nombreuses répétitions ; je n’ai donc conserve de
Pouvrage que les faits et Yordre dans lequel ils sont exposés: yai entierement renouvelé
le style.

I auteur a divisé son traité en sept chapitres intitulés : I Erreurs des Malabars au sujet
de la divinité ; 11 Erreurs des Malabars au sujet du paradis et de I'enfer ; III Erreurs des
Malabars au sujet de Pame ; IV Erreurs des Malabars au sujet du monde; V Erreurs des
Malabars au sujet de ’'homme; VI Gouvernement, coutumes, rites nuptiaux et funéraires
des Malabars; VII Opinion que les Malabars ont des Européens ou Piranguis.

E. 3%

(1) Ce manuscrit est dépos¢ dans une bibliothéque publique de Paris; il existe une autre copie de 'ouvrage a la Biblio-
theque Royale; mais elle est si fautive qu'on n'en a fait usage que dans un petit nombre de passages. Il y a aussi dans le
premier manuscrit des phrases évidemment altérées par des méprises de copiste.
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CHAPITRE I.

Les PP. Jesuites brahmanes sannydsi (1) croient rendre gloire a Dieu , en défendant aux fidéles
et aux nouveaux missionnaires de s’appeler du nom de Kiristouven (2), c’est-a-dire Chrétiens ; ils
leur ont donné celui de Saroupechourenoudaiya vedakdrer, par lequel ils veulent que 'on entende
des hommes suivant la loi du vrai Dieu. Mais ce nom composé est certainement bien loin de 'idée
que nous devons avoir de cette loi; il signifie littéralement des hommes qui suivent la loi du Seigneur
de toutes choses , et par ce Seigneur de toutes choses, les gentils entendent le dieu Shiva, & qui seul
s'applique le nom propre d’Zchouren (3). Les gentils, qui connaissent trés-bien la valeurde ces mots,
ne croiront-ils pas que les chrétiens suivent la loi de leur dien Shiva ? et ils peuvent étre d’autant
plus confirmés dans ce préjugé , qu'ils voient les chrétiens pratiquer la plus grande partie des céré-
monies instituées par Shiva (4). Ne diront-ils pas qu’ils ont encore sur les chrétiens I'avantage de
reconnaitre un Dieu supérieur a Shiva, tandis que les chrétiens n’ont foi qu’en Shiva ou en quelque
homme qui lui ressemble ? Ils ne croiront pas que ce soit un si grand bonheur de quitter leur
croyance pour embrasser le christianisme........

CHAPITRE II

Quand on sollicite les Malabars de recevoir le baptéme, on les engage sous promesse de leur donner
de I’argent ou de leur procurer de 'emploi auprés du gouvernement et du commerce. Le mal est
que, les circonstances venant a changer, et les PP. ne pouvant pas toujours accomplir ces pro-
messes, les pauvres chrétiens se dégotitent de la religion, pratiquent les superstitions des gentils ,
et le plus souvent abandonnent entierement la foi chrétienne pour retourner a leur premiére
croyance. On en compterait plusieurs a Pondichéry qui se sont convertis et ont apostasié par ces
motifs..... L’apostasie de presque tous les chrétiens du royaume de Tanjaour, dans la derniére per-
séculion, est une triste preuve qu’il y a peu de convyiction dans les Malabars chrétiens. 11 n’y eut
que quelques familles qui se retirerent sur les terres de la Compagnie.

CHAPITRE 1V.

La coutume, parmi les Malabars, est que chacun porte le nom d’un dieu gentil; ceux d’entre
eux qui se font chrétiens, ne laissent pas de se faire donner ces noms d’origine payenne. Les PP.
Jésuites et les autres Malabars chrétiens ne les appellent pas autrement. Les PP. Jésuites croient
que cet abus peut étre toléré, parce qu’il y a des adultes qui ne veulent pas tout d’abord paraitre
chrétiens; or, si on les appelait du nom qu’ils ont recu a leur baptéme , ils seraient reconnus et
exposés a de facheux traitements, chassés de leur famille, déshérités, considérés comme infimes.
Lors méme qu'’ils sont publiquement reconnus comme chrétiens, ils se font appeler de leur nom
gentil. Plusieurs des chrétiens de Pondichéry s’appellent 7%rouvenkatam (5) (c’est un des noms
du dieu Vichnou) , Koumdrdpen (un des noms du dieu Choupiramaniyen (6); Chouriydpen (un des
noms du dieu Sodriyen ou le soleil) ; Aroundchalam (7) (un des noms de Shiva); Felajanden (8)
(un autre nom de Shiva); c’est aussi celui du catéchiste des PP. Jésuites de Pondichéry, etc. Tous
les Malabars chrétiens signent de leurs noms gentils les contrats qu’ils font et les lettres qu’ils
écrivent.......

(1) Voyez, dans la suite de ces extraits, le chapitre intitulé : Des Jésuites brahmatchiris et brahmanes.

(2) Irrégulierement écrit christouven dans P'original.

(3) L’auteur donne cette analyse un peu confuse du mot Saroucechourenoudaiya : « Ichouren fait an génitif ichourenoudarya,
» et en changeant I en e, esourenoudaiya; V'on joint ce mota saroupa, venant dudatif sarouvadou, et faisant aunominatif saroucam
» (tout); puis enfin retranchant le dernier @ de sarouva, on a sarouvechourenoudaiya. » Il y a d’ailleurs en méme temps jus-
tesse et confusion dans les"observations de auteur sur le sens de ce mot : il a en effet confondu saroa (tout) et sharoa (nom
de Shiva), deux mots entre lesquels il n’existe d’autre rapport qu'une ressemblance de sons. Mais il était impossible au
missionnaire de reconnaitre cette différence dans la transcription tamoule saroupa, qui conyient également aux deux mots ,
la langue tamoule ne possédant quun seul caractére pour représenter les trois sifilantes sanskrites. Son observation n’en
subsiste pas moins; car les Jésuites commettaient la méme erreur que lui, et n’avaient raison qua leur insu. E. J.

(4) On verra dans la suite de ces extraits des détails sur ce point.

(5) Irrégulierement écrit Dirouvangandam dans Voriginal : #irou signifie saint; Venkata est le nom tamoul de Vichnou, E. J.

(6) Irréguliérement écrit Chouppramanyar; Soubrahmanya en sanskrit. Kouméra est un des noms de Kartikeya. Le mot
apen qui termine e nom de Koumdrdpen et plusieurs autres, signifie pére , et se joint, comme titre honorifique , aux noms
des individus de certaines castes et a ceux de la plupart des divinités. E. J.

(7) Aroundtchala est proprement le nom d’une montagne ot Shiva est adoré. E. I.

(8) La premiére partie de ce mot signifie dlanc. E. J.
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Les PP. Jésuites n’imposent jamais aux baptisés les noms des saints de I'église, tels que nous les

ils les traduisent en d’autres noms; ainsi le nom de Paul en celui de Chinndpen (1), ce
dire petit maitre ; le nom de Louis en celui de Ndnapiragdcham (=), qui signifie bonne
lumiére , par allusion au mot latin luz , et ainsi des autres. Les PP. Jésuites donnent pour motif de
cette irrégularité qu'il n’y a pas de termes pour exprimer les noms de Paul, de Louis, etc., et que
d’ailleurs ces noms de Chinndpen et de Nanapiragdcham désignent invariablement saint Paul et saint
Louis. Puis, disent-ils, les noms de Chinndpen et de Ndnapiragdcham ont le mérite particulier de
ne pas laisser soupgconner aux gentils que 'on impose aux chrétiens malabars des noms étrangers.
Toutes vaines excuses. On peut trés-bien exprimer le nom de Paul par Payoulou, celui de Pierre par
Pedouloun , celui de Louis par Loyichou, et ainsi des autres.

Les Jésuites du Madouré et des autres missions malabares de I'intérieur des terres ne donnent
plus, depuis long-tems , tous ces noms travestis. Ils conservent au catéchumeéne son premier nom,
celui de lidole; ainsi, lorsqu’ils baptisent un adulte s’appelant Vichnou, ils lui laissent ce nom,
sans lui en imposer d'autre. Quant aux enfans, les parens leur donnent tous les noms gentils qu’ils
veulent, sans que les PP. Jésuites s'en mettent en peine. Est-ce donc la le christianisme que les
Jésuites , dans leurs lettres imprimées , osent comparer a celui de la primitive église?.....

La difficulté que font les Malabars de souffrir qu'une personne qui n’est pas de leur caste souffle
sur eux, n’est pas une raison suffisante pour omettre une cérémonie du baptéme. Quant au signe
de la croix et & I'imposition de la main , les PP. Jésuites font ces cérémonies a une si grande distance
de la personne baptisée (surtout sic’est un paria ), qu’elles ne paraissent point exprimer l'intention
dans laquelle elles ont ét€ instituées......

Quoique les Malabars chréliens aient beaucoup de respect pour les PP. Jésuites de Pondichéry,
ils ne laissent pas de les regarder comme des parias (3). Les PP., qui ne lignorent pas, ont la com-
plaisance de sabstenir de mettre eus-méemes le sel dans la bouche de la personne qu’ils baptisent ;
¢’est le parrain ou la marraine qui se charge de ce soin...... Les PP. Jésuites n’observent point du
tout la cérémonie de Ponction avec la salive dans le baptéme qu’ils conférent aux Malabars : ils ne
veulent ni paraitre se souiller en touchant les oreilles et les narines des parias, ni souiller les Mala-
bars de haute caste en oignant avec de la salive leurs oreilles et leurs narines ; car ils craignent qu’on
ne dise que les Malabars baptisés sont devenus infames , oints de la salive d’une personne qui n’est
pas de leur caste. Il y a pourtant un décret de la sacrée congrégation , approuvé par Alexandre VII,
qui défend d’omettre ces cérémonies sous de tels prétextes......

Il faut que les Malabars sachent que nous ne faisons point cette cérémonie par mépris de leurs
personnes , et qu’ils ne sont pas plus dégradés de leur caste en devenant chrétiens, qu'un Malabar
de la secte de Vichnou ne devient brahmane , parce que des brahmanes appartiennent a la secte de
ce dieu. Les honneurs des familles ne se changent pas de la sorte; celui qui est noble, demeure
toujours noble , et celui qui est de basse condition, demeure toujours tel, nonobstant le baptéme.
Cette cérémonie chrétienne ne peut étre que trés-honorable aux hommes de tous rangs. Nous
voyons d’ailleurs des Malabars gentils pratiquer des cérémonies beaucoup plus extraordinaires; s’ils
les pratiquaient en toute autre circonstance et & une autre intention, ils passeraient pour infimes
et perdraient leur caste ; mais sanctifiées par leurs dieux qui les ont instituées d’'une maniére spé-
ciale, ils regardent ces cérémonies comme pieuses et honorables. Ainsi, lorsqu’un brahmane se fait
recevoir docteur, les brahmanes font ouvrir le ventre d’'un mouton, lui font arracher le foie, et
aprés Pavoir roti devant le feu du sacrifice ydgiyam (4), en mangent tous un morceau : la loi défend
cependant aux brahmanes de tuer aucun animal, et il leur est aussi défendu de manger d’aucune
chose qui ait eu vie , sous peine de péché, d'infamie et de perte de caste. Lorsqu'une certaine con-
frérie de Vichnou tient ses assemblées de nuit, et qu’apres avoir bu de Parac, puis éteint Loutes
les lumiéres, les brahmanes, les Malabars et leurs propres femmes, tous ensemble, sans se con-
naitre , se mélent et commettent d’'infames actions (5), on ne dit pas que ces gens soient devenus
infimes , ni qu’ils aient perdu leur caste, ni méme qu’ils aient commis aucun péché. N’est-ce pas
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donnons
qui veut

(1) Chinndpen a le sens de paroulus (Paulus) pater ou dominus. E. J.

(2) Incorrectement écrit dans Voriginal Nianapragacham. En sanskrit, Djiidnaprakdsha , lumiére de la science. Les Jésuites
qui avaient inventé ces déguisements de mots , n’étaient pas assurément de trés-habiles étymologistes. E. J.

(3) Yoyez la suite de ces extraits.

(4) Incorrectement écrit dans Uoriginal jekiam. En sanskrit ydgya ou yadjiia, sacrifice : ce mot parait avoir dans I'Inde
| b B . . . r - /
méridionale le sens particulier de sacrifice pour lequel se réunissent douze brahmanes. Un autre chapitre de Pouvrage pré-
sente les détails de la cérémonie a laquelle I'auteur fait allusion. E. J.

(5) Cette singuliére cérémonie est décrite avec plus de détails dans une autre partie de Uouvrage. E. J.
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encore une chose fort dégottante que de boire de I'urine et de manger de la fiente de vache? et
cependant les gentils eroient étre sanctifiés par cette pratique de piété.

CHAPITRE V.

Les PP. Jésuites se servent de pailles pour faire les onctions du baptéme, et aussitét les onctions
faites, ils brilent ces pailles; ce n’est pas sans motifs, car s’ils faisaient les onctions avec le pouce,
ils toucheraient immédiatement le baptisé ; si ¢’était un paria, ils paraitraient s'étre souillés : s'ils
faisaient ces onctions avec la petite cuillére, les saintes huiles paraitraient aussi souillées, et ne
pourraient plus étre appliquées aux autres Malabars. Cest pour éviter ces inconvénients, que les
PP. font les onctions avec des pailles....

CHAPITRE VIL

Lorsqu’un paria est malade, les PP. Jésuites de Pondichéry, pour éviter de paraitre se souiller
en entrant dans la maison d’un paria , se le font apporter en dehors du seuil de la porte, quelque
infirme qu'il puisse étre , et 14 lui administrent Pextréme-onction , apres 'avoir confessé. Quant aux
PP. Jésuites du royaume de Madouré et des autres missions malabares, ils n’entrent jamais dans
Phabitation des parias, de peur de contracter une souillure : ils font apporter le malade hors de
Ihabitation, sous un arbre ou sous une espéce de tente que 'on fait de branches d’arbres et de
feuillages, et la, aprés I'avoir confessé, ils lui donnent I'extréme-onction. Mais lorsque le malade
est trop faible pour qu’on puisse le transporter jusqu’a ce lieu , sans 'exposer & mourir en chemin ,
le P. se contente d’envoyer un catéchiste pour consoler le malade.

Les PP. Jésuites donnent pour motifs de cette conduite que, s’ils entraient dans les maisons ou
méme dans les habitations des parias , les autres Malabars et les brahmanes ne les regarderaient plus
eux-mémes que comme des parias immondes; ils ne pourraient plus avoir aucun commerce avec les
hautes castes; en sorte , disent les PP. Jésuites, qu’il yaut mieux laisser mourir les parias sans sacre-
ments, que de manquer de complaisance pour les préjugés des Malabars.

CHAPITRE VIII

La chasteté est une vertu si recommandable , qu’elle est estimée méme des gentils; ceux d’entre
leurs pénitents qui font profession de garder la chasteté, sont beaucoup plus révérés que les autres.
I1'y a dans la caste des brahmanes quelques brahmanes Lacharis (1) qui ne se marient jamais, et
vivent, dit-on, trés-chastement. D’autres de la méme caste, aprés avoir été mariés, renoncent pour
le reste de leurs jours aux plaisirs de 'union conjugale (2). Mais Dieu sait en quoi ces pénitents font
consister leur chasteté. Ils se disent chastes, et ils font en particulier des actions qu’on n’oserait
nommer.......

Les mariages ne sont pas libres entre les Malabars; chacun doit se marier dans sa caste ou tribu ,
de maniére que les héritages ne se confondent point; il leur est expressément défendu de contracter
mariage avec les nations étrangeres , qu’ils regardent comme immondes et maudites. Ils sont sur tous
ces points d’une telle rigueur, que si un Malabar ne trouvait point dans Ia ville ot il demeure une
fille de sa caste, pour la donner en mariage a son fils, il parcourrait toutes les terres malabares , ou
le laisserait méme sans femme , plutdt que de se mésallier. Si la fantaisie venait & cet enfant de se
marier dans une autre caste, il serait aussitét déshérité, chassé de la maison de son pere, et dés lors
aucune personne de son ancienne caste ne voudrait plus manger avec lui.

CHAPITRE IX,

Le mariage n’est pas une charge pour les Malabars; les femmes ne sont pas moins laborieuses que
les hommes; tandis que ceux-cisont occupés de la culture des champs ou de quelque autre ouvrage,
les femmes préparent le repas et le servent a leurs maris, sans que la noblesse de leur extraction
puisse les dispenser de ce devoir..... Les femmes malabares ne mangent jamais avec leurs maris; elles
se tiennent debout pendant le repas, afin d’étre toujours prétes 4 leur donner ce qui leur est néces-
saire. Cet ordre est observé en toutes choses : ce sont les femmes qui rendent les derniers devoirs
a leurs maris...

(1) Voyez dans la suite de ces extraits les chapitres intitulés : Vanaprasthas et Ordre des S?""J’ dsts.

(2) Je conserve l'orthographe du manuscrit , parce que la forme réguliére de ce mot ne m’est pas c‘:"mf'“e' ?I seé peut CI“.E
ce soit la modification tamoule d’un mot sanskrit ladjdjdtchdri, qui n'existe cependant dans aucun dictionnaire , et que je
n’ai encore rencontré dans aucun texte : les Tamouls peuvent avoir fait subir au mot Zatffﬂfféf pudeur, honte, ur.w altération
dont on trouve des traces dans plusieurs autres mots &jssyﬂabiques , et qui consiste & supprimer la VOYE:I]C désinente de la
forme sanskrite, en allongeant celle de la premiére syllabe ; on aurait ainsi ldchchdri , prononcé ldtchdri. E. J.
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La stérilité est un sujet de honte parmi les Malabars ; il n’est point de yceux et de sacrifices qu’ils
n’offrent aux dieux pour obtenir des enfans {1). Si la stérilité continue , le mari peut épouser une
autre femme, du consentement de sa caste : il ne laisse pourtant pas de garder chez lui sa premiére
femme ; mais si la seconde a des enfants, elle devient la maitresse, et Iautre n’est plus regardée
que comme une servante, ce qui est une cause ordinaire de grands troubles dans la maison..... 1l
n’est point de passion plus violente chez les Indiens que celle de la chair ; presque toutes leurs chan-
sons , leurs entretiens et leurs cérémonies de religion ne tendent qu’a Pimpureté. Ce qui contribue
plus encore & leur corrompre I'esprit et le cceur , c’est cette liberté de meeurs qui leur permet d’ctre
toujours presque nus dans leurs maisons ; ¢’est 'exemple de leurs dieux qui ont été eux-mémes des
adultéres et des gens adonnés & tous les plaisirs de la chair; c’est le grand nombre de nudités et de
représentations obscénes qu’ils conservent dans leurs pagodes, dans leurs maisons, et auxquelles
ils adressent des cérémonies qui font horreur.

CHAPITRE XI.

Lorsqu’une femme malabare a déshonoré son mari par un adultére , et que 'offensé veut se sépa-
rer d’elle , la loi ordonne qu’il assemble quatre ou cinq de ses plus proches parents, assistés de quel-
ques brahmanes, et qu’il leur expose les sujets de plainte qu'il a contre sa femme , pour mettre ces
arbitres & méme de prononcer sur la séparation des époux ; car le mari ne peut pas quitter sa femme
de sa propre autorité , et lors méme qu’il a obtenu une sentence de séparation , il ne peut la chasser
de sa maison ; il est toujours obligé de la garder chez lui dans quelque lieu séparé, et de lui fournir
toutes les choses nécessaires & la vie. Si des enfans sont nés de ce mariage , ils se retirent sous la
direction de leur pére. La femme rend & son mari le t@li (») qu'elle porte au cou; si elle a recu quel-
que dot en mariage, et que cette dot soit entre les mains de son mari, elle la retire. Cependant les
parens des deux époux travaillent avec zéle & opérer entre eux une réconciliation , et s’efforcent
d’amener cet heureux résultat avant que le mari s’avise d’épouser une autre femme; car la loi lui
donne ce droit; et s'il arrive qu’aprés ces secondes noces , la premiére épouse se réconcilie avec
son mari, la seconde devient sa maitresse : de la une guerre continuelle qui s’entretient entre les
femmes etne contribue pas peu & mettre le trouble dans la famille.

La femme n’a pas les mémes priviléges que son mari : bien qu’elle sache qu’il vit dans un état
continuel d’adultére, elle ne peut ni se plaindre, ni demander & se séparer de lui. Mais si le mari
maltraite gravement sa femme , et qu'elle s’en plaigne a ses parents , ceux-ci demandent, sous quel-
que prétexte honnéte, la permission d’avoir leur fille quelques jours chez eux, et ne la rendent
qu’a de bonnes conditions, si son mari vient la redemander , ce qui se fait toujours en présence des
parents.

Si les Malabars ne mariaient pas leurs enfants en si bas age , et qu’ils les laissassent se choisir eux-
mémes , d’aprés la conformité de leurs meeurs et de leurs inclinations, ces unions seraient beaucoup
plus heureuses ; car ces pauvres enfants, que 'on a mariés & deux ou trois ans, ne viennent pas plus
tot 4 se connaitre qu’ils se haissent, et cette haine, qui accompagne toute leur vie, les rend extreé-

mement misérables.
CHAPITRE XIII.

Les Malabars ont pour leurs enfants un amour qui va jusqu’a les perdre ; ils croiraient blesser la
tendresse paternelle , s'ils les corrigeaient de leur libertinage ; aussi ces enfants s'adonnent-ils aux
vices dés leur tendre jeunesse, et manquent-ils trés-souvent de respect envers leurs parents. Les
péres mettent cependant beaucoup de zéle a enseigner a leurs enfants les métiers qu'ils professent.
Or, comme c’est la coutume des Malabars que le métier soit attaché a la caste, les enfants ne pou-
vant apprendre que le métier de leurs péres, chacun excelle dans son art. 1l est difficile de trouver
un peuple plus industrieux et qui fasse plus d’ouvrage avec si peu d’outils; on ne peut non plus
refuser son approbation aux écoles ot I'on enseigne aux enfans méles a lire, & écrire et a calculer (3).
Quant aux filles, on ne juge pas a propos de leur faire apprendre d’autre métier que celui de leurs
meres..... On ne peut dire que les Malabars aient un véritable amour pour leurs femmes ; il est vrai
qu’ils se font honneur de ne les laisser manquer de rien, mais la dureté et le mépris qu'ils leur
montrent prouvent assez qu’ils n’ont point d’affection pour elles, et qu’ils les regardent comme un
méchant meuble dont on ne peut se passer a la maison. Aussi ont-ils coutume de dire, lorsqu’ils se

(1) Voyez Maurs et Institutions des peuples de I’Inde , tome 11, p. 366 et 368.

(2) Voyez dans la suite de ces extraits le chapitre intitulé : Explication des cérémonies du mariage. Les Tamouls nomment
la répudiation touroumbou , littéralement paille , parce que le mari la signifie en rompant un fétu de paille dont un bout est
entre ses doigts et I'autre entre ceux de son épouse. E. J.

(3) Voyez sur ces écoles les détails donnés dans une des premieéres livraisons de 'Inde Frangaise.
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marient : « Je vais acheter une femme. » En raison de ce méme principe d’indifférence , les maris ne
tommuniquent presque jamais a leurs femmes les affaires du dehors, et lenr parlent moins encore
des sujets de peine et d’affliction qu’ils peuvent avoir. Les Malabars entretiennent encore un grand

nombre de femmes qui font profession publique du vice de I'impureté (1) ; ils commettent le péché
avec elles sans honte et sans scrupule.

CHAPITRE XIV.

On ne peut dire que les Malabars regardent leurs femmes comme leurs compagnes, car on ne
voit pas en eux cette douceur, cet amour, cette patience, vertus inséparables de deux personnes
qui ne doivent ayoir qu'un méme ceeur. Les maris sont aussi violents & maltraiter leurs femmes pour
un ragout mal assaisonné ou pour I'omission du moindre appreét , qu’ils le seraient & punir leurs
serviteurs des mémes fautes : il n’est point de terme bas dont ils ne se servent , lorsqu’ils sont en
colere contre leurs femmes....

L'oisiveté n’est pas le vice des Malabars ; Pextréme avidité qu’ils ont d’amasser de I'argent leur
donne naturellement un grand amour du travail. Ce n’est cependant pas qu’ils fassent de grandes
dépenses pour I'entretien de leurs familles , puisqu’ils ne vivent que de riz et de quelques légumes
assaisonnés (la plupart s’abstenant de manger du poisson et de la viande, par suite du principe de
la transmigration des ames) ; mais persuadés que la pauyreté est un signe de malédiction pour cette
vie et pour I'autre, ils croient aussi que les richesses sont un gage assuré de leur bonheur..... (2).

CHAPITRE XYV.
Cérémonies du mariage des Malabars chrétiens (3).

Lorsque les Malabars chrétiens ont dessein de marier leurs enfants (4) , les péres et méres convien-
nent ensemble du mariage ; ensuite ils prient les parents de venir y donner leur consentement : c’est
devant eux que la future épouse recoit de son pére et de sa mére quelques présents qui lui servent de
dot. On donne avis du mariage au curé, afin qu’il fasse publier les bans. Les péres des futurs époux
vont prier tous leurs parents et amis d’assister & la cérémonie; ils leur font connaitre le jour convenu
et leur présentent du bétel. Quatre ou cing jours avant le mariage , les parents étant assemblés dans
la maison des fiancés, on dit les litanies de la Vierge (5) ; on fait ensuite un trou au milieu de la cour;
le catéchiste y répand du lait et de 'ean, et y plante un pieu, auquel il attache une branche d’ara-
chou. La cérémonie qui consiste i verser du lait et de I'eau et i attacher le rameau d’arachou est
du moins usitée parmi les chrétiens du Madouré ; le catéchiste des PP. Jésuites ne I'a pratiquée qu’une
ou deux fois a Pondichéry (6). Depuis ce temps, il a seulement planté le pieu, y a attaché des feuilles
de manguier, et a posé une petite croix sur ces feuilles. Dans la mission du Madouré et dans les autres
missions de l'intérieur des terres, on se contente de mettre sur 'arachou I'image de la Vierge. Cela
fait, on présente du bétel & toute I'assemblée, et chacun se retire chez soi. On emploie le temps qui
reste jusqu’au jour du mariage a élever autour du pieu une tente assez spacieuse pour contenir
tous les conviés, et pour faire convenablement toutes les cérémonies du mariage (7)- On éléve encore

(1) Un préjugé que justifient peut-étre des usages qui nous sont encore inconnus , que pourraient expliquer du moins
des souvenirs de vieilles haines nationales, a attaché au nom que portent dans la langue tamoule les femmes des Paraver
( Parati ou Paratai)) le sens de prostituées. Les Paraver forment une des derniéres classes de V'ordre des Shotdras ; or dans
les parties les plus méridionales de la céte de Coromandel , ainsi que sur la céte de Malabar , tous les individus des castes
supérieures ont un droit 1égal et reconnu sur les femmes des castes inférieures ; cet usage, qui fait un devoir aux jeunes
filles de découyrir leur sein, lorsqu’elles passent devant un homme d’une caste supérieure, a probablement donné lieu &
Pinjurieuse application que font les Tamouls du mot Paratai. E, J.

(2) Les Indiens représentent souvent Lakchmi, déesse de la fortune - par un symbole assez singulierement choisi, mais
sur la signification duquel il ne peut y avoir aucun doute. La quatriéme nuit précédant celle ot se célébre la eérémonie
religieuse, ou plutdt le divertissement du kddjdgara, les vechnavites, & I'heure de minuit , déposent leur argent dans un
coffre, et lui rendent un culte comme au signe visible de La/kchm?. 11 est remarquable quune cérémonie exactement sem-
blable existe 4 la Chine : elle consiste & remplir un coffret de piéces de monnaie, et a le soulever respectuensement. E, J.

(3) On ne peut se méprendre sur Uintention de I'auteur, qui s’est appliqué, dans ce chapitre et dans le suivant, & décrire
dans les mémes termes et presque dans le méme ordre, des cérémonies semblables. E, J.

(4) Les Indiens sont persnadés que le soin qu’ils prennent de procurer des époux a leurs filles, avant qu’elles aient atteint
leur neuviéme année , équivaut au mérite religieux d’un sacrifice solemnel ; si leurs filles n’ont pas trouvé d’époux avant
Vage de dix ans, ils considérent cette disgrace comme une malédiction des dieux. E. J.

(5) On remarquera, en lisant ces extraits, que les Jésuites avaient, dans presque toutes les occasions, substitué le culte
de la Vierge a celui de Pillaiyér. Voyez , dans le chapitre suivant, le passage qui correspond a celui-ci. E. J.

(6) On peut voir, dans la suite de ces extraits , un chapitre on ces faits sont exposés avec plus de détails. E. J.

(7) La cérémonie nuptiale est ordinairement célébrée dans la maison qu’habite la famille de 1a fiancée ; mais elle peut
'étre également dans celle de la famille de I'époux. E. 7.
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une autre tente devant la porte de la maison; elle est destinée a ceux qui veulent se reposer. Ces
deux tentes, et surtout eelle de la cour, sont ornées de rameaux, de toiles peintes , de bandes de
papier doré, de fanausx, et de plusieurs autres objets de luxe (1). Au jour du mariage, les joueurs d’ins-
truments, le catéchiste , les parents et les amis, tant chrétiens que gentils, qui ont été convies ,
arrivent dés le matin & la maison nuptiale. La future épouse monte seule en palanquin, et se rend
a l'église, accompagnée de plusieurs de ses parents et des joueurs d’instruments. Dés qu’elle y est
arrivée, elle renvoie le palanquin pour prendre son fiancé. Les autres parents conviés et les joueurs
d’instruments accompagnent aussi I'époux. Si les familles sont riches, un autre palanquin est réserve
au fiancé, et I'on ne renvoie pas celui de '’épouse. Le curé leur donne la bénédiction nuptiale; il
bénit le tdli qui est déposé dans un bassin sur deux guirlandes : il met ensuite les deux guirlandes au
cou des époux,, et célébre la messe. Les parents, pendant ce temps, gardent le tali. Apres la messe,
I'épouse remonte dans son palanquin et retourne a la maison nuptiale. Des qu'elle y est arrivée,
elle renvoie le palanquin a son époux, s'il n’en a pas un autre a son service : il faut d’ailleurs qu’ils
aillent & P'église , et qu’ils en reviennent I'un aprés Pautre. Si la maison d’un parent ou d’'un ami
se trouve sur le chemin, et qu’on veuille faire la cérémonie destinée a écarter le maléfice du maupais
regard, le palanquin s’y arréte : les femmes de la maison apportent trois bassins ; dans deux de ces
bassins il y a du safran et de la chaux délayée dans de l'eau; dans le troisiéme , une masse de riz
cuit, divisée en plusieurs compartiments et teinte de différentes couleurs; au milieu du bassin est
une lampe faite de pate de riz, dans laquelle il y a du beurre et une méche allumée. Elles donnent
ces bassins & trois femmes des pagodes , qui ont aussi suivi les palanquins en dansant et en chantant.
Les dévaddchi font, I'une aprés l'autre, passer trois fois les bassins devant le visage des €poux;
puis elles jettent dans la rue tout ce qui était dans les bassins (2) : elles recoivent, en récompense de
ce service , chacune une poignée de bétel. On répéte cette cérémonie a chaque procession que
Pépoux fait dans la ville. Ses parents et ses amis, s'ils sont gentils, cassent quelquefois un coco.
Les femmes des pagodes ont aussi assisté au mariage de plusieurs chrétiens de Pondichéry ; mais les
PP. Jésuites leur ont enfin défendu de s’y trouver. C’est présentement a trois femmes mariées ,
chrétiennes ou gentiles, qu’on remet les bassins et le soin d’écarter le maléfice du mauvais regard.
Lorsque les époux sont arrivés a la porte de la maison nuptiale , les principales parentes apportent
aussi sur le seuil trois bassins , et font la méme cérémonie. Quand tous les assistants sont entrés, on
leur présente du bétel , et chacun se retire chez soi. Dans I'apres-midi, vers cing heures, les mémes
conviés s’assemblent sous la tente de la cour; on éléve un autel devant le pieu dont il a été parlé;
on pare P'autel avec les ornements de I'église des Jésuites; on y place des cierges et I'image de la
Vierge. Vers six heures , le catéchiste fait venir I'époux et le fait asseoir, devant I'autel,, sur un siége
recouvert d’une toile blanche et sous lequel est étendue une couche de riz; il pose le mana-
pongal au bas de I'autel, et fait placer, devant I'époux, sur des billots, trois bassins, dans I'un
desquels il y a du lait, dans un autre du safran et de la chaux délayée dans de I’eau , dans le troisieme
des adai (3); il dispose autour de 'autel cinq petits pots remplis de pois et de riz germés ; derriere
ces cinq pots il met un grand vase , et sur ce vase un autre plus petit, tous les deux remplis d’eau;
plus loin encore , il place une lampe allumée a cing ou sept méches. Aux deux cétés de l'autel, il
établit deux pierres pour y faire briler de 'encens : des Malabars ont assuré avoir vu autrefois le
catéchiste faire le sacrifice du feu dans quelques mariages; un Malabar nous a méme dit que le caté-
chiste avait voulu faire ce sacrifice dans la cérémonie du mariage de sa propre sceur, mais que son
peére l'en avait empéché. Le catéchiste ordonne ensuite a trois femmes de prendre chacune un des
bassins et de faire, 'une aprés I'autre , la cérémonie destinée a écarter de I'époux le maléfice du
mauyais regard ; puis il fait apporter devantI’é poux un bassin plein deriz, sur lequel est posé un coco
entier. L’époux, tenant les mains étendues et serrées 'une contre 'autre, les plonge dans le bassin et
les en retire couvertes de riz. Le catéchiste place le coco sur le riz, puis il remet au barbier assis-
tant un cordon oint de safran, et dans un neeud duquel est retenu un morceau de safran , en lui
recommandant d’attacher ce cordon au bras de I'époux : celui-ci, aussitot la chose faite, remet le
bassin, le riz et le coco au barbier, au blanchisseur et aux joueurs d’instruments ; ce sont leurs pro-

(1) L’usage est de suspendre aussi des feuillages et des guirlandes, ou découpures fantastiques de papier, nommées pattam
(patra), an milieu de la rue, en face de la maison on se fait la cérémonie; ces guirlandes sont soutenues par des cordes

(tdranam) tendues d’'vne maison a 'autre. On emploie encore ce genre de décoration le jour de la premiere entrée d'un prince
dans une ville. E. I,

(2) On trouvera , dans un des chapitres suivants, des détails spéciaux sur cette cérémonie : tirer Lwillade se dit en tamoul
dittikajikiradou. E. J.

(3) Cest ainsi que les Tamouls nomment certains giteaux ou beignets cuits dans le beurre on dans Phuile. E. J.
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fits (1). I’époux monte ensuite en palanquin , et va a I'église , accompagné de tous les conviés et des
joueurs d’instruments. Aprés y avoir fait quelques prieres, il remonte en palanquin, et va avec
toute sa compagnie faire une procession par les rues de la ville (2). I1 ne manque pas de personnes
empressées a faire la cérémonie pour écarter le maléfice du mauvais regard. Pendant cette proces-
sion, le catéchiste fait aussi attacher le cordon au bras de I'épouse; cette cérémonie terminée ,
I'épouse se retire dans sa chambre. Lorsque I'époux est arrivé a la porte de la maison , une des
principales parentes fait la cérémonie contre le maléfice du mauvais regard. 11 entre alors, lui et
toute sa compagnie, sous la tente de la cour, et s’assied sur son banc. Le catéchiste fait apporter
une feuille de figuier, du riz non cuit, deux petits pots remplis I’eau et deux cocos ; il pose la feuille
de figuier sur la terre, a gauche de Iautel; il répand le riz sur cette feuille en deux tas; sur ce riz
il place les deux pots , dont il garnit 'embouchure de feuilles de manguier ; sur ces pots il pose les
deux cocos. Appelée par son ordre, I'épouse fait le tour de Pautel » €t va s’asseoir auprés de son
mari. On apporte un bassin rempli de fleurs, sur lesquelles est posé le tdli : le catéchiste, prenant
alors pour aspersoir quelques-unes des feuilles de manguier qui couvyrent les pots, arrose les époux
avec I'eau contenue dans ces vases ; il casse un des cocos sur la pierre plate, répand I'eau qu’il con-
tient, met le /ali dans une moitié de ce coco, et le porte ainsi sur Pautel, auprés de 'image de la
Vierge. Depuis que Mgr. le Patriarche d’Antioche a défendu ce sacrifice du coco , le catéchiste place
seulement le ¢@li dans un bassin , sur I'autel , et laisse les cocos sur les deux pots, sans les casser.
Tous les assistants récitent ensuite les litanies de la Vierge ; ces priéres dites, le catéchiste prend le tal:
et le présente a toucher aux principaux parents et amis; puis il le donne a I'époux pour Pattacher
au cou de son épouse. Il applique alors du tzrounirou surle noeud du cordon, et en met aussi au front
des époux. Il fait apporter un bassin rempli de riz non ¢uit, mélé de safran; les principaux parents
ctamis viennent I'un aprés I'autre prendre une poignée de riz, et la présentent d’abord aux genoux
de I'époux , ensuite au-devant de ses épaules, et enfin sur sa téte, laissant chaque fois tomber un
peu de riz; ils en font autant & I'épouse. Ensuite les fiancés se lévent de leur siége; le barbier
Jjoint en maniere de crochet le petit doigt de la main gauche de I'épouse a celui de la main droite de
I'époux. Les fiancés se tenant ainsi par les deux petits doigts font trois fois le tour de Pautel, et &
chaque fois se mettent & genoux devant Pimage de la Vierge. Une femme mariée porte devant eux
le petit pot d’eau kadavari (3), et laisse tomber cette eau goutte & goutte, & mesure qu’elle s’avance:
une autre femme mariée porte devant eux une des petites lampes ; car, outre la grande lampe, il y
en a plusieurs petites. Les trois tours finis, les époux entrent dans leur chambre; la femme qui tient
la lampe les y conduit : on donne du bétel A toute la compagnie, et chacun se retire chez soi. Si
quelques-uns des principaux parents et amis désirent rester, on les régale de tout ce que I'on a de
meilleur. Le lendemain, on donne & diner & ceux des conviés qui veulent s’y trouver : sur le soir,
les époux montent ensemble en palanquin , et vont 4 'église avec le méme cortége que le premier
jour. Apres y avoir fait quelques priéres, ils remontent en palanquin et traversent en procession
les rues de la ville ; c’est une nouyelle occasion de faire la cérémonie destinde 3 écarter le maléfice
du maupais regard. De retour & la maison nuptiale , ils vont s’asseoir sur leur siége. Le catéchiste
fait apporter, comme la veille, un bassin rempli de riz mélé de safran, et fait présenter ce riz
aux genoux, aux épaules et sur la téte des époux : ceux-ci se levent, font trois fois le tour de
Pautel , et se retirent dans leur chambre. Les conviés restent sous la tente pour faire leurs présents;
on leur donne ensuite du bétel , et ils s'en vont ; il ne reste que les plus proches parents. Le caté-
chiste rappelle les époux , les fait asseoir sur leur siége, et fait apporter un bassin dans lequel il ya
du riz et un coco : le mari tenant les mains étendues et serrées 'une contre Pautre, les plonge
dans le bassin et les en retire couvertes de riz; sur ce riz le catéchiste pose le coco : le mari verse
le tout dans les mains de son épouse, qui le reverse aussitét sur les mains de son époux : celui-ci
ayant les mains ainsi chargées, les pose sur celles de son épouse ; le barbier coupe alors le cordon
attaché au bras du mari : celui-ci verse le riz et le coco dans les mains de son épouse, qui, & son
tour, les pose ainsi chargées sur celles de I'époux ; le barbier coupe alors aussi le cordon attaché au
bras de la femme. C’est ainsi que se termine la cérémonie du mariage.

(1) Les barbiers et les blanchisseurs, dans 'Inde méridionale , sont pour ainsi dire des domestiques communaux , qui
remplissent des offices publics dans plusieurs cérémonies de la vie civile et rveligieuse , qui ne peuvent refuser leur service ,
et qui recoivent des autres castes un salaire annuel en nature et des réwibutions casuelles en argent. E. J.

(2) Il faut observer que ces promenades solemnelles dans Uenceinte de la ville, se nomment en tamoul oularvalam , parce
que P'on doit toujours se diriger vers la droite. E. J.

(3) Ce mot se lit dans Poriginal cadavary et cadavery ; il m’est d’ailleurs inconnu , et je ne suis pas certain d’en saisir exac-
tement le sens; je conjecture qu’il est formé de deux mots tamouls, kadal, mer, et vdrz, amas d’ean i kadal est probablement
pris dans le sens de nadi, fleuve. E. J.
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CHAPITRE XVI
Cérémonies du mariage des Malabars gentils.

Lorsque les péres et méres sont convenus du mariage de leurs enfants (1), et que tous les parents
ont donné leur consentement, on prie les brahmanes (2) de venir examiner les constellations sous
lesquelles a eu lieu la naissance des futurs époux, afin de juger si ces deux personnes peuvent vivre
heureusement I'une avec 'autre. Si ces constellations sont dans des rapports convenables , et n’an-
noncent rien de ficheux, les brahmanes déclarent que ces deux personnes peuvent se marier ensemble.
Le mariage au contraire n’a point lieu, si les brahmanes trouvent dans leurs calculs quelques mauvais
pronostics. Si on a omis de faire les observations horoscopiques a la naissance de ces personnes,
les brahmanes ont recours 4 anagramme des noms propres, dont ils transposent les lettres, jusqu’a
ce qu'ils aient trouvé le nom de quelques-unes des constellations; c’est par la qu’ils prétendent
reconnaitre quels sont les signes célestes sous lesquels sont nées ces deux personnes. Sil'anagramme
des deux noms présente quelque funeste présage, et que cependant les deux personnes n’en per-
sistent pas moins a s’unir, elles prient les brahmanes de changer leurs noms ; les brahmanes leur en
donnent d’autres. Lorsque les brahmanes sont enfin satisfaits du résultat de leurs combinaisons, ils
désignent un jour heureux pour faire la cérémonie du mariage (3). Les parents s’assemblent peu de
jours aprés a lamaison de la future épouse; son pére et sa mére lui font des présents qui lui servent de
dot (4); le contrat de mariage est conclu. Quelque temps avant le mariage, on prépare une tente dans
la cour de la maison de 'un ou de l'autre des époux; on l'orne de rameaux, de toiles peintes, de
bandes de papier doré, de fanaux et de plusieurs autres choses précieuses. Le trou dans lequel on
doit placer le premier pilier de la tente étant creusé, les brahmanes y répandent du lait, de 'eau,
quelques feuilles d’arachou et du riz non cuit mélé de safran. Cela fait , les brahmanes, assistés de
quelques femmes mariées, prennent tous ensemble le pilier et le plantent dans le trou (5); les brah-
manes ordonnent 2 une de ces femmes de pétrir entre ses mains une masse de terre ou de fiente de
vache, et de la placer devant le pilier; cette masse informe représente le dieu Pillaiydr. Le brahmane
officiant fait apporter un coco et le casse sur la pierre plate, I'offrant en sacrifice a Pillaiydr; les
autres brahmanes font alors une priére a ce dieu : « Seigneur, disent-ils, nous vous supplions de
ne mettre aucun obstacle & ce mariage, et de veiller a ce qu’il n’y manque rien.» Les pavents répe-
tent aprés eux la méme priére ; puis tous les assistauts font & Pillaiydr les saluts que 'on a coutume
de lui adresser. On distribue du bétel a toute 'assemblée, et chacun se retire chez soi (6). On prépare
aussi une autre tente devant la porte de la maison, mais on n’y fait aucune cérémonie. Le jour du
mariage, vers cing ou six heures du soir, les conyiés s’assemblent ; on place au milieu de la tente une
branche d’arachouw, a laquelle , suivant les usages de certaines castes, on attache quelquefois une
toile blanche et une petite branche de mouroukouw. On éléve un autel en terre autour du pied de I'ara-
chou. Les brahmanes font placer derriére cet arbre cinq petits pots (7) dans lesquelsil y a du riz et

(1) Les personnes que V'on charge ordinairement de la recherche d'un gendre, sont le brahmane et le barbier de la
maison ; on leur donne, pour exciter leur zéle, de argent et un paquet de feuilles de bétel. Lorsqu’ils ont réussi a trouver
un gendre dont 'age et la fortune soient assortis & 'dge de la jeune fille et a la fortune de sa famille, on leur remet une
table généalogique dressée avec soin, qu’ils comparent et qu’ils échangent avec un pareil titre fourni par la famille du
gendre. Ce n’est qu’aprés ces préliminaires qu’on examine les rapports des deux horoscopes. E. I.

(2) L'anteur éerit incorrectement brahame pour brahmane , Brouhma pomg
vicieuses ont été partout corrigées. E. J.

(3) L’auteur décrit plus spécialement, dans ce chapitre, les cérémonies du mariage des Shoddra ; le mariage d"un brah-
mane ou d'un rddjd est accompagné de quelques cérémonies particuliéres que n’observent pas les Shotdra ; telle est, par
exemple , I'épreuve du sort on plutdt de son adresse que fait la fiancée d'un kchatriya, en tirant trois petites fleches sur un
poisson artificiel flottant dans un bassin rempli d’eau. La nécessité de renfermer ces notes dans de justes limites, me force
d’omettre plusieurs détails de ce genre ; je ne puis mieux faire que de renvoyer le lectenr au mémoire du Col. M’Kenzie on
the marriage ceremonies of the Hindoos, imprimé dans le vol. 111 des Transactions de la Société Asiatique de la Grande-Bretagne.
E. J.

(4) Les femmes n’apportent point de dot; elles sont au contraire obtenues de leur famille, en payant une certaine somme,
dont le dixiéme au moins doit étre rémis avant la cérémonie nuptiale a titre d’arrhes ou paricham ; aussi acheter (kollougi-
radou ) est-il synonyme d’épouser une femme. E. J.

rahmd , et Vichenou pour Vichnou ; ces lecons

(5) La plantation du kd/ est le premier acte de la cérémonie du mariage ; ceite cérémonie ne peut durer moins de deux
jours ; elle pent se prolonger jusqu’au trente et unitme jour. E. J.

(6) On veille avec soin , pendant toute la cérémonie, & ce que le fen ne prenne point & cette tente ou pandel; la conster-
nation de toute la famille suivrait un pareil malheur; car il serait le présage certain de la mort prochaine d’un de ses
membres. E. J.

(7) Ces petits vases de terre cuite sont nommés kalam, ou, suivant la prononciation grasse des indigénes , kalom ; c’est
Vorigine de notre ancien mot galon , pris en ce sens. E. J.
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guatre sortes de grains, que l'on a eu auparavant grand soin de faire germer dans ces mémes pots,
en sorte (ue, lorsqu’on s’en sert dans la cérémonie, ces grains ont des germes de pres de deux pouces
de longueur. Aprés ces pots, les brahmanes font placer 'un prés de autre deux autres pots, I'un
trés-grand, 'autre plus petit, tous deux remplis d’eau , puis une lampe allumée i cing ou sept méches,
et quelques autres petites lampes. Pendant ce temps, on prépare dans une piéce voisine le riz pongal,
et on établit a quelque distance de I'autel le siége de I'époux. Les brahmanes le font asseoir sur ce
siége, et ordonnent & une femme mariée de lui passer au cou une guirlande (i); quelques autres
femmes mariées disposent au devant de I'autel cinq feuilles de figuier, sur chacune desquelles elles
mettent, suivant les instructions des brahmanes, un peu de riz pongal, une figue pilée, du beurre et
du sucre. Les brahmanes offrent aux dieux ce sacrifice, et brilent de I’encens en leur honneur : une
femme mariée répand un peu d’eau autour des feuilles. Les brahmanes font placer devant le fiancé
sur un bloc de bois , un bassin ot il y a du safran, de la chaux délayée dans de I'eau , et quelques
feuilles d’arachou : ils font approcher trois femmes mariées, qui, I'une aprés Iautre, passent trois
fois le bassin devant le visage du fiancé, pour écarter le maléfice du mauvais regard. Cela fait, le
fiancé se léye , fait le tour de autel, et se retire dans sa chambre. Le barbier, le blanchisseur et les
Jjoueurs d'instruments enlévent le riz amoncelé sous le siége, et quatre parts du sacrifice qui a é1é
offert; on porte la cinquiéme part au fiancé & qui seul elle est réservée. Les brahmanes rappellent
le fiancé, P'invitent a s’asseoir sur son siége , et font apporter devant lui un bassin dans lequel il y
a du bétel , de Paréque , du riz non cuit, un coco et un cordon de coton, auquel est attaché par un
noeud un morceau de safran. Les brahmanes présentent ce bassin devant tous les conviés, et le dé-
posent sur un billot, devant le fiancé , qui tient ses mains étendues et serrées I'une contre I'autre.
Le brahmane officiant y met du bétel , de I'aréque, du riz et le coco ; puis il récite des priéres et lui
attache le cordon au bras droit par trois nceuds, en prononcant les noms de Brahm4 , de Vichnou et de
Roudra (2); il lui met ensuite au front le Zrounirou , et au cou une guirlande : des priéres accompa-
gnent toutes ces cérémonies. Le fiancé remet dans le bassin ce dont on a chargé ses mains, et on
donne le tout au barbier, au blanchisseur et aux joueurs d’instruments. Les brahmanes font appor-
ter un autre bassin rempli de riz mélé de safran ; ils prennent, 'un aprés autre , deux poignées de
ce riz , et le présentent a la téte, aux épaules et aux genoux du fiancé , laissant tomber chaque fois
un peu de ce riz; ensuite, les parents et les amis viennent, P'un aprés Pautre , faire la méme céré-
monie. L’époux se leve et va faire une procession par les rues de la ville , accompagné de tous les
conyiés et des joueurs de trompette, de hautbois et de tambour, ainsi que de plusieurs femmes
des pagodes, qui chantent et dansent autour du palanquin. Si le fiancé appartient & une famille
riche, on fait porter au devant et aux ¢dtés du palanquin plusieurs petits dais en forme de parasol,
que on emprunte le plus souvent aux pagodes; on porte aussi sur des perches plusieurs petits
ouvrages de papier, découpés en forme de poissons ou d’oiseaux, et des fanaux. Comme cette pro-
cession se fait ordinairement la nuit, on allume un grand nombre de torches et de lampes, et on
tire plusieurs sortes de feux d’artifice ; pendant la cérémonie destinée & écarter lé maléfice du mauvars
regard, on casse ordinairement plusieurs cocos. Pendant cette procession, les brahmanes disposent
devant Pautel les matériaux d'un nouyeau sacrifice pareil & celui que nous venons de décrire ; ils
entassent encore du riz sous le siége nuptial , et attachent un cordon & la main gauche de la fiancée,
avec les mémes cérémonies que celles auxquelles le fiancé a assisté. Le riz qui est sous le siége et
quatre des parts du sacrifice sont donnés au barbier, au blanchisseur et aux joueurs d’instruments ;
on porte la cinquiéme part 4 la fiancée, quis’est retirée dans sa chambre; elle seule mange cette part.
Lorsque le fiancé est arrivé a la porte de la maison, on ne manque pas de faire la cérémonie pour
écarter le maléfice du mauyais regard , il va ensuite s’asseoir sur son siége , et sa future épouse vient
se mettre & sa droite (3). Les brahmanes étendent, 4 quelque distance du lieu du sacrifice , une feuille
de figuier, sur laquelle ils mettent du riz en deux petits tas; sur ces tas de riz, ils placent deux
petits pots d’eau, dont 'embouchure est garnie de feuilles de manguier : ils font une aspersion de

(1) La guirlande avait une autre signification dans les anciens rites nuptiaux de I'Inde. Les jeunes filles, libres alors de
faire un choix entre leurs prétendants, les faisaient assembler et passaient une guirlande de fleurs an cou de ceux qu’elles
choisissaient pour époux ; on trouve des allusions & cet antique usage dans les drames sanskrits. E. J.

(2) Ce cordon, auquel est attaché du safran, se nomme en tamoul kanganam ( bracelet) ou kdpou preservatif ) ; il faut
observer qu'on le noue au bras droit de 'époux et au bras gauche de I'dpouse. Le Paria qui représente Pépoux de Kalf :
pendzmt.la fete de cette déesse terrible, porte le kdpou au bras droit, en signe de son union avec Kd/l, et ne peut, aussi
long-temps qu’il est revétu de ce caractére , s'approcher de sa propre femme. E. J. ’

(3) Clest 'usage , dans certaines castes de Shoidra, que le fréve de 'époux se présente a la porte de la chambre de la
fiancée , au moment ot elle en sort, et 'arréte en lui demandant ol elle va ; la fiancée lui répond qu’elle va chercher un
époux ; ce n’est qu’apres cette déclaration que se fait la présentation du #ili. E. J.

4
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cette eau sur le fiancé et sur toute Passemblée. Les brahmanes alors célébrent le sacrifice du feu
qu’on nomme ydgiyam; ils entretiennent ce feu avec du beurre qu’ils y répandent de temps en temps
en forme de libation. Ils font ensuite apporter devant les fiancés un bassin dans lequel il y a dubétel,
des aréques , des figues, un coco oint de safran et le tdli; le brahmane officiant casse le coco sur la
pierre plate. La fiancée tient les mains ouvertes et rapprochées; son pére y met du bétel , des aréques,
des figues, un coco, et par dessus quelques pieces d'argent; il lui prend les mains, et les placant
sur celles de son gendre, ily verse tout ce qu'elle avait recu. Le brahmane Iinyite a dire : « Tous
les dieux sont témoins que je vous donne cette fille ; en voila les arrhes. » Le brahmane prend alors
le ¢dli et récite les paroles de la conséeration (1) ; aprés avoir cassé le coco apporté dans le bassin , il
remet dans ce bassin les deux moitiés de coco, présente le ¢ali & toucher aux principaux de 'assem-
blée , et le remet au fiancé qui I'attache au cou de sa future épouse. Le brahmane applique un peu
de tirounirou sur le neeud du cordon qui soutient le Zdlz, et en met aussi au front des époux; il fait
alors passer I'épouse a la gauche de son mari. On fait de nouveau la cérémonie qui consiste a pré-
senter du riz sur la téte, aux épaules et aux genoux, ainsi que la cérémonie destinée a écarter le
maléfice du mauwvais regard. Les époux, sur l'invitation du brahmane, se prennent par les petits
doigts , et vont ainsi faire trois tours de l'autel (2); une femme mariée porte devant eux le petit pot
d’eau kadaydri dont elle laisse tomber I'eau goutte a goutte; a mesure qu’elle s’avance, une autre
femme mariée marche aussi devant eux, tenant en main une des petites lampes. Toutes les fois
qu’ils passent pres de la pierre plate, le mari prend le pied de son épouse et lui fait toucher cette
pierre. Cela fait, ils se disposent a entrer dans leur chambre; mais, avant d’y entrer, ils se tournent
vers U'arachou; quelqu'un leur verse de I'eau dans les mains (3), et ils en jettent un peu vers cet
arbre. Les époux et les principaux parents éiant entrés dans la chambre , on apporte un bassin dans
lequel il y a du lait doux et des figues broyées; 'époux en boit un peu; il en donne a boire a son
épouse dans le méme vase ot il a bu, et il en boit encore apreés elle ; les parents des deux époux en
boivent aussi dans le méme vase les uns apres les autres. Le lendemain , les deux époux vont en
palanquin faire une procession par les rues de la ville; les conviés, les femmes des pagodes et les
joueurs d’instruments les accompagnent ; on n'épargne rien pour se donner le luxe des torches, des
feux d’artifice, des dais et des autres choses curieuses (4); on ne manque pas non plus de faire
plusieurs fois la cérémonie pour écarter le maléfice du mauvais regard. Apres la procession, on fait
asseoir les époux sur leur siége , et on coupe les cordons qu’ils portent au bras, de la méme maniere
que dans les cérémonies du mariage des chrétiens. Les époux se retirent dans leur chambre ; pendant
ce temps, les conviés font leurs présents (5) , et on leur distribue du bétel. C’est ainsi que se termine
la cérémonie.

CHAPITRE XVIL
Ezplication des cérémonies du mariage des Malabars gentils.

Si les calculs astrologiques par lesquels les brahmanes prétendent reconnaitre que deux personnes
peuvent se marier ensemble, n’étaient pas dépourvus de toute valeur, il ne devrait jamais y avoir
de mariages malbeureux entre les Malabars, moins encore entre les brahmanes; car ceux qui se
vantent de connaitre les mystéres cachés dans les astres , ne manqueraient pas sans doute de choisir
des maris et des femmes qui pussent viyre long-temps et heureusement ensemble ; et cependant

(1) Ces paroles sacramentelles sont les suivantes : Tdniyam , idnam , pachou, vapoupoutiral dbam ( soyez riches de grains ,
d’argent, de bestiaux et d’un grand nombre d’enfants ) ; on reconnait facilement dans cette formule de bénédiction les mots
sanskrits altérés par la prononciation tamoule. E, J.

(2) C'est 1a un des plus anciens rites de 'Inde ; on lit dans le Rdmdyana , liv. I, lect. 73, que les fils de Dasharatha et leurs
épouses firent trois fois le pradakchina autour du feu ; #rir agnim té parikramya, ete. E. J.

(3) La personne qui remplit ce ministére est ordinairement la mére de la jeune fille, ou une des plus proches parentes
chargée de la représenter. E. J.

(4) Tous les voyageurs s’accordent a dire que les mariages sont la ruine des familles; le luxe est en effet, dans cette cir-
constance , une nécessité pour le pauyre comme pour le riche ; celui qui n’a pas encore gagné assez d’argent pour faire d'une
maniere honorable les cérémonies du mariage de ses enfants , emprunte a gros intéréts , a vingt ou trente pour cent. Son-
nerat dit que les plus magnifiques dépensent prés de huit cent mille francs dans ces somptueuses cerémonies ; un missionnaire
anglais nous assure que les plus pauvres ne peuvent guére y dépenser moins de mille ou douze cents francs. On a vu plus
d’une fois trois ou quatre mille brahmanes venir de plus de vingt licues loin assister A une noce ; or chacun d’eux recoit en
présent une piéce de toile neuve, et est invité chaque jour A un festin o il mange avec avidité, jusqu’a ce que se rompe un
lien de paille noué sur son ventre en forme de ceinture. E. J.

(5) Lorsqu'il se fait un mariage dans une famille opulente , une personne est chargée de recevoir les présents et de les

enregistrer avec les noms de ceux qui les remettent ; on peut ainsi,  la premiére occasion, rendre & chacun des visiteurs
des présents d’une pareille valeur. E. J. '
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combien voyons-nous de brahmines qui désolent leurs maris en se livrant 4 des hommes des plus
basses castes ? combien d’autres quisontdans un continuel divorce ? combien de brahmanes meurent
dans leur premiére jeunesse, avant méme d’avoir eu aucune communication avec leurs femmes ?
Or le plus grand bonheur des brahmines et des femmes de haute caste est de vivre long-temps avec
leurs maris, puisque , eux morts, elles ne peuvent ni se remarier ni paraitre avec les autres femmes
dans les cérémonies publiques, et qu’elles doivent des ce moment quitter leurs joyaux, pour ne plus
les reprendre (1). Les brahmanes n’auraient-ils pas di empleyer leur science A empécher tous ces
facheux accidents, et si bien régler leurs calculs que ces malheurs eussent été prévenus ? Ils préten-
dront qu’ils avaient pris toutes les précautions nécessaires ; ils ajouteront peut-étre que, s’ils se
sont trompés , la faute en est & ceux qui ont fait les premiéres observations 4 la naissance des en-
fants (2); que si leurs calculs avaient été exacts, ils ne se seraient pas eux-mémes trompés. On ne
peut admettre cette excuse ; car ceux qui doutent de la précision de ces premiéres observations ne
devraient pas s’y fier, ni donner comme réel ce qui peut étre faux : c’est abuser de la simplicité du
peuple et décrier la science astrologique.....

L’anagramme que font les brahmanes des noms des futurs époux pour savoir §’ils seront heureux
ensemble , n’a pas une plus grande valeur; si ces noms ont quelque signification , elle n’est sans
doute pas en rapport avec les constellations observées i la naissance des enfants, dans les noms des-
quels on veut voir expressément marquée cette rencontre des astres. Comme les observations faites
sur ces constellations sont absolument fausses, et que d’ailleurs les astres n’ont aucune influence
sur la bonne oula mauvaise fortune, il est évident que ces anagrammes de noms propres ne donnent
aucun résultat réel.

N'est-ce pas d’ailleurs une réverie de croire qu’aussitét que les futurs époux ont changé de noms,
ils doivent aussi changer d’humeur, d’inclinations, de tempérament, en sorte que celui qui est
paresseux devienne vigilant, que celui qui est emporté devienne doux, que celui qui est d’un tem-
pérament faible et maladif devienne fort et vigoureux ? Les astres ne font , suivant les brahmanes ,
que révéler les décrets de Brahmé , qui a écrit, disent-ils, dans la téte de chaque homme tout ce
qui doit lui arriver, et qui les fait naitre sous des constellations conformes & ces irrévocables
décrets. Comment donc les brahmanes sont-ils assez hardis pour prétendre s’opposer aux décrets de
Brahma?.....

La cérémonie qui accompagne la pose du premier pilier de la tente la consacre comme un temple,
et la rend digne de recevoir les dieux qui doivent assister au mariage (3). Sans cette cérémonie
propitiatoire, la tente ne serait qu'un pavillon ordinaire, et ne pourrait servir aux autres céré-
monies du mariage.....

Les Malabars gentils ne commencent jamais aucun acte de quelque importance, sans avoir d’abord
offert le sacrifice du coco & Pillaiydr (4). Ce dieu est nommé Fikinesouvaren (5) , c’est-a-dire dieu
perturbateur , parce qu’il met des obstacles & toutes choses, 4 moins qu’on ne lui offre le sacrifice du
coco. Aussi les Malabars, lorsqu’ils veulent bétir une maison, placent-ils au milieu du terrain une
figure représentant le dieu Pillaiydr (6); ils le prient instamment de ne mettre aucun empéchement
a la construction de I'édifice, et pour se concilier ses bonnes graces, cassent un coco en son hon-
neur : ils font également cette cérémonie pour recouvrer les choses perdues, et pour obtenir des

(1) Voyez dans la suite de ces extraits le chapitre intitulé : Cérémonies qui ont lien aux funérailles des brahmanes.

(2) Les observations horoscopiques se font, dans presque toutes les parties de I'Inde, a la naissance des enfants qui appar-
tiennent a des familles riches et distinguées. Les Indiens attachent une telle importance a ’état astronomique du ciel et &
Uinfluence que lui attribuent leurs préjugés , qu'ils font souvent inscrire en téte des actes de leurs transactions civiles , I'indi-
cation de la mansion lunaire, de la planéte et du karana, avec autant de soin que celle du jour, du mois et de année. E. J.

(3) On nomme cette cérémonie la plantation du kil (pied , appui, pilier ); visiter le chef de la famille le jour de cette
cérémonie est pour les amis un devoir dont ils ne peuvent se dispenser sans manquer aux convenances. E, J,

(4) On peut voir dans la x1v* livraison de 'Inde Frangaise Pexplication que donnent les Tamouls de ce nom propre. Je
saisis 'occasion que me présente cette étymologie, de réparer une omission, en donnant celle de Ayyandr, un des noms de
Hariharapoutra ( xx1° livr. ). Ce mot, qui se trouve aussi écrit ayyindr, est laltération tamoule réguliére du sanskrit arya-
nara : ayyen représente le sanskrit arya ( maitre , seigneur ). E. J.

(5) En sanskxit Fikchinéshoara , littéralement dieu de la destruction , ou, suivant le sens que les Tamouls attachent au mot
oikinam , dieu de Uobstacle. Les Vikchinaka des Pourdnas shaivites sont les ministres de destruction créés par la colére de
Shiva , et dont les troupes ( gana ), toujours prétes 4 affliger la terre de tous les maux, sont placées sous le commandement
de Pillaiydr ou Ganésha, Ge dieun est encore nommé Vi indyaken ou Vindyaka ( qui fait obstacle ). Les Tamouls lui donnent
souvent aussi le nom de Ainkaren ( qui a cing mains,, quatre mains et une trompe ). E, J.

(6) On trouve des détails plus précis sur cet usage dans la suite de ce chapitre. Lorsque les Chinois construisent une
maison , ils essaient d’y renfermer la prospérité et ’abondance , en placant sous les poutres du faite des tchao

ou papiers-
monnaies ; ces assignats n’ont d’ailleurs aucune valeur légale sous la dynastie actuelle. E, J.
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enfants. Si le coco se casse net par le milieu, succes que prépare ordinairement I'adresse du brahmane
nt que c’est un témoignage de la bienveillance du dieu. Pillaiydr étant un des

officiant, ils croie
t invoqués par les Malabars, je vais rapporter son histoire ; on y verra I'ori-

dieux le plus souven
gine des saluts particuliers qu’on lui adresse. ;

La déesse Pdrvati (1), épouse du dieu Roudra, s’étant incarnée dans le sein de la femme d’un roi
nommé Richipiraydsabadi (2), Roudra fut si épris de la beauté de cette jeune fille, qu’il voulut
I’épouser. Un jour que Roudra était absent, et que Pdroati se baignait dans un étang, elle concut
un violent désir d’avoir un enfant méle; elle en fut si vivement pressée , qu’elle se trouva couverte de
sueur, et, comme elle s’essuyait la poitrine,, de cette sueur il se forma tout-a-coup dans sa main un
enfant male, qu’elle nomma Vivagahen (3), ¢’est-a-dire qui ’a point de maitre. Roudra étant de retour,
et voyant dans les bras de Pdrvati un enfant méle qui jouait avec elle, comme avec sa mere, crut
que, pendant son absence, sa femme lui avait é1é infidéle ; il en concut une violente coléve. Pdarvati,
qui savait combien terrible était la fureur de son €époux, s’empressa de lui raconter la naissance
miraculeuse de cet enfant, et réussit 4 apaiser ses soupcons. Cette réconciliation n’eut cependant
pas d’heureuses suites. Peu de temps aprés, leroi, pére de Parvati, ayant fait le sacrifice solemnel que
Pon nomme ydgiyam , y convia tous les dieux, mais ne pria point son gendre d’y assister. Roudra
entra en fureur et se rendit & 'assemblée des dieux, au moment ot ils finissaient le sacrifice et ot ils
se préparaient au banquet : il arracha une tresse de ses cheveux nommée chadai (4) , et la jeta contre
terre d’'une si grande force , que, de la violence du coup, il en sortit un dieu formidable nommé
Virapatiren (5). Ce dieu, pour venger I'injure faite & Roudra, se jeta sur les dieux assemblés, et les
terrassa tous ensemble. Comme le Soleil et la Lune, qui assistaient a ce sacrifice, voulaient s’enfuir,
il donna au Soleil un si rude coup dans la méchoire , qu’il lui fit sauter toutes les dents de la bouche,
(’est pour cette raison qu’on ne lui offre plus en sacrifice que des choses molles, telles que du lait,
du riz, du beurre et des fruits); il foula la Lune sous ses pieds, et lui meurtrit tellement tout le
corps, que les marques lui en sont toujours restées ; ces meurtrissures sont les taches que I'on aper-
coit dans le disque de la lune (6). Firapatiren tua aussi le roi Tépapiraydsabadi (7), et coupa la Léte
4 Vindyechen (8). Pdryati vivement affligée de la mort de son pére et de celle de Findyechen , pria
Shiva de les ressusciter : touché de la désolation de Pdrvati, ce dieu ordonna a Roudra de chercher
les tétes de Pindyechen et de Tévapiraydsabadi , et de les rejoindre a leurs corps. Mais comme ces
Létes étaient tombées dans le feu du sacrifice, et qu’elles étaient réduites en cendre, Roudra coupa
la téte d’un €léphant et la placa sur le corps de Findyechen, qui revint a la vie avec un corps
d’homme et une téte d’éléphant; puis il coupa la téte d’un chevreau (9) et Pappliqua sur le corps de
Tépapiraydsabadi, qui fut également ressuscité. Roudra nomma le fils de Pdryati Vikinesouvaren ,
Cest-a-dive dieu perturbateur : on le nomme plus communément Pillaiydr; ce nom signifie fils de

(1) Le nom de Pdrvatf est ici presque une inexactitude ; car V'incarnation de I'énergie de Shiva en Pdroat! est considérée
par tous les mythologues indiens comme postérieure & son incarnation en Satf, fille de Dakeha. E. J.

(2) Incorrectement écrit dans l'original Rasaprayasabady. En sanskrit Richiprayddjapati, littéralement le matire du sacrifice
solemnel des richis. Cest un des surnoms de Dakcha (Taken en tamoul ) , le plus célebre des Brahmddika , ou grands richis. E.J.

(3) Jai conservé l'orthographe du manuscrit, parce que le sens de ce mot ne m’est pas évident. Je pense qu’il faut lire
avivdgen (en sanskrit aviodha, non marié}, ou bien avivdgi ( en sanskrit aviodhin ) ; mais ce mot ne peut d’ailleurs signifier
né hors du mariage. M. de la Flotte ( Essais historiques sur UInde ) attribue avec plus de raison au mot Vindyaken un sens
semblable ( gui n’a point de pére , ou plus littéralement, qui n’a point de chef) ; il est probable que notre missionnaire aura
confondu les significations de ces deux épithetes de Ganésha. 1l est inutile d’observer que les Tamouls ont joué sur deux
sens possibles du mot Vindyaka. E. J. '

(4) En sanskrit djatd : c’est une masse de cheveux rassemblés en désordre sur le sommet de la téte; le djatd est ordinaire-
ment de forme conique. Voyez , dans la suite de ces extraits , le chapitre intitulé : Le chadai et le chandiromédma. E. J.

(5) Inexactement écrit dans Voriginal Virapouren. En sanskrit Pirabhadra. D’autres traditions prétendent que cette terrible
figure fut formée de la sucur que la colére faisait jaillir des pores de Roudra, On représente ordinairement Virapaliren avec
une téte et huit bras : les légendes shaivites lui attribuent cependant mille tétes et deux mille bras. E. J.

(6) Cest 1a ce que les mythologues de I'Inde méridionale ont fait de cet admirable épisode de la légende shaivite, une des
plus grandes et des plus hardies conceptions de cette secte qui , dans le genre terrible, a souvent atteint le sublime , mais I'a
presque toujours dépassé. I1 suffirait de cet exemple pour montrer dans quel esprit les castes inférieures du sud de 'Inde ont
altéré les plus belles traditions du brahmanisme; ils les ont fait descendre a la hauteur de leurs meeurs et de leur intelli-
gence. Cette terrible scéne a d’aillenrs aussi été trayestic au Bengale , il y a une trentaine d’années, dans une esquisse de
comédie composée en sanskrit par le pandit Védyandthacatchaspati ; M. Wilson nous 1'a fait connaitre par une rapide ana-
lyse. La malheureuse aventure du dien Sotrya a plus d'une fois excité la verve comique des poétes indiens. E. J.

(7) Inexactement écrit dans Voriginal Dolaprayabady. En sanskrit Dévaprayddjapati : ce surnom de Dakcha ne differe que
Jégerement de celui qu’on a vu plus haut ; il signifie le maitre du sacrifice solemnel des Dieux, E. J.

(8) Vinayachen dans le manuscrit original ; probablement Vindyésha , le dieu de Vobstacle; il se peut cependant que ce ne
soit qu'une orthographe fautive de Zindyaken. E. J.

(9) Ceci est une légere inexactitude : il fallait dive la téte d’un bélier. E. J.
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Shipa (1). Shiva ne voulut point que Pillaiydr se mariat, avant d’avoir rencontré une femme aussi
belle que Pdryati sa mére, et voulant lui faciliter le succés de sa recherche, il ordonna de le placer
dans les pagodes, dans les carrefours des villes et sur les grands chemins , pour qu’il considérat
toutes les femmes qui passeraient ; il recommanda également de le suspendre au cou de toutes les
femmes , comme le signe de lindissoluble lien du mariage , afin que, s’il ne trouvait pas une épouse
qui réunit toutes les perfections désirées, il etit au moins les premiéres faveurs de toutes les femmes
mariées : comme ce dieu n’a pu trouver jusqu’ici une femme dont la beauté égalat celle de sa mére ,
il est demeuré le mari de toutes les femmes(2), et en méme temps le signe de I'indissoluble lien du
mariage. Une femme qui est infidéle a son mari, fait également injure & Pillaiydr. Telle est la vertu
de cette image de Pillaiydr, qu’'on attache au cou des femmes mariées, et qu'e I'on nomme ¢irou-
mangiliyam (3) , que si un garcon I'avait attachée au cou d’une jeune fille, par surprise, et méme
pendant le sommeil , avec le dessein de I'épouser, le mariage serait valide, et la célébration des cé-
rémonies nuptiales obligatoire; comme cette jeune fille en effet est acquise au dieu Pillaiydr, elle
doit I'étre aussi a celui qui lui a assuré cette conquéte.

Voici I'origine des saluts que Uon adresse & Pillaiydr (4). Un géant nommé Kachamougdchouren (5)
avait porté le ravage dans les diverses parties du monde supérieur, et en particulier dans le ciel de
Dévendiren; il avait réduit une grande partie des trente mille millions de dieux (6) & venir lui faire
tous les jours trois saluts, dontle premier consistaita tenir les mains jointes et élevées au-dessus de la
téte, le second, a se battre trois fois les tempes & poings fermés et les bras croisés, le troisiéme, a lui
faire trois révérences a la maniére des femmes(7). Décidés a ne plus subir une si honteuse humiliation,
les dieux priérent Shiva de venir & leur secours. Ce dieu eut compassion de leur misére, et envoya
Pulaiydr avec les troupes de dieux placées sous ses ordres, pour combattre le géant. Mais Pillaiydr
ne voulant point leur faire partager la gloire du succés, les laissa simples spectateurs du combat, et
marcha seul a la rencontre du géant. La victoire ne fut pas long-tems disputée ; Pillaiycr terrassa
son ennemi et le mit en piéces. Mais usant du pouvoir qu’il avait de se transformer, le géant prit
tout-a-coup la figure du rat Peroutchdli (8), et se leva contre Pz'llaz"ydr.' Ce dieu, sans s’effrayer, saisit
le rat et en fit sa monture ordinaire. C’est pourquoi, dans les cérémonies ott I'on porte Pillaiydr en

(1) Cette explication est certainement fausse : ce n’est pas d’ailleurs un motif d’ajouter une foi sans réserve 4 celle que pro~
posent les Tamouls. Ilse peut que Pillaiydr ne soit qu'une forme augmentée de pillai ( enfant), et que la syllabe désinente dr
soit une orthographe altérée & dessein de la particule honorifique dr; cette explication admise, on aurait dans le tamoul
Pillaiydr un synonyme du sanskrit Koumdra. Les Tamouls ont confondu dans cette 1égende deux faits mythologiques trés-
distinets. On peut voir dans la xrve livraison de 'Inde Frangaise le récit des Pourdnas composés anciennement dans I'Inde
supérieure ; la mutilation de Ganéshay est attribuée au fatal regard de Shani, et n’a aucun rapport au sacrifice de Dakcha,
troublé par Firabhadra. La Relation manuscrite dont il est fait mention plus haut, contient un récit qui saccorde avec celui
de notre auteur a lier les deux légendes de la naissance de Pindyaka et du sacrifice de Dakcha, mais qui présente des va-
riantes assez curieuses; Roudra aappris avec plaisir la nouvelle de la naissance imprévue de Pillatydr, et lui a donné des
preuves d’affection paternelle ; Pillaiydr succombe sous le bras redoutable de P#rabhadra; Roudra, aprés avoir arrété la
fureur du vengeur qu’il s’était suscité , apercoit son fils adoptif étendu au milien de la salle du festin, et privé de téte; il se
livre & sa douleur, se fait apporter le corps, et ne pouvant retrouver la téte, y ajuste celle d’'un éléphant. L’auteur de ce
récit observe également que, depuis ce temps , on n’offre plus au soleil que des choses molles et liquides, telles que du lait,
du beurre, du sucre et des fruits trés-murs. E. J.

(2) Tel est le caractére de Pillarydr, lorsqu’il regoit les adorations des femmes stériles. E. J.

(3) Littéralement le saint ornement. Le mot mangiliyam peut étre une altération tamoule du sanskrit mangalya (or ), ou
bien de Mdngalya (le fils de Mangald ou Pareat?).

(4) Voyez la planche 111 de la x1ve livraison de VInde Frangaise.

(5) En sanskrit Gadjamoukhdsoura , c’est-a-dive U'Asoura qui a une téte d’éléphant. Quelques traditions rapportent que
Pillaiydr se rompit une défense pour s’en faire une arme contre I’4soura; mais les Pourdnas vechnavites disent que cette
défense fut brisée par Vichnou, & qui Garésha voulait interdire 'entrée du ciel de Shiva. E. J.

(6) Ce nombre varie singulitrement dans les diverses traditions des Tamouls ; pour qu’il soit exact, il suffit qu’il soit
invraisemblable ; la seule condition imposée & ceux qui veulent I'étendre ou le restreindre, est de n’y admettre d’autre unité
que #rois ; lenombre probablement le plus exact est trois cent trente-troismillions. Il est évident que cette notion estune forme
moderne du mythe védique et arien des Trayastrimshat ou trente-trois dieux, sur lequel on peut consulter les savantes
observations de M. E. Burnouf ( Commentaire sur le Yagna, tom. I, pag. 338 ) ; ce qui sert a prouver ce rapport, c’est que
les myriades de dieux sont placées sous l'autorité de Dévendiren, et que, dans 'antique tradition, Indra est le premier des
trente-trois dieux. Les Indiens des temps modernes se sont persuadés qu'ils ajouteraient a la solemnité de ce mythe en exa-
gérant les nombres; on sait comme ils y ont réussi. E. J.

(7) D’autres auteurs disent que ce dernier salut consistait 4 se saisir les oreilles, les bras croisés, et a faire dans cette
posture trois inclinations en pliant le genon , comme pour s’asseoir, et en se redressant subitement : ce que cette révérence ,
nommée #dpoukandam , peut avoir d’humiliant dans 'opinion des Tamouls, c’est qu’elle est aujourd’hui une des punitions
infligées aux écoliers. E. J.

(8) Tl faut ajouter au récit de Uauteur, que ce rat était de la grosseur d’'une montagne. E. J,
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procession , son image est toujours montée sur le rat Peroutchdli. Les dieux, pour reconnaitre le

service que leur avait rendu Pillaiydr en détruisant leur ennemi, le prierent de permettre qu’ils lui

fissent les saluts qu’ils adressaient au géant (1)..... ...
L’arachou est I'arbre royal (2) ; on le nomme ainsi parce que le dieu Roudra se tient a la cime,
Vichnou au milieu, et Brahma au pied de Varbre; c’est pour cette raison que les gentils le consi-
dérent comme un arbre sacré. Il est ordinairement planté sur le bord des étangs ; lorsque les gentils
vont s’y baigner, ils ne manquent pas, aprés leur ablution , de tourner plusieurs fois autour de cet
arbre (3), en lui adressant de grandes adorations; quelquefois méme ilslui offrent des sacrifices. Cet
arbre préside , pour ainsi dire , au mariage , parce qu’il renferme les divinités en I’honneur desquelles
est célébrée presque toute la cérémonie (4). Voici les fables qu’on rapporte au sujet de I'arachou.
Trois géants (5) ’étant imposé une grande pénitence en 'honneur de Shiva, ce dieu, satisfait de
Jeur dévotion , leur apparut un jour et leur demanda ce qu’ils désiraient. Ils le priérent de leur don-
ner trois villes , dont toutes les forteresses fussent , celles de la premiére, d’or massif, celles de la
seconde, d’argent, et celles de la troisiéme, de fer. Shiva leur accorda ces trois villes (6). Comme leur
dessein était de porter la guerre dans tous les mondes, ils priérent Shiva de leur accorder encore cette
grace , de pouvoir transporter leurs villes partout ou ils le désireraient , et enfin de mettre a leur
disposition ses formidables armes. Shiva leur donna le pouvoir de transporter leurs villes au gré de
leurs désirs , et pour ajouter encore a leur puissance, confia & 'un ses armes, a l'autre celles de
Vichnou, et au troisiéme celles de Brahma ; du moins ces armes étaient des manifestations des armes
divines (7). Shiva leur imposa cependant cette condition, qu’ils perdraient leur puissance , aussitot
que leurs femmes leur seraient devenues infidéles. Les trois géants firent aussitot la guerre dans tous
les mondes ; ils laissaient descendre leurs villes sur la téte de leurs ennemis, et les écrasaient avec
leurs armes, qui étaient autant de divinités ; ils portaient partout le carnage. Voyant que ces géants
allaient conquérir tous les mondes, Vichnou résolut de mettre un terme i leur audacieuse ambition.
Comme les femmes de ces trois géants n’avaient pas d’enfants, elles priaient sans cesse Shiva de leur
en accorder. Un jour qu’elles étaient a se baigner et qu'elles adressaient encore leurs pri¢res a Shiva
pour obtenir des enfans, Vichnou se transforma en pauvre (8), et vint sur le bord de I'étang ou elles
se baignaient. Les femmes furent si touchées de Iair languissant de ce pauvre, qu'elles résolurent

de lui apporter tous les jours de la nourriture, damns I'espérance que cette aumdne leur mériterait

quelque grace de Shiva. _
Ravi du bon traitement qu’il recevait, le pauvre ne s'éloignait pas de ce lieu : 1l y planta comme

pour se désennuyer trois petites tiges d’arachou, et eut grand soin de les arroser tous les jours, en
sorte qu’elles devinrent fort grandes en peu de temps. Voyant que ces femmes continuaient & venir
faire A cet étang leurs ablutions et leurs priéres pour obtenir des enfants, il sapprocha d’elles et leur

(1) L’auteur consacre une longue discussion a établir lidentité de Pillaiydr avec le démon. On me saura sans doute gré
d’avoir supprimé les preuves catégoriquement énumérées qu’en donne le pieux missionnaire. E. J.

(2) Arachou signifie en effet roi dans la langue tamoule. 11 est d’ailleurs ficheux pour cette étymologie que arachou (arbre)
soit une altération du sanskrit ridjou, droit, et arachou (roi) une altération du sanskrit rddjan. L'arachou parait étre
une variété du peuplier. Quelques traditions tamoules prétendent que Nardyana fut porté sur la surface des eaux par une
feuille d’arachou; suivant d’autres traditions, probablement plus anciennes, ce fut sur une feuille de »ata ( fieus indica ) ;
I'autorité des Pouranas est en faveur d'une fleur de kamala ou lotus. E. J.

(3) Ces circumambulations religieuses sont nommées pradakchina : ce mot signifie littéralement moucement cers le midi ;
on a déja dit que tout mouvement religieux a son point de départ a Iorient; V'inclinaison vers le midi est le commencement
d’une révolution circulaire. E. J.

(4) Quelques tribus remplacent le ramean d’arachou par un rameaun d’dlam oun dlamaram : cet arbre est le méme que le
nyagrédha ou eatta , le grand figuier des Indes, dont les branches sont les racines, suivant’heureuse expression des Indiens.
Le mot dlam est originairement sanskrit , et signifie grand , étendu. E. T.

(5) L’auteur appliquant a la mythologie de I'Inde les souvenirs qu’il avait conservés de nos vieux contes populaires,
nomme géants les Asoura, les Rékchasa, les Yakcha et les autres étres de cet ordre. E. J.

(6) Ce récit est certainement une des nombreuses variantes de la légende de Tripoura , I'une de celles qui ont été le plus
diversement modifiées par le caprice des modernes mythologues ; ils ont en effet ménagé le sujet avec tant de prévoyance ,
qils ont réussi a étendre la 1égende primitive en quatre ou cing légendes ; on trouvera dans la suite de ce chapitre un autre
récit qui a la méme origine. Le commencement de C(Elui—[‘.i appartient & la tradition commune ; le dénouement est emprunté
d’autre part. E. J. :

(7) Ces armes divines, au nombre de cent, sont des pouvoirs surnaturels incorporés, des divinités secondaires que les
mythologues ont représentées comme les enfants du dévarchi Krishdshoa ; clles exéeutent avec une irvésistible énergie les ordres
des dieux supérieurs ou des héros auxquels elles sont confices. On en trouve deux catalogues presque complets dans les lec-
tures 29 et 56 du premier livre du Rdmdyana ( éd. Schlegel ) ; on en retrouve la mention dans le premier acte du drame
Oultarardmatcharitra. E. J.

(8) Le caractére que Vichnou revétit en cette circonstance , était sans doute celui de pénitent mendiant. E. J.
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promit de les rendre méres, si elles voulaient se conformer aux conseils qu’il leur donnerait. Ces
femmes y consentirent avec empressement, n’y mettant d’autre condition que celle de ne pas se
rendre infidéles & leurs maris. Le pauvre, pour mieux les assurer de la réalité de ses promesses, leur
lut un traité , dans lequel il était fait mention de la vertu qu’avait U'arachou de faire concevoir les
femmes stériles; il ajouta qu’il suffisait que chacune d’elles allat embrasser un des trois arbres qu’il
avait plantés. Ces femmes s’empressérent de suivre le conseil du pauvre ; mais celui-ci s’était déja
transformé en ces trois arbres; il rendit enceintes les femmes des Lrois géants. Elles n’eurent pas
plus tét commis cette faute , que leurs maris se sentirent privés de leur force et de leur puissance ;
leurs villes ne se mouvaient plus a leur volonté. Ils comprirent aussitét que leur malheur venait de
I'infidélité de leurs femmes ; ils voulurent apprendre d’elles ce qui s’€tail passé en leur absence. Elles
leur racontérent toute 'aventure ; ils ne doutérent plusalors que cene fiit Vichnou qui leur avait jouéd
ce tour ; ils résolurent d’aller abattre les trois plants d’arachou; ils crurent qu’ils y réussiraient facile-
ment & coups de fléches ; mais tous leurs efforts étant inutiles, ils saisirent leurs armes divines, dont
ils ne se servaient que dans les grandes occasions. Roudra parut alors a la cime ,Vichnou au milieu,
et Brahmi au pied de ces arbres {1). L’apparition des trois dieux était absolument nécessaire en ce
moment; car les armes divines confiées aux géants ne pouvaient étre vaincues que par leurs propres
maitres. Les dieux ressaisirent leurs armes et s’en servirent pour détruire les géants (2).....

On attache la branche de mouroukou (3) a I'arachou pour la faire participer a la vertu de cet arbre;
aprés la cérémonie du mariage, on ne manque pas de planter cette branche de mouroukou, et de sa
croissance on tire de bons ou de mauvais présages pour les époux (4). La toile qu'on étend sur
I'arachou lors méme qu’on n’y attache point la branche de mouroukou , est une espéce d’habit que
I'on donne par honneur aux dieux renfermés dans I'arachou.

Pour ce qui est de 'arbre md, voici ce qu’on en rapporte : Le pénitent ﬂfandar'arzbka'(S) , qui s’est
rendu célébre tant par P'austérité de sa pénitence que par l'inspiration qu’il recut, dit-on, pour
écrire les prodiges accomplis par Vichnou, rapporte que,pressé par le désir de se dévouer a la
pénitence , il se retira avec sa femme dans le désert; il s’y éleva a un si haut degré de contempla-
tion, que 'union de son esprit avec les dieux lui fit oublier , non seulement toutes les choses de
la terre , mais méme sa propre femme. Un jour qu’elle se plaignait a lui de cet abandon, il lui ré-
pondit qu’elle ne devait pas s'étonner de ce qu’il ne pensat plus a elle, parce que son intimité avec
la supréme intelligence lui avait fait prendre en dédain les choses du monde ; il lui défendit de le
troubler jamais dans ses méditations. Cette femme ne pouvait cependant s’empécher de venir le
troubler de temps en temps, soit par sollicitude pour sa santé, soit par désir de participer aux fa-
veurs que les dieux lui accordaient. Mandararichi ne pouvant souffrir plus long-temps I'importunité
de sa femme, lui déclara que, puisqu’elle ne voulait pas se conformer a ses remontrances, il allait
la séparer de lui par une malédiction qui la condamnerait a étre pour toujours privée du plaisir de
le voir; il jeta sur elle une imprécation, et la transforma en un arbre nommé md jusqu’alors in-
connu sur la terre. Sa femme lui adressa d’humbles excuses, et le supplia de lui dire au moins
jusqu’a quand elle subirait cette malédiction. Illuiannonca qu’un pénitent nommé Choutter viendrait
un jour s’asseoir sous cet arbre, pour faire pénitence en '’honneur de Vichnou, qu’aprés plusieurs
années, Vichnou et Laichimi (6) apparaitraient a ce pénitent, pour lui demander quel fruit il

(1) Cette circonstance me parait étre un indice certain de la postériorité de cette légende ; la position relative des trois
dieux , dans Varachou , est évidemment la méme que celle qu'on observe dans le Znga ; Varachou est ici une autre mani-
festation du pouvoir générateur représenté par le Zinga; la seconde partie de cette légende est donc un plagiat, comme la
premiére. E. J. . ;

(2) Lauteur s’attache ici a réfuter sérieusement cette légende ; j’ai supprimé ses réflexions aussi prolixes qu’ennuyeuses.
Le seul fait nouveau qu’on y trouve, c’est que les dieux tirérent des trois plants d’arachon trois fleches qui abattirent les
trois géants : il est d’ailleurs difficile de concilier ce dénouement avec celui que auteur a rapporté plus haut. E. J.

(3) Ce rameau est yulgairement nommé kalydnamouroukou ou mouroukou de bor augure; on le nomme encore en sanskrit
soastimat ( qui porte bonheur ). E. J,

(4) Cette croyance populaire rappelle les gracieuses allusions des anciens pottes indiens 4 la vertu que possédait, dit-on,
Vashdka de fleurir spontanément , touché par le pied d’'une belle femme : dans le drame de Shakountald , 1a mddhaot qui se
couvre de fleurs présage a la jeune fille la prochaine venue d'un épous. E. J.

(5) Tai conservé la legon du manuscrit original ;. mais je suis persuadé qu’il faut lire Ndradarichi. On sait que le sage
Nérada , fils de Brahma , et I'un des Brahmddika , fut 'ami de Krichna et regut le premier , suivant certaines traditions, la
révélation du dogme del'ydga ; Souka, le narrateur du Bhdgapatapourdna, ne fait que répéter les paroles de Ndrada, lors-
qu’il expose au roi Parikchit la nature divine de Bhagapat; on peut done considérer Ndrada comme un des podtes qui ont
célébré les louanges de Vichnou. Je ne me souviens pas d’avoir lu autre part la légende que rapporte notre auteur. E. J.

(6) Les Tamouls écrivent aussi Lakchimi; on reconnait facilement dans cette lecon Lakchmi, épouse de Vichnou. Ils
transerivent par Chirf un autre nom de cette déesse, Shri. On représente souvent Lakchmi assise sur les genoux de son époux
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désirait de sa pénitence, qu’'en ce moment elle recouvrerait I'intelligence et pourrait aussi deman-
der une grice & Latchimi. Plusieurs années se passérent avant que le pénitent Choutter vint
accomplir sa pénitence sous l'arbre md; et ce ne fut que long-temps apres que Vichnou et Latchimi
lui apparurent pour lui demander ce qu’il désirait. 11 leur dit qu'ayant abandonné les biens et les
richesses de ce monde, il ne désirait plus en jouir, mais qu’il les priait de lui accorder la science
nécessaire pour connaitre tout ce qui est contenu dans les quatorze mondes : ils lui accorderent
cette faveur. En ce moment, lintelligence vint animer I'arbre md ; I'épouse de Mandararich: se
souvenant alors de ce que lui avait annoncé son mari, pria Vichnou et Latchimi d’avoir compassion
d’elle, et leur fit le récit de sa transformation. Latchimi touchant I'arbre de sa main, lui dit qu’elle
était délivrée des effets de la malédiction, et lur demanda sielle voulait rentrer dans le monde. Cette
femme répondit qu’elle était contente de rester arbre, pourvu quon lui rendit quelques hon-
neurs. Latchimi Ini dit alors que ses fruits seraient offerts aux dieux dans les sacrifices, que ses
feuilles seraient employées dans toutes les cérémonies comme un signe de prospérité, de joie et de
pureté , et que ses bourgeons seraient placés par honneur sur la téte des dieux : Latchimi lui
promit enfin de Paccompagner dans toutes les cérémonies. C’est pour cette raison que 'on consi-
dére cet arbre comme consacré i la déesse Latchimi; il est un des sept bois sacrés avec lesquels
on peut allumer le feu des sacrifices journaliers (1). Dans d’autres cérémonies , ses feuilles servent
d’aspersoir pour répandre I'eau lustrale. Les gentils suspendent souvent au-dessus de leurs portes
des feuilles de cet arbre enfilées dans une corde , pour annoncer que la présence de Latchimi a intro-
duit la prospérité et la pureté dans leurs maisons. Aussitét que les cérémonies du mariage sont
terminées, on enfile dans une corde toutes les feuilles qui ont servi d’aspersoirs dans ces cérémonies,
et on les attache au faite de la maison comme un signe de la présence de Latchimi (2).....

Pour comprendre le sens de la cérémonie des cing pots, il faut savoir qu’il y a huit dieux qui
veillent continuellement aux principales parties du monde : l'est est régi par Zndiren, le sud-
est, par Lkint, le sud est sous la direction de Chemen, le sud-ouest sous celle de Neroud:i, I’ouest obéit
4 Parounen, le nord-ouest,a Fdyvou, le nord-est gardé par Kouberen, et le nord-est, par Lchdnen (3).
Tous ces dieux prennent soin de conserver le monde et d’empécher que le- géants ne viennent les
ravager. Le premier pdle est consacré a Indiren, qui est une manifestation de Dévendiren (4), etdont
le séjour est une forteresse aussi grande qu'un monde , ou se retrouvent toutes les délices du ciel
de Dévendiren : le second péle est consacré d Chemen (5), dont le séjour est aussi une immense forte-
resse; ce n’est cependant que sa maison de plaisance; car il a un autre palais ou il exerce la charge
de grand examinateur des Ames qui sortent de ce monde: le troisiéme pdle est consacré a Farounen,
qui demeure dans une forteresse de méme étendue que les autres; ce dieu est chargé de dispenser
la pluie : le quatriéme pdle est consacré a Kouberen, qui habite un monde abondant en métaux pré-
cieux , en pierreries , en fleurs parfumées et en fruits exquis : un cinquiéme pdéle, qui est au milieu
des quatre autres, est consacré a Roudra, dont tous ces dieux reconnaissent ’autorité. Les semences
germées contenues dans les cinq petits pots sont unsacrifice offerta ces cing dieux (6), pour les prier
d’empécher que les géants ne viennent troubler le monde. On adresse des adorations a ces divinités
pour les supplier de combler les époux de toutes sortes de biens, de faire prospérer leurs champs
par des pluies abondantes, de les enrichir des plus précieux joyaux, et de ne pas interrompre de sitét

leurs plaisirs par une mort prématurée......

et serrée dans ses bras ; les Tamouls prétendent que Vichnou n’embrasse si étroitement la déesse des richesses, que pour
qu’elle ne puisse s’enfuir et prodiguer & d’autres ses faveurs. E. J.

(1) L’arbre nommé mé est Vamra de VInde sanskrite ou le manguier ; ce dernier mot est V'altération du tamoul mdnkay
(md et kdy ) , fruit de arbre md. C’est ordinairement ce bois que I'on préfére pour construire les biachers funéraires. E. J.

(2) Nouvelle réfutation de I'auteur, qui s’efforce de constater I'identité de Vichnou avec le démon. E. J.

(3) On trouve des notices étendues sur ces dieux gardiens des régions célestes, dans les trois derniéres livraisons de 1'Inde
Frangaise. Je me contenterai d’observer que 'auteur , ou plutét le copiste, a constamment confondu 'est avec I'ouest. Plu-
sieurs noms sont inexactement transcrits dans U'original , Agekint, Voyou, Kouperen, etc. E. J.

(4) C’est une opinion propre aux mythologues du sud de I'Inde; on a déja observé qu’elle n’avait aucun fondement réel
dans la mythologie des 4ges antérieurs. En effet , dans la transition de la cosmologie védique a la mythologie du moyen
Age , Indra ne descend au rang des Vasou ou Dikpéla, qu’en perdant son caractére primitif de chef de Trayastrimshat. E. J.

(5) Cette orthographe tamoule dissimule le nom bien connu d’¥ama. C'est une régle générale que tous les mots sanskrits
qui passent dans la langue tamoule, peuvent y permuter , au commencement des mots , la liquide y par la sifflante ch ou s,
et souvent dans I'intérieur des mots, la sifflante ¢/ par la liquide y, comme dans irayen pour rddjan, ouyam pour outchtcha, ete. ;
en sorte qu’un mot a souvent trois ou quatre orthographes toutes également recues. Cette observation peut expliquer la forme
et le sens du nom propre Sdmalddévi ( Inde Frangaise ;, xx11® livraison ), dont la premiére partie parait représenter un mot
sanskrit Yamald. E. J.

(6) Lorsque des grains renfermés dans un vase germent a point, on considére cette germination comme un heureux pré-
sage, et la famille s’en réjouit. E. J.
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L’eau contenue dans le grand et dans le petit pots représente les sept déesses Kangai, Y amounat,
Koddyiri, Sarasouvadi, Narmadai, Sindou et Kdveri (1) : toutes cesriviéres sacrées sont représentées
par cetle eau el assistent au mariage. Kangai ou le Gange est le plus célébre fleuve de I'Inde les
gentils ont une si grande vénération pour ce fleuve, qu’ils accordent a ses eaux la vertu de purifier
de tous les péchés. Telle est méme leur sainteté qu’il suffit, pour assurer le salut d’une personne
morte, d’y jeter quelques-uns de ses os retirés des cendres du biicher. La plupart des brahmanes et
les personnes riches se font apporter de cette eau a de grandes distances, et la gardent dans leurs
maisons avec une extréme vénération (2). Quoique I'eau contenue dans les pots n’ait été puisée ni au
Gange ni aux autres riviéres sacrées , ces riviéresy sont rendues présentes par la vertu des oraisons
que Pon prononce sur cette eau. Les Malabars pensent qu’elle a la vertu d’effacer tous les péchés,
et de purifier de toutes les souillures. Voici la fable de la déesse Kangai, épouse de Roudra.

Magdbali Chakarayardi (3) était fils du géant Pragaldden. Ayant fait une grande pénitence en
Phonneur de Shiva, il le pria de lui accorder la grice d’étre immortel. Shiva lui apparut et se rendit
favorable & sa pri¢re. Le géant alla d’abord , avec une puissante armée , faire la guerre & Dévendiren;
il chassa ce dieu du monde qu’il occupait, s’empara de ses femmes, et réduisit tous les dieux 3 la
servitude. Il descendit ensuite dans les mondes inférieurs, et les conquit tous successivement.
Vichnou, qui n’attendait qu’une occasion favorable pour mettre un terme & ces désordres , vint enfin
naitre dans le sein de la femme d’un brahmane. Il avait le corps d’un nain et portait le nom de Vdma-
nen (4). Comme Magdbali Chakarayardi offrait un jour le sacrifice ydgiyam a Shiva, tous les brah-
manes, suivant la coutume, vinrent lui demander Paumone; le nain se présenta aussi; le roi Payant
apercu, lui demanda ce qu’il souhaitait; le nain lui répondit qu’il ne désirait ni or ni argent; qu’il
le priait seulement de lui donner autant de terre qu’il pourrait en mesurer en trois pas, pour qu'’il
put se construire une petite maison. Le roi, charmé du désintéressement de ce brahmane, lui
accorda avec plaisir ce qu’il demandait ; mais le gourou du roi , nommé Choukouren (5), I'avertit de
bien réfléchir a ce qu’il allait faire , que ce nain pouvait avoir quelque mauvais dessein , et devenir
un jour son ennemi. Le roi n’accorda aucune attention & Pavis de son gourou ; il s’appréta, pour
donner la sanction religieuse & son engagement envers le nain,  lui verser de eau dans la main
droite ; mais aussitdt le gourou s'introduisit dans le pot et en boucha I'ouverture avee sa téte, pour
empécherl'eau de couler. Le nain, & qui cette ruse n’avait pas échappé, poussa une paille dans I’ou-
verture du vase pour le déboucher, et creva un il au gourou. Le roi versa Ieau dans la main du
nain, et la donation fut accomplie (6). Le nain alla pour mesurer ses trois pieds de terre; mais il se
développa tout-a-coup sous une forme si grande, que d’un seul pied il couvrit le monde sur lequel
il Sappuyait, et que, jetant I'autre pied sur les mondes supérieurs, il les couvrit tous ensemble. Il les
ébranla si violemment par cette secousse, qu’il y en eut un quis’ouvrit. La déesse Kangais’en échappa
comme un torrent; elle etit inondé tous les mondes si Shiva ne ettt retenue dans ses cheveux (7)-

(1) Les noms sanskrits de ces riviéres sont : Gangd, Yamound ou Yam? s Goddvari, Sarasvati, Narmadd , Sindhou et Kdvéri.
Cette liste varie quelquefois ; ainsi le Sizdhou est souvent remplacé par le Koumari on Koumdri, qui parait étre le méme
fleuve que le Krichnd. D'autres auteurs prétendent que les deux grands vases remplis d’eau représentent Vichnou et
Lakchmi, ou bien Roudra et Pdrvati, suivant la secte des ¢époux ; autre explication me parait plus probable. E. J.

(2) Voyezles détails donnés sur le commerce d’eau du Gange dans la x1x¢ livraison de V'Inde Frangaise , feuille 111,

(3) Incorrectement écrit dans Voriginal Mahabalisauravarti; ce dernier mot est ainsi défiguré dans tout le cours de ouvrage.
Le péve de Mahdbali ou Bali tchakravart? était Prahidda, fils de Hiranyakashipow détruit par Vichnou dans Iincarnation
qui précéda immédiatement le Vamandoatdra ; Bali lui-méme est le pere de Vasoura Béna, qui fut aussi vaineu par Vichnou
dans le Krichndoatdra. Gette succession de princes daitya qui suit parallelement la succession des avatdra de Vichnou , indique
une longue et terrible lutte entre deux civilisations ennemies ; cest le caractire de la mythologie indienne de résumer un
grand fait historique en une seule légende, et deux peuples opposés, en deux personnages héroiques. Virya est un autre
nom de Bali; c’est sous ce nom qu’il parait dans le Bhdgavata. E.J.

(4) Voyez le vécit' du Vdmandoatdra ou incarnation de Vichnou en brahmane nain , dans la x¢ livraison de UInde
Frangaise. E. J.

(5) Altération tamoule de Soukra. Ce pourdhita de Mahdbali, aussi nommé Oushanas préside a la planéte de Vénus ; on le
représente vulgairement privé d’un il , habillé de blanc, et assis sur un lotus. Il appartient a la mythologie shaivite ,
comme le prouye le roudrdkcha qu’il porte & la main, et le réle de

précepteur des asoura qui lui est assigné par les Pourdnas

vechnavites. E. J. :
(6) L’accomplissement de cette cérémonie est imposée par la loi religieuse
princes qui veulent faire des donations de terres aux brahmanes ; aussi la tr

donation gravés sur cuivre ( shdsana ), et ordinairement dans cette forme oudakapoiroatayd. Les peuples de 'Inde méri-
dionale , toujours empressés d’ajouter aux institutions et surtout aux pratiques religieuses , ne donnent rien 4 un brahmane,
pas méme du bétel, sans lui avoir versé quelques gouttes d’eau dans la main, E. J.

(7) Cette circonstance est évidemment empruntée aux ‘traditions populaires de I'Inde méridionale ; elle
confond deux légendes trés-distinctes dans les Pourdnas. Suivant Pautorité de ces recueils 3
qu'au moment ou Bhagiratha obtint

» qui est en méme temps la loi civile , aux
ouve-t-on toujours mentionnée dans les actes de

lie, ou plutét elle
Shiva ne regut Gangd sur sa téte
» par Uénergie de sa pénitence, de la faire descendre du sommet de PHimélaya. E. J.
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Vichnou voyant que son compte n’était pas encore parfait, demandaau roi de la terre pour son troi-
sitme pied. Leroi répondit qu’il n’en avait pas davantage, mais que le dieu pouvait , s'il lui plaisait,
poser le pied sursa téte. Vichnou y consentit, et, appuyant son pied sur Magdbal, il le précipita dans
le monde inférieur qu’on appelle Magddalam. Les uns disent que Magdabale Chakarayardi est encore
aujourd’hui dans le Magddalam (1), o il est traité en prisonnier ; les autres prétendent qu’il réside
dans les mondes supérieurs, parce que, disent-ils, il est impossible qu’un homme qui a eu le bonheur
d’étre touché par le pied de Vichnou, soit éternellement malheureux (). Cependant Shiva de-
manda & Magdbali Chakaragardi quelle consolation il désirait obtenir en récompense du sacrifice
qu’il avait fait en son honneur. Le géant le pria seulement d’instituer une féte , dans laquelle on
ferait partout des feux en mémoire de celui qu’il avait allumé dans ce sacrifice , avant que le nain
vint lui demander ces trois pieds de terre, et d’accorder des faveurs particuliéres & ceux qui célé-
breraient cette féte. Shiva lui accorda cette grice ; c'est pour cette raison que les Malabars font, a
un jour fixe de Pannée, une grande solemnité, pendant la célébration de laquelle ils allument un
grand nombre de lampes au-devant des pagodes et des maisons, et font des feux dans toutes les
rues , en criant : Magdbali ! Magdbali!

Le roi Sagara Chakarayard; faisant un jour un sacrifice ydgiyam ou sacrifice de feu en I’honneur
de Shiva, ce dieu fit sortir du sacrifice un cheval furieux (3), et assura le roi qu'avec le secours de ce
cheval il pourrait vaincre les maitres de tous les mondes. Sagara Chakarayard: rendit des actions
de grices & Shiva, et se mit aussitét en marche pouraller porter la guerre en tous lieux; il se rendit
bientdt si puissant que personne ne pouvait lui résister. Ses ennemis trouvérent cependant le moyen
d’enlever le cheval divin pendant les heures de la nuit ; ils allérent le cacher a peu de distance d’un
pénitent nommé Kabilen. Aussitot que le roi eut appris 'enlévement de son cheval, il partit accom-
pagné de soixante hommes pour en faire la recherche : il le trouva enfin attaché a quelques pas de
distance du pénitent Kabilen. 1l adressa & ce pénitent les plus graves insultes, l'accusant d’avoir
dérobé son cheval. Kabilen qui, depuis un grand nombre d’années, s’était, en esprit de pénitence,
interdit la vue des choses du monde , fut indigné de cette insolente accusation; il ouvril les yeux ;
la flamme qui en jaillit consuma le roi et tous ceux qui 'accompagnaient. Le fils du roi ayant vaine-
ment attendu le retour de son pére , marcha avec le reste de Parmée pour aller a sa rencontre ;
arrivé en présence du pénitent Kabilen, il vit son pére consumé avec toute son escorte. Il en de-
manda la raison au pénitent; Kabilen répondit que Sagaren s'était attiré cette punition par la pré-
somption qu’il avait eue de 'insulter et de troublerses méditations. Le prince le pria d’avoir compas-
sion de son pére, et de lui enseigner lemoyen d’obtenirsa délivrance ; le pénitent lui dit qu’il ne pou-
vait espérer de succés qu’en priant Shiva d’envoyer Kangai sur la terre; que si le dieu lui accordait
cette griace , il n’avait qu'a prendre de cette eau sacrée , pour en arroser son pere et toule son armeée,
que cette ablution suffirait pour effacer tous leurs péchés et leur assurer une éternelle béatitude.
Le fils du roi, plein de confiance dans les paroles du pénitent, laissa le gouvernement du royaume
a son propre fils, et se retira dans le désert pour y faire une grande pénitence en ’honneur de Shiva;
maisil y mourut sans avoir rien obtenu. Le fils qui devait lui succéder, voyant que la pénitence
de son pére n’avait pu procurer la délivrance de Sagaren, abandonna aussi le soin de gouverner a
son fils et se soumit également a la pénitence : il mourut encore sans avoir pu fléchir la colére de
Shiva. Le descendant de Sagaren a la troisieme génération, nommé Pagiraden (4), ajoutant aux austé-
rités de ses prédécesseurs , fit veceu de ne point prendre d’épouse , et de passer le reste de ses jours
dans la pénitence. Il se retira donc dans le désert; il y attendit long-temps avec résignation I'accom-
plissement des promesses de Kabilen. Shiva, Vichnou et Brahma lui apparurent enfin, et lui de-
manderent ce qu’il souhaitait pour fruit de sa pénitence. Il leur répondit u’il n’avail qu’'une grace
a leur demander; c¢’était de faire descendre Kanga: sur la terre, pour effacer les péchés de ses peres
et pour délivrer Sagara Chakaravardi son aieul des terribles effets de la malédiction du pénitent
Kabilen. Shiva se laissa fléchir par ses prieres, et fit descendre Kanga: du ciel sur la terre. Aussitét

(1) Incorrectement cerit dans Poriginal Magddalaham. En sanskrit Mahdtala , Yun des sept mondes inférieurs ; on les
énumere dans cet ordre: Alala, Vitala , Soutala, Taratala, Mahitala, Rasdtala, Pdtila. Cest dans ce dernier monde que
le précipite la tradition généralement recue. E. J.

(2) La tradition des Pourdnas nous rassure sur le sort de Bali; Vichnou lui laissa Pempire des mondes inférieurs. E. J.

(3) Cette circonstance, qui ne s'accorde pas avec la tradition généralement regue, indique qu’il ne s’agit pas ici du sacrifice
ashvamédha , mais du sacrifice vishoadjit ; le récit de notre auteur s'éloigne de la tradition des Pourdnas, dans plusieurs autres
passages , dans celui, par exemple, ou soixante guerriers et Sagara lui-méme sont substitués & ses soixante mille fils, E. J.

(4) Inexactement écrit dans Voriginal Pakirden. Bhagiratha était fils de Dilipa , fils & Anshoumat, dont le pére était Asa-
mandja, fils de Sagara ; il offrit les mérites de sa pénitence & Brahma, a Vichnou et & Shiva. Gangd est du nom de ce prince
appelée Bhdgirathi; les lieux bas o elle vint arroser les cendres des Sagarides, furent surnommés sdgara , ou la mer; c’est
ainsi que, pour expliquer plus de noms en une seule légende , on a rattaché a celle-ci le mot sdgara., E. 7.
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que Pagiraden Vapercut, il lui adressa ses adorations, et s’empressa de lui frayer un chemin pour la
conduire jusqu’au lieu ot était son aieul; mais il rencontra sur la route un pénitent qui, irrité
d’avoir été troublé dans sa solitude par ce courant d’eau , prit Kangai et Pavala tout enticre. Déses-
péré d’avoir perdu Kangai, Pagiraden fit mille excuses au pénitent, et le pria, avec les plus vives
instances , de la lui rendre, lui promettant de la conduire par un chemin plus éloigné de la soli-
tude ou il s’était retiré. Le pénitent lui répondit d’abord que cela était impossible, parce qu’il ne
pouvait faire sortir Kangai par les voies ordinaires. Ne pouvant cependant résister plus long-temps
aux importunités de Pagiraden, il s’ouvrit la cuisse et fit sortir Kangai par cette issue (1). Pagiraden
conduisit la riviere sacrée jusqu’au lieu ol avait été anéanti Sagara Chakarapards , et arrosa de cette
eau le prince et ses guerriers ; la malédiction fut aussitot levée , et leurs Ames s’élevérent jusqu’aux
mondes supérieurs (2)......

La lampe a cinq ou sept méches (3) et les autres petites lampes sont consacrées i Latchimi, épouse
de Vichnou, déesse de la lumiére, des richesses et de la félicité. Toutes les monnaies d’or des Mala-
bars portent 'empreinte de sa figure (4) ; la premiére de ces monnaies qu’ils recoivent, aprés avoir con-
clu quelque marché, ilsla portent a leur bouche et leurs yeux , et luiadressent leurs adorations. Lors-
quun homme possede des richesses considérables, ils disent que Latchimi le comble de ses faveurs.
Toutes les lampes que les gentils allument dans leurs maisons, sont consacrées a Latchimi ; ils
invoquent cette déesse en les allumant, et lui font une adoration les mains jointes. Il y a toujours
au pied de ces lampes et de celles qui servent dans les cérémonies du mariage , une petite figure de
Latchimi. Les chrétiens, quelques-uns exceptés, se servent aussi dans leurs maisons de lampes de
cette sorte. S'il tombe quelque moucheron de la lampe , les gentils pensent que c’est un signe qu’il
viendra du bien a la maison ; aussitot ils prennent un peu d’eau avec leurs doigts et la répandent
autour de la lumicre de la lampe; puis ils font une adoration les mains Jjointes a I'idole de Latchimi...

Les Malabars observent encore plusieurs autres convenances  I'égard de Latchimi. Le matin , au
moment de se lever, ils prennent grand soin de ne point arréter leurs yeux sur la figure d’'une femme
veuve ; s’il leur est arrivé d’en regarder une, méme involontairement » et que dans le cours de la
journée ils éprouvent quelque ficheux accident, ils n’en cherchent pas d’autre cause que le regard
qu’ils ont jeté sur cette femme. Ce préjugé est souvent la source de grandes divisions dans les
familles; ils sont en effet persuadés que les veuves et quelques autres femmes attirent infaillible—
ment des matheurs sur celui qui les regarde le matin en se levant (5); que certaines femmes , all con-
traire, ont le visage de Latchimi, c’est-a-dire un visage qui porte bonheur; aussi sont-ils fort em-
pressés de les considérer. Ils n’osent pas regarder une vache A la téte, parce que, prétendent-ils ,
elle a tué un brahmane avec ses cornes (6) ; mais, comme les voies excrétoires de la vache sont, dans
leur opinion, la source des bénédictions de Latchimi, ils ne manquent pas, en se levant, de jeter
un regard pieux sur cet endroit (7). Toutes ces observations ne se font que le matin, et seraient su per-
flues aux autres heures de la journée. Si ¢’est un mauvais présage que d’avoir considéré une veuve
au moment du lever, c’est que Latchimi s’est retirée des veuves,, et les a privées de ses bénédictions ;
or, les considérer en face le matin , ¢’est vouloir se rendre cette déesse défavorable pour le reste de

la journée. Quoique Latchimi , selon eux, soit présente dans toutes les femmes mariées, elle ne leur
donne pas a toutes également des marques de sa faveur. Elle parait le matin sur le visage des unes
avec un air ficheux et courroucé, et sur le visage des autres avec un air de joie et de bienveillance :

(1) Ce pénitent se nommait Djahnou ; suivant le Bhdgavata, il versa Gangd par son oreille ; c’est du nom de ce prince
qu’elle est appelée Djdhnouot. E. J.

(2) L'auteur prouve ici, en trois points, que le fait de la descente de Gangd sur la terre est physiquement et moralement
impossible. E. J.

(3) Ces lampes, dont on ne se sert que dans les cérémonies religieuses, sont nommées en tamoul pandamoutti. E. J.

(4) La plupart des monnaies du sud de I'Inde présentent sur la face, en traits confus, soit une téte de sanglier , par
allusion au wardhdvatdra , soit Vichnou et Lakchmi sous un dais ou tirowdchi; ces empreintes leur ont fait donner le nom
de pagodes; on nomme pardgen celles qui portent la téte de sanglier. Quant au mot hindoustani Aoun , par lequel les Musul-

mans désignent ces mémes piéces, c’est probablement une altération du tamoul pon (or ou fanon ); quelques dialectes ,
entre lesquels le karnataka, remplacent par % le p tamoul. E. J.

(5) Les Tamouls pensent que, sous les traits de ces femmes, se montre a eux Moddéoi , sceur de Latchimi ; Moddéi est
la déesse de I'infortune ; on la représente montée sur un ine. E. J.

(6) Je ne me rappelle en ce moment aucune légende qui puisse servir a expliquer cette croyance populaire. E, J,
(7) Voyez, dans la suite de ces extraits, le chapitre intitulé : Signes dont les Malabars se marquent au front, etc. Les Indiens
prétendent qu’a Pendroit ot s’est couchée une vache, Lakchm? est toujours presente. Le culte de la vache se rapporte a des

mythes primitifs dont le caractére est si différent de celui des ridicules pratiques de Vdge actuel, qu'il est inutile de les
exposer ici. E. J.
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il y a du danger a rencontrer les premiéres de ses regards ; on ne peut attendre que du bonheur de la

vue des secondes. .
Les Malabars ne donnent jamais rien de ce que renferment leurs maisons, dans 'obscurité de la

nuit, & moins d’avoir allumé une lampe ; car ils croient que, privés de la présence et de la lumiére de
Latchimi , la chose donnée ne profiterait point. A la nuit tombante , au moment ot 'on se rend des
visites, s’il n’y a pas encore de lampe allumée dans la maison , les Malabars ne se congédient pas
avant d’en avoir allumé une , afin que Latchimi, devenue présente, les congédie elle-méme avec
ses bénédictions (1).

Si, pendant le temps que les Malabars prennent leur repas, la lampe vient a s’éteindre, ils ne
peuvent plus manger d’aucune des choses qui ont été servies, méme apres avoir rallumé la lampe ;
car ils croient que sila lampe s'éteint, c’est un signe que Latchim: est courroucée, et qu’elle aban-
donne le repas au pillage des géants et des démons (2) ; or, bien que ces étres impurs n’en mangent
que la substance, le reste devient tellement immonde, que les Malabars ne peuvent y toucher, a
moins cependant que le dieu 4kini ou le feu ne fit éveillé a ce moment; car alors ni les géants ni
les démons n’oseraient s’en approcher.

Entre toutes les fleurs que les gentils offrent & la déesse Latchimi, il y en a une qui lui est spé-
cialement consacrée , et qu’ils nomment t@marai (3). Cette fleur esta peu presde la forme et de la
couleur d’une rose, et a un parfum délicieux; elle croit sous I'eau dans les étangs. Les gentils ont
une grande vénération pour cette fleur, parce qu’ils pensent qu’elle représente le visage de Latchimi.
Les Malabars , qui ont coutume de porter des fleurs & leurs toques, soit pour s’en faire un orne-
ment, soit pour en respirer le 'parfum, ne se parent jamais de cette fleur que dans les cérémonies
religieuses.

L’oblation du riz pongal est un véritable sacrifice. Ce riz doit conserver toute sa substance »
parce qu'il n’est permis d’offrir aux dieux que ce qu’il y a de meilleur; aussi n’y verse-t-on tout
juste que la quantité de lait nécessaire pour le cuire, en sorte que, lorsque ce riz est cuit, il ne
reste pas une seule goutte de lait dans le vase. Ces détails sont exposés plus amplement dans la
suite (4).

On met du riz sous le siége des époux , parce que, considérés comme comblés ce jour-la des béné-
dictions des dieux , ils doivent reposer sur toutes les richesses du monde, c’est-a-dire, avoir ces
vichesses & leur disposition : cette prospérité les accompagnera toujours s'ils sont fideles aux dieux.
Les brahmanes bénissent les guirlandes qu'ils mettent au cou des époux; c’est au nom des dieux
qu’ils font cette cérémonie, et qu’ils annoncent aux époux qu’ils seront florissants et admirés dans
le monde.

Les mets servis sur les cing feuilles de figuier sont nommés collectivement manapongal , c’est-a-
dire, lien du mariage; ce mot est composé de manam, mariage, et de pongal , riz qui a conservé
toute sa substance (5). On donne ce nom a I'oblation, parce que, de toutes les choses offertes et dé-
posées sur les feuilles de figuier, le riz est la principale et la plus nécessaire a la vie. Tous les gentils
s’accordent & dire que le riz pongal, les figues pilées, les morceaux de coco composent un sacri-
fice,, dont les matériaux sont ce riz pongal, ces figues et ces morceaux de coco, la forme, la cuis-
son du riz sur lequel les brahmanes répandent un peu de beurre en forme de libation, avant de
Poffrir aux dieux , le lieu, la feuille de figuier qui sert pour ainsi dire d’autel, la fin , 'expression de
ce sentiment, que les dieux , maitres de la vie des hommes, leur accordent toutes les choses qui
servent & la soutenir, telles que le riz et les autres fruits de la terre. Une autre intention de ce sacri-
fice est de prier les dieux de prendre les époux sous leur protection et de les préserver de toutes les
infortunes de la vie, telles que P'affliction, la pauvreté et les maladies. On exprime ordinairement
celteintention parle mot composé toukatkdrkiradou (6), quisignifie écarter les infortunes. Je dois croire
que les PP. Jésuites, qui font célébrer le manapongal aux cérémonies du mariage des chrétiens, ne
reconnaissent aucune puissance a tous ces dieux......

(1) Voyez, dans la suite de ces extraits, le chapitre intitulé : Superstitions diverses. E. J.

(2) Ces étres impurs sont les rdkchasa et les pishdtcha qui jouent dans la mythologie indienne le méme role que les harpies
dans la mythologie grecque. E. J.

(3) Incorrectement écrit dans Voriginal lamoraya. Le tdmarai est le lotus ou kamala ; cette fleur est le siége ordinaire de
Lakchmi et de Vichnou ; je pense que son nom tamoul signifie originairement rouge ( tamra ). E. J.

(4) Voyez , dans la suite de ces extraits, le chapitre intitulé : Féte du pongal , etc.
_ (5) Cette interprétation est passablement exacte ; il faut seulement observer que pongal est une forme verbale. Manam
signifie primitivement bonne odeur ; on donne a I'époux le nom de manaodilen , et a U'épouse celui de manavdtii. E. J.

(6) Incorrectement écrit dans Voriginal luccaicagi-ouradou. Cette expression signifie littéralement préserver des infortunes.
. 2 r . .
Toukai est I'altération tamoule du sanskrit douhkha, malheur. E. J.
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Tous les brahmanes conviennent que U'on peut donner de la malignité a ses regards, en représen-
tant si vivement un objet & son imagination , que I'on en concoive de I'admiration, de I'étonnement
et des désirs, sans éprouver le besoin de rendre des actions de grices aux dieux, et cela, quand bien
méme on n’exprimerait contre cet objet aucun sentiment de haine ou d’aversion : ainsi que I'on
dise : « Cet homme est bien fait; il a d’excellentes qualités; que les dieux lui en accordent davan-
tage! » ou quelque chose de semblable, la personne que ’on aura considérée, n’en éprouyera aucun
mal ; mais que P'on dise simplement : « Il est bien fait; il a de belles qualités, ete.; » qu’on le dise
avec admiration, avec étonnement ou ave¢ désir, I'imagination jette alors une maligne influence
sur la personne , quelque éloignée qu’elle soit (1). Plus imagination a été vive, plus cette personne
en souffre. On distingue trois sortes de maupais regards : la premiere est nommée radjadrichti ; ¢’est
un mot grantham (») (le grantham est, pour ainsi dire, le latin des brahmanes), qui signifie regard
du rot : cette classe comprend aussi les regards de tous les grands dignitaires et de toutes personnes
en charge. Si un roi considére une personne et ses belles qualités avec admiration , avec étonnement,
ou avec désir, cette personne ne tarde pas a tomber malade, et se trouve en grand danger de mourir,
si 'on n’a soin de faire promptement la cérémonie destinée a écarter le maupais regard. En effet,
disent-ils, les rois pouvant concevoir de plus hautes pensées que les autres hommes , leur regard
devient beaucoup plus dangereux, s'il est accompagné d’admiration, d’étonnement ou de désir :
c¢’est pourquoi ceux qui fréquentent les cours des rois et des princes ne manquent jamais , aussi-
tét qu'ils sont de retour & leur maison, de faire la cérémonie destinée a écarter le mauvais regard.
Un brahmane m’a raconté qu'un roi dont il avait obtenu I'amitié, le pria un jour de lui présenter
son fils. Comme cet enfant était plein d’esprit et de gentillesse, le roi fut charmé de ses heureuses
dispositions ; apres avoir joué quelque temps avec lui, il avertit le pére, en le reconduisant, de tirer
promptement & son fils I'@illade qu’il lui avait jetée. Le brahmane ne manqua pas de faire les céré-
monies accoutumées; mais son fils n’en fut pas moins malade pendant trois mois.

La seconde espéce de regard est nommée sabaditti (3), c’est-a-dive regard d’une assemblée : ainsi,
Lrois ou quatre personnes dont le regard est pernicieux, suivent une procession de mariage, et con-
sidérent les époux avec admiration, étonnement ou désir ; les époux tomberont malades , et le malé-
fice sera d’autant plus dangereux qu’il aura €té jeté par plusieurs regards réumis; c’est pourquoi
I'on a grand soin, pendant la solemnité du mariage, d’écarter de temps en temps le maléfice des
regards.

La troisieme espece de regard est nommée kannouditti (4) , ¢’est-a-dire regard d’'un ceil ; il s’agit ici
de toute personne dont le regard est pernicieux. Les Malabars prétendent qu’il y a des regards qui
fendent les pierres, qui font sécher en un instant des arbres verts, qui font mourir subitement un
homme ou un animal (5). Si un homme quiale regard pernicieux considére le riz que mange une autre
personne, et s’écrie : « Ce riz est délicieux! que cette personne est heureuse! » il est nécessaire
que celle personne , et toutes celles qui ont mangé de ce riz, se fassent aussitdt tiver I'willade ; si
elles négligent cette précaution, elles éprouvent d’abord des coliques, et bientét aprés tombent
malades. Bien plus, que cet homme, passant dans la rue, voie un peu de riz qu’auront laissé ces pei-
sonnes sur les feuilles dont on se sert en forme d’assiettes ; que cet homme, sans voir ceux qui ont
mangé le riz, dise avec admiration, avec étonnement ou avec désir : « Ce riz était excellent; oh !
que ces gens-la ont fait bonne chére ! qu’ils sont heureux ! » toutes ces personnes se sentiront aussi-
oL des douleurs d’entrailles; ces douleurs ne peuvent manquer d’avoir des suites facheuses, si 'on
n’a soin de se purifier des mauoais regards. Aussi, a peine quelqu'un se sent-il indisposé pendant
ou aprés le repas, que, sans considérer si cela vient de quelque cause naturelle, il commence

(1) Presque tous les peuples ont été atteints de cette superstition; presque tous, par une malheureuse disposition
d’esprit , ont interpréic la louange par le sentiment de I'envie; on connait le sens de la formule latine preefiscine sit divtum ;
tous les peuples de race slaye sont encore soumis a ce préjugé ; les Greces de U'intérieur de la Morée et les Arnautes de I’Albanie
le partagent, et attribuent a l'ail la vertu de préserver du maléfice des regards. E. J.

(2) Cest ainsi qu'il faut restituer cette phrase inintelligible que présente le manuscrit original : « ¢est un mot grand qui
est comme le latin des brahmanes. » Le grantham est proprement un caractére particulier qui sert dans le sud de I'lInde
transcrive la langue sanskrite. E, J.

(3) Inexactement éerit dans Voriginal sebadrichy. Sabaditti ou sabadichi est Ualtération tamoule du sanskrit sabhddrichts.
E.J.

(4) Inexactement écrit dans I'original kanoudrichy. On peut également écrive kannouditti ou kannoudichi. E. J.

(5) Voici ce que rapporte a ce sujet un missionnaire anglais : un champ vient-il a étre ruiné par la nielle, on est assuré
de voir placer dans ce champ , 'année suivante, un grand chaudron au milieu duquel est dressé un manche a balai ; ils
s'imaginent que la nielle, attirée par les regards de quelque ennemi, sera détournée de leur champ par la vertn de cet
appareil. D’autres voyageurs disent que 'on emploie ordinairement dans les champs et dans les jardins, pour les préserver
de tout maléfice , des vases de terre blanchis avec de la chaux , et marqués de points noirs ou de figures magiques. E, J,

-

/
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d’abord A murmurer et A s’irriter contre ceux qui 'ont vu prendre son repas , puis il s'empresse de
faire la cérémonie destinéde a tirer I'ceillade (1)-

Comme toutes les imaginations ne sont pas propres A se pénétrer de ces affections malignes, il
importe de savoir ce qui y prédispose. Les uns disent que tout enfant qui, au moment de sa nais-
sance, ouvre les yeux dans son sang, avant d’étre lavé, contracte dés lors une malignité de regard ;
la raison en est, prétendent-ils, que le sang dont I'enfant est souillé est une chose immonde; or,
si 'on ne peut méme toucher le vétement d’une femme en couches sans contracter sa souillure ,
que sera-ce d’un enfant qui voit cette ordure et qui la touche des yeux? Les autres attribuent cette
malignité & Pinfluence des deux planétes ragou et kedou (2) ; ces deux planctes demeurent chacune
un an et demi dans le Taureau , etautant de temps dans les autres signes; or, le soleil passant chaque
jour de soixante heures dans les douze signes , demeure cing heures dans celui du Taureau; les
Lrois premiers quarts d’heure de son entrée quotidienne dans le Taureau, pendant que 'une ou
Iautre de ces planétes s’y trouve , ont de funestes influences; tous les enfans qui naissent dans ces
trois quarts d’heure ont le regard pernicieux.

On compte cingq maniéres d’écarter le maléfice du maupais regard. 1l 'y a, parmi les gentils,
que certaines personnes qui fassent cette opération; ce sont le plus souvent des femmes des pagodes.
Parmi les chrétiens de Pondichéry , ce sont les femmes mariées chrétiennes; les femmes des pagodes
leur rendaient autrefois aussi ce service : dans les missions malabares plus avancées dans les terres,
ce sont encore les femmes des pagodes qui tirent I'@dllade aux chrétiens. Lors donc qu'une personne
se trouve indisposée, et croit avoir été affectée d’un maupais regard, elle fait appeler aussitét une
personne de cette profession pour faire une des cérémonies suivantes. La premiére s’opére ainsi :
on met du frounirou au front du malade, et on lui presse les deux tempes avec le pouce et les quatre
doigts de la main droite, en invoquant Brahma , Vichnou et Roudra; pendant toute Popération,
I'officiant baille et imite les gestes d’une personne qui revient d’un profond sommeil. On nomme
cette cérémonie dichidiripoundiram (3). La deuxiéme cérémonie est nommée aldti (4) ; on met dans un
bassin du safran, de la chaux délayée dansde I'ean, des feuilles de margousier et des feuilles d’aragon;
on passe trois foisle bassin devant le visage du malade dans lequel on veut détruire le maléfice ; puis
cnsuite on jette le tout dans la rue , comme pour marquer que le maléfice est sorti de la personne affec-
tée. Clest ce mode d’exorcisme que 'on préfére dans la solemnité du mariage. La troisiéme céré-
monie se fait ainsi : on prend dans la main d’une espéce de graine nommée dichidibagam (5) , dela
oraine de cotonnier, de la farine de riz, de la graine de moutarde et des feuilles de margousier; on
passe trois fois la main qui contient ces différentes choses devant le visage du malade, puis on jette
le tout au feu. La quatriéme cérémonie se fait ainsi : on met dans un bassin un peu de riz, et au
milieu de ce riz, du poivre pilé ; on fait chauffer du beurre dans une cuillére, jusqu’a ce que le feu y
prenne ; on le verse alors tout fumant sur le poivre : la personne affectée doit en ce moment faire
une boule de ce riz assaisonné de beurre et de poivre, et avaler cette boule. La cinquieme cérémonie
se fait de cette maniére : on met du riz cuit dans un bassin, et on le divise en plusieurs comparti-
ments, du centre jusqu’aux bords du plat; on donne a ces compartiments des couleurs varices,
blanche, jaune , rouge, etc., puis on met au milieu du bassin une lampe faite de pate de riz, dans
laquelle il y a du beurre et une meche allumée ; on passe trois fois le plat devant le visage du ma-
lade. Cette cérémonie se pratique ordinairement dans la procession du mariage (6).......

(1) Aussi les personnes qui ont assisté a un repas splendide, tel qu’un festin de noces , se hitent-elles d’emporter les fenilles
de bananier qui leur ont servi d’assiettes, et de les jeter furtivement dans un endroit caché. Il y a une autre espéce de ma-
1éfice dont Pauteur a omis la mention ; on le nomme kankattou , littéralement lien , obstacle des yeus ; ce maléfice tombe en
effet sur les yeux, et a pour effet de troubler la yue, E. J.

(2) On reconnait facilement dans ces deux mots les neeuds ascendant et descendant Ralou et Kétou que les Indiens
comptent ordinairement au nombre des planétes. E, J.

(3) Incorrectement écrit dans V'original drichidivibondy. Ce mot est V'altération tamoule du sanskrit drishitripoundra,
dont le sens littéral est : les trois raies consacrées qui préservent de la malignité du regard. E. J.

(4) Le manuscrit original présente ici un mot évidemment altéré , horady : je crois que cette mauyaise legon cache le mot
dldti ; je dois d'ailleurs observer que dans la cérémonie désignée par ce mot , on emploie du camphre au lieu de safran. E. J.

(5) Incorrectement écrit dans Voriginal drichedibigam. Ce mot est I'altération tamoule du sanskrit drishidipaka : Dipaka
est le nom de la graine aromatique gusticum ajoaén. E. J.

(6) L’auteur a omis une sixiéme cérémonie , qui est plus éfficace encore que les précédentes; car on I'emploie souvent,
lorsque le charme a résisté aux autres procédés : on passe trois fois un morceau d’étoffe devant les yeux de la personne
affectée, et on le jette promptement avec un mouyement d’horreur ; quelquefois méme on déchire cette étoffe, et en méme
temps le maléfice qui est venu s’y attacher, puis on en jette les lambeaux de différents ctés , pour que le maléfice soit com-
plétement anéanti. Les Indiens prétendent que le jais est un excellent spécifique contre le maléfice de I'willade; aussi le
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Les PP. Jésuites, qui permettent de pratiquer ces cérémonies, ne peuvent ignorer que la plupart
des choses quiy sont employées, le sont dans des intentions superstitieuses. Le safran est consacré
a la déesse Ditta ; déesse de la joie et épouse de Vichnou (r). Les femmes mariées, soit gentiles, soit .
chrétiennes , ne manquent pas de s’en mettre chaque matin au visage , aprés s’étre lavées; les veuves
et les filles ne s’en mettent jamais , parce qu’elles ne vivent pas dans les joies du mariage. Le mar-
gousier est un arbre révéré par les gentils ; il est consacré a la ddesse Mariyammai, célébre par le
pouvoir qu’on lui attribue, de guérir la petite vérole (2). L'aragou, c’est-a-dire le chiendent, est
consacréa la déesse Magdvidi (3); cette déesse est adorée sous la forme de cette herbe ; le culte en est
trés-répandu ; il suffit, disent les gentils, de la toucher de la main avec vénération , pour recevoir la
rémission de tous ses péchés : si une personne est sous l'influence de quelque sort, elle n’a qu’a se
mettre de cette herbe sur la téte, elle en-éprouvera bientot du soulagement. Les Malabars couronnent
leurs dieux de touffes d’aragou dans les cérémonies religieuses (4) ; la solemnité accomplie, ils portent
cette herbe a leurs yeux, et en ornent leur téte, afin d’obtenir la rémission de tous leurs péchés et
de se délivrer de toutes leurs infortunes. Lorsqu’on a fait quelque songe de 'espéce de ceux qui
pronostiquent des événements facheux, il suffit de se mettre sur la téte une feuille de cette herbe; le
songe ne peut plus avoir d’effet. Lorsque les gentils font batir une maison, ils commencent ordi-
nairement par pétrir une boule de fiente de vache, dans laquelle ils plantent une feuille d’aragou ;
le dieu Pillaiydr se trouve deés lors sous la forme de cette boule : souvent aussi ils font un trou
qu’ils remplissent d’eau, y déposent une feuille d’aragou, puis tournent plusieurs fois autour du
trou, en ayant soin de commencer par le cété droit; le résultat est le méme (5).

On a vu que la lampe placée au milieu du bassin est en 'honneur de la déesse Latchimi. Quant
aux différentes couleurs qui distinguent les compartiments du riz contenu dans le bassin , on les
obtient par les procédés les plus simples; ainsi on méle avec le riz cuit un peu de safran ct de chaux
délayée pour produire le rouge; un peu de riz bralé pour faire le noir; le blanc est du riz cuit
sans aucun mélange (6). Ce sont trois femmes marices , a défaut de femmes des pagodes, qui font la
cérémonie destinée a détruire le maléfice, parce qu’elles sont bénies par Latchimi , avantage, disent
les brahmanes , dont les filles et les veuves sont absolument privées.

Le cordon que le brahmane attache aux bras des époux est aussi une chose consacrée; il est com-
posé de neuf fils, et ne peut en ayoir davantage : on pense que ce nombre est un hommage aux
neuf noms de Brahma (7). C’est un brahmane qui le fait; le brahmane officiant le bénit avant de
Pattacher. Les trois nceuds représentent Brahma, Vichnou et Roudra ; le brahmane , en les faisant ,
inyoque ces noms sacrés. Les trois noeuds signifient que les époux sont étroitement unis entre eux
dans I'observation des lois de ces dieux et dans I'obligation de les faire observer 4 leurs enfans. Le
morceau de safran que le brahmane attache au cordon, est consacré & la déesse Ditta, et signifie que

nomment-ils dichikallow, pierre du regard. Ils sont persuadés que le seul moyen de se préserver des atteintes d’un mawars
regard, est de se faire tracer sur le front certains cercles on diagrammes magiques que 'on nomme mandala. E. J.

(1) Lesafran, nommé en tamoul manjel ou koungoumapou, est considéré comme un des plus puissants spécifiques contre
les calamités de toute espece ; aussi les dévadichi viennent-elles pendant les jours qui s’écoulent entre la plantation du 4/ et
la cérémonie du mariage , frotter les fiancés de safran pulvérisé , le matin et le soir, au moment ot ils vont prendre le bain ;
pendant la cérémonie méme, on arrose les assistants d’eéan de safran ou d’eau de rose; cette aspersion se nomme /e jeu du
safran ; le safran est encore employé dans les cérémonies de T'adoption; aussi manjakoudikiradon ( manger du safran ),
signifie-t-il adopter ; les olai ou feuilles de palmier écrites sont presque toujowrs frottées de safran. E. J.

(2) Inde Frangaise, liy. xx, pl. 1. Voyez, dans la suite de ces extraits , le chapitre intitulé Renoukadévi et Mdriyammai, cte.
Le margousier, dans I'opinion des Tamouls; est un arbre femelle , épouse de I'dlamaram ou figuier des Indes. E. J.

(3) Incorrectement écrit dans Voriginal Maharidy. En sanskrit Mahavidyd, un des noms les plus célébres de la déesse
Dourgd ou Pdroati. E. T,

(4) Les Tamouls ont la coutume de couronner leurs dieux de feuilles ou de fleurs de certains arbres - ainsi la tete de
Roudra est souvent ornée des fleurs du kondaimaram , espéce d’acacia sauvage ; de la vient qu'on le nomme kondaichodds
couronné de fleurs d’accacia ; les couronnes que lon pose sur la téte de Dourgd ou Bhagavati, sont tressées de fleurs rouges
nommées djavdpouchpa ( roses de Chine). E. J.

(5) On a déja vu plus haut qu'un autre moyen de consacrer le terrain sur lequel on veut élever une maison , est d’y placer
une statuette de Pillajyar, que 'on prend soin chaque jour d’arroser d’huile et d’orner de fleurs. E. J.

(6) Je pense que les couleurs de ces compartiments sont dans un certain rapport avec celles des quatre dieux gardiens
des temples , espece de vasou d’'un ordre inférieur , adords sous les noms de zel, blanc y chem , rouge, kdr, noir, etc. Je crois
que ces dieux, dont le caractére est tutélaire , ont été autrefois empruntés par la religion populaire du sud de 'Inde an
mythe bouddhique des T'chatourmahdrddjd, dieux gardiens des régions de l'espace et des temples de Bouddha. Je me réserve
de traiter cette question mythologique dans un mémoire spécial. E. J.

(7) Cette notion de neuf noms de Brahmi est une transformation moderne du mythe des neuf Brahmddika , produits de la
substance de Brahma. On verra, dans d’autres passages, que Brahma a encore cent huit noms ; il faut de plus observer qu’il

a droit, comme quelques autes dieux, a posséder son sahasrandma espéce -de litanies composées de mille noms ou
épithetes. E. J.
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les époux sont destinés par cette bénédiction a continuer la propagation du genre humain et a vivre
ensemble dans les joies du mariage. Le brahmane présente le bassin dans lequel est déposé le cordon ;
c’est pour ainsi dire la publication des bans du mariage; jusque-la en effet les futurs époux pou-
vaient se séparer; mais une fois le cordon attaché , ils ne le peuvent plus que difficilement et pour
de trés-graves raisons......

La cérémonie des poignées de riz fut instituée, ainsi que presque toutes les autres cérémonies
nuptiales, par Roudra, & 'occasion de son mariage avec la déesse Kapouri(r); les autres dieux y céle-
brérent cette cérémonie. Les Malabars la font dans leurs mariages , pour demander a Roudra la santé,
la force et Desprit ; les siéges de ces qualités sont les genoux, les épaules et la téte , devant lesquels
on présente le riz ; toutes les priéres des Malabars ne tendent qu’a obtenir des biens temporels......
L’eau contenue dans les deux pots est proprement I'eau lustrale. Le brahmane officiant consacre
cette eau en invoquant les rivieres Kangai , ¥ amounai , Sarasouvadi , Kédavirt , Narmadai , Sindou,
Kdveri ; cette eau représente dés lors les sept rivieres sacrées, et a la vertu de purifier et d’effacer
tous les péchés. Les feuilles de manguier dont le brahmane se sert comme d’aspersoir, pour arroser
de cette eau consacrée les époux , les assistans et la tente, sont un signe de la déesse Latchimi : les
feuilles de 'arbre md sont nécessaives pour faire régulicrement cette aspersion. Les deux cocos que
Ion laisse entiers sur Porifice des pots, sont une offrande au dieu Pillaiydr. Les PP. Jésuites de
Pondichéry ne se contentaient pas de faire placer les cocos sur les vases, ils ordonnaient a leur caté-
chiste d'en casser un, et prétendaient que ¢’était une offrande a la Vierge, dont I'image était sur
Pautel ; mais les simples oblations se font-clles en détruisant la chose offerte ? et d'ailleurs les gen-
tils qui assistent au mariage des chrétiens connaissent-ils I'intention des Jésuites ? L’on ne peut douter
que cette fracture du coco ne soit un vrai sacrifice, puisqu’elle en a toutes les conditions; la matiére
est le coco, la forme est le changement opéré par le bris du coco, le ministre est le brahmane ou le
catéchiste , le lieu est la pierre plate destinée & servir d’autel au sacrifice, la fin principale est I'in-
tention de rendre Pillaiydr propice au mariage, et d’obtenir de lui qu’il n’y apporte aucun obstacle.
Mg le Patriarche d’Antioche, aprés avoir examiné cette cérémonie, 'anathématisa et défendit aux
Jésuites de la pratiquer a I'avenir. Cette condamnation n’a eu aucun effet dans les missions de I'inté-
rieur des terres, ou le sacrifice du coco se céleébre toujours. Quant aux PP. Jésuites de Pondi-
chéry, ils ne font plus casser le coco par leur catéchiste , mais pour ne pas priver Pillaiydr de tous
ses droits, il slaissent les cocos entiers sur les vases (2). Les gentils de Pondichéry ne font pas autre-
ment; or, si les PP. disent encore que c’est une offrande a la Vierge, les gentils pourront aussi
prétendre que le dieu Pillaiydr y a bonne part ; car le coco, de quelque maniére qu'il soit employé
dans cette cérémonie , est toujours consacré a Pillaiydr.

Le sacrifice du coco est encore célébré & Pondichéry dans les processions que les gentils et les
chrétiens font & leur mariage : lorsque les époux chrétiens passent en palanquin devant la maison
d’un de leurs amis ou de leurs parents gentils, ils s’arrétent un moment 2 la porte; le gentil vient
aussitot faire la cérémonie destinée & écarter le maléfice du mauvars regard, puis il casse un coco
devant eux sur cette pierre plate ; tous ceux qui se trouvent présents, chrétiens ou gentils, se jettent
sur le coco pour en prendre chacun un morceau.....

Le sacrifice y@giyam (3) est un des plus solemnels ; le feu doit ¢tre entretenu avec neufsortes de
bois consacrés aux neuf planétes (4). Les brahmanes ont grand soin d’entretenir ce sacrifice pen-
dant la cérémonie; aussi y répandent-ils de temps en temps un peu de beurre en forme de libation.
Le dieu Akini, ¢’est-a-dire le feu , préside au sacrifice.

Le #dli, autrement nommé tzroumangiliyam , est une figure en or du dieu Pillaiydr, enfilée dans
un cordon composé de cent huit fils, en I'honneur des cent huit visages de Roudra (5). Ce cordon est

(1) Incorrectement éerit dans l'original Renowy , Kenoudry et Kenouri. Ce mot est Valtération tamoule du sanskrit Gadr?,
un des noms de Dourgd; voyez la feuille 1v de la xxii® liveaison de l'Inde Frangaise. E. J.

(2) On trouve des détails particuliers sur cette contestation dans un autre chapitre de cet ouyrage.

(3) Une autre orthographe de ce mot est ekiyam. L’auteur emploie constamment ce mot pour désigner le hdma ou sacrifice
crématoire. E. J.

(4) Lanteur dit plus haut qu’il y a sept especes de bois avec lesquels on peut allumer le feu du sacrifice ; ce passage ne
contredit pas celui auquel cette note s’applique, parce que les Indiens comptent tantdt sept et tantdt neuf planétes, selon
qu’ils comptent ou qu’ils omettent les deux nauds; comme les nombres consacrés sont dans I'Inde moderne la mesure des
idées religieuses , le type auquel se conforme toute espece de croyance, on a admis en méme temps sept, neuf et douze
espéces de bois sacrés; ce dernier nombre est sans doute une application de celui des ddityu ; jignore quelles sont préci-
sément les espéces de bois comprises dans ces listes ; je dois seulement observer que la fiente de vache , séchée an soleil , est
un de ces combustibles. E. J. Y

(5) On peut encore reconnaitre ici la puissance des nombres consacrés : le nombre 108 est un des plus vénérés; aussi en
a-t-on fait de nombreuses applications ; on en trouve le type dans les 108 noms de Brahma , dans les 108 visages de cedieu,
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aussi oint de safran en ’honneur de Ditta, déesse de la joie (1). Comme Pillaiydr met partout le trouble
et la paix , a sa volonté, Shiva I'a institué le lien du mariage, afin de I’engager, par celle marque
de déférence, a rendre tous les mariages heureux. Mais le principal motif de cette institution , c’est
que Pcllaq;mr n’ayant point d’épouse, les dieux lui ont accordé un droit sur toutes les femmes qui
se marient ; ¢’est ce qui fait que dés le moment ot l'idole de Pillavydr est attachée au cou d’une
femme, elle est indissolublement unie a Pillaiydr et a son mari : ainsi le tiroumangilivam signifie
proprement un saint lien qui unit deux personnes. Le brahmane officiant dépose le liroumangiliyam
_ dans une moitié d’un des cocos offerts en sacrifice, et le présente a toucher aux parents et amis des

époux, en signe qu’ils approuvent le mariage : il le donne ensuite au mari, pour qu’il Pattache au
cou de sa femme. Le brahmane applique sur le nceud du cordon un peu de #irounirou ; cette céré-
monie a pour objet de placer I'indissolubilité du mariage sous la garantie de la déesse Latchimi (2); le
mariage est des lorsratifié. Le tali, qui en est le lien , peut avoir , ou la forme de 'idole de Pillaiydr,
ou deux autres formes (3). La premiére est celle d’une piece d’or plate fabriquée en I’honneur du
soleil; on la nomme pottou (4). Lorsque Vichnou épousa Latchimi , Shiva institua le soleil pour étre
le lien de leur union, afin de I'engager par cet honneur a combler tous les mariages de prospérités.
L’autre forme du ¢ali est une dent de tigre; c’est celle qu’ont adoptée certaines castes qui vivent
dans les bois. Voici la fable qu’on rapporte au sujet de ce ali :
Quarante-huit mille pénitents s’étaient depuis long-temps retirés dans une forét, et s’y livraient
a une rude pénitence ; ils s'imaginérent que leur sainteté ne pouvait étre égalée par les hommes,
qu’ils étaient semblables a Kartd, que ce dieu souverain s’était tranformé en eux. Shiva et Vichnou,
irrités de I'exces de leur orgueil, résolurent de les humilier (5). Ces pénitents étaient presque toujours
séparés de leurs femmes; profitant de cette circonstance , Roudra prit la figure d’un jeune courtisan,
et réussit par ses belles paroles a séduire ces femmes. En méme temps, Vichnou se transforma en
une agréable courtisane, et fit bientét succomber la vertu des pénitents. Ils n’eurent pas plus tét
commis ces fautes qu’ils se livrérent a une violente colére, désespérés d’avoir perdu en un seul
moment le fruit de tous leurs travaux. Loin de rentrer en eux-mémes, ils résolurent de se venger
par des maléfices sur la personne du jeune courtisan, qu’ils jugérent étre 'auteur de leur humi-
liation. Ils allumérent a cet effet un feu magique duquel ils pouvaient, par la force de leurs priéres,
faire sortir tout ce qu’ils voulaient. Il en sortit d’abord un tigre d'une taille prodigieuse ; cet ani-
mal furieux se précipita sur le courtisan pour le dévorer; mais lui, sans s’émouvoir, le prit, ’écor-
cha tout vif, et se couvrit les épaules de sa peau. C’est en mémoire de cet exploit de Roudra que
les pénitents et les sannydsi portent toujours avec eux une peau de tigre; ils s'en servent comme
de tapis pour s’asseoir et pour se coucher; ils s’imaginent mériter par cette pratique de grandes in-
dulgences (6). On représente ordinairement Roudra couvert d’'une peau de tigre jetée sur ses épaules.

dans les cent huit visages de Roudra , et ailleurs encore : il est cependant certain que la consécration de ce nombre a une
origine védique ; on la trouve dans la création de Brahmai, qui se reproduit dans deux ordres de dieux, sept rddjd
célestes ( qui sont yraisemblablement les richi ) et cent un »aishya célestes, en tout cent huit manifestations de son essence
ou cent huit formes. ( Vrihaddranyakipanichad ; srichtibrahmana ). Ce nombre sacré a été plus d’une fois , dans les temps
modernes, étendu jusqu’a mille huit : cette altération n’est en rapport avec aucun texte ancien ; elle n’en est pas moins
regue ; ainsi on peut composer un bucher funéraire de cent huit ou de mille huit morceaux de bois. E. J.

(1) Je conserve la lecture du manuserit , parce que l'orthographe , la signification de ce nom propre et la divinité a la-
quelle il appartient , me sont également inconnus. Je conjecture que Ditia est une manifestation de Lakehmi ; son nom , dont
la forme parait étre tamoule , est peut-étre une altération de l'exclamation Dichtyd , personnifiée comme Sydhd et Svadhd.
Badelhs

(2) Cette explication me parait manquer d’exactitude ; car le #rounirou est d’institution shaivite. Voyez, dans la suite de
ces extraits, le chapitre intitulé : Signes dont les Malabars se marquent au front avec des cendres de fiente de vache. E. J.

(3) Les voyageurs rapportent que le #d/i n’est souvent autre chose qu'un morcean d’or informe et sans empreinte passé
dans un cordon. Le #il{ propre aux Paraver, ¢’est-a~dire a la tibu qui occupe le littoral depuis le Marava jusqu'au Tra-
vancor, veprésente le coquillage sacré ; on le nomme changoutdli. E. J.

(4) Inexactement écrit dans Uoriginal patou. Ce #ili est spécialement celui des brahmanes. Pottou désigne aussi le point
jaune ou rouge que les Indiens ont coutume de figurer sur leur front a la racine du nez. E. J.

(5) Cette légende est un de ces doubles emplois dont on a déja observé plusieurs exemples dans la mythologie de PInde
méridionale ; c’est par une aventure dont les détails sont absolument semblables, et dont 'application seule est différente :
que les Pourdnas vechnavites expliquent Uinstitution du culte du /inga : nous trouvons, dans la suite de ces extraits , ce culte
consacré par une légende qui, bien qu'elle différe de celle des Pourdnas vechnavites, paraitn’en étre qu'une nouvelle édition.
La légende vechnavite a plus de solemnité que notre vécit, et présente d’aillewrs un autre dénouenient : le monstre a été
abattu par le dieu ; les pénitents envoient contre Roudra le feu méme de leur sacrifice ; Roudra regoit ce feu dans sa main ;
les pénitents lancent leurs malédictions sur Roudra ; Roudra les leur renvoie ; les pénitents irrités résument alors en une
seule énergie tout le feu de leurs pénitences; cette arme invincible atteint Roudra, et lui inflige un infAme chitiment. E.JI.

(6) Voyez, dans lasuite de ces extraits, le chapitre intitulé : Ordre des Sannydisi,
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Cependant les pénitents continuérent leurs opérations magiques. Il sortit du feu un cerf dont le
cri seul devait exterminer le courtisan ; celui-cile saisit intrépidement , le placa sur le bout des doigts
de sa main droite, I’éleva i la hauteur de son oreille, et le laissa crier jusqu’a ce qu’il fit fatigué. 11
sortit alors du feu une barre de fer toute embrasée qui devait, de son propre mouvement, assommer
le courtisan ; mais lui, ravi de trouver une aussi bonne arme , la mit & sa main gauche; c’est pour-
quoi I’on représente Roudra tenant une barre de fer (1) de la main gauche, et un cerf de la main
droite. A la quatriéme incantation , il sortit du feu des serpents monstrueux; le courtisan les saisit
tous, en noua quelques-uns autour de son cou, et des autres se fit des bracelets. En ce moment,
vint & lui une téte de mort qui jetait d’effroyables cris; comme elle allait sauter sur le courtisan ,
il s’en empara et 'attacha aux tresses de sa chevelure. On peint encore Roudra décoré de ces ser-
pents et de ce crine. Il sortit enfin du feu un monstre dont la téte était exigué et le corps prodi-
gieux : le courtisan le prit par les pattes , lui frappa la téte contre terre et 'écrasa sous ses pieds.
Les pénitents ayant épuisé toute leur puissance de création, et voyant que ce jeune homme se jouait
d’eux, comprirent enfin qu’ils étaient loin d’avoir acquis le plus haut degré de sainteté , et que Shiva
lui-méme, ou bien Roudra, les avait chatiés de leur orgueil ; ils se jeterent a ses pieds, et le priérent
de leur pardonner leur folle présomption. Shiva leur accorda sa bénédiction, et les envoya conti-
nuer leur pénitence; ce fut alors, et pour conserver la mémoire de ces prodiges , que Shiva institua
Ja dent de tigre comme le lien du mariage (2).....

Les PP. Jésuites trouvant quelque difficulté a supprimer le /ali et & se conformer aux décrets de
Mg le Patriarche d’Antioche, se sontavisés de faire graver une petite croix devant et derriére la
figure de Pillaiydr (3). Je ne puis me persuader que celte invention plaise au Saint-Siége ; car il est
certain que I'idole de Pillaiydr sera toujours considérée comme le sujet principal, et la croix comme
Paccessoire. Les gentils ne peuvent d’ailleurs se persuader qu'une petite croix si peu apparente soit
placée la pour annuler le culte de Pillaiydr, si célébre et siancien ; aussi ne regardent-ils ce relief que
comme un enjolivement , et n’en croient-ils pas moins que les chrétiens ont une dévotion particu-
liere pour le dieu Pillagydr, et en font le lien de leur mariage. Il est trés-probable que les PP. Jésuites
ont aussi ajouté la croix aux autres tali , qui ne sont pas d’ailleurs moins condamnables que celui de
Pillayydr.

Une femme mariée (on a déja vu que ni une veuve ni une jeune fille ne peuvent représenter la
fécondité de Latchimi) prend une des lampes pour prier Latchimi de combler les époux de toutes
sortes de prospérités , et de leur accorder les lumiéres nécessaires pour conduire leur famille et pour
assurer le succes de toutes leurs entreprises. Une autre femme , également mariée , prend le petit pot
d’eau kadavéri; ces deux femmes tournent trois fois autour de I'autel en précédant les époux; celle
qui tient le vase en laisse tomber I’eau goutte a goutte , [afin QU’aucun maléfice ne puisse approcher
ni des époux ni des assistants a la cérémonie.

La pierre ronde représente le dieu Roudra, et la pierre plate, la déesse Kapouri. Lorsque les époux
tournent autour de 'autel , le fiancé prend chaque fois le pied de son épouse, et le fait toucher a la
pierre plate : ¢’est un serment qu’il fait a son épouse de lui étre fidéle, comme Roudra I'a été a
Kapouri (4). Cette cérémonie terminée, I'épouse léve les yeux vers I'étoile Zroundddi; son mari lui
demande si elle a va Aroundddi ; elle répond qu’elle I'a apercue; c’est un serment qu’elle fait d’étre
aussi fidéle & son époux qu’ Aroundddi (5) I'a é1€ au sien.

Les femmes des pagodes sont de jeunes filles consacrées dés leur enfance aux danses et aux jeux
qui se célébrent en honneur des dieux (6); elles contribuent toujours aux divertissements qui ac-
compagnent les cérémonies du mariage. I'on a coutume, le jour des noces, d’orner I’épouse de

(1) Cette arme est nommée moushala ou mouchala; elle est quelquefois remplacée par le #rishola ou trident. E. J.

(2) L’auteur, en cet endroit , commence une longue polémique contre les Jésuites, au sujet de leurs transactions avec les
usages nationaux des Tamouls ; j'ai omis cette discussion , absolument dépourvue d’intérét. E. J.

(3) Sonnerat confirme ce fait ( tom. I, pag. 181). 1l nous apprend que 'on conservait encore de son temps , au greffe
du tribunal de Pondichéry, les pieces de I'enquéte judiciaire ordonnée , a la sollicitation de quelques missionnaires , sur Pau-
torisation accordée par les Jésuites aux Malabars chrétiens de porter le Zdli ordinaire. E. J.

(4) D’autres auteurs s'accordent a attribuer une autre intention a cette cérémonie. Cette pierre plate ( en sanskrit drishad,
en tamoul ammi) est celle qui sert a broyer les grains et les épices dont on assaisonne les mets; en posant sur cette pierre le
pied de sa femme, le mari lui rappelle ses devoirs de bonne et diligente ménagere. E. J.

(5) Incorrectement écrit dans V'original Arandai et Arandadi. Aroundddi, ou Aroundhati, épouse de Vasichtha , I'un des
Maharchi , doit a sa chasteté la place qu’elle occupe aupres de son époux dans la constellation de la grande ourse; seule entre
les épouses des sept Maharchi , elle ne succomba point aux séductions d’4gni. Les six compagnes d’Aroundhati , exclues dela
constellation arctique , furent long-temps errantes dans les cieux; Aroundhatf continua d’étre au ciel une étoile compagne de
celle de Vasichtha , et sur la terre , le plus parfait modéle de la fidélité conjugale. E. J.

(6) Voyez, dans la suite de ces extraits, le chapitre intitulé : Dévaddchi ou femmes des pagodes.
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toutes sortes de joyaux; on ne manque presque jamais de lui mettre au front un bijou d’or qu’on
nomme mayildr (1). Ce bijou représente un paon qui tient un serpent dans son bec, et qui sert de
monture au dieu Choupiramaniyen. Voici la fable qu’on rapporte a ce sujet.

Chourapadoumen , Piragamdsouren et Tourougdsouren étaient trois fréres de la race des géants (2) ;
ils avaient une sceur nommée Achamouli. Ces géants, aprés avoir fait une longue pénitence , deman-
dérent i Shiva, comme une récompense de leurs travaux, de ne point périr de la main des hommes,
d’étre victorieux dans toutes leurs guerres , et enfin de ne pouvoir étre tuds par celui qui a cinq
visages ; ils voulaient désigner ainsi Shiva lui-méme. Toutes ces grices leur furent accordées. Les
géants allérent aussitot faire la guerre a tous les rois des sept mondes inférieurs, et, comme rien ne
pouvait résister a 1’- puissance, ils en subjuguérent une grande partie. Non contents de ce succés,
ils porterent la guerre jusque dans le ciel de Dévendiren. Les dieux qui y résidaient , assemblérent
toutes leurs forces, et leur livrérent plusieurs fois de trés-grandes batailles; cependant les géants
remportaient toujours sur eux de faciles victoires, et réduisaient a la servitude tous ceux qu’ils pre-
naient. Dévendiren , craignant que les géants n’enlevassent son épouse, 'envoya dansle poilogam (3),
c¢’est-a-dire dans le monde des hommes, accompagnée de plusieurs gardes, et lui recommanda de se
cacher dans une forét. Ayant appris que la femme de Dépendiren était en ce lieu, Achamouli 'y
rendit sous prétexte de la visiter, avec I'intention de I'enlever et de 'amener 4 ses fréres. Mais les
gardes vinrent au secours de leur reine, et indignés de I'audacieuse entreprise de cette sccur des
géants, lui coupérent le nez et les bras avant de la relacher. A la vue de leur sceur ainsi mutilée, les
gdants entrerent en fureur et résolurent de mettre a feu et a sang tout le ciel de Dévendiren. Aprés
la perte de plusieurs batailles , sentant leurs forces diminuer de jour en jour, et craignant déja de
succomber a la fureur des géants, les dieux adressérent d’humbles priéres a Shiva, pour lui demander
du secours. Shiva, pour réparer tous ces désordres, fit naitre Choupiramaniyen , qui a six tétes (4),
et 'envoya, accompagné de plusieurs millions de dieux, faire la guerre aux géants. Les combats
furent rudement soutenus de part et d’autre. Choupiramaniyen réussit cependant a défaire les géants :
il ne restait déja plus que Chourapadoumen qui lui résistit; il le coupa en deux parle milieu du corps.
Il vit alors avec étonnement les deux parties de ce corps se changer, 'une en un paon, lautre en
un ¢oq, qui s’élancérent sur lui avec fureur. Il parvint cependant a en triompher; il fit du paon sa
monture ordinaire, et placa le coq sur son étendart. Shiva, pour perpétuer la mémoire des exploits
de Choupiramaniyen , prescrivit de fabriquer des figures, qui le représentassent monté sur un paon;

(1) Ce mot est formé de mayil, altération tamoule du sanskrit mayoitra et de la particule honovifique dr. E. J.

(2) Le premier nom se lit dans Uoriginal Chouraptma ou Chouraptam ; c’est évidemment une altération de la forme tamoule
de Sourapadmae : le nom suivant est écrit dans Voriginal Pergamasourer: ; je conjecture qu’il représente le sanskrit Prakramd-
soura : je ne puis vérifier les noms de Tourougdsouren et d’Achamouli ( peut-étre Adjamodll) , parce que je ne les ai pas
rencontrés ailleurs. Je n’hésite pas a croire légitime la restitution du premier nom, car il est évident que nous avons ici une
des versions shaivites de la légende de Tripoura. J'ai déja observé que la fable rapportée par Vauteur au sujet de Uarachou,
présentait une variante de cette légende multiforme ; je dois ajouter que la premiére partie en est identique avec la version
vechnavite donnée par le Bhdgavata. Les shaivites varient eux-mémes non seulement sur les circonstances du fait mytholo-
gique, mais encore sur le personnage de Tripoura et sur celui de son vainqueur, Les uns prétendent que Tripoura était le
nom commun de trois asoura, les autres reconnaissent dans T'ripoura un asoura & trois formes ou a trois tétes ; cette dernidre
opinion parait avoir été autrefois admise dans le sud de I'Inde ; elle peut servir a expliquer le nom de la ville de T7richird-
palli : on ne s'accorde pas mieux & reconnaitre la contrée soumise au pouvoir de Tripoura. L’opinion généralement admise
aujourd’hui la place dans le Tipperah , I’ Arakan y compris; aussi les souverains du Pegou ont-ils adopté le coq pour sceau
royal. Le vainquenr de Tripoura , suivant une des versions shaivites , fut Shiva lui-méme ( Pouradvich ou Tripouradahana) qui
consuma les trois villes par un effroyable éclat de rire; cette version a été suivie par Vautenr d’un drame sanskrit aujourd’hui
perdu , le Tripouradaha : suivant une autre version , Sourapadma et les deux autres Tripoura furent réduits par Soubrahmanya,
fils de Shiva. 11 faut d’ailleurs observer que Indra est aussi surnommé Pouranda ou Pourandara , et que le mythe des mon-
tagnes ailées n’est pas sans rapport avec celui des villes volantes. E. J.

(3) Incorrectement écrit dans Voriginal poulaham. Poitlégam est Ialtération tamoule du sanskrit Bhodldka . monde de la
terre. E. J.

(4) Soubrahmanya ou Skanda fut produit de la semence de Shiva, jetée dans le feu du sacrifice; telle est la tradition poura-
nique : une autre tradition a cours dans le sud de I'Inde ; Roudra, dans un aceés libidineux , se méla aux cing dhotta ou
éléments, et de cette monstrueuse union naquit Soubrahmanya; ¢’est ainsi qu’on rend compte des six tétes de ce dieu. Les
mythologues du sud de I'Inde ne s’accordent pas mieux avec ceux de IInde supérieure sur la signification du nom de
Soubrahmanya ( en tamoul Choupiramaniyen ou Choupiramaniydr ); on connait Vexplication qu’en donnent les pandits ; les
Tamouls, presque tous étrangers 4 la connaissance de la langue sanskrite, en proposent une étymologie qui n’a d’autre
mérite que d’étre généralement admise ; ils dérivent la forme tamoule de ce nom du mot choupiramani ( shoubhramani ) et
Uinterprétent par semblable au diamant. Soubrahmanya vegoit un culte particulier, sous le nom de Koumdra, dans le district
de Pgjani, situé dans les montagnes du Madouré; on posséde un Pajaniméhdtmyam rédigé en tamoul. II regoit aussi des
hommages pieux & Katéegeram , dans l'ile de Ceylan, mais il n'y est considéré que comme un dieu serviteur et gardien de
Bouddha ; le seul pouvoir que lui accorde la croyance populaire, est de rendre la santé aux Kchatriya. E. .
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ce sont ces figures qu’on nomme mayildr. Les femmes chréliennes et gentiles portent ce mayildr
aux jours de grandes fétes. Lorsque les gentils portent Choupiramaniyen en procession, ils le figu-
rent toujours monté sur un paon, et précédé par son €tendart, sur lequel est un coq.

Les PP. Jésuites ont encore voulu s’approprier le culte de Choupiramaniyen ; ils ont, au lieu de
Lidole de ce dieu , placé sur le paon I'image de la Vierge. Quelques chrétiens de Pondichéry portent
cette espéce de mayildr; plusieurs autres portent le mayildr des gentils. Quant aux missions avan-
cées dans les terres, il est certain que les chrétiens n’y portent jamais d’autre mayildar que celui des
gentils, c’est-a-dire la figure de Choupiramaniyen monté sur un paon.

Il est & remarquer que lorsque les chrétiens marient leurs enfants avec les enfants des gentils , ils
font extérieurement toutes les cérémonies d’'un véritable mariage , quoiqu’i‘l’aient réellement
d’autre intention que celle de faire une promesse ou des fiancailles. L'excuse qu’apportent les
PP. Jésuites, c’est que les gentils ont coutume de marier réellement leurs enfants dés I’age de deux
ou trois ans , que siles chrétiens avouaient que leur religion ne leur permet pas de marier leurs enfants
avant I'Age de raison, les gentils ne youdraient unir leurs fils ou leurs filles qu'a des familles gentiles,
et que les chrétiens perdraient ainsi en méme temps les moyens d’enrichir leurs enfants et 'espé-
rance d’attirer d’autres familles & notre religion. Cette célébration de mariage n’en est pas moins
irréguliére. Le catéchiste délégué par les PP. Jésuites fait, aux fiancailles, toutes les cérémonies
qu'on a coutume d’observer dans le mariage réel des chréliens, a cetle exception prés que les
époux ne se rendent pas a I'église. Les gentils n’en pensent pas moins que le mariage est réelle-
ment accompli : 'époux y attache le tdli au cou de son épouse, ce qui est pour les gentils le signe
essentiel d’un mariage immédiat. L’époux venant a mourir, son épouse, bien qu’elle n’etit que deux
ou trois ans, demeurerait veuve le reste de ses jours, si elle appartenait a une caste distinguée....

Lorsqu’une veuve appartenant 4 une basse caste se remarie , on se contente d’assembler quel-
ques-uns des plus proches parents; on fait presque secrétement la cérémonie du manapongal, et
'on attache le tili, sans en répandre la nouvelle.

Voici un fait surprenant : Le 5 mars 1704, Me* le Patriarche d’Antioche délégua M. Sabino Ma-
riani, son auditeur, pour assister au mariage d'un chrétien nommé Zirouvenkatam , dont le pere
sappelait Perowmal (ce sont deux noms de divinités). Les PP. Jésuites cdlérent une partie de la céré-
monie ; ils cachérent par exemple les trois pots Kangai et kadaydri, ainsi que les cing petits pots
remplis de grains germés : mais 'auditeur ne fut pas plus tot sorti, qu’ils les rétablirent a leur place
ordinaire, et les y laissérent toute la journée, parce que, la nuit suivante, les chrétiens devaient
encore s’assembler & la maison nuptiale pour faire une procession par les rues de la ville. Les PP. lais-
sérent aussi les cocos sur les deux pots, sans les casser, pour ne point laisser soupgonner qu’ils fai-
saient des sacrifices au dieu Pillaiydr.... Au mois de septembre de 'année 1706, il se célébra a Pon-
dichéry un singulier mariage. Le pére de I'épouse, chef de sa famille, était chrétien; sa fille était
gentile et s’unissait & un gentil : le pere fit célébrer toules les cérémonies du mariage dans sa maison ;
on y planta larachou, on y attacha le mouroukou, les brahmanes y firent les divers sacrifices de
riz , de cocos et de feu, ainsi que toutes les autres cérémonies gentiles ; des chrétiens y assistérent,
et présentérent les deux poignées de riz aux genoux , aux épaules et sur la téte des époux : or c’était
le chel de la famille qui faisait les frais de la cérémonie et qui en avait ordonné tous les prépa-
ratifs (1).....

CHAPITRE XVIII.
S uperstitions relatipes aux regles des femmes.

Vivement irrités contre le dieu Dépendiren qui venait de couper la téte a Locheta Brahmd, fils de
Brahma (2), les dieux le bannirent de son ciel et le condamnérent a renaitre dans le monde, pour faire

(1) La mention de ces deux dates peut faire penser que Nauteur de ce traité le rédigeait vers I'année 1710. 11 nous ap-
prend dans un autre passage que le Gouverneur des possessions francaises dans I'Inde, an moment ou il éerit, est M. le
chevalier Hébert ; cette indication s’accorde avecl'autre donnée. E. J.

(2) Vai conservé V'orthographe du manuscrit, parce qu’il me reste des doutes sur le caractére réel du personnage désigné
par ce nom ; je conjecture que les mythologues modernes ont confondu deux légendes en une seule, et ont créé un nouyeau
personnage mythologique en réunissant sur lui deux noms propres empruntés & ces deux légendes. La premitre est celle que
la secte de Shiva a inventée pour exprimer la dégradation religieuse de Brahma, celle qui raconte comment ce dien fut privé
d’une de ses cing tétes ; elle a été reproduite sous tant de formes différentes, que si I'on additionnait les résultats de toutes
ces versions, il ne resterait plus aujourd’hui une seule téte au dieu Sarvatdmoukha ; les versions les plus généralement regues
sont les suivantes : press¢ d'un désir incestueux , Brahma devenu cerf, poursuit i travers les foréts Sarasvati sa propre fille
transformée en biche ; Roudra indigné lui fait sauter sa cinquiéme téte d’un seul coup d’ongle : Brahma n’a pu atteindre la téte ,
Vichnou n’a pu toucher les pieds de Shiva; Brahma affime cependant, par un serment , qu'il a atteint la téte de Mahddeoa
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pénitence de ce meurtre. Le chitiment était terrible, et cependant Dévendiren ne pouvait Bspé“‘ff'
d’obtenir la compléte expiation de son crime; aussi était-il livré au désespoir. Les dieux, touchés
enfin de sa misére, répartirent le reste de 'expiation sur les femmes, sur la terre, sur les eaux et sur
les arbres. Dés lors le péché de Dévendiren futimprimé au flux mensuel des femmes ; les dieux décla-
rérent qu’elles seraient impures et immondes pendant tout le tems qu’elles auraient leurs régles, et
que tout ce qu’elles toucheraient serait souillé comme elles. Afin de se garantir de cette souillure,
on les enferme pendant trois jours, sans qu’elles puissent communiquer avec personne. S'il arrive
qu’on les touche involontairement, on a grand soin d’aller aussitét se purifier dans I'eau ; manquer
5 cette loi religicuse serait, selon les gentils, un péché du premier ordre. Le quatriéme jour, les
femmes se purifient dans 'eau, changent d’habits et rentrent dans I'intérieur de la maison. Si ce sont
des brahmines, on leur fait boire le panjagaviyam (1), qui est une potion de lait doux, de lait caillé, de
beurre, d'urine de vache et de fiente de vache; si ce sont des femmes appartenant a d’autres castes,
on leur présente & boire une potion composée seulement de lait doux , de lait caillé et de beurre. Ce
n’est qu’alors qu’elles sont purifiées de leur souillure.

La souillure imprimée aux arbres par le péché de Dévendiren consiste dans leurs gommes ; si 'on
touche la gomme de quelque arbre que ce soit, il faut se purifier dans I'eau. Le péché de Dévendiren
jeté sur les eaux est leur écume; dés qu’on la touche, on devient impur et on ne peut effacer cette
souillure qu’en se purifiant dans 'eau. La terre porte le péché de ce dieu imprimé dans une espéce de
terre jaunatre dont les blanchisseurs font usage ; comme ils sont obligés par leur métier de toucher
souvent cette terre, quileur sert a blanchir le linge (2), les brahmanes les regardent comme des
hommes immondes, et ont toujours soin de laver de nouveau le linge qui sort des mains du blan-
chisseur.

J’ai dit que 'on enfermait pendant trois jours les femmes qui avaient leurs régles; il faut entendre
cela des femmes qui appartiennent a des familles un peu nombreuses ; car s’il n’y avait dans une
maison que le mari et la femme , et que la femme fit ainsi enfermée , le mari n’aurait personne pour
préparer ses aliments ; dans ce cas, la femme demeure seulement enfermée pendant trois nuits ;
tous les matins , aprés s’étre bien lavée et avoir changé de yétements, elle fait le ménage : cela n’em-
péche pas d’ailleurs qu’elle n’observe la cérémonie du quatriéme jour.

On fait une plus grande cérémonie la premiere fois qu'une jeune fille a ses régles; on la tient
enfermée pendant sept jours; on envoie de petites boules de riz cuit aux parents et aux amis pour
leur faire part de la puberté de sa fille (3). Le huitiéme jour, les parentes et les amies s’assemblent dans
la maison de la jeune fille et lui offrent des présents, chacune selon ses moyens. Aprés que la jeune
fille s’est purifiée dans 'eau, ses parents I'habillent, 'ornent de fleurs, et lui font boire le panjaga-
viyam ; puis , les plus proches parentes prennent du riz des deux mains et vont, 'une aprés autre,
présenter ce rizaux genoux, aux épaules et & la téte de la jeune fille, en laissant tomber de temps
en temps quelques grains (4).

Les femmes et les filles chrétiennes célebrent toutes ces cérémonies aussi bien que les gentiles.
Loin de désabuser le pauvre peuple de toutes ces erreurs, les catéchistes des PP. Jésuites sont les
plus empressés a I'y maintenir. Lorsqu'ils font le catéchisme dans les églises, ils enjoignent publi-

Mahddeva lui abat une de ses tétes : Brahma4 insulte Shiva ; Shiva produit son énergie sous la forme terrible de Bhairava ,
qui arrache une téte & Brahma , et en fait servir le crine & recevoir le sang des dieux complices de son audace : Roudra veut
venger sur Brahma une innocente méprise de Parvati ; il lui arrache une téte (voyez, dans la suite de ces extraits , le cha-
pitre intitulé : Origine du linga ). Fant-il reconnaitre dans le récit de notre auteur une nouvelle variante de ce mythe shaivite ?
Je pense qu’on a attaché par habitude le nom de Brahmd a une légende qui lui est absolument étrangére , et dont on trouve
le récit dans le sixiéme livre du Bhdgavata. Indra humilié et réduit & implorer la protection de Vasoura Dodchita , vecoit pour
maitre spirituel le fils de cet asoura , nommé Vishoarodpa , et triomphe de ses ennemis ; trahi bientét par Vishoarodpa lui-
méme , Indra lui abat d’'un seul coup ses trois tétes , qui s’envolent transformées en oiseaux ; il se livre ensuite i la pénitence
pendant une année divine, en expiation de ce meurtre, et jette sa souillure sur la terre , sur les eaux, sur les arbres et sur les

femmes. Le nom de Locheta ne me parait étre autre chose qu’une mauvaise transcription de Doichita. Vi ishoarotpa me parait
étre ici un surnom d’Agni. E. J.

(1) Ce mot estl'altération tamoule du sanskrit pantchagaoya , qui signifie les cing choses fournies par la vache. On verra, dans
la suite de ces extraits, que 'usage du pantchagavya est ordonné par la loi religieuse dans plusieurs autres circonstances, E, J.

(2) Voyez lafeuille v de la xi® livraison de 1'Znde Frangaise. Gette terve dont on trouve de grandes couches dans le Majs-
sour, est nommée par les Tamouls velldoi ou chavoulmannou , terre de savon ( chavoun ). E. J.

(3) Clest ordinairement le barbier de la maison qui est chargé de porter ce singulier message. E. J.

(4) Cette cérémonie est vulgairement nommée dans le sud de UInde le second mariage; c’est en effet dés ce moment que

I'époux entre en possession de ses droits conjugaux. La jeune fille se tient, pendant les sept jours de réclusion » dans un petit
pavillon construit en chaume prés de la maison paternelle. E. J.
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(quement aux femmes de ne venir ni 4 confesse ni aux assemblées des fideles, tant qu'elles ont leurs
regles. ...
CHAPITRE XIX.

Premiére grossesse des femmes.

Le septiéme mois de la premiére grossesse des femmes, on célébre une cérémonie solem.n.elle (1). On'
dresse , comme dans les autres occasions , une espéce de tente au milieu de la cour de la maison ; le mari
envoie du bélel & tous ses parents et amis pour les convier a la féte. Aussitét que tout le mond.e est
assemblé sous la tente, on fait du riz pongal; on met ce riz sur des feuilles de figuier, on y ajoute
des morceaux de figues pilées , du sucre et du beurre en forme de libation ; on présente cette offrande
aux dieux ; on casse un coco en sacrifice & Pillaiydr; on passe ensuite une guirlande au cou de
la femme enceinte, on la pare de plusieurs joyaux et on la fait asseoir : on apporte alors devant elle
un plat sur lequel il y a du riz et un autre plat ot il y a du safran et de la chaux délayés dans de
I'cau; toutes les femmes , 'une apres 'autre, prennent ces plats et les passent trois fois devant le
visage de la femme enceinte , pour la délivrer des sorts et des maléfices que de mauvais regards au-
raient jetés sur elle ou surson enfant : on apporte enfin un autre plat dans lequel il y a du lait, et
I’on remet aux assistantes des piéees d’or ou d’argent ; la femme enceinte se courbe, tenant les bords
du plat entre ses mains, puis chacune de ses amies , I'une aprés autre, prend une de ces picces et
la lui pose entre les épaules. L’intention de cette derniére cérémonie est de souhaiter a la mére et a
son enfant les bénédictions de la déesse Latchimi, c’est-a-dire une grande abondance de biens, et
d’obtenir & 'enfant un heureux destin (2).

Les femmes chrétiennes observent toutes ces cérémonies , lorsqu’elles sont enceintes pour la
premiére fois; le seul point sur lequel elles différent des gentiles, c’est qu'au lieu de l'idole de
Pillaiydr, elles placent devant elles 'image de la Vierge, en I'’honneur de qui, disent-elles, se font
toutes ces cérémonies.....

CHAPITRE XX.

Superstitions relaggves a U'accouchement des femmes.

Il y a trois régles qui regardent 'accouchement des femmes. La premiéere concerne la souillure;
elle déclare les femmes des brahmanes immondes pendant les dix jours qui suivent leur accouche-
ment , qu’elles aient mis au monde un fils ou une fille , les femmes des radjas, immondes pendant
onze jours, les femmes de la troisieme casle , immondes pendant quinze jours, et celles des castes
inférieures, immondes pendant trente-un j(’)‘urs (3). Cependant I'usage a prévalu que ces derniéres
ne demeurent immondes que pendant cing ou sept jours. Les femmes sont , pendant tout ce temps,
tellement immondes, qu’elles communiquent leur souillure a tout ce qu’elles touchent; aussi, pour
éviter leur contact, les enferme-t-on soit dans une chambre particuliére, soit dans quelque lien

(1) Linstitution de la cérémonie du septiéme mois de la gestation se trouve dans les plus anciens monuments de la 1égis-
lation indienne ; mais cette cérémonie différait absolument de celle que I'on pratique anjourd’hui dans le sud de 'Inde. Elle
élait précédée de trois autres cérémonies religieuses (samskara ), dont la premiére, nommée garbhddhdna, cérémonie de la
conception , doit étre célébrée, suivant Yddjnavalkya, dont Uintention n’a pas été comprise par son commentateur , avant
que la menstruation n’ait cessé ( riad ) ; la seconde , nommée poumsavana ( sacrifice pour obtenir un enfant mile ), doit étre
célébrée , suivant l'autorité de Pdraskara, le second ou le troisieme mois de la gestation, avant les évolutions du feetus,
suivant la définition légale d’Yddjiacalkya ; la troisieme , nommée navalbhana , omise par Yddjnavalkya , et que je ne
connais que par un passage de Mallindtha , cité par M. Stenzler, doit étre célébrée, suivant Vautorité d’ Ashoaldyana , dans
le quatrieme mois de la conception ; la cérémonie , nommée stmanta ou simanténnayana ( séparation des cheveux ), doit étre
célébrée, suivant Yddjiavalkya , le sixieme ou le haitieme mois de la gestation , ce qui revient au septiéme mois du rituel des
Tamouls : je ne pense pas que l'intention de cette derniere cérémonie ait encore été expliquée; M. Wilson dit seulement que
I’acte principal de la cérémonie consiste a rejeter des deux cotés les cheveux de la femme enceinte , de maniére a tracer une
ligne jusqu’au sommet de la téte; je suis persuadé qu’on avait U'intention d’ouvrir ainsi & 'd¢man qui venait animer 1’enfant
ses voies ordinaires, celles qui lui sont assignées dans plusieurs passages des oupanichad , dans celuide Vaitaréyépanichad, pax
exemple , ou il est dit : Séparant les cheveux des deux c6tés de la ligne , UEsprit perca cette ligne et entra dans le corps par la
voie du cerveau. Le commentateur d’Yddjiavalkya déclare d’ailleurs que ces cérémonies , destinées & purifier le champ
(la femme ) , ne doivent étre observées que dans la premiére gestation ; il s'appuie de I'autorité d’un texte de 1’ancien 1égis-
lateur Déoala. E. J.

(2) Les épaules, et par extension les bras, sont considérés par les Indiens comme le symbole de la force et du courage ;

Muhdbahou, aux grands bras, Sahasrabahou, aux mille bras , sont des épithétes et des noms des héros de leur ancienne his-
toire. E. J.

(3) Les Indiens ont étendu méme 4 certains animaux la notion de Pimpureté qui suit la partarition : la loi de Manou
défend de boire le lait de la vache pendant les dix jours qui suivent celui ou elle a vélé : on voit que la durée de Pimpureté
est la méme pour la vache et pour la femme du bralimane. E. J.
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séparé, ott 'on a soin de leur apporter tout ce qui leur est nécessaire. Les femmes chrétiennes n’ob-
servent pas moins exactement cette régle, et les personnes de leur famille évitent avec autant de
soin de les toucher, que le feraient les gentils (1).....

Les brahmanes ont ajouté 4 cette régle le devoir d’observer la constellation sous laquelle naissent
les enfants, pour savoir s’ils seront heureux ou malheureux. On ne manque donc pas d’appeler des
brahmanes qui emploient toute leur science a déterminer astronomiquement le moment de la nais-
sance de Penfant, ainsi que la constellation dominante (2) ; carils prétendent deviner par ce moyen le
destin écrit dans la téte de I'enfant par le dieu Brahma ; les parents ont grand soin de conserver cette
observation, afin qu’au moment de pourvoir au mariage de leurs enfants, ils puissent mettre les
brahmanes & méme de décider si les personnes que I'on veut unir pourront étre heureuses en-
semble:......

Si ces supputations avaient quelque valeur, il est évident qu’il ne dépendrait le plus souvent que
de la volonté de la mére de donner le jour a des enfants heureux ou malheureux; car si elle était
préte @ accoucher dans un moment auquel présiderait une constellation funeste, I'aspect du ciel
changeant a chaque instant, elle n’aurait qu’a s’efforcer de retenir son fruit un demi-quart d’heure
de plus, et elle mettrait au monde un roi, un général d’armée, ou quelque grand seigneur, selon le
moment déterminé par I'astrologue pour une pareille naissance..... Pour en venir aux exemples,
nous dirons aux brahmanes que, de deux hommes nés sous une méme constellation , I'un meurt dans
son lit et 'autre est noyé; et cependant ils n’ont pas prédit le genre de mort de chacun. §'ils répon-
dent que I'on n’a pas fait d’observations exactes au moment de leur naissance, que ces observations
exactement faites, on ett trouyé assez de différences notables pour leur présager a chacun une mort
différente , il faudra en conclure qu’on ne doit pas se fier a leurs observations, puisque les signes
de ces diflférences leur échappent. Que diront-ils d’ailleurs de tant de gens dont la mort est sem-
blable, quoiqu’ils soient nés sous des constellations différentes ? cent hommes périssent dans un nau-
frage, dix mille sont tués dans une bataille ; comment les astres ont-ils réglé cela? Les brahmanes ne
sachant que répondre, donneront de ces signes I'explication qui leur conviendra le mieux, quand ils
verront les événements accomplis. Pour ce qui est de la peste et des autres maladies contagieuses, les
personnes qui y sont dévouées par les prédictions des brahmanes, pourront y étre soustraites par
le hasard , pourront étre éloignées du danger, sans qu’elles 'aient prévu, ou méme contre leur
volont€ ; des occupations les retiendront constamment dans leur maison , et les préserveront ainsi
du contact d’une atmospheére pestilentielle. Pour ce qui est d’étre noyé ou d’étre tué dans une bataille,
on peut n’étre pas forcé d’aller sur mer ou de porter les armes; des accidents imprévus peuvent
méme mettre obstacle au dessein qu’on en aurait. Les brahmanes prétendent aussi se servir de leur
art pour conjecturer ce que 'on ¢ ~itendre de chaque entreprise particuliére , pour décider si un
homme doit suivre une certaine affaire, s’il doit commencer un voyage un certain jour, ou bien il
fera quelque profit dans le ccinmerce, si 'armée d’'un prince remportera la victoire sur celle d’un
autre prince (3) ; ils disent que cette divination sert beaucoup a la conduite de la vie; qu’en effet, §’ils

(1) L’auteur obserye que cette institution religieuse est assez semblable a celle dont il est fait mention dans le Lévitique,,

chap. 12 : mulier si sumpto semine pepererit masculum , immunda erit septem diebus, ete. 11 faut ajouter, contre son opinion
présumable, que ce rapport est accidentel. E. J.

(2) L’astrologie tient une grande place dans la littérature de I'Inde méridionale; c’est sans doute A la considération dont
jouissent ceux qui en possédent les éléments, qu'il faut attribuer le zéle des brahmanes pour les études astronomiques , ou
plutdt pour les fausses applications qu'ils en font; il faut observer en effet que Vastronomie est aujourd’hui la seule science
qui soit encouragée dans ces contrées, par le besoin qu’on éprouve de 'employer dans la conduite de la vie , la seule a
laquelle les meeurs actuelles aient laissé quelque valeur. Les astrologues sont nommés panjdngakdrer, et leur prétendue
science panjdngam ou la réunion des cing parties intégrantes d’'un théme astrologique ; ces éléments sont : 1° le #di ou le jour
du mois lunaire ; 2° le vdram ou le jour de la semaine; 3° le nokchétiram ou la mansion lunaire ; 4° le y6gam ou la portion
du grand cercle mesuré sur le plan de Iécliptique , déterminée par son rapport avee la mansion lunaire ; dans I'usage astrclo-
gique, le jour heureux ou malheureux ; 5° le karanam ou la division du temps mesuré d’apres 'aphélie de la lune. Comme
observation de ces points est nécessaire pour dresser I’horoscope, et que du moment de la naissance dépend le sort et la fin
de la vie, on nomme également panjigai le théme de nativité, et le fatal registre sur lequel Yama inscrit les actes de la vie
et I'heure de la mort.

Les anciens voyageurs rapportent que l'usage des rois du Maissour était, lorsqu'il leur naissait un enfant, d’envoyer mettre
le feu & quelques villages,, comme pour éclairer le ciel, pendant que U'on y observait le moment de la naissance ; des familles
entiéres périssaient souvent dans ces vastes incendies : aussi la naissance d’'un prince était-elle la premiére des calamités dont
devaient étre afiligés ses sujets. E. J.

(3) Les brahmanes ont-une théorie compléte sur les bons et les mauvais présages. Au nombre de ces derniers est Ia ren-
contre d’un chien qui secoue les oreilles , d'un dne, d’un corbeau, ou bien d’un marchand d’huile; ce dernier préjugé est le
plus difficile a expliquer : le chant de T'oiseau nommé chdgourousi apporte un présage de mort dans la maison sur laquelle
il ’est posé ; I'apparition d’une tortue dans une maison a la méme signification : il n’y a que malheurs 4 attendre pour celui
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prévoient que les desseins d'un homme doivent avoir du succés , 'assurance qu’ils lui en donnent, le
confirme dans ces desseins; que §'ils prévoient que ces desseins ne doivent au contraire lui attirer
que du mal, leur avis le lui fait éviter (1).....

CHAPITRE XXL
Purification.

La deuxiéme régle concerne la purification de I'accouchée : elle a lieu le onziéme jour pour les
brahmines, le douziéme pour les femmes de la tribu royale, le seizieme pour les femmes de la troi-
sitme caste, et le trente-deuxiéme pour les autres femmes malabares, ou bien le sixiéme et le hui-
tiéme jours , d’aprés I'usage rapporté ci-dessus. Ce jour-la on lave tous les meubles, on tapisse toutes
les places de la maison avec de la fiente de vache; il y en a méme qui jettent dehors tous les pots
de terre et en achétent de neufs (2). La femme accouchée va se purifier dans 'eau et revient a la
maison boire la potion dont nous avons parlé. Les femmes chrétiennes observent aussi trés-soigneu-

sement cette régle......
CHAPITRE XXII.

Présentation.

La troisitme régle concerne la présentation (3). Le mari a soin de prier la veille tous les parents et
amis d’assister 3 la cérémonie : dés qu’ils sont arrivés, la femme , portant son enfant entre ses bras,
vient s’asseoir auprés de son mari au milieu de 'assemblée. Les brahmanes récitent plusieurs prieres
sur Penfant, afin d’implorer pour lui toutes les bénédictions des dieux et de le dévouer a leur
service , selon sa condition ; puis ils font un sacrifice , dans le feu duquel ils jettent un peu de riz,
et répandent un peu de beurre fondu..... Cette cérémonie se fait sous une tente ornée avec luxe
que les brahmanes bénissent & cette occasion. Il n’y a guere d’ailleurs que les brahmanes, les princes
et les personnes riches qui observent cette cérémonie ; les pauvres gens ne se font aucun scrupule
de g’en dispenser. Il est bien vraisemblable que, dans les missions plus avancées dans l'intérieur des
terres , les catéchistes font une grande partie de cette cérémonie : au moins , les femmes attendent-
elles jusqu’au quarantiéme jour pour aller a la messe.

CHAPITRE XXIIIL
Imposition du nom.

Dés que la cérémonie de la présentation est terminée, on s’occupe de celle qui a pour objet de
donner un nom i Penfant. Les brahmanes examinent I'observation horoscopique faite a sa nais-
sance (4) , et choisissent un nom qui soit en rapport avec la constellation qui y a présidé : ce nom est
toujours celui de quelque divinité (5) ; comme la premiére syllabe du nom de quelqu’une des vingt-

qui commence un voyage vers l'ouest le vendredi , vers Iest le lundi et le samedi, vers le nord le mardi et le mercredi, vers
le sud le dimanche et le jeudi ; ces prohibitions religieuses , nommeées choilam , sont d’ailleurs adroitement éludées dans la
pratique par les Tamouls ; s'ils se touvent obligés d’entreprendre quelque voyage un jour néfaste , ils le commencent la veille
en allant passer la nuit dans la maison d’un de leurs amis située a une des extrémités de la ville. On se moque, dans un
drame satirique sanskrit, le Hdsydrnava (Vocéan de railleries), d’'un brahmane ignorant qui, prié d'indiquer un jour
heureux pour entreprendre un voyage, désigne comme les plus propices le jour et I'astérisme qui présagent une mort pro-
chaine. E. J.

(1) L’auteur, qui avait exactement suivi I'ordre des samskdra ou cérémonies purificatoires, omet ici le djdtakarma, dont
V’acte principal consiste & présenter au nouveau né du bewrre clarifi¢ dans une cuillere d'or, avant de couper le cordon om-
bilical ; cette cérémonie n’est célébrée que par les brahmanes : les individus des autres castes se contentent de faire porter a
leurs amis par le blanchisseur de la maison I’heureuse nouvelle de la naissance d’un enfant. E. J.

(2) Tous les membres de la famille doivent aussi se purifier en se baignant et en se frottant Ja téte d’huile. E. J.

(3) 11 faut observer que cette cérémonie, qui n’est qu'une suite de celle de la purification , se célebre, ainsi que le rdma-
karma , immédiatement aprés que la mere a bu le panjagaviyam , c’est-a-dire le onzieme jour aprés la naissance. On ne peut
se méprendre sur Vintention religieuse qui a porté auteur & nommer inexactement cette cérémonie présentation. E. J.

(4) 8iles brahmanes trouvent dans le théme de nativité quelque facheux présage , ils célebrent une cérémonie déprécatoire
qui consiste & répandre du riz en offrande vers la région méridionale , la voie des hommes apreés leur mort , a remplir d’eaun
neuf vases en ’honneur des neuf planétes, et & répandre I'eau contenue dans ces vases, & travers une passoire percée de cent
trous , sur la téte de 'enfant , de son pere et de sa mére. Je ne trouve que dans Sonnerat les détails de cette cérémonie par-
ticuliere. E. J. -

(5) Cet usage est conforme aux textes de lois : le commentateur du code d’ Yddjnavalkya dit que le nom imposé a 'enfant
doit étre dérivé soit de celui de son grand-pére ou de sa grand'mere, soit de celui de la divinité qui est particuliérement
adorée par la famille; il cite, & 'appui de son opinion, un texte de 'ancien législateur Shankha. L'usage des Tamouls est ,
lorsqu’ils ont perdu un enfant , de donner a celui qui nait ensuite quelque nom effrayant, pour écarter de lui les ficheuses
influences des astres et des regards envyieux. E. J.
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sept constellations (qui sont autant de déesses résidant dans les douze signes célestes), se trouve
~ toujours renfermée dans le nom propre , celui qui le porte y trouve un continuel souvenir du bon-
heur ou du malheur qui doit lui arriver. Cela fait, on remplit un bassin de riz, sur ce riz le brah-

mane officiant écrit ayec un anneau le nom du mois, le nom de la planéte sous I'influence de laquelle

'enfant est né, ainsi que le nom de divinité qu’on veut lui donner. On apporte ensuite une feuille
eau de riz; sur ce riz on place un pot d’eau dans lequel il y

embouchure du pot, un coco entier : le brahmane officiant
récite des priéres sur 'eau pour la consacrer; il prend pour aspersoir les feuilles de manguier et
arrose de cette eau lustrale Uenfant et tous les assistants : il pose auprés de la feuille de figuier I'idole
de Pillaiydr, luisacrifie le coco placé sur le pot d’eau, et met les deux moitiés de coco sur une feuille
de figuier chargée de figues, de bétel et d’aréques; il séme quelques fleurs autour de l'idole, et fait
briler de Pencens en son honneur : cette cérémonie se fait en disant plusieurs prieres ; les brah-
manes continuent pendant tout le temps d’entretenir le sacrifice de feu qu’ils avaient commencé a la
cérémonie de la présentation. Les brahmanes révelent enfin au pére le nom de Uenfant, et le pere
appelle trois fois, & haute voix, son enfant par le nom qui lui a été donné. Le chef de la maison
présente, par politesse, du bétel a toute I'assemblée, puis fait quelques présents aux brahmanes, et
chacun se retire. Il n’y a guére que les personnes riches qui fassent ces cérémonies (1).....

de figuier, on éléve dessus un petit monc
a quelques feuilles de manguier , et sur I

CHAPITRE XXIV.
Cérémonies qui ont liew. aux funérailles des brahmanes ( 2).

Dés que commence I'agonie du malade , on ameéne une vache dans sa chambre ; si c¢’est un brah-
mane riche, on met aux pieds de la vache des cercles d’or ou d’argent, on la couvre d’un caparacon
magnifique, on lui attache une clochette au cou, et on la pare de tout ce que I'on peut avoir de plus
précieux. Le brahmane maitre des cérémonies, qui assiste le mourant, lui met entre les mains la
queue de la vache ; le mourant témoigne de cette maniere qu’il donne la vache en aumoéne au brah-
mane, pour mériter Pentiére rémission de tous ses péchés, et pour obtenir un heureux passage sur la
riviere Faitarani, riviere de feu qu'il faut passer pour entrer dans le séjour des morts (3). On étend
ensuite dans la chambre, en deux endroits différents, deux couches de fiente de vache de la longueur d’un
homme h peu prés; on répand sur la premiére de la paille deriz, et on la recouvre d’une toile blanche ; on
jette sur la seconde des feuilles de tarpai et de toulachi (ces plantes représentent deux divinités) (4), et
on la recouvre aussi d’une toile blanche ; on met prés de chaque couche une lampe allumée et entretenue

(1) L’auteur interrompt ici de nouveau l'ordre des cérémonies purificatoires ; il en reprend la suite dans les premiers cha-

pitres de la seconde partie ; il a néanmoins omis la cérémonie du nichkramana ou de la présentation de 'enfant 4 la lumiére
du soleil et a celle de la lune, qui se célebre le quatriéme mois apres la naissance , et la cérémonie de Vannaprdshana, qui
se célébre dans le sixieme et quelquefois dans le huitieme mois, lorsque ’enfant commence 3 manger du riz. Clest a cette
époque que U'enfant est sevré : les Tamouls ont ce singulier préjugé , que U'enfant qui suce le lait de sa mére, enceinte d'un
enfant d’un autre sexe , maigrit insensiblement , et a peine & reprendre vigueur aprés avoir été sevré. E. J.

(2) Les rites funéraires ne sont pas exactement les mémes pour toutes les castes , a quelque secte d’ailleurs qu’appartien-
nent leurs membres. Quant au fait si remarquable de I'inhumation opposée & la crémation comme cérémonie religieuse , il
serait intéressant de rechercher si cette opposition n’avait pas primitivement un autre caractére , sielle ne représentait pas
d’abord la différence de deux civilisations. Il est probable que les indigénes de la péninsule ont connu Pinhumation des
corps dés avant I'invasion brahmanique ; car on trouve encore dans ces contrées un grand nombre de tombeaux entourés de
cercles de pierres dressées , et désignés aujourd’hui par les Tamouls sous le nom &’ habitations des rdkchasa : il est possible
que les shoddra qui composent en trés-grande partie la secte du linga, aient retenu et continué les usages funéraires de
leurs ancétres. E. J.

(3) La vache peut étre également donnée en auméne au brahmane officiant par le fils ou par Uhéritier désigné du défunt ;
quant aux princes, ils donnent aux brahmanes, dans la méme intention, non pas la vache, symbole de la terre, mais la
terre elle-méme dans une de ses parties. La vache doit étre ornée de dix choses précieuses; ce sont ordinairement des objets
d’un grand prix. Cest cette vache qui aide le donateur a passer la V. aftarant; on ne s'accorde pas sur I'étymologie du nom
de cette riviere ; Popinion la plus généralement admise, est qu'il signifie la riviére qui ne porte point de bateau ; une autre
opinion le fait dériver de Zurana, un des noms du svarga ; aussi quelques-uns prétendent-ils que cette riviere entoure le ciel ;
il est cependant plus probable que Vaitdrani signifie ripiére de la donation (vitarana ). Les Tamouls, qui suivent plus loin
encore que les autres Indiens les conséquences de leurs opinions;, persuadés que I'ame d'un homme souillé de péchés doit
nécessairement passer dans le corps d’un des animaux les plus abjects, attachent au cou de cet homme , au moment de sa
mort, le corps d’un chien, pour que son 4me soit recueillie par ce corps 4 son passage , et ne tombe pas plus bas encore. E, J.

(4) Tarpai est I'altération tamoule du sanskrit darbha, un des noms de I'herbe sacrée plus vulgairement connue sous
celui de kousha ( poa cynosuroides ) + toulachi est le nom du basilic (ocymum sanctum). L’auteur dit plus bas que le darbha
est consacré a Vasichtha ; le toulachi est une manifestation de Lakchmi : voyez, dans la suite de ces extraits , le chapitre in-
titulé : Latchimi transformée en basilic. Quand le mourant n’est pas un brahmane , on se contente de placer du darbha aux

quatre coins de son lit, et de lui nouer au doigt un brin de cette cette herbe , nommé koushdngourfya on anneau de kousha. E. J.
10
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avec du beurre. Ces dispositions faites, on range les cheveux et la barbe du moribond, et dés ce
moment on ne lui donne plus ni 4 boire ni & manger; on lui lave le corps avec de I'eau froide , on
le couche sur le lit recouvert de paille de riz, la téte tournée vers quelqu’une des rivieres sacrées (1),
et on lui couvre le corps de la toile blanche. Pendant ce temps, le brahmane lui dit quelques mots
de consolation, et s'efforce de 'encourager contre les appréhensions de la mort, en I'assurant que
tous ses péchés lui ont été remis, et que, semblable a un digne sannydsi, il va bientdt jouir des
plaisirs des dieux. On place prés du mourant I'idole dont il porte le nom, et toute la famille étant
assemblée autour de lui, le brahmane récite les priéres des agonisants. Lorsque le malade est sur le
point d’expirer, on le lave une seconde fois avec de 'eau froide , on le couche sur le lit recouvert de
tarpai et de toulachi , la téte tournée vers le méme coté, et on le couvre de la toile blanche. Le brah-
mane lui met dans la bouche un peu d’eau du Gange, du lait doux , et une ou deux feuilles de toula-
chi ; on le laisse expirer dans cet état. Aussitot qu’il est mort, il se fait un cri effroyable dans toute la
maison ; les femmes se jettent sur le cadavre, elles I'embrassent , elles se meurtrissent la téte, la
bouche et la poitrine avec leurs poings ; elles s’arrachent les cheveux (2).

Cependant on attache le corps sur des batons de bambou et on I'enveloppe de la toile blanche.
Quelques-uns des plus proches parents du défunt le chargent sur leurs épaules et le portent au champ
des morts (3); toutle convoi suit, en mélant a des cris plaintifs les noms des dieux.

Lorsqu’on estarrivé au champ des morts, on fait un biicher; on y dépose le corps toujours attaché sur
les bambous ; le fils ou le plus proche parent, qui a eu soin d’apporter avec lui du feu pris & la
maison du défunt, étend sur le corps de la fiente de vache séchée, jette le feu sur cette fiente et ’en-
tretient avec du beurre fondu; il répand une poignée de riz sur le visage du défunt, et les proches
parents en font autant : on renverse alors tout ensemble et le corps et la fiente embrasée, afin d’allumer
la paille et le bois du biicher, puis 'on recouvre le cadavre d’une plus grande quantité de bois. En ce
moment, le fils saisit un tison ardent, place un grand vase d’eau sur ses épaules, et tourne trois fois
autour du biicher en lui présentant le dos. A chaque fois il fait un trou dans le vase avec la pierre qui
doit , dans la suite, représenter pour lui I'ame de son pére. Au troisiéme tour, il jette en arriére contre
le bicher son vase et le tison (4). Aussitot il s’éloigne promptement , accompagné du brahmane maitre
des cérémonies et de ses plus proches parents; ils marchent sans regarder derriére eux et vont & une
riviére ou & un étang faire la cérémonie pour le défunt. Pendant ce temps, les autres parents ont grand
soin d’attiser le feu et de faire briler le corps jusqu’a entiére consomption (5) 4 ils se retirent ensuite
et vont se Javer. Le fils fait en sorte d’achever promptement la ¢érémonie pour venir les rejoindre; il
marche seul devant eux a quelque distance. Quand il est arrivé a la porte de sa maison, il se lave les
pieds et entre seul avec ses plus proches parents ; les autres retournent chez eux.

Les femmes suivent aussi le convoi jusqu’au biicher ; elles se retirent dés que I'on commence a allu-
mer le feu; elles vont toutes ensemble se laver, et retournent a la maison , se meurtrissant la bouche
et la poitrine avec leurs poings, s’arrachant les cheveux et jetant des cris effroyables. Ces lamenta-
tions se prolongent plusieurs jours aprés la mort du défunt ; elles croient apaiser ainsi Yamardsd (6),
le dieu des enfers, adoucir les chitiments que leur parent peut avoir mérités, satisfaire pour ses

(1) Le brahmane qui meurt couché dans cette direction , est supposé mourir dans les eaux du Gange. E. J.

(2) Les femmes du voisinage viennent seuvent préter aux lamentations des femmes de la famille le secours de leurs voix ;
car plus on fait de bruit, plus la douleur est décente : c’est d’ailleurs un service qu’on regoit et qu'on rend au besoin. E. J.

(3) Ces cimetiéres sont nommés en tamoul maydnam ou machdnam ; ces deux mots sont des altérations du sanskrit shma-
shdna, qui a le méme sens. Chaque caste a son cimetiere particulier. E. J.

(4) On voit cette cérémonie représentée sur la planche 11 de la 1x° livraison de I'Inde Frangaise. Les individus des autres
castes ne trouent point le vase ; mais ils doivent le casser en le jetant en arriére contre le biicher ; si le vase ne se brise pas
en tombant , on peut étre assuré qu'un membre de la famille mourra ayant 'anniversaire de ces funérailles; aussi les Ta-
mouls ont-ils soin de choisir le vase parmi les plus fragiles. E. J.

(5) Lorsque les parents ont complétement allumé le feu du biicher, ils laissent & des panichaver ou a des parias le soin
d’accélérer la combustion du cadavre. Le cimetiére est pour ainsi dire le domaine des parias ; car la ils lévent un tribut sur
les autres castes. On rapporte que Harishtchandra , un des rois de la dynastie solaire , le méme probablement que Trishankou,
bien que certaines légendes le représentent comme son fils , dégradé au rang de tchanddla ou paria , fut chargé de percevoir
les droits du shmashdna et d’entretenir le fen des biichers ; depuis ce temps, on place & I'entrée des cimetiéres une pierre
dressée qui représente Harishtchandra, et on dépose en terre, au pied de celte pierre consacrée , des pieces de monnaie de
cuivre, un morceau de toile neuve et une poignée de riz ; ces droits pergus, il est permis de briler le corps. La forme ta-
moule de Harishtchandra est Aritchandiren; j'ai vu une liste de livres tamouls dressée par un brahmane chrétien, dans
laquelle il était observé , an sujet du mahdtmyam &' Aritchandirer: , que ce roi était le méme qu’Alexandre; cest ainsi qu'on
écrit aujourd’hui P'histoire sur la céte de Coromandel. E. J.

(6) Yamardsé est simplement le nom de ¥ama joint i son titre de roi ( rdsd ) : les variantes orthographiques sont si nom-
breuses dans la langue tamoule , que on pourrait écrire ce nom de dix maniéres différentes. E. J.
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péchés aux dieux des mondes supérieurs, lui obtenir un ciel plus élevé, et lui ménager un plus
favorable retour dans ce monde.....

A la mort des rois et des princes, toutes leurs femmes se briilent avec eux , & moins que quelques-
unes d’elles n’aient des enfants ; car on conserve celles-la pour avoir soin des héritiers du prince.
Les femmes des autres castes se font aussi quelquefois briler avec leurs maris (1). Les gentils sont
persuadés que les mérites et les péchés des femmes appartiennent a leurs maris ; si une femme se briile
avee son mari, elle suit son mari pour étre heureuse ou malheureuse avec lui; si elle reste dans le
monde, & sa mort elle ira rejoindre son mari; si elle y commet de grands péchés et qu’elle vienne
A mourir avant son mari, elle lui laisse ses péchés et va retrouver son pére. Quant a son mari, quel-
que vertueux qu'il soit , il ira en enfer pour les péchés de sa femme.

Lorsqu’une femme veut se briler avec le corps de son mari, elle va en demander la permission au
gouverneur du lieu; des qu’elle 'a obtenue, on attache ensemble son corps et celui de son mari
placés dans les embrassements I'un de Pautre ; on les dépose ainsi réunis sur le btcher. Aprés qu'on
y a mis le feu , on appelle la femme trois fois, et elle répond a cet appel si elle n’est pas encore morte.
Lorsque le mari est mort depuis un certain temps, et que sa femme veut se briler, elle ne prend
aucun signe de deuil ; elle ne détache ni son #d/i ni ses joyaux; elle mange du bétel pendant les trois
jours que les autres veuves passent dans abstinence. Dés quelle a obtenu du gouverneur l'autori-
sation de se briler, on fait creuser une fosse dans laquelle on allume un brasier ardent ; tous les
parents et les amis étant assemblés, elle tourne trois fois autour de la fosse en invoquant les dieux,
puis elle se précipite dans le feu (2).

CHAPITRE XXYV.
Purification des brahmanes.

Avant que le corps ne soit déposé sur le biicher, le fils ou le principal parent déchire un morceau
de Phabit du défunt ; aussitdt qu’il a renversé le vase plein d’eau et jeté le tison, il va précipitam-
ment A une riviére ou s un étang faire les cérémonies suivantes : il choisit sur le bord un lieu commode
et y répand un peu d’eau pour le purifier; il pose au milieu la pierre qui représente I'ame de son
pere (3) ; il prend dans sa main droite un peu d’eau avec quelques grains de gengili, et laisse couler
doucement cette eau le long du pouce sur la pierre (4) ; il trempe dans I'étang le morceau d’étoffe en-
levé 4 I’habit de son pere et en exprime I'eau sur la pierre ; puis il fait un sacrifice de riz pongal, et
aprés avoir fait une boule de riz, y répand du beurre en forme de libation et I'offre aux dieux; il jette
ensuite cette boule de riz aux corbeaux. Il vient a la méme place neuf jours de suite, une fois
chaque jour, répéter cette cérémonie. Aussitdt aprés leur retour a la maison, le fils du défunt et
ses plus proches parents répandent dans la chambre mortuaire deux ou trois poignées de riz germé
et placent sur ce riz une terrine d’eau ; ils attachent aux chevrons de la chambre un fil qui vient
descendre droit au milieu de la terrine; ils se persuadent que 'ame du défunt est dans ce lieu, et

(1) Cest encore ici un de ces lieux communs qu’on ne peut éviter dans un ouvrage destiné a faire connaitre les meeurs de
I'Inde; le sujet a été traité si souvent et presquée toujours si mal, qu’il n’y a plus rien & en dire, si ce n’est & exposer exac-
tement les faits ; mais ce n’est pas dans une note, c’est dans un gros volume seulement qu’il est possible de le faire; car il
faudrait y résumer les nombreux traités publiés par les Indiens eux-mémes dans ces vingt derniéres années, au sujet de la
controverse suscitée sur ce point par le céithre Ram mohun Roy. Je dois seulement observer que les exemples de shoitdri se
briilant avec le corps leurs maris, sont extrémement rares dans le sud de I'Inde , tandis qu’ils le sont beaucoup moins dans
le Bengale ; ce fait me parait concourir, avec d’autres circonstances, a prouver que cet usage a ¢té apporté dans I'Inde mé-
ridionale par les tribus guerritres et pontificales parties de I'Inde supérieure, auxquelles les indigénes de ces contrées ne se
sont jamais aussi complétement mélés que ceux des autres parties de I'Inde. E. J.

(2) Les femmes dont les époux appartiennent 4 une des sectes qui ont adopte l'usage funéraire de la sépulture, se font
ensevélir vivantes avec le corps de leurs époux dans une fosse étroite qu’on recouvre de terre : ce genre de suicide, assez fré-
quent au Bengale , est a peine connu dans le sud de I'Inde, parce que I'on n’y enterre que les shoddra shaivites et les san-
nydst , que les sannydisi n’ont plus de femmes, et que celles des shoiddra ne les suivent pas au tombeau. E. J.

(3) L’expression de 'auteur n’est pas parfaitement exacte ; cette pierre est seulement le siége de 'dme du défunt ; cest,
pour ainsi dire, l'autel du sacrifice kapya. Cest une tablette de pierre polie, purifiée par des libations d’eau et d’huile,
sur laquelle dme vient se poser pour recueillir 'essence des aliments qui lui sont offerts ; on croit que ces aliments ont
perdu toute leur substance aprés le sacrifice ; ¢’est pourquoi on les jette aux corbeaux comme des restes impurs. On augmente
d’une chaque jour le nombre de ces boules de riz jusquau dixiéme jour, ou l'on en offre dix au nouveau piri. Il y a une
singuliére similitude entre ces cérémonies et celles que les Chinois adressent a la tablette des ancétres ; il serait intéressant de

déterminer si ce rapport est fortuit, ou s'il se lie & un ensemble de faits qui rende probables d’anciennes communications
entre les deux peuples. E. J.

: (4) La pa.rt.le de la main sur l'aque].le co.‘ule cette eau , comprise entre le pouce et U'index, est consacrée aux manes des an-
cétres ou pitri; on la nomme pitrya ou pitritirtha. E. J.
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qu’elle accompagne le fils toutes les fois qu’il va faire ses cérémonies (1). Pendantles dix jours qui
suivent , au moment de chaque repas, ils mettent aupres de la terrine un peu de riz sur une feuille
de figuier, et posent a cité une lampe allumée et entretenue avec du beurre. Le dixieme jour, le
fils place prés de la terrine deux autres pierres, dont I'une représente Yamatarmardyen (=), le roides
enfers, et 'autre Roudra, le dieu destructeur; il fait un festin i ces dieux ; aprés leur avoir donné
le temps de se repaitre de la bonne odeur des mets présentés, il envoie porter le reste aux corbeaux :
il jette ensuite les trois pierres dans I'étang, en appelant 4 haute voix ses ancétres par leurs noms;
puis ses plus proches parents qui Pont accompagné, I'embrassent successivement; aprés s’étre purifiés
par un bain, ils s’en retournent tous a la maison.

Le onziéme jour, ils jettent dehors tous les pots de terre qui se trouvent dans la maison du défunt;
ils tapissent Loutes les places de fiente de vache; ils arrosent toutes les murailles de la maison avec
de Purine de vache. Tous les parents étant assemblés a la maison du défunt, on pose au milieu de
la chambre ot il est mort une feuille de figuier couverte de riz; sur ce riz on place un pot d’eau, et
sur lembouchure du vase un coco ; on met a c6té de la feuille de figuier une boule de safran et une
idole de Pillaiydr; puis on offre a ce dieu le coco en sacrifice. Le brahmane récite des priéres sur
Peau contenue dans le pot, en invoquant les rivieres sacrées ; il en arrose d’abord le fils, ensuite
toutes les personnes de la maison , et enfin tous les vases de cuivre, ainsi que les autres meubles.
Cette aspersion faite, on apporte cinq petits vases dans lesquels sont les cing substances qui com-
posent le panjagaviyam ; le brahmane en fait le mélange et le donne a boire au fils ou au principal
parent du défunt. Quoique celui-ci puisse se croire entiérement purifié par cette potion et par les
autres cérémonies (3), aucun brahmane étranger n’ose cependant encore entrer dans la maison, qu’il
n’ait donné A manger A seize brahmanes, en forme d’aumdne, pour le repos de I'ame du défunt; aussi
le fils ne manque-t-il pas de les inviter immédiatement aprés sa purification. Le douzieme jour est
donc consacré A régaler les brahmanes; ce jour-la aussi, le fils du défunt fait, selon ses moyens,
un honnéte présent au brahmane officiant (4). 8'il manque a cet usage, il est assuré d’étre, apres sa
mort, transformé en démon, et de venir sans cesse tourmenter ceux de sa maison. S’il avait d’ailleurs
omis quelques-unes des autres cérémonies, 'ame du défunt ne sortirait pas de ce monde (5). Le trei-
ziéme jour, les parents du défunt déposent le deuil; tous les brahmanes viennent les visiter et leur
apporter des présents. Le trentiéme jour, le fils, le brahmane officiant et les plus proches parents se
rendent de grand matin i une riviére ou & un étang ; la, le visage tourné vers lorient et les mains
jointes, le brahmane dit quelques priéres pour leur purification ; puis ils se lavent le corps : la priere
récitée vers lorient est pour les vivants. Le fils met ensuite le genou gauche en terre (c’est la maniére
de prier pour les morts) ; il prend dans les deux mains de 'eau et des grains de gengili (6) et les répand
en dehors le long des pouces (les répandre en dedans, ce serait faire une oblation en faveur des
vivants); il répéte cent huit fois cette cérémonie, et a chaque fois le brahmane récite quelque priére.
I fait ensuite un sacrifice de riz pongal, forme trente boules de ce riz (7), et les pose dans un bassin ;
il répand un peu d’eau en témoignant I'intention de laver le corps et les pieds du brahmane; il sau-
poudre alors chaque boule de riz d'un peun de sandal et plante dans chacune une fleur blanche, les

(1) Je n'ai encore lu que dans ce traité les détails de cette singuliere cérémonie , qui parait appartenir au rituel des brah-
manes du Drdoida. E. J.

(2) Inexactement écrit dans U'original Jemataraja. Ce mot est composé de deux noms du roi de la région des morts; le
premier est connu ; le second représente le sanscrit Dharmarddjd ; c’est le nom de Yama, quand il préside au shrdddha
( cérémonies funéraires ). E. J,

(3) Tl est certain que la durée 1égale de I'impureté est de dix jours. J’ai observé précédemment que dans les usages reli-
gieux de I'Inde, les cérémonies qui accompagnent la vie et la mort sont constamment en rapport avec celles qui président
4 la naissance; ici se présente une confirmation remarquable de cette opinion : Manou ( liv. v, shl. 62) compare Vimpureté
qui suit les funérailles & celle qui suit la naissance, et remarque que le terme en est le méme; or la durée de cette derniére
impureté est de dix jours ; elle est en effet mesurée sur la durée de la gestation , qui est de dix mois lunaires; ce rapport ne
peut étre mis en doute, puisque, dans le cas ot le feetus ne vient pas a terme, la mére n’est impure qu'un nombre de jours
égal A celui des mois de la gestation. E. J.

(4) Ce présent, auquel il est toujours permis d’ajouter, est ordinairement de la valeur de trente~deux hour ou pagodes
d’or. E. J, -

(5) L’auteur a omis la cérémonie du orichdtsarga ou de la mise en liberté d’un taurean ; il existe un traité spécial sur ce
sujet, composé par le célebre jurisconsulte Raghounandana , et intitulé Vrichdisargatativa. E. J.

(6) Cest le nom tamoul de la graine du sésame oriental (en sanskrit #i/a ) ; on en extrait une huile nommée rallennai on
excellente huile : le tila accompagne constamment le darbha dans les cérémonies funéraires des Indiens. E. J.

(7) Le nombre de ces boulettes de riz est égal & celui des jours qui se sont écoulés depuis les funérailles , c'est-d-dire a
trente jours ou & un mois lunaire ; il est remarquable que la chronologie lunaire,, remplacée dans les usages civils par la
chronologie solaire , ait été conservée dans les usages religieux. E. J.
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encense , puis ajoute & chaque boule une feuille de towlachi, deux grains de gengili, un peu de gin-
gembi‘e vert et quelques fruits. On répand autour du plat quelques feuilles de tarpai, on les couvre
d’une toile blanche, et on pose dessus une guirlande, un pot d’eau et quelques feuilles de bétel ;
tout étant ainsi disposé , le fils du défunt prend les boules de riz et les pose I'une aprés Pautre sur la
toile, dans le méme ordre ot il les avait mises sur le plat; il prend alors de la main droite une lampe
a plusieurs méches, et tenant dans sa main gauche une clochette, il fait passer trois fois la lampe
autour de cette clochette pendant qu’il la sonne; ensuite il tourne sept fois autour des feuilles de
tarpai en disant quelques priéres : il pose une piece d’argent sur la table, et met le genou droit en
terre (c’est la maniére de prier pour les vivants); il rend graces aux dieux de leur assistance et les
prie de se rendre favorables a ses pri¢res; il jette enfin toutes ces boules de riz dans I'eau. Cette
cérémonie faite , il lave les pieds au brahmane officiant et boit I'eau qui a servi a cette ablution (1) ;
il lui met du sandal au front et lui passe la guirlande au cou ; §'il est riche, il lui fait quelques pré-
sents : le brahmane officiant emporte d’ailleurs le vase de cuivre, la piéce d’argent et la toile blanche.
Cette cérémonie du trentieme jour se fait tous les mois jusqu’a anniversaire (2).

CHAPITRE XXVI.
Anniversaire.

Le jour de I'anniversaire , on tapisse de fiente de vache toutes les places de la maison du défunt,
et on en purifie les murailles avec de I'urine de vache; les plus proches parents se rasent la téte, le
menton et toutes les parties du corps, et vont se baigner dans une riviére ou dans un étang. Dés
qu’ils sont de retour, ils préparent une tente, au milieu de laquelle ils placent une table, et sur
cette table ils posent une niche. Le brahmane officiant, accompagné de treize autres brahmanes,
entre dans la partie de la maison ot se conserve I'idole domestique (3); car, dans chaque maison de
brahmane, il y a une idole , soit celle de Vichnou, soit celle de Roudra ou de tout autre dieu, idole
devant laquelle le maitre de la maison fait ordinairement ses priéres : il invite 'idole & venir au lieu
qu’on a préparé pour lui offrir un sacrifice, et ol se sont réunis les brahmanes pour implorer son
assistance : il prend alors I'idole entre ses mains ; une partie des brahmanes assistants marche devant
lui et les autres le suivent : ils vont dans cet ordre déposer I'idole dans la niche élevée sur la table.
Au moment ou ils entrent sous la tente, on sonne une clochette, et tous les brahmanes crient :
Hara! Hara! Hara! Shiva! Shwa! Shiva! Mahddéya! Mahddéva! Mahddéva (4)! ce sont du
moins les trois acclamations que I'on fait en honneur de l'idole du dieu Shiva (ces trois noms signi-
fient meséricordieux , éclatant , souverain ) : si I'idole domestique est celle du dieu Vichnou, ou de
quelqu’autre dieu, les acclamations sont différentes. Ensuite, si la famille est riche, on place deux
coussins au nord de la table et deux autres au sud ; ils sont destinés a quatre brahmanes chargés de
représenter les quatre dieux qui gouvernent les quatre principales régions du monde. Vers le sud
et derriére ces brahmanes, on dispose sept autres coussins pour autant de brahmanes qui doivent
représenter les ancétres du défunt; on place enfin deux autres coussins a la porte pour deux brah-
manes qui représentent les deux portiers du ciel c/ey et vichey (5) ; on pose sur chaque coussin une
toile blanche qui doit servir a couvrir la téte de chaque brahmane, et & ¢6té une lampe allumée,
entretenue avec du beurre ; on place deux autres lampes pres de la niche , du cété de Porient.

Avant de commencer le sacrifice, I'officiant et les treize brahmanes se lavent les pieds et les mains ;

(1) Cet usage, auquel nous ne pouyons songer sans éprouver un sentiment de répugnance et de dégotit, est pour les Indiens
le signe du respect le plus dévoué; boire 'eau dans laquelle un brahmane a trempé ses pieds, c’est le reconnaitre pour son
gourow , pour celui dont les pieds doivent guider les ndtves ( dechdrya). E. T

(2) Ce serait sans doute ici le lien d’exposer la théorie religieuse du shrdddha ; mais il serait impossible de la renfermer
dans I'étendue que comportent les notes de cet ouvrage; je me contenterai d’observer que les cérémonies funéraires men-
suelles sont du genre de celles quw'on nomme nityanaimittika, ¢est-a-dive périodiques et déterminées par une cause. E. J.

(3) On nomme kouladévati la divinité a laquelle la famille adresse journellement un culte particulier ; I'image de cette

divinité a ordinairement sa place sur une planche élevée a quelques pieds de terre , ou dans une niche triangulaire prati-
quée dans la muraille. E. J.

(4) Hara ( en tamoul arcn ) signifie littéralement gui prend , qni enléve ; les commentateurs indiens qui éprouvent moins
d’embarras encore que les nétres pour donner une explication ingénieuse des mots dont ils ignorent la véritable signification,
sous-entendent ici les péchés. Shiva signifie prospére et yraisemblablement bienfaisant ; voyez sur Uorigine probable de ce mot
les observations de M. E. Burnouf ( Comment. sur le Yagna , p. 478 ). E. J.

(5) Jai substitué conjecturalement cette legon & celle du manuscrit original ; qui est certainement inexacte , g¢ et bige.
Chey et Vichey représentent dans la langue tamoule Djaya et Vidjaya, qui sont en effet les deux portiers de Fichnou ,et,

par extension , du ciel de ce Dien. On voit que toute cette cérémonie est allégorique, et représente Uentrée del

“dme dans
le svarga. E. J.
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chacun d’eux se couvre la téte de la toile blanche, et s’assied sur son coussin ou sur la terre ; cha-
cun prend trois fois de suite un peu d’eau dans le creux de la main et se la jette dans la bouche,
sans y porter la main, et aprés s’étre lavé la bouche avec cette eau, -l’avale en disant quelques
priéres ; puis ils se mettent au front de la terre kapichdndanam (1), ou du tirounirou, chacun selon son
usage. Le brahmane officiant fait un sacrifice de feu , dans lequel il répand du beurre et quelques
grains de riz; il adresse en méme temps plusieurs priéres aux dieux représentés par les brahmanes,
et & Akinc, dieu du feu, pour les prier d’y assister. On pose alors devant I'idole du riz pongal, des
petits pains cuits au beurre et quelques légumes bien assaisonnés ; dans ce dernier plat, il ne doit
entrer ni brinzelles, ni carottes, ni raves, ni citrouilles, ni ail, ni ognons. Le brahmane officiant récite
quelques priéres sur cette offrande, et prenant pour aspersoir une tige de foulachi , il arrose par trois
fois d’eau lustrale toutes les choses offertes en sacrifice a I'idole;; il répand aussi un peu d’eau devant
Pidole, en disant des priéres dont le sens est que tous ces biens lui appartiennent, qu’on les lui offre
en sacrifice. Cela fait, on emporte tous les mets; on couvre l'idole d'un linge, ou bien on ferme la
porte de sa niche. Chaque brahmane, assis sur son coussin, la main gauche appuyée sur la téte,
et tenant de la main droite un chapelet composé de cent huit grains, dit quelques priéres secrétes
pendant prés d’'un quart d’heure; ils se lévent tous ensuite et découvrent U'idole; Pofficiant la prend,
et , assisté des brahmanes, va la réinstaller dans sa place ordinaire. Ils retournent tous encore 4
leurs places, se recouvrent la téte de la toile blanche , et demeurent ainsi en priéres pendant un
quart d’heure. Aprés ce temps, le fils du défunt rend graces aux brahmanes de toutes les cérémo-
nies qu’ils ont faites et des priéres qu’ils ont récitées pour le salut de I'ame de son pére; il fait aussitét
rapporter tous les mets offerts en sacrifice et les répartit aux brahmanes selon leur désir. Tandis que
les brahmanes prennent ce repas et que les plus proches parents les servent, le fils du défunt forme
trois boules de riz cuit apprété avec du miel, du lait, du beurre, du cumin et du gingembre, afin de
représenter son pére, son grand-pére et son aieul ; il trace sur chaque boule, avec du sandal, les
traits d’une figure humaine, puis il pose les trois boules I'une sur I'autre, celle qui représente son
grand-pére sous celle qui représente son aieul , et celle quireprésente son pére sous les deux autres,
prenant d’ailleurs bien garde que, dans ce déplacement, elles ne viennent & tomber ou a se rom-
pre (2); car si cela arrivait, les brahmanes devraient quitter le repas , jeter les mets dehors et en pré-
parer de nouveaux ; il plante ensuite dans ces trois boules superposées une feuille de tarpai , puis il
recouvre les boules d’une toile blanche; l'officiant, qui est assis auprés de lui, récite des priéres,
tenant son chapelet de la main droite , la main gauche appuyée sur la téte. Dés que les brahmanes
ont cessé de manger, on fait venir des danseuses et des joueurs d’instruments pour divertir I'as-
semblée; car 'ame du défunt doit étre parvenue au ciel (3); on va enfin en procession jeter les
trois boules dans une riviére ou dans un étang.

I1 faut remarquer que bien que toutes ces cérémonies soient propres aux brahmanes, les autres
castes ne laissent pas de les imiter, les unes plus, les autres moins : seulement dans la maison
d’un brahmane , on sert un repas aux brahmanes assistants ; mais les autres castes se contentent de
donner aux brahmanes les matériaux du sacrifice en nature, parce que les brabhmanes ne mangent
jamais de ce qui a été apprété par des individus appartenant & d’autres castes. Toutes les sectes

(1) Voyez, dans la suite de ces extraits, le chapitre intitulé : Ourtapoundiram.

(2) Les textes de lois nomment pdroana le shrdddha adressé A trois ancétres en méme temps. Les trois boules de riz repré-
sentent les trois ancétres, ainsi que le systeme du traildkya ou des trois mondes; car , suivant Manou, nos péres sont les
Vasou , nos grands peres les Roudra, et nos ayeux les Aditya; la cérémonie de Vimplantation du brin de darbha dans les
trois boules , représente dans le rituel de 'Indg méridionale le sapindana de I'Inde supérieure , ou la cérémonie qui consiste
a repétrir les trois boules en une seule ; cette cérémonie, qu’on pourrait nommer la communion des ancéires figure la con-
tinuité dans le passé et la perpétuité dans Vavenir de la famille qui offre le shrdddha. Quant & l'usage de tracer avec du
sandal les traits d’une figure humaine sur chacune des boules, c’est une puérilité dont il ne faut sans doute pas chercher
Porigine en dehors de I'Inde méridionale. Les Indiens croient que si ces boules viennent  se rompre, c’est que les Asoura,
trompant la surveillance des Dédva et en particulier des Ldkapdia, les mettent eux-mémes en pitces ; c’est leur présence qui
affecte d’impureté tout le festin servi aux brahmanes. E. J.

(3) Il importe d’observer que cette durée, la plus longue qu’on puisse supposer , admise comme durée fixe et générale
de la migration des dmes, est le plus souvent fictive : les Indiens, en effet, pensent que les dmes des hommes suivant la
révolution annuaire du soleil , touchent au svarga le jour ot le soleil atteint le point le plus élevé de son outtardyana ou de
sa course septentrionale; aussi un grand bonheur est-il, suivant eux , de mourir pendant les mois de Vouttardyana , c’est-a-
dire de s'élever directement vers le sparga; ceux qui au contraire meurent le premier jour du dakchindyana ou de la course
méridionale du soleil , sont entrainés vers les régions inférieures soumises & Yama . et n’'atteignent le sparga quaprés la
révolution annuelle , ou précisément le jour de anniversaire : il ne sagit dailleurs ici que des 4mes qui ont mérité de jouir
du soarga. Cest pour une veuye un devoir sacré de célébrer chaque année anniversaire de la mort de son époux ; elle donne
A celte occasion un repas , et souvent des pi¢ces d’étoffe & quatre ou cing brahmanes. E. J.
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brélent les corps morts, a l'exception des Sannydsi (1), des Panddram et des sectateurs du linga.
Comme les Malabars chrétiens suivent presque tous les usages funéraires de ces derniers, nous les
ferons connaitre dans le chapitre suivant (2).

CHAPITRE XXVIL
Cérémonies qui ont liew aux funérailles des Malabars chrétiens.

Les sectateurs du Zinga distinguent deux sortes de cérémonies : les unes regardent le corps, et
les autres 'Ame. Pour ce qui est des premiéres, on lave le corps du défunt, on lui met du bétel dans
la bouche, une guirlande de fleurs au cou , et des cendres au front et sur les autres parties du corps;
on le pare de ses plus beaux habits , puis on I'étend sur une natte, et on pose pres de sa téte une
lampe allumée. La mastication du bétel est un usage de bienséance parmi les Indiens; ils ont tou-
jours du bétel dans la bouche, lorsqu’ils vont visiter quelque personne considérable : or, le corps
qui doit encore paraitre avec honneur et en bonne compagnie , ne peut étre dispensé des usages de
bienséance. Le front est enduit de cendres , afin que le corps porte jusqu’au tombeau les marques
de la sanctification de 'Ame; le corps est paré des plus beaux habits et orné d’une guirlande de fleurs
dans l'intention de faire honneur a 'ame, et de le conduire lui-méme avec plus de pompe & sa der-
niére fin , qui est la terre ; car ils ne reconnaissent point de résurrection des corps. La lampe allumée
est consacrée a la déesse Latchimz, pour la prier de rendre a ce corps les derniéres assistances, et
pour empécher que les démons ne s’en emparent ; ils croient en effet que les démons ont quelque
pouvoir sur les corps morts (3).

Voici les cérémonies qui regardent I’dme : on lui prépare une espéce de tréne semblable & ceux
des cieux ; car ils prétendent que les ames recues dans les cieux sont portées sur des trénes. Ce tréne
est orné en dehors d’étoffes précieuses, de miroirs, de morceaux de concombres, de feuilles de
bétel , de galettes de riz, et , aux quatre angles, de figures sculptées. Afin d’exalter plus encore I'état
glorieux dans lequel va entrer I'dme, on fait retentir I'air du son des trompettes, des hautbois, des
tambours, et du cliquetis des vases de cuivre. Tel est 'ordre de la marche : on voit d’abord paraitre
le corps placé dans un palanquin et précédé de plusieurs lampes allumées , s’il fait nuit; puis ensuite
viennent le trone et les assistants. Le convoi est accompagné de joueurs d’instruments et de fusi-
liers, qui de temps en temps font des décharges et tirent des feux d’artifice. A mesure que le con-
voi s’avance vers le champ des morts, les blanchisseurs étendent au milieu du chemin des pieces de
toile blanche (4), sur lesquelles passe le cortége. Lorsqu’on est arrivé au lieu de la sépulture, on
dépose le corps dans la terre. Quant aux panddram, ils creusent une niche dans un des cétés de la
fosse, y placent le corps assis et les mains jointes, mettent une lampe prés de lui, ferment la niche
avec quelques planches, et comblent la fosse de terre (5).

Dés que les parents sont de retour a la maison du défunt, ils se lavent le corps dans la cour,
parce qu’ils se regardent comme souillés et immondes, ayant touché un corps mort et ayant assisté
a ses funérailles. Les gentils sont persuadés que s’ils ne se lavaient pas, ils commettraient un grand
péché, dont la peine est de renaitre, apres cette vie, dans la classe des parias. Ils changent ensuite
d’habits ; s’ils sont pauvres , c’est I'usage que les blanchisseurs de la maison leur prétent les véte-
ments que d’autres personnes avaienl donné a blanchir; personne d’ailleurs ne fle trouve mauvais.

(1) On trouvera dans le cheipitre intitulé : Ordre des sannydst , des détails particuliers sur les usages funéraires des san-
nydsi. E. J.

(2) On peut comparer les détails donnés par auteur dans ce chapitre, avec ceux que présente sur le méme sujet le cha-
pitre intitulé : Secte du linga. E. J.

(3) On a déja vu plus haut que Latchimi ( ou Ilatchoumi) a le pouvoir d’écarter les démons et les esprits impurs ; ce pou-
voir lui appartient comme a la déesse de la lumiére. Dans ce dernier caractére , elle est 'épouse de Pichnou, considéré comme
la lumiére qui pérétre et qui remplit I'espace, C’est-a-dire comme le chef des Pasou. Il faut observer que Vasou signifie un
rayon de lumiére ; les huit Vasou sont huit rayons qui illuminent les huit régions célestes ou drillantes (harit) ; or les Vasou
sont aussi nommés les Vichnou ou les clartés; Vichnow on Vasou, comme le précesseur des dieux gardiens, a donné son nom
a ces huit dieux, comme Roudra aux dix divinités de I'ordre intermédiaire. Vichnou, dans ce systéme » protége, comme
Indra dans le systéme actuel , la région de 'espace située a l'est; ce rapprochement ajoute une derniére preuve i cette opinion
qu’a une certaine époque de I'antiquité indienne Vicknou ayant été élevé par des sectaires hérétiques au rang de Paramdgm‘;

ou d’essence supréme , sa place restée vide dans Pordre des Pasou, futaccordée pour ainsi dire en dédommagement & Indra
dépossédé de sa haute position. E. J. 4

(4) Ces toiles sont nommées en tamoul pdvddai; C’est une des charges des blanchisseurs de les entretenir, de les laver et
d’en couvrir les chemins lorsqu’il doit y passer une procession ou un convoi. E. J.

(5) L’usage est aussi de jeter de la terre & la bouche du mort; cet usage a donné naissance a Pexpression proverbiale
vdyile manpddougiradou « recevoir de la terre dans la bouche » , ¢’est-d-dire étre mort , étre perdu. E. J. ¥
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Ils purifient avec de la fiente de vache les différentes places de la maison , et font des aspersions
d’urine de vache sur les murs et sur les portes; ils pensent que, s’ils omettaient cette cérémonie ,
leur négligence leur attirerait des infortunes de toute espéce. Leur croyance est que si I'ame est par-
faite et pure de tout péché, elle va droit dans le satiyalogam (x) ; que si elle est entachée de péché,
elle va droit en enfer; que si cependant elle a quelques bonnes ceuvres, elle passe quelque temps
dans un des mondes supérieurs , pour y jouir des plaisirs mérités par ses bonnes actions, descend
ensuite dans les enfers pour y recevoir les chatiments dus a ses péchés, puis aprés cette expiation,
revient dans le monde animer soit un corps d’homme ou d’animal , soit la forme d'un objet matériel.
L’Ame n’entre cependant dans aucun des mondes supérieurs avant que les parents n’aient ac-
compli les cérémonies funéraires (2).

Le trente-deuxiéme jour qui suit la mort, on éléve un tombeau sur la place ol le corps a été
enterré; on lentoure de marche-pieds; on place aux quatre angles quatre lampes en forme de
boules, pétries de riz et de beurre, dans lesquelles il y a du beurre et des méches allumées ; I'on
arrange sur les marche-pieds plusieurs petites lampes de la méme forme, aussi pétries de riz et de
beurre, dans lesquelles il y a également du beurre et des meches allumees. On éléve sur tout cet
appareil une tente ornée avec soin. Les quatre boules représentent Indiren, F arounen, Kouberen
et Chemen , quisont les dieux de I'est , de I'ouest, du nord et du sud : on prie ces dieux de se rendre
propices & I'dme du défunt. Les autres boules représentent les imes des ancétres que I'on sup-
pose assister & la cérémonie (5). Ces préparatifs terminés, tous les parents et amis s’assemblent a la
maison du défunt; on pose sur le tréne quelques feuilles de figuier couvertes de riz pongal, et un
plat fait de pate de riz et de beurre , sur lequel est un coco cassé par le milieu. Tous les parents et
amis sortent de la maison et accompagnent le tréne, autour duquel sont rangées plusieurs personnes
chargées de I'éventer et de I'émoucher avec des serviettes (4), ou de I'éclairer avec des lampes; les
joueurs d’instruments , les fusiliers et les artificiers ouyrent la marche. Lorsqu’on est arrivé a la
tente, le fils du défunt ou un des principaux parents prend le plat posé sur le tréne, le porte sur sa
téte et le place sur le tombeau. Aprés que les brahmanes ont fait quelques prieres, on distribue a
tous les assistants les boules pétries de farine et de beurre (5).

Le riz pongal posé sur les feuilles de figuier est un sacrifice au dieu Shiva. La lampe allumée est
en 'honneur de Shiva , qu’ils croient étre présent a la cérémonie ; on le prie d’accompagner I'dme
dans sa marche triomphale et de I'introduire dans les cieux. Les deux moitiés de coco sont un sacri-
fice offert au dieu Pillaiydr, avant le départ du convoi, dans l'intention de le prier de ne mettre
aucun obstacle ala félicité de I'Ame. Le soin qu’on prend d’encenser et d’émoucher le trone est une
marque d’honneur adressée au dieu que I'on croit étre présent ; c’est 'usage général dans toutes les
processions des dieux. La distribution des boules de farine et des morceaux du plat est une auméne
que I'on fait des offrandes en faveur de I’ame du défunt; car, en cuisant ces boules et ce plat, on
a eu l'intention de les offrir en sacrifice aux dieux; le bem're brilé (]ans les boules et dans le plat
est d’ailleurs un véritable holocauste.

Les PP. Jésuites ont fait toutes ces cérémonies aux funérailles d’'un Malabar nommé André , cour-
tier de la Compagnie royale de France a Pondichéry (6); ils les font également pour tous les chrétiens
dont les familles peuvent supporter cette dépense. Les Malabars ont une si haute idée de ces céré-
monies, qu’il arrive rarement qu’on les omette ; ceux qui sont pauvres empruntent de tous cotés
pour en payer les frais. Les PP. Jésuites observent d’ailleurs quelques cérémonies de I'église catho-
lique; ainsi, ils suivent processionnellement le tréne en chantant; mais ils ne vont point chercher

(1) Ce ciel est le plus élevé ; son nom signific monde de Pexmcellence ou de la perfection ; Vame qui a atteint ce ciel , n'est de
nouveau absorbée dans la matiére qu'a U'époque du mahdpralaya ou de la destruction générale des mondes. E. J.

(2) On ne doit attacher aucune importance & ce que dit notre auteur sur la psychologie; il faut, pour s’élever a la hauteur
des conceptions philosophiques des Indiens, un esprit moins prévenu et plus élevé que le sien. Les Tamouls eux-mémes sont
presque tous étrangers aux études métaphysiques, et avouent méme qu'’il est impossible de faire passer les livres philoso-
phiques de la langue sanskrite dans la langue tamoule. E. J.

(3) Les quatre dikpdla assistent probablement a la cérémonie comme protecteurs des pitri ; un texte de Manou dit en effet
qu’aux Déva est confié le soin de défendre les pitri leurs péres contre les entreprises des dsoura. E. J.

(4) On se sert quelquefois aussi de véritables émouchoirs formés des plus longs poils d’une certaine espéce de cerf nommé
kavari : cet animal est dumoins ainsi désigné par les indigénes ; mais il se peut qu’il n’appartienne réellement pas plus a cette
espece que le yak (bos grunniens ) , que les Indiens rangent aussi dans espece des cerfs, et dont la queue fournit les grands
chasse-mouches du nord de I'Inde. E. J.

(5) Je crois que cette cérémonie est celle que les Tamouls nomment mékchavilakou , littéralement ( cérémonie des ) lampes
allumées pour la libération spirituelle ; elle doit ce nom au grand nombre de lampes qu’on y allume , et aux auménes qu’on y
fait pour obtenir que ses ancétres jouissent de la béatitude éternelle. E. J.

(6) On trouvera des détails sur ce fait particulier dans un autre chapitre de Pouyrage.
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le corps jusque dans la maison , ils Iattendent dans la rue, et, sans le présenter a I'église, le font
porter directement au cimetiére. '

Les Malabars, pour éviter les souillures légales , n’enterrent jamais les morts dans U'intérieur des
villes : encore moins les exposeraient-ils dans les pagodes. Les PP. Jésuites ont cependant obtenu
de Messieurs de la Compagnie un terrain situé a 'extrémité de la ville, et I'ont converti en un cimetiére
pourles Malabars chrétiens. Quant aux parias, les considérant comme immondes de leur nature, ils ont
placé leur cimetiére en dehors de la ville. Les PP. Jésuites n’enterrent jamais les Malabars dans leur
église, et n’y font jamais entrer les morts.

Nous avons nommé cimetiére le lieu ot sont enterrés les Malabars; ce n’est pas ainsi qu’on le
nomme communément ; lorsque les dames vont s’y promener, et que les femmes de la bourgeoisie
francaises ou portugaises vont y faire des parties de plaisir, elles disent qu’elles vont au jardin du
P. Dolu : ¢’est en effet un trés-beau jardin en forme de terrasse , planté de toutes sortes d’arbres frui-
tiers, et riche en simples et en fleurs curieuses ; ce jardin est enclos d’une haie ; le lieu des sépultures
est prés de la porte, et n’est point séparé du reste du jardin.

CHAPITRE XXVIIL
Deuil des brahmanes et des Malabars.

Les brahmanes employés & des affaires séculi¢res , comme au négoce, aux ambassades ou a d’autres
offices, se laissent ordinairement croitre la barbe et se couvrent la téte d'une toque. Ils ne se rasent
le menton qu’a la mort de leurs plus proches parents; ils se rasent aussi, a celte occasion, la téte et
toutes les parties du corps, excepté la place du koudoumbi (1). Les brahmanes qui exercent le sacer-
doce et les fonctions religieuses se eoupent de temps en temps la barbe, les cheveux et tous les poils
du corps, le koudoumbi exceplé, parce que, si pendant la célébration du sacrifice il tombait un poil
de leur corps, ce poil , qu’ils regardent comme une chose morte, rendrait le sacrifice impur; ils ont
d’ailleurs toujours la téte nue.....

Tous les Malabars , & I'exception de quelques-uns qui portent illégalement une espece de kou-
doumbr , se laissent croitre les cheveux et la barbe; ils ne se les coupent que lorsqu’ils prennent le
deuil de leurs plus proches parents. Comme c’est pour eux une espece de luxe que d’avoir la téte
couverte d’une toque de toile blanclie ou enveloppée de quelques bandes d’étoffe, ils se tiennent
alors la téte nue, et ne reprennent leur toque qu’aprés trois jours de deuil (2) : ils ne mangent
point de bétel pendant tout ce temps. Le moment venu de déposer le deuil, les parents et les amis
s’assemblent dans la maison de celui qui le porte; la personne la plus honorable de 'assemblée Iui
présente du bétel ainsi qua toute la compagnie, et chacun lui dit quelques mots de consolation. Les
Malabars chrétiens observent également toutes ces cérémonies.

Quoique les brahmanes exercant le sacerdoce aient coutume de se raser souvent la téte , le men-
ton et toutes les parties du corps, ils ne laissent pas de se les raser expres en signe de deuil a la mort
de leurs plus proches parents; ils ne mangent point de bétel jusqu’au douziéme jour, et ne sortent
de leurs maisons que pour faire les cérémonics rapportées ci-dessus : personne ne vient non plus
les visiter.

CHAPITRE XXIX,

Sowdllures contractées par L attouchement des niorts.

Les brahmanes ont grand soin de visiter les Malabars au moment de leur mort , les parias seuls
exceptés , parce qu’ils ne peuvent entrer en rapports avec eux; ils font plusieurs cérémonies pen-
dant le temps que dure I'agonie ; mais aussitdt qu’ils apercoivent que le malade va expirer, ils se
retirent. Ils ne peuvent ni entrer dans la maison d’un mort, ni toucher des cadavres, si ce n’est
ceux de leurs plus proches parents , auxquelsils sont obligés de rendre les derniers devoirs. Les brah-
manes font de plus grandes cérémonies pour une fille ou pour une sceur vierges que pour une fille
ou pour une sccur mariées. Ils peuvent assister au convoi des autres brahmanes qui ne sont pas leurs
parents , pourvu qu'ils se tiennent éloignés et qu’ils ne touchent rien de ce qui sert aux funérailles.

3 1t AcH C . . - .
(1) On a vu dans le chapitre précédent que les bralimanes renouvelaient ce signe de deuil le jour de Uanniversaire des
funérailles. E. J. . -
1 L= LS : ¢ Tty :
(2) Cet usage n’est en rien conforme aux préceptes religieux du mdnavadharmashdstra, qui fixe la durée du deuil ou de
Pimpureté qui suit la mort d’un parent , a dix jours pour un bralmane, a douze jours pour un kehalriya, & quinze jowrs
pour un vaishya , et i nun mois pour un shoudra. E. J.

1%
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On a vu dans un chapitre précédent comment ils se purifient le dixiéme et le onziéme jours; ils com-
mettraient un crime du premier ordre, s’ils entraient dans la pagode lorsqu’ils sont impurs; car elle
deviendrait impure comme eux, ainsi que tout ce qu’elle contiendrait, et 'on ne pourrait y faire
aucune cérémonie , qu’elle n’etit été d’abord purifiée avec soin (1).

Les brahmanes ne peuvent toucher ni des cadavres, ni des ossements, ni du bois qui aurait servi
a un bticher, niles tombeaux des morts (2) ; aussi briilent-ils toujours les corps dans un champ en
dehors de la ville. La souillure qu’ils contractent par I'attouchement des morts se communique a
toutes les choses qu’ils touchent; ees choses la communiquent & toutes celles avec lesquelles elles
sont en contact, et ainsi de suite a V'infini : ainsi, qu'un grain de riz ait été souillé par une chose
impure, tout le monceau de riz devient impur. C’est pour cette raison qu’on jette dehors tous les
pots de terre qui se trouvent dans la maison du brahmane défunt, et que I'on purifie avec grand
soin la maison et tout ce qu’elle contient,

Si un brahmane se trouvait seul a célébrer quelques cérémonies dans la pagode, et que pendant
ce temps son pere ou sa mére , ou quelqu’autre de ses plus proches parents vinta mourir , il ne pour-
rait sortir de la pagode; s’il faisait seulement un pas en dehors, il deviendrait impur, et ne pour-
rait rentrer dans la pagode pendant les onze jours que dure la souillure (3). Si plusieurs brahmanes se
trouvaient avec lui dans la pagode a faire la cérémonie, il pourrait remettre a d’autres les fonctions
de son ministére, et aller rendre les derniers devoirs a ses parents.

CHAPITRE XXX,
Du métier de joueur d'instruments , et de ses devoirs.

Le métier de joueur d’instruments est un privilége ; il n’y a que deux castes, la caste des panichaver
et la caste des ambatter (4), qui puissent jouer des instruments dans les pagodes; aussi ces deux
castes sont-elles obligées de se trouver a toutes les cérémonies publiques des gentils. Les PP. Jésuites
du Madouré et des autres missions voisines permettent aux chrétiens de ces deux castes de jouer
dans les pagodes, et a toutes les cérémonies. Les blanchisseurs gentils sont obligés par le devoir de
leur caste, de fournir des toiles blanches pour orner les idoles que I'on porte en procession; les
pagodes étant construites et décorées aux dépens du public, les charpentiers, les cuivriers, les serru-
riers, les macons et plusieurs autres corps de métiers doivent y mettre la main. Les chréiiens qui
sont de ces castes fournissent aussi des toiles et yont eux-mémes orner les pagodes ; les charpentiers
et les autres ouvriers chrétiens vont pareillement y travailler chacun dans son métier; ils font ce
service dans toutes les pagodes, lorsqu’ils y sont appelés. Les PP. Jésuites permettent tous ces abus
et disent, pour s’excuser, que c’est simplement une obéissance civile que ces peuples doivent i leurs
princes (5); que §’ils refusaient de rendre ces services aux pagodes, on les chitierait rudement;
que si on leur défendait ces sortes de travaux, aucun individu de ces castes ne consentirait A se faire

.

(1) L'auteur rapproche les préceptes de la religion brahmanique sur I'attouchement de la matiére morte, de ce qui est dit
dans le xx1° chapitre du Lévitique , sur les souillures que I’on contracte par Pattouchement des morts. Ce n’est pas le seul
rapprochement que 'auteur ait essayé d’établir entre les coutumes religieuses des Indiens et celles des Juifs ; j'ai supprimé

toutes les réflexions de ce genre , parce qu’elles sont toutes sans valeur et dépourvues de Vappareil d’érudition qui pourrait
les faire excuser. E. J.

(2) Ce fait est si vulgairement connu , qu’il est inutile d’appuyer le témoignage de notre auteur de I'autorité des textes ; je
me contenterai de renvoyer a Vouyrage intitulé : Meurs et Institutions des peuples de PInde , ies personnes qui désireraient
de plus amples détails. E. J.

(3) L’impureté, dans ce cas, est préventive, puisqu'elle atteint le brahmane 4 la porte du temple , avant méme qu’il ait
apergu le corps de la personne morte ; elle s’attache pour ainsi dire 4 son intention. E, J.

(4) Voyez la feuille vi de la xx® livraison de I'Inde Frangaise. La caste des ambatter ou ammatter, car le mot s'écrit de
ces deux manitres, est celle des barbiers ( Inde Frangaise, xm* livraison , pl. 1v ). La caste des panichaver est, comme V'in-
dique leur nom , celle des serviteurs publics ou des serviteurs des velldjer, les chefs de la race des shoddra dans le sud de
Vlnde ; panichaven ou panicheymagen , signifie littéralement celui dont le service consiste & rendre les derniers decoirs aus morts
c’est-a-dire & briler les cadavres ( chapam ), ou a creuser des fosses ( chey pour cheyam ). Les serviteurs de la commune sont
généralement nommés koudimagen ; cette classe comprend , outre les deux castes désignées ici, celle des ¢annar ou blanchis-
seurs. Quant aux efrakoudiydn ou serviteurs communaux chargés de sonner du changou , ils ne forment pas une caste parti-
culiére ; ils remplissent seulement un emploi spécial. E. J.

(5) Les Jésuites avaient certainement sur ce point des notions plus exactes que notre auteur : les castes se doivent 'une
» b 3 r - .
a lautre des services qu'elles ne peuvent refuser sous aucun pretexte ; celui qui les refuse renonce aux devoirs et par
cela méme aux droits de sa caste ; il s’exclut de sa caste, il se met en dehors de la société indienne ; car pour un Indien

qui sort de sa caste, il n’y a plus de place dans cette société ; il est mort civilement

_ » il tombe dans la condition des parias
ou des animaux. E. J. i



APPENDIX. ' 47

chrétien , que ceux qui le sont déja se verraient obligés d’abandonner la religion; que d’ailleurs
ils peuvent intéricurement adresser leurs louanges au vrai Dieu.

Il est cependant évident que jouer des instruments aux cérémonies des pagodes et aux processions
publiques, orner les idoles , restaurer leurs figures et leurs temples, c’est une affaire de religion, et
que I'obéissance en pareil cas n’est pas purement civile, mais bien religieuse : elle ne peut donc étre
tolérée ; il est odieux que ces chrétiens, pour s'accommoder aux usages du pays, puissent rendre
un culte extérieur aux idoles, pourvu qu’intérieurement ils adressent leurs louanges et leurs service
a Dieu.....

Les PP. Jésuites de Pondichéry, pour s’excuser d’appeler les gentils aux offices divins et aux autres
cérémonies de I'Eglise, disent qu’un concile de Goa permet cet usage. Un-concile tenu & Valladolid
en 1322 le condamne. Ce concile, présidé par un légat du Saint-Siége, défendit la célébration de
certaines veilles , parce qu’il 'y commettait des abus : un de ceux qui y sont spécialement désignés,
c’est que I'on faisait entrer dans les églises des Maures infidéles avec leurs instruments , pour joindre
leurs profanes concerts a la psalmodie ecclésiastique. Nest-il pas inconvenant en effet que des gen-
tils viennent a nos saints offices jouer des airs composés en ’honneur des idoles? On a vu plusieurs
fois ces musiciens , immédiatement au sortir de I'église des PP. Jésuites de Pondichéry , entrer dans
leur pagode, qui n’est au plus qu’a cinquante pas, pour y jouer les airs mémes qu’ils venaient de
jouer a I'église. '

Les PP. Jésuites firent en 1700, a Pondichéry , une grande solemnité & la féte de I’Assomption de
la Vierge. Les gentils y assistérent avec leurs tambours, leurs trom peties , leurs hautbois et les autres
instruments du pays (1); ils jouérent pendant la messe et les autres offices, et immédiatement au
sortir de I'église, allérent a leurs pagodes jouer les mémes airs. On fit une procession avec I'image
de la Vierge ; elle dura depuis neuf heures du soir jusqu’a prés de minuit. L’image de la Vierge était
dans une niche portée sur un brancard, 4 la maniére des gentils; au lieu des rayons dont il est d’usage
d’entourer la téte de nos saints, les Jésuites avaient mis sur I'image de la Vierge un #rouvdchi (arc
de splendeur) (2); or, les gentils ornent la téte de leurs dieux du tirouvdchi en honneur de la
lune, et en mémoire de la grace que lui fit autrefois Shiva de la retirer des ténébres, o elle €tait
tombée par suite de la malédiction que lui avait donnée son pére. A ¢été de Pimage de la Vierge,
se tenaient plusieurs personnes, portant des parasols que les PP. avaient empruntés aux pagodes (3);
les gentils les déploient aussi dans les processions de leurs dieux. A chaque c6té de I'image, une
personne marchait une serviette a la main, pour avoir soin de chasser les mouches : ¢’est une cou-
tume des gentils. Dans cette procession , on ne dit aucune priére, on ne chanta aucun cantique ; et
bien qu'’il y etit plusieurs Jésuites & leur maison de Pondichéry, le P. Dolu assista seul & la proces-
sion. Tout le monde allait et venait, faisant grand bruit, comme c’est la coutume des gentils dans
leurs mariages. Les PP. Capucins et M. le Procureur des missions élrangeres se récriérent fortement
contre cette procession d’'un nouveau genre. Quelle joie en effet n’ont pas les gentils de voir que les
Jésuites imitent leurs cérémonies et en embellissent les nétres , que 'on emprunte les tambours,
les trompettes, les hautbois, les parasols de leurs pagodes, et que I'on Joue en I'honneur de la
Vierge les airs et les cantiques qu’ils adressent & leurs divinités! Il n’est cependant personne, selon
le P. Dolu (dans sa letire au P. Gobien ), qui ne doive étre trés-content de la pompe de cette pro-
cession. Les Jésuites, bien loin de reconnaitre leur tort, écrivirent 3 Rome que M. le Procureur des

missions étrangéres avait parlé contre le culte de la Vierge : le respectable missionnaire a bientdt fait
tomber cette injurieuse calomnie (4).

(1) Voyez sur ces instruments la feuille v1 de la xx¢ et la feuille v de la xx1° livraisons de I'Inde Frangaise.

(2) Le tiroupdchi est un cintre supporté par deux colonnes, et formant une espéce de dais au-dessus de la téte des divinités ;
tirouodchi parait signifier la sainte demeure : le mot Zirou, répondant a toutes les acceptions des mots sanskrits Skr# et Lakchm,
peut néanmoins faire allusion a I'intercession de la déesse de ce nom , dont les priéres firent rendre 4 son frére Tehandra une
partie de'sa clarté : c’est évidemment par cette légende que notre auteur explique la consécration du #iroupdchi ; mais il est
encore difficile , aprés son explication , de comprendre le rapport de ce meuble religieux avec I'histoire de Tchandra. E. J.

(3) Le nom de ces parasols est ichhatira en sanskrit et koudai en tamoul. E. J.

(4) Ce dernier paragraphe commence dans le manuscrit original le xxx1° chapitre ; j’ai omis dans ces extraits la plus grande
partie de ce chapitre intitulé : De quelques faits particuliers et intéressants » ainsi que le suivant, dont le titre est : Tribunal de
Justice des PP. Jésuites, parce que ces deux chapitres, exclusivement consacrés 4 la polémique religieuse,

n’ont aucune con-
nexion avec ce qui les précéde ou ce qui les suit, et interrom

pent un ordre d’exposition qui pourrait sans doute étre plus
régulier , mais qui n’en est pas moins utile pour faciliter intelligence de I'ensemble des faits ; ces deux chapitres d’ailleurs
ont déja été publiés dans le Nouveau journal asiatigue. Je dois observer que les faits qui y sont rapportés ont aussi été €Xposés
d’aprés d’autres témoignages, dans les Mémoires sur les missions de I’ Orient du P. Norbert, résumé complet, trop complet
peut-étre, des contestations dont il est fait mention dans Uintroduction de ces extraits ; les personnes qui désiveraient des

renseignemens plus spéciaux sur cette querelle religieuse , ne peuvent mieux faire que de consulter l'ouvrage du P, Norbert.
(Besangon et Lucques, 2 vol. in-4°). E. J.
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SECONDE PARTIE.

CHAPITRE 1,
Castes des Malabars.

(’est une croyance admise par tous les Malabars gentils, que le diea Brahmd fit sortir les brah-
manes de sa bouche, tira les kchatiriyer de ses bras, les vaichiyer de ses cuisses et de ses reins, et les
choiitirer de ses pieds (1). Pour ce qui est de la premiéere de ces tribus, les brahmanes, bien que de
leur propre aveu ils soient tous originairement d’une méme caste , se sont divisés en plusieurs bran-
ches, selon les pays qu'ils habitent et selon les diverses sectes auxquelles ils appartiennent : ces
distinctions sont nombreuses et se reconnaissent aux usages des repas; c¢’est ce qui fait qu’il ne leur
arrive presque jamais de manger les uns chez les autres. La seconde caste, celle des kchatiriyer, com-
prend tous les individus issus de races royales. La troisiéme caste, celle des vaichiyer, se compose de
tous les marchands; elle se subdivise aussi en plusieurs classes. La quatriéme classe est celle des
choiitirer (2) ; elle comprend généralement tous les autres Malabars, entre lesquels leslaboureurs tien-
nent le premier rang, comme les plus utiles & Pexistence de ’homme. Au dernier rang sont les parias
et les cordonniers. Les Malabars sont donc divisés en castes ou tribus; personne ne peut se marier
hors de sa caste; celui qui transgresse cette loi est déclaré déchu de sa caste et de son héritage (3).
Dans la suite des temps, Chojardsd(4), prince puissant et qui a, dit-on, fait construire la plupart des
anciennes pagodes, établit toutes les distinctions connues aujourd’hui dans la caste des choiitirer; il
régla la noblesse et le rang de chacun , selon le genre et I'utilité de sa profession (5). Ceux qui s’étaient
a ce point écartés de leur premiére loi , qu’ils avaient osé tuer des vaches et manger de lenr chair, il
les appela du nom de paraiyer ou paria; il déclara qu’ils formaient une caste vile, infime, immonde,
et qu'aucun individu des autres castes ne pouvait les toucher sans participer a leur souillure. Ce

(1) Cette notion mythologique est répandue dans toutes les parties de 'lnde, parce qu'elle est de toutes les traditions re-
ligieuses , celle que les brahmanes ont eu le plus d’intérét a propager ; aussi la trouve-t-on déja dans les compositions
religieuses et épiques de la moyenne antiquité indienne , ainsi que dans les plus célebres recueils de lois, particulierement
dans la seconde édition de la Mdnapasamhitd ( L. 1, shl. 31 ). Cette notion est cependant contredite par les divers systemes
cosmogoniques des Indiens , par celui méme qui est exposé dans le premier livre du code de Manou : la création des étres y
est en effet attribuée aux dix Pradjdpati on demiurges nés d’um Manou primitif ( Svdyambhouwsa ) , que 'on a considéré a tort
commé le premier des Manow qui doivent se succéder dans le kalpa actuel ( cette derniére errenr peut d’ailleurs étre réfutée
par un texte du méme ouvrage , L. 1, skl 36 ) : la mention des quatre races que U'on trouve dans le sh/. 31 est donc une
anticipation du vécit de la création contenu dans les s/, 36-41 , pent-étre méme une interpolation déja ancienne. Je dois
ohserver sur le méme passage , que Manou procéde de Virddj, qui est certainement le méme que Hiranyagarbha ( car son nom
signifie brillant , resplendissant ) ; Manou Svdyambhouga est donc un étre cosmogonique, tandis que les autres Manou ne sont que
des personnages mythologiques ; le Manou primitif produisant les dix Pra:._ﬂ'jdp-ah' oun demiurges, me parait réepondre dans
lordre des assimilations philosophiques , au manas universel agissant, c’est-a-dire créant au moyen des dix sens d’action et
de réception. Quant au mythe de la eréation immédiate des quatre races par Brahmi, c’est un abus de ces figures pancos-
miques dans lesquelles les Indiens trouvent la raison de toutes choses. Il est yrai que les brahmanes sont, des les plus anciens
temps, nommés agradja, et qu'on interpréte ce mot par la tradition qui fait sortir les brahmanes de la téte de Brahma ; mais
ce mot n'est en réalité qu'un titre honorifique signifiant les premiers nés, les anciens , les vénérables ( seniores ). E. J.

(2) Les plus récentes découvertes ont acquis une grande probabilité a I'opinion que le nom de shoddra a été d’abord ap-
pliqué & une ou & plusieurs des races qui occupaient le sol de 'Inde an moment de Vinvasion bralimanique; entre toutes les
recherches sur P'origine des populations indiennes, celles de M. Lassen ( De Pentapotamid Indicd) ont le plus contribué a
établir ce fait. Jessaierai de démonter ailleurs que shoidra est une altération ancienne de kchoudra, petit ( minores gentes ),
et que cette signification a ¢t¢ traduite en tamoul par les mots poulaiyer et pounmanoucer , désignation commune des basses
castes. B, J,

(3) Le varnasankara ou la confusion des races par I'union illégitime de personnes appartenant a des races différentes, est
un des plus grands crimes qui puisse étre commis; les fruits de pareilles unions sont impurs et mis en dehors de la société
indicnne , immédiatement au-dessous de la race des shoddra; ces étres sont plus ou moins impurs en proportion du plus ou
moins de distance qui sépare les races auxquelles appartiennent leurs parents. Cette exclusion légale est, de toutes les mesures
préservatives de la conquéte, celle qui a le plus contribué & maintenir pendant tant de si¢cles 'ordre social constitué aprés
P'occupation du sol de I'Inde par les races pontificales et guerriéres. I. J.

(4) Chéjen en tamoul, Tchdla en sanskrit, estle nom d’une dynastie a laquelle les Tamouls rapportent leurs plus anciennes
traditions historiques ; on suppose vulgairement que le premier roi de cette famille se nommait Chdjen , et a laissé son nom
i la dynastic dont il est le chef, ainsi qu'a la contrée sur laquelle il a régné, Chéja ou Tehélamandalam ( Coromandel ). E. J.

(5) Cest 1a une tradition purement tamoule, et qui, sans mériter une entiére confiance , est du moins plus probable que
celle qui attribue la division des choidtirer en plusicurs corps de métiers au célebre roi Shdlivdhana ou Chdlivdganen, le per-
sonnage le plus incertain de Vhistoire indienne , bien qu'il soit encore le point de départ de toute recherche pour quelques
personnes qui n’hidsitent pas a appliquer la chronologie la plus minutiensement exacte a des temps et a des faits on 'on a
peine encore a distingner la mythologie de histoire. E. J.
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n’est point d’ailleurs qu'avant Chojardsd ceux qui mangeaient de la vache ne fussent déja regardés
comme impurs; mais ils ne portaient pas encore le nom de parazyer (1) ; ils étaient restés jusqu’alors
confondus avec les autres dans la caste des choiitirer. C'est de ce moment que commenca 'aversion
des Malabars pour les parias; c’est dés lors que les individus des autres castes ne voulurent plus ni
les toucher, ni entretenir de rapports avec eux, de peur de participer a leurs péchés.

Siun paria était assez hardi pour toucher par mépris un Malabar, ou pour entrer dans Pintérieur
de sa maison , et que cette action fiit dénoncée au prince, le paria serait rudement chétié (2) ; le Ma-
labar, dans tous les cas , ne manquerait pas de se baigner , de laver ses habits et de purifier sa maison
avec de la fiente de vache. Les cordonniers sont , dans I'opinion des gentils, de plus grands pécheurs
que les parias eux-mémes , parce que, non contens de manger de la chair de vache, ils travaillent
encore le cuir de vache, ce qui les rend plus immondes (3).

Quoi qu’il en soit du préjugé des Malabars, s’il se trouye quelque paria letiré qui s’abstienne de
manger de la vache et de boire de tout ce qui peut enivrer, qui se signale d’aillenrs par Paustérité
de sa pénitence, ils ne laissent pas de le regarder comme un homme plein de vertu et de piété. Le
paria Fallouven (4), qui vivait du temps de Chojardsd, apreés la distinction des castes, se concilia,
par ces pratiques, estime et la vénération de tous les Malabars, a ce point méme qu’ils se proster-
naient devant lui, lui baisaient les pieds, et se faisaient honneur d’entrer dans sa maison et de man-
ger avec lui. S'il se trouvait encore quelque paria descendu de Fallouven , les Malabars n’auraient
certainement aucune aversion pour luij; ils le feraient asseoir aupres d’eux, et converseraient avec
~ lui sans répugnance ; mais ils n’auraient sans doute pas pour lui la méme estime que pour Fallouven,
dont ils admiraient les grandes vertus; ils s'abstiendraient de manger avec lui et d’entrer dans sa
maison. Les Malabars avouent que Fallouven et ceux qui lui ressemblent sont des hommes d’une
grande sainteté ; mais ils considérent les parias comme immondes et perdus, tant qu'ils persévérent
dans I'infime péché de tuer des vaches et de manger leur chair (5). Telle est la force de leur préjugé
religieux sur ce point, qu’un des principaux Malabars chrétiens de Pondichéry, désirant marier son
fils avec une fille de sa caste, qui était gentile, éprouva un refus de la part du pére de cette fille,

(1) Paraiyer est la forme correcte du mot que nous pronongons vulgairement parie. 11 est difficile de croire qu'a ce nom
fit attaché dans Vorigine le sens injurieux qu'il emporte anjourd’hui ; ¢’était sans doute un nom de tribu, je ne dis Pas un
nom de caste ; car ce dernier mot représente mal la condition primitive des races indigénes de I'lnde méridionale, Tl est
d’ailleurs probable que la dégradation de la tibu des paraiyer est antérieure & Vinyasion brahmanique ; car on ne peut com-
prendre dans quel intérét les brahmanes auraient établi une aussi insultante distinction entre des tribus qui auraient e les
mémes droits a étre regues dans Uordre des shoddra. Je pense que le nom des parajyer est dérivé du mot tamoul pari, rapine ;
ils avaient peut-étre regu ce nom parce que leur tribu (qui n’était probablement qu’une division de la race montagnarde
des Veder) exergait avec de faibles moyens et avec peu de succes un métier qui avait acquis a la tribu plus forte et plus habile
des Kaller un grand pouyoir et meme une grande considération ; les paraiyer avaient subi les conséquences de leur hostilité
contre une civilisation plus puissante que la leur, et avaient été réduits @ une humiliante seryitude par la vengeance des
vedllajer. Tout cecin’est qu'une conjecture, mais une conjecture que je considére comme moins éloignée de la réalité que le
vécit positif emprunté par notre auteur aux traditions historiques des Tamouls. E. J,

(2) La condition des parias est sans doute misérable; elle est cependant beaucoup moins qu’on ne le croit communément.
Le paria est un homme libre , pourvu qu’il ne veuille pas se méler & la civilisation indienne ; on ne le poursuit pas comme
un ennemi, on I'évite comme un étre dégradé. Gette exéeration générale n’est d’ailleurs pas importune au paria, parce que
né avee elle, il la considére comme la compagne nécessaire de sa vie ; il ne croit pas qu’il lui soit donné de vivre autrement :
il ne youdrait peut-étre pas vivre autrement; car il ne comprend pas Vabstinence religicuse du brahmane. Dans les états
gouvernés par des chefs musulmans , des paria sont quelquefois été élevés a de hautes dignités militaires, et ont eu des brah.
manes sous lenrs ordres : ils leur infligeaient des corrections corporelles comme aux autres soldats; les brahmanes » dés long-
temps préparés a la discipline militaire par la discipline religieuse, supportaient les coups avec résignation,, mais allaient
aussitot aprés se purifier par une ablution de la souillure que leur avait imprimée la main d’un parvia. E. J.

(3) Tous les métiers qui préparent ou qui emploient des peaux sont déclarés impurs; on donne aux gens qui les exercent
le nom commun de Zeharmdra. Souillés par le contact habituel d’une matiére morte , ces individus sont rejetés par Phorreur
qu’ils inspirent, dans les derniers rangs de la société, et confondus avec les tchanddla ou les parias. Le mépris public lear

associe ceux qui jouent des divers instruments recouverts de peau aux extrémités. ( Voyez la feuille v de 1
VInde Frangaise ). E. I.

(4) Vallouen , dont on fait précéder le nom du mot lirou , I'équivalent tamoul de shri, est la gloire de la littérature ta—
moule ; il a composé en distiques et en chentamij ou hauttamoul, une collection d’apophthegmes moraux intitulée Koural
On trouve quelques extraits du Koural dans les Essais historiques sur PInde de M., de la Flotte ; ces extraits , dit Pauteur sonf:
empruntés & un manuscrit déposé 4 la Bibliothéque du Roi, qui présente une traduction frangaise du poéme placée en r;gard
du texte. M. Ellis avait consacré de longues études a une édition du Koural; mais ni Pimpression du texte ni la traduction
n’étaient achevés, lorsqu’il fut surpris par une mort préematurée. On avait annoncé une traduction du méme ouvr,
M. Rich. Clarke ; mais cette annonce parait avoir été retivée. La sceur de Vallouven Avoaiydr,
position de podsies morales en haut style. E. J,

a xx1° livraison de

, age par
s'est aussi illustrée par la com-

(5) Voyez, dans la suite de ces extraits, le chapitre intitulé : Signes dont les Malabars se marquent au front, etc,

13



50 APPENDIX.

parce qu’on l'accusait de manger de la vache et de prendre ses repas avec les Européens. L’affaire
fit beaucoup de bruit; le chrétien fut enfin obligé de se justifier devant les PP. Jésuites, et de prou-
ver qu’il n’avait jamais mangé de vache et ne s'était jamais assis a la table des Européens (1).....

Les parias étant considérés comme immondes, les Malabars, s’ils les touchaient, ou seulement

leurs habits, croiraient participer i leurs péchés, et iraient aussitdt se purifier de cette souillure par
une ablution. C’est pour cette raison que les PP. Jésuites ne font entrer dans leur église que les
Malabars, et obligent les parias & se tenir en dehors pendant tous les offices divins. Si ces pauvres
gens demandent la communion, on la leur donne par la fenétre, ou on la leur porte hors de Iéglise.
Les PP. de Pondichéry ont du moins long-temps observé cet usage ; les PP. du Madouré el des autres
missions malabares 'observent encore trés-exactement. Cette distinction ne tend qu'a entretenir
Porgueil des Malabars et & détruire en eux tous les principes de la charité ; car si un Malabar a natu-
rellement tant de mépris pour un paria, qu’il ne veuille pas méme le toucher du bout des doigts, pour
le secourir dans ses besoins, de peur de se souiller, que sera-ce, si les PP. Jésuites les entretiennent
dans ce préjugé?.... Quoique les parias paraissent souffrir patiemment cette distinction dans la vie
civile, ils ne sont pas également disposés a la subir dans la vie religieuse (2) ; ils ont adressé de nom-
breuses plaintes aux PP. de Pondichéry, et se sont méme abstenus quelque temps de venir a église,
lorsqu’on les en a exclus pour la premiére fois. Lorsqu’on voulut introduire cet usage a San Thomé,
tous les parias se révoltérent et s’enfuirent de leurs habitations ; on fut obligé, pour les ramener,
de leur faire la promesse de les admettre indistinctement dans I'église avec les Dalabars ; aussi ne
sépare-t-on les parias des Malabars ni & San Thomé ni a Madras...... Que les PP. Jésuiles ne disent
pas que les princes défendent sous de grandes peines aux parias, méme chrétiens, de se trouver
avec les Malabars dans la méme église , que des lais expresses ont été faites & ce sujet; ce n’est qu'un
mensonge inventé par les PP. , pour excuser leur condescendance;; il est certain qu’il n’y a aucune loi
particuliere qui détermine des chatiments pour ce genre de fautes; mais, comme les princes gentils
se font honneur de veiller & I'exécution des lois établies par les dieux, lois qui n’obligent que sous
peine de péché, ils font chatier ceux qui les transgressent, lorsqu’on les leur dénonce; c’est d’ailleurs
ce qui arrive trés-rarement; on pourrait 2 peine en citer deux exemples. Les Malabars savent fort
bien d’ailleurs se venger eux-mémes de ces offenses ; car si un paria, méme chrétien, entre dans la
maison d’un Malabar également chrélien , il est assuré de voir toule la famille se jeter sur lui et Pac-
cabler de coups. Il faut donc avouer franchement que si les Malabars chrétiens et les PP. consen-
taient & ce que les parias se trouvassent avec eux dans la méme église, les princes n’y apporteraient
aucune difficulté. On ne peut d’ailleurs alléguer une pareille excuse a Pondichéry, puisque les Fran-
cais gouvernent cette ville , et que bien loin de défendre aux parias de se rencontrer avec les Mala-
bars dans la méme église, ils ont plus d’une fois blamé la distinction conservée par les PP. entre
leurs néophytes..... Le moyen terme que les PP. de Pondichéry ont adopté pour calmer le ressenti-
ment des parias , a été de faire ajouter a I'église des Malabars un appentis d’ouils entendent la messe
et recoivent la communion.

CHAPITRE I1.
Institution du sacerdoce des brahmanes.

C’est, on P'a déja observé, la croyance des brahmanes et des Malabars, que le dieu BrahmA fit
sortir les brahmanes de sa bouche, les institua comme ses successeurs et les héritiers de son sacer-
doce , et accorda a eux seuls le droit de porter le cordon yakiyopayidam etle koudoumbi, en obser-
vant certaines cérémonies prescrites par la loi. Quand il nait un enfant méale dans la caste des brah-
manes, on célébre la cérémonie religieuse du ydtakarmam le jour méme de la naissance de 'en-
fant; Pintention de cette cérémonie est de le déclarer né brahmane. Le onziéme jour, on célebre
d’autres sacrifices et on lui donne un nom, qui est toujours celui de quelque dieu ; cette cérémonie
s'appelle na@makarmanm. Cent cinq jours apres la naissance a lieu le choudlakarmam (3), qui consiste

(1) L’auteur cite ici quelques passages d'un ouvrage du P. J. de Britto sur la religion et les meeurs des Indiens ; j’ai supprimé
ces extraits qui ne présentaient ancun fait nouvéau. I'ouvrage du P. J. de Britto a d’ailleurs été intégralement publié a
Lishonne il y a quelques années. E. J.

(2) 1l est cependant certain que les parias ne penvent pénétrer dans aucun temple, pas méme dans celui de leur divinité
protectrice , Mdriyammai ; on expose a la porte du temple la partie qu’il leur est permis d’adorer de cette divinité, qui semble
néanmoins ayoir été créée pour eux comme une compensation : voyez la feuille 1 de la xx1° live. de 'fnde Frangaise. E. J.

(8) En sanskrit #choiddkarman ou tchotlikarman. Ce passage présente quelques difficultés  Le tcharildkdrya est propiement
la cérémonie de la.tonsure. L’acte de percer les oreilles pour les préparer a recevoir des anneaux ou des pendants est simple-
ment accessoire ; cet acte ne parait méme ayoir un caractére religieux que dans un seul cas, lorsqu’a la naissance d'un troi-.
sieme fils , on perce les oreilles des trois enfants, afin d’écarter les influences de Ienvie qui menacent Pun d’enx d’une mort
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a percer les oreilles de I'enfant, et & faive des sacrifices pour le préserver de toutes les mauvaises
influences des planétes. A sept ans on le fait brahmatchdri(t). A douze ans on lui confére le sacerdoce
et on le marie. Ainsi les brahmanes prennent deux ordres pour arriver a la plénitude de leur sacer-
doce; ce sacerdoce , exclusivement réservé i la tribu brabmanique , se transmet de pere en fils.....

CHAPITRE III.
Cordon yakiyopayidam.

Les brahmanes seuls peuvent préparer le triple cordon yakiyopavidam , et ils ne peuvent le faire
que suivant certaines régles. Ils passent cent huit fois le fil de chaque cordon autour de la main , €n
Phonneur des cent huit visages de Brahma ; ¢’est la mesure qu'il doit avoir pour étre mis en sau-
toir sur I'épaule; ce fil doit étre tressé de maniére que chaque cordon soit formé de neuf brins : les
trois cordons, réunis par un neud , constituent le triple cordon Jyakiyopavidam (2).

Les trois cordons dont est formé cet insigne représentent les trois grandes lois que Kartd (3) ou
I'étre souverain révéla a Brahmi, et que BrahmA transmit aux brahmanes. Ces lois sont nommées
iroukoupédam, yachourvédam et simayédam. 1l y en a une quatriéme d'une moindre importance, nom-
mée adarvapédam (4), et aussi révélée & Brahma par Kartd; elle enseigne des sortiléges, des malé-
fices, des incantations magiques, et les moyens de se preserver de leur influence. Karid investit donc
Brahma du cordon pour le consacrer au soin de maintenir ces lois, et Brahmé consacra de méme les
brahmanes. Cet insigne porte un nceud qui réunit les trois cordons, et qui représente le diea Brahma ;
aussi nomme-t-on ce neeud brahmamoud;, noeud de Brahma., Lorsque I'on ordonne le brahmatchdri,
on lui donne un triple cordon ; il en recoit un second en méme temps que 'ordre de grihastha ()
ces deux cordons sont des onctions qui le consacrent au ministére de brahmatchdrs et a celui de
grihastha.

Les kchatiriyer portent aussi un cordon, mais il ne les investit d’aucune fonction sacerdotale. Ils
ne peuvent en effel ni étre recus brahmatchdri, ni enseigner la loi de Brahm4, ni présider aux sacri-
fices institués par la loireligieuse; les priéres récitées dans la cérémonie de Pinvestiture ne sont d’ail-
leurs pas les mémes pour les uns et pourlesautres. Le cordon du kehatiriyen est Pinsigne de la dignité
royale et de la destination au trdne ; car il peut seul prétendre légalement & la royauté. Le cordon
produit done un double effet dans la personne des kehatiriyer : il leur confére d’abord I'onction
royale , et ensuite le droit d’apprendre les lois, pour gouverner avec sagesse et rendre & tous une
exacte justice. Cesont les brahmanes qui doivent leur enseigner ces lois ; les autres castes ne sont pas
méme admises a en entendre la lecture. Aujourd’hui que la race des kchatiriyer est presque éteinte ,
les rois appartiennent a quelqu’une des autres castes, et ne portent point le cordon (6)

prochaine; cet acte se nomme karnavédha. Le tchoidlikdrya, suivant Manou, doit étr

e célébré dans la premiére ou dans la
troisiéme année; la Mitdkchard ne fixe point 'époque de cette cérémonie ; le mot yathdkoulum de son texte indique seulement

que les circonstances et peut-étre I'époque de cet acte religieux ne sont pas les mémes pour toutes les castes. Il faut d’ail-
leurs observer que , suivant notre auteur lui-méme (chapitre v1) , on rasela téte et Von perce les oreilles des kehatriya & Vige
de trois ans; or cette assertion est difficile & concilier avec celle qu’il émet ici, & moins que la cérémonie du cent cinquiéme
jour ne soit iitiation puérile dans laquelle on confere & Penfant le baldpavita ou le cordon sacré des enfants. E. J.

() Voyez, dans la suite de ces extraits, le chapitre intitulé : Ordre des brahmatchart,

(2) En sanskrit ydgydpavita , yadjidpaoita, ou simplement oupavita, en tamoul podnal ou potinanoil (littéralement Vorpe-
ment ), le cordon du sacrifice , I'insigne de la double naissance des trois premiéres castes. Le cordon des brahmanes doit étre
de coton (karpdsa ), celui des kehatriya de filaments de shana ( espece de chanvre ), et celui des valshya de laine ( mécha-
ldma ). Manou dit que le cordon doit étre triple (triorif) ; ancien législateur Dévala , cité par un des commentateurs de Manou,
s’exprime avec une précision qui n’est pas sans obscurité : « Fais ‘yadjndpavita ; que les cordons soient neuf fils» , Cest-i~dire
sans doute que chaque cordon soit composé de neuf fils. Loupavita est dis
il Vest en sens contraire pendant les cérémonies du shrdddha ; il ne doi
granthi. E. J.

(3) Kartd est I'étre supréme ou le Paramétmd. Karid, qu’on écrit aussi karten,
agit, qui fait); il signifie en tamoul mattre , seigneur. Le pluriel
est devenu le titre des rois du Madour:

posé¢ dans Ia direction consacrée de gauche 4 droite 3
t avoir qu'un seul nceud ( granthi ) nommé bralhma-

parait étre dérivé du sanskrit kardri ( qui
de ce mot, employé dans un sens honorifique ( kartdkel ¥
¢; kirandakartdlkel ou les maftres du grantham ( sanskrit), est un nom d’honneur qui,
dans I'Inde méridionale, a la méme valeur que le mot pandita dans I'Inde supérieure. E. J.

(4) On peut consulter surla question de Pauthenticité de ce quatriéme eéda, les savantes observations de M. F. Windiscl-
man ( Sancara sive de theologumens etc. , p. 52 ). La division de la parole sacrée en quatre collections n’a été reconnue que
dans les temps modernes : Patharoan est, il est yrai » une composition dune haute antiquité , mais cette composition est
postérieure , sous sa forme actuelle du moins, aux trois premiers véda; cette diffévence d’dge peut étre reconnue seulement &
ce signe , que l'atharoan seul contient un plus grand nombre d'oupanichad ou de résumés philosophiques que les trois autres
véda ensemble ; or les oupanichad sont généralement d’un style plus moderne que les hymnes védiques. E, 7.

15) Yoyez, dans la suite de ces extraits, le chapitre intitulé : Ordre des brahmanes.

(6) Généralement admise dans le sud de I'Tnde » out elle semble étre confirmée par I'état actuel de la population , vivement
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Les individus de la caste vaichiyen jouissaient aussi du privilége de porter le cordon, comme
insigne de leur dignité de ministres d’état ; car ils avaient seuls le droit de contracter t?.t de négocier
au nom et dans les intéréts de 'état. Ils étaient obligés, si le roi avait quelque guerre a soutenir, de
lui faire des avances gratuites d’argent ; si 'un d’eux mourait sans enfants, toute sa fo.rtune €lait
dévolue au roi (1). De tous les profits qu’ils faisaient, ils devaient offrir une partie au roi et d.onner
uneautre partie aux pauvres ; ils gardaient le reste pour eux et pour leur famille. Ils ne pr(e.nalt?‘rlt. le
cordon qu’a la solemnité de leur mariage, et ils le prenaient avee quelques cérémonies !)artlcuhe.res;
nais, dés ce moment, ils ne le quittaient plus. La caste des vaichiyer devenant de JouE engour
noinsnombreuse , et ne pouvant plus suffire au service de I'état, les autres castes , NON moins avides
d’argent, commencérent 4 entrer aux affaires. La caste des vaichiyer s’éteiguit insensiblement. 11 est
vrai que les komoutti et les chettz (2), qui font aujourd’hui lecommerce parmi les M&‘.labars, prétendgnt
étre issus de cette caste ; mais leur prétention est depuis long-temps contestée ; bien que cette ques-
tion d’origine n’ait pas encore été décidée , ils n’en portent pas moins le cordon. Les charpentiers,
les ouvriers en fer et en cuivre, les orféevres, les tisserands et les peintres le portent également, ils
ont tous des motifs particuliers de rapporter leur originea Brahma (3). Les hommes instruits sou-
tiennent que c’est un grand abus, la cause en est, disent-ils, que ces peuples ne sont pas gouvernés
par des rois issus de la race royale, et que les brahmanes ayant pris le droit de conférer le cordon,
et y trouvant d’ailleurs du profit, loin de s’opposer a cet abus, sont les premiers a 'autoriser. Au
reste, aucune des castes nommées plus haut n’observe les devoirs imposés aux vaichiyer (4). Bien
que ces prétendus vaichiyer portent le cordon dés le moment de leur mariage, ils n’ont d’aillears
aucun titre religieux, aucun caractére sacerdotal, ils ne peuvent méme pas assister a la lecture des
lois religicuses; le cordon n’est donc pour eux qu’une marque de dignité. Les autres castes pren-
nent aussi le cordon dans la solemnité du mariage ; mais elles cessent de le porter immmédiatement
aprés. On avoue d’ailleurs que c’est encore un abus produit par 'excessive condescendance des
brahmanes. Il résulte des détails qui viennent d’étre donnés, qu’on peut considérer le cordon sous
trois points de vue différents : pour les brahmanes , il est le signe du caractére sacerdotal dont ils
sont revétus; pour les rois, il est le signe de la dignité royale; pour les vaichiyer, il est le signe de
la condition de ministre d’état. Il faut d’ailleurs observer que, dans tous les cas, les trois cordons
représentent les trois grandes lois, et le neeud , Brahma , qui est, pour ainsi dire, le lien commun
de ces lois.

Le brahmane peut perdre le cordon de trois maniéres : ou par accident, ou avec intention , Ou par
violence. §’il le perd avec intention , comme en le rompant par dépit ou par colére, il tombe par le
fait méme dans 'indignité du crime ; il est dés ce moment regardé comme un homme quia abandonné
la loi des dieux et leur culte, et ne peut plus, suivant leur discipline, remplir aucune fonction de
son ministére. Sile brahmane perd le cordon par violence, comme en se battant avec un autre brah-
mane, il tombe par le fait méme dans I'indignité produite par le défaut de réputation , parce qu'’il
est dés lors atteint d’infamie publique; il lui est interdit de remplir aucune des fonctions qui lui
sont attribuées par la loi. Sile brahmane perd le cordon par accident, s’il le rompt, par exemple,
en se baignant ou en dormant, il peut en prendre un autre, sans observer aucune cérémonie. Mais,

contestée dans I'Inde supérieure , oit des tribus entiéres de kchatriya se sont conservées sans meélange ; la tradition velative &
Iextinction totale de la race guerridre parait avoir été répandue avec complaisance par les brahmanes » qui ont rapporté i ce
fait la légende de Parashourdma , bien qu’elle ne soit pas réellement applicable aux kchatriya soumis a la civilisation brah-
manique. Le premier avénement des shoddra 4 la voyauté est une des époques remarquables dont il est fait mention dans les
pourdna; la premiére famille de shoddra qui ait régné, est, suivant cette autorité , celle des Mdorya , dont le chef fut Tehan-
dragoupta ; les livres bouddhiques prétendent néanmoins que les Madrya appartenaient a la race des kehatriya, et descendaient
de la tribu royale des Shdkya. E. J.

(1) Ge n'est que dans les anciens monuments de la littérature des brahmanes, et surtout dans ceux de la littérature
bouddhique, que 'on voit les pafshya entourés d’immenses richesses et d’une grande considération ; Bouddha s’incarne plu-
sieurs fois , dans ses djdtaka, en sdrthaodha , chef de marchands, et en panitshréchihi ou prévot des marchands, E. J,

(2) Les kdmoutti et les chetti sont véellement des choitirer. Les kdmoutti appartenaient autrefois , de méme que les chetti,
avec lesquels ils étaient alors confondus, & la division des chodtirer, connue sous le nom de main gauche ; ils sont passés, par
une espece d’adoption, dans la division de la main droite. Chetti, originairement altéré du sanskrit shréchthi (chef ou syndic
des marchands ), signifie simplement aujourd’hui marchand ; aussi dit-on velldficheiti , marchands de la caste des oelliajer. E. J.

(3) Les parias eux-mémes ont revétu du triple cordon le dieu protectenr de leur caste, né paria : voyez la feunille 1 de la
xx1° livraison de 1'Inde Frangaise. E. J.

(4) Les vaniteuses prétentions des castes inférieures an sujet du cordon sont pour les brahmanes un inépuisable sujet de
railleries ; le mépris que leur inspirent les ridicules efforts des autres castes pour se rapprocher d’eux ; se produit en phrases
proverbiales, presque toutes assez désobligeantes, telles que celles—ci : « Le cordon est yraiment un beau harnois pour un ine » ;
« qu'une corneille se lave trois fois par jour, elle ne deviendra jamais un héron» ; « cette vache est noire , essayez de la laver
dans le lait pour la blanchir » ; « autant vaut prendre la queue d'un chien et la frotter d’huile pour la redresser» , ete. E. J.
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pour se réhabiliter dans les deux premiers cas, il doit prendre un nouveau cordon avec toutes les
cérémonies de I'investiture.

CHAPITRE IV.
Koudoumbr.

Brahma , aprés avoir revétu les brahmanes du cordon , pour les désigner comme les dépositaires
des lois , institua le koudoumbi , pour leur conférer la plénitude du sacerdoce : ainsi, le cordon ex-
prime le caractére de docteurs, et le koudoumbi le caractére de sacrificateurs (1). Kartd consacra lui-
méme Brahma par la cérémonie du koudoumbi, lorsqu’il Iinstitua pontife supréme.

Le koudoumbi est une touffe de cheveux que les brahmanes laissent a la partie postérieure de leur
téte, qui est d’ailleurs enti¢rement rasée (2). Lorsqu’a I'ordination du brahmatchdri on lui confére le
koudoumbi, on le consacre par une onction ; lorsqu’on fait passer le brakmatchdri dans I'ordre sacer-
dotal , on consacre son koudoumb: par une nouvelle onction ; les paroles que le brahmane officiant
prononce a chacune de ces onctions en expriment distinctement U'intention. Les membres de la tribu
royale portent aussi le koudoumbi ; ils le prennent & trois ans, au moment ot on leur perce les oreilles.
Les vaichiyer et les choiitirer se laissent ordinairement croitre les cheveux, et les portent roulés sur
un coin de la téte. Il y en a cependant quelques-uns qui portent le koudoumbi; c’est un abus qu’ils
commettent sans trouver d’opposition; ils ne célébrent d’ailleurs aucune cérémonie a cette occasion.

I1 y a cette différence entre le koudoumbi des brahmanes et celui des kchatiriyer, que le koudoumbi
des brahmanes se confére en deux degrés, et imprime au brahmatchdri et au grihastha deux caractéres
distincts , qui les obligent a I'observation de deux régles différentes de I’ordre brahmanique , tandis
que le koudoumbi des princes se confére en une seule cérémonie, a I'dge de trois ans, et exprime
uniquement le devoir qui leur est imposé, d’étre les protecteursde lareligion (3). Une autre différence,
c’est que les cérémonies par lesquelles on confére le koudoumbi ne sont pas les mémes pour les kcha-
tiriyer que pour les brahmanes ; ainsi, dans le premier cas, le brahmane officiant n’enveloppe pas
le manche du rasoir de brins de tarpai ; cen’est pas ce brahmane qui marque la place du koudoumbi;
les brahmanes ne répandent pas sur le koudoumbi du riz mélé de safran (4) ; on ne célébre pas la céré-
monie des cing koudoumbi ; de plus, le brahmatchari et le grihastha ne peuvent jamais renoncer a
leur koudoumbi, tandis que les rois y ont souvent renoncé, et ont laissé croitre leurs cheveux.

Le brahmane peut perdre le koudoumbi comme le cordon, de trois maniéres : ou par accident, ou
avec intention, ou par violence. Il peut le perdre par accident dans le cas par exemple ot la mala-
die fait tomber les cheveux qui formaient le koudoumbi; il n’encourt alors aucun reproche. Il peut
perdre le koudoumbi avec intention , comme lorsque , par mépris, par colére ou par dépit, il se le
coupe ou se arrache; il tombe par le fait méme dans I'indignité du crime; il ne peut plus , dés ce
moment, remplir aucune fonction de son ministére ; lorsque les cheveux du koudoumb: ont cri de
nouveau, il doit se relever de son indignité, en célébrant de nouveau les cérémonies de cette consé-
cration spéciale. Le brahmane peut encore perdre le koudoumbi par violence, comme lorsqu’il lui est
arraché dans une rixe ou dans quelque circonstance semblable; il encourt par le fait méme I'indi-
gnité produite par le défaut de réputation , parce qu'il est dés lors atteint d’infamie publique ; il est
obligé , pour se relever de cette indignité, de se soumettre & une pénitence qui consiste i faire quel-
ques aumones , a jetiner pendant quelques jours, et a réciter certaines priéres en présence d’un
brahmane officiant qui représente Brahma , et de dix-neuf autres brahmanes.

(1) Yai des motifs de croire que ces distinctions sont dues uniquement 4 I'imagination de notre auteur ; le caractére de
védacid n’est pas distinct dans le brahmane de celui de yadji. Je pense qu'il y a dans ce chapitre et dans le suivant quelques
explications trop subtiles. L’auteur a été évidemment dominé dans ses recherches par des idées religieuses qui ne sont pas
celles de I'Inde : ainsi il attribue aux brahmanes un caractére sacerdotal ; leurs rapports présents avec les tribus de I'Inde mé-
ridionale peuvent certainement suggérer cette idée; mais des recherches un peu plus avancées que celles qu’a faites notre
auteur U'eussent convainen que tel n’est pas le caractére réel et primitif des brahmanes , qu'il leur est au contraire défendu
par les lois religieuses d’offrir le sacrifice pour les shoddra, et qu’en D'offrant pour les deux autres races qui jouissent du
bonheur d’une double naissance , ilsaccomplissent seulement un acte de protection envers des races qui leur sont inférieures en
mérite et en puissance. E. J.

(2) Jai conservé la prononciation vulgaire de ce mot, qui s'écrit régulierement koudoumi ; cCest le tchoddd ou tehaild
sanskrit. E. J,

(3) Le rapport établi entre le koudoumbi et les devoirs du kchatriya, me parait étre un de ceux qui ne reposent que sup
I'autorité de notre auteur. E. J.

(4) Au sacre des rois de la cdte de Malabar , on répand sur leur téte du froment mélé de poudre dor. E. J.
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CHAPITRE V.
Ordre des brahmatehdri.

Quelques jours avant 'ordination du brahmatchdri, on prépare une tente dans la cour de la mai-
son, avec le plus d’élégance possible; la veille du jour de la cérémonie, on envoie convier les brah-
manes. Le jour méme de I'ordination, dés le matin, on purifie toutes les places de la maison avec
de la fiente de vache délayée dans de I'eau, el on arrose toutes les murailles avec de I'urine de vache,
pour effacer toutes les souillures légales. Les brahmanes, avant de se rendre 3 la cérémonie , se
lavent le corps et prennent des cendres ou des terres blanche et jaune, chacun selon son usage.
Tous les brahmanes étant assemblés (les autres Malabars ne peuvent méme pas assister a cette
cérémonie) , on étend au milieu de la tente deux couches de riz, sur lesquelles on place deux pots
remplis d’eau et de feuilles de manguier; le brahmane officiant récite des oraisons sur cette eau , en
invoquant les rivieres sacrées; elle représente dés lors ces divinités, et a la vertu d’effacer les péchés;
le brahmane prend pour aspersoir des feuilles de manguier, et arrose de cette eau le brahmatchdrt
et tous les assistants. Ces feuilles de nﬁanguier, comme on I'a déja observé, représentent la déesse
Latchimi (1). Le brahmane officiant, tout en récitant des oraisons, enveloppe le manche’d’un rasoir
de brins de tarpai (cette herbe est consacrée a P achichter, fils de Brahma, le maitre des neuf pla-
nétes) (2); il coupe ensuite quelques meches de cheveux sur le devant, sur le derriére, aux deux céiés
et sur le sommet de la téte du brakmatchdri, en récitant a chaque fois des priéres. Il remet alors le
rasoir au barbier, qui rase la téte deenfant, en laissant cinq touffes ou koudoumbi aux cing places
marquées par le brahmane. Le premier de ces koudoumbi représente le ydtakarmam, le second le
ndmakarmam , deux signes de sa consécration au culte des dieux ; le troisiéme, le choldkarmam,
présage d'une heureuse fortune; le quatriéme est le signe de sa destination a I'étude des lois ; le cin-
qui¢me doit exprimer le nouveau caractére dont il va étre revétu (3). Cela fait, 'enfant va se laver Ia
téte et le corps, pour se purifier de la souillure qui lui a été imprimée par la main du barbier, et pour
éviter de rendre la cérémonie impure, en laissant tomber quelques poils sur les objets qui y servent.
1l revient ensuite s’asseoir & la méme place sous la tente. On allume alors un feu avec neuf especes
de bois consacrés aux neuf planétes ; ce feu est un sacrifice qui leur est offert, pour les prier d’ac-
corder 4 I'enfant I'intelligence de la philosophie et la connaissance des choses futures. Le brahmane
officiant qui représente Brahma distribue ces diverses espéces de bois a neuf autres brahmanes
chargés du soin d’entretenir le feu (4) ; le brahmane officiant y jette de temps en temps un peu de
beurre et quelques grains de riz, les offrant en sacrifice avec les formules de priéres ordinaires. Il
faut observer que le feu doit étre entretenu , nuit et jour, par des brahmanes, pendant tout le
temps de la consécration....

Il y a quelques brahmanes qui entretiennent aussi un feu perpétuel ; ils allument ce feu dans la
cérémonie ou ils recoivent le titre de docteursde la loi (5) ; un petit nombre seulement peul prétendre
a cet honneur, a cause des grandes dépenses dont il est 'occasion. Lorsqu’un brahmane désire se
faire recevoir docteur, il choisit en pleine campagne un emplacement commode, pour dresser une
tente spacieuse qui puisse contenir tous les assistants ; il prie ensuite cent brahmanes des plus savants
de venir ’examiner. Si les brahmanes pensent qu’il a fait preuve d’une capacité suffisante , ils I'au-
torisent a célébrer la cérémonie de son inauguration : il choisit vingt-cing ou trente de ces brah-

(1) Voyez , dans la premiére partie de ces extraits, le chapitre xvi1, p. 20.

(2) Ce passage présente une notion qui ne parait pas étre d’une parfaite exactitude. Vasichtha n’a aucun titre connu au
nom de maftre des planéles ; les dénominations de grahandyaka , grahapati , graharddja sont au contraire accordées , Soit au
soleil , soit & la planéte de Saturne. Je ne me rappelle d’ailleurs aucun texte qui fasse mention du kousha comme d’une herbe
consacrée & Fasichtha : les Tamouls auraient-ils joué sur les niots, et consacré le kousha & ce vénérable richi , parce qu’il
était U'déchdrya etle pourdhita des princes de la race de Kousha? E. J.

(3) Cette explication me parait encore douteuse ; le mysticisme qu’on y remarque n’est pas celui des brahmanes. S'il fallait
expliquer la cérémonie des cinq koudoumbz, j'aimerais mieux y voir ( et cette conjecture serait justifiée par la signification de
la pratique religieuse du panizchdgni ou des cing feux ), un symbole des quatre Pasou et &’ Aditya assistant & la consécration
du brahmatchdri. E. J.

(4) Voyez, dansla premiére partie de ces extraits , le chapitre xvir, p. 28.

(8) Je ne sais quelle est la dignité brahmanique que 'auteur veut désigner par ces mots; ce n’est sans doute pas celle de
gourou ou d’dtchdrya , puisqu’elle est conférée soit par le droit de la naissance, soit par 'élection ; les vafdika et les smdria
sont ainsi nommés a cause de leurs études spéciales , et ces noms sont moins des titres que les désignations de sectes particu-
lieres de brahmanes. La circonstance du feu accompagnant au biicher celui qui I’a entretenu pendant sa vie, parait désigner
des brahmanes sdgnika ; mais tous les grihastha devant entretenir trois feux, sont par cela méme nommés sdgnika , et cepen-
dant les cérémonies rapportées ici ne sont certainement pas celles de la consécration des grikastha. E. : b
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manes et les prie d’officier; ils préparent tous ensemble un bicher composé des espéces de bois
consacrés aux neuf planétes; ils allument du feu vierge, en frottant 'un contre I'autre deux mor-
ceaux d’arachou, et, avec ce feu, embrasent la pile de bois (1). On commande alors & un potier d’ap-
porter un chevreau sans taches : pour rendre le potier capable d’étre admis & cette cérémonie et
d’entendre lire les formules sacrées , les brahmanes récitent sur lui des oraisons qui ont la vertu de
le transformer. Ils répétent ensuite pendant trois jours a haute voix des priéres aux oreilles du che-
vreau ; puis le potier lui bouche toutes les issues par lesquelles il peut respirer, et le fait mourir en
lui serrant violemment les testicules (2). Pendant ce temps, les brahmanes adressent des priéres a
Brahma , déclarant que , s’ils privent cet animal de la vie , c’est seulement pour se conformer a la loi
religieuse , et qu’ils ne sont dés-lors coupables d’aucun meurtre. Le potier ouvre le ventre du che-
vreau et lui arrache le foie; les brahmanes le lavent d’abord dans du lait doux, puis ensuite dans
du beurre, I'exposent quelque temps au soleil, et le rdtissent devant le feu du sacrifice ; le brah-
mane recu docteur le coupe par petits morceaux , le méle dansun vase avec du beurre, et se servant
d’une feuille de manguier comme d’une cuillére , répand une partie de ce mélange dans le feu du
sacrifice ; ce qui en reste dans le vase, on le pétrit avec de la farine de froment, et on en forme une
espéce de pain, qu’on partage entre les brahmanes officiants ; chacun mange le morceau qu’il a recu.
Cette cérémonie terminée, le nouveau docteur donne aux brahmanes, pendant trois jours, des
festins splendides, bien que les trois jours précédents il les ait déja magnifiquement traités; le troi-
siéme jour, les assistants, quelquefois au nombre de plus de mille brahmanes, se retirent tous chez
eux. Le nouveau docteur prend du feu du biicher et emporte avec soin dans sa maison ; il est dés-
lors obligé de I’entretenir constamment, en y jetant trois fois par jour, savoir : le matin , & midi et le
soir, des diverses especes de bois consacrés aux neuf planétes (3); il peut, aux autres heures de la jour-
née, 'entretenir avec tout autre combustible. Il doit conserver ce feu pendant toute sa vie. Sice feu
venait par malheur a s’éteindre , il serait nécessaire de recommencer toutes les cérémonies décrites
plus haut, le sacrifice du chevreau excepté. Ces brahmanes docteurs ne mangent jamais chez les
autres brahmanes (4) ; aprés leur mort, on brile leurs restes avec le feu qu’ils ont entretenu pendant
leur vie.

Revenons a l'ordination du brahmatchdri. Le feu étant allumé, on célébre la cérémonie de I'im-
position du cordon yakiyopayidam. Le brahmane officiant, aprés avoir récité des oraisons sur le
cordon, pour le consacrer, fait approcher I'enfant , lui fait lever a la hauteur de son épaule gauche
la main gauche, les doigts étendus, lui fait abaisser a la hauteur de sa hanche droite , la main droite,
les doigts également étendus , lui passe le cordon aux deux pouces des mains, puis le lui met en tra-
vers sur le corps (5). Ce brahmane attache au cordon un morceau de peau de cerf qui ne doit en étre
séparé qu’au moment ou le brahmatchdri est investi du sacerdoce ; cette peau signifie,, suivant eux,
que I'enfant est le disciple de Brahma. Cela fait, le barbier coupe quatre des koudoumbi et laisse seu-
lement celui qui se trouve sur la partie postérieure de la téte. L’enfant va aussitot se laver la téte
et le corps , et revient prendre sa place ; le brahmane officiant et les autres répandent sur son kou-
doumbi chacun une poignée de riz mélé de safran , en récitant des priéres : le safran et le riz sont
offerts en sacrifice aux dieux. Ce n’est que dés ce moment que le brahmatehdri a le caractére néces-
saire pour €tudier les lois divines et pour observer la régle de BrahmA. L’effusion de riz que le brah-
mane représentant Brahmé et les brahmanes assistants font sur le koudoumb: du brahmatchdri est
réellement une onction ; cette cérémonie en effet signifie 'obéissance dévoude qu’il doil préter 4
Ia loi religieuse , et la fid€lité ahsolue qu’il doit lui garder. Une autre onction est I'imposition du
cordon sur les mains étendues, I'une élevée et 'autre abaissée : le cordon et les deux mains repré-

(1) Le feu dhavaniya ou feu des sacrifices doit étre allumé par la friction non interrompue de deux morceaux de hois , Pun
de shami ( espéce d'acacia), Vautre d’ashoatiha ; on atiribue a la séve du shamila propriété d’étre ignescente; la mythologie
explique cette croyance populaire par une légende dans laquelle la décence est peu respectée. E. J.

(2) Le potier bouche avec de V'argile toutes les issues par lesquelles peut s’échapper le souffle vital , afin que 'animal meure
pour ainsi dire plein de sa vie, et qu'ainsi le sacrifice offert soit ent/er; car cette condition est un des principaux mérites de
tout sacrifice. Quelquefois on tue le bouc en lui écrasant les testicules & coups de baton. E. J.

(3) Ces trois heures sont celles des sandhyd légaux ; c’est a ces heures que les brahmanes, quelle que soit leur secte, céle-
brent les cérémonies domestiques en 1’honneur des dieux. E. J.

(4) L’auteur aurait di indiquer le motif de cette réserve particuli¢re aux brahmanes désignés par lui sous le nom de
docteurs de la loi; je crois que ce motif est le devoir religieux de ne manger d’autres aliments que ceux qui ont été préparés
au moyen du feu consacré entretenu soit par eux-mémes , soit par des brahmanes du méme ordre. E. J.

(5) La théorie de cette cérémonie se trouve dans la Mdnacasamhitd ; le brahmatchdri , saivant cette autorité , se nomme

oupaciti au moment o il étend la main droite; prdtchindvfif an moment ot il étend la main gauche, et nifif lorsque le
cordon a été passé a son cou. E. J.
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sentent les trois véda, dont le dépét est confié aux brahmanes : on met enfin le cordon en sautoir
sur le corps du brahmatchdri, pour signifier sa parfaite soumission au joug de ces lois (x).

La cérémonie du koudoumbi étant terminée, le brahmane officiant récite des prieres et ceint les
reins de 'enfant d’un petit cordon nommé arainam , tressé avec des brins de I'herbe manji (2),
qui est consacrée & Brahm4 ; il lui met sur les parties un morceau de Loile dont un bout est fixé par
devant dans le cordon arainam , et autre, passé entre les cuisses, est fixé par derriere dans le
méme cordon ; c’est un signe de la chasteté inviolable que le brahmatchdri doit observer jusqu’a son
mariage. Le brahmane officiant lui met ensuite & la main droite un baton , au bout duquel est atta-
ché, en maniére de banderole , un morceau de toile semblable au premier , autre symbole du devoir
de chasteté ; ce biton, nommé tandam, est consacré par les priéres que le brahmane récite avant
de le donner 4 Penfant. Il lui met encore a la main gauche un petit pot rempli d’eau, nommé kaman-
dalam ; il consacre d’abord le vase, puis 'eau qui y est contenue (3). Ce brahmane et neuf autres
brahmanes vont prendre ensemble I'habit de brahmatchdri, le consacrent par des priéres, et en
revétent Penfant. Le brahmane officiant 'instruit de toutes les cérémonies que doit faire , deux fois
le jour, le brakmatchdri, savoir, le matin et le soir, et lui fait répéter toutes les prieres qui doivent
accompagner ces cérémonies. Cette instruction se répete pendant quatre jours, en présence des
mémes brahmanes. Le feu dont on a parlé plus haut doit étre entretenu aussi long-temps jour et
nuit. Le pére du nouveau brahmatchdri donne enfin un repas aux brahmanes. Le brahmatchdri, au
milieu du repas, vient, un plat & la main, leur demander 'auméne (4). Dés ce moment, il s’appelle
brahmatchdri , ¢’est-a-dire observateur de la régle de Brahmé.... La consécration du brahmatchdrt
et celle du grihastha durent chacune quatre jours; ce temps est nécessaire pour qu’ils soient par-
faitement instruits de leurs devoirs religieux.

CHAPITRE VL
Reégle et vétement des brahmatchdari.

L’ habit du brahmatchdri n’est autre chose qu’une toile de cinq coudées de longueur, qui lui ceint
les reins et qui retombe jusqu’aux genoux. Le brahmatchdri se couvre encore les épaules d'une toile
de cinq coudées de longueur, qui n’est point attachée, et dont les bouts viennent pendre par
devant; mais cette piece de toile ne fait point partie du vétement sacré; elle sert seulement a ga-
rantir celui qui la porte de I'exces de la chaleur ou du froid.

Le Z)rdhm_atchfim' est obligé, sous peine de grand péché, de se conformer a la régle smvante, que
Brahmé lui-méme a prescrite : il ne peut ni présider ni assister 4 aucune des cérémonies religieuses
qui ont un caractére public; il doit s’occuper exclusivement de I'étude des lois religieuses; il doit
demander 'auméne , et ne peut manger d’aucune chose qui ait été apprétée dans 'intérieur d’une
maison ; il doit coucher sur la terre, et ne faire usage ni de coussins ni de tapis; il ne peut manger
de bétel , ce qui est pour les Indiens une grande privation ; il ne peut s’oindre le corps d’aucune
substance odoriférante, telle que le sandal, etc.; il ne peut se laver la téte avec de I’huile, ce qui
est encore une grande privation; car rien ne contribue_ plus que cet usage a entretenir leur santé 5);
il ne peut se faire couper la barbe; il ne peut enfin avoir commerce avec aucune femme.

(1) Si ces explications sont généralement admises par les brahmanes de I'Inde méridionale, ce qui me parait fort douteux,
il est du moins constant qu’elles ne s’accordent pas avec V'esprit du brahmanisme primitif. La signification religieuse du
triple cordon a été exposée avec une grande justesse de yues par M. le baron d’Eckstein dans sa savante analyse de U'afta-
réydpanichad. E. J.

(2) Jai conservé dans ces deux mots 'orthographe du manuscrit original ; je suis néanmoins persuadé qu’il faut lire le
premier araindl. On a coutume de ceindre les reins des enfants , le jour méme de leur naissance, de petits cordons de fils
d’or ou d’argent ; on nomme ces ceintures araindl, lorsqu’elles sont portées par des enfants males, et araipattikai lorsqu’elles
le sont par des enfants de l'autre sexe; arai signifie milieu du corps, taille , ceinture. Plus tard les enfants males des trois races
doidja échangent la ceinture puérile contre la ceinture virile, qui est de fibres de moundja ou manji pour les brahmanes, de
fibres de modrod pour les kchatriya, et de shana on de chanvre pour les vaishya. Quant au morceau de toile fixé a la ceinture ,
on doit en mesurer exactement la largeur d'une mamelle & 'autre de 'enfant. E. J.

(3) On trouvera des détails précis sur le fandam et kamandalam dans le chapitre intitulé : Ordre des sannydsi. E. J.

(4) Cet usage n’est pas entiérement conforme a I'autorité de Manou; le brahmatchdri , suivant ce législateur, doit recevoir
les premiéres aumoénes des femmes de sa famille. Les kehatriya et les vaishya, dans V'dge qui répond proportionnellement a
celui du brahmatchdri, doivent aussi demander auméne ; mais les trois classes ne la sollicitent pas avec la méme formule;
le brahmane annonce d’abord son droit, en disant : « & moi donnez Vauméne » bkavati bhikchdm déhi; le kchatriya s'efface
et dit : donnez-moi 'aumobne » b?u'ckkdm bhayaii déhi; le vaishya plus humble dit seulement : « donnez Pauméne a moi »
bhikchdm déhi bhavati : ( Mdnavasamhitd , L. 11, shl. 49', comment. Mitdkchard, P. 1, p. 4 v° )BT

(5) L'huile pénétrant les pores et se répandant sur la surface de la peau, s’oppose 4 I’action immédiate d’une atmosphére
brilante ou & P'impression des vents pestilentiels; c’est peut-étre A cette propriété que Phuile doit un de ses plus anciens noms ,
celui de vdtaghna ou vitamghna ( littéralement qui tue le vent). E. J.
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Voici les cérémonies qu'il est obligé de pratiquer chaque jour : il se léve de grand matin, se rend
au bord de I'étang le plus proche, et s’y lave les parties en 'honneur du linga, en récitant plusieurs
prieres; il entre ensuite dans I'étang, et se lave la téte et le corps; puis il remonte sur le bord‘ de
I'étang, et répand un peu d’eau sur sa téte et autour de sa téte, pour écarter tous les mauvais esprits ;
il prend par trois fois un peu d’eau dans ses deux mains étendues et serrées I'une contre Iautre,
puis la verse lentement en ’honneur du soleil ; il prend trois fois de suite un peu d’eau dans le creux
de sa main droite , s’en jette une goutte dans la bouche et I'avale; il se saisit le nez avec les doigts,
retient son haleine pendant quelque temps, puis fait un signe avec la main, d'un il a lautre,
d’une épaule & 'autre, d’'un genou a 'autre, de la téte au ventre, et enfin de I'une a lautre épaule,
en sens inverse, tout comme on fait un signe de croix (1). Toutes ces cérémonies sont accompagnées

de priéres spéciales.
CHAPITRE VIL

Ordre des brahmanes.

A Page de douze ans, le brahmatchdri célébre la solemnité de son mariage, et entre dans I'ordre
des brahmanes grihastha. Les préparatifs sont les mémes pour cette cérémonie que pour I'ordina-
tion du brahmatchdri ; on y convie tous les brahmanes. Avant toutes choses, on fait un sacrifice au
dieu Brahm4 , pour lui demander la rémission des fautes que le brakhmatchdri peut avoir commises
contre la régle qui lui était imposée : ce sacrifice consiste dans une libation de beurre que le brah-
mane officiant répand dans le feu dont il a été parlé au sujet de I'ordination du brahmatchdri; il
accompagne cet acte religieux de priéres destinées a obtenir la rémission de ces péchés. Le brahmane
officiant détache alors la ceinture de many7 et le linge qui couvre les parties du brakmatchdéri; il sépare
la peau de cerf du cordon, puis il dte au brakmatchdri son ancien vétement. On apporte 'habit de
brahmane ; le brahmane officiant et les autres brahmanes le touchent tous ensemble et le consacrent
par la récitation de plusieurs oraisons; ils le teignent de safran en plusieurs endroits , et en revétent
ensuite le brahmatchdri. Le brahmane officiant lui confére une seconde fois le cordon, avec les
mémes cérémonies qu’'a la premiére investiture , mais avec des formules de priéres différentes; il
renouvelle aussi la cérémonie du koudoumbi (2), en récitant des priéres différentes de celles qui ont
été prononcdes sur le brahmatchdri ; il célebre ensuite les cérémonies ordinaires du mariage. Dés ce
moment, le brahmatchdri s’appelle grihastha; ce titre désigne un homme en possession d’offrir des
sacrifices a Brahmi et aux autres dieux (3).... La consécration des brahmanes est accompagnée de
plusieurs sacrifices dont les matériaux sont des fruits , du riz, et du beurre répandu en forme de liba-
tions. Ces sacrifices différent de ceux ou toutes les offrandes sont présentées et consacrées en une
seule fois ; elles le sont ici par parties et successivement ; aussi des brahmanes doivent-ils veiller, pen-
dant tout le temps que dure cette cérémonie, a offrir réguliérement les sacrifices et A entretenir le
feu dont il a déja été fait mention.

CHAPITRE VIII.

Régle et vétement des brahmanes.

3 : s : vt . - ] g
L’habit du brahmane consiste en une toile de neuf a dix coudées de longueur, dont il se ceint
les reins ; des deux bouts croisés par devant, il passe I'un entre ses cuisses et le fixe par derriére entre
la toile et la peau; il fixe Pautre par devant de la méme maniére. La loi défend , sous de trés-grandes

(1) L'intention de cette cérémonie est de recueillir le prdna ou le soufile vital , et de le faire circuler dans toutes les parties
du corps. E. J.

(2) Le tchodddkarma ou cérémonie de la tonsure brahmanique se célebre : 1° le cent cinquieme jour de la naissance sui-
vant notre auteur, dans le cours des trois premiéres années suivant les textes de lois; 2° la septiéme année, a Uordination de
brahmatchdri ; 3° la douziéme année, a V'ordination de grihastha » cette cérémonie se renouvelle une derniére fois sous le nom
de késhdnta, la seizitme année depuis la naissance du brahmane, c’est-a-dire a Page ot est déclaré déchu des droits de sa
race le brahmane qui n’a pas encore accompli les cérémonies de Poupanayana ou initiation. E. J.

(3) Cette traduction , ainsi que quelques autres , estfort inexacte : grikastha signifie littéralement maitre de maison, chef de
famille ; le grihastha a d’ailleurs , comme le dit notre auteur, le caractére nécessaire pour offrir le sacrifice ; il est le matire
des sacrifices de sa propre famille, ainsi que de celles des kehatriya et des vaéshya qui, le priant de sacrifier en leur nom de—.
viennent pour ainsi dire ses clients. J'observerai au sujet de grihastha , que griha ( maison ) parait avoir eu dans le no;d el
dans I'ouest de I'Inde , le sensde oille ; ainsi la capitale du Magadha , dans les temps anciens, était Ridjagrika ou Rddjagraha
(la ville royale) ; c’est ce mot qui, sous la forme de gerk, termine les noms d’un si grand nombre de villes du Radjasthdna
et d’autres provinces de I'Inde dans lesquelles a prévalu la domination de la race guerriere. E. J,
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peines , & toute personne qui n’est ni brahmane ni brahmatchari, de porter les vétements de ces
deux ordres , parce qu’ils sont des insignes spéciaux et consacrés; aussi aucun Malabar, quelle que
soit sa caste , ne porte-t-il des vétementsde cette forme. Les brahmatchdri et les brahmanes n’envoient
jamais leurs vétements sacrés aux blanchisseurs, de peur de les profaner; ils les lavent eux-mémes
dans I’eau pure, sans aucun mélange de savon (1) ou d’autre substance détersive; aussi ces vétements
prennent-ils une teinte jaunatre qui ne compromet point d’ailleurs leur sainteté. Quelques brah-
manes recouvrent I’habit de I'ordre d’'un surtout de toile ; ce surtout peut étre envoyé sans scru-
pule aux blanchisseurs, parce qu’il n’est pas considéré comme insigne brahmanique; ceux qui ne
portent point ce surtout se couvrent les épaules d’'une grande piece de toile non fixée, qui n’appar-
tient pas d’ailleurs au vétement sacré. Un brahmane ne peut exercer aucune fonction de son minis-
tére sans étre revétu de I'habit de ordre.

Le brahmane doit pratiquer chaque jour la régle suivante : il se léve de grand matin, pour faire
les mémes cérémonies que celles auxquellesest obligé le brahmatchdri ; il retourne ensuite a sa maison ,
lave deux ou trois idoles, les place sur une piéce de soie étendue par terre, les pare des fleurs qui
leur sont consacrées (car Loutes les fleurs ne sont pas propres a toutes les idoles) , et leur met du
tirounirou ou des terres jaune et blanche, suivant ses habitudes religieuses : toutes ces cérémonies
sont accompagnées de pricres. Vient alors I'heure du repas; aprés avoir diné, il se lave les pieds,
les mains et la bouche, puis dit quelques priéres; s’il est pauvre, il va demander 'aumdéne dans les
maisons qu’il est habitué de visiter ; car chaque brahmane a quelques familles qui le secourent, ou,
si lon veut, quelques disciples auxquels il annonce les fétes religieuses, le temps propice pour le
mariage ou pour toute autre affaire, et enfin les bons et les mauvais présages. Vers quatre heures,
il fait les mémes cérémonies que le matin, récite ensuite quelques priéres (2), répéte en lui-méme
les véda ou les enseigne a ses €leves. A I'heure du souper, il fait les mémes cérémonies qu’a midi (3);
apres avoir pris son repas , il prie quelque temps et va se coucher.

Les brahmanes ne peuvent boire aucune liqueur enivrante ; ils ne peuvent manger ni raves ni
ognons, ni ail (4); la chair des animaux leur est aussi défendue. Cette prohibition s’étend méme aux
ceufs, parce qu’ils contiennent des germes de vie. Ils s’abstiennent de la chair des animaux, parce
qu’ils croient a la transmigration des 4mes ; ilsne mangent ni ail ni ognons parce qu’ils regardent ces
légumes comme des divinités (5). Quant au vin, a ’eau-de-vie et aux autres liqueurs, ils s’en privent
par abstinence ; peut-étre aussi parce que ces liqueurs ont été préparées dans les chaudiéres de gens
qui ne sont pas de leur caste.....

I1y a dans I'Inde plusieurs milliers de brahmanes ; tous ne sont pas attachés aux pagodes publi-
ques (6) , mais tous remplissent les fonctions sacerdotales dans les pagodes de Brahm4 , c’est-a-dire
dans leurs propres maisons; car ce dieu n’a plus d’autre temple. Les brahmanes sont considérds
non'seulement comme les prétres de Brahmé , mais encore comme Brahma lui-méme, c’est-a-dire

(1) Voyez, dans la premiére partie de ces extraits, le chapitre intitulé : Superstitions relatives auz régles des Sfemmes.

(2) Cette récitation , nommée djapa , se fait a voix basse et comme en murmurant. Les formules précatoires usitées dans
les trois savana sont le célebre monosyllabe dm , les trois grandes exclamations ou eydhriti, et Uinvocation gdyatri, nommée
dans les textes religieux la mére du brahmane. Le monosyllabe dm , dont la signification réelle, aujourd’hui ignorée des brah-
manes , a été si ingénieusement retrouvée par M. F. Windischmann , résume pour ainsi dirve I'histoire de I'Inde et celle de
la religion brahmanique. Cest d’abord Vexpression simple et sublime en méme temps d'un sentiment d’admiration reli-
gieuse, la forme primitive de I'adoration ; c’est plus tard un mot mystérieux dans les éléments duquel les philosophes in-
diens trouvent le symbole des grands principes cosmogoniques et psychologiques ; puis dans le moyen Age de I'Inde, c'est un
mot consacré,, quin’est plus compris, qu’on n’essaie plus de comprendre, mais qu'on répéte sans cesse , parce qu’il doit donner
le salut. Jai vu récemment les armoiries d’un officier général anglais qui a long-temps servi dans I'Inde ; la couronne de ces
armoiries est surmontée de deux épées croisées, entre lesquelles est tracé le mot dm : cest encore I'Inde, VInde moderne
placée sous 'épée de la conquéte; dm, cest toute I'Inde. E. J.

(3) Ces cérémonies doivent étre célébrées aux trois sandhyd ou heures de la méditation, cest-A-dire aux deux crépuscules
et & Pheure de midi : ce sontles trois savana ou sacrifices journaliers dont parle Manou, L. vi, shl. 24. E. J.

(4) Alaliste de ces légumes défendus, il faut ajouter la beringelha ou brinzelle ( solanum melongena ), nommée en tamoul
katirikdy. E. J.

(6) L'auteur fait en cet endroit un de ces rapprochements qui se présentent d’abord 4 tous les esprifs, parce qu'ils sont
plus spécieux que solides ; il rappelle que I'Egypte rendait un culte aux plantes ici désignées, et conjecture que les brahmanes
ont emprunté ce culte aux hiérophantes ; une opinion semblable a été récemment produite, mais avec beaucoup plus de
réserve, dans un savant ouvrage swr la religion et les meeurs de I'Inde ancienne, Je crois que ce rapprochement et quel-
ques autres de ce genre prouyent moins qu’on ne le pense, et souvent méme prouvent tout autre chose que ce que Pon avait
intention de prouver. E. J.

(6) La division la plus générale des brahmanes dans les diverses parties de I'Inde, est celle qui les distingue en vafdya
( occupés de Pétude des véda ) et en ladkika ( occupés d’affaires mondaines). E. J.
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comme des dieux (1); toutes leurs paroles sont pour les Malabars autant d’ordres... Les brahmanes ne
mangent jamais en présence des Malabars; s'ils apprenaient méme que ceux-ci eussent jeté les yeux
sur leurs vases, ilsles briseraient aussitét pour éviter 'influence du mauvais regard (). Les brahmanes
ne permettent pas que les Malabars préparent leurs repas, ni méme qu’ils entrent dans leurs mai-
sons devenues les pagodes de Brahmd ; s’ils mangeaient des choses apprétées par les Malabars , ils
deviendraient impurs ; les Malabars, au contraire , tiennent & ’honneur de manger des choses appré-
tées par la main des brahmanes.

CHAPITRE IX,

Irrégularités.

Qu’un individu né dans la caste brahmanique soit boiteux ou bossu, qu’il ait les yeux chassieux
ou voilés par une taie, qu’il soit mutilé d'un bras, d'une jambe, d’'une oreille, de quelques doigts
des pieds ou des mains, qu’il soit camus, qu’il a1t les narines obstruées, qu’il soit affecté de la gale,
de la gratelle, qu’il ait la peau couverte de taches blanchitres, ou qu’il souffre de quelque hernie ,
aucun de ces défauts corporels ne I'empéche de recevoir les ordres de brahmatchdri et de grihastha ;
mais aussi long-temps qu’il en est affecté, il demeure inhabile & exercer les fonctions de son ordre
dans toutes les cérémonies publiques de la religion ; il peut seulement célébrer les cérémonies et
les sacrifices que les brahmanes ont coutume de faire dans I'intérieur de leurs maisons.

Ils reconnaissent une irrégularité qui provient d’une inclination naturelle 4 la violence. S’il arrive
qu'un brahmane en tue un autre sans préméditation , tous les brahmanes s’assemblent et le con-
damnent & de rudes pénitences , comme de se baigner dans toutes les riviéres sacrées et de leur offrir
des sacrifices ; ils lui indiquent méme les priéres et les aumdnes qu’il doit faire : jusqu’a ce que le
coupable ait été complétement purifié par cette expiation, qui dure une ou deux années, il est
incapable d’exercer son ministére dans les pagodes. Mais si un brahmane en tue un autre de dessein
prémédité , tous les brahmanes s’assemblent et tiennent conseil pour en faire justice; ils lui coupent
d’abord le koudoumbi et lui enlévent le cordon, ce qui est une véritable dégradation. Ils le placent
ensuite sur un Ane, le visage tourné vers la queue de 'animal, et le chassent de leurs terres (3).

CHAPITRE X.
Jésuites brahmatchdri et brahmanes.

Tout homme qui porte ’habit de brahmane, le cordon yakiyopayidam et le koudoumbi, doit étre
considéré comme appartenant a Pordre de Brahmé, comme Brahmé lui-méme : or les PP. Jésuites
qui font mission parmi les Malabars portent I'habit de brahmane, le cordon yakiyopavidam et le
koudoumbi. Nous avons déja dit que le cordon yakiyopavidam et le koudoumbi sont consacrés dansl’ordre
de Brahma, que I'habit est le signe extérieur de cet ordre , que les brahmanes ont le titre de Brahma
et sont traités comme des dieux. On peut voir a ce sujet J. de Britto ( Da vida di Bruhma , chap. I)...
Cette adoption des insignes brahmaniques par les PP. Jésuites est une chose vue et sue de tout le
monde , qui ne souffre aucun doute. Dés que les PP. Jésuites sont venus travailler & la conversion
des Malabars, plusieurs d’entr’eux se sont travestis en brahmanes; ils se mettaient au front des
cendres de fiente de vache et du tirounirou ; ils portaient 'habit, le cordon et le koudoumbi des brah-
manes, et se conformaient aux usages et coutumes de cette caste (4) : plusieurs vivent encore de cette
maniére. Le P. Roberto di Nobili (5) était travesti en brahmatchdri ; il en portait I'habit , le cordon

(1) Le nom des brahmanes ( érahmd ) n’est pas différent de celui de Brahini lui-méme. Un de leurs titres honorifiques est
celui de déva on dieu ; ce mot entre quelquefois dans la composition des noms des kehatriya , losque la premiére partie de
ces noms désigne quelque divinité ; mais il indique alors le culte particulier que ces kchatriya vendent aux dieux dont ils
empruntent le nom ; ainsi Ndrdyanadéva etc. E. J.

(2) Voyez, dans la premiére partie de ces extraits, le chapite intitulé : Explication des cérémonies du mariage des Mala-
bars gentils.

(3) Il est fait souvent mention dans les livres sanskrits de cette inclination naturelle a la violence, sous le nom de himsd.
Quant au chitiment infligé au brahmane meurtrier d’un brahmane , voyez, dans la suite de ces extraits, le chapitre intitulé -
Origine du linga. E. J.

(4) Voyez, dans la suite de ces extraits, les chapitres intitulés : Ordre des sannydst : Signes dont les Malabars se marquent
au fmnt etc.

(5) Le P. Roberto di Nobili ou de Nobilibus, I'un des membres les plus distingués de son ordre,, peut étre considére
comme le fondateur de la missiof du Malabar ; il s’est illusteé par la composition d’'un poéme sanskrit qui est aujourd’hui
cité dans le Malabar comme texte de langue, et dont une traduction , publiée sous le faux titre d’'Ezourvedam

: : o e Sl , @ entraine
Voltaire dans une singuliére méprise littéraire. E, J,
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brisé ; on distribue ces cocos a Lous les assistants (1). Persofme -ne [.)e:.lt pl‘em‘er .la mort du sannydsi
on ne se purifie point au retour de ses funérailles; ce s:?ralt faire m‘!ure.a lz{ sainteté de son carac-
tére. Les sannydsi ne renaissent point apres leur mort ; ils vont aussitot jouir d’une gloire éternelle
dans le satiyalogam , le ciel de la perfection.

1l est évident que le kamandalam, le tandam et habit de brahmane sannydsi sont les insignes
d’un ordre particulier; personne ne peut porter ces insignes s’il n’est réellement sannydsi; il y a,
parmi les Malabars , un grand nombre de gens de toute caste qui se disent pénitents, et qui portent
des vétements jaunes (2) ; mais ces vetements sont différents de ceux des sannydsi; ces gens ne portent
d’ailleurs ni le kamandalam ni le tandam, ne prennent pas le méme titre que les sannydsi, et n’ob-
servent aucune de leurs regles. Si un brahmane sannydsi rejetait le vétement de son ordre par
mépris , ou bien s'il cessait de porter quelques-uns des autres insignes de cet ordre, il serait consi-
déré par les brahmanes et par les sannydsi comme un homme qui a abjuré sa religion ; il serait inu-
tile , alors méme qu’il ne serait pas impossible , de prétendre que ces insignes n’ont pas €té institués
par la loi religieuse ; il suffit en effet qu’ils le soient par un usage depuis assez long-temps recu ,
pour qu’on considére comme apostats les sannydsi qui ont déposé ces insignes.

Les PP. Jésuites missionnaires, observant que les brahmanes les plus respectés étaient les sannydst
et désirant entourer leurs personnes de plus de considération, ont feint de passer de I'ordre des
brahmanes dans celui des sannyds?, ont revétu ’habit de sanrydsi et porté le kamandalam et le tan-
dam. 1ls se lavent le corps régulierement trois fois par jour, le matin, & midi et le soir, et se
frottent chaque fois de cendres de fiente de vache ; ils se lavent encore et se frottent de ces cendres
au moment de dire la messe; ils se lavent avec I'eau contenue dans leur kamandalam , les parties
honteuses, & certaines heures du jour; ils n’entrent jamais dans les maisons ni méme dans le quartier
des parias (3), quel que soit le devoir religieux qui les y appelle; ils n’assistent jamais a d’autres funé-
railles que celles des brahmanes sannydsi, ils ne s’asseyent et ne se couchent que sur des peaux
de tigre (4). Ce ne sont pas les seules restrictions que leur impose cette qualité de brahmanes
sannydsi; ils ne prennent jamais leurs repas en présence d’individus des trois derniéres castes,
moins encore avec eugs ils ne mangent ostensiblement de la chair d’aucun animal ; ils évitent méme
de toucher les vaseslﬂxs lesquels on a cuit de la yiande ou du poisson. Le P. J. de Britto assure en
effet que , dans P'opinion des Malabars, il n’est pas de plus grand péché pour un sannydst, que celui
de manger des choses qui ont eu vie. Lorsque les PP. sannydsi célébrent la messe , ils étendent sur le
marche-pied de I'autel une grande peau de tigre (5); mais ils ne placent point de croix sur cet autel
décoré seulement de I'image de la vierge. Ils portent méme plus loin leur sollicitude ; si le linge et
les ornements sacerdotaux des nouveaux missionnaires sont marqués de quelque croix, ils la font
aussitot disparaitre (6).....

Tous les Malabars savent qu'un brahmane est un prétre de Brahmi, et quun brahmane qui
passe dans Pordre des brahmanes pénitents prend le nom de sannydsi. Les brahmanes gentils croient

(1) L'usage d’ensevelir les corps des saints pénitents est un des plus anciens de I'Inde ; on le trouve indigué dans plusieurs
traités de jurisprudence , entr’autres dans la Mitdkehard (P. 1. f. 41 v° ), et dans un passage du code de I'ancien législateur
Shdonaka , qui a été cité par M. Stenzler ( Raghouoamsha ) ; les deux derniers vers de ce passage doivent étre traduits ainsi :
« Que I'on dépose dans la fosse le corps du pénitent (bhikchou ) en pronongant dm ! ablution , sépulture, toutes les cérémonies ,
» qu'on les accomplisse en répétant dm ! » Quant a I'usage de briser la téte du mort & coups de noix de coco , il appartient
évidemment en propre au sud de I'Inde; il a peut-étre été institué dans Vintention d’ouvrir i Vdtman qui abandonne le
corps, les voies supérieures par lesquelles il s’y est introduit. E. J.

(2) L'auteur désigne ainsi les panddram ou andi , qui portent aussi des vétements de couleur d’ocre. Je pense que cette
couleur a été choisie par les instituteurs religieux de I'Inde comme celle qui , par son éclat, approche le plus de la couleur
de Uor, le symbole d'une parfaite pureté. E. J.

(3) Ces faubourgs, toujours situés a une distance respectueuse des villes , sont nommés en tamoul paraitchéri ; on trouve

souvent de grands tas d’os disposés aux environs de ces habitations, pour avertir le bralmane ou le shoddra de se détourner
et de ne pas fouler plus long-temps un sol impur. E. J.

(4) On lit dans la notice sur le célebre P. Beschi ( Viramahdmount ) rédigée par M. Babington d’aprés des documents ovi-
ginaux : « Pour se conformer aux meeurs indiennes , il renonca a I'nsage de la nourriture animale, et chargea des brahmanes
» de préparer ses repas. Il adopta le vétement de pénitent , et s’entoura dans ses visites pastorales de I'éclat et du faste qui
» accompagnent ordinairement le voyage d’un gourou indien. » E. J.

(5) On a déja observé que les peaux de cerf et de tigre sont aussi pures que les peaux d’auntres animaux sont immondes ;
on explique vulgairement cette exception par la légende qui représente Roudra triomphant du cerf et du tigre lancés contre
lui par les pénitents dont il avait séduit les femmes. E. J.

7 " o ; = & . -
(6) Lauteur méle ici & des réflexions prolixes deux citations textuelles de Pouyrage du P, J. de Britto , déja cité plus haut ;

ces réflexions sont terminées par cette phrase : « Il est certain que les brahmanes et les Malabars entendent par brahmane
4 L v
sahnydsi romain tout autre chose que religioso letrado de Roma. » B. J.
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que les PP. brahmanes sont de la méme caste qu'eux; sinon , ils ne leur permettraient pas d’entrer
dans leurs maisons; ils croient encore que les PP. brahmanes sannydsi sont des prétres de Brahmé
passés dans I'ordre des pénitents de BrahmA ; sinon , ils ne leur accorderaient pas le titre de sannydst,
et ne voudraient entretenir aucun rapport avee eux. Ils pensent que la religion de Brahmé est flo-
rissante & Rome, que les brahmanes de Rome exercent comme cux le sacerdoce de Brahma. Aussi
les PP. pratiquent-ils les mémes cérémonies que les sannydst, pour mieux leur persuader qu’ils
appartiennent au méme ordre qu’eux , et que s’ils différent avec eux sur quelques points, la cause en
est qu’ils ont conservé plus fidélement Pancienne discipline. Ils font encore beaucoup d’équivoques,
pour ne pas avouer que Rome est située en Europe (1), et qu’eux-mémes sont Européens; car si ce
fait venait & la connaissance des brahmanes, tout serait perdu. Le P. Martin, Jésuite, le dit ex-

pressément dans sa lettre au P. de Villette (30 janvier 1699) (2)....

Lorsque les PP. sannyasi font un voyage & quelques lieues de leur madam (3), ils montent en pa-
lanquin ou & cheval ; quand ils vont se promener 4 peu de distance , ils portent des pantoufles ou des
socques et les laissent & la porte de leur madam, lorsqu’ils y rentrent. A Texception de quelques
visites qu’ils rendent a des personnes de haute caste, ils se tiennent toujours dans ce madam et ne
font de mission que par Ientremise de leurs catéchistes , qui leur aménent des gens & convertir ; ils
agissent ainsi, disent-ils, par un sentiment de dignité, et avec l'intention de faire concevoir une
haute idée de notre religion. Que le peuple en effet vienne vénérer les sannydsi dans leur madam et
les supplier de Pinstruire des vérités qu’ils possédent, les sannydst (et par suite leur religion) n’en
sont-ils pas plus honorés, que §’ils allaient précher en public et compromettre au milieu de la foule
leur caractére et leur dignité de sannydsi?

CHAPITRE XIIIL

Gourouw ou directeur de conscience.

Le gourou est le directeur et le pere spirituel (4). C’est encore Brahmi qui a institué cette autorité
veligieuse. Le vdnaprastha ou le brahmane qui veut se faire recevoir sannydsi choisit un sannydsi
entre tous , pour recevoir de ses mains I'habit de ordre ; il le reconnait par cet acte méme pour
son gourou. 11 y a d’ailleurs un gourow général des sannydst qui est le chef supréme de I'ordre ; mais,
soit relichement de Pancienne discipline , soit quelqu’autre motif, les sannydsi ne le consultent
point , si ce nest ceux quise trouvent auprés de lui et qui le reconnaissent pour leur gourou parti-
culier. Il ne parait pas d’ailleurs qu’il s’occupe de donner des ordres, de faire des admonitions, ni
de visiter les membres de I'ordre; il réside constamment dans le méme lieu. Cette dignité est con-
férée A celui des sannyds? réputé le plus savant et le plus vertueux ; les sannydsi célebrent de grandes
cérémonies A P'installation de leur général, et lui accordent beaucoup de respect (5).

(1) Cette difficnlté ne devait étre que trés-légére pour ceux & qui la lecture des Pourdnas et des grands poémes avait appris
qu'un district du Ridjasthdna porte le nom sanskrit de Roumd. Ils devaient craindre néanmoins que ces citations classiques
ne rappelassent 4 la mémoire des brahmanes un passage du edriika de Koumdrila, dans lequel le Radmaka ( probablement
le grec ) est compris au nombre des langues des mletchichha ou barbares. E. J.

(2) Jai omis les termes mémes de cette lettre rapportés par notre auteur, ce passage ne présentant aucun intérét. E. J,

(3) On trouvera dans le chapitre suivant des renscignements particuliers sur les madam. E. J.

(4) Sonuerat prétend que le mot déchdrya n’est pas un synonyme exact de gourou, que les dichdrya sont les chefs religienx
des sectateurs de Vichnou , et que les gourou au contraire sont les directeurs spirituels des shaivites. Cette distinction ne me
parait pas exister en réalité : Manou, cette autorité si respectée , reconnait, il est vrai, une différence entre ces deux titres,
dont le premier appartient, suivant lui, & Vinstituteur religieux qui dirige les cérémonies de P'initiation , et le second au
pere qui accomplit toutes les cérémonies purificatoires antérieures a V'oupanayana; mais il est évident que ces définitions, étran-
géres a la question présente, se rapportent a un état antérieur des institutions brahmaniques. Pour apprécier la distinction de
Sonnerat, il suffit de se vappeler que le titre d’déchdrya est devenu presque inséparable du nom de Shankara, le célébre
fondateur de la secte shaivite des smérta, et que Rdmdnoudja, connu par son zéle pour le vechnavisme, donna le nom de
gourou en méme temps que celui d’dfehdrya aux chefs des matha ou siéges spirituels qu’il institua. Les pdntchdla ou les cing
classes d’artisans , et en particulier les Zafcher, ont essayé plus d’une fois de s’arroger le titre honorable d’dchdri (dtchdrya) ;
mais I'énergique opposition des brahmanes et la sévérité des princes les ont jusqu’a ce moment empéchés d’accomplir cet
acte d’usurpation, E. J.

(5) L’assertion de I'auteur me parait manquer d’exactitude ou peut-étre seulement de préeision dans Vexpression. 11 est
invraisemblable que les sannydst de toutes les parties de I'Inde se soient jamais assemblés pour procéder a I'dlection d’un
gourou supréme fle U'ordre ; une pareille convocation et été impossible ou illusoire; il n’est fait d’ailleurs mention dans
aucun texte ancien et Cl?n.m:l d’une pareille dignité. Il est probable qu’elle n’était conférée que par les sannyds? du Dravida
et des autres parties méridionales de 'Inde, et que 'autorité de celui qui en était revétu ne s’étendait pas au-deld de ces
provinces , séparées de I'Inde supéricure par la différence des meewrs et des dialectes. L'institution de cette dignité ecclésias-
tique doit sans doute avoir été préparée par les habitudes de vie réguliere que les sannydst avaient prises dans leurs matha
ou conyenticules; la hiérarchie a été une nécessité de la discipline. E. J.
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Les brahmanes sont tous également revétus du caractére sacerdotal , et ne forment qu’une seule

caste ; mais ils se partagent en plusieurs sectes, suivant le culte particulier qu’ils adressent a tel ou

tel dieu; il y a des sectes de cet ordre dans lesquelles chacun prend pour gourou son propre pére ,
et, & défaut de pére, son plus proche parent (r);ilyena d’autres, celle par exemple des brahmanes
qui portent le tiroundmam , qui ne reconnaissent d’autre gourow qu'un chef général de la secte.
Cette dignité est héréditaire dans sa famille; il fait des admonitions , donne des ordres , informe sur
la conduite de ses disciples, leur adresse des censures, et leur impose des pénitences; les brahmanes
et les Malabars qui portent le tiroundmam lui doivent obéissance. Les Malabars qui portent le Znga
ont dans chaque ville un gourou particulier ; cette dignité est conférée a ceux qui se distinguent le
plus par leur science et par leur piété (2). Les autres Malabars reconnaissent pour gourou les brah-
manes qu’ils ont priés de venir leur annoncer les fétes , les instants propices pour célébrer le mariage ,
les jours bons et mauvais, ainsi que d’autres observations astrologiques. Les gourou, a quelque
caste qu’ils appartiennent , sont considérés comme des étres divins; on ajoute une foi entiére a tout
ce qu’ils disent.

Les gourou des sannydst, des sectateurs du tiroundmam et des sectateurs du linga ne s’occupent
que des choses spirituelles; ils étudient sans cesse les lois religieuses, pour mieux diriger leurs disci-
ples (3). Les gourou qui ne sont point brahmanes n’ont cependant le droit ni de lire ni d’entendre lire
les wéda; il leur est seulement permis de lire les livres qui en contiennent la substance; ils y ajoutent
leurs propres réflexions. Ni les brahmanes ni les individus des autres castes ne peuvent exercer I'au-
torité de gourou sans avoir été élus; les brahmanes qui n’ont point le titre de gourou , peuvent bien
assembler le peuple et Iinstruire des lois religieuses , mais il n’appartient qu’an gourou de diriger
les consciences (4). Leurs disciples doivent venir leur confier les inquiétudes qui les sollicitent , les
consulter sur leurs dissensions et leurs afflictions domestiques, leur faire connaitre leurs songes,
leurs visions , les augures extraordinaires et les prodiges. Les gourou les consolent et leur donnent
des avis pour régler leur conduite en toute circonstance. Quant aux habitudes vicieuses et aux
crimes, tels que Padultére, le vol, le libertinage, les disciples ne les déclarent point au gourou
car ils ont & leur disposition beaucoup d’autres moyens d’effacer tous ces péchés : ces moyens sont
les onctions, corporelles avec des cendres de fiente de vache ou avec des terres jaune et blanche,
les purifications religieuses , le routiratcham , etc.; or comme, dans leur opinion, ils ne commettent
pas autant de péchés qu’ils emploient de soins A s’en purifier, ils prétendent qu’apreés tout les dieux
leur sont encore redevables (5).

Les gourou des sectateurs du tiroundmam et du linga jouissent de bénéfices considérables; ils de-
meurent ordinairement hors des villes, dans des couvents qu’on appelle madam (6) , ot ils célebrent
les cérémonies religieuses en particulier ; aussi n’assistent-ils jamais aux cérémonies des pagodes
publiques. Rien n’est plus élégant que ces madam ; presque tous ont pour couverture de grandes
pierres de taille couchées en travers sur les murailles ; les colonnes de ces couvents sont aussi de
pierre de taille, souvent d’un seul morceau, et couvertes de figures de divinités et d’animaux
sculptées avec soin. On donne I’hospitalité dans ces madam , pour deux ou trois jours, a tous les
voyageurs; chaque caste y a son quartier séparé. Tous les gourou ne sont pas brahmanes ; les basses

(1) Cet usage est conforme au précepte 1égal de Manou ; les brahmanes qui U'observent, sont probablement ceux qui ont
conservé avee le plus de soin la pureté de leur race et le dépdt de leurs antiques traditions. C'est un éloge qu’on ne peut
au contraire accorder aux brahmanes shrivaichnava, qui se signent du ziroundmam. E. J.

(2) Voyez, dans la suite de ces extraits, le chapitre intitulé : Secte du linga.

(3) On doit & plusieurs gourou de ces sectes, et en particulier aux réformateurs du shaivisme et du vechnavisme Shanka-
rdtchérya et Rdmdnoudja, un grand nombre dé traités philosophiques et religieux, E, J.

(4) Tl est permis en fait & un brahmane de renoncer au patronage religieux de son gowrou et de se charger lui-méme de
sa propre direction et de celle des autres ; mais c’est en principe une rebellion qui doit, comme toutes les autres , étre jus-
tifide par le ‘succds : celui que son courage et ses forces abandonnent dans une pareille entreprise, ne trouve plus un seul
gourou qui consente A le recevoir au nombre de ses disciples. E. J.

(5) Clest 1a le véritable caractére de la religion indienne des temps modernes ; c'est cette dévotion qui, confiante en 'in-
telligence supérieure du gourou, s'attache avec obstination aux pratiques extérieures dont elle ne saisit pas Uesprit, et-qui 5
demandant le prix de son ztle , prétend obtenir tout des dieux, parce qu’elle ne leur refuse rien. E. J.

(6) En sanskrit matha ; on pourrait traduire ce mot par couvent. Les plus anciens et les plus célébres sont ceux des shaivites ;
nous savons avec certitude qu’au commencement du septieme siecle de notre ére , les sectateurs du Zinge vivaient déja en
communauté dans les parties méridionales et occidentales de I'Inde. Ce ne sont certainement pas les dshrama de Vantiquité
bralmanique qui ont fourni le modéle des matha actuels; ce sont bien plutét les couvents bouddhiques avec leur hiérarchic
et leurs régles monastiques : U'époque a laquelle les drama ou lieux d’assemblée religiense des bouddhistes furent transformés
en véritahl}&js linoxmstéres , parait étre celle de la réforme que Yashathéra introduisit dans le célebre drama de M.ah&mmn A
Vaishdli. E. J.
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castes peuvent prétendre a cette dignité, sans avoir d’ailleurs un caractére sacerdotal; il est facile
de juger que cette direction des esprits est souvent dépourvue d’élévation et d’intelligence (1)....

CHAPITRE XIV.
Origine du linga.

Un jour que la déesse Pdryati considérait fixement Brahmi et Roudra son époux, elle les trouva
si parfaitement semblables I'un a 'autre,, qu’elle se méprit ensuite en accordant a Brahma ce qu’elle
ne devait qu’d son mari. Roudra , naturellement porté a la jalousie, ne put souffrir I'infidélité de sa
femme ; il tourna toute sa rage contre Brahmé et lui arracha une téte. Il en fut cruellement puni,
car celte téte sauta a sa main, et la mordit avec une telle tenacité, qu’il ne put , malgré ses efforts,
et bien qu’il fat exaspéré par la douleur, faire lacher prise a cette téte (2). Vivement affligé, Roudra
consulta les dieux sur ce qu’il avait a faire pour se délivrer de cette facheuse compagnie ; ils lui répon-
dirent que s’il faisait pénitence de son crime, et qu’il allit de porte en porte demander laumdne,
il trouverait peut-étre quelque sainte personne dont les mérites auraient le pouvoir de détacher cette
téte de ses doigts. Roudra suivit leur conseil et se fit pénitent ; tout le riz qu’on lui donnait en au-
moéne, il le recevait sur la téte de Brahma, qui lui servait pour ainsi dire de plat. Il passa plusieurs
années dans cette misérable condition , toujours poursuivi par la morsure de cette téte. Enfin, la
déesse Latchimi se transforma en femme; comme un jour elle donnait Pauméne 4 Roudra, la téte se
sépara de la main (3). Joyeux d’étre enfin délivré d’une sicruelle douleur, Roudra voulut s’en dédom-
mager par quelques jouissances matérielles; il savait que, dans la forét voisine, se trouvaient plu-
sieurs femmes de pénitents; il se mit tout nu, etalla leur demander I'auméne, pour trouverI’occasion
de les séduire. Mais ces femmes, défendues par leur chasteté, étaient hors de surprise; il voulut
du moins se donner le plaisir de les voir aussi toutes nues; il fit donc, par enchantement , tomber
terre tous leurs vétements. Lorsque les pénitents furent de retour et qu’ils virent leurs femmes en
cet état, ils jugérent bien que ce mauvais tour avait été joué par le pénitent inconnu ; ils jetérent
aussilot sur lui une imprécation magique qui lui arracha et fit tomber & terre ses parties sexuelles.
Le pénitent, pour se venger de cet affront, changea toutes les plantes de la terre en autant de par-
ties viriles. Les dieux ne purent souffrir la vue de ces horreurs, et priérent Roudra de faire cesser
effet de ces maléfices. Il répondit qu’il y consentait pourvu qu’on lui préparit une nature de
femme qui ft propre a recevoir ses parties tombées i terre. Vichnou se transforma aussitét en
nature de femme, et la jonction des deux sexes s’étant faite, toutes les parties viriles disparurent de la
surface de la terre (4). Roudra serévéla en ce moment ; les pénitents lui firent de grandes adorations
il leur ordonna, ainsi qu’a tous ceux qui voydraient obtenir la rémission de leurs péchés, de pra-
tiquer certaines cérémonies en I'honneur de ce mélange des deux sexes ou Lnga. On en fabriqua des
figures par dévotion ; pour mieux exprimer la vénération que leur inspirait cette image , hommes et
femmes la portérent attachée soit au bras, soit a la téte, soit au cou, et lui offrirent chaque jour
leurs adorations : c’est ce que font encore les Malabars; il n’est point de culte plus répandu que
celui du linga....

Iln’y a, parmi les Malabars, que certaines personnes qui se dévouent particuliérement au culte
du linga, bien que tous les Malabars I'adorent également comme une réunion de Brahm4, de Roudra

(1) Personne n’a mieux réussi que le célebre P. Beschi a flétrir Uignorance et la stupidité de ces gouro 3 son conte du gourou

Paramdrtam est un modele de spirituelle raillerie , une composition a laquelle il faudrait changer peu de chose pour en faire
une excellente comédie. E. J.

(2) Je pense que Uinventeur de cette 1égende, en montrant la téte de Brahma attachée par une morsure obstinée a la main
de Roudra, a voulu représenter une des peines imposées au brahmane qui tue un autre brahmane ; le meurtrier doit en

effet visiter tous les lieux consacrés ou #riha, en portant d'une main le erine de celui qu’il a tué , et en demandant Vau-
mone pour soutenir son existence. E, J.

(3) Jai déja observé plus haut que cette version est une des nombreuses variantes de 1a légende relative & la dégradation
de Brahmd. La Relation manuscrite déja citée la reproduit avec une 1égére modification ; Roudra ne se dépouille de ses véte-
ments que pour accomplir la pénitence par laquelle il doit expier son crime. La légende la plus généralement admise ne
differe que par le résultat, de celle que notre auteur a rapportée précédemment au sujet des quarante-huit mille pénitents
(p- 29); cestla légende adoptée par les Pourdnas vechnavites. La tradition des shaivites attribue Uinstitution du culte du
linga & Vasoura Bina, fils de Mahdbali, qui chaque jour pétrissait avec de la terre mille /inga, et aprés les avoir adorés , les

jetait dans le Gange ; ce fut par cet acte de dévotion qu'il mérita la protection que lui accorda Shiva, en le secourant dans
sa lutte malheureuse contre Krichna. E. J,

(4) Une autre version plus généralement répandue rapporte que les parties de Shiva ayant touché la terre, embrasérent

rapidement, et que déja les mondes étaient ménacés d'un incendie universel , lorsque Vichnou et Brahm4 se dévoutrent au
salut des étres. E. J.
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et de Vichnou ; ces personnes seules le portent au cou, au front, ou au bras. Le linga est ordinai-
rement taillé en pierre; ceux qui le portent, enchissent dans des reliquaires d’argent ou d’autre
matiére , selon leurs moyens; ils ne manquent pas de faire chaque jour plusieurs cérémonies en son
honneur, comme nous le verrons dans le chapitre suivant. Il y a de fort grands linga dans les pa-
godes de Roudra (1); celui qui se trouve dans la principale pagode de Pondichéry est de cette espece;
les brahmanes disent que cette figure a plus de mille ans d’antiquité. On en trouve aussi de pareils
dressés dans les campagnes , et qui n’ont point de pagodes. C’est en honneur du linga que les brah-
manes se lavent les parties honteuses 3 certaines heures du jour; il y a dans l'intérieur des terres des
provinces ol les femmes se prosternent devant la nature des brahmanes, qui font & ce sujet de
grandes infamies. Les chefs des panddram ou pénitents de Shiva jouissent seuls du droit de dis-
tribuer le linga ; ils le vendent au prix de sept ou huit sols de motre monnaie ; ils instruisent les
acheteurs en particulier de la profonde vénération qu’ils doivent avoir pour le linga, de la maniére
dont ils doivent le porter, et des cérémonies qu’ils doivent accomplir en son honneur (2). Telle est la
vertu du linga que les corps de ceux qui I'ont porté pendant leur vie ne sont pas brilés comme les
autres cadavres ; on se contente de les enterrer, par égard pour la consécration qu’ils ont recue du
linga.

Il y a, dans la secte de Vichnou, certaines personnes qui composent une congrégation particu-
liere ; lorsqu’elles veulent s’assembler pour célébrer leurs cérémonies, elles se donnent secrétement
un rendez-vous dans la maison de 'une d’entr’elles. Le gourou qui préside Passemblée fait des of-
frandes de riz et sacrifie des animaux & Vichnou ; les assistants prennent ensuite leur part des choses
sacrifiées. Ils mangent tous ensemble, sans se faire une difficulté de la différence de caste des con-
viés. De plus, brahmanes et gens des autres castes, hommes et femmes, le gourow méme , tous
boivent dans une méme tasse. Aprés s’étre bien remplis de bonne chére et avoir bu de I'ecau-de-vie
en grande quantité, ils éteignent les lampes , se mélent tous ensemble , et passent la nuit dans une
continuelle impureté. Les libertés qu'ils prennent dans cette orgie ne leur donnent point d’ailleurs
le privilége d’en faire autant partout ailleurs; il est méme défendu de parler hors de I'assemblée a
une femme avec laquelle on reconnait avoir passé la nuit (3).

Il y a un autre sacrifice que ’on célébre en ’honneur du linga, et que I'on nomme chatipoichai (4).
Lorsqu'un brahmane veut faire ce sacrifice, il fait venir une femme dans le lieu le plus secret d’'une
pagode , la fait s’étendre par terre toute nue, lui met du tirounirow sur les parties sexuelles, fait
briler de Pencens dans un vase de terre, et , aprés avoir passé ce vase tout autour de la femme,
en récitant des oraisons, lui encense les parties honteuses : il n’a d’ailleurs avec elle aucun com-
merce charnel.....

L’amour de I'impureté est si profondément imprimé dans le cceur des Malabars, qu’ils tiennent a
grand honneur de porter au cou une figure qui représente la conjonction des parties génératrices
des deux sexes, et de tracer sur leur front le symbole des parties de la femme, en mémoire d’une
des impudiques aventures de leur dieu Vichnou. Ils prennent méme grand soin d’inspirer aux jeunes
gens toutes ces idées impures ; dés qu'une fille a eu ses premiéres régles, ils en donnent avis au
public, qui ne manque pas de se trouvera la féte qu’on célébre & cette occasion..... Veut-on parler
des processions de leurs dieux , on n’y entend que bruits et clameurs, on n’y voit que trouble et
confusion ; ceux qui sont les plus graves en font un rendez-vous, un but de promenade, et s’y

(1) Plusieurs de ces linga colossaux ont été divinisés sous des noms distinets , presque tous terminés par les mots sha,
{shoara et ndtha, qui désignent expressément Shiva ; il suffit de citer les linga Avimouktésha, Garoudésha, Djyéchthésha,
Vydghrésha, Shailésha, Ratnésha, Ombkdréshoara, Dharmésha, Amritésha, Tripichtapa, Trilétchana ete. Chacun de ces linga
a son temple particulier et sa légende (mdhdtmya ); quelques-uns affectent des formes étranges , tels que ceux dont le sommet
s’entrouve et laisse apparaitre la figure de Roudra , ou aux deux c6tés desquels se dressent des éléphants blanes. E. J.

(2) Ce n’est pas le seul commerce que fassent les panddram; ils vendent encore de la cendre de bouse de vache; ils en
échangent également contre des auménes en substances alimentaires. E. J.

(3) Ces assemblées secrétes se retrouvent dans presque toutes les parties de Vorient ; quelques personnes ont voulu expli-
quer ce fait par des causes historiques ; mais il semble plus naturel d'y reconnaitre une tendance commune de Uesprit de
libertinage. Les assemblées de ce genre se forment dans I'Inde sous I'influence d’un mysticisme tantét ingénieux, tantot
brutal,, qui exalte également Vesprit et la chair, et dont les résultats les plus certains sont la folie et la débauche. On ne
posséde encore que peu de renseignements sur les assemblées secrétes des sectaires de Vichnou ; on en a recueilli au contraire
de trés-étendus sur le shaktipoddjd des shaivites ; au reste , les rites mystiques des deux sectes ne paraissent différer qu’en un
seul point; le culte de Krichna et Rddhd, non moins libidineux que celui de Shiva et de Pdroati, n’a rien de terrible ni de
féroce , et ne demande pas de victimes humaines. E. J.

(4) Inexactement éf::rit dans Voriginal lattipoutchay. En sanskrit shaktipoiddjd ou culte de Uénergie génératrice ; cette expression
est prise ici dans son sens général , et n’est pas applicable & ces honteuses orgies déerites dans les Zantra shaivites , souvent
sounillées par des meurtres sanctifiés , et défendues sous peine de mort par les édits des princes indiens. E. J.

~lengin
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entretiennent de leur négoce ou des nouvelles du temps ; on les voit, en d’autres occasions , courir
aprés des vaches, se prosterner devant elles, recueillir leur urine pour s’en arroser la téte, et leur
fiente pour s’en frotter le front (1).....

CHAPITRE XYV.
Secte du linga.

Le linga était déja en grande vénération , mais les cérémonies qu’on devait faire en son honneur
n’étaient pas encore déterminées par une régle; chacun suivait les inspirations de son zéle religieux :
Roudra, pour exalter le culte du linga , se transforma en un brahmane nommé Agastiyen (2); ce
brahmane fit une régle qui recut le nom de chaivam ; quelques-uns des plus austéres pénitents I'em-
brassérent, et se signalérent par leur dévotion au linga; un grand nombre d’individus de la caste des
choiitirer suivit bientdt ce premier exemple. Ils n’étaient d’ailleurs obligés ni de se faire pénitents,
ni méme de renoncer & la condition qu’ils occupaient dans le monde; le seul devoir que leur impo-
sht la régle , était de faire batir des pagodes en 'honneur du linga, de faire des sacrifices et de cclé-
brer certaines cérémonies en '’honneur de ce symbole, d’en conserver des représentations dans leurs
maisons, et d’en porter constamment la figure attachée a quelque partie du corps; car cet usage
existait dés ce temps. Quelques siécles aprés, voyant le succés qu’obtenait parmi les hommes le
culte du linga, Roudra concut le dessein d’établir une régle dont I'observation fit plus étroite et
le caractére plus religieux. Le roi Sodlidéven (3) , un de ceux qui avaient le plus de foi en Roudra, se
trouvait un jour dans une pagode de ce dieu, occupé a 'adorer sous la forme du linga ; cette idole
s’ouvrit tout-a-coup par le milieu, et Roudra en sortit transformé en homme (4) ; son extérieur était
celui d'un pénitent; il était vétu d’un habit d’étoffe jaunitre, portait un baton a la main, et avait
un sac passé au bras ; son corps était entiérement blanchi de tzrounirou; a son cou était suspendue la
figure du linga. Cette apparition causa un grand étonnement au roi, qui considéra le pénitent avec
une attentive curiosité; cédant au désir de savoir en présence de qui il se trouvait, il demanda au
pénitent quel était son nom. Le pénitent répondit qu’il était descendu du ciel, et que son nom était
Allamabrabou (5). Le prince lui demanda ce qu’il venait faire en ce monde ; Allamabrabou répondit
que les dieux n’étant pas satisfaits des honneurs rendus au linga, il avait recu d’eux la mission
d’ajouter & la solemnité de ce culte. Le roile pria aussitét de vouloir bien étre son gourou, et de le
recevoir pour le premier de ses disciples; il se prosterna en méme temps a ses pieds et les baisa. 4lla-
mabraboului donnna U dchirgdadam (6), le fit relever et lui exposa les principaux points de la régle qu’il
se proposait d’établir. La premiére partie de ses instructions concernait la maniére de porter le linga;
on devait le porter soit au cou , soit au bras, soit au front ; ceux qui le porteraient ainsi obtiendraient
la rémission de tous leurs péchés, et iraient apres leur mort dans le ciel de Shiva. On devait , pour
prendre le linga , s’adresser au gourou, qui avait seul le droit de le conférer et de distribuer les in-
dulgences de Shiva. Le gourou devait, avant de conférer le Znga, le consacrer par une onction de

(1) L’auteur rappelle, dans cette rapide énonciation, des faits qu’on trouve exposés avec plus de détails dans quelques autres
chapitres , et particuliérement dans ceux qui sont intitulés : Tiroundmam ; Féle du pongal etc. ; Superstitions relatives aux régles
des femmes ; Signes dont les Malabars se marquent au front etc,

(2) Agastiyen , en sanskrit Agastya, est un personnage mythologique qui appartient évidemment au sud de I'Inde. On peut
conjecturer qu'une partie de sa légende est postérieure aux traditions mythologiques relatives & Vasichtha, puisquon a di
le confondre dans une seconde naissance ayec ce pénitent, pour lui faire trouver place dans V'ovdre des maharchi. Cest a
Agastya que les Tamouls attribuent tous les traités de sciences naturelles et de grammaire tamoule qui ne portent point de
nom d’auteur : il passe pour avoir enrichi et perfectionné le chentamij ou 'ancien tamoul. On prétend qu'il se montre quel-
quefois sous une forme humaine dans les parties les plus inaccessibles des montagnes de Kéndalam. E. J.

(3) Je n’ai trouvé ce nom et celui d’Allamabrabou dans aucun des ouvrages que j’ai consultés; la légende 4 laquelle ils
appartiennent ne m’est également connue que par ce qu’en rapporte notre auteur, J'ai substitué la legon Sorlidéven ( ou Chor-
lidéven)) & Yorthographe évidemment fautive du manuscrit, Sinlidever ; je crois cette restitution exacte, parce que Shoilf est
un des surnoms de Shiva , et que Sodlidéven signifie; dont le Dieu est Shiva. On peut lire dans le savant mémoire de M. Wilson
sur les sectes indiennes ( Asiatic Researches , T. xvit) des extraits du Bdsaoapourdna relatifs a Vorigine du culte du Znga. La
légende d’Allamabrabou est probablement locale , ou du moins particuliére 4 certaines provinces de I'Inde méridionale. E. J.

(4) Cest probablement par allusion a cette légende ou i d’autres du méme genre , que Shiva a regu le nom de Mahd-
lingddbhava ( qui tire son origine du grand linga.) E. J. °

(5) Jai transcrit exactement ce mot tel qu'il se lit dans le manuscrit original. Je suis persuadé qu'il faut écrive Allama-
prabhou ; la premiére partie de ce nom me parait étre une altération réguliére du sanskrit aryaman ; la seconde indiquerait
plutét un vechnavite qu'un sectateur de Shiva ; car prabhou n’est pas moins significatif que ndtha son synonyme. E, J,

(6) En sanskrit dshih ou dshirodda, bénédiction. Les Tamouls qui se plaisent , comme je Iai déja obse;-vé, a expliquer par
des analyses invraisemblables les mots sanskrits ayant une signification religieuse , donnent du mot dehirvddam wne étymo-

logie non seulement inexacte , mais contraire aux lois grammaticales de la langue sanskrite : voyez cette étymologie dans la
troisitme partie de ces extraits. E. J.
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beurre, de lait doux , de lait caillé, d’urine et de fiente de vache (1), et, apres I'avoir essuyé avec un
linge destiné A cet usage, Venduire de zzrounirou, I'orner de certaines fleurs et des feuilles d'un
arbrisseau nommé villapatiri, consacré a Roudra (2), puis 'encenser et le renfermer dans un reli-
quaire d’argent, si I'on n’aimait mieux le porter entouré du linge sacré; car on le porte au cou de
ces deux maniéres. Il étail enfin recommandé au gourou d’attacher le linga au cou , a la téte ou au
bras des enfants, dés qu'ils auraient atteint 'Age de raison. La seconde partie des instructions con-
cernait les cérémonies que 'on devait, aprés avoir recu le linga, pratiquer en son honneur trois fois
par jour, pendant toute la vie, cérémonies que le gourou était chargé d’enseigner aux enfans. Elles
devaient consister & prendre le Zinga de la main gauche, & 'asperger d’un peu d’eau avec la main
droite , puis, apres Iavoir essuyé avec le linge sacré,  le frotter de tirounirou, a Porner de fleurs
et de feuilles de villapatiri, & 'encenser, a lui offrir une poignée de riz, et & la manger en disant :
« Seigneur , ce sont 1a nos biens , je vous les offre. » Aprés avoir essuyé le linga avec le linge sacré,,
on devait le replacer & son cou, A sa téte ou a son bras. Allamabrabou assura le roi que tous ceux
qui pratiqueraient ces cérémonies en 'honneur du linga jouiraient d’une éternelle félicité, et quele
gage en serait, dés cette vie méme, le titre de satchiyakdrer (3), c¢’est-a-dire de personnes destinées
4 étre réunies a la gloire de Shiva. La troisicme partie des instructions était relative aux précautions
.que devaient prendre les personnes qui avaient recu le inga. On devait avoir grand soin de ne pas
le laisser tomber 3 terre en faisant les cérémonies journaliéres; car le linga , en ce cas, était souillé;
on ne pouvait plus le porter, ni méme en prendre un autre (4) : cette profanation avait un tel caractere
de gravité, que celui qui s’en était rendu coupable devait se considérer comme un homme perdu.
11 était encore défendu aux femmes de porter le inga et de faire les cérémonies journalieres en son
honneur pendant le temps de leurs régles; la profanation commise par la violation de cette défense
les condamnait & une éternelle malédiction. On devait enfin prendre grand soin de ne pas laisser
souiller le Zinga par le contact d’un paria ou d’un étranger ; car c’était un plus grand malheur encore
que de le laisser tomber a terre.

Rempli d’admiration par les trésors d’indulgences que les dieux voulaient bien accorder aux hom-
mes , Soilidéven supplia Allamabrabou de lui conférer le linga suivant cette nouvelle regle. Alla-
mabrabou lui en donna un en effet avec le nouvean cérémonial, et lui enseigna toutes les prieres
qu’il fallait réciter 2 chacune des cérémonies religieuses célébrées en 'honneur du linga. Le roi dési-
rant donner A ce culte Pappui de son autorité , ordonna a tous ses sujets de se faire instruire dans
la nouvelle doctrine, de reconnaitre 4llamabrabou pour leur gourou, et de recevoir de ses mains
le signe du linga. Tout le peuple s’empressa de suiyre 'exemple du roi : la plupart, sans abandon-
ner la position qu’ils occupaient dans la vie séculiére , recurent le linga et le portérent au cou, au
bras, ou a la téte (5); d’autres , avec I'intention dese dévouer entiérement au cultedu linga, formerent
entr’eux une association particuliére; ces gens, sortis de toutes les classes de la caste des chouitirer,
recurent les noms de chaipamadam et de panddram (observant la régle de Shiva) (6). Le gourou leur

(1) Ce mélange est, comme on V’a remarqué plus haut, nommé panjagaviyam : voyez la note 2 de la page 33. E. J.

(2) Je ne puis décider si cette orthographe est exacte; je ne trouve le mot oillapatiri dans aucun des dictionnaires tamouls
qui sont & ma disposition. Le mot sanskrit eilla est le nom de Vassafwtida ; mais ce n’est pas d’une plante qu’il s’agit ici. Si
on lisait véllapatiri , ce mot pourrait signifier dont les feuilles sont tremblantes. E. J.

(3) Je ne trouve pas dans la partie du mémoire de M. Wilson sur les sectes indiennes, consacrée au culte du linga, que les
djangama ou les autres lingaval prennent ce titre : il signifie simplentent les compagnons , les intimes ; mais on ne peut douter
qu’il n’ait, comme le pense notre auteur, une signification religieuse. E. J.

(4) Ceprécepte des lingavat a suggéré aux compilateurs des Pourina une de ces ridicules 1égendes qui ne seraient pas trop
déplacées dans le Panitchatantra ou dans le Vetdlapantchavimshati. Rdvana s’était emparé d’un immense Zinga , qui pouvait lui
assurer la victoire sur les dieux, mais qui devait perdre son efficacité dés qu'il aurait touché la terre. Varouna, le dien
des eaux , s’introduisit dans le corps de Rdoana , comme il transportait ce Znga , et s’efforca de sortir par les voies qui lui sont
habituelles ; Rdoana pressé par ces efforts, remit aussitdt son précieux fardeau entre les mains d'un brahmane qui passait:
ce brahmane , qui n’était autre qu’Indra, laissant fléchir ses mains sous un tel poids , feignit de ne pouvoir retenir le Znga,
qui tomba et s'enfonga en terre. De I'eau que répandit Rdvana en cet endroit, se forma, dit le Padmapourdna, la célebre
viviere Karmanasha , ainsi nommeée, parce que son eau a le pouvoir de détruire le fruit des bonnes ccuyres. E. J.

(5) Quelques lingavat , qui regoivent dans'Inde méridionale le nom de Zar/, portent constamment le linga 4 la main, ou le
tiennent des deux mains élevé au-dessus de leur téte : la vénération que commande aux gens du peuple ce dernier acte de
piété les engage a y participer , en se chargeant du soin de porter la nourriture a la bouche de ces pénitents, dont les mains
sont employées & une ceuyre plus digne. E. J.

(6) Cette interprétation, quine s’applique qu’au premier mot, le traduit d’une maniére passablement exacte. Quant au mot
panddram ( vulgairement prononcé pandaron ), il signifie primitivement , sil faut en croire les Tamouls , seigneur, matire; il
m’est évident que ce sens est simplement d’application. Je suis persuadé que panddram est une altération tamoule du sanskrit
pinddra, religieux mendiant , dérivé de pinda. Ce n’est pas le seul exemple d’altérations organiques et radicales dans les mots
sanskrits qui ont été adoptés par la langue tamoule. E. J.
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conféra le linga , les revétit d’une toile jaunitre de cing coudées de longueur, exactement semblable
a celle qu’il portait lui-méme , leur passa au bras un sac de méme étoffe, leur mit un baton a la main,
et jeta comme en aumdne quelques poignées de riz dans leur sac, afin de les avertir qu'ils avaient
renonce a tous les biens de ce monde, et que leur condition était désormais de demander Pauméne
en imitation de la vie pénitente que Roudra avait menée pendant plusieurs années (1). Il donna encore
a chacun d’eux une paire de pendants d’oreilles nommés tiroumanikadouken , ¢’est-a-dive joyau d'un
corps saint (2); ce | oyau est un grain de routirateham passé dans un anneau de cuivrerouge. Il leur fit
aussi un devoir de se blanchir entierement le corps de tirounirouw. Il leur recommanda surtout de
témoigner une grande dévotion pour le linga et de pratiquer exactement toutes les cérémonies pres-
crites. Il leur demanda ensuite si leur désir était de mener une vie errante et célibataire , ou bien de
retourner dans leur pays et de se marier. Les uns prirent le parti de parcourir la contrée en deman-
dant P'aumore (3) ; les autres, retirés dans leur pays, s’y marierent, et ne vécurent également que
d’aumdnes mendiées. Toutes les aumdnes mises en commun, on en faisait un partage égal, et on dis-
tribuait & chacun sa part, aprés 'avoir purifiée en y répandant du zrounirou : chaque jour, avant les
trois repas du matin, de midi et du soir, ils pratiquaient les cérémonies du linga, se baignaient, et
s’enduisaient tout le corps de tirounirow : ils marchaient tous nu-pieds, excepté le gourou et quel-
ques-uns de ses serviteurs, qui portaient des sandales de bois; ils avaient la téte rase et découverte;
leur menton était aussi rasé : quelques-uns, ceux surtout qui menaient une vie errante, portaient sur
leur téte des chapelets de routirdtcham (4). Ceux qui ne sortaient pas de leur pays demeuraient tous
ensemble dans quelques maisons situées a peu de distance du madam habité par leur gourou; i ce
madam ou couvent étaient attachés une pagode consacrée au /linga, et un revenu censidérable des-
tiné & secourir les panddram dans leurs besoins pressants , ainsi qu’a subvenir aux frais de I'hospita-
lité qu’ils donnaient a tous les voyageurs, de quelque secte et de quelque caste qu’ils fussent. Ils
avaient pour leur gourow une extréme vénération et une obéissance empressée ; ils devaient seuls
lui rendre tous les services qu’il pouvait désiver, le porter méme en palanquin , lorsqu’il faisait ses
visites ; ils le consultaient sur toutes les afflictions qu’ils éprouvaient, et considéraient chacune de
ses paroles comme une loi : lorsqu’un panddram de ses disciples ayait commis quelque faute,, il le
rappelait aupres de lui, quelqu’éloigné qu’il fit, et lui faisait infliger le chitiment dit & ses ccuvres.
Les panddram sont, anjourd’hui encore, soumis a la méme régle ; ils n’observent d’ailleurs aucun
jetine et ne se livrent a aucune austérité ; ils consacrent leur journée entiére a se purifier par le bain ,
a laver leurs vetements, a entretenir les jardins dépendants des pagodes (5), et & sonner du changou
pour annoncer certaines fétes. 1ls n’assistent d’ailleurs a aucune cérémonie publique, et n’entrent
Jamais dans les pagodes des villes pour y offrir soit des priéres , soit des sacrifices ; la pagode de leur
madam est la seule qu'ils fréquentent. Lorsqu'un de leurs gourou meurt, les panddram et les autres
Malabars appartenant & la secte du lnga s’assemblent au madam du défunt; on place son linga
entre ses mains, puis on les ferme 'une sur l'autre, et on les pose sur sa poitrine ; on replie ensuite
ses jambes sous lui, de maniere que la partie supérieure du corps soit appuyée sur les talons. On
place le corps ainsi accroupi dans un palanquin, et on le porte au licu de la sépulture; 14 on le dé-
pose dans une niche ouverte dans un des c6tés de la fosse ; on met une lampe allumée auprés du
corps, et on ferme la niche soit avec des planches, soit avec des branches d’arbres; on remplit alors
la fosse de terre, et on éléve, surla place méme, un tombeau o veille toujours une lampe allu-
mée (6). On célebre ensuite un sacrifice de congratulation, que 'on a grand soin de répéter chaque

(1) 11 est difficile de décider s'il est ici question de la pénitence par laquelle Roudra expia son attentat contre Brahmi, ou
s'il est fait allusion a la pénitence a Voccasion de laquelle il consacra le vibhailti ou tirountrou. E. J.

(2) Je ne puis découvrir quel mot a fourni & 'auteur les ¢léments d'une aussi fausse interprétation : ce mot composé
signifie simplement pendant d’oreille formeé d’un saint joyau. Voyez , dans la suite de ces extraits , le chapitre intitulé : Rou-
tiratcham ou chapelet des Malabars gentils. E. J.

(3) Les panddram errants ou retirés dans les foréts sont distingués par le titre particulier de Zavachi, ou pénitents
(zapasei.) E. J.

(4) Les brahmanes mendiants ou hikchou de la secte de Shiva portent également des couronnes de grains de roudrdkcha ;
un de ces brabmanes est représenté sur la vi* planche de la ¢ livraison de 1'Znde Frangaise. Quant au roudrékcha, voyez
dans la suite de ces extraits, le chapitre intitulé : Routirdtcham ou chapelet des Malabars gentils. E. J.

(5) La culture des fleurs est emploi ordinaire d'un grand nombre de pénitents de toutes les sectes , et en particulier de
panddram et de sdtadéver. Lovsque les Indiens se rendent 2 quelque temple dans une intention religieuse , et qu’ils ne peu-
vent y faire de riches offrandes , ils achétent aux pénitents qui se tiennent aux abords du temple des corbeilles de fleurs
et les font répandre en présence de l'idole par le brahmane officiant. Aussi le garbhagrilia est-il ordinairement jonché d::
fleurs fanées, et inondé d'eau mélée d’huile. E. J.

gﬁ) e P_lus.h‘aut quil était p.ermis de considérer 'usage religieux de I'inhumation comme appartenant origi-
nairement 4 la race indigéne des shoidra; je dois ajouter ici que , si quelques faits donnent une grande vraisemblance 4 cette
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année au jour anniversaire. Si le gourou était maric et qu’il laisse des enfans miles, ils succedent
4 ses honneurs dans Pordre de primogéniture ; s’il meurt sans laisser d’enfants méales, tous les mem-
bres de la secte du linga s’assemblent pour choisir, dans le nombre des panddram , une personne qui
soit digne d’étre élevée a cette dignité (1).

CHAPITRE XVI.
Pénitents tader, paramdnji et digambara.

La secte des pénitents nommés tader (2) a été fondée par le dieu Vichnou ; elle est, comme celle des
panddram , composée de choiitirer de toutes les conditions. Ceux qui veulent se livrer a ce genre
de dévotion s'adressent i un gourou de la secte ; il les admet , s'il le juge & propos, au nombre de ses
disciples, leur applique, avec un ferrouge, la marque du changou sur le devant de I'épaule gauche (3),
etleur passe au cou un chapelet de bois de toulachi (4), nommé toulachimani. Les gourou de cette secte
demeurent dans des madam richement dotés , et y donnent I'hospitalité a tous les voyageurs; ils
sont servis par quelques-uns de leurs disciples , qui demeurent, avec leurs familles, dans des mai-
cons voisines du madam. Les tader ne vivent que d’auménes; lorsqu’ils vont les mendier, ils portent
un petit tambour qu’ils battent devant les portes des maisons, et un panier dans lequel ils recoivent
tout ce qu’on leur donne ; de retour au madam , ils font entr’eux le partage de toutes ces aumones ;
d’autres , ajoutant le célibat a leur pénitence , vont toute leur vie demander 'auméne de contrée
en contrée. Ils ont tous une extréme vénération pour leurs gourou, et obéissent ayec empresse-
ment aux ordres qu’ils recoivent d’eux; ils ne se distinguent point d’ailleurs par un vétement par-

ticulier du reste des Malabars (5).

Les pénitents nommés paramdrji (6) sont ceux qui se livrent a Ja pénitence la plus rigoureuse ;
cetle secte est composée de gens appartenant a toutes les classes de la caste des choiitirer. Leurs
gourow ou supérieurs font constamment leur résidence dans des madam enrichis par des donations
pieuses , et y donnent Ihospitalité & tous les voyageurs. On n’est admis dans cette secte qu’a la con-
dition d’abandonner sa femme, sa famille , ses possessions et son pays, et de renoncer absolument
% toutes les choses de ce monde : quelques-uns demeurent aupres de leur gourou ; d’autres se retirent
dans les foréts pour ne plus en sortir ; d’autres encore ménent une vie loujours errante et marchent

conjecture , d’autres faits dont on peut tirer des inductions plus précises encore prétent autorité a cette opinion, que les
shoildra sectaives, toujours empressés de suivre les exemples des sannyds?, ont poussé leur zele d'imitation jusqu’a adopter
les usages funéraires de ces pieux pénitents. B. J.

(1) On trouve des renseignements particuliers sur cette autorité religiense dans le chapitre intitulé : Gouron; directeur de
conscience.

(2) Les tader sont les bhakia vaichnapa de la caste des shoidra ; il ne faut les confondre ni avec les brahmanes shrivaichnava
ni avee les djdtadéva. Llorigine de leur nom est incertaine. Leur emploi religicux est de chanter les mdhdtmya vechnavites
composés en tamoul , en s'accompagnant du chilambou , grand anneau de cuivre creux et résonnant sous le choc des cailloux,
ou de plaques de cuivre qui , frappées par des baguettes, rendent un son strident. Une haine profonde divise les tader et les
panddram ; vn sectaire de Vichnou se détourne pour ne pas aperceyoir un temple de Shiva ; un sectaire shaivite, s’il entend
prononcer trois fois de suite le nom de Vichnou, va immédiatement se purifier par une ablution; il arrive quelquefois que
deunx parlis de tader et de panddram , se rencontrant dans un chemin , se livrent une sanglante bataille, et que les vainqueurs
se livrent & d’affreux excés sur les vaincus, E. J.

(3) L'usage est de recevoir lempreinte du changow sur une épaule, et celle du chakaram sur Vautre ; cet usage est d’ail-
leurs condamné par des textes religieux, dont les plus importants ont ét¢ recueillis par M. Wilson dans son mémoire sur les
sectes indiennes : il ne s'en est pas moins conservé dans le Dekan et dans quelques parties de 1'Inde occidentale , particulie-
vement a Dodrald et & Kétasir dans le Sindh. Quoi qu'il en soit de cette pratique religieuse , la marque est anssi un supplice
dans P'Inde; on imprime avec un fer chaud sur le front du brahmane adultere la figure du pudendum muliebre , on celle
d'un homme dont la téte est abattue, si 'adultére a été commis avee une femme de la caste des #chandidla ; une autre margque
infAmante est, dans 'Inde méridionale,, le chounangen ou marque de chien, qui s’applique également avec un fer briilant. E. J.

(4) Voyez , dans la suite de ces extraits, les chapitres intitulés : Pendants d’oreilles oénérés par les Malabars ; Latchimi trans-
formée en basilic. Les grains de ces chapelets sont taillés dans la partie lignense de la tige du foulas? : toulachimani signifie wn
chapelet composé de pareils grains. Les vaichnapa portent aussi des chapelets formés de graines de lotus. E. J.

(5) 11 est permis de croire que cette assertion n’est pas exacte ; car on sait par le témoignage des voyageurs que les Zader
ceux du moins qui meénent une vie errante , se couvrent d’une grande toile jaune, et portent une toque de méme couleur;
leurs chefs prennent, comme insigne de leur dignité, un bonnet d’étoffe rouge , brodé, et d’une forme presque semblable a
celle du bonnet phrygien. E. J.

(6) Incorrectement écrit dans U'orviginal paramanghi; ce mot pourrait tout au plus représenter le sanskrit paramdng!,
dont le sens n’est pas applicable en cet endroit. Je pense qu’il faut live paramdnji ou paramdnjen, forme tamoule de para-
mn)wmsa, pénitent contemplatif. Je ne sais d’ailleurs s'il est parfaitement exact de ranger dans la secte des paramahamsa ces
pénitents vagabonds , yulgairement connus sous le nom de fakir, qui n’appartiennent récllement & aucune secte , et qui n'ont
d’autre caractere distinctif que leur stupide folie. E. I.
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ordinairement par troupes. Ils lont consister tout leur meérite religieux dans une rude pénitence,
négligeant toutes les cérémonies publiques, quelles qu’elles soient. Quelques-uns tiennent constam-
ment les bras élevés et tendus sans se permetire de les laisser fléchir, de maniére que des ankyloses
se forment aux jointures de ces membres aprés quelques années, et les raidissent pour toujours (1) ;
d’autres, se croisant les bras, appuient leurs mains sur leurs épaules ; d’autres tiennent les poings
toujours fermés, laissent croitre leurs ongles d’une telle longueur qu’ils se contournent en forme
de vis et leur enveloppent toute la main ; d’autres restent constamment debout, sans se permettre
ni de s’asseoir ni de se coucher, et dorment suspendus a quelques branches d’arbres ; d’autres ap-
puient leur estomac sur une corde tendue, et conservent cette position pendant plusieurs heures ;
d'autres se tiennent trois jours entiers suspendus sur un pied , appuyant Pautre sur leur ventre;
d’autres font veeu de ne prendre chaque jour pour nourriture qu'une certaine mesure de lait ; d’au-
tres ne se nourrissent , pendant trois mois , que de feuilles d’arbres séches ; d’autres observent toute
leur yie un régime qui consiste a manger le premier jour trois petites boules de riz cuit, formées
de trente-deux poignées de grains de riz, le jour suivant, trois petites boules de la valeur de trente-
une poignées , et ainsi de suite dans une progression décroissante jusqu’au trentiéme jour, aprés
lequel ils recommencent le cours de leur sobre régime (2); d’autres portent toujours a leur cou une
plaque de fer ronde ou carrée d’'un demi-pouce d’épaisseur et de deux ou trois pieds de largeur (3);
d’autres se laissent croitre les cheveux sans les laver ni les peigner, et y entretiennent par leur négli-
gence affectée une grande quantité de vermine (4); d’autres se tiennent quatre ou cinq heures par
jour appuyés sur leur téte, les pieds en lair; d’autres enfin g'attachent aux testicules des masses
de fer d’un poids considérable. J’omets plusieurs autres actes de pénitence du méme genre (5).

Les pénitents nommés digambara (6) ne forment pas une association particuliére. Ils ne pratiquent
aucune cérémonie religieuse; ils passent toute leur vie a voyager , ne vivant que d’aumdnes ; ils vont
tout nus, sans en éprouver aucune honte. Ils ne se livrent pas a une pénitence moins austére que
les autres sectes; ils se laissent croitre les cheveux, et ne les peignent ni ne les lavent ; ils ne se font
jamais couper les ongles , aussi croissent-ils a quelques-uns d’une telle longueur qu’ils se contour-
nent en spirales. Ils ne couchent jamais que sur la terre nue , mangent sans scrupule tout ce qu’on
leur présente, de quelque main qu’ils le recoivent(7) ; ils ne gardent rien d’ailleurs pour le lendemain,
ce qui les expose souvent , dans leurs voyages, a souffrir les angoisses de la faim. Le peuple a éga-
lement une extréme vénération pour cette espéce de pénitents.

(1) La planche v de la xxi1® livraison de Vlnde Irangaise (portrait d’Arnigritchi) est le meillear commentaire de ce
texte.

(2) On trouve dans les ouyrages de jurisprudence indienne, qui traitent spécialement du prdyashtchitta, dans le Prdyash-
tehittavioéka de Shodlapdni, par exemple , une théorie compléte sur le jeline, considéré comme euvre de pénitence. Llacte
expiatoire dont parle notre auteur est nommé #handrdyana , et ne doit pas étre confondu avec le richitchandrdyana et le
shishoutchandrdyana ou djdtifehandrdyana qui en sont des modifications. Au reste, cet acte ne s’accomplit pas dans toutes les
parties de Inde suivant les mémes régles et avec les mémes circonstances : Shotlapini évalue la quantité de nourriture a
prendre chaque jour, en boules deriz cuit dela grosseur d'un ceuf; il ajoute qu'une seule de ces boules ou pinda est permise
au pénitent le premier jour de la lune, que ce nombre saccroit d’'une boule chaque jour, jusqu’a celui de la pleine lune ,
consacré & un jetine absolu, et apres lequel le nombre des pinda déeroit journellement avec la lune , de maniére qu’au dernier
jour de la lunaison le pénitent soit réduit a une seule boule de riz. C’est par cette pénitence que s’expie particuliérement le
meurtre d’un individu appartenant a4 une caste inférieure i celle du meurtrier. E, J.

(3) Un de ces pénitents, nommé Perirayapa , est représenté sur la planche n de la xx® livraison de PZnde Frangaise.

(4) Voyez, dans la suite de ces extraits, le chapitre intitulé : Le chadai et le chandiramdma.

(5) I est difficile qu'une énumération de ce genre soit compléte, parce que la superstition indienne est ingénieuse i varier
les tortures qu'elle simpose ; je dois cependant observer que 'auteur a omis dans ce long catalogue deux espéces de tortures
trés—vulgaires ; I'une consiste 4 se passer un mors dans les joues et a travers la langue ; Tautre 4 se faire porter sur un siége
garni de clous acéres; les gens du peuple achétent & haut prix ces clous tout sanglants, et les conseryent précieusement. E. J,

(6) En tamoul tizambarer; leur nom signifie qui w'a d’autre vétement que les plages célestes ; c'est un euphémisme qui ex-
prime V'état de nudité dans lequel vivent ces pénitents. Les digambara forment la premiére secte des djaina et la plus
ancienne , puisqu’elle rapporte immédiatement son origine & Mahdotra et & Pérshoandtha ; la seconde secte est celle des spi-
tdmbara, ¢est-a-dire de ceux qui portent des vétements blancs ; ¢est A Simhapoura, dans le Kachmir, que fut préchée pour la
premiére fois la doctrine des svétdmbara, & une époque incertaine, mais antérieure au commencement du septieme si¢cle de
notre ere. E. J.

(7) Les djaina, de méme que les bouddhistes ; ne reconmaissent pas la distinetion des castes. Les brahmanes considérent
les djaina comme des Achatriya, et admettent dans la tribu royale ceux qui se convertissent & la croyance brahmaniq:_le:
cette opinion qui était sans doute exacte dans les temps anciens, et qui ne nous permet pas de douter que la réforme rveli-
gieuse n’ait été dirigée par les kehairiya, est aujourd’hui en contradiction avee les faits ; car la secte des djaina, ouverte A
toutes les castes indifféremment, est une de celles qui sont le plus mélées. E. J.
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CHAPITRE XVIL
Dévaddchi ou femmes des pagodes.

Ce sont ordinairement les tisserands qui consacrent leurs filles au service des pagodes : les parents
ne leur demandent point leur consentement, et n’attendent méme pas qu’elles soient en dge de le
donner; car ils les destinent au service des dieux dés leur naissance. Ils ont grand soin de les y pré-
parer en les exercant continuellement & la danse, au chant et aux jeux mimiques : un maitre est
spécialement chargé de faire I'éducation des jeunes filles destinées au service des pagodes; c’est lai
qui doit les diriger plus tard dans les cérémonies, lorsqu’elles sont devenues dévaddchi, c’est-a-dire
serpantes des dieuz (1). Elles ont & peine atteint I'Age de neuf ou dix ans que les péres vont convier les
membres des autres castes i assister & la consécration de leurs filles. On les conduit solemnellement
a la pagode ; avant d’y entrer, elles donnent des preuves publiques de leur habileté dans les arts de
la danse, du chant et du jeu mimique; on leur offre des présents proportionnés a leur mérite et a
Pestime qu’on en fait. Elles entrent dans la pagode, ot elles se prosternent devant les dieux; les brah-
manes présents a la consécration les font relever : le pére offre alors sa fille aux dieux en disant :
« Seigneurs , voici ma fille que je vous offre ! daignez la recevoir a votre service. » Le brahmane
officiant met dans la main de la jeune fille un peu de tirounirow et quelques goutles de I'ean quia
servi a laver I'idole; elle délaie le tout ensemble et s’en frotte le front pour exprimer qu’elle se con-
sacre d’elle-méme et avec joie au service des dieux. Cette cérémonie suppose que la consécration se
fait & une des pagodes de Shiva; en effet, si c’est a une pagode de Vichnou, la jeune ifille se signe
du tiroundmam, et boit un peu d’eau dans laquelle ont trempé quelques feuilles d’une espéce de
basilic nommé toulachi. Que ce soit d’ailleurs dans I'une ou dans 'autre pagode, le brahmane offi-
ciant délaie dans un bassin de cuivre un peu de sandal avec de I'eau qui a servi au bain de I'idole
et en jette avec les doigts quelques gouttes sur la jeune fille pour compléter sa consécration; il lui
passe ensuite au cou une guirlande qui a été portée par l'idole, pour lui témoigner qu’elle est
agréable aux dieux, et qu’elle est placée sous leur protection; il lui dit enfin qu’elle est dés ce mo-
ment dévaddchi, et 'exhorte a remplir avec empressement ses devoirs envers les dieux. La nouvelle
dévaddchi se prosterne alors devant I'idole ; le brahmane officiant la fait relever, et ordonne & ses
parents de la conduire dans une maison particuliére qui est prés de la pagode ; les parents y présentent
du bétel aux conviés et offrent un repas a toutes les dévaddchi (2). Les jeunes filles ainsi consacrées
au culte ne peuvent jamais se marier; elles ne peuvent non plus retourner dans leurs familles ni en
hériter; elles font profession de se livrer sans réserve a Lout le monde; les Malabars sont persuadés
qu’il y a un mérite religieux a prendre du plaisir avec les servantes des dieux. Elles n’ont point de
supérieure; chacune fait son ménage séparément et a sa convenance. Elles tirent leur subsistance
des revenus de la pagode; mais ce n’est pas ce qui contribue a entretenir leur luxe; la genérosilé de
ceux qui achetent leurs faveurs est pour elles une source plus abondante de richesses. Celles qui
font ainsi fortune ont grand soin de s’habiller €élégamment, de se parer de pendants d’oreilles, de
colliers et d’anneaux d’or, de couvrir leurs bras et leurs pieds de cercles d’argentr.' Le devoir des
dévaddchi est de se rendre trois fois par jour a la pagode, le matin, vers midi et le soir, ¢’est-a-dire
aux instants ot se célebrent les cérémonies religieuses ; 1a elles dansent, chantent et exécutent des
jeux pour le divertissement des dieux : elles remplissent les mémes fonctions aux processions et aux
cérémonies du mariage (3).....

(1) Ge sont les balhadeiras on danseuses des anciens yoyageurs. Les tisserands sont obligés de consacrer a cet honnéte
métier leur cinquiéme fille ou la plus jeune de leurs filles, 'ils en ont moins de cing ; cest un honneur que recherchent
quelquefois des individus appartenant & d’autres corps de métiers. E, J.

(2) Les voyageurs assurent que la lubricité grossicre et I'infime effronterie des prostituées européennes sont inconnues
aux balhadeiras; elles conservent , disent-ils , au milieu du désordre de leur vie, une certaine retenue qui ajoute & leurs
charmes. Ils ajoutent néanmoins qu’elles excitent leurs sens par P'usage des parfums et des guirlandes de fleurs de mougari
aux émanations aesquelles on attribue une puissante vertu aphrodisiaque. E. J.

(3) On a yu précédemment qu’elles remplissaient plusieurs fonctions dans les cérémonies du mariage ; elles y représentent
pov.: ainsi dire 'intervention de Lakehmi; ce sont elles qui répandent sur les époux et sur les assistants le safran , cons’aéfé a
cette déesse. Les dévaddsi sont les apsaras de la terre; la prospérité et le plaisir les accompagnent ; elles répandent la joie
parmi les hommes, comme les apsaras parmi les dieux. Les danses des dévuddsi sont caractérisées par une mimique trés-
ingénieuse et trés-expressive; quelques-unes sont de petits romans par gestes ; d’autres sont plus que voluptucuses ; elles
pourraient cependant ne paraitre que ridicules a ceux qui ignorent la signification du mot sanskrit viparita. E. J.
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CHAPITRE XVIIL
Description des pagodes.

Les pagodes sont divisées en trois parties distinctes : la premiére est la nef; la seconde le sanc-
tuaire (1); la troisiéme une cellule qu'ils regardent comme le siége de la divinité. Cette cellule occupe
le milieu du sanctuaire , et ne recoit qu’un faible jour par une petite porte ouverte dans un des cotés,
et par une étroite fenétre d’ailleurs grillée , percée sur le devant; aussi est-il impossible d’y voir en
plein jour, a moins d’y entretenir de la lumiere : c’est la qu’est placée I'idole. La seule personne
qui puisse y pénétrer, y faire les cérémonies et y offrir les sacrifices, est un brahmane remplissant les
fonctions de grand-prétre; les autres brahmanes peuvent seulement déposer a la porte les objets
nécessaires & accomplissement du sacrifice. Aprés avoir recu ces objets, le brahmane officiant tend
une toile dans I'intérieur de la cellule , pour boucher les jours de la porte et de la fenétre; car per-
sonne ne doit le voir offrir le sacrifice; puis il allume plusieurs lampes et les entretient d’abord avec
du beurre, ensuite avec du miel. Il fait alors des offrandes de riz et de fruits; il a seul le droit de
manger des choses offertes en sacrifice & I'idole (¢’est ordinairement un linga si la pagode est consa-
crée A Roudra). En face de la fenétre grillée, s’éléve un mat qui perce la votte de la pagode, et la
dépasse d'une grande hauteur; on y attache, les jours de grandes solemnités, un pavillon qui a sou-
vent soixante-dix coudées de longueur, et au milieu duquel est peint un beeuf; au pied du mat est
aussi un beeuf sculpté en bois ou en pierre; on sait que cet animal est la monture du dieu Roudra (2).
Les brahmanes ont seuls le droit d’entrer dans le sanctuaire pendant le temps de la célébration du
sacrifice ; les autres Malabars se tiennent dans la nef, sans excepter les dévaddchi et les musiciens
qui font retentir la pagode de leurs chants et des sons de leurs instruments. A c6té de la cellule est
un puits qui fournit de 'eau pour laver I'idole et les vases du sacrifice, qui sont tous de cuivre. Le
sanctuaire est entouré de quatre ou cinq rangs de colonnes de pierre d’une seule piéce, bien qu’elles
aient souvent dix-huit ou méme vingt coudées de hauteur; elles sont toutes artistement travaillées
et décorées d’ornements taillés en relief; on compte jusqu’a soixante colonnes de cette dimension
dans certaines pagodes. L’édifice est couvert de grandes pierres posées sur ces colonnes et sur les
murs latéraux dans le sens de sa largeur : les murs sont aussi construits en grandes pierres de taille
polies avec soin et ornées de sculptures, dans lesquelles sont entremélées des représentations
d’hommes et d’animaux ; la cellule est également couverte de bas-reliefs. Les regles de I'architec-
ture sont d’ailleurs exactement observées dans toutes les parties de ces édifices (3). Les pagodes de
Roudra ont leur entrée A orient et celles de Vichnou a I'occident. Chaque pagode est située au
milieu d’une vaste enceinte formée par un grand mur de pierres de taille : quelques pagodes ont
deux ou méme trois enceintes, dans U'intervalle desquelles demeurent les brahmanes desservants.
De chacun des quatre c6tés de I'enceinte extérieure, s’éléve une porte en forme de tour carrée et
presque pyramidale, d’'une prodigieuse hauteur (4); les pilasires de ces portes sont construits en pierre
de taille jusqu’a la hauteur de huit ou dix coudées, et trés-délicatement travaillés en bas-relief; la
partie supérieure des portes, bitie en briques et en ciment, est revétue , jusqu’au couronnement ,
d’un grand nombre d’idoles. Ce que ces portes présentent de plus remarquable , ¢’est que leur cadre
(etil y en a de vingt-cinq et trente pieds de hauteur) est formé d’'une seule pierre, polie, taillée
et sculptée avec un art admirable : quelques portes , formées de quatre pierres, font aussi un trés-
bel effet; on en voit dont la pierre supérieure , chargée de riches ornements, forme en méme temps

(1) Le nom sanskrit du sanctuaire est garbhagriha , et celui de la nef ou vestibule , sabhd. Les petits temples ou mandapa
n’ont point cette forme; ils ne présentent qu’une profonde niche abritée par deux murs latéraux et par un toit ordinai-
vement décoré avec goiit. E. J.

(2) Pour ce qui est du beeuf de Shiva, voyez les renseignements contenus dans le chapitre suivant.

(3) L'avchitecture ( sthdpatyavéda on vastowidyd ) est une importante partie de I'art indien ; elle est celle qui parait avoir
été cultivée dés les plus anciens temps avec le plus de succes. Les régles en ont été recueillies dans les shilpashdstra , et par-
ticulierement dans le Zchatouhchachtikaldnirnaya de Vatsdyana, dont il ne parait malheureusement s’étre conservé que des
fragments. On trouve des renseignements d’'un haut intérét sur la théorie indienne de I'architecture dans I'Essay on the ar-
chiteciure of the Hindus, composé en anglais par le savant brahmane Ram Raz, et publié sous les auspices de la Société Asia-
tique de la Grande-Bretagne. E. J,

(4) Ces portes , dont U'effet est assez semblable a celui de nos arestriomph aux , sont nommées gdpoura ou kébouram : I'ori-
gine de ce mot est incertaine ; on peut cependant supposer , avec vraisemblance, qu’il signifie littéralement ce qui remplic les
régions de U'espace ; les portes des villes, des temples et méme des maisons, dans 'Inde, sont en effet toujours ouvertes vers
un des points cardinaux, le plus souvent vers est. Les Indiens , qui sont toujours satisfaits de Uinterprétation étymologique
la plus facile & trouver, pourvu qu’elle soit en méme temps la plus bizarre, traduisent simplement gdpoura par oille des

: - SR ) . BT, . .
oaches, et observent, a l'appui de leur étymologie, que ces grandes portes sont souvent surmontées aux quatre coins de
taureaux accroupis. E. J.
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le dessus de la porte et le dessus des deux fausses fenétres figurées aux deux c6tés. Il y a, dans I'in-

térieur de enceinte , plusieurs grandes galeries ou amphithéatres formés de larges dalles posées sur
, polies et admirablement sculptées. A une

des colonnes de pierre quisont, dans toute leur hauteur
ent un grand étang carré , enticrement

trentaine de pas environ de la pagode, se trouve ordinairem

revétu de pierres de taille ; on ydescend de quatre cotés par des degrés, pour s’y purifier, avant d’en-

trer dans la pagode; autour de I'étang régne une belle galerie semblable & celles qu’on vient de

décrire (1).

Les Malabars gentils ont un grand respect pour toutes ces pagodes (2). Il y en a une a Tiroupadi,
consacrée au dieu Vichnou, A laquelle les gentils se rendent en pélerinage des provinces les plus
éloigndes : arrivés A celte pagode, aprés y avoir présenté leurs veeux, ils se font couper les che-
veux et les offrent en sacrifice, puis ils se font imprimer, avec des fers chauds, sur le devant des
épaules, les signes du changouet du chakaram. 1] arrive quelquefois que des femmes, apres avoir perdu
leurs maris, se rendent en pélerinage a cette pagode ; elles se considérent dés lors comme de saintes
personnes ; elles ne boivent plus d’aucune liqueur enivrante ; elles ne mangent plus ni poisson ni
viande ; elles évitent avec la plus scrupuleuse précaution le contact des choses impures. Quel-
quefois aussi, une femme accompagne son mari dans une visite pieuse a la pagode de Ziroupadi;
cette femme se trouve subitement arrétée par un obstacle invisible, et ne peut plus ni avancer,
ni méme changer de position; les brahmanes saisissent cette occasion d’avoir une belle femme
A leur discrétion , et s'empressent de déclarer au mari que Peroumal (c’est un des noms de Vichnou)
retient cette femme pour en faire son épouse, et qu'elle doit, dés ce moment, se séparer de son
premier époux; ils lui donnent quelque argent pour ’aider & contracter un autre mariage, et le ren-
voient sans autre explication. La femme ainsi retenue se nomme dés lors Peroumarpenjddr, ¢’est-a-
dire femme de Peroumal (3); elle demeure constamment dans la pagode, o elle vit d’aumdnes; lors-
qu’elle devient vieille, et qu’elle ne peut plus satisfaire a la lubricité des brahmanes, on lui met a la
main un biton et un petit pot de cuivre, et on Penvoie demander 'auméne le reste de ses jours dans
les villes de la contrée. Il n’y a d’ailleurs dans cet usage, suivant les Malabars , rien que de trés-
honorable pour le mari et pour la femme. Il y a des brahmanes mendiants de la secte de Vichnon
qui demandent ’'auméne en courant, sans s’arréter devant aucune maison ; ils portent un petit pot
de cuivre  la main, et crient de toute leur voix : « Peroumal! Peroumal! époux des belles femmes! »
Dés qu’on entend ce cri, on sort promptement, pour se trouver au passage du brahmane mendiant

et lui donner 'aumone (4).
CHAPITRE XIX.

Signes dont les Malabars se marquent a. front avec des cendres de fiente de vache (5).

L’usage des cendres de fiente de vache n’a, suivant les PP. Jésuites, rien que de tres-louable;
car ce n’est qu'une extension d’une des cérémonies consacrées par I'église; aussi ont-ils soin d’en
bénir tous les dimanches avec les mémes cérémonies que le jour des Cendres, et d’en distribuer de
petites boules aux chrétiens, qui s’en signent chaque jour le front et certaines parties du corps. S’ils
préférent les cendres de bouse a toute autre, c’est seulement parce qu’on peut en former une espéce

(1) On ne peut prendre une idée exacte de l'imposant effet d’ensemble et de la magnificence de détails de ces temples,
que dans les ouvrages luxueux de Daniel , de Valentia, de Raffles, de Tod et de Grindlay. La pagode de Filnour est repré-
sentée sur la planche 1ir de la 1ve livraison de VInde Frangaise. E. J.

(2) 11 y a dans la partie méridionale de I'Inde , et généralement dans la presqu’ile, un grand nombre de lieux consacrés;
les temples qui jouissent de la plus grande réputation de sainteté sont ceux de Tiroupadi, de Vilnour, de Chidambaram , de
Tiroundlmalai et de Kénjivaram ; c’est de ce dernier que les Tamouls regoivent chaque année leur calendrier civil et religieux.
Leur célébrité n’égale cependant pas celle du temple de Djaganndtha ( vulgairement prononcé Jagrenat ), consacré a Vichnou
ligniforme ; les personnes les plus étrangéres aux recherches sur la religion indienne ont entendu parler de la monstrueuse
statue de Djaganndtha, et cependant on n’en a encore publié en Europe aucune représentation exacte ; M. Marcel ayant en
la complaisance de m’en communiquer une que les missionnaires anglais ont insérée dans un pamphlet écrit en ourya contre
le culte de cette idole, je D’ai fait reproduire & la suite de ces extraits, pour compléter la galerie mythologique de VInde
Frangaise. B. J.

(3) Eecrit dans Voriginal Peroumalpenchadi ; ce qui est contraire aux lois orthographiques de la langue tamoule. Peroumal ,
le nom vulgaire de Vichnou parmi les Tamouls , signifie littéralement grand ; le suffixe mal qui le termine me parait étre une
forme tamoule du suffixe sanskrit maf. On peut présumer que les vechnavites de 1'Inde méridionale ont donné ce titre &
Vichnou pour soutenir plus honorablement leur concurrence religieuse avec les shaivites, qui attribuent & Shiva et a Dourgd
toutes les épithétes dans la composition desquelles entre le mot mahat, grand. E. J.

(4) Quelques dévots mendiants de la caste des shoidra, dans le Madouré , demandent 'auméne aux voyageurs en roulant
4 leur c6té sur les pieds et sur les mains avec une rapidité qui égale celle d’une roue rapidement lancée. E. J.

(5) L'ordre naturel des idées était si fréquemment interverti dans la védaction primitive de ce chapitre, que j'ai été obligé
d’en changer presque toute la disposition. E. J.
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de pte qui s'applique plus facilementau front , et parce que la bouse, séchée au soleil, est le com-
bustible le plus commun des Malabars (1).....

On sait que les Malabars gentils considérent la vache comme une divinité. Voici une des fables
qu'ils rapportent a ce sujet. Lorsque les dieux, réunis aux géants, employaient tous leurs efforts &
agiter la mer de lait pour en extraire la liqueur d’immortalité , Latchimi, déesse des richesses et de
Pabondance, se transforma en vache, et apparut sous cette forme au milieu de la mer de lait;
le dieu souverain la nomma Kdmaténou, ¢’est-a-dire vache qui produit toutes choses (2), et la donna au
dieu Dévendiren , pour nourrir les myriades de divinités qui habitent son ciel; cette vache se repro-
duit, dit-on, dans les autres cieux , et suffit seule a fournir des aliments a un nombre infini de dieux
et de déesses. Toutes les vaches du monde que nous habitons sont autant de manifestations de Kd-
maténou ; si elles ne produisent pas la méme abondance de biens, c’est que les hommes se rendent
indignes , par leurs péchés, d’une si précieuse faveur; on prétend cependant que de saints pénitents
ont possédé des vaches dont le lait se transformait en mille maniéres, et prenait tous les gotits que
Pon pouvait désiver; telle était celle du pénitent Chamadakini, dont il est fait mention dans le cha-
pitre relatif au chakaram (3). 8'il était nécessaire de fournir d’autres preuves, il suffirait de remarquer
qu’a la féte du pongal, les Malabars observent un jetine en honneur de la vache, lui offrent un sacri-
fice, et lui font une adoration les mains jointes et €levées au-dessus de la téte, en I'invoquant par
le nom de souvdmi ; ce jour-la, on assemble dans un quartier toutes les vaches de la ville ; les Mala-
bars gentils se réunissent, et aprés avoir tourné plusieurs fois autour d’elles, se prosternent tous
ensemble pour les adorer, et pour les prier de combler leurs familles de toutes sortes de biens (4)....

Les gentils considérent encore la vache comme le séjour des dieux ; ils croient qu’il y a quatorze
mondes , dont sept supérieurs et sept inférieurs ; que les quatorze mondes sont représentés par les
membres de la vache; que ses quatre pieds , sa queue, ses parties génitales et ses voies excrétoires
figurent les sept mondes inférieurs; que ses deux oreilles, ses deux cornes, sa bouche , I'excrois-
sance qui est entre ses cornes , et la bosse qui est entre ses épaules , figurent les sept mondes supé-
rieurs; que ses ongles sont les riviéres, et ses mamelles les sept mers, savoir : la mer salée, la
mer de sucre, la mer de miel, la mer de beurre, la mer de lait caillé, la mer de lait doux, et la
mer d’eau douce : comme tous les mondes représentés par ces membres sont peuplés de divinités, les
Malabars considérent naturellement la vache comme le séjour des dieux (5). Telle est d’ailleurs la vé-
nération des brahmanes pour la vache, que, lorsque 'un d’eux est sur le point d’expirer, le brahmane
maitre des cérémonies lui met entre les mains la queue d’une vache , pour obtenir qu’il passe plus
heureusement la riviére #aitaran, riviere de feu qui entoure le séjour des morts (6).... L'usage des
cendres de bouse a donc €té institué pour honorer la vache en sa double qualité de déesse de 'abon-
dance et I’habitacle des divinités ; ces cendres sont le signe extérieur du culte de la vache.

Depuis plusieurs siécles, les hommes violaient, avec une audace toujours croissante , les lois
divines et les préceptes des sages : Kartd ne pouvant souffrir plus long-tems leur impiété , détruisit
par un embrasement universel les quatorze mondes, et les formes matériclles de Brahmd , de Vich-
nou et de Roudra, retirant en lui-méme son esprit. Quelques siecles apres, il créa de nouveau
Shiva. Emu de compassion & la vue de I'univers consumé, Shiva concut le dessein d’apaiser le feu
de la colére de Kartd; il prit donc de la cendre dans les ruines des mondes, s’en blanchit tout le
corps avec Iintention d’effacer, par sa pénitence, les péchés des hommes, et passa plusicurs si¢cles
dans les plus rudes austérités. Kartd se laissa enfin toucher par ses larmes; cédant a ses instantes
pritres, il anima encore de son esprit les formes matérielles de Roudra , de Vichnou et de Brahma,

(1) On a déja observé plus haut que la bouse de vache est une des sept ou neuf espéces de bois consacrés aux planétes. E. J.

(2) Kdmadhénou signifie littéralement vache qui accorde les objets des désirs ; kdmadd et kdmadouh ont le méme sens. Dans
les traditions religieuses de tous les peuples de race arienne , la vache est le symbole de la terre; ce symbole a été traduit
dans 'Inde , pendant le moyen 4ge , en nombreuses légendes, dont quelques-unes ont été recueillies dans les Pourdna ; les
plus récentes , qui ne sont pas les plus ingénieuses, sont restées dans le fonds commun des traditions populaires. E. J.

(3) Voyez, dans la suite de ces extraits, le chapitre intitulé : Le chakaram incarné détruit par Vichnou.
(4) Voyez, dans la suite de ces extraits, le chapitre intitulé : Féfe du pongal etc.

(5) Yai déja observé que les Indiens avaient fait un abus fréquent des figures pancosmiques ; les plus anciennes de ces
créations ont un indéfinissable caractére de grandeur et de magnificence ; tel est, par exemple, dans le Vrihaddranyaka , le
mythe du cheval de Vashoamédha. Les créations modernes de ce genre, imitations maladroites , se distinguent au contraire
par un esprit puéril d’assimilation , qui ne tient compte que des nombres nécessaires, et n’explique rien ‘, méme dans Pordre
des idées indiennes ; telle est celle que I'auteur nous fait connaitre dans ce passage : il est particuliérement difficile de trouver
un rapport exact entre les huit ongles ( probablement les sabots bifurqués ) de la vache et les sept riviéres sacrées. E. J.

(6) L’auteur ne manque pas ici de rappeler le culte adressé par les I:]gyptiens au beeuf Apis; il accumule ensuite des
citations de Kircher ( Chine illustrée ) et de Bartoli ( Asie orientale ) ; j’ai supprimé ce fatras d’érudition facile. E. J.



76 APPENDIX.

el créa quatorze nouveaux mondes (1 ). Shiva voulut alors laisser aux hommes un signe qui leurrendit
toujours présentes les vengeances de Karid; il prit de la bouse de vache, la réduisit en cendres, et
g'en couvrit toutes les parties du corps; puis il ordonna aux hommes de se signer avec celle cendre
le front, les bras et le corps en I'honneur de la vache, et en union de sa pénitence. Il leur annonca
que toutes les fois qu’ils feraient cette onction dans une intention religieuse , ils obtiendraient la
rémission de leurs péchés. Les plus austéres pénitents, dont le nombre est assez considérable, ani-
més du désir d’imiter en toutes choses la pénitence de Shiva , se blanchissent tout le corps de cette
cendre (2). Les autres Malabars, qui ne se livrent pas a une aussi rigoureuse pénitence, s’en frottent
seulement le front, la poitrine, I'estomac, les genoux, les coudes, les poignets et les reins. C’est
cette cendre qu’on NOMMeE {eroUnirou. Les gentils sont persuadés qu’elle possede la vertu d’effacer
tous les péchés; c’est pour cette raison qu’ils lui ont donné le nom de zzrounirou, qui signifie cendres
saintes.

On applique le tirounirou d’abord au front; il importe peu que cette onction présente la forme
de trois lignes ou celle d'une large bande; la forme la plus ordinaire est cependant celle des trois
lignes , parce que la cendre s’applique avec trois doigts qui laissent chacun leur trace (3). On dit en se
signant le front : netichadachiven, ¢’est-a-dire, « que Shiva réside dans ma téte(4); » on applique en-
suite le méme signe sur la poitrine, en disant : manmagesouparen, c’est-a-dire, « que 'amour de
Shiva soit dans mon ceeur (dans ma poitrine ) (5); » on applique de nouveau ce signe sur les bras,
en disant : pdroupadisouparen, c’est-a-dire, « que Shiva donne la force a mes bras (6); » puis on ap-
plique encore le méme signe & d’autres parties du corps, en invoquanta chaque onction Shiva sous
un de ses attributs.

Un Malabar gentil a perdu sa caste, soit parce qu’il s’est dégradé au rang de paria, soit parce
qu’il a mangé de la vache; il éprouve le désir de se réhabiliter ; les individus de sa caste s’assemblent,
accueillent sa demande , et lui font boire une potion composée de beurre , de lait doux, de lait caillé,
d’urine et de fiente de vache ; tous ses péchés sont dés ce moment effacés, et il rentre danssa caste (7).
Les gentils ne prennent jamais leurs repas avant de s'étre signés avec des cendres de bouse pour se
purifier de tous leurs péchés; s’ils omettaient cette cérémonie, ils croiraient avoir commis un grand
péché. Ils ne manquent pas non plus, tous les matins, de purifier I'intérieur de leurs maisons,
leurs cours et le devant de leurs portes, en les arrosant avec de la fiente de vache délayée dans de
I'éau.

Les brahmanes, il est vrai, récitent quelquefois des formules de priéres sur cettecendre , avant de
la distribuer aux Malabars gentils ; mais ce n’est certainement pas a cause de cette consécration qu’elle
est considérée comme sanctifiée; car celle qui se vend au marché, et dont les gentils achétent le
plus souvent, n’est point bénie par les Brahmanes; voire méme ceux qui n’ont pas le moyen d’ache-
ter de la cendre au marché , se servent de celle de leur foyer, quoiqu’elle provienne de bouse de
vaches et de bouse de beeufs mélées; il est vrai que celle-ci est moins pure et moins efficace. Quant
a celle qui se distribue soit au marché, soit a la pagode, et qui est, suivant les Malabars , la cendre
de premiére qualité, elle ne doit provenir ni de bouse de vaches pleines, ni de bouse de beeufs; car
les cendres de bouse de beeufs n’ont aucune efficacité , et celles de bouse de vaches pleines ont beau-

(1) 1l S'agit ici d"un mahdpralaya ou destruction générale des étres; au reste comme ces absorptions universelles sont pé-
riodiques, elles sont indépendantes des mouvements passionnés de Kartd. La pénitence de Shiva sur les ruines des mondes
est une de ces grandes et terribles scénes dans lesquelles se complait 'imagination des shaivites , toujours disposée a se placer
en dehors des limites du monde réel. E. J.

(2) Des témoignages sur I'authenticité desquels il ne peut s’élever aucun doute nous apprennent que cet usage religieux
existait déja dans Inde dés avant le cinquiéme siecle de notre ére. Clest ce signe extérieur de pénitence qui a fait donner
aux shaivites par Hématchandra , dans son Mahdviratcharitra , V'épithéte de pandouranga , a la couleur pile; je ne puis croire
d’ailleurs avec M. Wilson, a qui j'emprunte ce fait, que pdndouranga soit la forme originale de panddram. E. J.

(3) Le nom méme de ce signe, ripoundra (la triple onction ) ne laisse aucun doute sur sa forme normale ; on le trace
avec le pouce passé entre le doigt du milien et le doigt annulaire. La cendre de bouse ou vibhaiit: est, suivant le Kdshikhanda,
le liniment qu'on doit employer de préférence; les smdrta la remplacent fréquemment par de la pate de sandal pulvérisé. E. J.

(4) En sanskrit mdurddhnichat shiva: neti signifie front en tamoul. La traduction que donne notre auteur de cette inyocation
n’est inexacte que dans la forme. E. J.

(5) Dans Voriginal , marmagesouvarer ; ie ne puis comprendre cette invocation qu’en lisant, comme je I'ai fait , manmage-
souparen ( puissant maitre de 'dme ) et en supposant un composé analogue au mot marmatha. E. J. .

(6) Le sens de cette invocation ne peut étre douteux ; je ne sais dans quelle partie de ce composé notre auteur a découvert
les éléments de son interprétation. E. J.

(7) Les rapports symboliques qui existent entre la vache et la race ou la famille, dans le systeme des opinions indiennes ,
sont encore mal définis; ils existent néanmoins , et ont méme laiss¢ leur trace dans la langue sanskrite, ce qui témoigne
de lenr haute antiguité ; gétra, famille , est en effet dérivé de gé, vache. E, 1.
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coup moins de vertu. La fiente propre a faire la véritable cendre de bouse est celle des génisses ou
des vaches qui ne portent pas ; encore faut-il la recevoir dans les mains au moment ot elle sort des
voies excrétoires de la vache, prenant soin de ne point la laisser tomber & terre : ce n’est pas que
celle qui tombe a terre ne soit encore propre a purifier des péchés, mais elle est beaucoup moins
pure (1)-

Les Malabars n’attribuent pas a I'urine de vache de moins précieuses qualités ; aussi, lorsqu’une
vache lache son urine, la recoivent-ils dévotement dans leurs mains et s’en arrosent-ils la téte comme
d’une eau lustrale (2)....

Les chrétiens ne manquent pas d’acheter, comme les gentils, de la cendre de bouse au marché, et
d’en apporter le dimanche a I'église pour la faire bénir. Les PP. Jésuites la bénissent, et en distri-
buenta tous les assistants, lenr recommandant de s’en frotterle front et certaines parties du corps,
trois fois chaque jour, savoir : le matin , vers midi et le soir, et de renouveler cette onction toutes
les fois qu’ils se rendent a I'église. Les PP. Jésuites sannydsi préchant d’exemple, ont grand soin de
se frotter de cette cendre au moment de célébrer la messe, et aux heures de la journée indiquées
plus haut (3).....

Le P. Martin , Jésuite, dans une lettre au P. Valette , s’exprime avec plus de subtilité que d’exac-
titude , lorsqu’il prétend que la principale cause du mépris que les Malabars congoivent pour les
Francais ou Européens, est I'usage ot sont ceux-cide se nourrir de la chair des animaux, Le fait est
cependant bien constaté, et ne peut souffrir une pareille équivoque. Ne sait-on pas que les Mala-
bars mangent de la chair de poule, de porc, de mouton et de plusieurs autres animaux? Ce n’est
point parce que les Européens mangent de la chair que les Malabars les considérent comme infimes,
mais bien parce qu’ils mangent de la chair de vache..... Il y a, pour les Malabars, une immense
différence entre la vache et le beeuf; il est défendu, sous peine de mort, de tuer une vache; la
méme peine n’est pas applicable & celui qui tue un beeuf; ce meurtre est sans doute un grand péché,
mais il ne peut étre comparé a celui que 'on commet en tuant une vache : on se sert de beeufs pour
transporter les fardeaux ; il est défendu par la loi d’en charger la vache. On nourrit ordinairement
un baeuf dans toutes les pagodes consacrées au dieu Roudra, parce que le baeuf est sa monture et le
compagnon de ses exploits. Ce baeuf sort et rentre & sa volonté , sans que personne s’y oppose ; car
les Malabars Pentourent d'un grand respect, en considération de son maitre. Dans chaque pagode
de Roudra se trouve dailleurs , & I'entrée du sanctuaire, un beeuf taillé en pierre, que on prend
soin de laver et de parer de fleurs (4).

CHAPITRE XX.
Tiroundmam.

Tous les Malabars gentils adorent la vache , tous cependant ne se signent pasavec sa fiente réduite
en cendres; il y en a un grand nombre qui s'impriment une marque sur le front avec une terre
blanche que I'on recueille dans un lieu nommé Ziroupad:; ce lieu est situé au pied d’'une montagne
sur laquelle s’éléve une célébre pagode de Vichnou (5). Les sectateurs du firoundmanm tracent cette

marque particuliére sur leur front et sur certaines parties de leur corps, en I'honneur de Vichnou
transformé en femme. Voici la fable qu’on rapporte a ce sujel.

Un géant nommé Paramesouren (6) fit une grande pénitence en I’honneur de Shiva ; cedieu en fut si

(1) On méle quelquefois au tirountrou des débris de fleurs de Zonlasi : aussi un des noms tamouls du basilic est-il #rou-
wirroupatchai. E, J.

(2) L'auteur introduit ici dans son texte un passage de ouyrage du P. J. de Britto déja cité plus haut ; ce passage,
relatif au culte de la vache , n’ajoute rien aux renseignements que nous possédons depuis long-temps sur ce sujet. E. J.

(3) Voyez le chapitre intitulé : Ordre des sannydsi. Les heures ddsignées ici sont celles des trois sandhyd légaux ; c’est A ces
heures que les brahmanes célebrent leurs cérémonies domestiques, et que les shoddia sectair

es renouvellent leurs #laka ou
onctions distinctives. E. J.

(4) Le beeuf Nandi seyoit déja sur le revers de médailles bactriennes d’une trés-haute époque, qui portent d’un cdté une
légende greeque, avec le nom d’un roi d’ailleurs inconnu , Mokadphises. Le trident ansé que présentent ces médailles est sans
doute aussi un symbole shaivite ; car aujourd’hui encore on marque le #rishatle avec un fer chaud sur Ia cuisse des taureaux
consacrés & Shiva. On voit quelquefois des djangama accompagner processionnellement un de ces animaux couvert de housses ,
paré de chapelets de coquillages, et demander ou plutst extorquer des aumoénes sur leur passage. On trouve a Pentrée de
presque tous les temples de Shiva un petit pavillon carré , soutenu par des colonnes , et nommé nandydoarta
la représentation sculptée du beeuf Nandi en vepos, E. J.

(5) Le nom de Tiroupadi est un de ceux de Vichnou ; il signifie littéralement époua; de Lakchmi. Le célebre temple de ce
nom est situ¢ a 'extrémité septentrionale du Carnatic. E. J.

(6) Clest ainsi que j'ai conjecturalement corrigé la lecon du manuscrit ( Pastmasouren )
n'ayant encore rencontré cette légende dans aucun texte original

» qui protége

y qui est évidemment fautive :
» J& me suis autorisé pour cette restitution de la lecon Par-

20
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content qu’il s'engagea a lni accorder ce qu’il deman.dcmit. Le .génm le. pria de lui accorder cette
grice, que toute chose sur laquelle il porterait la main fit aussitot l‘é(’]l_}ltc cn.cendres. Shiva eut &
peine consenti & cette demande , que le géant thulut éprouver sur le dieu ‘lul-méme son nouveau
pouvoir, mais Shiva, dont la prescience ne pouvait €ire Surprise, disparut subitement ()). Effrayé des
ravages que ce géant faisait dans le monde , ot il portait partout 'incendie, Vichnou concut le des-
sein de le détruire. Il se transforma donc en femme et prit le nom de Mdagini (2) ; cette femme se pré-
senta un jour devant Paramesouren , qui, séduit par sa beauté, ne put s’empécher de lui témoigner
la vive passidn qu’elle lui avait inspirée. Mogini, dont cette passion secondait les desseins secrets,
lui répondit qu’elle consentait i satisfaire ses désirs, mais qu’elle ne pouvait souffrir que, couvert
de crasse comme il Uétait , il la touchatavant de s’étre baigné; le géant observa qu'il lui était impos-
sible de se baigner dans le seul ruisseau qui se trouvit en cet endroit, et qui €tait presque desséché;
mais elle lui répondit qu’il pouvait prendre de l'eau dans le creux de ses mains et la répandre sur
son corps. Le géant, ne concevantaucune défiance, suivit le conseil de Moginz et puisa de 'eau dans
le ruisseau ; mais il n’eut pas plus t6t porté sa main sur sa téte pour la laver, qu’il fut réduit en cen-
dres. Shiva , qui avait été également troublé par la vue de Adgini, se précipita sur elle en ce mo-
ment , et , Pembrassant avec passion, engendra d’elle un fils quirecut le nom &’ 4rigarapoutiren (3),
et devint le dieu protecteur d’'une des régions célestes , ainsi que d’une des parties du magdmerou-
parouvadam. Lorsque Vichnou eut dépouillé les formes séduisantes qu’il avait revétues , et qu’il eut
repris sa divine majesté, il se montra dans I'assemblée des dieux ; il portait au front un signe tracé
avec la terre blanchitre qu’on recueilleaux environs de Zroupadsi, et partagé au milieu par une ligne
rouge : la figure tracée avec la terre blanchatre représentait la nature d’une femme, et la ligne
rouge le flux menstruel; la réunion de ces symboles signifiait la fécondité du dieu dans son incar-
nation en femme (4). Vichnou déclara que ceux qui porteraient ce signe au front en son honneur, et
en mémoire des mystéres qu’il avait accomplis dans son incarnation, seraient assurés d’obtenir la
rémission de tous leurs péchés. Ce double signe, tracé en blanc et en rouge, est nommé Zroundman,
¢’est-a-dire terre sainte (5).....

Les Malabars chrétiens qui appartiennent a cette secte ne se font aucun scrupule de porter ce
signe au front ; car les PP. Jésuites les y autorisent; ils ne prennent méme leurs repas et ne vont a
I’église qu’aprés s’étre purifiés et avoir signé leur front du tiroundmam. Quant au point rouge, quel-
ques Malabars le portent en méme temps que le tirounirou. Bien que les sectateurs du Ziroundmam
ne se frottent de cendres ni le front ni aucune autre partie du corps, ils n’en font pas moins usage
d’urine et de fiente de vache.

CHAPITRE XXI
Odrtapoundiram.

L ovirtapoundiram (6) est une ligne qui, de la naissance du nez, monte jusqu’au haut du front; elle
est tracée avec une terre jaunatre. Les sectateurs de Vichnou appliquent ce signe sur leur front et sur

mesouren qui se trouve, ainsi que la légende, dans la Relation manuscrite déja citée, et de la legon Paramethouren donnée par
V'ouvrage intitulé : Essais historiques sur UInde , dont le récit s'accorde dlailleurs ayec celui que notre auteur fait de cette
aventure. Paramesouren est la forme tamoule de Paraméshoara, 'un des noms de Shiva. B. J.

(1) La version suivie par Vauteur de la Relation manuscrite dit que Shiva eut & peine le temps de se cacher dans un noyau
de fruit de la grosseur d’une noisette,, et que Vichnou , averti de sa ficheuse aventure, vint le délivrer de son étroite prison ,
en se présentant au géant sous les formes séduisantes de Mdgini. E. J.

(2) En sanskrit Mdhint ou celle qui produit Pillusion; ¢’est le nom que prend Vichuou toutes les fois qu'il se revét des
formes gracieuses d’une femme pour séduire et perdre les ennemis des dieux. Cest Mdhini qui enivre les Asoura de la
vue de ses charmes , pendant que les Déva épuisent la coupe d’amrita ; ¢’est Méhini qui anéantit Paraméshoara par sa propre
main. E. J.

(3) La scconde partie de ce récit est évidemment empruntée a une autre légende, dans laquelle figure également Mdhint,
celle du partage de I'amrita ou liqueur d'immortalité : la confusion de ces deux légendes parait d’ailleurs étre vulgairement
admise dans I'Inde méridionale. Voyez la feuille 1 de la xx1® livraison de I'Iude Frangaise. Arigarapoutiren est la forme
tamoule de Hariharapoutra ; quant au caractére de Lokapdia qui lui est ici attribué , je pense qu'il les doit & une tradition
mythologique exclusivement propre a I'Inde méridionale. E. J.

(4) Suivant une autre interprétation prise dans le méme ordre d’idées, les raies blanches représentent la liqueur se-
minale ou symboliquement Vichnou , et la raie rouge le sang utérin ou symboliqunement Lakchmi. E. J. &

(5) Cette dénomination ne s’applique qu’aux raies blanches tracées avec l'espice de craie nommée ndmam ; la raie du
milieu, tracée avec du safran mélé de chaux de coquillages pulvérisée est nommée tirouchounnam , c'est-a~dirve chauz
sainte. E. J.

(6) En sanskrit odlrddhoapoundra ; ce mot signifie littéralement ligne ascendante. Ce signe est souyvent accompagné des deus
raies blanches du tiroundmam ; il a, dans cette circonstance , le méme sens symbolique que le #irouchounnam. E. J.
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d’autres parties de leur corps, en ’honneur de Vichnou, et comme symbole du mystére qui se passa
entre lui et quelques femmes. Voici la fable qu’on rapporte i ce sujet. Un jour que Kirichnen (Vichnou
incarné) se divertissait au bord d’une riviére, les femmes de la contrée, qui avaient entendu parler
de lui comme d’un étre merveilleux , prirent le prétexte de s’aller baigner, pour avoir le plaisir de le
voir. Quand elles furent arrivées au bord de la riviére , Kirichnen sut si bien les charmer qu’il obtint
d’elles tout ce qu'il voulut. Il les engagea ensuite & prendre le bain dans la riviére; aprés s’y étre
encore diverti avec elles, il eut I'effronterie de cacher tous leurs vétements ; de maniére qu’elles
furent obligées de sortir du bain dans une compléte nudité (1). Toutes ces femmes avaient répandu dans
I'eaule safran, le sandal et les autres parfums dont elles étaient couvertes ; ces parfums se changérent
une matiére terreuse et jaunatre qui se précipita au fond de la riviére. Vichnou commanda & la riviére
de se retirer & quelque distance ; cette déesse obéit aussitét , et découvrit, en se retirant , une grande
couche de terre jaunatre : cette terre fut nommée kdopichandanam (=), ce qui signifie une terre com-
posée de toutes sortes de parfums. Kirichnen traca une ligne sur son front avec cette terre jaune, et
déclara que tous ceux qui se signeraient de cette ligne en son honneur, et en mémoire de son aven-
ture, seraient assurés de recevoir la rémission de leurs péchés.

Cette ligne parait toute noire au front des brahmanes qui la portent, parce qu’ils la teignent avec
du charbon broyé et mélangé de beurre fondu ; ils font chaque jour la cérémonie de cette onction ,
apres avoir offert un sacrifice de feu aux planétes (3). Il y en a qui ajoutent le point rouge au bas de
la ligne , en mémoire du mystére dont il est parlé dans le chapitre précédent (4).

Les gentils et les chrétiens de cette secte ne se mettent jamais & table avant de s’étre purifiés et de
g'¢tre imprimé au front Uodrtapoundiram ; les chrétiens ne manquent pas non plus de se revétir de
ce signe lorsqu’ils vont a P'église ; mais les uns et les autres ne se mettent jamais au front de cendres
de fiente de vache.... Les sectateurs de lodrtapoundiram n’oseraient paraitre sans ce signe dans les
pagodes, aux cérémonies publiques , ni méme se visiter entr’eux. Les PP. Jésuiles autorisent les Ma-
labars chrétiens a observer cette pratique.

CHAPITRE XXII.
Fétes du pongal, des nouypelles lunes et des dédicaces.

Les brahmanes astrologues reconnaissent douze signes célestes; chaque signe est composé de plu~
sieurs €toiles, qui tracent soit la forme d’un bélier, soit celle d’'un taureau, soit les autres sym-
boles du zodiaque (5) : ce n’est pas qu’ils croient que ces formes sont réellement un bélier et un
taureau , mais il leur semble que les lignes des signes célestes représentent ces animaux d’une maniére

(1) Cette légende , Pun des lieux communs sur lesquels se sont le plus souvent exercés les poétes vechnavites, est ici mal
présentée ; quelques circonstances sont méme légérement inesactes. Les gdp/ ou femmes des pasteurs de Pradja durent seule-
ment laisser tomber les feuillages dont elles avaient couvert leur nudité au sortir du bain, obligées d’élever leurs mains
au-dessus de leurs tétes en signe d’adoration; car ce n’était qu’a cette condition qu’elles devaient recouvrer leurs vétements
dérobés par Krichna. Une autre légende raconte qu'ayant appris la mort de Krichna , les gépi, saisies de douleur, se jetérent
dans un lac prés de Dedrakd, et que les parfums dont elles étaient couvertes formérent au fond de ce lac la matidre jaunitre
avee laquelle on trace le signe de Vodriapoundiram. E. J.

(2) Inexactement écrit dans Poriginal capichandanam. En sanskyit gdpitchandana (sandal des bergeéres). Cette matiere est,
suivant Wilson, une espece de magnésie ou de terre caleaire ; la meilleure, et dés lors la seule qui passe dans le commerce,
est tirée de Pradja ou de Dodrakd , les denx scénes des légendes rapportées plus haut ; les Indiens n’ont jamais congcu le plus
léger doute sur le fait de cette provenance. On trouve dans les grands poémes de fréquentes allusions & la premiére légende ;
il est dit d’'un roi de Shodraséna, dans le Raghouvamsha , que lorsqu’il se baigne avec ses femmes dans la Yamound, les caux
noires de ce fleuve, blanchies par le sandal qui s’y détrempe , prennent dés la ville de Mathoura la couleur qu’elles recoivent
ordinairement & l'endroit ot elles se confondent avec les eaux blanchitres du Gange. Il est d’ailleurs permis, i défaut de gd-
pitchandana , de tracer Voilrddhoapoundra avee du sandal pulvérisé ou avec du safran. E. J.

(3) Quelques shaivites se signent le front d'une petite raie noire ou plus souvent d’un point de la méme couleur placé
sur la seconde bande du tripoundra; ils marquent ce point ou cette larme au-dessous du pottou, avec des charbons retiréds
du feu du sacrifice,, ou bien, suivant Sonnerat , avec le résidu des toiles enduites de beurre » quon briile en offrande sur la
montagne de Tiroundlmalai. E. J.

(4) Je crains que Pauteur n'ait confondu ici le #irouchounnam avec le potlor, qui ne parait pas avoir de signification reli-
gieuse; le pottou est d’aillewrs tracé comme Pautre signe, avec du safran rougi par un mélange de chaux pulvérisée ; les shai-
vites le placent sur la seconde raie du trigoundra, et les vechnavites au-dessus du point de réunion des deux lignes qui for-
ment le #Zroundmam, E. J.

(5) Quelque soin que j'aie pris d’en modifier la rédaction , il est resté beaucoup de confusion et d’incohérence dans Dex-
position astronomique de Pauteur; il est facile de juger que ses études I'avaient laissé complétement étranger & la connaissance
de ’astronomie. Les signes zodiacaux ont ¢été empruntés par les Indiens, comme presque tous les autres indices astronomiques
i la science des Grecs. Ellis a démontré dans son mémoire sur le zodiague indien que le systeme grec forme et fonds, est
passé presque tout entier dans les plus anciens traités de Pastronomie indienne  E. J.
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1ls prétendent que dans chaque signe sucgessivement passe un dieu revétu
et nommé Sangaradéven (1) , qui estle maitre de cette maison céleste et qui
incipal siége dans le signe makaram ; c’est la que se manifeste le
quil y a vingt-sept étoiles , réparties dans les douze signes , qui les
accompagnent sans cesse ; ce sont autant de déesses qui S?!.'lt toutes les épouses du c-heu Chand'zmn, ou
la lune (2). Le premier jour du septiéme mois auquel [?resuie Makaram ou lE‘B capmcorr:e (3), jour ou
le dien Chodriyen, ¢’est-a-dire le soleil, entre dans ce signe, les I’?Ial-abars cf‘lebreflt.; la féte du pongal.
Sangaradépen , suivant eux, change tous ljzs ans d‘e monture; lammal’qu il choisit aur-xonce la u:or-
talité qui doit frapper les animaux de la méme T Ily i CROOre d autres obsenlam?ns d.u méme
genre qui se rapportent aux habils dont se revet Sz.mg.amclepen etaux onctions quil s’applique sur
le corps (4) : en P'année 1708, par exemple, le prexier jour du septieme mois.commer:ce un mz.u'dl ;
Sangaradépen a pris pour monture un lion , ce qui pl‘.esage que les.autres auufmux n auront rien a
craindre du lion : il est habillé d’une peau , ce qui signifie que les toiles seront & bon marché : il a le
corps oint de sandal; ¢’est un mauvais signe pour les femm(?s rnariée.s : il a au cou une guirlande de
fleurs de grenade; c’est un signe facheux pour les rois (5) : il a le visage toymé vers le nord-ouest ,
signe d’affliction pour ceux qui se trouvent de ce coté: il a les yeux levés au ciel , présage de mortalité
pourles oiseaux. Comme le signe makaram est le chef des autres, et que la présence de Sangaradéven
dans ce signe annonce les événements importants, les Malabars ont fixé au premierjour de tazmdcham
la célébration de leur plus grande féte (6).

Les Malabars ont aussi une féte des changou: ces changou sont de grandes coquilles contournées
en forme de vis; le dieu Vichnou en porte toujours une a la main comme son arme ordinaire ; c’est
au bruit de ce changou qu'il mit en fuite tous les géants, et qu’il renversa des armées entiéres d’en-
nemis (7). Cette féte commence le premier jour du sixiéme mois , qui répond a notre mois de dé-

8o

plus ou moins précise.
d’une forme humaine,
la gouverne ; il a d’ailleurs son pr
plus sa puissance. Tls disent encore

(1) Il m’est difficile de déterminer meme Vorthographe exacte et la signification de ce nom propre ; le dien auquel il ap-
partient a une origine obscure ; je puis néanmoins conjecturer qu’il est inconnu a Vastronomie indienne proprement dite,
et qu’il doit son origine a 1'école pouranique, qui a converti presque tous les faits de I'astronomie en personnages mytholo-
giques. La forme sanskrite de ce nom est probablement Sangara ou Sungdradéva, dien du malheur; Shankara , 'un des noms
de Shiva, me parait étre ici hors de question. E. I.

(2) L'auteur sexprime d’'une maniére peu exacte en nommant étoiles les astérismes lunairves ou nakchatra ; les traités
astronomiques en comptent vingt-huit, et les Pourdna vingt-sept seulement; cette derni¢re opinion est celle qui est vulgaire-
ment admise : la mythologie a transformé les nakchatra en vingt-sept déesses , filles de Dakcha, et épouses de Tchandra,
dont les plus célebres sont Réhint et Krittikd. E. T,

(3) Ce mois, nommé Zai en tamoul, est le méme que celui qui est nommé padcha en sanskrit ; il estle premier de Pannée re-
ligieuse, parce qu’il est le premier de Vouzlardyana ou de la course septentrionale du soleil ; 'année astronomique commence
trois mois plus tard avec le mois Zchaitra, et Yannée poétique avece le mois achddha ( juillet ) , qui ouvre le dakchindyana.
Le makara on akdléra (aiyorspsie) est copié du capricorne grec, et représenté sous la forme d’un monstre, dont la protome est
celle d’un antelope , et les parties postérieures celles d'un poisson ; le mot makara, avant d’étre appliqué a cet étre fietif,
désignait un monstre marin que l'on croit étre le requin, mais dont nous ne possédons d’ailleurs aucune description
exacte. E. J.

(4) 11 reste une grande incertitude sur les données d’apres lesquelles sont déterminées ces diverses circonstances ; Sonnerat
prétend que le sort les réyele aux brahmanes ; quelques faits tendent cependant a faive croire que leur détermination dépend
( toujours astrologiquement ) du jour hebdomadaire du sankrdnti, ou peut-gtre de I'astérisme lunaire , ce qui expliquerait la
mention d’ailleurs sans objet que fait notre auteur de ces nakchatra; il faut d’ailleurs observer que dans I'usage astro-
logique, & chaque nakehatra sont spécialement affectés un quadrupede, un oiseau et une plante; les circonstances astrologiques
de apparition annuelle de Sangaradéoen dans le signe makaram seraient dans ce cas déterminées périodiquement. E. J.

(5) Les rapports de ces divers objets aux pronostics qu'on en tire sont faciles & trouver, i I'exception de celui qui doit
exister entre les fleurs de grenade et la fortune des rois; quant aux signes tracés avec de la poudre de sandal, ils portent
malheur aux femmes, parce que le sandal entre dans la composition de leurs collyres. E J.

(6) Je crois qu'il faut accorder a cette observation beaucoup plus d’importance que 'anteur n’y en attache Tui-méme e
malarasankrdnti on Ventrée du soleil dans le signe du capricorne est Poccasion et non pas la cause de cette solemmité reli-
gieuse. Le pongal est, sous sa forme et sous son nom actuels, une cérémonie propre & 'Inde méridionale , et dont Vinstitution
est attribude anx anciens poetes inspirés, nommés changatir ou membres de Uassemblée ; mais je suis persuadé qulelle n'est
qu'nne transformation d’un des actes religieux les plus solemnels des temps anciens, le sacrifice adressé aux dieux pour
obtenir d’eux la nourriture ( anna, qui signifie par extension 27z bouilli ) ; on offrait de la nourriture aux dieux » afin que les
dienx accordassent de la nourriture aux hommes, en fécondant la terre par des pluies abondantes ; car la reeiprocité était le
principe de tous les sacrifices dans les temps védiques. On ne peut méconnaitre une intention pareille dansune cérémonie ot
des sacrifices sont offerts successivement & Soiirya et & Indra , ott Jes champs et les bestiaux » les deux plus grandes ricl;gss'cs
d'une civilisation primitive, sont consacrés par des aspersions lustrales, dans une cérémonie enfin qui ouvre I'année reli-
gieuse, et qui doit la bénir toute entiére par une inépuisable abondance. E. J.

(7) Changow est Valiération tamoule du sanskrit shankha, conque ; c'est le nom générique des grands coquillages ; mais il
s'applique plus particuliérement 4 ceux que lenr forme rend propres, lorsquion les a percés , a étendre et a porter la voix ;

- 3 . slr e T - 5 ? ’ . ¥
tous les héros de 'antiquité indienne ont leur conque de guerre dont les sons terribles jettent Pépouvante dans I'ame des en-
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cembre , et elle se continue jusqu’au premier'du septiéme mois , qui répond  notre mois de janvier.
Les panddram vont tous les jours, a trois ou quatre heures du matin, sonnant de leurs changou par
les rues de la ville, pour avertir tout le peuple de se préparer ala féte du pongal, qui doit arriver le
premier jour du mois suivant : dés que les brahmanes entendent le son des changou, ils se levent et
se mettent en priéres. Quelques jours avant le pongal, les Malabars font une grande provision de pots
neufs , car, la veille de cette féte, on doit jeter dehors tous les vieux pots : ils ont aussi soin de blan-
chir le devant de leurs maisons (1)...... _

Clest immédiatement aprés la féte des changou, ¢ est-a-dire le premier jour du septieme mois, que
les Malabars célébrent la féte du pongal; on a déja observé qu'ils en avaient fixé la célébration a ce
jour, parceque c’est celui ou le dieu Chouriyen entre dans le signe makaram , qui ouvre 'année re-
ligieuse. Cette solemnité du pongal dure deux jours et est suivi d’une octave (2) ; le premier jour est
consacré au soleil et le second 4 la vache (3); pendant ces deux jours, il est défendu de travailler, et
Pon est obligé d’observer un jétine trés-austére. Voici comment se passe le premier jour. Les Malabars
vont de grand matin se layer le corps, et font, chacun selon ses moyens , des auménes aux brah-
manes ; ils croient gagner ainsi de grandes indulgences pour la rémission de leurs péchés. Vers une
heure aprés midi, ils tapissent de fiente de vache les places de leurs maisons et leurs cours, et ar-
rosent d’'urine de vache les murs intérieurs. Ils fontun feu au milieu de la cour, et placent & peu de

 distance Pidole de’ Pillaiydr; ils méttent sur ce feu trois ou cing pots dans lesquels il y a du rizavec
une quantité suffisante de lait pour qu’elle soit entiérement absorbée par le riz, et que le riz se
trouve cuit, lorsqu’il ne reste plus une seule goutte de lait ; c’est ce riz qu’on appelle pongal (4)
les Malabars ont coutume de retirer Peau du riz cuit et de la boire ; mais quand ils veulent faire un
sacrifice de riz , comme ce jour-la, ils ’en retirent rien, afin que le sacrifice soit de choses entiéres
et possédant toute leur substance. Toute la famille s’assemble autour de ces vases, et lorsque le lait
commence A élever son bouillon , chacun erie trois fois pongal, ce qui est une action de graces au
soleil; car I'ébullition dé ce lait signifie que le soleil bénit la famille et lui promet grande prospérité.
Dés que le riz est cuit, ils en mettent un peu sur des feuilles de figuier qui sont rangdes en forme
d’assiettes devant toute la famille; ils y ajoutent du beurre en forme de libation , des morceaux de
figues pilées , du sucre et un coco cassé en sacrifice ; ils élévent cette offrande sur leurs mains et la
présentent au soleil (5); puis ils répandent de I'eau lustrale tout autour de la famille, afin que rien
d'impur n’approche d’elle ni du festin. Apres avoir fait un grand salut au soleil, les mams jointes et
élevées au-dessus de la téte, en s’écriant Soupdmi (c’est-a-dire Diew ou Seigneur) (6) , chacun mange
ce qui est sur sa feuille, et en donne un peu a manger aux vaches. Si le lait avait manqué de bouil-
lir, ou si quelqu’un des pots s’était cassé pendant que le riz pongal s’y cuisait , toute la famille serait
livrée 4 une affliction profonde, et se répandrait en lamentations, car ils croient qu’un tel événe-
ment est pour eux le présage de quelque grand malheur (7).

Comme les personnes riches ne manquent pas de cuire ce jour-laune assez grande quantité de riz,
elles en envoient & leurs amis. Les chrétiens auxquels les gentils en présentent aussi quelquefois,

nemis. Ces concques ont souvent des noms propres ; celle de Krichna est nommée dans les poémes pdnfehadjanya. Je w’ai trouvé
dans mes lectures aucune autre mention de la féte des changou. E. J. S

(1) Cest une cérémonie purificatoire qu’on accomplit avec intention de ne pas charger Pannée qui commence des souil-
lures de année qui vient de s’écouler, car de quelques précautions qu'ils s’entourent, les Indiens ne peuvent croire que
leurs vases et leurs maisons restent une année entitre exempts de souillure. E. J.

(2) Cette prétendue octave n’est autre chose que le temps accordé par I'usage pour visiter ses parents ou ses amis, leur
demander des nouvelles de leur pongal, et les féliciter a l'occasion de leur bon ou de leur mauvais succes dans cette
importante affaire. Huit jours aprés le peroumpongal, se célebre la féte du mayilir ou féte du paon , qui attive une foule consi-
dérable & Pajani, ou se trouve un célebre temple de Koumdra ; on y envoic des offrandes de toutes les parties de I'Inde. E. J.

(3) C’est une erreur ; la solemnité du second jour est, il est vrai, nommée pongal des vaches ; mais ce jour est réellement
consacré i Indra , en I'honneur de qui Uon fait bouilliv le riz ; 'adoration des vaches est une cérémonie complémentaire. B, J.

(4) Ce mot dérive du verbe pongiradou ou pongougiradou ; qui signifie bouillir ; il entre souvent en composition , comme
dans les mots taipongal , riz cuit du mois fai; peroumpongal, le grand pongal, nom spécial de la cérémonie du premier jour;
manapongal, riz cuit des cérémonies nuptiales : j'observerai , au sujet de ce dernier mot , que sa premiére partie représente ,
non pas manam , Mais manai ; maison ; ce qui ne laisse aucun doute sur ce point, c’est que manavdéti, femme mariée, sécrit
aussi manaiydtti, forme évidemment dérivée de manaz. E. J.

(5) On a dit précédemment, p. 16, pour quel motif on n’offre plus en sacrifice au soleil que des substances molles et
fondantes. E. J.

(6) Souodmi est une altération tamoule du sanskrit svdmin, maitre, seigneur; cest un des titres ordinaires des divinités
dans I'Inde méridionale. E. J.

(7) Ces accidents sont peu fréquents, parce que dans cette circonstance, comme dans toutes celles ou ils attendent des
présages, les Indiens ne laissent rien a la fortune de ce qu'ils peuvent lui enlever par la prudence. E. J.
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ne se font aucun scrupule d’en manger. Quant aux gentils , ils ont soin de garder de ce riz, le plus
long-temps qu’ils peuvent, pour en gotiter chaque jour; plus long-temps le riz se conserve, plus
c'est un heureux présage ; mais s’il vient i se ghter ayant qu’ils 'aient entierement consommé, c’est
encore, dans leur opinion , le signe de quelque ficheux événement qui leur doit arriver (1).

Les Malabars jetinent le jour suivant ; ils se lévent de grand matin pour se'laver le corps; ils font
des aumdnes aux brahmanes; ils tapissent de fiente de vache les places de leurs maisons et leurs
cours; ils arrosent les murailles intérieures de la maison et les portes avec de P'urine de vachej ils
font un feu au milieu de la cour, et placent a peu de distance I'idole de Pillaiydr; ils mettent sur ce
feu trois ou cinq pots dans lesquels il y adu riz et une quantité de lait suffisante pour faire cuire le
riz pongal. Toute la famille s’assemble autour de ces vasess ; tous crient trois fois pongal au moment
ot le lait commence & élever son bouillon. Lorsque le riz est cuit, ils en mettent un peu sur des
feuilles de figuier, y ajoutent du beurre en forme de libation , des morceaux de figues pilées, du
sucre, et le blanc d’un coco qu'’ils offrent en sacrifice a Pillaiydr; ils encensent ensuite cette of-
frande , et chacun prenant sa feuille, la présente du ¢dté on sont les vaches; ils font une aspersion
d’ean lustrale autour de la famille, et, aprés avoir adressé aux vaches un grand salut (les mains
jointes et élevées au-dessus de la téte) , en disant : Souvdmi, chacun mange ce qui est sur sa feuille,
eta soin d’en donner un peu aux vaches (2).

Lorsqu’ils ont cessé de manger , ils font sortir les vaches et les arrosent de leur eau lustrale;
en faisant un grand chquetis de vaisseaux de cuivre , et en criant pongal! Quelque temps aprés, on
assemble toutes les vaches dans un quartier de la ville ; les Malabars gentils s’y rendent en grand
nombre , et, aprés avoir tourné autour de ces vaches, se prosternent devant elles pour les adorer,
et les prier de combler leur famille de toutes sortes de prospérités et de biens : ils les ornent enfin de
rameaux et de fleurs, et les font courir par les rues & grand bruit de toutes sortes d’instruments (3).

Pour terminer les fétes du pongal , les Malabars s’assemblent et font une procession de leurs
dieux; ils les portent hors de la ville et les font reposer sous une tente qu’ils ont eu soin d’orner de
fleurs et de rameaux ; pendant toute la marche , on n’entend que le bruit des tambours, des trom-
pettes, des hautbois et les clameurs de tout le peuple qui suit le triomphe de ses dieux ; les femmes
des pagodes viennent danser, chanter et faire mille gentillesses devant eux pour les divertir.
On offre en sacrifice & ces dieux, des figues, des cocos, des petits pains faits de farine, de beurre
et de sucre , et 'on en distribue aux principaux assistants ; on donne ensuite aux divinités le plaisir
de la chasse ; on lache un liévre et un chien sauvage ; les gens du peuple courent aprés eux avec une
incroyable ardeur; ils manquent rarement de les attraper (4). On rameéne enfin les dieux & leurs
pagodes, et les Malabars se retirent dans leurs maisons.

Il y a encore ce jour-la une cérémonie que les filles célebrent sur le soir, bien qu’elles aient déja
assisté A celle du pongal: cetle cérémonie leur est propre; aussi n’est-elle pratiquée que par elles :
elles placent tous les jours aux deux cotés de la porte de leur maison, en offrande a la déesse Z'ai-
tangindtehiyar (5), une boule de fiente de vache entourée de fleurs de citrouilles ; chaque soir elles

(1) Les Indiens n’¢prougent aucune répugnance & manger du riz cuit depuis plusicurs jours; ils le réduisent ordinairement
en masses compactes, aprés P'ayoir retiré du vase dans lequel il a bouilli, et le jettent dans un autre vase rempli d’eau fraiche,
oit ils le laissent tremper pendant plusieurs heuores : lorsqu’ils se disposent & faire un voyage, ils enveloppent du riz ainsi
préparé dans une toile blanche, et remplissent de beurre fondu un petit vase de terre cuite ( neygouti); munis de ces provi-
sions,, ils ne s’inquictent plus ni de la longueur ni des difficultés de 1a route. E. J.

(2) Cesecond jour est nommé mdidoupongal on pongal des vaches. Le matin les Jabourenrs vont répandre de P'eau sur leurs
champs en criant pongal! pongal! le soir on asperge les vaches d’eaun de safran avec des rameaux de manguier, en criant éga-
lement pongal! tout retentit de cétte joyeuse exclamation aussi long-temps que dure cette féte agricole. L'offrande de riz est
faite & Indra comme au dien de la pluie, qui produit la nourriture, pour obtenir la fécondation de la terre et des bestiaux. E. J.

(3) Yoyez la pl. 11t de la xmn® liveaison de 1'fude Frangaise. Quelques mythologues modernes de I'Inde considerent cette
cérémonie comme une connmémoration du prodige opéré par Krichna lorsqu'il souleva la montagne de Gdvardhana pour
protéger les pasteurs de Gékoula; il faut avouer que le rapport est peu apparent et difficile & comprendre; il ne consiste
peat-cive que dans le nom &' Indrapoiddjd, sous lequel est connue cette cévémonie; mais ce nom me parait plutdt se rapporter
& un ancien rite religienx , que faire allusion au sacrifice interrompu par la volonté de Krichna. E. J.

(4) Les voyagenrs assurent que les animaux poursuivis dans cetie chasse peuvent étve choisis entre tous les quadrupedes,
depuis le tigre jusqu’au rat. On tire des augures de la direction dans laquelle ils s’élancent au moment ot on les liche, Le
dieu qui est supposé conduire la chasse , est figuré monté sur un cheval, et porté par quatre hommes dont les brusques
mouvements imitent les secousses du galop. E. J. -

(5) Le nom de cette déesse, ainsi que la cérémonie & laquelle elle préside , ne me sont connus que par ce passage ; je n'ai
trouvé le mot Zattanguinatchyar ( telle est Lorthographe du manuscrit) dans aucun des dictionnaires tamouls qui sont & ma
disposition ; il ne peut y avoir de doute sur la derniére partie du mot, qui est évidemment ndéchiydr, forme honorifique
de naichi, dame ; je n'ai pas les moyens de restituer d'une manitre aussi certaine la premiére partie de ce nom propre; on
peut conjecturer qu’elle représente le mot zaddga, étang, et que I'ensemble du composé signifie la dame de Pétang. Quoi qu’il
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ramassent soigneusement ces boules et ces fleurs pour les faire servir & cuire le riz pongal du sqleil
et de la vache. Aprésle retour des dieux dans leurs pagodes, ces filles ramassent dans des paniers
les fleurs dont on a orné les cornes des vaches; elles y ajoutent un peu de riz, et ce qui leur est
resté des boules et des fleurs offertes & la déesse Tattangindtchiydr ; puis elles vont en troupes porter
leurs paniers sur le bord d'un étang. Dés qu’elles y sont arrivées, elles mettent toutes leurs panjers
les uns sur les autres, et, aprés avoir tourné plusieurs fois a ’entour en battant des mains, elles
jettent dans I'eau de I'étang tout ce qu'ils contiennent, et s’arresent les unes les autres avec cette
eau. Cette offrande de boules de fiente, de fleurs et de riz, est présentée a la déesse Z'attangindtchiydr
pour la prier de purifier les filles de tous leurs malheurs et de toutes leurs disgraces de l'année
précédente, et de leur donner une heureuse année, c’est-i-dire un bon mari. L'aspersion par
laquelle elles terminent la cérémonie signifie qu’elles sont purifiées de ces infortunes.

Pendant toute Poctave du pongal, les Malabars se visitent les uns les autres , et se disent en s’abor-
dant : pdl pongiyd (1), ¢est-a-dirve, le lait a-t-il bowilli? 1ls se répondent mutuellement : le lait a
bouilli, et se font des compliments sur cet heureux événement.

Dans certaines localités , les Malabars chrétiens ont transporté le pongal du soleil au jour des trows
Rois (»); ils font les mémes cérémonies que les gentils, si ce n’est qu'ils n’exposent point I'idole de
Pillaiydr, et qils n’élévent pas les feuilles de figuier en 'honneur du soleil. Dans d’autres endroits,
ils font ce pongal le jour méme de 'entrée du soleil dans le capricorne, sans doule pour ne pas scan-
daliser les gentils, ou bien peut-étre pour se faire reconnaitre bons chrétiens. Partout les Malabars
chrétiens font le pongal de la vache le méme jour que les gentils, et en observent presque toutes
les cérémonies ; ils jetinent et se lavent le corps; ils tapissent les places de leurs maisons et
leurs cours avec de la fiente de vachej; ils font le riz pongal de la méme maniére ; lorsque le lait
commence 4 élever son bouillon , toute la famille qui se tient autour des vases crie trois fois pongal!
on met un peu de riz pongal sur des feuilles de figuier; on y ajoute du beurre , des morceaux de
figues pilées ¢t du sucre; on casse le coco et on en met le blanc sur les feuilles de figuier, et on
mange enfin le riz ainsi préparé. Lorsque les Malabars chrétiens font sortir leurs vaches avec celles
des gentils, ils les ornent de fleurs et de rameaux ; ils les arrosent d’eau bénite, s’ils en ont, ou , au
besoin, d’eau lustrale, en criant également pongal! Les chrétiens se visitent aussi pendant 'octave ;
lorsqu’ils se présentent chez leurs parents ou amis gentils, ils ne manquent pas de leur demander:
pal pongiyo.....

Les Malabars célébrent le pongal pour remercier les dieux des biens de la terre qu'ils croient avoir
recus d’eux (3). Pendant les jours du pongal, ils prennent leurs repas dans leurs cours; personne ne
mange sous son toit; mais ces deux jours de féte passés, on est libre de manger dans sa maison...

Les Malabars font une autre cérémonie 4 chaque nouvelle lune : comme c’est alors la conjonc-
tion du soleil avec la lune sous un méme degré du zodiaque, ils pensent que ces dieux amis se
visitent et mettent leurs cours en grande réjouissance; c’est, suivant eux, un jour de trés-grande
indulgence, surtout pour les morts; les veuves prient pour leurs maris, et les fils pour leurs péres
et méres défunts ; de plus, ils jetinent et distribuent des aumdnes a cette intention (4). On célébre
plusieurs sacrifices dans la pagode, et a la nuit, vers dix heures, on fait une procession des dieux
par les rues de la ville. Quoi qu’il en soit de la solemnité de cette féte, on ne laisse pas de vaquer
ses travaux comme les autres jours.

en soit de la signification de ce nom , nous ne possédons aucun renseignement sur le personnage mythologique auquel il ap-
pactient; il en est malheureusement ainsi de presque toutes les divinités locales dont la superstition a peuplé 'Inde méridionale,
et dont le culte est ou terrible et sanglant comme celui de Bhadrakdli, ou ridicule et répugnant comme celui de Tounibi-
doungi , 1a déesse des guenilles, a qui 'on {ait des offrandes de vieux chiffons. E. J,

(1) Tncorrectement écrit dans Poriginal ponguicho. La formule pongiyd est régulierement formée de I'infinitif ponge et de la
particule interrogative 4; cette formation est un des idiotismes de la langue tamoule. E. J.

(2) La solemnité de ce jour était autrefois & Pondichéry , pour les Tamouls chrétiens , occasion d’une mascarade pieuse
assez semblable & nos mysteres du moyen age; on trouve les détails dec cette singulidre cérémonie dans les Relations des
anciens missionnaires, E. J.

(3) Cette intention est suffisamment indiquée par la nature des offrandes , par le caractére des dieux auxquels sont spécia-
Jement consacrés les deux jours de la cérémonie et par la bénédiction des champs, qui devait en étre dans P'origine une
des principales circonstances. E. J.

(4) Le darsha ou sacrifice de la nouvelle lune est un des plus anciens et des plus solemnels ; il est offert aux pilri ou an-
célres , de méme que celui de la pleine lune ou padrramésa est offert aux déva. Ces deux sacrifices étaient, dans les anciens
temps, les deux actes les plus importants de Ia vie religiense da brahmane. Le mot darsha qui désigne la néoménie ménye
est remarquable , parce qu'il signifie primitivement regard, et qu’il suppose une observation attentive de l’apparition de l:;
lune; la néomeénie etait d’aillenrs personnifiée dans I'ancien systéme mythologique sous le nom de Kouhoil; ce nom méme
est presque tombé en oubli. E. T,
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Les Malabars célébrent aussi tous les ans par une féte solemnelle la dédicace de leurs pagodes ils
la purifient ce jour-la avec beaucoup de soin; ils en illuminent les tours avec une grande quantité
de lampes depuis le haut jusqu’en bas; la pagode méme est étincelante de feux (1) : ils offrent
plusieurs sacrifices et font une procession publique de leurs dieux ; Pair retentit an loin du son des
instruments.

CHAPITRE XXIIL

-

.Pu-r{ﬁcdtions des Malabars.

 Les Malabars pratiquent quatre espéces de purifications : la premiére consistea prendre le bain et

4 laver ses vétements ; la seconde & s’asperger d’ean lustrale ; la troisiéme & verser sur sa tétede I'urine
de vache; la quatriéme , & arroser les murs de sa maison avec de Peau dans laquelle a été délayée
de la fiente de vache.

On ne peut s’empécher de s’étonner que les PP.J ésuites en mission dans le Madouré aient exposé
5 Grégoire XIII que les brahmanes et les Malabars, gentils ou chrétiens, n’ont d’autre intention,
en faisant de si fréquentes ablutions, que d’entretenir la santé et la propreté du corps. Est-ce done
seulement pour entretenir la santé et la propreté du corps qu’ils se lavent si régulierement trois fois
par jour, au moment de prendre leur repas? n’est-ce pas plutét pour se purifier des souillures qu'ils
peuvent avoir contractées par le contact de choses immondes ? Est-ce donc par amour de la pro-
preté que les Malabars, et surtout les brahmanes, layent si souyvent toute leur vaisselle de terre
cuite , et que les brahmanes en particulier ne laissent souiller les vases dans lesquels ils préparent
leurs aliments, par les regards d’aucune personne étrangére i leur famille (2)? Est-ce pour entretenir la
santé et la propreté du corps que les Malabars gentils et chrétiens se baignent et lavent leurs habits
au retour des funérailles, ou bien aprés avoir touché soit un mort, soit ses vétements (3)? Est-ce seu-
lement par zéle pour la propreté que les filles et les femmes se baignent un certain nombre de jours
aprés leurs régles? Ne sait-on pas que, dans Popinion des Malabars gentils, le flux menstruel des
femmes est une participation au péché de Dévendiren, et que les femmes doivent s'en purifier en se
baignant et en buvant le panjagapiyam (4) * Est-ce seulement en yue de la propreté que les brahmanes
gentils et les PP. Jésuites sannydsi se lavent les parties honteuses avec I'eau contenue dans le petit
vase nommé kamandalam? Ignore-t-on que cette cérémonie a été instituée en 'honneur du linga (5)2
Est-ce pour entretenir lasanté et la propreté du corps que les Malabars gentils et chrétiens prennent
le bain avant de se signer avec des cendres ou avec des terres blanche et jaune? Ne sont-ils pas
persuadés, au contraire, que cette ablution les dispose Arecevoir ces diverses onctions (6)? Est-ce aussi
pour entretenir la santé et la propreté du corps que les Malabars gentils et chrétiens vont se baigner
les jours de jetine, et qu’immédiatement apreés ces bains, ils tracent sur leur front le signe de leur
secte? Est-ce seulement pour entretenir la santé que les Jésuites brahmanes sannydsi se lavent le
corps au moment de célébrer la messe? N'est-ce pas plutot pour imiter les brahmanes qui, toujours
troublés par la crainte de l'impureté, n’entrent dans leurs pagodes et n’offrent de sacrifices qu’apres
s'étre puriﬁés par le bain ? Est-ce par amour de la propreté que ceux des Malabars gentils qui por-
tent aux oreilles des grains de routirdicham, se lavent si fréquemment la téte? IVest-ce pas plutotafin
que I'éan quia coulé sur ces grains, se répandant sur tous leurs membres, les purifie de tous péchés (7) ?

Est-il permis de dire que I'ean lustrale employée dans les cérémonies du mariage et de I'ordination
des brahmanes n’est pas une eau consacrée ? N'est-ce pas un fait prouvé par les pricres qu’on récite
sur cette eau et parlacroyance ot sontles Malabars, qu’elle représente les sept rivieres sacrées (8) ? Ne

(1) Cette solenmité religicuse se nomme en tamoul Zroundl ou le saint jour ; Vépoque de sa célébration n’est pas la méme
dans tous.les temples, parce qu’elle est déterminée par celle de Vinauguration de chacun de ces temples. Elle dure ordinai-
rement dix jours et appelle un grand concours de peuple; le dernier jour se célébre le rathaydtrd ou la procession du char;
les jours précédents on promene triomphalement le dieu auquel est consacré le temple , monté sur quelque animal fantas-
tique ou couché dans un palanquin; le dixiéme jour on le place sur un char colossal (#r) auquel s'attéle pour ainsi dire la
population entiére. C’est de cette solemnité qu’a tiré son nom le célebre temple de Tiroundlmalai. E. J,

(2) Voyez, dans la seconde partie de ces extraits, le chapitre intitulé : Régle et vétement des brahmanes.

(3) Voyez, dansla premitre partie de ces extraits, le chapitre intitulé : Purification des brahmanes.

(4) Voyez, dans la premiére partic de ces extraits, le chapitre intitulé : Superstitions relatives aux régles des femmes.

(5) Voyez, dans la seconde partie de ces extraits , le chapitre intitulé : Ordre des sannydst.

(6) Voyez ci-dessus les chapitres intitulés : Tiroundmam ; Odrtapoundiram.

(7) Voyez, dans la seconde partie de ces extraits, les chapitres intitulés : Secte du linga; Routirdicham ou chapelet des
Mualabars gentils. ;

(8) Voyez, dans la premiere partie de ces extraits, le chapitre intitulé : Explication des cérémonies du mariage des Ma-

labars gentils.



APPENDIX. 85

suffit-il pas de savoir que les Malabars gentils rendent un culte & la vache, comme a une divinité, pour
comprendre ce qu’il y a de superstitieux & répandre de I'urine de vache sur sa téte, ou a en arroser les
murailles d’'une maison souillée par la mort (1)? Personne n’ignore que la rémission des péchés est la
fin réelle qu’on se propose en faisant ces aspersions.

CHAPITRE XXIV.
Routirdtcham ou chapelet des Malabars gentils.

Shiva s’étant revétu des habits d"un pénitent, prit le nom de Tetchanamorirti (2) et passa un long
espace de temps dans le célibat et dans les austérités. Un jour, les dieux lui demandérent ce qu’il fal-
lait que les hommes fissent pour acquérir la saintelé : il leur répondit qu’il était difficile aux hommes
de devenir saints, étant aussi occupés qu’ils I'étaient des plaisirs et des richesses du monde, et aussi
insouciants de la pénitence. Sur ces paroles, il se laissa ravir en extase, comme pour témoigner des
plaisirs ineffables que I'on éprouve dans les austérités. Lorsqu’il se fut réveillé, il sentit une si vive
joie de son ravissement, qu’il lui tomba des yeux trente-deux larmes, qui furent aussitét changées en
trente-deux arbres fort élevés et tout chargés de fruits (3). Shiva dit alors que , si les hommes ne
pouvaient étre d’aussi grands pénitents que lui, il leur était du moins permis de prendre. des fruits de
cesarbres , d’en faire des chapelets, et de les porter au cou en union de sa pénitence et en mémoire
de son extase, que ce devait étre pour eux un infaillible moyen d’obtenir le salut , quelques péchés
qu’ils eussent commis. Les Malabars gentils rapportent plusieurs histoires au sujet de personnes qui
ont été sauvées, parce qu’elles sont mortes le routirdicham au cou : en voici une des plus remar-
quables. s

Shiva, lorsqu’il habitait le royaume de Pourouchotamam (4), alors gouverné par le roi Salangen,
raconta un jour cette histoire & Nandigesouren. (5). 11y avait, lui dit-il, autrefois dans ce royaume,
un brahmane nommé Soupatripam , qui avait une extréme déyotion pour le routirdtcham ; il avait fait
veeu de ne donner 'aumoéne qu’a ceux qui portaient ce signe de salut. Il vint un jour un pénitent
nommé Fdgdngam lui demander Paumone: mais le brahmane lui dit que, puisqu’il n’avait pas le
routirdtcham, ilne devait rien attendre de lui. «Quoique je ne porte pas le routirdtcham sur ma per-
sonne, répartit le pénitent , j’en ai la dévotion profondément imprimée dans I'ame ; comme je suis
d’ailleurs un pénitent qui me livre depuis long-temps a de grandes austérités, il n’est pas nécessaire
que je porte le routirdtcham pour acquérir la sainteté ; je puis, dés cette heure méme, aller au ciel
qu’il me plaira de choisir. » Le brahmane n’en refusa pas moins de lui donner 'aumdne, et, ennuyé
enfin de ses importunités, le mit hors de chez lui. « Quoi! lui dit le pénitent , vous osez me toucher,
moi quiimite de si pres la pénitence de Shiva , moi, qui n’ai n1 femme, ni enfants, ni maisons , i biens
sur la terre; vous qui,au contraire, prenez vos plaisirs, quiavez femme et enfants, quiavez une bonne
maison , qui buvez et mangez quand il vous plait! Il faut que le roi me rende justice de I'affront que
vous me faites. » L'un et 'autre s’en allérent donc présenter leurs plaintes au roi. Le prince les
écouta fort attentivement ; I'un disait que celui qui portait le routirdtcham était plus saint que qui
que ce fit; Pautre assurait que I’état de pénitent était le plus parfait , alors méme qu’on ne por-
tait pas le routirdtcham. Le roi, juge de ce débat, pria le pénitent, puisqu’il était assez parfait pour
entrer dans tous les cieux a sa volonté, d’aller en ce moment méme lui chercher une fleur de Parbre
parichddam (6) ou kapagaviroukcham qui se trouve dans le ciel de Dépendiren. Le pénitent dispa-
rut aussitot, et monta au ciel de Dévendiren : ce dieu s’empressa de lui donner la fleur qu’il deman-

(1) Voyez, dans la premitre partie de ces extraits, le chapitre intitulé : Zrniversaire.

(2) Je pense que la forme réguliere de ce nom est Tédjanamoiirti. Tetchanamotrti est, dans la mythologie populaire de
I'Inde méridionale, un des quatre gardiens de la montagne Mahdmérou. E. J.

(3) L'arbre qui produit les fruits dont le noyau a recu le nom de routirdtcham est le kondaimaram , espéce d’acacia sau-
vage assez rare dans I'Inde proprement dite , mais trés-commun sur la céte de Malaka. Sonnerat prétend néanmoins qu’il ne
croit que dans les parties septentrionales de I'Inde ; je pense qu’une fausse étymologie peut rendre compte de cette erreur; il
est permis par I'usage orthographique de supprimer la consonne r initiale de quelques mots sanskrits recus dans la langue
tamoule; aussi dit-on également routirdtcham et outirdtcham ; Sonnerat, qui ne parait avoir connu que cedernier mot, en a
confondu les premieres syllabes avec outaram, dont le sens est en effet nord ou septentrional. E. J.

(4) Je n’ai pas hésité & restituer ainsi le nom de cette contrée , qui , dansloriginal, est altéré en Poutchauttran.
Sulangen m’est d’ailleurs inconnu , ainsi que les autres personnages dont les noms paraissent dans cette légende. E. J,

(5) La forme sanskrite de ce mot est Nandikéshoara ou Nardi; cest le nom d’un des serviteurs de Shiva » que I'on confond
souvent avec le taureau qui sert de monture a ce dieu. E. J.

(6) I1 n’est pas exact de confondre le pdridjdta avec le kalpaorificha ; ce sont deux des cinq arbres d’abondance qui sortivent

de l'océan agité par les dieux , en méme temps que Kdmadhénou , le cheval et U'éléphant ; les trois autres sont le mandara, le
tchandana et le haritchandana. E, J.

Le roi

22
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dait; le pénitent ne tarda pas a.venir la présenter au roi. « Sans doute, dit le roi, un tel homme ne
peut éire que trés-parfait ; et je doute fort , s’adressant au brahmane, que vous puissiez en faire au-
tant. » Le brahmane répondit au roi que le pénitent avait fait peu de chose, que pour lui, il ne dai-
gnait pas aller dans le ciel de Dévendirer. , mais qu’il voulait y envoyer son chat. Le brahmane se mit
donc en priéres et conjura Shiva, par la foi qu'il avait dans son routirdicham, de faire donner a ce
chat la fleur qu’il désirait. Il mit un routirdtcham au cou de son chat, et I'envoya & Dévendiren : ce
dieu recut le chat avec toutes les marques d’honneur et de respect possibles , le prit entre ses bras,
et lui fit mille caresses (1).

L’épouse de Dévendiren, fort étonnée de ce gracieux accueil , lui demanda pourquoi il faisait
plus d’honneur & un chat qu'a un pénitent. Dévendirern, pour satisfaire la curiosité de sa femme,
lui raconta Ihistoire suivante. « Un jour, comme je me trouvais avec Shiva, Yamatarmardyer (2),
gouverneur des enfers , accompagné de son secrétaire, vint se plaindre a Shiva de I'affront que lui
avaient fait ses serviteurs. 1l y avait, dit Yamatarmardyen , un brahmane nommé Samitram (3) qui
n’avait, pendant toute sa vie , commis que de mauvaises aclions ; & sa mort, aprés avoir examing ses
comptes , je voulais I'envoyer dans les enfers et I'y faire chitier selon ses mérites ; mais vos gens,
seigneur, sont venus sur ces entrefaites ; ils ont maltraité mes serviteurs et ont enlevé Samitram dans
votre ciel. Shiva appela aussitét ses serviteurs. « Pourquoi, leur dit-il, avez-vous enlevé Samitram
dans'mon ciel , puisqu’il était un grand pécheur? — Seigneur, lui répondirent-ils, Ia fille d'un roi
géant ayant un jour voulu se baigner dans un étang, avait laissé a terre son routirdtcham ; un cor-
beau vint et Penleva, croyant que ce fussent des grains bons & manger ; mais ne pouvant enfin réussir a
les broyer, il laissa tomber le chapelet sur le cadavre de Samitram , qui était mort depuis quatre jours. »
Shiva entra alors en colére contre Famatarmardyen, lui reprochant que lui et ses serviteurs eussent
osé s'opposer au salut d’un homme qui avait porté le routirdtcham, « Mais quoil seigneur, reprit
Yamatarmardyen , le routirdtcham touchant seulement un homme mort depuis quatre jours a-t-il en-
core la vertu de le sauver, lorsqu’il a mérité 'enfer par toute sa vie? » — L’eau de Kangai a bien la
vertu de sanctifier les cendres des morts , dit Shiva, et de leur donner le salut en effacant tous leurs
péchés. Pourquoi un routirdtcham n’aurait-il pas la méme efficacité (4) ? Voyez donc, ajouta Dé-
vendiren , quelle vénération nous devons avoir pour le routirdtcham et pour tous ceux qui le portent. »

Dépendiren fit ensuite faire un tréone de fleurs pour le chat, lui mit dans la patte une branche
toute garnie de fleurs, le placa dans le tréne et le congédia. Le chat revint devant le roi dans cet
équipage ; le prince , tout émerveillé de I’honneur que Dévendiren avait fait au chat, en considéra-
tion du routirdtcham , reconnut bientét que la cause du brahmane était la meilleure. Le pénitent
vit bien aussi qu’il n’avait pas le degré de perfection qu’il s'imaginait avoir atteint ; aussi prit-il la
résolution de porter toute sa vie le routirdtcham.

Le mot routirdtcham sigifie cerl de Roudra (5). Le chapelet de routirdtcham est ordinairement com-
posé de cent huit grains : ceux qui le portent sont obligés de le dire trois fois le jour au moment de
prendre des cendres. 1ls recitent sur chaque grain une priére de deux ou trois mots; il n’y a que le
gourou qui enseigne ces paroles sacrées, et, en les leur enseignant, il leur défend de les répéter a
personne (6). Il y a des grains de routirdtcham de différentes espéces; les uns ont une seule face, et

(1) Je n’ai lu cette curicuse légende dans aucun autre ouyrage; il faudrait sans doute, pour la retrouver sous sa forme
originale , parcourir les nombreux oupapourdna shaivites ou bien la collection tamoule intitulée Periyapourdnam (le grand
Pourina ) qui contient une foule de légendes du méme genre. Il suffirait, pour constater la date récente de ces ouvrages,
d’observer que leur forme littéraire n’est pas celle des ouvrages religieux du moyen 4ge indien , mais une imitation de celle
des ouvrages narratifs ; chaque légende n’est, pour ainsi dire , que 'occasion d’une légende nouvelle , de méme que dans
1 H:Mpadgs}&a_ ou dans le Pantchatantra, chaque fable prépare une autre fable ; la forme pouranique a des proportions moins
précises , mais plus larges. E, J.

(2) Incorrectement cerit dans Voriginal Emattanmaraya. La formation du mot Yamatarmardyen a été expliquée dans une
des notes précédentes ( 17 partie, p. 40 ). E. J.

(3) Jai conservé Porthographe du manuscrit bien qu’elle soit fautive, parce que j'ignore s'il faut lire Soumitiram ou
Samoutiram ; la lecture de ce nom propre est d’ailleurs sans importance. E. J.

(4) Cette phrase est remarquable , parce qu’elle est & 'usage de tous les sectaires indiens, et qiie cest cette forme d’ar-
gumentation qu’ils s’opposent réciproquement quand ils n’en trouvent plus de meilleure. E. J.

(5) Routirdtcham, en sanskrit roudrdkeha, signifie ecil de Roudra. Quelques shaivites prétendent que Roudra est présent
dans ce noyau depuis le jour ot il s’y réfugia pour éviter le contact destructeur du géant Paramesouren. Ce noyau est trés-
dur et présente , comme le noyau de la péche , un grand nombre d’aspérités et de stries, dans lesquelles les pandiram par-
viennent & déméler et & voir trés-distinctement le tableau complet des incarnations, des exploits et des amours de Shiva. E. J.

(6) Jai déja observé, au sujet du nombre cent huit, qu’il est consacré dés les plus anciens temps ; s'il pouvait rester quel-
ques doutes sur origine védique de cette conséeration, il suffirait , pour les dissiper , d’observer que le nombre cent huil se
re'trf)uve‘dans le ]Joud.dhisme ayee la méme destination ; ainsi, pour ne citer q:i’un exemple, le chapelet bouddhique de
cérémonie ou de cour, en Chine, compte cent huit grains, de méme que le roudrdkcha. ‘Quant au mantra qu'on récite sur ce
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représentent Roudra sous la figure de Paramesouren , ou plutdt représentent I'union intime qui s'o-
péra entre Pdrvati ou Dourgd et Paramesouren , lorsque, jalouse des honneurs que I'on rendait a son
mari, Pdroati obtint d’étre unie & lui par le c6té (1) ; d’autres grains, qui ont trois faces, représen-
tent Roudra sous la forme d’4kini, qui a trois visages ; d’autres grains ont quatre faces, et re-
présentent Brahma, qui a quatre visages; c’est une grace que Roudra lui a accordée d’étre ainsi re-
présenté dans le routirdtcham; d’autres grains ont einq faces , et représentent Roudra avec cinq vi-
sages; d’autres enfin sont a six faces, et représentent le fils de Shiva, nommé Choupiramaniyer , qui
a six visages. Tous les routirdtcham qui ont plusieurs faces , possedent la vertu de sauver infaillible-
ment ceux qui les portent. Il faut encore distinguer deux sortes de chapelets ; les uns sont entiére-
ment composés de routirdtcham, et ceux-la sont d’un prix plus élevé; les autres n’ont qu'un seul
grain de routirdtcham , et se complétent par des grains de bois dans lesquels on taille autant de faces
quil ’en trouve sur le premier grain placé en téte du chapelet ; le chapelet ne s’en appelle pas moins
routirdtcham ; il a été institué en faveur de ceux qui ne peuvent trouver ou qui n’ont pas le moyen
d’acheter des noyaux de routirdtcham (2).

Le véritable routirdtcham est estimé si sacré , qu’un paria et une femme qui a ses régles ne peuvent
ni le porter ni le toucher, non plus qu'une personne qui, aprés avoir été en contact avec un cada-
vre ne s’est pas encore purifiée (3) .... ,

Il y a encore une espéce de'chapelet qu'on nomme patirdicham(4) , dont P'institution n’est men-
tionné dans aucun des livres des gentils ; aussi avouent-ils que ce patirdicham n’a point la vertu
d’effacer les péchés : il s’en trouve bien quelques-uns qui le portent , mais ce sont des gens de vile
condition ; tous les gentils qui sont de caste un peu honorable n’en font aucun cas , et croiraient se
déshonorer s’ils le portaient. Il est composé de fruits d’un autre arbre.

Les Jésuites auraient grand tort de dire que le routirdtcham des chrétiens du Madouré et des autres
contrées malabares n’est pas semblable a celui des gentils. Les chrétiens, qui sont aussi jaloux de
leur caste que les gentils, voudraient-ils porter un chapelet que tout le monde méprise , qui les
déshonorerait , en les faisant passer pour issus de basse caste? Il y a quelque temps qu'un chrétien
de Pondichéry emprunta le routirdtcham d’un gentil pour s’en faire honneur a la solemnité de son
mariage. Les PP., qui ont vu un routirdicham au cou de ce chrélien, n’en ont point été scandalisés.

CHAPITRE XXYV.
Pendants doreilles des Malabars.

Il y a trois espéces de pendants d’oreilles qui sont en grande vénération parmi les Malabars,
savoir : le routirdtchakadouken , le changou et le chakaram. Le routirdichakadouken est un anneau de
cuivre ou d’autre métal, dans lequel est passé un grain de routirdtcham (5). Les Malabars portent ordi-
nairement aux oreilles deux de ces anneaux appariés ; lorsqu’ils se lavent la téte, ils laissent découler
sur leurs membres I'ean qui a été sanctifiée par les grains de routirdicham; ils sont persuadés que
leur purification est alors parfaite, et que leurs péchés sont complétement effacés. Le changou est
un dieu manifesté sous 'apparence d’une coquille contournée en spirale ; cette coquille sortit de
la mer de lait, lorsque Shiva la fit agiter par les dieux et les géants réunis pour en tirer la liqueur
d’immortalité. Shiva donna le changou a Vichnou, pour en faire son arme favorite et sa conque de
bataille. Une telle vertu fut, dit-on , attachée par Shiva & ce changou que, lorsque Vichnou en sonnait
en présence de ses ennemis, il les anéantissait tous a Pinstant (6). Cest en '’honneur de ce changou
primitif que les Malabars sonnent encore aujourd’hui des conques aux fétes du' pongal, aux ma-
riages et aux funérailles. Le changoukadouken est un pendant d’oreille de la forme de cette conque;

dernier chapelet , il consiste ordinairement dans la célébre formule des cing lettres ( paritchdkchara ) na-mah-shi-od-ya,
adoration a Shiva. E. J.

(1) L'auteur fait allusion dans ce passage 4 une tradition populaire d’un caractére puéril, par laquelle les Tamouls expli-
quent la forme ardhandrishoara de Shiva, qui réunit la moitié de!sa forme virile ordinaire & la moitié du corps de
Dourgd. E. J.

(2) On forme encore avec ces noyaux des couronnes , des bracelets et des boucles d’oreilles. L’usage des shaivites est de

consacrer 'eau qui sert & leurs ablutions , en y trempant un chapelet de roudrdkcha ; I'eau contracte toute la vertu du noyau
sacre. E. J.

(3) Ce sont les mémes prohibitions que celles qui ont été exposées plus haut au sujet du linga. E. J.

(4) La forme sanskrite de ce mot est bkadrdkcha , ceil de Bhadra , un des noms de Shiva. Fignore quel est le fruit dont le
noyau sert a former ce chapelet. E. J.

(5) Ce pendant d’oreille est aussi nommé Zroumanikadouken. Voyez , dans la seconde partie de ces extraits , les chapitres
intitulés : Secte du linga ; Routirdtcham ou chapelet des Malabars gentils. E. J.

(6) Voyez, au sujet du cZangou, une note du chapitre intitulé : Féte du pongal, etc.
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il est le plus souvent d’or et &nrichi de pierreries ou d'ornements précieux (1). Les Malabars pré-
tendent que le chakaram est un autre dieu manifesté sous la forme d’une roue (2). Voici la fable
qu’ils rapportent a ce sujet. '

Roudra , sachant que Dévendiren se proposait de venir le visiter, se déguisa sous I'apparence d’un
de ses propres serviteurs, puis, ayant pris le routirdtcham et s’étant couvert de cendres le front
et certaines parties du corps, s'assit sur le seuil de son palais. Dévendiren se présenta en effet
et pria le serviteur de lui dire ce que Roudra faisait en ce moment; le prétendu serviteur ne lui
répondit pas; le dieu insista sur sa question, et exprima le désir d’étre introduit; le portier conti-
nua & garder le silence. Irrité de tant d’obstination , Dévendirer leva la main pour le frapper de son
arme, faite d’un seul diamant (3) ; mais il fut saisi d’étonnement en voyant cette arme tomber aux

_pids du prétendu serviteur au lieu de I'atteindre. Indigné de I'attentat de Dévendiren , Roudra reprit
sa divine majesté, et lui reprocha vivement d’avoir 0sé lever la main sur un homme qui portait le
routirdtcham. Dévendiren fit des excuses & Roudra, qui lui pardonna sa faute el jeta sa colere dans
Ja mer. Cette colére se transforma en un géant d’une prodigieuse grandeur; comme ce géant se
débattait dans la mer, en jetant d’horribles cris, Brahmd eut la curiosité de voir ce que c’était;
mais il ne tarda pas & s’en repentir; car le géant sauta a ses quatre barbes, et les elt arrachées , si
BrahmA ne lui etit promis, pour obtenir sa délivrance, de lui apprendre une oraison qui obligerait les
dieux & lui accorder tout ce qu’il pouvait souhaiter (4). Le géant, don't le nom était Chalandaren (5),
ayant récité cette oraison , se retira dans les déserts, et s’y livra a la pénitence pendant plusieurs
siecles : déja les montagnes qui s’étaient élevées & ses cotés commencaient a le recouvrir et a le déro-
ber aux regards, lorsque Shiva lui apparut, et lui demanda ce qu’il désirait pour prix de sa péni-
tence. Chalandaren le pria de luiaccorder cette grace, de ne mourir ni de maladie ni de la main des
hommes. Cette grice obtenue, le géant voulut faire aussitotI'épreuve de sa puissance; il attaqua
donc et soumit quatre mondes; il épousa ensuite ouroundar, fille d’'un grand roi (6). Cédant alors a
son ambition , il concut le dessein de porter la guerre dans le monde de Roudra. Irrités de Paudace
de ce géant , Roudra et Vichnou résolurent de I'exterminer. Roudra prit la figure d’un pénitent,
ct alla se placer sur la route que devait suivre Chalandaren pour arriver au terme de son expédition ;
ce géant s’étant mis en marche avec sa nombreuse armée , rencontra dans son chemin le pénitent ,
qui lui demanda ot il allait; le géant lui répondit qu’il allait de ce pas faire la guerre a Roudra :
« Quoi! reprit le pénitent, seriez-vous assez insénsé pour attaquer celui dont la puissance et la faveur
vous ont fait tout ce que vous étes? » A ce reproche, et & d’autres semblables, le géant répondit
de maniére & ne point laisser douter que toutes ces représentations étaient inutiles. Cependant Vich-
nou, qui s’était également déguisé sous 'apparence d’un pénitent, entra dans un jardin de plaisance
ou se trouvaient plusieurs femmes, entre lesquelles I'épouse de Chalandaren; il fit en ce moment
apparaitre deux monstres effroyables qui jetérent 'épouvante au milieu de ces femmes, et les mirent
toutes en fuite. L’épouse de Chalandarer, qui n’avait pas eu le temps de suivre ses compagnes, se
jeta au cou du pénitent, en le priant de la prendre sous sa protection; le prétendu pénitent profita
honteusement de I'effroi et de la faiblesse de cette femme (7). Dés que Roudra fut assuré que Fou-

(1) On a observé précédemment que la forme de ¢4l adoptée par les Paracer, est celle du changou ou conque sacrée. E. J.

(2) Letchakra (ou chakaram , suivant la prononciation tamoule ) est 'arme héroique de 'antiquité indienne; on le déerit
comme un cercle de fer tranchant 4 'extérieur, qu’on langait aprés lui avoir imprimé un rapide mouvement de rotation : on
pense que du nom de cette arme et de la supériorité guerriere dont elle était le symbole , dérive la dénomination des rois
tehakravarti ou dominateurs universels , dont le caractére n’a d’ailleurs pas encore été défini avec assez de précision. E. J.

(3) Cette arme est le vadjra ou la foudre. Comme le mot vadjra désigne également le diamant, les mythologues modernes
ont supposé que cette arme était formée d'un seul fragment de cette gemme ; on lit cependant dans les Védas que le Zadjra
est d’or, notion qui rappelle la lance d’or des textes zends. Le bouddhisme entend ordinairement le mot ¢adjra dans le sens
de diamant , et le fait servir & exprimer une idée d’excellence et de perfection. E. J.

(4) Cest un fait yraiment remarquable que le z¢le empressé des sectaires de Vichnou et de Shiva a faive naitre dans leurs
1égendes les occasions d’humilier Brahmé , de rappeler sa dégradation présente, d’insulter a sa grandeur déchue. II semble
que les roles soient distribués dans la composition mythologique moderne comme dans la composition dramatique , et que
celui de oidoiichaka ou de bouffon, soit dans la premiére réservée 2 Brahma , comme il I'est ordinairement & un brahmane
dans la seconde ; Brahm4 est en effet le personnage ridicule de la piéce, quand il ne se trouve pas réduit au simple role
d’utilite. E. J.

(5) Chalandaren est la forme tamoule du sanskrit Djalandhara. Les pourdna donnent également ce nom & un géant produit
de la colére de Shiva. E. J.

(6) Incorrectement écrit dans V'original Broundai. Vouroundai est la forme tamoule du sanskrit orindd, qui est aujourd’hui
encore un des noms de V'ocymum sanctum ou toulast. E. J.

(7) J'ai observé plus haut que dans la mythologie moderne chaque dien avait son caractére particulier et son role néces-
saive; je compléte cette observation en déterminant ceux de Roudra et de Vichnou ; Roudra est le ndyaka, le caractére
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roundai avait perdu son honneur, il présenta un chakaram a Chalandaren, et lui dit qu’il le croirait
capable de vaincre Roudra §’il parvenait a élever ce chakaram au-dessus de sa téte. Chalandaren pensa
que le pénitent n’avait d’autre intention que de le railler en le défiant de mesurer ses forces avec mne
roue si légére. Il prit donc le chakaram comme en se jouant; mais a peine avait-il élevé cette arme a
la hauteur de sa poitrine, qu’elle se tourna contre lui et le brisa en mille pi¢ces. Fouroundai ayant,
quelque temps aprés, demandé au faux pénitent ce qu’était devenu son mari, engagé dans une expé-
dition contre Roudra, le pénitent lui apprit qu’il avait é1é tué; il 'engagea d’ailleurs & ne pas s’af-
fliger, lui promettant de faire recueillir le corps de son mari et de le ressusciter. Vichnou se substitua
alors adroitement au corps de Chalandaren, et , revétu de cette apparence, passa douze mille ans avec
Vouroundai. Un jour que Vichnou était endormi, Fouroundai I'ayant considéré attentivement,
trouva quelque différence entre sa figure et celle de Chalandaren; elle 'éveilla‘aussitét, et lui demanda
quiil était. Vichnou, surpris par cette question , lui avoua son nom et sa supercherie; #ouroundai le
maudit , et, ne voulant pas survivre au malheur de son époux, se jeta dans un bicher ardent , ot
clle termina sa vie. Vichnou, qui ne pouvait se consoler de cette perte, pleurait jour et nuit sur les
cendres de Fouroundai; sa douleur devint si vive qu’il en perdit Iesprit. Les dieux consultérent Shiva
sur le reméde qu’il convenait d’apporter au mal de Vichnou ; Shiva conseilla aux déesses Parvati,
Latchimi et Sarasoupadi de choisir trois espéces de graines que les dieux répandraient sur la terre
devant Vichnou, aprés 'avoir assuré que dans quelqu’une des plantes qui sortiraient de ces graines ,
ressusciterait Pobjet de sa douleur. Les dieux n’eurent pas plus t6t semé les trois especes de graines
choisies, qu’il en sortit trois plantes; I'une était le zoulachi, une variété du basilic (1), l'autre le
nelli (2) , la troisiéme le mdlati (3). Latchimi se transforma en ces trois plantes en méme temps, modi-
fiant dans chacune I'expression de'sa figure (4) : Vichnou jeta d’abord la yue sur Malat; mais ayant
apercu que ses yeux étaient courrouces, il se détourna d’elle; c¢’était Latchimi irritée de Pextrava-
gance de son mari : Vel lui parut plus agréable; mais ce fut dans Zoulachi qu’il reconnut sa chére
Fouroundai : autant il avait été affligé de sa mort, autant il fut joyeux de la voir ressuscitée; ainsi
se dissipa sa folie. Depuis ce temps le basilic est nommé vouroundaroivam (5).

Tous ees mysteres étant accomplis, Shiva donna le chakaram i Vichnou pour en faire son arme
ordinaire; ¢’est pourquoi I'on représente ce dieu les bras étendus et €levés & la hauteur des épaules ,
portant le changou sur les doigts d’'une main et le chakaram sur les doigts de autre.

CHAPITRE XXVI.
Le chakaram transformé en géant et vaincu par Fichnou.

Voyant les prodiges que Vichnou accomplissait avec son aide, le chakaram concut un grand
orgueil, et le laissa un_jour éclater en présence du dieu. Vichnou, indigné de l'insolence du cha-
karam , le bannit de sa main et le condamna 4 s’incarner en géant; il voulut cependant bien lui
annoncer qu’aprés I'avoir vaincu sous cette forme, il lui ferait de nouveau Phonneur de le porter a sa
main. Le chakaram prit donc la forme d’un géant et le nom de Kdrtigapiriyarouchounen (6); il

i

héroique de la piece; 4 lui s’attache Vintérét principal ; & lui appartient le beau réle, a lui les sentiments nobles et géné-
reux ; Fichnou représente assez bien le valet de la comédie ; l'intrigue est son emploi, la ruse son caractére distinetif ; il ne
parait guére que déguisé, et se dévoue avec une singulitre résignation aux commissions les moins honnétes. La lecture de
la légende de Chalandaren et de plusicurs autres du méme genre me parait confirmer pleinement cette observation litté—
raire. E. J.

(1) Voyez, dans la suite de ces extraits , le chapitre intitulé : Latchimi transformée en basilic.

(2) Le nelli est, suivant la définition peu explicite des vocabulaires , un arbrisseau dont les fruits sont acides, et servent
A des usages médicinaux. E. J. i

(3) En sanskrit mdlati ( jasminum grandiflorum ). Les lexicographes indiens donnent plusicurs étymologies de ce mot, qui
toutes font allusion & notre légende ; les.uns le dérivent de Mala, un des noms de Vichnou; les autres de M4 , un des
de Lakchmi. Yobserverai, au sujet de Md, que Uidentité de ce nom de Lakchmi ay
bablement le motif qui a fait consacrer cet arbre & I'épouse de Vichnou. E. J.

(4) Cest le caractére commun de tous les récits mythologiques modernes de représenter les femmes aimées P
dans le cours de leurs transformations humaines, comme des avatdra de leurs épouses diy
qui accompagnent nécessairement les premiéres. E. J,

(5) Vouroundaroivam est la forme tamoule de orinddrotpa , qui a la forme de orindd, ou peut-étre de or
forme ; ce dernier sens ferait allusion aux trois avatdra simultands de Lakchmi. E. J.

(6) J'ai modifi¢ la lecon fautive que présentait l_fiifllan“s“it ; mais la forme Kértiga pour Kérta me parait encore suspecte ,
parce que ce nom propre est dérivé avec une grande probabilité de K, ritavirya , et que cette dérivation ne peut admettre I’in—
sertion de la syllabe ka. Ardjouna, surnommé Kdrtavirya ou Sahasrabdhou (aux mille bras ), était roi de Mahichmati sur 1a
Réod 5 il avait vaincu et retenu long-temps prisonnier le célébre Rdvana’, roi de Lankd. La lég

ende relative 4 enlévement de
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la vache d’abondance par ce prince est évidemment une répétition de la légende de Vishodmitrg disputant a Vasichtha la
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rendit si puissant qu'il défit tous les rois du potilogam .et s’assu’r:a la domination t.miverstzlle. Ce fu.t,
alors que, pour mettre un terme a tant de de’sord-res, Vichnou s’incarna daan le sein de Ii:erzougaffép;,
épouse du brahmane Chamadakini; il regut en naissant le TORL de Pamckoummen.(x). U.“Jou": Retzou.-
gadéyi apercut , s divertissant dans un étang , plus'leurs rois dont les formes étaient si belles qu’ ~elle
fut frappée d’admiration et concut aussitot des dé51.rs coupables. I1 suffit d.e ce m(?uve{nent del e
pour qu’elle perdit en ce moment méme un pouvoir surnaturel que les. dieux lui avaient accordé;
Chamadakini , découvrant son infidélité, ordonna a Parachourdmen de lui couper la téte. Nous parle-
rons avec plus de détails de Rérougadéyr dans le chapitre qui lui est consacré (2). Parachourdmen,
assuré que le malheur de sa mére n’avait d’autre cause que le dessein formé par ces rois de la
séduire en se montrant 2 elle sans vétements, résolut de faire une grande pénitence en 1'honneur
de Shiva , pour obtenir de lui le pouvoir d’exterminer tous les rois. Pendant qu’il se livrait 4 cette
pénitence , le géant K. dartigayiriydrouchounen vint visiter Chamadakini; ce pénitent désirant offrir au
géant un magnifique festin , pria Dévendiren de faire descendre dans samaison la vache Kdmaténou (3);
Dévendiren satisfit aussitét a ce désir, car les dieux ne peuvent rien refuser aux pénitents. Le lait
que donna cette vache fut si abondant, se transforma de tant de maniéres, et composa des mets
si variés, si délicieux , qu’aprés en avoir gouté, le roi-géant pria le pénitent de lui faire présent de la
vache. Chamadakini 'assura en vain qu’elle ne lui appartenait pas et qu’il n’était pas en son pouvoir
de la donner; le géant, irrité, menaca le pieux pénitent : celui-ci lui dit enfin, pour I'apaiser,
que Kdmaténou serait a lui, s’il réussissait a s’en emparer. Comme sur cette parole le géant se pré-
parait a enlever la vache, elle disparut subitement; il crut que le pénitent lui avait joué ce tour, et,
dans sa fureur, il lui trancha la téte. Parachourdmen ayant appris que Kdrtigayiriydrouchounen avait
tué son pere , demanda a Shiva I'arme parachou pour prix de sa pénitence (4); cette arme invincible
lui ayant été accordée, il mit a mort Kdrizgaviriydrouchounen et les autres rois; le poildgam fut tout
enlier soumis a sa domination. Il manquait encore quelque chose a sa vengeance; il recueillit le
sang de tous ces rois et l'offrit en sacrifice a Shiva pour obtenir a son pére la félicité supréme (5).
Le chakaram était rentré dans la main de Vichnou ; Parachourdmen avait accompli sa mission. Ce
héros donna alors en aumdne aux brahmanes les grands royaumes qu’il avait conquis, et se dirigea
du coté de 'est vers un rocher qui dominait la mer; il pria la mer de se retirer a quelque distance
et de lui laisser un coin de terre qu’il piit habiter. La mer se retira en effet ; sur le sol qu’elle décou-
vrit, Parachourdmen établit des familles de brahmanes et de Malabars; il donna A cette contrée le
nom de Malaiyclam qu’elle a conservé jusqu’aujourd’hui (6). Les autres brahmanes ayant appris que
leur bienfaiteur possédait encore une certaine étendue de terre, vinrent la lui demander; mais,
indigné que des hommes faisant profession de pauvreté montrassent une si grande avidité pour les
biens de la terre, Parachourdmen jeta sur eux une imprécation et les condamna a trouver plus diffi-
cilement que jamais les choses nécessaires & la vie; il déclara que ceux des brahmanes étrangers aux
familles établies par lui dans cette contrée , qui auraient la témérité de venir s’y fixer, seraient assurés

possession de Shabald ; c’est le récit mythologique des guerres que suscitérent dans les temps anciens entre les brahmanes et
les kchalriya leurs prétentions opposées sur les contrées dans lesquelles ils s’étaient établis. E. J.

(1) Voyez la feuille 1 de la x1® livraison de !’ Inde Frangaise. La version de la légende de Parashourdma , recueillie par notre
auteur, differe dans quelques détails de celle qui est yulgairement admise dans I'Inde supérieure sur 'autorité des Pourdna :
ces différences seront facilement reconnues. E. J.

(2) Voyez, dansla suite de ces extraits , le chapitre intitulé : Rénougadéoi et Mdryammai pidariydr.

(3) Voyez, dans la seconde partie de ces extraits , le chapitre intitulé : Signes dont les Malabars se marquent au front etc.
Cette vache d’abondance , symbole de la terre, est nommée tantdt Kdmadénou, tantdt Shabald, souvent méme Nands. E. J.

(4) Les Indiens représentent anjourd’hui le parashou par une simple hache ; mais il y a lieu de croire que la véritable
forme de cette arme leur est inconnue : je pense qu’elle nous a été conservée sur le revers de quelques médailles indo-bac-
triennes ou V'on voit Shiva debout, nu , portant d'une main une peau de tigre, et tenant de I’
dont la hampe est armée & hauteur d’appui d’un fer de hache. E. J.

(5) Cette derniére circonstance est sans doute empruntée 4 la rédaction shaivite de la légende de Parashourd
observé plus haut que les brahmanes avaient exagé

autre un frishotdla ou trident

ma. Jai déja
ré avec complaisance et dans une intention facile & comprendre, les ré-
sultats de la victoire de ce personnage historique ; je puis ajouter que l'extinction de la race des kchatriya n’est pas méme
admise par les anciennes traditions brahmaniques , et qu’il est fait mention dans les Pourina , ain
de plusieurs rois de Mahichmati, descendants de Kdrlavirya,
riama. E. J,

si que dans les grands poémes ,
dont cing fils avaient échappé a la fureur de Parashou-

(6) Telle est, snivant la tradition généralement recue dans le sud de I'Inde , Vorigine de
du versant occidental des Ghates; cette contrée est un don de Varouna »ou, pour traduire cette fiction mythologique en un
langage plus simple, elle est un sol abandonné par la mer, dont les Ghates formaient autrefois le rivage. Quant au nom de
Jifftlafydiam, il est formé de malar , montagnes, et d'un suffixe; on donne aussi a cette contrée le nom de Malapdr (vul-
garement Malabar ), qui n’est pas, comme le prétend Sonnerat, une corruption portugaise de Malaiyatdr, mais un ot
formé régulierement de matar, montagne , et de pdr, rivage, contrée, le pays des montagnes. E. J.

la contrée qui s’étend au-dessous
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de renaitre en Anes aprés leur mort (1). Il donna encore le gouvernement de toute cette contrée &
Chéroumdn , et se vetira sur un rocher situé vers le nord pour s’y livrer a la pénitence jusqu’a la des-
truction des mondes; les Malabars croient du moins qu’il est un des sept pénitents qui ne doivent
mourir qu’a cette époque (2). Lorsque Vichnou s’incarna pour la septiéme fois , il retira de Para-
chourdmen la force divine qu’il lui avait communiquee et en revétit Rdmen, pour opérer toutes les
merveilles que nous allons rapporter. :

CHAPITRE XXVII.
Incarnation du changou et du chakaram ; guerre de Rdmen et de Rdyanen.

Un jour que Vichnou voulait prendre du repos, il recommanda a ses deux portiers de ne per-
mettre & personne I'entrée de son palais. Plusieurs pénitents vinrent ce jour meéme visiter Vichnou ;
les portiers voulurent d’abord les congédier; les pénitents ne les eurent cependant pas plus t6t me-
nacés des effets de leur malédiction , qu’ils obtinrent la permission d’entrer: quelque contrariété
qu’'en éprouvit Vichnou, il ne put s’empécher de les recevoir avec une extréme polilesse, dans la
crainte (u’ils nejetassent quelque malédiction sur sa propre personne (3) ; mais a peine furent ils sortis,
qu’il fit éclater sa colére contre ses portiers, et les condamna a renaitre chacun trois fois en géant ;
il voulut bien cependant leur promettre de les rétablir dans leur premiére dignité aprés les avoir
vaincus et frappés de sa propre main. Les deux portiers s’incarnerent donc sous la forme de géants;
Pun prit le nom d’7raniyakchen, et lautre celui d’Zraniyen ; Vichnou les défit dans sa troisiéme et dans
sa quatri¢éme incarnation (4) : ils subirent ensuite une nouvelle naissance, et recurent le jour d’une
femme de la race des géants; I'ainé , nommé Rdpanen, avait dix tétes et vingt bras ; le nom du plus
jeune était Koumbakarnen ; quelques années aprés, leur mére mit au monde un autre fils nommé
Vibichanen , et une fille nommée Chdurpanagai (5). Rdvaner fit une grande pénitence en I’honneur
de Shiva ; plusieurs années s’étant écoulées , ce dieu lui apparut et lui demanda ce qu’il désirait pour
prix de ses austérités. Ravanen le pria de lui accorder la grace de vivre cinquante millions d’années
et de ne pouvoir étre mis a mort par aucun des dieux; cette griace lui fut accordée. Il épousa Man-
dddari, fille du géant Kdalanémi, et fit ensuite une expédition contre le roi Kouberen, qui gouver-
nait le royaume d’Ilangai (6); Kouberen fut réduit a prendre la fuite et a laisser son royaume a la
discrétion du vainqueur. Rdyanen , encouragé par ce succes, fit la guerre a Dévendiren, et, aprés I'a-
voir chassé de ses domaines , s’empara de toutes ses femmes, de la vache Kamaténou et de I'arbre
Kapayiroukcham ; il réduisit méme en captivité le fils de Dévendiren ainsi que plusieurs des dieux
de sa cour, et les employa a des fonctions serviles dans sa maison. Les femmes de Dévendiren don-

nérent plusieurs fils a Rdvanen ; il n’en elit qu’un seul de sa propre épouse. Ce fils , nommé Indi-
* rachitou (7), fit aussi une grande pénitence en I'honneur de Shiva , et lui demanda de ne pouvoir étre

(1) Ce récit n’est pas conforme aux traditions populaires des Tamouls, que I'auteur parait cependant avoir suivies dans les
autres parties ‘de son ouvrage. Les brahmanes du Malaiydlam ayant vefusé i Parashourdma Vemplacement nécessaire pour
construire une cabane dans la vaste étendue de terre qu’il leur avait si généreusement donnée , il les maudit et les condamna
au mépris des brahmanes de toutes les autres contrées. Tel est le récit que font les brahmanes du Drdvida, et ils le confirment
par le sens peu bienveillant qu’ils attachent au mot nambour:, nom des brahmanes du Malaiydlam. E. J.

- (2) Les Tamouls ont encore, en cette circonstance, élargi le cercle des maharchi pour y faire entrer un personnage mytho-
logique d’une importance trés-secondaire. Les Pourina nous apprennent que Parashourdma se retira dans sa vieillesse au
milien des monts Muhéndra. E. J.

(3) La mythologie indienne nous représente sans cesse les dieux tremblant devant la colére des pénitents, ou s’ils ont un
instant seconé cette crainte salutaire , frappés des effets de leur malédiction , et humiliant leur propre puissance devant I'exal-
tation spirituelle de ces saints personnages. Dans I'Inde, en effet, plus que dans tout autre pays, autorité est acquise a la
puissance d’esprit. E. J.

(4) La méme légende se lit dans le Bhdgavata , avec cette différence que les portiers sont condamnés par la malédiction des
pénitents. Iraniydkchen et Iraniyen sont des altérations tamoules de Hiranydkcha et Hiranya ; ce dernier personnage est plus
connu sous le nom de Hiranyakashipou. E. J.

(5) Ces deux derniers noms sont inexactement écrits dans Voriginal Vipouchanen et Chaupanakay. En sanskrit Vibhichana
et Sodrpanakhd. Les autorités indiennes varient sur le nom de leur mére ; les Pourdna s’accordent généralement a la nommer
Nékachi, tandis que le Bhdgapata lui donne le nom de Koumbhinast , qui s’applique dans les autres Pourdna a la meére du
Rdkehasa Lavana ; le Mahdbhdrata présente un autre nom et une autre légende ; il faut d’ailleurs observer au sujet du mot
Nékacki, qu'il signifie simplement Rakchasi ou issue de Nikachd , la mére commune des Rdkchasa. E. J.

(6) Kouoéra, suivant P'autorité des Pourana, était, comme Rdoana, fils du pénitent Vishravas. Roi de I'ile de Lankg
ou Jlangai , suivant la prononciation tamoule, il en fut dépossédé par son fréve, et contraint de chercher un refuge dans
V'Himdlaya. E. J.

(7) En sanskrit Indradjit, ¢’est-a~dive vainqueur d’Indra. Il obtint ce titre pour prix de la liberté quil rendit & Indra , qui
avait été surpris par lui dans une dé ces guerres sans cesse renouvelées que les Déva soutenaient contre les Rdkchasa. Cest un
fait remarquable, et quin’a pas encore été assez observé, que les Rikchasa et les autres Asoura, lorsqu’ils veulent obtenir des

b
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vaincu que par celui qui aurait passé quatorze années sans boire, ni manger, ni dormir. Shiva lui
ayant accordé cette grice, il alla porter la guerre dans tous les mondes, les ravagea, et accabla les
dieux de toute sa fureur. Les dicux priérent enfin Shiva de venir a leur secours : Shiva ordonna a
Vichnou de s’incarner pour combattre ce géant et rétablir la paix dans les mondes désolés. Vichnou
lui demanda une seule grice, celle d’ordonner aux dieux du ciel de Dévendiren , au moment ou écla-
teraitla guerre contre les géants, de se transformer en singes et de lui composer unearmée. Shiva luien
fit la promesse.

Le roi Tacharadamagdrdyen (1), entouré de trois cents épouses, n’avait encore pu avoir d’enfants
d’aucune d’elles: il appela un jour son gourou et le pria d’offrir un sacrifice & Shiva pour obtenir
de lui la faveur d’étre pére ; pendant la célébration de ce sacrifice, il sortit du feu sacré une forme
humaine qui tenait entre ses mains une boule de riz pongal; elle la remit au gourou, et disparut
au méme instant. Le gourou présenta cette boule au roi, qui, sur son avis, en donna une moitié a
Kdvouchaliydr(2); puis ayant divisé I'autre moitié en deux portions, présenta la premicere a Kaikayi,
et la seconde A Choumitirai, deux autres de ses épouses (3); Kdvouchaliydr céda une moitié de sa
portion & Choumitirai. Ces trois femmes mangérent le riz et ne tardérent pas a devenir enceintes;
Kdyouchaliydr donna le jour a Vichnou, qui recut le nom de Rdmer ; de Choumitirar,-qui avait
mangé deux portions de riz, naquirent Zdichéchen sous le nom de Laichoumaner , et le chakaram
sous celui de Chatourouken ; Kaikaiy: donna naissance au changou qui recut le nom de Paraden;
ces trois divinités s'étaient incarnées pour partager constamment la fortune de Rdmen. (4). Le gou-
row du roi prit grand soin de ces enfants, et les instruisit dans les sciences et dans I'art militaire ; ils
y devinrent bientét singuliérement habiles. Rdmen et Latchoumanern étaient intimement unis,
parce que Vichnou se repose ordinairement sur le serpent Zdichéchen, son compagnon favori: Cha-
tourouken et Paraden étaient aussi liés de grande amitié, parce que le chakaram et le changou,
les deux armes de Vichnou, sont fidéles 'un a I'autre.

Le pénitent Fichoupdamitiren (5) était sans cesse troublé dans ses méditations et dans ses sacrifices a
Shiva par une femme de la race des géants , nommée 7'ddagai : il se présenta un jour a 7'acharada-
magdrdyen , et le pria de permetire que Ramen 'accompagnat et combattit ce démon. Le roi crai-
gnant d’exposer le jeune prince a un tel danger, s’opposa d’abord a son départ; il y consentit
enfin, vaincu par les instances du pénitent. Latchoumanen ne voulut point se séparer de son frére,
et 'accompagna dans cette expédition : des la premiére rencontre, ils exterminérent cette sccur des
géants. Plein d’admiration pour la valeur des deux jeunes princes, le pénitent les pria de I'accom-

forces surnaturelles pour combattre les Déoa , se livrent & une sévére pénitence en honneur de Shiva, qui recoit également
les adorations des Dieux ; Vichnou, au contraire, n’est jamais invoqué par les Asoura ; il est leur ennemi, il les poursuit, il les
combat, il les extermine : la croyance vechnavite, en effet, est plus exclusivement indienne, moins éelectique et probable-
ment moins ancienne que le shaivisme , qui doit s’étre autrefois étendu dans la Bactriane, et s’y étre trouvé en contact avee
d’autres croyances, particulierement avec celles qui sont consignées dans les livres zends ; le nirdyanisme , au contraire,
ne parait jamais étre sorti de I'Inde intérieure. E. J.

(1) Incorrectement éerit dans l'original Techavadamacaraya. En sanskrit Dasharathamahdrddjd : ce prince , de la race de
Raghow , était voi d’dyddhyd , capitale du royaume de Mahdkdshala , prés des ruines de laquelle s’est élevée la moderne
Aoude. E. J.

(2) Incorrectement écrit dans Ioriginal Camouchallyar. Kdvouchuliydr est la forme tamoule honorifique de Kadshalyd. Ce
nom , qui signifie littéralement princesse de Kdshala, deviendra dans un autre ouvrage le sujet d'une discussion historique
et géographique; les faits qui y seront rassemblés démontreront qu’il a existé dans I'Inde, dés les plus anciens temps , deux
royaumes de Kdshala, dont I'un distingué par le nom de Mahdkdshala ou OQuttarakéshala , avait A lyddhyd pour capitale. E. J,

(3) Kathéy? était fille du roi Kékaya, ou plutdt du roi des Kékaya , les mémes que;les Hathayavamsha. Quant au nom de
Choumitirai , altération tamoule de Soumitré , je 'ai substitué au nom propre Chamoustinar qui se lit dans loriginal , et qui
m’est tout & fait inconnu. E. J,

(4) Cette ridicule légende est digne de servir d’introduction au Rdmdyana burlesque dont notre auteur retrace les princi-
paux traits dans ce chapitre. J’ai peine a croire qu'il présente ici un extrait du célébre poéme de Kambandden dout le mérite
littéraire est si hautement apprécié par les Tamouls ; j’aime mieux conjecturer qu’il a recueilli les traditions vulgaires relatives
a I'histoire de Rdma, de la lecture de quelgn’une de ces misérables compilations en prose , si fréquentes dans Ia littérature
moderne des Tamouls. E. J.

an-
tiquité indienne ; son histoire forme le sujet d'un des plus beaux épisodes du Rdmdyana. Né kchatriya, descendant de la

puissante famille des Koushides, rassemblant de nombreux royaumes sous sa domination , il lutte avec Vasichtha , un br
- . . r . - - - ’
mane qui n'a d’autre puissance que son caractére de pénitent , et il est vaincu , il est humilié ;

(5) En sanskrit Vishodmitra. Ce personnage héroique et religieux en méme temps , est un des plus remarquables de I’

ali-

mais il tourne vers la pénitence
L ! b, = oo L P % 3 oot = ;
toutes les forces de son ame , il médite comme il combattait, avec une irrésistible ¢nergie, et lorsque Shiva vient lui de-

Ay =y 3 o 3 g :
mander quel don il désire, il n’en accepte pas d’autre que le rang de brahmane ; les dicux, effrayés par sa pénitence ,
n’osent pas lui refuser de renouveler pour ainsi dire sa naissance. Pishodmitra est , @ n’en point douter,

) : ; FAE la figure symbolique
d’une tribu de kchatriya qui réussit a usurper l'autorité et les fonctions pontificales. E. J.
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pagner dans le royaume de Midilapours,, alors gouverné par le roi Chanagachakaragardi (1). Un jour
qu’il creusait la terre pour faire les appréts d’un sacrifice en I’honneur de Shiva, ce roi avait trouvé un
coffre qui renfermait une jeune fille d’une admirable beauté et un arc prodigieux d’une telle gran-
deur qu’il ne fallait pas moins de soixante mille hommes pour le mouvoir. Il fit élever la jeune fille
avec beaucoup de soin dans l'intérieur de son palais. Les autres rois ne tardérent pas a entendre
parler de sa beauté, et chacun s’empressa de la demander en mariage ; mais le roi Chanagen déclara
que celui-1a seul obtiendrait Sidadévi, sa fille adoptive, qui pourrait lever et tendre I’arc trouvé en
méme temps qu’elle. Tous les rois firent de vains efforts pour y réussir; aucun ne put le soulever.
Vichouvdmitiren, quiavait engagé les deux princes a assister a cette solemnité, invita RRdmen a essayer
ses forces sur cet arc ; Ramen le leva sans peine et le tendit avec une telle violence qu’il le brisa par
le milieu. Le roi, fidéle & sa pavole , accorda Sidadéyi & Rdmen , et invita la famille de ce prince a
venir assister a son mariage. 7'acharaden , satisfait de cette alliance, pria Chanagachakaravardi de
consentir , s’il avait encore d’autres filles, & les unir aux trois freres de Ramen. Le roi de Midilapour:
accéda avec empressement a cette proposition; il donna sa fille Odroumilai a Latchoumanen , Milari,
Painée des filles de son frére, & Paraden , et Mdndayi, la plus jeune, a Chatourouken (2). Tous ces
princes, leur mariage accompli, retournérent avec leur pére et leurs épouses dans la contrée
d’Ayodi (3). Tacharadamagdrdyen se sentant chargé de vieillesse et voyant Rdmen parvenu a I'age de
régner, proposa a son conseil de le proclamer son successeur; mais Kaikaiyt, jalouse de la nouvelle
fortune de Rdmen , pria son royal époux d’accomplir en ce moment la promesse qu'’il lui avait faite,
bien des années auparavant, de lui accorder deux grices, quelles qu’elles fussent. Le roi lui ayant
permis de lui adresser ses demandes, la premiére grice qu’elle sollicita, ce fut de placer son fils Pa-
raden sur le tréne, et la seconde d’exiler Ramen au fond des foréts. Ces cruelles exigences portérent
une si profonde affliction dans I'dme du roi, qui avait pour Rdmenr une extréme tendresse , qu'il
mourut de désespoir quelques jours aprés (4) ; mais sa royale parolene pouvait rester sans accomplis-
sement; il fit, avant sa mort, proclamer Paraden, fils de Kaikaiyi, roi de tous ses états. Paraden ne
voulut d’ailleurs rien entreprendre qu’avec 'approbation de Ramen ; car il elit mieux aimé renoncer
a la souveraineté du monde entier que de perdre 'affection de son frére : il régna donc sous ses
auspices, toujours prét a lui céder le tréne §'il lui plaisait de le réclamer. Chatourouken resta avec
Paraden pour laider de ses conseils dans administration du royaume.

Rdmen, son épouse Sidadéyi et son freve Lalchoumanen seretivérent dans une forét. Chdurpanagar,
sceur de Rdvanen, vint un jour s’y promener, apercut Rdmen , et vivement éprise & sa vue, s’ap-
procha de lui et lui témoigna le vif désir qu’elle avait d’obtenir ses embrassements. Rdmen indigné
de cette proposilion, la renvoya a Latchoumaner , qui lui coupa le nez et les mamelles, et la chassa
honteusement. Chourpanagai, accablée de confusion et irritée parla douleur, alla aussitése présenter
a Rdyanen ; elle lui dit qu’ayant apercu dans une forét la femme de Rdmen, elle avait voulu la sur-
prendre et la lui amener, mais que tombée elle-méme entre les mains de Rdmen, elle avait été ainsi
mutilée par ce prince (5). Rdvanen [urieux envoya aussitét quatorze cents géants, avec lordre
de mettre & mort Ramen et Latchoumanen, et d’enlever Sidadéyi. Lorsque Rémen vit les géants s’a p-

(1) Incorrectement éerit dans Voriginal Sinagasauravariti; en sanskrit Djanakatchakravartt. Djanaka était voi de Mithild ,
capitale du royaume de Vidéha, ou plutét Djenaka était le titre commun des rois de cette contrée. La signification de ce
nom n’est pas sans importance; les bouddhistes , en effet, divisent le Djamboudoipa en quatre grandes monarchies , dont la
plus orientale , nommée Poiirvavidéha , est soumise au roi des hommes ( djanapati) ; les auteurs chinois prétendent que ce rof
des liommes est le souyerain de la Chine; mais c’est une prétention qui ne peut étre reconnue que par la vanité nationale;
toutes les analogies concourent au contraire 4 placer dans I'Inde transgangétique le Fidéha oriental, dont le souverain
s’honore du titre de djanapati, si semblable a celui de Djanaka. Djanaka est ordinairement compris au nombre des rois
ichakravarii; les listes de ces dominateurs universels sont d’ailleurs si diverses et si nombreuses, qu’il est difficile de décider
a laquelle on doit accorder e plus d’autorité ; une des plus anciennement rédigées est certainement celle quise trouve dans
le Mitrdpanichad. E. T,

(2) Oidroumilai est la forme tamoule d’Odrmild ; Milar est certainement une lecon fautive de quelque nom propre substitué
par les Tamouls & celui de Shroutakirt; que donne le Rdmdyana; il faut d’ailleurs observer que, suivant cette autorité in-

contestable, Mdndao fut unie & Bharata et sa sceur & Shatroughna; ces deux princesses étaient filles de Koushadvddja , voi de
Kashi. E. J.

(3) Altération tamoule du sanskrit Ayddhyd : le nom de cette ville signifie littéralement inexpugnable. E. J.

(4) Clestici que vient se placer dans la composition poétique de Fdlmiki le bel épisode de la mort 'Y, adjiiadatta , I'un des
sujets les plus dramatiques que présentent les poémes indiens ; il domine la premiére partie du Lidmdyana par Pintérét puis-
sant que crée Ia malédiction du yieux pénitent , menace effrayante attachée & tant de gloire et de puissance , qui éclate enfin
au milieu des joies de famille par de terribles effets. E. J.

(5) Sodrpanakhd , suivant la version du Rdmdyana, alla se présenter a ses deux fréres Khara et Dotchana , qui, entrainés
par le désir de la vengeance, vinrent attaquer les deux hévos avec quatorze mille Rékchasa. E. J. '
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procher, il remit sa femme 4 la garde de son frére Latchoumanen , et s’avanga pour combattre les
géants; il les mit tous & mort  I'exception d’un seul , qui alla porter cette ficheuse nouvelle &
Rdpanen. Ce prince envoya un géant sous la forme d’un corbeau , pour reconnaitre et surveiller ces
terribles ennemis : le corbeau s'acquitta fidélement de sa commission ; mais comme il voulait se
donner trop de liberté auprés de Sidadévi, Ramen qui reposait a c61é de son épouse s’éveilla, et pour
chatier l'impudence du corbeau, lui lanca un brin d’herbe auquel était attaché un si merveilleux
pouvoir, qu’il le poursuivit dans le monde entier comme un trait toujours prét a le frapper; le cor-
beau se réfugia successivement chez tous les rois de la terre;; mais aucun d’eux ne put le délivrer de
cette menace de mort ; il crut trouver un asile plus str dans les mondes de BrahmA , de Vichnou et
de Roudra , mais Punique secours qu’il put obtenir de ces dieux, fut le conseil d’aller se jeter aux
pieds de Ramen, s'il voulait faire cesser son supplice. 11 revint en effet se livrer & Ramen, qui le
priva d’un ceil , et le renvoya en cet état 4 son maitre. Rdvanen ayant long-temps attendu le retour
du corbeau, se décida i envoyer dans la forét un autre géant transformé en cerf. Sidadépi n’eut pas
plus 16t apercu cet animal , qu’elle pria Rdmen de le lui amener. Rdmen , toujours empresseé a satis-
faire les désirs de son épouse , se mit & poursuivre le cerf; mais le cerf, qui avait ses projets,
g’élanca dans le plus épais du bois pour attirer Rdmen sur ses pas; lorsqu’ils furent a une grande
distance , le cerf poussace cri; Latchoumanen! Le jeune prince croyant que son frére, menacé de quel-
que danger, ’appelait & son secours, abandonna aussitot Sidadévi, et s’enfonca rapidement dans le
bois (1). Au méme moment Rdyanen , habillé en pénitent, vint demander I'aumdne a Sidadeéyi ; comme
elle Sapprochait pour la lui donner, il I'enleva et I'entraina malgré ses cris. Il rencontra dans son
chemin un des amis de Ravaner qui lui disputa long-temps sa proie ; mais Révanenréduisit enfin son
adversaire A de si faicheuses extrémités, qu’il lui laissa & peine assez de forces pour aller porter a
son ami la nouvelle de 'enlévement de son épouse (2). Empressé & consoler Sidadévi et a gagner son
affection , Ravanen 'entoura d’une cour de vingt mille géants choisis entre les plus magnifiques,
et lui ouvrit tous les trésors de son palais ; mais rien ne pouvait plaire a Sidadéyi en I'absence de son
époux.

Rdmen et Latchoumanen n’eurent pas plus tdt appris 'enlévement de Sidadéy:, qu'ils résolurent
d’aller & sa recherche , quelque danger qui ptt les attendre. Comme ils s’avancaient sans crainte ,
un géant que Répanen avait mis en embuscade se présenta inopinément & eux; mais ils combattirent
avec une si courageuse résolution , qu’ilsletaillérent en pi¢ces, et purent librement poursuivre leur en-
treprise (3). Shiva, quiavait promis a Vichnou de mettre & sa disposition une armée de singes, les avait
en effet postés sur un rocher qui dominait le chemin que devaient suivre Ramen et Latchoumanen.
Dés que les gardes avancées des singes apercurent les deux princes , elles allérent aussitot en donner
avis au roi Choukouriben , qui fit appeler Znoumanten , le plus habile de tous les singes, etlui ordonna
d’allerreconnaitre quels étaient ces étrangers(4). Anoumantern, apres leuravoir adressé denombreuses
questions , n’osait encore prendre confiance dans leurs paroles; mais lorsque Rdamen eut assuré qu’il
voyait distinctement les pendants d’oreilles et le cordon de brahmane qu’Znoumanten portait, et
qui avaient été jusqu’a ce moment invisibles a tous les yeux, celui-ci se souvint de ce qui lui avait
été prédit, lorsqu’il avait été transformé de brahmane en singe, qu'’il ne serait plus donné a personne
de voir son cordon et ses pendants d’'oreilles, si ce n’était a Vichnou, revétu de la forme de Ramen.
Anoumanten se jeta i ses pieds et le reconnut pour son maitre souverain. Aprés leur avoir offert
tous ses services, il placa sur son cou les deux princes fatigués du long voyage qu’ils venaient de
faire, et les porta jusqu’au pied du rocher habité par les singes. Il courut promptement porter a
Choukouriben 1a nouvelle de 'arrivée de Ramen ; le roi des singes vint avec toute son armée le com-
plimenter et se soumettre a ses ordres. Rdmen monta ensuite sur le rocher, ou il fut recu avec une

(1) Le réeit de cette chasse fatale se trouve dans le troisieme livre du Rdmdyana; le cerf qui surprit la prudence de Rima
avait un pelage de couleur d’or ; aussi dit-on proverbialement dans UInde , poursuivre le cerf dor (‘hémamriga), c'est-a-dire,,
s’épuiser en vains efforts. E. J. :

(2) Cetallié fidele, que notre auteur ne nomme pas, était Djatdyou, un des chefs des tribus ailées, fils d’4rouna suivant
certaines traditions, fils de Garouda suivant d’autves autorités. E. J.

(3) Ici encore la version populaire des Tamouls s’éloigne de celle qui a été recueillie par »dlmiki: les deux héros ne furent
point attaqués par un Rékchasa , mais bien par un monstre acéphale nommé Kalandha, une des eréations les plus fantastiques
et les plus hideuses de la poésie indienne, et qui, j'ai lieu de le croire , n’est pas restée inconnue aux Chinois, dont la dé-
monologie présente un monstre exactement semblable & Kabandha. E. J.

(4) Choukouriben est la forme tamoule de Sougriva, et Anoumanten celle de Hanoumén ; Anoumanten est immédiatement
dérivéd’une forme pali Hanoumanta , analogue 4 celle du nom propre Douchmanta. Sougriva était fils d'Indra et fréve de Bdli
roi des Finara ou singes. Hanoumdn était fils de Pavana et d’Andjund , femme de Késhari, I'un des chefs des Vinara; voyez
la feuille 11 de la xxrve livraison de I'Inde frangaise. Il est presque inutile d’observer que la métamorphose des dieux en singes
est un trait emprunté aux traditions de Inde méridionale ; le caractére propre de la petite mythologie indienne est de dé-
pouiller sans cesse 'histoire & son profit. E. J.
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grande magnificence (1). Il fit la revue de ses troupes, et se trouva a la tétede soixante-douze mil-
lions de singes, qui ne respiraient que feu et sang.

Rdmen envoya Anoumanten dans le royaume de Ravanen avec ordre de s’informer adroitement o
se trouvait enfermée Sidadévi. Le rusé singe porta sa curiosité jusque dans le palais de Rdpanen : apres
s’y étre introduit a la faveur de mille gentillesses, ne trouvant point Sidadéyi dans les appartements, il
s’avisa de passer dans un jardin dont elle avait fait sa demeure ordinaire. Il monta sur un arbre afin
de mieux observer; dés que les dames de la cour se furent retirées, il descendit de I'arbre, et s’ap-
prochant de Sidadévz lui annonca qu’il avait été envoyé par Rdmen pour découvrir le lien de sa
retraite, et que Rdmen lui-méme s’était mis en marche accompagné d’'une nombreuse armée, pour
venir la délivrer des mains de Rdpanen. Sidadéyi fut ravie d’apprendre cette nouvelle; mais elle pria
Anoumanten de se retirer promptement , de peur qu’il ne fit apergu. Comme il venait de faire un
long voyage et qu’il n’avait rien pris depuis long-temps , le singe pria Sidadéyi de lui permettre de
cueillic quelques fruits du jardin; elle lui donna seulement la permission de manger les fruits tom-
bés, et lui recommanda de ne point toucher i ceux qui étaient encore suspendus aux branches.
Anoumanten , qui ne se traitait pasainsi, se mit a arracher tous les arbres avec saqueue, et , apres les
avoir rudement secoués pour en détacher les fruits, satisfit complétement sa faim (2). Cet affreux
déght mit les géants en alarme ; mais comme ils se précipitaient sur le singe pour le saisir, celui-ci les
assommait & coups de troncs d’arbres. Rdpanen, apprenant tout ce désordre, envoya son plus jeune
fils pour y mettre un terme ; mais le singe le tua comme les autrés ; le tils ainé du roi se présenta en
ce moment ; le singe recourut alors a la ruse, il se fit tout petit, et se rendit fort docile ; on.lui lia
les pattes et on I'apporta au roi; toute la cour s’assembla pour juger le singe, auteur de tant de
mausx ; on s’accordait déja a le condamner au dernier supplice, quand Fibichanen, plus modéré
que les autres, pria le roi d’ordonner seulement qu’on mit le feu a la queue du singe, pour donner
un divertissement a la cour. Le conseil fut agréé comme une heureuse plaisanterie; on fit donc
tremper dans I'huile la queue d’ 4noumanten, et on y mit le feu ; mais le singe se développa tout-a-
coup sous une forme gigantesque, et, redressant sa queue toute enflammeée, en frappa au visage
Rdyanen et tous les gens de sa cour : il parcourut comme un furieux le palais et toute la ville,
semant partout 'incendie et mettant tout le monde en fuite; puis enfin, pour ajouter une derniére
insulte a toutes les autres , il alla se baigner dans un étang en présence des géants, et y éteignit le
feu attaché & sa queue (3). Apres s’étre ainsi joué de Rdvaner, le rusé singe revint faire son rapport a
Rdmen. _

Satisfait du zele diligent de son serviteur et des renseignements qu’il avait obtenus , Ramen se mit
en marche a la téte de son armée de singes : arrivée au bord de la mer qui défendait les états de
Rdyanen , cette immense multitude jeta la terreur sur Pautre rivage. Cependant Rdvanen commenca
a rassembler son armée. En vain son frere /ibichanen lui représenta-t-il que puisqu’un seul singe
avait fait tant de ravages dans son palais et dans la ville entiére, ces millions-de singes mettraient
assurément tous ses états a feu et a sang. En vain lui conseilla-t-il de renvoyer a Rdmen qui les com-~
mandait, Sidadévi, son épouse, enlevée par une odieuse violence , Rdyanen se moqua d’un conseil
si timide. /tbichanen alors, afin de ne pas étre entrainé dans le désastre qui menacait son frére,
se retira de son parti.

Quand il réfléchit aux moyens de faire passer ’armée des singes sur 'autre rivage , R@men éprouva
d’abord une sérieuse inquiétude ; il adressa une priére a Farounen , le dieu des eaux, et le con-
jura de venir l'assister de ses conseils. F"arounen se présenta aussitot au jeune prince, et lui dit que

(1) Ce que V'autenr nomme un rocher était une chaine de montagnes occupée par les Fdnara et nommée K ichkindhya ou
Kichkindha ; on croit la reconnaitre dans un groupe de rochers situés au nord du Maissour, a peu de distance des sources de
la riviere Pampd. Un des chants du Rdmdyana emprunte son titre & cette montagne. E. J.

(2) On peut remarquer dans la complaisance avec laquelle les Tamouls développent ce récit, la tendance de leur mytho-
logie moderne & reporter sur Hanoumdn toute la gloire de 'expédition de Lankd: Hanoumdn, deyenu pour eux un type
national , a singuliérement grandi dans ces derniers siécles en puissance, en gloire et en sainteté ; son image est celle qu'on
rencontre le plus fréquemment dans les temples des vechnavites Rémavat; on porte en son honneur des médailles d’or dont
une face le représente dans une noble attitude, tandis que Iautre offre Rdma assis sur son tréne et entouréd de ses fréves; il
apparait dans le drame qui porte son nom ( Hanoumanndtaka) comme un personnage héroique qui remplit les trois mondes de
sa gloire ; les versions populaires du Rdmdyana dans I'Inde méridionale ne laissent pour ainsi dire paraitre Ramd & ¢6té de
lui que comme un caractére secondaire ; aussi pourrait-on sans inconvénient changer leur titre en celui de Hdnoumata, On
a enrichi Hanoumdn de toutes les dépouilles des autres personnages mythologiques , sans méme essayer de les assortir 3 ainsi
nous apprenons de la Relation manuscrite déja citée plus d’'une fois, que les Tamouls considérent conime une relique de
Hanoumdn la célébre dent de Bouddha qui fut solemnellement brilée a Ceylan par le célebre Constantin de Bragance. E. I.

(3) Cette scéne, dont le caractére peut yarier de I'héroique au ridicule, a été plus d’une fois traitée par les poétes drama-
tiques, et il y est fait de fréquentes allusions dans les compositions littéraires du moyen age. E, J,
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non loin de 13 demeurait un pénitent qui avait le pouvoir d’empécher que les pierres- n’allassent au
fond de I'eau (1). Le pénitent fut appelé ; Farounen s’étendant alors sur la mer d’'un Flvage a l’al.lu'e g
se transforma en une eau bourbeuse pour marquer 'alignement de la construction. Les- singes
apportérent des troncs d’arbres et des pierres, et le pénitent les amoncela sur I'eau dans la dn‘ecuon.
indiquée par Farounen Le petit ouroutipati ou amilpillaz (2) (le rat palmiste) voulut apporter- aussi
son utilité & cette entreprise ; il se plongea plusieurs fois dans I'’eau, puis vint se secouer sur le ciment
afin de ’humecter. Ramen fut si satisfait de son dévouement, qu’il lui prodigua les marques de sa
bienveillance et lui promit de le recevoir, aprés sa mort, dans la gloire du yaikoundam (3). Pour
confirmer cette promesse , il lui passa la main sur le dos et y marqua trois taches jaunatres.

Lorsque le pont fat terminé, Parmée entiére de Rdmen le passa et alla prendre position sur un
rocher. Rdmen envoya Angaden., fils duroides singes (4) , en ambassade a Rdvanen, et le chargea de
déclarer que si Sidadepin’élait pas remise immédiatement 4 son époux, il viendrait la chercher lui-
méme dans le palais de son ravisseur. Rdvanen s'assit sur son tréone pour recevoir 'ambassadeur,
et ne daigna point lui offrir de siége. Indigné de I'insulte faite & son caractere, le singe roula les
anneaux de sa queue les uns sur les autres et s’assit dessus 4 la hauteur du tréne de Rdvanen. Rava-
nen demanda au singe qui il était pour oser s’asseoir & la méme hauteur que lui : 4ngaden lui répon-
dit qu’il était le fils du roi des singes , et qu'il venait aunom de Rdmen le menacer, s’il refusait plus
long-temps de rendre Sidadévi a son époux, de porter le fer et la flamme dans le royaume d’llangai.
Comme Rdvanen voulait faire saisir Paudacieux envoyé, celui-ci donna un coup de pied au trone,
le renversa avec le roi , et se retira précipitamment vers Ramen (5). Ce prince, dés lors convaincu que
la guerre était son unique ressource, donna & son armée I'ordre de se mettre en marche. Des qu'il
fut entré dans le royaume de Rdvanen, il détacha de tous cotés des partis pour dévaster les villes et
ravager les campagnes. Rdvaner. vint & la rencontre de fidmen avec une formidable multitude de
géants; les deux armées se joignirent; les singes firent un tel carnage des géants, que Rdpanen
demeura seul sur le champ de bataille ; mais comme il avait perdu sa monture et toules ses armes,
ses ennemis jugérent indigne de leur courage de I'assaillir, et lui permirent de chercher son salut
dans la fuite. Quelques jours aprés , Rdvanen assembla de nouveau une nombreusearmée de géants ;
cette fois , les singes leur arrachérent le nez et les oreilles, et leur couperent les bras; Anoumanten
les entortillait dans sa queue au nombre de deux mille & la fois, et les lancant commeavec une fronde,
assommait de leurs corps les autres géants; aussi I'armée de Ravanen fut-elle presque compléte-
ment détruite. Pour réparer cette seconde défaite, Rdpanen envoya, une armée plus nombreuse en-
core sous les ordres & Indirachitou, son fils ainé, dont le char seul était trainé par mille chevaux.
11 y eut ce jour-la une affreuse mélée; on se battit avec fureur de part et d’autre ; la nuit qui survint
sépara enfin les deux armées. Indirachitou recourant alors a 'incantation , placa un serpent sur la
corde de son arc et lanca cette fatale fléche sur ses ennemis pendant leur sommeil ; le serpent en-
veloppa leurs pieds dans ses replis et les frappa tous d’immobilité, tous , a I'exception de Rdmen et
de Latchoumanen (6). Ces deux princes s’étant éveillés et voyant toute leur armée engourdie par un
sommeil de mort , furent consternés ; les dieux eux-mémes qui assistaient d’en haut a cette terrible

(1) Je doute i peine que’les Tamouls n’aient fait honneur de ce pouvoir surnaturel au sage Agastya , dont le nom se pré-
sente dans leurs légendes & tous les endroits ou s’accomplissent des prodiges, et que l'on peut considérer comme le patron
de I'Inde méridionale. E. J.

(2) Jai scrupulensement conservé dans ce passage l'orthographe du manuserit, les dictionhaires tamouls qui sont a ma
disposition ne me présentant point la forme correcte de ces deux mots ; je puis seulement conjecturer que le second est ter-
miné par le mot pillai, formant une espéce de diminutif. On trouverait sans doute les détails de cette légende dans le Séton-
mahdtmya , ou Recueil de traditions relatives au pont construit par Rdma. E. J.

(3) Incorrectement éerit dans 'original vray candum. Vaikountha, I'an des noms de Vichnou, est aussi celui du ciel qu'il
habite. On propose plusieurs étymologies de ce nom; la plus vraisemblable est celle qui Vexplique par séjour de ceun qui
sont degagés de Uillusion. E. J,

(4) L'auteur commet ici une légere inexactitude ; Angada n’était pas le fils du chef des singes qui accompagnait Rdma dans
son expédition , c’est-i-dire de Sougriva ; son pére était Bli, qui régnait sur les Fdnara an moment de Varrivée de Rima
dans I'Inde méridionale, et qui, mortellement blessé par ce héros, partagea son royaume entre son fils 4ngada et son fréere
Sougriva, apres leur ayoir recommandé de suivre le prince d’Ayddhyd dans son expédition contre Lankd. E. J.

(5) Les diverses autorités ne s'accordent pas sur les circonstances de cette ambassade ; Angada, dans le drame intitulé
Mahdoiratcharitra , accomplit plus dignement sa mission, et s’échappe au moment ot Rdvana, ne pouvant contenir sa fureur,
donne I'ordre de lui infliger un chatiment honteux ; les choses se passent & peu prés de méme dans le Hanoumannditaka. E. J.

(6) L'arme magique lancée par Indradjit est nommée dans les textes ndgapdsha ; ce mot peut signifier naud coulant formé
de serpents ; mais les Indiens 'interprétent ordinairement par naeud coulant propre & entrainer et & terrasser les éléphants (ndga):
le ndgapdsha est une des armes divines dont il a été fait mention dans une autre note. Le récit de notre auteur ne s'accorde
pas d’ailleurs avec celui du Hanoumanndtaka, suivant lequel Réma etLakchmana furent seuls atteints par cette arme fatale. E. .
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lutte, commencérent a concevoir de tristes pressentiments sur son issue ; mais Kerouden (1), la mon-
ture ordinaire de Vichnou, s’apercevant que I'enchantement consistait seulement dans les étreintes
dont le serpent avait lié les singes, se précipita sur le reptile et e mit en piéces ; les singes se relevérent
aussitét de leur mortel assoupissement , aux cris de vive Ramen (2)! Indirachitou, qui s'était confié
dans le pouvoir de cet enchantement, fut frappé de stupeur en entendant leurs acclamations; il
reconnut dés lors que Rdmen ne pouvait étre qu'une incarnation de Vichnou, et se retira , persuadé
que tous les efforts qu’on tenterait contre lui n’obtiendraient pas un plus heureux suceés (3); mais
Rdvanen , qui ne pouvait croire a la nature divine de Rdamen, fit appeler son frére Koumbakarnen,
qui était alors dans son temps de sommeil. Ce géant, en effet , dormait six mois de suite et ne man-
geait qu’un seul jour par année ; mais il ne pouvait étre rassasié qu’avec une charge de mille cha-
riots de vin , de riz et d’autres provisions. Rdvanen envoya des cavaliers le chercher; ils passérent
et repassérent plusieurs fois sur son corps sans I'éveiller; quand il aspirait air, les hommes et les
chevaux étaient entrainés dans ses narines, et quand il respirait, son souffle les rejetait avec une
telle violence qu’ils étaient brisés contre terre. On essaya en vain plusieurs autres moyens pour le
tirer de son profond sommeil ; on s’avisa enfin de faire entrer dans ses narines des troupeaux de
chévres dont les bonds pétulants chatouillérent si désagréablement ses membranes, qu'il s'éveilla
en sursaut. Aprés avoir fait son repas ordinaire, il se rendit auprés de Rdpanen. Le premier jour
qu’il fit Pessai de ses forces contre les ennemis, il avala les singes comme des mouches , et en détrui-
sit des myriades. Le roi des singes s’avanca pour diriger un coup contre lui; le géant le souleva
comme un mouton et le chargea sur ses épaules. Il fut si satisfait de cette capture, qu'il ne voulut
pas en atlendre d’autre et emporta son prisonnier pour en faire présent & Rdvanen ; mais tout écu-
mant encore du vin qu’il avait bu la veille, il tomba et s’endormit en chemin. Le roi des singes,
profitant de cette heureuse occasion , lui coupa la moitié du nez et courut 'apporter & R@men. Quand
Koumbakarnen se fut éveillé , il s’apercut que son prisonnier s’était échappé ; il n’en alla pas moins
se présenter & son frére , qui lui demanda aussitot si ¢’était dans la bataille qu’il avait perdu la moitié
de son nez. Le géant , exaspéré par cette cruelle insulte, se précipita furieux sur les singes, qui
lui échappérent par une fuite rapide. Rd@men demeura seul pour recevoir son choc; il 'atteignit d’une
fleche qui lui coupa un bras, puis de plusieurs autres qui séparérent du tronc le second bras et les
deux cuisses. Le géant étant alors tombé dans son sang, pria Ré@men de lui trancher la téte et de
I'envoyer dans les eaux ténébreuses situées au-dela des mondes connus. Rdmen lui accorda cette
grice, et la fleche dont il atteignit la téte du géant 'emporta jusque dans les eaux ténébreuses (4).
Survivant a tant de pertes, Rdpanen espéra que le sort des armes lui serait enfin fayorable; il
savanca & la téte d’une armée de géants. Latchoumanen voulut s’opposer 4 lui ; mais le roi d’llangai
le tua et ne se retira qu’apres avoir mis en déroute 'armée entiére des singes. Rdimen, vivement
affligé de la perte de son frére, envoya aussitot Znoumanten chercher I'herbe sandini, qui croit sur
un rocher & quelque distance d’Zlangai, et qui posséde la vertu de ressusciter les morts (5). Arrivé a
ce rocher , Anoumantem avait oublié le nom de I'herbe salutaire ; comme il ne voulait cependant
point retourner sur ses pas, il arracha le rocher et 'apporta & Rdmen. On approcha ’herbe sandini
de Latchoumanen et de tous les guerriers tués dans la bataille ; ils se levérent tous aussitdt pleins de
vie. Rdmen ordonna a Anoumanten de remettre le rocher a sa place ; le singe, pour s’éviter la peine
de le reporter, fit une fronde de sa queue, et lancant le rocher, le fit retomber & la place qu’il
occupait auparavant. Les singes, ressuscités une seconde fois, criérent encore vive Rimen !

(1) Kerouden est 1a forme tamoule de Garouda. Ce personnage mythologique , dont les Indiens ont appliqué le nom A une
espece de milan, est Uennemi naturel des serpents ou ndge ; il a plusieurs fois vengé sur eux les cruelles offenses que recut
Vinatd sa mére de Kadrou la mére des ndga; on le représente ordinairement portant au cou un serpent en forme de collier. E. J,

(2) Ces mots qu’on est d’abord tenté de considérer comme une méprise de Vauteur , tant ils paraissent étrangers au sujet,
ne sont cependant quune traduction un peu libre de I'acclamation dont les Indiens saluent leurs princes : vive Rima! repré-
sente dans le style de notre auteur djayatou Rdmah; victoire 3 Rdma! E. J,

(3) Ce récit n’est pas conforme & la tradition généralement recue, suivant laquelle Indradjit, toujours fidéle 4 Ia cause
de son pere , fut surpris et tué par Lakchmana pendant la célébration d’un sacrifice. E. J. ' .

(4) 11 est facile de reconnaitre que les Tamouls ont exagéré le personnage de Koumbhakarna comme celui de Hanoumdn »

’ o ‘ v e : i ) - »
d’une figure étrange et horrible, ils ont réussi a tirer une figure grotesque et hideuse ; une pareille transformation était tout
a fait dans les moyens de leur esprit. Le meilleur commentaire du texte qu’on vient de lire est la représentation de Koum-
bhakarna tracée par les peintves indiens ; elle rappelle les héros de Vingénicuse composition de Rabelais. E. J,

(5) Sandini est une altération tamoule peu réguliére du sanskrit sandhdni, 'un des noms d’une plante fabuleuse, qui est
nommée oichalyd dans ' Hanoumanndtaka ; on lit dans cette composition que T'herbe vichalyd croit sur la montagne Drou-
hina, située & six millions d’yddjana de Lankd. Le Mahdviratcharitra s'éloigne de ces deux traditions ;5 Hanoumdn , suivant
ce drame , brisa la montagne qui contient Yamrita, et apporta ce breuvage salutaire aux héros tombés dans le combat. E. J.
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Encouragé par son premier succés , Rdvanen renouvela la guerre en rassemblant les géants de
tous les mondes : Ramen lanca contre eux une fleche enchantée dont I'effet fut tel que ces géants
s’entretuérent les uns les autres (1). Dévendiren avait envoyé a Ramen un char de guerre non moins
rapide et non moins magnifique que celui de Rdpanen ; les deux héros montérent sur leurs chars, et
s’élevant dans Vair, se livrérent un long combat ; mais n’ayant encore pu réussir a décider la lutte,
ils se retirérent chacun vers son armée. Rdmer: , voulant enfin terminer par un seul coup ces guerres
désastreuses, appela Rdvanen 2 un nouveau combat; il lui trancha successivement ses dix tétes ;
mais il ne les avait pas plus tdt abattues qu’elles se rejoignaient au corps. Fibichanen , qui connais-
sait le seul endroit ott Rdvanen fut réellement vulnérable, avertit R@men qu’il ne servirdit de rien
de couper les tétes, les bras ou les jambes de son ennemi, parce que ces membres reviendraient
toujours se joindre au tronc , mais qu’en le frappant au nombril , ot était concentrée toute sa force,
il était assuré de le tuer; Ramer, se confiant a ce conseil, porta un coup mortel & son ennemi (2).
Devenu maitre de tous ses états, il en donna le gouvernement a Fibichanen, pour prix de son dévoue-
ment. Ramen fit alors amener Sidadévi en sa présence ; mais il ne lui permit de s’approcher de lui
quapres avoir donné des preuves certaines de la chasteté qu’elle avait conservée pendant son séjour
dans le palais de Rdpanen. Sidadéyi, pour satisfaire aux justes exigences de son époux, fit allumer
un grand feu, et y entra en présence de tous les dieux. Aprés étre restée plusieurs heures au milieu -
des flammes ; elle se retira sans en avoir été atteinte, etse purifia ainsi de tout soupcon (3). Fibichanen
fit présent & Ramen et i Sidadeéyi d’un char magnifique qui devait les ramener dans leur royaume (4);
Rdmen y fit monter I'armée entiére des singes ; mais comme il en manquait un a son appel, et qu'’il
ne voulait quitter /langai qu’avec son armée au complet , il écrivit promptement une lettre a Yama-
tarmardyen qu’il soupconnait d’avoir enlevé le singe, et la luienvoya au bout d'une fleche ; ¥amen
se trouva fort embarrassé; il ignorait en effet ce qu’était devenu le singe, qui était resté écrasé
entre les doigts de Koumbakarnen ; il supplia donc Brabma de lui créer un singe le plus tdt possible ;
BrahmA consentit & lui en créer un, et Yamen 'envoya immédiatement a Ramen (5). Ce héros,
n’étant plus retenu par aucun soin , retourna daus le royaume d’Ayodi.

Rdmen continua long-temps un régne illustré par la valeur et par lajustice. Un jour enfin Yama-
rdyen vint visiter Ramen, et le pria, ayant a lui parler de choses secretes , de ne permettre & personne
d’interrompre leur entretien. Rd@men ordonna a Laichoumanen de veiller sur la porte et de n’en per—
mettre ’accés a personne; Yamatarmardyen représenta alors & Rdamen qu'il vivait depuis dix mille
ans sur la terre, qu'il y avaitaccompli de grandes actions, et qu’il était temps enfin qu'il songeit & se
retirer de la société des hommes. En ce moment, se présenta un pénitent qui désirait voir Rdmen ;
Latchoumanen , craiguant de s’attirer quelque malédiction , n’osa pas lui défendre I'entrée de la salle.
Yamatarmardyen et le pénitent furent a peine sortis, que Rdmen , furieux contre son frére, le
chassa de son palais. Latchoumanen , poussé par le désespoir, alla se jeter dans une riviére, ety dis-
parut, apres avoir repris la forme d’Adichéchen. Ramen , vivement affligé de la mort de son frére,
se dirigea vers cette riviére accompagné de Paraden et de Chatouroulken , avec I'intention de rendre
les derniers devoirs a son frére ; 1a, abattu par affliction et pouvant a peine se soutenir, il s’appuya
sur les épaules de ses fréres, les transforma I'un en changou et Pautre en chakaram, et apreés les avoir
replacés sur ses doigts, disparut lui-méme pour retourner au ciel (6).

(1) Gette fleche enchantée était une arme divine ; les textes Ja nomment méhana y qui produit Uillusion. E. J.

(2) Ce récit ne s’accorde ayec aucune des traditions recueillies dans les potmes sanskrits ; le Rdmdyana , le Raghowamsha
le Mahdviratcharitra , V Anarghardghava et les autres autorités nous représentent Rdma abattant sous un seul trait les dix tétes
de son ennemi , et lui arrachant la vie pav ce coup fatal. Les Tamouls ont voulu embellir par le merveilleux un réeit qui
¢tait trop simple pour leur plaire ; ils n’ont réussi qu'a charger leur composition de circonstances pucériles. E. J.

(3) Cette épreuve ne justifia pas complétement Sitd aux yeux de Réma; la calomnie s’attacha & son épouse, et renouvela
dans son esprit des soupgons qu'il ne lui fut plus possible d’en écarter 5 cédant a lear importunité, il répudia Sitd, qui se
vetira dans une forct sur les bords du Gange. Quelques années aprés elle fut enlevée & ses regrets par la Terre , qui la regut
dans son scin pour la soustraire & 'outrage d’une seconde épreuve. E. J.

(4) Vibhichana fit présent & Rdma du célebre char pouchpaka que Rdoana son frére avait enlevé A Kouodra en méme temps
que son royaume et ses {résors, De vetour a Ayddhyd , Rdma renvoya & Kouvéra son char merveillenx. E. J.

(5) On reconnait encore ici le caractére particulier de puérilité qui distingue les additions faites par les Tamouls aux tra-
ditions mythologiques de 1'Inde supérieure. E. J. |

(6) Ce récit compléte le cadre mythologique dans lequel les Tamouls ont fait entrer le Rdimdyana , a I'exemple des Pourdna
et des mahdkdoya de la littérature sanskrite. On peut remarquer une grande ressemblance de détails entre la légende de Rdma
telle qu'elle est exposée dans ce chapitre, et la narration épique de la méme légende dans le Raghouvamsha ; ainsi le trait le
plus caractéristique du Rimdyana tamoul , Iapparition pendant le sacrifice 4 Shiva d'une figure divine apportant & Dasha-
ratha Yespoir d’une postérité, se retrouve dans le potme que j'ai cité, avée cette différence cependant que la figure sortie du

feu ofTre au rol non pas une boule de riz pongal, mais une coupe remplie d’un breuvage qui n’est autre que la semence
de Vichnou sous apparence de lait. E. J.
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Les Malabars gentils, qui ont une extréme dévotion pour Vichnou et pour les deux divinités qui
reposent dans ses mains , portent des pendants d’oreilles en forme de changou et de chakaram , tra-
vaillés en or et enrichis de perles; ils espérent gagner ainsi de grandes indulgences. Aussi percent-ils
les oreilles & leurs enfants dés I'Age de deux ou trois ans; c’est un usage solemnel et réguliérement
observé (1). Les Malabars chrétiens portent aussi le changou et le chakaram en forme de pendants
d’oreilles ; en vain M# le patriarche d’Antioche leur a-t-il défendu de se parer de ces ornements, ils
n’en ont pas moins persisté dans leur usage.

CHAPITRE XXVIIL

Culte des serpents chez les Malabars ; pendants d'oreilles en forme de serpent.

Entre toutes les espéces de serpents, celle qu'on nomme ndgapdmbou () passe pour la plus
noble; elle est adorée par les Malabars comme une divinité. Adichéchen (3) est le roi de cette caste
~de serpents; les Malabars disent que sur ses mille tétes il supporte le monde que nous habitons, et
qu’il se métamorphose toutes les fois que Vichnou vient s’'incarner sur la terre, afin de 'accom-
pagner partoul comme son plus fidéle serviteur.

Le poison du ndgapdmbou est si subtil,, que celui qui est mordu par ce serpent meurt quelques
heures aprés, & moins d’étre promptement secouru. Il y a cependant des bateleurs qui nourris-
sent chez eux des ndgapdmbou , et qui, aprés les avoir dressés a faire mille gentillesses , les portent
au marché public, o ils les font danser et courir, sans qu’ils nuisent a personne (4).

Des soldats de Pondichéry ayant, il y a quelque temps, tué dans leur corps de garde un ser-
pent ndgapdmbou, les Malabars genlils accoururent aussitot, se lamentant et jetant de grands
cris : aprés Pavoir enlevé avec beaucoup de respect, et avoir méme ramassé la terre sur laquelle
il avait été tué, ils allérent I'enterrer hors de la ville. Lorsque les gentils veulent offrir un
sacrifice aux ndgapdmbou, ils vont en tous lieux chercher le trou d’'un de ces animaux, et la
méme lui sacrifient un coq (5).

Les femmes malabares gentiles et chrétiennes portent des pendants d’oreilles en or, qui ont la
forme de la téte du ndgapdambou, et auxquels on donne le nom de ndgavadam (6). On raconte a ce
sujet la fable suivante.

(1) Voyez, sur cette cérémonie qui parait accompagner le Zchoitldkdrya , une note se rapportant au chapitre 11 de la seconde
partie de ces extraits. E. J.

(2) Incorrectement écrit dans 'original nahampampou. Le ndgapdmbou (serpent ndga) , que les Tamouls nomment aussi par
un singulier euphémisme nallapdmbou (le bon serpent ) est le terrible cobra di capello, ou serpent & chaperon, dont on peut
voir des représentations exactes dans plusieurs livraisons de 1'Inde Frangaise. 11 est constant que le nom de ndga ne lui a pas
toujours exclusivement appartenu, et a été dans d’autres temps et dans d’autres contrées attribué a des étres soit réels, soit
fictifs , qui n’avaient rien de commun avec ce reptile ; les ndga de la mythologie épique sont comme les dragons de I'antiquité
grecque , des serpents dont les formes, grandes et terribles, représentent dignement les races guerriéres et ennemies dont
ils sont le symbole. E. J. ;

(3) Adishécha ou Shécha , nommé aussi dnanta ou Uinfini, est une création du nirdyanisme ; les vechnavites modernes
ont atlribué & Shécha le nom, le titre et le caractére de Vidsouki, 'ancien roi des ndga , célébré dans les poésies épiques et
traditionnelles des Indiens. Le seul avatdra de Shécha que connaisse la mythologie classique est sa transformation en Bala-
rama , frérve de Krichna , 1a plus récente des incarnations de Vichnou; la timide réserve qu'ont montrée en ce point les
vechnavites , si empressés & appliquer les anciennes légendes aux noms nouyeaux qu’ils mettent en honneur, me parait étre
un aveu irrécusable de Torigine moderne de ce personnage mythologique. Le nom d’Adishécha est composé de Shécha et de
Vépithéte ddi, premier, primitif , qui se trouve jointe & quelques autres noms de divinités. Adishécha est représenté sur la
planche 1 de la 11® livraison de Vlnde Frangaise. E. J.

(4) Voyez la planche 111 de la xvi® livraison de V'Inde Frangaise. Les psylles sont nommés dhutoundika en sanskrit et pdm-
béti en tamoul ; leur industrie parait étre depuis long-temps connue dans I'Inde; on voit un psylle figurer dans le drame
sanskrit intitulé Moudrdrdkchasa ; cette description se litdans un autre drame de la méme époque, le Shdraddtilaka : « voici que
» s'approche le psylle, avec son serpent et son singe ; sur sa téte il porte une touffe de plumes de paon ; un de ses bras est
» enveloppé de jeunes pousses de vigne, autre est orné d’un bracelet de coquillages ; ses cheveux, relevés en une seule
» touffe , sont suspendus au-dessus de son front, tandis qu’au-dessous de I'une 4 l'autre oreille s’étend une seule ligne de
» cendres. Il répete la formule magique de Garouda, et méditant sur son maitre spirituel, il ouvre avec précaution son
» panier et en tire le reptile, qu'il excite doucement ». Il faut ajouter a ces indications quelques détails curieux sur la danse
des serpents , qui se lisent dans 'ouyrage de M. de la Flotte. On nomme piddren sur la cdte de Coromandel les psylles qui
font profession de prendre les serpents dans leurs trous, et de guérir les piqiires de ces reptiles. E. J.

(5) Si un Indien est assez heureux pour qu'un ndga soit venu se nicher dans quelque coin de la maison qu'il habite, il ne
manque pas de mettre chaque jour un vase plein de lait & Ia portée de son héte; de plus il lui offre en sacrifice A certains
jours un coq ou un autre volatile domestique. On trouve des détails curieux sur le culte rendu & ce serpent dans Pouyrage
de M. Dubois intitulé : Meurs et institutions des peuples de PInde, T. 11, p. 435. E. I.

(6) Négavadam , ou plus correctement ndgapadam , signifie pendant d'oreille en forme de ndga ; ce bijou est le plus souvent
d’argent. E. J. '
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Rouyoumi , femme du brahmane Youdagen (1), fut mordue par un serpent ndgapdmbou. Ce
brahmane conjura le ndgapdmbou de venir lui ayouer pour q}1e1 mo't:t il avait donné la mort & sa
femme. Le ndgapdmbou se présenta en effet, et lui dit que s’x} l’ave}ll 'mt?rdue, ce n’av_aip point été
de sa propre volonté , mais qu’il I'avait fait , parce f[ue BI;ahmi). avait écrit Qans la téte de Rouyoumz
qu’elle devait, ce jour-la, mourir de la morsure d'un ndgapdmbou (2). « Clest faux, répliqua le
» brahmane ; suivez-moi A cette heure méme devant Brahmd; je veux savoir la vérité. » Dés qu’ils
furent arrivés devant Brahmé , ce dieu fit appeler son secrétaire Chutirapoutiren (3) pour examiner
la destinée de cette femme ; il se trouva en effet qu’elle devait mourir de la morsure d’'un ndga-
pdmbou. Aprés avoir donné gain de cause au serpent, Brahma , pour le récompenser de I'exactitude
qu’il avait montrée A exécuter ses ordres , ordonna aux femmes d’avoir une grande vénération pour
le ndgapdambou , et déclara que celles qui porteraient la forme de sa téte en maniére de pendants
d’oreilles, seraient préservées de tout mal, et acquerraient de grandes indulgences pour la rémission

de leurs péchés (4)-
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CHAPITRE XXIX.
Latchimi transformée en basilic.

Ilya trois especes de basilics, savoir : Verichnatoulachi,, Vichtiritoulach: et le toulachi proprement
dit; la déesse Latchimi s’est, suivant 'opinion des gentils , transformée en ces trois especes de ba-
silics (5). Les brahmanes ont toujours un plant de basilic dans leur cour ou dans leur jardin & peu
de distance de leur maison. Tous les jours, le matin, vers midi et le soir, apres s'étre purifiés , et
avant de prendre leur repas, ils trempent quelques feuilles de basilic dans un pot d’eay ; ils s’ar-
rosent la téte de cette eau , et ils en boivent ; car ils sont persuadés qu’elle a acquis la vertu
d’effacer les péchés; ils répandent aussi un peu de cette eau au pied du basilic, et tournent trois fois
autour de cette plante; ils I'adorent ensuite , les mains élevées sur la téte, lui font un sacrifice de
riz , de morceaux de cocos et de figues pilées. Les brahmanes s’assemblent tous les vendredis pour
offrir au basilic un sacrifice plus solemnel, dont les matériaux sont une espéce de pain de riz, des
figues pilées , des morceaux de cocos et du sucre ; ils ornent le basilic des fleurs d’autres plantes,
Pencensent , et lui offrent de 'aréque et du bétel ; puis ils mangent ensemble toutes les choses
offertes et boivent de I'eau sucrée dans laquelle on a fait bouillir du poivre et du gingembre. Pendant
toute la durée du mois, qui correspond a notre mois de novembre , les brahmanes célébrent trois
fois par jour la cérémonie qu’on vient de décrire, et font ces offrandes d’abord au basilic, puis en-
suite A une tige de nelli qu’ils plantent au pied du basilic ; les autres jours de I'année, ils ne plan-
tent point de nelli pour célébrer cette cérémonie (6).

(1) Quelque suspecte que soit la forme de ces noms propres, je l'ai respectée, parce que n’ayant rencontré cette légende
dans ancun ouvrage original , les moyens me manquent pour restituer ces noms avec certitude ; ie conjecture seulement que
Roupoumi est une lecon incorrecte pour Rodeini, en sanskrit Rotipini. E. J.
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(2) Les Indiens sont persuadés que chaque homme porte dans les lignes de son crine sa destinée écrite de la main de
Bralhim4 an moment de la naissance ; aussi nomment-ils la destinée talaividi, ordre que l'on porte sur sa téte. E. J.

(3) Ce nom, inexaetement éerit dans Voriginal Sitrapoutren, me parait étve une variante fautive de Tehilragoupta ; ¢est
en effet ce personnage mythologique quu tient le registre des actions humaines et qui y inscrit la destinée de chaque homme
an moment de sa naissance, Mais T'chitragoupta est considéré par tous les mythologues comme le secrétaire de Yama , et non
comme celui de Brahma. E. J.

(4) Je répare une omission de I'auteur en faisant mention d'une autre espéce de pendants d’oreilles que V'on porte égale-
ment dans une intention religieuse ; elle est nommée rdvardkou, et a la forme d'une demi-lune. Les femmes d’une certaine
caste ne portent d’autres pendants d’oreilles que des lames d’or roulées et nommées ponndlai ou feuilles d’or. E. J.

(5) Une autre 1égende, celle qui se rapporte a Frindi , nous montre aussi Lakchmi transformée simultanément en trois
plantes différentes, qui paraissent d’ailleurs n’ayoir aucun rapport avec celles qui sont désignées dans ce chapitre. Le fou-
lachi ou toulasi estVocymum sanctum denotre nomenclature botanique ; je ne puis déterminer aussi précisément la synonymie
linnéenne de Vechtirétoulachs ( toulasi des femmes ), et moins encore celle de U'espéce nommée dans le texte erichnatoulachi
( probablement une lecon fautive pour Airichnatoulachi , toulasi violacée ) : la premitre de ces trois espéces parait étre iden-
tique avec celle qui est nommée kathindjara en sanskrit. Je profite de l'occasion que m’offre cette note pour substituer 4 des
conjectures la forme correcte d'un autre nom de plante cité dans un chapitre précédent ; il sagit du oillai , au sujét duquel
Vauteur a commis 'erreur de donner a la plante le nom de ses feuilles , pillaipatiri. E. J. '

(6) Cette description est la plus compléte que je connaisse des cérémonies religieuses célébrées en 'honneur du foulas? : il
esta regretter que I'auteur gui a consacré des notices particulieres a presque tous les objets de la vénération des Indiens, ait
négligé de nous faire connaitre les traditions populaires de 'Inde méridionale relatives 4 la célebre pierre sdlagrdma ou am-
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u':rm ite de la rivitre Gandaki ; on trouye sur ce sujet quelques renseignements curieux, mais insuffisants, dansles Essais sur
I'Inde de M. de la Flotte. E. J.
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CHAPITRE XXX.
Couronne a longue queue ou poiichdram (1).

Les Malabars gentils reconnaissent sept pidariynr, ou sept grandes maitresses des démons , savoir :
Piramdni , Magéchouri, Kdvoumdri, Ndrdyani, Faragi, Indirdni (2). Ces pidariydr ou démons
femelles sont des manifestations des principales déesses. Elles dominent dans chaque ville sur tous
les autres démons. Les pagodes qui leur sont consacrées sont toujours situées hors des villes sur
les grands chemins; les gentils frissonnent de peur quand ils passent la nuit devant ces pagodes;-
car quelques-uns y ont été, dit-on , cruellement maltraités.

Chaque ville célébre tous les ans , en 'honneur de sa pidariydr, une féte solemnelle. Les individus
des castes Palli et Totti (3) sont chargés d’en diriger les cérémonies, parce que ce devoir est attaché a
leur condition ; les chrétiens qui appartiennent & ces castes doivent également leur assistance 4 cette
célébration. Voici I'ordre de la cérémonie : pendant les quinze jours qui précédent la féte , un indi-
vidu de la caste Palli et un de la caste Zotti parcourent de nuit les rues de la ville, tenant un sabre
en main et annoncant la féte de la pidariydr : le Totti ne porte de pendants ou ndgavadam qu’a une
seule oreille, etn’a qu'un seul pied chaussé. Les individus de ces castes observent aussi long-temps
un jeGne rigoureux; pendant tout ce temps, ils ne prennent d’aliments et de sommeil qu’en plein
air, et s'interdisent I'entrée de toute maison. Le jour de la féte , ils parent leur téte de couronnes de
fleurs terminées par des queues qui pendent jusqu’a la ceinture; ¢’est une marque distinctive qui an-
nonce leur caractere de sacrificateurs de la pidariydr ; ¢’est pourquoi on les nomme pallichatikdrer (4),
gens qui sacrifient aux pidariydr. Ils font une procession dans les rues de la ville; on allume des
lampes au-devant des portes sur leur passage; les gens riches font quelquefois égorger un mouton
par les sacrificateurs. Lorsque la procession approche de la pagode, un d’entre eux tranche la téte &
un mouton, recueille tout le sang dans un pot, et y méle un peu de riz; il arrache ensuite les intes-
tins du mouton et les jette sur son cou en forme de bandelettes pour témoigner en présence des
démons qu’il vient d’offrir un sacrifice & leur grande maitresse. Les sacrificateurs vont enfin tous
ensemble jeler aux quatre coins de la ville le sang et le riz mélés, pour conjurer les démons , au nom
de leur grande maitresse , de ne faire aucun dommage ni 4 la ville ni aux biens de la terre (5).

Les PP. Jésuites de Pondichéry, qui emploient tout leur zéle, comme ils le prétendent dans
leurs lettres, a inventer chaque jour quelque nouveau moyen d’exciter la dévotion des Malabars
chrétiens, se sont avisés de se parer, dans une cérémonie religieuse , de couronnes de fleurs & lon-
gues queues , semblables a celles que portent les pallichdtikdrer ; le P. Tachard, qui officiait a la féte
du Saint-Sacrement, donna la bénédiction la téte ceinte d’une couronne de cette espece : les PP. de
Breville, Dolu et Turpin en portaient de pareilles. II est cependant certain que cette couronne est
Pinsigne de ceux qui se consacrent au culte des sept démons femelles.....

(1) Jai ainsi modifié ce mot , qui se lit poutcharam dans Poriginal ; il ne se trouve. pas dans les dictionnaires tamouls que
je puis consulter : il représente sans doute un mot sanskrit poidjdra dont 'analogue existe dans le tanioul poiichdri. E. J.

(2) Les Pidariydr sont évidemment les Mdtri ou énergies divines de 'Inde supérieure ; je ne puis d’ailleurs déterminer
Porthographe de leur nom tamoul , parce qu’il ne se trouve dans aucun des dictionnaires qui sont & ma disposition ; je puis
seulement conjecturer qu'il est terminé par la particule honorifique dr. Les noms des Pidariydr, au nombre de six seu-
lement dans V'original , sont'presque méconnaissables dans les lecons fautives Pranami, Mokechourray , Cadoumari, Navami et
Varaskia ; le nom omis est Kdoouoéri , U'énergie de Kouoéra , ou Nédrachingi, I'énergie de Ndrasimha. Les diverses listes de
Matri ne s’accordent en effet ni sur les noms, ni sur le nombre de ces abstractions divines ; les unes en comptent sept, les
autres huit et d’autres encore seize. Ces déesses sont plus connues sous le nom de Shakti , €nergies, que sous celui de Maderi |
méres, qui parait emprunté & 'emploi honorifique du mot mére dans les langues de 'Tnde méridionale. E. J.

(3) On trouve des notices exactes sur les Palli et les Totti dans les feuilles v de la xve et vr de la xir® livraisons de U'Inde
Frangaise. 11 faut éviter de confondre les Palli ayec les Paller, qui paraissent former une division de la race des paria. La caste

des Totti est, suivant les traditions locales, originaire des environs du district de Kongou , entre Tritchinapalli et le Mais-
sour. E. J.

(4) Incorrectement écrit dans Voriginal pellichettikarer. Ce mot, composé de palli , habitation, de chati, pour le sanskrit
shakti , et du suffixe kdren , signifie littéralement sacrificateurs des Pallishakii ou energies divines qui président aux oilles. E, J.

(5) Cette cérémonie appartient au culte primitif des tribus qui peuvent étre considérées comme indigénes dans 'Inde mé-
ridionale : on ne posséde encore que des renseignements hien incomplets sur les pratiques de ce culte; on peut cependant in-
duire des faits observés par les voyageurs, que les sacrifices sanglants sont & peu prés les seuls que connaissent ces tribus , el
que le sang des victimes est probablement la matiére méme du sacrifice , puisque dans presque toutes les circonstances, et
surtout lorsque I'idole est une pierre dressée, les sacrificateurs recueillent ce sang pour en arroser I'idole. E. J.
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CHAPITRE XXXI.
Reénougadéor et Mdriyammai pidariydr.

Le culte de ces divinités est trés-répandu parmi les Malabars; ils sont persuadés que Parachati (1)
ou T'essence supréme s’est transformée en ces deux déesses; qu’elle a une fois pris naissance dans le
sein de la femme d’un brahmane , sous le nom de Rénougar, a été unie au célébre pénitent C}zama-
dakini, et a obtenu , avec la condition de déesse, le titre de Rénougadepi; qu'une autre fois, elle
Jest incarnée dans le sein d’une blanchisseuse, a été élevée dans la maison d’un paria, est restée
vierge, et ayant , dés son enfance, manifesté sa nature divine , a €té adorée sous le nom de Mdriyam-
mai , dans une pagode particuliére (2). Ces deux déesses ont, dans Popinion des Malabars, le pouvoir
de guérir des plus terribles maladies. Rénougadéyi guérit du chanm (3), de 'ophthalmie etde la 1épre ;
on distingue quatre espéces de lépre ; P'une couvre tout le corps de pustules; elle est incurable;
aussi n’attribue-t-on pas a cette déesse le pouvoir d’en purifier; les autres ont pour symptémes de
grandes taches rouges , blanches ou noires, qui s’étendent sur la peau ; ces trois lepres distinguées
par la couleur des taches, ne se confondent j jamais dans une méme personne. Quant a Mariyammai ,
elle ne guérit que de la petite vérole. Elles ont 'une et I'autre le pouvoir de délivrer les possédés des
démons qui les obsédent (4). Voici les fables que U'on rapporte au sujet de ces deux divinités.

Rénougai, épouse du brahmane Chamadakini, avait long-temps mené une vie si pure et si chaste,
que Shiva, pour honorer sa vertu, lui avait accordé un pouvoir surnaturel ; ¢’était, lorsqu’elle allait
a l'étang chercher I'eau destinée aux sacrifices que son mari devait célébrer en I'honneur des dieux,
de rapporter cette eau dans ses mains sous la forme d’une boule, sans avoir besoin d’aucun vase (5).
Un jour qu’elle se trouvait au bord de I'étang, elle vit se réfléchir dans Peau les traits de plusieurs
rois d’une beauté parfaite et d’une gréice ravissante (6) ; elle futsivivement émue de cette image, qu’elle
concut des désirs impurs; privée au méme moment du pouvoir que Shiva lui avait accordé, elle fut
obligée de revenir chez elle sans apporter de 'eau a son mari. Il soupconna aussitét qu e_lle avait
failli 2 son honneur; il appela son fils Parachourdmen , et lui donna I'ordre de couper la téte a sa
meére. Avertie de ce dessein , Rénougadéyi courut a la pagode de Mdriyammai pourse confier a sa pro-
tection. Parachourdamen 'y poursulwt, comme il voulait entrer dans la pagode, Mdriyammai lui
opposa une vive résistance , mais Parachouramen, dans la lutte , abattit la téte de ﬂ[ary’ammaz et,
saisissant samére, lui fit éprouverle mémesort (7). Apres avoirainsi exéculé les ordres qu’il avait recus,
il revint & la maison paternelle. Satisfait de son obéissance , son pére lui demanda ce qu’il désirait pour
prix de son obéissance. Parachourdmen , qui avait accompli son terrible devoir, I'ime pénétrée
d’une vive douleur , supplia instamment son pére de rendre la vie & Rénougai. Chamadakini ne pou-
vant refuser cette grice au dévouement de son fils, lui permit de rejoindre la téte de sa mére a son
corps, 'assurant qu’il suffirait, pour la faire revivre,, de verser un peu d’eau sur ses membres raidis.

(1) Parachati est la forme tamoule de Parashakti, qui signifie littéralement la supréme énergie; elle est considérée par les
mythologues comme une forme de Dourgd, comme V’énergie ou la manifestation passionnée de Parashiva. E. J.

(2) Les traditions populaires des Tamouls ne s'accordent pas sur U'existence de ces deux divinités ; les unes ne reconnais-
sent de différence ni d’essence, ni d’attributs, entre Rénoukd et Mdriyammai, et réunissent ces deux noms sur un seul per-
sonnage mythologique, en attribuant le dernier comme un titre & Rénoukd devenue Matri; les autres (raditions distinguent
ces deux déesses par leur origine, mais les rapprochent dans un supplice commun , comme pour trouver une occasion de les
confondre et de les identifier ; il me semble que la derniére version doit avoir é1é inventée postérieurement par les paria pour
faire participer 4 la divinité de Rénoukd la paraitchi dont Parashourdma avait réuni le corps 4 la téte de sa mere. E. J.

(3) Channi signifie simplement aecés convulsif; aussi entre-t-il souvent en composition avec d’autres mots qui déterminent
la nature ou la cause des convulsions; on 'emploie trés-souvent dans le sens de choudagachanni, convulsions de matrice ;
cette maladie est une des plus fréquentes et des plus dangereuses de I'Inde méridionale. E. J.

(4) Voyez, dans la suite de ces extraits, le chapitre intitulé : Démoniagues. .

(5) Je pense qu’on doit expliquer cette fiction par une allusion au nom de Rénoukd, qui signifie littéralement poudreuse,
et qui peut étre considéré comme une épithéte de la terre : or les divers systémes philosophiques des Indiens reconnaissent
comme la forme propre du mélange des deux éléments la terre et eau , la forme ronde ( pindatd), parce que, suivant leurs
observations, 'ean répandue sur la poussiére se forme en globules. E. J.

(6) La version de cette 1égende , recueillie dans les Pouréna, rapporte que Rénoukd apercut réfléchi dans I'eau de I'étang
un Gandharva qui passait dans lair; un regard trop complaisant lui fit perdre, avec la pureté de 'dme, le don qu'elle avait
recu de Shiva. E. J. .

(7) Les circonstances de ce récit different nécessairement de celles de la version qui a été suivie dans la notice sur Md-
riyammai (feuille 1 de la xx° livraison de V'Inde Frangaise). Les Pourdna, qui ne connaissent point d’ailleurs la hideuse
transformation de Rénoukd , ajoutent que Parashourdma tua , en méme temps que sa mére , ses fréres, qui avaient refusé

d’obéir & Vordre cruel de Djemadagni. E. J.
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Parachourdmen retourna aussitot i la pagode ; mais , dans le trouble qu’il éprouvait, il placa la téte
de Mdriyammai sur le cou de sa mére, et joignit celle de sa mére au corps de Mdariyammai ; ce fut
dans cet état qu’il les ressuscita toutes deux. Chamadakini déclara alors & Rénougai qu'infidéle i son
devoir, défigurée , immonde comme elle était , il ne la jugeait plus digne de s’approcher de lui; mais
qu’il obtiendrait de Shiva qu’une pagode lui fiit consacrée, ot elle serait adorée comme une déesse,
sous le nom de Rénougadepi. Shiva lui accorda en effet cette faveur en considération de la pénitence
de son époux , et lui donna méme le pouvoir de guérir du channi, de 'ophthalmie et de trois espéces
de lépre. Aussi, voit-on souvent des femmes faire veeu de porter toute leur vie un bijou d’or sus-
pendu au cou en 'honneur de cette déesse pour obtenir d’étre préservées du channi. Quand on est
attaqué de cette maladie ou de quelqu’autre de celles qui sont soumises 4 son influence, on lui offre
en sacrifice, le jour vellikijamai, du riz pongal, et un mouton ou une poule tout au moins (1). Shiva
accorda encore a Rénougadépi le pouvoir d’expulser les démons; on célébre tous les ans, en son hon-
neur, une féte solemnelle semblable a celle de Mdariyammai qui sera décrite plus bas. Shiva donna
également & Mdriyammai le pouvoir de chasser les démons et de guérir de la petite vérole. Lors-
qu'une femme vient d’accoucher, on suspend au-dessus de la porte de la maison une poignée de
feuilles de margousier comme le signe de la présence de Mariyammai , pour empécher les démons de
réder autour de 'enfant nouveau-né (2). Les grices accordées par Shiva i ces déesses sont moins des
bienfaits que des signes durables de I'impureté & laquelle elles sont condamnées. Aussi, les Mala-
bars pensent-ils que la lépre et la petite vérole sont réellement les déesses Renougadevi et Mariyam-
mai , transformées en ces deux fléaux ; ainsi, pour dire qu'une personne est atteinte de la petite
vérole, on se sert de cette expression : ammai vilaiydditchou, ¢’est-a-dive lavénérable dame se divertil (3).
Les personnes attaquées de la petite vérole sont considérées comme immondes, et communiquent
leur impureté a tout ce qui les entoure. Aussi long-temps que cette maladie infecte une maison , on
ne peut ni la balayer ni la tapisser de fiente de vache; ceux qui s’y trouvent ne peuvent non plus
ni se layerla téte avec de I'huile, ni se peigner, ni donner leur linge A blanchir, ni enfin mécher
du bétel ; il leur est également défendu d’avoir commerce avec leurs femmes, alors méme qu’elles
ne seraient point affectées de cette maladie. : .

On place auprés de la personne affectée de la petite vérole un vase plein d’eau, ou trempe une
poignée de feuilles de margousier , qui représente Madriyammai. Les parents du malade font des veeux
et des prieres & cette déesse; les uns promettent d’aller demander en auméne du kanji (eau de riz )
chez un blanchisseur, et de le faire boire au malade, qui n’a d’ailleurs pas & craindre de perdre sa
caste pour ce fait (4); les autres s’engagent 4 faire mouler une figure du malade et i la consacrer dans
la pagode de Mariyammai (5); d’autres encore s’obligent i envoyer demander 'auméne dans chaque
maison en 'honneur de Mdriyammai. Cette quéte se fait ainsi : une pariate, servante de cette déesse,
portant sur sa téte un vase rempli d’eau et de feuilles de margousier, tenant de la main droite quel-
ques feuilles de cet arbre et un rotin, parcourt les rues de la ville, accompagnée de joueurs d’instru-
ments et de plusieurs personnes chargées de recevoir les aumdnes; lorsqu’elle s’arréte devant la
porte d'une maison, elle donne aux joueurs d’instruments le signal de faire grand bruit, puis elle
chante et danse, le vase sur la téte, avec une étonnante agilité , sans répandre une seule goutte
d’eau (6); ceux quiontle plus de dévotion pour Mdariyammai font briler de I'encensdevant son idole;
puis font apportler un peu de riz dans un vase, et, aprés Pavoir offert & Mdriyammazi , le donnent
aux collecteurs d’aumdnes ; la danseuse, en récompense de leurs présents, dépose dans le vase quel-
ques feuilles de margousier, que les gens de la maison se passent dans les cheveux ou attachent

(1) Le choix d'un mouton ou d'une poule pour victime indique généralement un sacrifice offert 4 une des divinités terribles
ou Shakti. Le jour vellikijamai est le sixitme de I’hebdomade indienne. E. J.

(2) Lorsqu'une famille est atteinte de la petite vérole, ses voisins attachent des touffes de feuilles de margousier aux mu-
railles et au toit de leurs maisons, pour se préserver de la contagion. E. J.

(3) Incorrectement éerit dans Vorigivial ammai viliaditchou. V: ilaiydditchou signifie littéralement s’est divertie 3 cest une
forme pen réguliére , mais substituée par Pusage vulgaire 4 la forme normale vilatyddoutou. Ammai, mére , est souvent em-
ployé en tamoul comme titre honorifique. E. J.

(4) Mdriyammai étant née dans la caste des panndr ou blanchisseurs , il est permis au malade de hoire du f&anjz‘ préparé
par un individu de cette caste ; le mot kanji, qui est passé dans la langue francaise sous Ja forme cange, désigne I'eau
qu’on retire du riz aprés I'avoir fait long-temps bouillir. E. J.

(5) Les temples des divinités populaires et locales, particuli¢rement ceux d’Ayyandr, de Manndrsouvdmi et des Shakts ,
sont encombrés d’offrandes de ce genre. Il n’est pas nécessaire que la figure grossiérement moulée en terre cuite reproduise
les traits de l'individu quelle est supposée représenter; il suffit qu'un nom et une intention soient attachés a cette figure,
pour que sa présentation produise tout I'effet qu'on peut en attendre. E. J,

(6) On en voitméme exécuter cette danse la téte chargée de plusieurs vases pleins d’eau posés les uns sur Ies autres ; ces vases
sont nommés en tamoul niraigaram. E. J,
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i leur toque comme le signe extérieur de leur vénération pour {Wciriy.ammai.-be ciflqui{‘ame jour de
la maladie , les parents offrent & Mdriyammar un sacrifice de petits pains pétris de riz et de sucre; ils
les rangent d’abord autour du vase placé au chevet du malade , puis lui en font gouter ainsi qu'aux
" enfants de la maison. Le septiéme jour, on offre un autre sacrifice de petits pains pétris de riz et de
lait caillé ; on les range aussi autour du vase, et on en donne a gotter au malade et aux enfants.
Quelques jours apres, on prépare de I'eau sucrée, on I'offre & Mdariyammar, puis on en fait boire
au malade. Quand il est convalescent , on fait une nouvelle offrande de petits pains pétris de riz et de
lait caillé, et, aprés les avoir rangés autour du vase, on lui en donne a manger. On broie ensuite des
feuilles de margousier et du safran, et on lui frotte le corps avec ce mélange (1) ; il sort alors accom-
pagné de ses plus proches parents, qui portent un vase rempli d’eau et de feuilles de margousier;
arrivé & un étang, il s’y baigne, et ses parents jettent dans I'eau le vase et ce qu’il contient, en ren-
dant graces a M&r{yamrﬁai d’avoir conservé une vie qui leur est chére (2). Cette cérémonie terminde,
toute la famille retourne a la maison , et prend grand soin de la purifier avec de la fiente de vache.

L’usage est encore que le convalescent se rende, en compagnie d’une servante de Mdriyamma,
4 la maison de quelque blanchisseur, pour témoigner sa reconnaissance a cette déesse; la danseuse
porte sur sa téle un vase rempli d’eau et de feuilles de margousier , et tient en main quelques feuilles
de cet arbre et un rotin ; elle est précédée du convalescent, qui porte aussi une poignée de feuilles
de margousier; les principaux parents les accompagnent avec des musiciens qui font un grand bruit
de trompettes et de tambours pendant tout le chemin. Arrivés & la maison du blanchisseur , celui-ci
apporte un pot rempli d’eau et la répand sur les pieds de la danseuse, comme pour en arroser ceux
de Mdriyammai , qui est d’ailleurs présente dans les feuilles de margousier.

On célébre une fois chaque année une féte solemnelle en I'honneur de Mdriyammazi. Les blanchis-
seurs y remplissent les fonctions de sacrificateurs; sept ou huit jours avant la féte, ils vont , accom-
pagnés de joueurs d’instruments , au son des trompettes et des tambours, demander dans toutes
les maisons de la ville une auméne de riz; d’autres blanchisseurs dressent, pendant cetemps, une
tente de rameaux quils ornent de toiles peintes. Le jour méme de la féte, on place l'idole de Md-
riyammai sous la tente; on y étend une toile blanche, et on offre un sacrifice de riz pongal, auquel
chacun s’empresse de contribuer en apportantdu beurre et de 'huile ; un pallichatikdren (3) coupe
ensuite la téte & un mouton et le sacrifie a Mdariyammai; de la chair de ce mouton et de légumes
assaisonnés, on prépare divers ragouts que les blanchisseurs et les joueurs d’instruments se par-
tagent entre eux (4).

CHAPITRE XXXIIL
Démoniaques.

On rencontre assez fréquemment dans ce pays des démoniaques. Il n’y a que les poidjdr:, gens
qui font leur demeure dans les pagodes des pidariydr (5), qui aient le pouvoir de chasser les démons.
Lorsque le poddjdri est appelé pour chasser le démon du corps d’'un possédé , il arrive les mains
armées d’une corde et d’'une fourche a trois dents : dés qu’il est entré, il fait tapisser la chambre

(1) Cette singuliére opération est souvent trés-douloureuse pour le malade ; en frottant avec ce mélange son corps encore
couvert de pustules , on renouvelle ou on ravive ses plaies ; on essaie,, il est vrai, de les cicatriser, en y appliquant des feuilles
de margousier broyées et frites dans de I’huile ou dans du beurre. L’usage des feuilles de margousier constitue toute la thé-
rapeutique des Tamouls dans les cas de petite vérole ; on ¢vente le malade ayec des feuilles de margousier, on couvre son lit
de ces feuilles, on en jette dans I'eau avec laquelle on laye ses plaies; on ajoute quelquefois cependant & ce puissant spéci-
fique des emplatres de bouse de vache. E. J.

(2) 11 est intéressant d’observer que presque toutes les cérémonies purificatoires et expiatoires des Tamouls se terminent
par cette immersion dans un étang de quelques offrandes consacrées & la diyinité par la faveur de laquelle on est purifié ;
ainsi celui dont Mdriyammai a préservé Vexistence, jette dans I'étang un vase plein d’ean et de feuilles de margousier ; les
jeunes filles qui se purifient le second jour du pongal des malheurs de 'année passée , jettent dans 1’étang les vestes des fleurs
et des offrandes dont on a paré les vaches ; le fils qui célebre les cérémonies du shrdddha en 'honnenr de son pere , et qui se
purifie apres les avoir célébrées, jette dans I'eau de I'étang la pierre sur laquelle il a fait descendre I'dme du défunt et les
boules de riz qu'il a offertes aux pitri, E. J.

(8) Miriyammai étant une forme secondaire de Dourgd ou Mdhéshoart , ses sacrificateurs ont droit au titre de pallicha-
tikarer. E. J.

(4) On considere quelquefois comme célébrée en I'honneur de Mdriyammai la sauglaﬁte cérémonie nommée fchakra-
poiidjd ; mais elle est plus souvent nominativement adressée & Dourgd. E. J.

(5) Potdjdri ou poilchdri est un dérivé tamoul du radical sanskrit poidj ! qui a le sens détractif de sacrificule : ce mot n’est
pas précisément synonyme de pallichatikdren , parce qu'il désigne tous ceux qui officient dans les temples des divinités popu-

laires, quelle que soit d’ailleurs la caste & laquelle ils appartiennent : la pl. v de la ¢ livraison de I’ [nde Frangaise veprésente
un brahmane poddjdri. E. J.
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avec de la fiente de vache. 11 fait asseoir le possédé au milieu de la chambre, et place prés de lui
des fleurs et un coco destiné A étre cassé : il agite ensuite une clochette pour calmer les esprits
"du possédé, et offre un coq en sacrifice aux dieux Roudra, Vichnou et Brahma, ainsi qu'aux
pidariydr. Le démoniaque fait pendant tout ce temps des contorsions effroyables; si on lui pré-
sente des pierres , il les écrase sous ses dents; il se frappe si violemment la téte contre tout ce qu'’il
trouve , qu’il semble qu’il doive se la mettre en pi¢ces. Le poidjdri le fouette alors de toute sa force
i grands coups de corde, jusqu’a ce que le démon, parlant par la bouche du possédé, lui promette
de sortir du corps (1). Cette déclaration une fois faite, le démoniaque saisit la premiére chose qu’il
trouve sous sa main; c’est presque toujours quelque grosse pierre qu’on a soin de lui jeter;-le
poiidjdri le fouette de nouveau et le fait courir pendant quelque temps avec une incroyable rapidité,
jusqu’a ce qu’il trouve un arbre ; le démoniaque jette 1a ce qu’il avait emporté, et tombe a terre
comme épuisé de forces; le poidjdri lui attache promptement les cheveux au tronc de 'arbre avec
un clou; il coupe ensuite les cheveux et les offre en sacrifice au démon (2). Le possédé se trouve
aussitét délivré ; mais & peine peut-il remuer son corps, tant il se sent meurtri et brisé. Les pos-
sédés , apres leur délivrance , n’oseraient manquer d’aller eux-mémes ou d’envoyer une personne de
leur famille plusieurs fois chaque année a la pagode d'une pidariyar, pour lui faire des adorations
et des sacrifices........

"CHAPITRE XXXIII.
Cordon anandaviratam.

L’ anandayiratam (3) est un cordon de soie rouge tressé, qui est supposé représenter Vichnou sous
la forme du serpent Znanden : ce cordon est orné de quatorze neeuds , en mémoire des quatorze in-
carnations de ce dieu; c’est pour observer le méme rapport des nombres qu’on s’engage a le porter
quatorze ans (4). Ce veeu n’oblige pas d’ailleurs a porter constamment ' anandayiratam ; les uns le
conservent avec soin dans une boite, I'en tirent au moment de célébrer leurs cérémonies journaliéres
en I'’honneur des dieux, et le placent entre les autres idoles ; ils ne le portent au bras que lorsqu’ils
veulent accomplir les cérémonies particulieres instituées en 'honneur de ce cordon (5); les autres,
dans la crainte qu’il ne leur soit dérobé, le portent constamment attaché au bras ; les uns pratiquent
ces cérémonies pendant toutela durée deleur vie ; les autres cessent de les pratiquer a la fin de la qua-
torzieme année (6). Lorsqu’on veut se faire initier a ce culte particulier , on prie d’avance ses parents,
ses amis et des brahmanes d’assister a la cérémonie ; tous les conviés étant assemblés 4 la maison du
récipiendaire , sous une tente qu'il a fait dresser, les brahmanes célébrent la cérémonie de I'anan-
dayiratam , telle que Vichnou lui-méme l'a instituée; on en trouvera les détails dans la légende
suivante.

Au temps ou Vichnou s’incarna sous la forme de Kirichner , vivaient six princes, héritiers de
deux rois qui étaient fréres ; un de ces princes, nommé Zouriyddanen, était I'unique fils de I'un des
deux rois. Les autres princes lui déclarérent la guerre; les prétendants se livrérent de sanglants
combats pendant plusieurs années, et obtinrent alternativement des succés importants; la victoire
fut enfin assurée a Zouriyddanen qui chassa les cinq fréres de leurs états et les réduisit & chercher

(1) Les Tamouls donnent ordinairement  ces démons le nom de péy, et & ceux qui en sont possédés celui de péypiditaoen :
le mot péy me parait étre une altération tamoule du sanskrit pésha pour pishdtcha, qui ne se trouve pas dans les dictionnaires
mais qui doit avoir existé , puisque son féminin pésh? est encore usité. E. J,

(2) Tl est difficile de concevoir l’accompliée{ement d’un pareil exorcisme , sans supposer une grande complaisance de la part
du possédé qui se conforme aux exigences de ce cérémonial. E. J.

(3) On lit dans Voriginal anandacirtam ; cette forme étant évidemment altérée, je n’ai pas hésité A lui substituer enanda-
viratam , pour le sanskrit anantacrata ; anantacraia ne désigne pas d’ailleurs , comme le prétend Pauteur , le cordon consacré .
mais bien le veeu par lequel on s’engage a le porter. Voyez sur 4nanden une note se rapportant au chapitre intitulé : Culte du
serpent chez les Malabars etc. E. J. .

(4) Les mythologues indiens ne s’accordent pas sur le nombre des incarnations de Vichnou ; les uns en comptent dix , les
autres quatorze , et plusieurs vingt ; il est yraisemblable que le nombre le plus restreint a été le plus anciennement admis ;
et qu'il s’est successivement aceru de toutes les imitations des premieres légendes. Les vingt incarnations de ce dieu sont les
suivantes : Pouroucha ou Padmandbha , Vardha , Ndrada , Ndrdyana , Kapila, Datla ou Atréya, Richabha, Prithou » Matsya,
Koirma , Dhanoantari , Mohini, Narasimha , Vimana , Vydsa, Parashourdma, Rimatchandra, Krichna, Bouddha, Kalki; cette
derniére incarnation est attendue a la fin du kaliyouga. E. J. '

(5) Les sectaires de Vanantaorata célebrent chaque année une cérémonie solemnelle nommée anantatchatourdashi , le qua-
torzieme jour du premier pakcha du sixitme mois ; ils observent ce jour-la un jetine rigoureux. E, J. :

(6) L'observation perpétuelle de ce veen n'est point facultative , suivant Sonnerat; ce voyageur prétend qu’il suffit d’avoir
célébré une seule fois Ia cérémonie solemnelle de Vanantaorata pour étre soumis au devoir de la célébrer pendant toute sa
vie, et méme pour obliger ses enfants nés et a naitre, qui ne peuvent se libérer de cet héritage religieux qu’en se faisant
relever du veeu paternel au temple de Pdrpdinddou sur 1a cote de Malabar. E. J, .

37
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une retraite dans les déserts (1). Ces princes, dans leuralffliction, résolureni.; de fz’lil‘e une grande péni-
tence en I’honneur de Vichnou pour implorer son secours. Plusieuf's années s:e%ant écqulées ) Vicb-
nou leur apparut, et lear demanda ce qu’ils souhaitaient pour prix de la pen.x-tence a laquelle ils
s’étaient livrés; ils lui exposérent I'extréme détresse dans lzil‘quelle ils se trouvaient, chassés de l.e:ur
royaumes et réduits a une misérable existence; ils le suppliérent de les rétablir dans leur p!.'emlere
condition. Vichnou accordant a leurs instances une .réponse favorable , leur annonca que s’lls.vou-
laient joindre & austérité de leur pénitence la pratique fles cérémonie.s dfa l’a?-zandapa'mtam, ilsse
verraient bientdt aussi puissants qu'ils Pavaient jamais été. Comme la signification du mot ananda-
oiratam leur €tait inconnue, ils lui demandérent ce que c’était, et si ces cérémonies avaient été prati-
quées par les pénitents des anciens temps : Vichnou leur fit alors le récit de cette légende pour
satisfaire & leurs questions (2).

« Le roi Patchiradandachakaravardi (3) était un prince riche et puissant ; sa prospérité excita 'envie

des autres rois , qui conjurérent sa perte : il se vit un jour inopinément accablé par toutes les fo-rces
de ses ennemis ; surpris, ne pouvant opposer aucune résistance a leur invasion, I‘édl.lllf aux derniéres
extrémités, il implora le secours de Vichnou. Vichnou lui apparut aussitot, et lui déclara qu'il
n’avait d’autre moyen de se soustraire aux dangers qui 'entouraient que de célébrer pendant qua-
torze ans , une fois chaque année, la cérémonie dont il allait lui exposer les détails. Le roi suivit ce
conseil avec d’autant plus d’empressement que Vichnou P'assura que les forces de ses ennemis s’af-
faibliraient graduellement & mesure qu’il accomplirait son veeu. Vichnou lui recommanda alors de
tresserun cordon de soiequi imitit la forme du serpent Znanden, quia sepl tétes et quatorze yeux (4);
il Passura que lui-méme, manifesté sous la forme de ce serpent, serait toujours présent dans le
cordon de soie, et disposé & favoriser ses entreprises aussi long-temps qu’il pratiquerait avec exacti-
tude les cérémonies attachées & son veeu ; il lui recommanda encore de former quatorze neeuds dans
le cordon, en prononcant sur chacun de ces nceuds un de ces quatorze noms de Vichnou , Kécha-
ven , Nirdyanen, Mddayen, Govinden, Vichnou, Madouchoiidanen, Tirivikiramen, ¥ dmanen, Aride-
ven, Kirichnen, Padowmandben, Tamodaren, Sagardchanen, ¥Vdchoudéver. (5); il 'assura que, présent
sous tous ces noms illustrés dans quatorze incarnations différentes, il s’empresserait d’accomplir tous
ses désirs, pourvu qu’il s’obligeat arépéter chaque jour ces noms sacrés avec la vénération due aux
glorieux exploits qu’ils rappelaient. Vichnou fit ensuite apporter une feuille de ﬁgl.lier sur 1aqu.elle
était posée une masse de riz cuit, un pot contenant de I'eau (6) , des feuilles de manguier et des feuilles
de tarpai entrelacdes en forme de serpent. Il récita des prieres sur I'eau contenue dans le vase pour
la consacrer et lui donner la vertu de représenter Kangar; puis il en arrosa le roi, se servant des
feuilles de manguier comme d’aspersoir; il prit le cordon anandaviratam , le placa sur le pot, et le
consacra également en prononcant sur chaque nceud les noms rapportés plus haut; le cordon repré-
senta dés ce moment Vichnou sous la forme d’Znanden et dans la gloire de ses quatorze incarna-
tions. Vichnou fit apporter une autre feuille de figuier, disposa sur cette feuille des figues pilées,
du bétel, de I'aréque, et les deux moitiés d’un coco qu’il brisa; il célébra, avec ces matériaux, un
sacrifice ydkiyam en son propre honneur; puis il attacha le cordon anandaviratam au bras droit du
roi, et lui recommanda de le porter quatorze ans, de le renouveler chaque année avec les mémes

(1) L'auteur, aprés nous avoir donné le Rdmdyana populaire des Tamouls, devait compléter son cycle épique par cette
version du Mahdbhdrata. Cest 1a ce que 1'Inde moderne a fait de son plus beau monument historique, un cadre pour une
série de légendes relatives a une des plus récentes pratiques de petite dévotion. E. J.

(2) Fai déja indiqué dans un autre passage comme un des signes qui annoncent une rédaction moderne des traditions
mythologiques, la forme littéraire propre aux ouvrages narratifs tels que le Pasitchatranta, le Vétdlapaiitchavimshatf etc. ;
on n’a donné cette forme épisodique a la littérature religicuse que dans les temps modernes , lorsque la vieillesse de la civili-
sation indienne a senti le besoin d’étre amusée par des contes. E. J.

(3) Ce mot représente le sanskrit 7 adjradantatchakracarti. Vadjradanta estle nom dun Asoura céltbre ; je ne pense pas
qu’on le trouve dans les anciennes listes de rois fchakravarti. E. J.

(4) Les mythologues vechnavites ne s’accordent pas sur la forme du serpent Ananta; les uns lui donnent sept tétes, d’autres
Jui en attribuent mille ; on le représente ordinairement déployant les chaperons de ses sept tétes comme un parasol sur Vichnou
endormi. E. J. i}

(5) Jairestitué conjecturalement plusieurs de ces noms qui étaient altérés dans Poriginal ; j’ai lu Madouchatdanen au lien
de Natousandagen , Aridéoen pour Hari au lieu de Iridaren , Kirichnen au lieude Kicken , Sagardchanen pour Sdgardsana au
lieu de Sangarisanen. Il faut d’ailleurs observer que la plupart de ces noms ne sont pas ceux sous lesquels Vichnou s’est réveélé
dans ses quatorze incarnations, et que plusieurs font allusion aux mémes faits mythologiques , tels que ceux de Ndrdyana et
de Padmandibha , de Mddhaya et Madhousoitdana, de Trivikrama et de Vimana etc. E. J, i

(6) Le vase dont on se sert dans cette cérémonie doit étre de cuivre , et couvert extérieurement d’une couche de chaux ; on
pose ordinairement sur son orifice une noix de coco. E. J.
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cérémonies, dont 'accomplissement ne devait étre confié qu’a des brahmanes , de faire la quator-
zitme année d’abondantes aumdnes aux brahmanes, et de leur servir un splendide repas (). Le roi
observa scrupuleusement toutes ces cérémonies ; aussi remportait-il de jour en jour de plus grands
avantages sur ses ennemis; lorsque son veeu fut entiérement accompli, il se trouva souverain domi-
nateur du monde entier. »

Vichnou raconta, au sujet de I'anandayiratam , une autre légende non moins merveilleuse.

« Un brahmane qui venait de se marier dans une contrée éloignée, retournait dans son pays avec sa
nouvelle épouse ; ils rencontrérent sur leur route des femmes occupées a célébrer la cérémonie de
Panandayiratam; la femme du brahmane, pressée du désir d’en connaitre les pratiques, s’approcha,
et concut une si haute opinion de cet acte de piété , qu'elle pria son mari de lui permettre de s’ar-
réter quelques instants pour qu’elle ptit y participer. Elle se réunit donc a ces femmes , qui s’empres-
sérent de lui former un cordon des fils qu’elles enlevérent & P'étoffe de leurs vétements, n’en ayant
pas d’autre & lui offrir en ce moment; la femme du brahmane regut encore de ses nouvelles com-
pagnes toutes les autres choses nécessaires a la célébration de la cérémonie ; ces préparatifs terminés,
elle fut initiée A la dévotion de V'anandaviratam. Elle alla aussitdt retrouver son mari, et tous deux
continuérent leur route. Arrivés a I'emplacement de la maison du brahmane, ils la trouvérent trans-
formée enun palais ott Uoret I'argent brillaient de toutes parts (2). Les richesses dubrahmane s’accrois-
saient chaque jour; mais , enivré par la prospérité et par la présomption, il ne soupgconnait méme
pas qu'il ptit étre redevable de ces trésors & I'anandayiratam : un jour'qu’il considérait le cordon que
sa femme portait au bras, il lui demanda ce que c’était; sa femme étonnée lui reprocha de ne pas
mieux connaitre leur bienfaiteur, puisque toutes leurs richesses n’étaient dues qu’a la dévotion
dont elle avait fait preuve pour I'anandaviratam. « Quoi! s’écria le. brahmane, étes-vous assez insen-
sée pour croire qu'une telle vertu soit attachde & ce misérable cordon? Apprenez que je possede
toutes les'sciences , que je suis Pami des dieux, et que j'obtiens de leur faveur, par mon mérite,
tout ce que je puis désirer? » Il lui arracha en méme temps U'anandayiratam , cause premiére de tant
de prospérités , et le jeta dans le feu. Pénétrée de douleur et effrayée par 'audace d’un tel crime, sa
femme recueillit avec soin les cendres du cordon et les avala dans une tasse d’eau, pour les préserver
de la profanation. Toutes les richesses du brahmane s’évanouirent bientdt, et autant sa maison avait
été opulente, autant devint pressante la misére a laquelle il se trouva réduit : sa femme qui ne pou-
vait calmer les craintes que lui avait fait concevoir I'outrage fait & I'anandayiratam, le menaca des
plus terribles effets de la colere de Vichnou, s’il ne se décidait a faire pénitence de son crime. « Eh
bien, dit-il, je vais moi-méme trouver ce dieu, et je m’engage a ne prendre ni nourriture ni sommeil
que je ne Vaie rencontré. » Il se mit donc en cheminj le premier jour, au soir, il alla se reposer
sous un manguier; tous les fruits de cet arbre étaient tombés a terre , mais les animaux de la forét
semblaient éviter d’y toucher; il supposa que cet arbre était aussi souillé de quelque péché. Il se
remit en route, et le lendemain prit quelque repos dans une plaine qui offrait d’excellents pitu-
rages, et au milieu de laquelle erraient un beeuf, une vache et un veau qui ne broutaient point
I’herbe et qui étaient d’une extréme maigreur; il supposa encore que ces animaux avaient commis
quelque grand péché et I'expiaient dans cette misérable condition. Le troisitme jour, il se reposa
dansun licu oti se trouvaient réunis un dne et un éléphant (3) : lerapprochement de ces animaux excita
d’abord son étonnement, mais il reconnut bientét que ces animaux subissaient en cet endroit une
peine méritée. Le quatriéme jour, il se trouva au bord d’un étang ; accablé de soif et de fatigue , il
voulut se rafraichir la bouche avec un peu d’eau ; elle était singulierement amére de ce c6té; il alla
en gotter sur le bord opposé et la trouva trés-douce ; cette circonstance lui donna a penser qu’il y

(1) On réconnait ici 'empressement des brahmanes a profiter de toutes les occasions pour recommander les distributions
d’aumones et les convocations de sabhd ou assemblées solemnelles, dans lesquelles les brahmanes invités regoivent des pré-
sents en argent ou en objets d’utilité domestique. E. J.

(2) Cette légende me parait étre un emprunt fait au fonds commun des Pourdna par la littératare vechnavite moderne ;
je pense du moins qu’on peut la considérer comme une imitation de la légende si connue de Shriddma ou Souddma , Vami
d’enfance de Krichna , qui forme le sujet d’un épisode du Bhdgavatapourdna ( x* chant ). Shridima , réduit & une extréme pau-
vreté,, céde aux instances de sa femme, et se rend auprés de son puissant ami; il est accueilli avec bonté par Krichna
et entouré des respects de tous les serviteurs du héros ; aucune consolation ne manque 4 son infortune , si ce n’est celle des
richesses ; entré pauvre dans le palais de Krichna, il en sort pauvre , mais satisfait des témoignages d’affection qu’il a recus.
Shriddma , an moment ot il espére rentrer dans sa maison, ne la retrouve plus; une grande ville s'offre & ses regards
étonnés; un chambellan P'inyite & prendre possession de son palais, et sa famille vient ajouter 4 son étonmement et 4 sa joie
en lui annongant qu’il est le maitre de la ville de Shriddmapoura. E. J.

(3) L’étonnement du brahmane , anquel le lecteur européen pourrait ne pas trouver un motif suffisant dans cette
réunion des deux animaux, est naturellement partagé par un Indien; car dans son opinion I'éléphant est un animal noble
et de bon augure; I'ane, au contraire, est un animal abject, et dont la rencontre est un des plus sinistres présages. E. J.
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avait quelque chose de surnaturel dans cet élang (1). Il continua sa route pt?ndant quelques
journées encore : un vieillard lui apparut enfin, qui lui demanda ce qu’il cherchait et quel était le
motif de son anxiété. Le brahmane lui raconta avec candeur I'histoire de sa vie, et lui avoua qu’a-
prés avoir été dans I'opulence et avoir joui de tous les plaisirs, il se trouvait maintenant accablé de
misére, parce qu’il avait eu la folle impiété de jeter dans le feu I'anandapiratam que portait sa femme;
il ajouta qu’il cherchait Vichnou pour lui demander le pardon de ce crime et le prier de lui rendre
sa faveur et les richesses dont il avait joui. Le vieillard lui dit qu’il pouvait se dispenser d’aller plus
loin , puisque lui-méme cherchait ce dieu depuis p1u§ de cent ans sans avoir encore pu le rencontrer.
Le brahmane lui répondit que, quelque fatigue qu’il diit supporter, il n’en poursuivrait pas moins
sa route jusqu’a ce qu'il etit accompli son dessein , et que s’il ne lui était pas réservé de I'accomplir,
il &tait résigné & mourir de faim et de soif plutdt que d’¢tre infidéle a son voeu. En ce moment, Vich-
nou apparut au brahmane , et 'assura que sa courageuse résolution lui avait été si agréable, que
non seulement il lui pardonnait son offense , mais qu’il lui rendait méme tous les biens dont il 'avait
dépouillé , & condition que sa femme et lui témoignassent toujours une grande dévotion pour I'anan-
dayiratam. Le brahmane se prosternaaux pieds de Vichnou, et lui rendit d’humbles actions de grice.
Avant de se séparer de ce dieu, il le pria de lui apprendre ce que c’était que le manguier dont les
fruits tombés A terre étaient dédaignés par les animaux de la forét? Vichnou lui répon_(lit qu'ilavait
existé un célébre maitre d’école qui, semblable & un arbre qui ne porte que des fruits amers, ne
donnait & ses disciples qu'une instruction pernicieuse ; il avait été enfin transformé en cet arbre
dont les animaux eux-mémes ne voulaient pas manger les fruits (2). Le brahmane demanda ensuite
pourquoi le beeuf, la vache et le veau qui s’étaient présentés sur sa route, ne paissaient pas dans les
gras piturages qu'’ils foulaient : le.dieu répondit qu'un brahmane étant allé demander un champ a
un roi, ce prince avait ordonné a son ministre de mettre ce brahmane en possession d'un des meil-
leurs champs de son domaine, mais que le ministre n’ayant pas d’estime pour le brahmane, lui
avait donné un champ presque entiérement stérile; le brahmane avait été transformé en veau,
pour n’avoir point protesté contre Pinjustice du ministre , le ministre en beeuf, pour avoir fait si peu
de cas d’'un brahmane, et le roi en vache, pour avoir négligé de s’informer si le ministre avait
fidélement exécuté ses ordres (3). Le brahmane demanda ce ,que signifiait I'éléphant qu’il avait
trouvé en compagnie d'un ine : Vichnou répondit qu'un pénitent s’étant un jour arrété devant le
palais d’'un puissant roi, ce prince lui dit qu’il le lui donnerait volontiers en échange des mérites
qu’il avait acquis par ses austérités; le penitent 3 qui comptait bien gagner d’autres mérites par le
mémes moyens ;, échangea contre le palais du rol tous ceux qu’il avait acquis jusqu’a ce jour; le
roi et le pénitent furent condamnés a renaitre , apres leur mort, 'un en éléphant, l'autre en é4ne;
le premier en expiation de son orgueil et de son impénitence, le second pour avoir estimé ses mérites
a si bas prix. Le brahmane demanda aussi pourquoi 'eau de I'étang était douce d’un coté et ameére
de autre : Vichnou répondit que de deux fréres qui faisaient le commerce en commun ; I'un était
fourbe et Pautre plein de bonne foi; qu’un jour, comme ils faisaient creuser cet étang a leurs frais,
Pun avait été changé en eau amére , et I'autre en eau douce. Le brahmane demanda enfin qui était
le vieillard qui lui était apparu. Vichnou répondit que ce vieillard était une forme dont il s’était
revétu pour se présenter & lui et éprouver la constance de ses pieuses résolutions. Le brahmane
pria Vichnou de lui dire si tous ceux qui expiaient leurs péchés dans les liens de la transformation
resteraient long-temps encore dans cette misérable condition : Vichnou lui répondit qu’il pouvait ,
en retournant & sa maison, leur déclarer de sa part que leurs péchés étaient expiés. Le brahmane
s'empressa d’exécuter les ordres du dieu, et de porter & ces malheureux 'annonce de leur déli-
vrance. Arrivé a sa maison , le brahmane se fit aussitdt initier a la dévotion de anandaviratam 5 et
recut en récompense des richesses qui égalaient celles dont il avait joui avant son crime. »
Ce récit terminé, Vichnou annonca aux cinq princes que s’ils pratiquaient réguli¢rement les céré-
monies de Uanandayiratam, ils seraient bientdt rétablis dans toute leur puissance. Ces princes'con-
curent en effet une si haute opinion de cet acte de piété, qu’ils prirent immédiatement le cordon ;

[T =
.‘E‘:_‘.;_.

(1) L'utilité publique a été heureusement servie dans I'Inde par le devoir qu’impose I'autorité religieuse aux personnes
riches d’employer leur fortune a tracer des chemins, & creuser des étangs et a construire des chatiram ou chauderies. E. J.

(2) Dans un sujet qui pouvait admettre une si grande variété de scénes épisodiques, un pouraniste orthodoxe ne devait
pas omettre I'occasion de représenter par une terrible image les peines réservées aux chefs des sectes hérétiques. La figure
de la fructification des actes et des paroles est d’ailleurs une de celles qui sont le plus familiéres aux Indiens. E. J.

(3) Notre Dante ne pouvait non plus manquer de réserver une place dans son enfer pour les rois qui s’acquittent négli-
gemment du deyoir d’enrichir les brahmanes : il est & peine nécessaire d’observer que l'auteur de cette légende appartenait
au premier des quatre ordres de la société indienne. E. J.
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ils ne tardérent pas a remporter sur Zourtyddanen et ses alliés une victoire qui leur assura la paisible
possession de leurs états.
CHAPITRE XXXIV.

Le chadaz et le chandiramdma.

Le chadai est une tresse de cheveux que 'on porte en ’honneur du dieu Shiva, qui en porta une
pareille pendant le cours de ses pénitences. Les plus austéres pénitents sont les seuls qui se parent
de cette tresse ; quelques-unsd’entre eux chargent leur téte de plusieurs chadai (1). Comme ils ne les '
peignent et ne les lavent qu’une seule fois dans 'espace de dix ou quinze ans, leur téte est couverte
de vermine : le nettoiement du chadai se fait la dixieme ou la quinziéme année avec de grandes et
solemnelles cérémonies , car ils sont persuadés que le chadai leur donne le degré de pureté néces-
saire pour étre recus dans le ciel plus élevé. Les gentils qui étaient pénitents et qui portaient le
chadai avant leur conversion a notre religion, le portent encore de la méme maniére. M* le Pa-
triarche d’Antioche a fait couper le chadai a un de ces pénitents chrétiens pendant son séjour a
Pondichéry. Le chandiramdma, c’est-a-dire le croissant de la lune, est un bijou d’or en forme de
croissant que les gentils suspendent au cou de leurs enfants en ’honneur de la lune, et avec I'in-
tention de prier cette divinité de faire croitre et prospérer leur famille (2). Les chrétiens suspendent
au cou de leurs enfants un chandiramdma qui porte une petite croix gravée en creux ou en relief.

CHAPITRE XXXV.
Fitiydrambam.

La cérémonie du vitiydrambam (3) se célébre le jour de I'entrée d’un enfant malabar & I'école pu-
blique. On prépare une tente de la méme maniére que dans les autres occasions ; on purifie la
maison avec de la fiente de vache; on baigne I'enfant et on le revét de ses plus beaux habits. Les
principaux parents s’empressent de prier les autres d’assister & la eérémonie; lorsqu’ils sont tous
rassemblés , on va convier le maitre de I'école, ainsi que tous ses écoliers. On place au milieu de la
tente une idole de Pullaiydr, et a c61é quelques fleurs et un livre oint de safran qui contient un al-
phabet (4); on pose devant le livre un plat de riz pongal , de morceaux de coco, de pois cuits et de
sucre , ainsi qu'un autre plat rempli de figues, de bétel, d’aréques et de chaux, puis on casse un
coco. Le maitre d’école fait adresser a Pillaiydr, par I'enfant , un salut qui consiste a se battre trois
fois les tempes avec les poings, les bras croisés, a faire trois révérences a la maniére des femmes,
et a offrir une adoration, les mains jointes et élevées sur la téte (5); il engage ensuite Penfant & se
prosterner devant le livre, et a répéter aprés lui I'alphabet. On distribue alors du rounirou A tous
les assistants, puis on place 'enfant dans un palanquin, et on le proméne p'ar toutes les rues de la
ville, accompagné de ses parents, des amis de sa famille et d'un grand nombre de joueurs d’instru-
ments. Le livre représente Sarasouvadi, épouse de Brahmi, et déesse de la science; les gentils
pensent que le don de la science est accordé par elle (6). Le safran, comme on I'a déja vu , est une

(1) Chadai est Valtération tamoule du sanskrit djatd. Nous savons par le témoignage des voyageurs chinois que cette
coiffure était déja un des insignes religieux des shaivites au commencement du septiéme siécle de notre ére; elle est aujour-
d’hui encore un des attributs distinctifs de la secte des djangama. Le nom de cette secte m’offre une occasion de réparer une
omission en rappelant, au sujet d’4llamaprabhou , le réformateur du culte du Znga, que I'on trouve dans un traité écrit en
telougou , et intitulé Prabhoulingalila ( M’Kenzie cat. p. 285 ) une notice sur ce personnage légendaire et sur la réforme
religieuse qu'il opéra ; mais le prince dont il obtint la protection est nommé dans ce traité Bdsavéshoara, et non pas Shoit-
lidéva , comme dans la légende rapportée plus haut. E. J.

(2) Le caractére de générateur appartient dés les plus anciens temps de la religion indienne au dieu Lune, dont le nom
védique ( je désigne ainsi sdma par opposition a #chandra ) exprime le pouvoir qui lui est attribué de produire et de faire
croitre. Quant & fchandra , je me réserve de démontrer ailleurs que cette dénomination était originairement une épithete qui
signifiait blanc, et qui est passée & la signification de Zune par une suite d’idées dont on trouve une autre application dans un
des noms de la lune chez les peuples sémitiques. E. J, - BERE

(3) Incorrectement écrit dans Vorviginal vittiyarampam. Vitiydrambam est Valtération tamoule du sanskrit vidydrambha ,
qui signifie littéralement introduction & la science. On trouve sur cette cérémonie une notice succincte mais exacte dans la
Relation manuscrite déja plusieurs fois citée. E. J. '

(4) Cet alphabet est nommé en tamoul arivari; ce mot est composé de vari, ligne, et de ari, forme tamoule de hari ou
Vichnou ; la premiére ligne de I'alphabet s’ouvre en effet par U'invocation ari plusieurs fois répétée. E, J.

(5) Voyez sur la consécration religieuse de ce salut le chapitre de la premiére partie intitulé : Explication des cerémonies
du mariage des Malabars gentils, p. 195 E. J.

(6) Sarasouvudi est la forme tamoule de Surasoatl. Sarasoati, déesse de la science , est quelquefois confondue avee la per-
sonnification mythique de la gdyatri , que Manou nomme lz mére du brahmane. Les Tamouls la représentent souvent par uit

volume d’olles ou de feuilles de palmier placé dans la main de Brahm4 ; ils prétendent néanmoins qu'elle réside toujours sur
la langue de son époux , auteur des Védas. E, J.
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offrande & Ditta (1), déesse de la joie; le plat rempli de riz pongal, dfa morceaux d.e cocos, de pois
cuits et de sucre, est une offrande présentée a la déesse Sarasouvadi, pour la prier d’accorder la
science a Penfant. On casse le coco en sacrifice a Pillaiydr, pour lP: prier de n’apporter aucun obstaele
aux progres de cet enfant dans ses études ; le salut qu’il fait a Pillaiydr est I'adoration que I'on
adresse ordinairement i ce dieu , et dont nous avons déja parlé; le prosternement devant le livre
est une adoration A Sarasouvads ; le plat de figues, de bétel, d’aréques et de chaux, est une autre
offrande & Sarasouvads. S'il setrouve des chrétiens a la célébration de cette cérémonie, ils ne se font
aucun scrupule de manger des choses offertes en sacrifice. Ils font d’ailleurs eux-mémes une céré-
monie presque semblable ; ils élévent un autel sousla tente, et y placent I'image de la Vierge (), des
cierges allumés , des fleurs et un livre oint de safran contenant I'alphabet malabar; ils disposent au
pied de I'autel les deux plats remplis de riz pongal, de morceaux de cocos, de pois cuits, de beurre,
de figues, de bétel, d’aréques et de chaux. Ils cassent ensuite le coco; 'enfant adresse a 'image de
la Vierge le triple salut consacré & Pillaiydr , et le prosternement di a Sarasoupadi ; puis le maitre
d’école lui fait répéter Valphabet a haute voix. On distribue ensuite aux assistants les mets contenus
dans les deux plats; les gentils qui se trouvent la en recoivent leur part ; on fait enfin la procession
dans les rues de la ville. :

Il y a un caractére particulier que I'on trace, soil a la fin des lignes, soit en téte des pages; ce
caractére, consacré & Pillaiydr, et nommé Pillaiydrmougt, représente, dit-on, la téte de ce dieu (3)
Ce caraclére n’est jamais omis dans les livres des Malabars chrétiens (4).

CHAPITRE XXXVIL
Diverses superstitions.

Les Malabars ne donnent jamais du feu de leur maison pendant leur repas, ni pendant celui de
leur famille, parce que le dieu Akini assiste au repas, dont il est le gardien ; le donner a d’autres
en cette occasion , serait lui faire un affront et lui signifier 'intention de le chasser de la maison (5).
11s considérent le feu , qu’ils nomment akin, comme un dieu domestique ; ils ne manquent pas,
avant de commencer leur repas, de prendre un peu de leur portion de riz, de jeter ce riz-dans le
feu et d’y répandre un peu de beurre. C’est un sacrifice offert a Akini pour le remercier du bon
office qu’il a rendu dans la préparation des mets ; car ils croient s’étre rendu coupables de bien des
meurtres, en détruisant plusieurs animaux qui se trouvaient dans le bois , dans le riz et dans les
légumes; aussi disent-ils & 4% en lui offrant ce sacrifice : « Seigneur, si quelque péché a été
» commis, la faute en est & nous ; nous vous en demandons pardon (6). » Les Malabars sont per-

(1) L'explication que j'ai proposée du nom de cette déesse est confirmée par la forme prakrite de I'exclamation dichéyd
(ditthid ), qui en differe & peine. E. J.

(2) Jai déja observé plus haut que les Jésuites avaient presque toujours identifié le culte de la Vierge avec celui de Pil-
laiydr. lls avaient pour ainsi dire commencé a réaliser par anticipation une prophétie populaire qui était répandue il
y a une dizaine d’années dans I'Inde méridionale, et suivant laquelle toutes les castes devaient dans les trente-cing années
suivantes se confondre en une seule et se réunir dans un culte commun. Le gouvernement anglais de I'Inde est sans doute
destiné & justifier cette prophétie , mais dans un nombre d’années qui dépassera certainement le terme assigné 4 son accom-
plissement. E. J.

(3) Jai conjecturalement substitué cette lecon a celle de Pillaiyarchougi que présente Voviginal. En sanskrit Ganéshamoukha
ou Ganéshamoukhi : ce trait, tel qu’il est aujourd’hui figuré par les copistes du Bengale et des autres parties de I'Inde supeé-
rieure , peut représenter tout au plus la trompe du dieu qui écarte les obstacles ; quant au final qu'on trouve dans les an-
ciennes inscriptions de I'Inde méridionale, et qui figure deux lignes perpendiculaires réunies a leur sommet par une boucle,
il est difficile d’y attacher un sens précis. On lit en téte de la premitre ligne de presque tous les livres et les actes publics la
formule propitiatoire Ganéshdya namah, adoration & Ganésha ! les Tamouls la remplacent souvent par une invocation i
Arroumougen on Soubrahmanya, surtout au commencement de leurs lettres. Cet usage doit peut-étre s'expliquer par la res-
semblance de caractére qui existe entre ces deux personnages imythologiques; ils sont également fils de Shiva, nés de sa
colére pour la destruction de ses ennemis : on peut méme eroire que les Tamouls ont autrefois confondu leurs noms et leurs
attributions , puisque le nom de Pillaiydr parait n’étre quela traduction de celui de Koumdrasodmt , qui appartient a Sou-
brahmanya. E. J.

(4) Je dois avertir le lecteur que j'ai entiérement supprimé le chapitre xxxvi intitulé : Remarques sur les informations
Jfaites en 1707 & Pondichéry et dans d’autres villes, au sujet du mémoire présenté au pape Clément XI par le P. Frangois Marie
contre les cérémonies pratiquées par les Jésuites dans les missions malabares. Ce chapitre, d'une étendue considérable , est ex-
clusivement consacré & la polémique religieuse ; on n’y trouve qu'un trés-petit nombre de faits intéressants perdus dans un
amas confus de réflexions prolixes et dépourvues d'intérét. E. J.

(5) Voyez sur cette croyance populaire le chapitre de la premiére partie intitulé : Explication des cérémonies du mariage des
Malabars gentils, p. 24. E, J.

(6) Le principe de la transmigration supérieure et inférieure des dmes humaines explique les scrupules religieux des
Indiens. I} y a, suivant Manou, cing ustensiles dom estiques dont l'usage charge le grihastha du menrtre d’un grand nombre
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suadés en effet que les 4mes des hommes, aprés leur mort, passent et repassent sans cesse dans
différentes formes de plantes, d’animaux et d’hommes , jusqu’a ce qu’elles soient enfin arrivées a
une parfaite pureté qui leur fasse mériter le ciel le plus élevé. Ils considérent d’ailleurs Akind
comme un dieu inférieur, parce que le feu a besoin d’aliments pour étre entretenu, et qu'il
s’éteindrait si Pon cessait de lui fournir de la matiére.

Les Malabars ne donnent jamais du feu sur lequel ils font bouillir du lait , parce que, disent-ils,
Akini est en ce moment occupé a la consécration et a la cuisson du lait, qui est un des bienfaits
de Latchimi : faire sortir 4kiri de la maison en cette circonstance , ¢’est manquer de respect envers
Latchimi, ¢’est faire naitre le présage que la fortune de la maison ne tardera pas a en sortir (x).

Les Malabars ne donnent jamais non plus du feu qu’ils entretiennent ordinairement pour ré-
chauffer un enfant a la mamelle, parce que ce serait priver en partie I'enfant des soins d’ 4kini, et
présager qu’il ne vivra pas long-temps. Ils ne donnent pas non plus de feu apres le crépuscule ,
parce que le dieu 4kiri remplace alors comme gardien de la maison le soleil qui s’est retiré de I'ho-
rizon; aussi chacun a-t-il soin de se procurer du feu et d’en allumer avant que le soleil ne se couche :
ils sont persuadés que s’ils donnaient du feu pendant la nuit, la fortune sortirait de la maison avec
Akini (2). .

Qu’une tortue soit entrée dans la maison d’un Malabar, c’est, croit-on, un signe certain de la
mort prochaine de quelque membre de la famille. Aussi s’'empresse-t-on d’aller chercher un brah-
mane qui bénisse la maison et qui en chasse les avant-coureurs de lamort (3). Cette précaution est bien
inutile, puisque le dieu Brahma écrit dans la téte de tous les hommes le jour de leur mort, ainsi
que tous les événements de leur vie; les gémissements de la famille et les priéres des brahmanes,
résisteront-ils aux puissants efforts des émissaires envoyés par Zarmardyen, roi des enfers, pour
enlever les &mes suivant la volonté de Brahma. '

TROISIEME PARTIE (4).

e~ R ———

CHAPITRE I

Les brahmanes et les Malabars gentils prétendent que Kartd, qu’ils nomment aussi Pardpara-
vastou (5) ou Parachati, est le dieu souverain, et que son essence est identique avec le plus subtil
des cinq éléments, qui sont I'eau, le feu, la terre, l'air et I'éther. Ils disent qu’il est souverainement
intelligent , et que ses perfections sont infinies. Cette supréme essence, suivant eux, contient et
renferme en soi 'univers entier; elle en est pour ainsi dire 'ame; elle est la force qui produit et

d’étres vivants; ce sont la pierre qui lui sert d’itre , la pierre sur laquelle il broie les épices, son balai, son mortier avec le
pilon, et le vase de cuivre avec lequel il puise de I'eaun. E. J.

(1) Les Indiens, & qui 'on ne peut reprocher d’avoir laissé une seule idée incompléte , aprés avoir représenté la Terre on
Lackhmi par la vache, ont considéré le lait comme le symbole des richesses que donne la féconde Prithef ; aussi une des
figures qui leur sont le plus familieres pour exprimer la production des biens, est-elle celle qu’ils empruntent au mot dou/
qui signifie traire. Cest d’une mer de lait qu’ils font sortir comme une créme P'amrita ou la liqueur d’immortalité ; cest de la
méme mer que surgit Lakchm? la déesse des richesses , la source de tous les biens terrestres. E. J.

(2) Les Indiens ont conservé quelques traits de la figure védique d’Agni; mais ils les ont altérés en les réduisant aux pro-
portions exigues de leur mythologie moderne. Agni parait en effet dans les Védas comme le maitre de la maison ( grihapati ),
comme Vauteur des richesses domestiques ( djdtavédas’), comme le prétre de famille , si yentends correctement V'expression
encore douteuse vishdm kavi. E. T,

(3) On trouve l'indication d’un présage semblable dans une note se rapportant au chapitre intitulé : Superstitions relatives
& Paccouchement des femmes. Jobserve que j'ai eru devoir réunir ce dernier paragraphe a ceux qui le précédent quoiqu’il
forme dans 'original un chapitre particulier intitulé : Superstition relative & la tortue. E. J.

(4) Cette partie de 'ouyrage est exclusivement consacrée a Pexposition des dogmes théologiques des Indiens et 4 une com-
paraison de ces dogmes avec les principes enseignés par la religion chrétienne. Elle est nécessairement privée du genre de
meérite qu’on peut apprécier dans les deux premiéres parties, Vexactitude des observations et la fidélité minutieuse de leur
exposition ; j'ai déja remarqué que ce mérite était le seul qui fata la portée de 'auteur , homme mal préparé par ses études
a examiner les questions philosophiques, et par le caractére méme de ses fonctions, & porter un jugement impartial sur leur
meérite relatif et méme absolu. Une comparaison des principes théologiques indiens et chrétiens était un sujet d’une grande
(_"tcndut': et d'un haut intérét; mais une discussion philosophique aussi grave était trop supéricure aux faibles moyens dont
disposait 'auteur , pour qu'il pit opposer & la puissante dialectique des brahmanes autre chosé que de simples assertions. Jai
pensé qu'il était inutile , aprés les travaux des Colebrooke , des Lassen et des Windischmann sur la philosophie indienne, de
publier sur ce sujet des notions mal congues et plus mal exprimées encore ; je n’ai donc extrait de cette troisiéme partie q[:’un
petit nombre de passages , pour empécher qu’une soupgonneuse curiosité ne regrettit ceux que j’ai supprimés. E, J.

(5) Ce mot est plus usité dans I'Inde inéridionale que dans I'Inde supérieure : composé de pardpara, premier et dernier,

et de vastou, substance; il signifie essence universelle , et rappelle la définition chrétienne empruntée & la premiére et a la der-
nieve lettres de I'alphabet grec. E. J.
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conserve toutes choses dans un ordre merveilleuxo; elle est la sub:v.tance répandue dans Lo}us le-s étres ;
elle est le principe méme du mouvement; elle ?xlste par ?lle—meme ; elle est de toute éternité; elle
ne dépend d’aucune chose, et toutes choses dépendent d .elle (1). ; . s

1ls exposent ainsi leur systéme : Kartd voulant se mamfes’ter , répandit sa substance dans l'uni-
vers entier, et produisit par cette effusion toutes les merveilles des quatorze mondes. Il se trans-
forma ensuite en une figure humaine 4 laquelle il imposa le nom de Shiva; mais comme Shiva était
destiné a se retiver dans le satiyalogam le ciel de la perfection; il se transforma en une autre
figure humaine a laquelle il donna le nom du? Il-oudm, puis se re._vétit encore de .cleux autres formes
semblables, qu’il nomma Vichnou et Brahma;-ll Templ‘lt ces trois figures de son intelligence, et leur
confia la direction des affaires humaines; aussi disent-ils que ces trois personnes ne forment qu’une
seule divinité (2). C’est par ces trois manifestations que Kartd o!aére toutes choses. Brahma est le créa-
teur ; rien n’est produit dans le monde que par sa volonté ; Vichnou est le conservateur; il entre-
tient ’harmonie entre toutes les parties du monde ; Roudra est le destructeur ; ¢’est lui qui andantit
toutes choses. Ces trois dieux sont soumis a Shiva qui a la plénitude de I'essence de Karté, qui est
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Kartd lui-méme (3). : :
D’autres prétendent que Kartd se manifesta sous 'apparence d’une figure humaine formée de mille
tétes , de deux mille bras et de deux mille jambes (4) , que Vichnou sortit de I'estomac d_e celle mons-
trueuse figure, Brahma du nombril de Vichnou, et Roudra du visage de Brahma. Aaritd donna a
Brahm4 le pouvoir de créer, a Vichnou celui de conserver, et a Roudra celui de détruire. D’autres
enfin croient que Parachati fit naitre d’un ceuf Brahma et Latchimi, d*un autre ccuf Vichnou et
Pdryati, d’un troisiéme enfin Roudra et Sarasouvadi ; qu’il unit Latchimi a Vichnou , Pdrvati a Rou-
dra et Sarasoupad: 3 Brahmi. Ces divinités furent formées, suivant eux, de la substance de Para-
chati, qui serenferma dans ces ceufs pour en faire éclore ses trois manifestations (5). Pm'ac!ml-z' clo.nna
4 Brahma le pouvoir de créer, a Vichnou celui de conserver, a Roudra celui de détruire , et institua
Sarasouvadi déesse des sciences , Latchimi déesse des richesses, et Pdrpati déesse de la vie.

Kartd donna pour séjour aux trois dieux qu'il avait créés un rocher d’argent nommé Magdamérou-
paroupadam, lieu de délices et de félicité (6); il produisit un nombre infini de divinités inférieures ,
et leur confia la garde des autres mondes. Comme les dieux ne devaient passer dans cette condition
qu’un certain nombre de siécles, Karid, les temps étant venus, les placa dans le satiyalogam , ol ils
devaient jouir d’une béatitude parfaite; puis, aprés un certain nombre de siécles, il les reproduisit
de nouveau et les placa sur le Magdmérouparoupadam ; il les a déja plusieurs fois ainsi absorbés et
reproduits , de maniére que le Magameérouparoupvadam et le satiyalogam possédent plusieurs formes
de Roudra , de Vichnou et de Brahma. Les chefs des autres mondes ne doivent non plus y demeurer
qu’un cerlain temps, apres lequel , suivant leurs mérites , ils s’élévent jusqu’au satiyalogam , ou vont
dans le poiilogam renaitre sous une forme inférieure en expiation de leurs péchés (7).

Kartd a déja trois fois anéanli Lous les mondes; nous sommes arrivés au quatrieme age , aprés
lequel tous les dieux et toutes les ames recues dans le satiyalogam rentreront dans la substance de
Kartd pour se confondre avec elle , tandis que tous les autres étres , habitants des mondes inférieurs
ou des enfers , iront s’absorber dans le maymdy (8), lieu de ténébres, ot il n’y a ni plaisirs ni peines,
pour y attendre une nouvelle création. Lorsque Kartd crée de nouveau les mondes, il reproduit les

(1) Cette exposition de 'antenr est tout-a-fait fausse; aucune secte indienne n’a confondu -l’f::n‘eISuprémc (Pardmatma )
avec 'dkdsha ou éther, P'un des cing éléments. La substance de ce premier chapitre se trouve dans une note du premier
volume du Zend-avesta d’Anquetil (p. exxxviij); les noms propres y sout presque tous défigurés par une orthographe fautive ;
Anquetil a emprunté ce résumé aux fragments que lui avait communiqués le P, Claude. E. J.

(2) Ce dogme est tout entier dans le mot irimoidrti , qui appartient également a la philosophie et a la mythologie in-
diennes, et qui implique I'unité de substance en constatant la distinction des formes. E, J.

(3) Le titre de Mahddéoa , grand Dieu , est un de ceux par lesquels Shiva est le plus fréquemment désigné : ce Dieu est ,
dans presque tous les systtmes mythologiques, le chef supréme des divers ordres de divinités. E. J.

(4) Clest la forme sensible sous laquelle les Indiens se représentent le mahdpouroucha ou'le macrocosme ; on trouve une
admirable description de cet étre cosmogonique dans la onziéme lecture du Bahgavadgitd ; 1a poésie mystique des Indiens , si
riche de grandes images , peut & peine citer un passage plus sublime que Veatase d ‘Ardjouna. E, J.

(5) L’auteur fait ici allusion au systtme mythologique des andam ou ceufs primitifs , qui n'est qu'un développement my-
thologique du dogme de I'Hiranyagarbha. E. J.

(6) Cette opinion est une de celles que 'auteur a empruntées a la petite mythologie indienne : suivant la mythologie
pouranique, chacun de ces dieus a son /dka ou son étage particulier dans le systéme des mondes. E. J.

(7) On peut apercevoir a travers la rédaction confuse de I'auteur , qu’il parle des périodes proportionnelles a I'ensemble
dés mondes nommés manvantara et pralaya. E. J.

(8) Mdymdy est Valtération tamoule de mdyd, Villusion , le principe de la multiplicité, de la distinetion , et par suite la
cause de la création ; les pouranistes ont pour ainsi dire condensé cette fiction dogmatique en une figure mythologique dont
ils font 'épouse de Bralima. E. J,
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dieux maitres du Magdmérouparoupadam , et destine les étres absorbés dans le mdymdy a aller, cha-
cun selon son mérite, habiter les autres mondes (1).

Les brahmanes sont persuadés que Kartd, Pardparavastou ou Parachati est le plus subtil des cing
éléments, qui pénétre et remplit toutes choses de son immensité, et en est le souverain ordonnateur;
aussi pensent-ils que tout ce qui s’accomplit dans I'univers est le résultat d’une action purement
matérielle bien qu’essentiellement subtile, qui peut se passer de I'intervention d’une intelligence
divine. Ils considérent tout ce qui est rapporté dans leurs livres de la naissance , de la manifestation
et de la reproduction des dieux , comme des fables qui ne sont bonnes qu’a amuser la crédulité du
peuple; ils n’en sont pas moins empressés a en faire une étude sérieuse, afin de pouvoir les ensei-
gner aux autres castes (2).......

CHAPITRE XII.

Les Malabars gentils attribuent tous les événements de leur vie au destin , qu'ils regardent comme
la loi invariable de leur existence ; ils croient que toutes leurs actions, bonnes ou mauvaises, sont
déterminées dés le moment de leur naissance, et qu’il n’est pas & leur disposition d’agir contraire-
menta cette nécessité (3). C’est Brahma quirégle le destin; il a soin de tenir un compte exact de Loutes
les actions , afin de pouvoir déterminer la condition des hommes aprés leur mort, soit pour les
envoyer dans 'enfer, ou dans quelque paradis, soit pour faire passer leurs 4mes dans les corps qu’ils
ont mérité d’obtenir par leurs ceuvres. Aussi lorsqu’il leur est arrivé quelque malheur, s’emportent-
ils contre eux-mémes, et maudissent-ils leur destinée avec colére. S'ils sont pauvres et affligés, c’est
pour eux une preuve évidente qu’ils seront plus misérables encore aprés leur mort ; s’ils sont riches,
c’est le témoignage le plus éclatant qu’ils puissent obtenir de la faveur de leurs dieux, de leur
gloire et de leur fdlicité dans I'autre vie (4); s'ils font du mal, c’est que les dieux les ont destinés &
le faire ; s’ils font du bien, c’est qu’'une nécessité absolue les y a portés.......

CHAPITRE XV.

Il y a de nombreuses observations & faire sur le mot Sarouvéchouren que les PP. Jésuites em-
ploient pour exprimer I'idée de Dieu (5). Le nom de Saroupéchouren appartient proprement  Shiva,
parce que ce Dieu est la premiere forme humaine que Karid ait revétue, et la seule qu’il ait douée
de la plénitude de son intelligence ; mais Shiva devant se retirer dans le monde de la perfection, et
Kartd ayant pris sous les noms de Roudra, de Vichnou et de Brahma trois autres formes secondaires
qui ne sont que la méme essence divine manifestée dans ses diverses qualités, on attribue & chacun
de ces trois dieux également le nom de Saroupéchouren ; on ne le donne jamais & aucun autre dieu :
quoique ichouren signifie seigneur, et que ce titre paraisse pouvoir convenir également & tous les
dicux et aux hommes puissants (6). Est-il dés lors permis d’attribuer au vrai Dieu le nom de Sarou-
péchouren? Les noms sont destinés & donner de justes notions des choses que I'on veut désigner;
imposer des noms d’une signification contraire 4 la notion que 'on a des choses , c’est vouloir ne

pas étre compris; or appeler Dieu du nom de Saroupéchouren , c’est donner de lui une idée abso-
lument fausse, puisque Dieu n’est ni Kartd ni Shiva.

Quelque interprétation que I'on donne du nom de Saroupéchouren, il présente toujours une
idée qui obscurcit celle qu'on doit se former de Dieu ; ainsi on lit dans le deuxitme chapitre de la

(1) L'auteur expose dans ce passage d’une maniére peu exacte la destruction absolue des mondes, ou le mahdpralaya ; lors
de cette absorption universelle, la mdyd se résout comme tous les étres,dont elle est I'origine, dans I'essence du Paramdtma. E.J :

(2) Cette observation n’est malheureusement applicable dans les temps modernes qu’a un trés-petit nombre de brah-
manes ; presque tous ont foi dans les légendes mythologiques qu’ils répétent au peuple, et I'on commence déja a distinguer
comme des hommes éminents ceux qui peuvent les emprunter 4 I'étude des textes sanskrits, E. J.

(3) Cette nécessité peut étre considérée sous un double rapport, d’abord comme un pouvoir occulte mal défini dans son
principe, et plus mal expliqué dans ses prétendues influences, mais qui n’en obtient pas moins du peuple un culte de terreur,
puis ensuite comme une puissance morale admise par certaines écoles philosophiques de I'Inde, comme une prédestination
que le systéme éclectique du Sdnkhyaydga concilie subtilement avee le libre arbitre, manifestation nécessaire de V'ahamkdra ,
comme une disposition naturelle innée A agir en vertu du mérite des actions accomplies dans les existences antérieures,
Cette nécessité est nommée dafva dans son caractére mythologique , et svabhdoa dans son caractére philosophique. E. J.

(4) Voyez le chapitre xiv de la premiére partie de ces extraits. Le texte ne me parait pas assez important pour que j'expose ,
méme succinctement dans une note, la théorie philosophique du niddna ou de la succession des causes et des effets, E, J -

(5) Sarvésheara, le maitre universel , est en effet un des titres de Shiva considéré comme Mahddéva ; mais il n'en est pas

moins probable , comme je I'ai obseryé dans une des notes précédentes , que les Tamouls ont confondu la premiére partie de
cette dénomination avec le mot Sharva, qui est un des noms de Shiva. E. J.

(6) Le mot Zchouren ou ishoara est un des noms les plus vulgaires de Shiva ; mais il n’est pas,

z : comme le prétend I'auteur,
exclusivement usité dans un sens mythologique. E. J.
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Doctrine chrétienne rédigée en langue malabare, que le nom de Sarougéchouren signifie seigneur de
toutes choses ; cela est exact, mais iln’y a rien dans cette interprétation qui ne conyvienne égale-
ment aux croyances des Malabars gentils (1)..... Il ne parait pas plus qo.nve.llable de donner a Dieu le
nom de Pardparavastou, qui signifie chose sublime ; car cette dénqmmatwn est réservée au plus
subtil des €léments, que les Malabars gentils considérent comme l’].:‘.tre S.upréme; ils ne désignent
jamais par ce nom isolé aucune manifestation divine , pas méme Shiva, ni Roudra , ni Vichnou, ni
Brahmé ; il est vrai qu'ils le joignent souvent au mot Saroupéchouren ; mais ils ne I’entendent alors
que dans un sens d’attribution (2). Les PP. Jésuites se servent néanmoins de celte expression pour
désigner le Dieu que nous adorons ; on la trouve dans la quatriéme instruction de la Doctrine chré-
tsienne. Le seul inconvénient qu’il y ait a inventer un nom nouveau , ¢’est que les Malabars, qui ne
veulent pas s’avouer chrétiens, n’oseront pas le prononcer en présence des gentils comme ils pro-
noncent celui de Sarouvéchouren , de peur de paraitre engagés dans une nouvelle secte (3). La langue
malabare €tant d’ailleurs trés-riche , on ne peut étre embarrassé de trouver quelque mot générique
qui désigne absolument Dieu; ainsi 'on pourrait choisir celui de Sarouvayallayer, qui veut dire tout
puissant (4), ou celui de Pardparasoupdmi, qui signifie tres-excellent seigneur. Les gentils peuvent
sans doute donner ces noms a leurs dieux ; mais comme ils ne sont ni spéciaux, ni vulgairement
usités , ils ne laissent du moins dans I'esprit aucune fausse notion..... .

CHAPITRE XVL

Les Malabars gentils saluent les brahmanes en disant, les mains jointes en avant du front, ten-
den soupdmi, ce qui signifie, « je me prosterne devant vous, seigneur » (5). Les brahmanes répon-
dent dchirvddam, ¢ est-a-dire « que Latchimi vous donne longue vie, félicité et richesses !» tel
est le sens propre que les brahmanes attachent au mot dchiryddam , lorsqu’ils I'emploient pour
rendre le salut aux Malabars : & est la premiére lettre du mot d@you, qui signilie longévité ; chir est
un des noms de Latchimi; les gentils la considérant comme la déesse de I'abondance, emploient le
mot chir dans le sens de richesses, pour mieux exprimer la faveur de cette déesse; car il y a dans
Jeur langue beaucoup d’autres mots qui signifient richesses , mais qui ne font aucune allusion a
Latchimi ; le sens de vddam est parole : dchiroddam signifie dong littéralement parole de Latchimi et
de longévité (6). La signification propre de soupdmi est Dieu ou Seigneur; les brahmanes étant con-

(1) La convenance des dénominations et des formules religieuses empruntées aux langues des peuples orientaux , et appli-
quées a Pexpression des dogmes de la religion chrétienne , est une des difficultés théologiques les plus sérieuses, en méme
temps qu'elle est une des questions philologiques les plus curieuses a examiner , puisqu’elle intéresse les rapports de U'ex-
pression avec la pensée : M. A. Rémusat a présenté d’ingénieuses considérations sur ce sujet dans son Ewamen de la traduction
chinoise du Nouveau Testament. On doit concevoir qu'il est difficile de garder une juste mesure entre les expressions qui si-
gnifient trop et celles qui ne signifient pas assez, d'inventer des mots assez heureux pour s’accorder avec le génie et la direction
intellectuelle delalangue, sansrappeler cependant, ne fiit-ce que par des allusions , aucun des termes consacrés de cette langue.
Les diverses sectes indiennes se sont elles-mémes fait I'une a I'autre plus d’un emprunt du genre de celui qui est blimé dans
ce passage ; elles ont souvent emprunté sans nécessité, sans utilité méme, soit dans un esprit de conciliation , soit par des motifs
moins généreux : le shaivisme surtout a été souvent dépouillé au profit des sectes qui ont voulu ou se rattacher a son antique
origine, ou se faire de son alliance un titre 4 sa protection ; ainsi la secte bouddhique et presque orthodoxe des Afshoarika doit
aux shaivites une grande partie de ses dogmes et de ses noms mythologiques; c’est & la méme origine que doit étre rap-
portée la célebre formule dm manih padmé hoidm , a peine connue des bouddhistes de Ceylan et de la Chine, tandis qu’elle
constitue presque toute la liturgie des bouddhistes du Nepal et du Tibet. Ishpara, en effet, suivant les traditions shaivites ,
au moment de créer les mondes, consulta Shakti ou son énergie ; Shakti vépondit : ém manih padmé hoim ; « Oui! que le
joyau soit dans le lotus ! » ¢’est-d-dire suivant U'interprétation des sectaires, « que le linga soit dans 'ydni. » E. J.

(2) Jai substitué cette rédaction & des débris de phrase qui ne présentaient aucun sens complet. Le mot pardparavaston a
été expliqué dans une note d’un des chapitres précédents. E. J.

(3) On a vu dans la premiére partie de ce traité que tel était le motif qui avait déterminé les PP, Jésuites & travestir d’une
maniére si bizarre les noms de baptéme qu'ils imposaient & leurs néophytes ; 'auteur a omis le plus curieux de ces déguise-
ments de mots , celui du prénom André en Indiren ou Indra. Je dois d’ailleurs observer que les missionnaires des églises ré-
formées n’ont pas toujours été plus scrupuleux ou plus prudents ; ainsi toutes les versions du Nouveau Testament dans les
langues de I'Inde, publiées par les missionnaires de Serampour, substituent dans le v. 4 du 1° ch. de l’]ﬁ\rangile de S. Mathieu,
le nom mieux connu de Rdma & celui d’Aram que porte le texte. E. J.

(4) Incorrectement écrit dans Voriginal sarouvavastavar. Vallaven ( vallabi ) signifie en tamoul puissant; c’est de ce mot , si
Je ne me trompe , que s’est formé le sanskrit vallabha , dont l'origine est si douteuse. E. J,

(5) Incorrectement éerit dans l'original Zindem souvami. En sanskrit dandah (bhavatou) sodmin ; tenden n’est en effet que
Paltération tamoule de danda ; mais il a dans la langue tamoule un sens qui ne s’est conservé en sanskrit que dans Ie mot
dandacat ; i\ signific respect, salut, prostration, et non pas, comme le prétend Iauteur, je me prosterne. Souodmi doit ici prendre
T’z long. E. J.

(6) Cette opinion étymologique n’est pas particuliére 4 notre auteur ; le mot dehimddam est expliqué de méme dans un
dictionnaire tamoul manuscrit de la Bibliotheque Royale; 1'étymologie n'en est pas moins fausse, puisque le mot est régu-
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sidérés comme des dieux, on leur donne le nom de souvdm: ; ¢’est un titre qui ne s'accorde qu’aux
personnes les plus dignes de respect. : A

Les chrétiens saluent les PP. Jésuites en disant, les mains jointes en avant du front, o
chourechtdtiram soupdmi, c’est-a-dire « louange 4 Dieu , seigneur (1)! » Ce mot est compose de
saroupéchouren , formé lui-méme de sarouven et d’ichouren, un des noms de Shiva, et de ichio-
tiram, louange ; c’est-a-dire « louange a Shiva, seigneur (2) ! » Tous les chrétiens donnent aux PIi-
le titre de souvdami, comme celui qui convient le mieux a leur dignité de brahmanes. Les PP. ré-
pondent au salut comme les brahmanes, par le mot dchirvddam. Jai lu le mot dc{zfrgxfefam d.ans
plusieurs livres de piété écrits en langue malabare par les PP. Jésuites; pddam , qui signifie pied,
fait encore allusion 2 la faveur de Latchimi; le sens du composé est donc « que la faveur de
Latchimi soit avec vous et vous donne longue vie et félicité (3) »!..... On trouve encore dans la
salutation évangélique le mot dchirvddam , employé pour exprimer que la Vierge est ZJe'r.u'e.: cette
expression ne peut cependant servir qu’a désigner une personne en possession de Latchimi ou des
richesses, et destinée a une longue vie.......

litrement dérivé de dshis, bénédiction, et de odda, action de prononcer. Chir n’est pas une altération régulitre de Shrf, et

n’existe pas dans la langue tamoule avec ce sens ; dyou ou dyourou est la forme tamoule du sanskrit dyous, longéyité. E. J.
(1) Incorrectement écrit dans Vorviginal sarouestatiram. En sanskrit saroéshoarastétram sodmin ; le mot stdéra , lonange, est

_passé en tamoul sous la double forme #tiram et ichtdtiram. Le mouvement des mains qui accompagne la formule de saluta-

tion est Vanzdjali; la signification expresse de ce geste est que ’on regoit sur son front les ordres de la personne a laquelle on
s’adresse. E. J.

(2) Yai substitué cette explication a une exposition complétement inintelligible du mode de composition de ce mot ; j'ai

pu seulement reconnaitre que cette exposition ne différait pas de celle qui se trouve dans le chapitre r de la premiere
partie. E. J.

(3) Cette observation , inexacte de tous points,, ne permet pas de croire que lauteur eiit une connaissance bien avancée
de la langue tamoule ; il ignorait sans doute que les consonnes ¢ et 4 se permutent réguliérement en tamoul , et que &,
doublé par une loi euphonique , se prononcep; or le mot dchirpddam représente réellement dehirbddam pour dchirvddam:
on ne comprend pas d'aillewrs quel rapport il pouvait établir entre le mot pied et la déesse Lakchm?. E. J.

FIN DE LA TROISIEME PARTIE.

C ————— O

NOTES SUPPLEMENTAIRES.
1.

( Extrait d’'un manuscrit inédit intitulé : Relation des erreurs etc. Chapitre vir. O)éinz'an que les Malabars ont des Furopéens
ou Piringi. )

Les Malabars gentils appellent tous les Européens du nom de Piringi; nous n'avons pas dans nos langues
d’Europe un seul terme qui représente tout le mépris et le dégoiit que ce mot exprime. Les Piringi ne peuvent
avoir, a leur avis, ni politesse , ni habileté, ni science : & un verre d’eau offert par un Piringi, a des mets
apprétés par un Piringi, les Malabars préférent les tourments de la soif et de la faim : recevoir des aliments
d’un Piringi, c’est une action infime. L’infamie atteint méme une caste entiére , lorsqu’un de ses membres
I'abandonne pour se faire chrétien, c'est-a-dire Piringi : car celui qui regoit le ba
que celui qui le confére ; le disciple descend au-dessous du maltre.

Les Portugais, qui ont les premiers occupé cette céte, étaient trop inhabiles pour détruire cet étrange pré-
jugé et pour prévenir cette déconsidération générale. Dans leur ztle pour convertir ces infideles, ils leur
demandaient brusquement s’ils voulaient se faire recevoir dans la caste des chrétiens, c’est-a-dire devenir
Piringi; ces propositions ne pouvaient étre regues qu’avec horreur par des hommes qui s’estimaient supérieurs
aux Piringi. De plus, dans les premiers temps de leur domination , les Portugais ne connaissant aucune des
langues de cette partie de I'Inde , se servaient, dans leurs exhortations religieuses aux Malabars , des mémes
termes que les musulmans , pour les inviter & sortir de leur caste et & entrer dans la leur. Les exhortations

des Portugais ne paraissant point aux gentils différer, méme par la forme, des exhortations des musulmans,
¢taient considérées comme non moins dignes de mépris.

ptéme est encore plus vil

Plusieurs circonstances confirmaient les Malabars dans ces sentiments ; les Européens mangeaient de la
chair de vache , buvaient du vin, crachaient dans leurs habitations , enterraient les morts dans leurs-églises ,
et se servaient , comme les parias, de portes dans l'intérieur de leurs maisons. Il eit suffi de ces habitudes
perverses pour éloigner d'eux tous les gentils. Ces peuples sont d’ailleurs persuadés que les brahmanes seuls
peuvent acquérir la connaissance de la loi divine ; que la science est un des priviléges de leur noble extraction ,
tandis que I'ignorance est I'état naturel et la condition d’existence des classes inférieures. Ils pensent donc
qu'un Piringi peut étre riche et courageux ( comme les marchands et les guerriers ) , mais qu'il ne peut jamais



atteindre & la noblesse et la science d’un brahmane, noblesse et science qui, en vérité, n’empéchent point
beaucoup de brahmanes de commettre des actions honteuses et d'étre fort ignorants, si nous les jugeons
daprés nos idées ; c’est du moins I'impression qui m’est restée de mes fréquents rapports avec les Malabars ,
pendant les onze années que j'ai fait partie de la mission du Madouré.

Cette mission a été fondée par le R. P. Jésuite de gli Nobili ou de Nobilibus , qui arriva d’Europe au royaume
de Madouré en I'an 1600. Il commenga par apprendre le tamoul et le telinga , qui sont les langues vulgaires
du pays , répandues dans toutes les castes , puis le grantham , langue des lois et de la science théologique que
se sont réservée les brahmanes. L’expérience lui révéla bientdt quels préjugés s’opposaient i la conversion
des gentils non soumis a la domination des chrétiens. La charité est ingénieuse et sait prendre toutes les
formes ; le P. de gli Nobili déposa le nom , les vétements et les meeurs d’un Européen, tous objets de scan-
dale; sachant que les brahmanes sannydsi obtiennent par la sainteté de leur vie le respect de ces peuples , il
prit Uhabit de sannydsi et se présenta sous le nom de brahmane sannydsi de Rome. Adoptant des habitudes
de ces pénitents tout ce qui pouvait se concilier avee sa foi et son horreur de I'idolatrie, il commenca cette
glorieuse mission qui est aujourd’hui si florissante , et fonda la grande chrétienté du Madouré.

Le P. de gli Nobili et les compagnons qu’il s’était associés dans cette entreprise avaient abandonné les
meeurs européennes pour imiter la vie austére des pénitents de I'Inde, s’étaient familiarisés avec les meeurs et
les idiomes , préchaient et écrivaient de savants discours dans toutes les langues du pays ; mais ils ne pouvaient
pas aussi facilement altérer la couleur de leur peau, qui trahissait leur origine piringi. Ce n’était que par des
paroles adroites qu'ils pouvaient écarter les soupcons des Malabars. Ils lenr disaient donc que I'Europe pré-
sentait de nombreux rapports avec I'Inde : bien que les Malabars fussent tous plus ou moins noirs, ils étaient
divisés en castes nombreuses, celles des brahmanes, des rddjd, des kémoutti, des choitirer, des gens de
basse extraction, etc. : les Européens, au contraire, étaient tous plus ou moins blancs, et cependantil y avait
parmi eux des hommes nobles et savants qui s’appelaient brahmanes , des hommes d’une valeur éprouvée, rois ,
princes , seigneurs, capitaines et soldats qui s’appelaient rddjd, des hommes de commerce, partisans , mar-
chands , courtiers qui répondaient aux kémoutti ; puis enfin des hommes de basse condition , divisés en plusieurs
rangs , adonnés a plusieurs métiers. Les gens de la plus basse extraction étaient ceux dont la couleur était le
plus foncée. La caste la plus noble se réservait les trésors de la science , faisait usage d’une langue particu-
lire , se distinguait par des maniéres polies et par l'influence qu'elle exercait sur les autres classes. Les
brahmanes d’Europe savaient seuls la loi, ne conversaient qu’entre eux, ne mangeaient rien qui ne fit apprété
de leurs propres mains , et maintenaient leur supériorité dans tous leurs rapports avec les castes inférieures.
Ces brahmanes étaient tous blancs , parce qu'ils venaient des régions du nord , ou le soleil est moins ardent ;
c’est ce qui leur donnait une ressemblance accidentelle avec les Piringi ; de méme sur les cétes de I'Inde une
chaleur brilante confondait sous une méme couleur les brahmanes et les parias ; et cependant en Europe, comme
dans I'Inde, chaque caste était largement séparée des autres par ses connaissances, ses habitudes et ses véte-
ments. Si quelque Malabar objectait que les sannydsi de Rome professaient la méme religion que les Piringi,
les PP. brahmanes leur répondaient que cette unité de croyances ne prouvait point qu'ils fussent d’origine
piringi; des parias appartenaient aux sectes de Shiva et de Vichnou, et cependant les brahmanes , qui étaient
de ces deux sectes , n'étaient point considérés comme parias. Les sannydsi de Rome suivaient la méme voie
religieuse que les Piringi; était-ce un motif pour qu'ils fussent de la méme caste ? Cette réponse , qui ne laisse
point subsister de contradiction entre les actes et les paroles des PP. Jésuites , a paru assez concluante aux
Malabars pour que la seule mission da Madouré compte aujourd’hui prés de cent mille chrétiens.

Le P. de gli Nobili et les autres missionnaires de son ordre n’avaient rien négligé de ce qui pouvait leur
donner quelque ressemblance avec les brahmanes sannyasi 5 ils allaient vétus d’une toile teinte en jaune foncé ,
la barbe et les cheveux rasés, les oreilles percées et traversées, comme celles des pénitents indiens , par de
petits morceaux de bois de margousier trés-légers (car il n’est pas permis au brahmane sannydst de se parer
de pendants d’oreilles d’or, d’argent ou d’autre métal). Ils portaient de la main gauche un petit vase de cuivre,
et de l'autre un baton de leur hauteur, divisé par sept nceuds bien formés, et dont Uextrémité supérieure était
garnie d'une banderole de méme couleur que les piéces de vétement. Ils attachaient & leurs pieds, pour toute
chaussure , des socques de bois; ils demeuraient dans de petites huttes construites en terre, couvertes de
paille, et ayant le sol pour plancher. Ils placaient a terre devant eux, sur des feuilles d’arbres, les herbes
et la petite portion de riz cuit & I’ean qui composaient toute leur nourriture. Ils s’abstenaient de boire du vin ,
de manger de la viande, du poisson et des ceufs (car mieux vaudrait & un sannydsi commettre un grand
crime que de manger de toutes ces choses ). Ils se servaient , pour s’asseoir et pour dormir, d’une peau de cetf
ou de tigre , et se faisaient un coussin de leur bréviaire. Ils se lavaient le corps tous les matins ; soit avant de
manger, soit avant de célébrer les saints offices. Ils allaient de jour et de nuit, parcourant les bois, les déserts ,
les montagnes, visitant les peuplades, traversant a la nage des riviéres rapides , sur lesquelles les indolents
naturels n’ont jamais pensé a établir ni ponts ni bateaux, supportant de grandes fatigues pour instruire,
exhorter et administrer les chirétiens..... Souvent méme ils passaient la nuit loin des peuplades , exposés aux
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intempéries de l'air , aux attaques des bétes féroces et des reptiles venimeux. Souvent enfin ils étaient pris ,
battus , et obligés , pour sauver leur vie, d’abandonner leurs églises & la dévastation , leurs néophytes aux
menaces et aux séductions : ¢'était la couleur blanche de leur peau qui éveillait toujours I'inquiete défiance
des Malabars , et qui suscitait contre eux tant de passions haineuses. Mais s’ils eussent renoncé a leurs habi-
tudes brahmaniques , que serait devenue la mission du Madouré ?

Les PP. ont été souvent persécutés et cruellement tourmentés dans les états de Madouré, de Tritchina-
palli et de Tanjaour; mais ils ont presque. toujours échappé aux sentences capitales prononcées contre eux ,
parce que des personnes respectables représentaient aux juges que tuer un sannydsi est un péché qui ne se
pardonne ni dans cette vie ni dans lautre.......

11
Notice sur Djaganndtha.

Djaganndtha , le maitre du monde , est un des noms de Vichnou ; il est aujourd’hui presque exclusivement
réservé par I'usage a une statue de ce Dieu, adorée dans le célebre temple de Pourouchdttamakchétra , sur la
cdte d'Orissa. Les traditions les plus diverses sur l'origine de cette idole sont admises et conciliées par la facile
crédulité des Indiens, Suivant la version la plus répandue parmi les Tamouls , le corps de Krichna, placé sur
le biicher qui devait le consumer, fut enlevé par les eaux de la mer, et entrainé sur la céte opposée : le célebre
roi Parikchit, descendant des Pandava , fut averti en songe de se rendre sur les hords de la mer, de recueillir
ce corps et de le déposer dans un temple qui devait rester fermé pendant six mois. Parikchit exécuta cet ordre
‘mystérieux ; mais entrainé par un mouvement d’indiscréte curiosité , il désira contempler le corps de Krichna ,
et pénétra dans le temple trois mois avant le terme prescrit ; il trouva le corps transformé en une statue , qui
est celle que I'on voit encore aujourd’hui dans le temple de Djaganndtha. Le P. Roberto de gli Nobili a re-
cueilli dans son Zzourvedam, qu'on peut nommer le Pourina des Malabars chrétiens , une autre tradition
populaire de I'Inde méridionale, dont les principaux traits paraissent avoir ét¢ empruntés a une légende
bouddhique relative & une statue de Shakyamouni. L'Ritre Supréme, manifesté sous la forme d'un tronc
d’arbre, avait été porté par la mer sur la cite de Pourouchdttamakchétra : le roi Indradycumna, averti par
une vision de la nature divine de ce tronc d’arbre, le confia au ciseau de Fishvakarmd , V'architecte et le
sculpteur des dieux ; Fishvakarmd s'engagea a en tirer une statue de Vichnou d'une parfaite beauté , et a la
terminer en une seule nuit, pourvu qu’il fit assuré de n’étre.épié par personne pendant ’exécution de son
ceuvre : la condition fut mal observée par le roi, que sa curiosité porta A s’assurer si Vishvakarmd , dont le
travail ne s’annoncait extérieurement par aucun bruit , ne s’était pas furtivement soustrait a la nécessité d’ac-
complir son engagement. Fishyakarma apergut le roi , et offensé de sa défiance, se retira , laissant la statue
a peine ébauchée ; quelque imparfaite que fit cette image de Vichnou , Jndradyoumna ne voulut pas consentir
a faire terminer I'ccuvre de Vishvakarmd par des mains humaines; il la placa dans le temple, et institua en
son honneur les cérémonies religieuses que I'on célébre encore aujourd’hui. Une troisitme version , qui est
celle du Pourouchéitamakchétramdahdtmya , présente les mémes personnages , mais les place dans des rapports
différents. Jndradyoumna, roi d’ Avanti, désirait offrir ses adorations 4 une incarnation de Vichnou , Nila-
mddhaya, que presque tous les mythologues s’accordent a identifier avec Krichna; celte manifestation venait
de se résoudre en son essence originaire , au moment ol Jndradyoumna arrivait dans le pays d’Outkala pour
la rencontrer et 'adorer ; mais un songe avertit le roi que Vichnou était prés de se manifester sous une forme
plus auguste , et qui durerait autant que le monde ; cette manifestation devait étre nommée le Ddrvavatdra
ou la transformation en tronc d’arbre. On annonga bientdt aprés a Indradyoumna qu’un tronc de nimba ( melia
azadirachta’) d'une merveilleuse apparence , et marqué des emblemes de Vichnou, était porté par les vagues
de Shyétadyipa vers la cote de Pourouchétiamakchétra : le roi s’empressa de faire recueillir le trone de nimba ,
et se conformant aux avis de Ndrada , pria Vishvakarmd de le faconner en une statue de Vichnou. D'un seul
coup de hache le divin artiste transforma ce tronc en une image quadriforme ( tehatourmoirti) on plutét
en quatre figures, celle de Krickna ou Djaganndtha , coloriée en bleu ; celle de Baladéva ou Balabhadra son
frere, coloriée en blanc, celle de Soubhadra, leur seeur, coloriée en jaune, et une espece de pilier nommé
Soudarshana, portant un tchakra a chaque bout. Le roi fit ensuite construire , pour recevoir ces divines
images, un temple d'une grande magnificence, que Brahmi , Indra et les autres dieux vinrent eux-mémes
consacrer. On ne peut méconnaitre dans les diverses variantes de cette légende le caractere allégorique qui
distingue éminemment la mythologie des vechnavites , mythologie secondaire qui n’est pour ainsi dire qu'une
allusion continuelle aux traditions mythologiques antéricures ; ainsi le trone d’arbre flottant sur les eaux est
simplement une application , une mise en légende de I'étymologie religieuse de Nardyana ( qui a son mou-
vement sur les eaux ) ; si le mot Ndrdyana n’avait pas préexisté 4 la légende n’eit pas été inventée parce
qu’elle n’a pas d’autre raison que ce nom , qu’elle ne se rattache a aucune tradition historique ou religieuse ,
mais seulement a I'interprétation de ce nom : Parikchit doit attendre la fin du sixime mois pour contempler
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Krichna; Ndrdyana, en effet, dansson caractére cusmogpniquc, dort pendant six mois de I'année humaine.
On peut également reconnaitre le facile syncrétisme de cette croyance religieuse dans Pattribution faite succes-
sivement a 'idole de Djaganndtha des noms , des caractéres et des insignes des autres divinités, aux jours de
leurs fétes solemuelles ; cette multiplicité de roles préte d'ailleurs aux brahmanes desservants du temple une
ingénicuse excuse pour la forme grossicre de la statue; « puisque Djaganndtha, disent-ils, est 1'Etre Su-
» préme manifesté , la réunion de tous les dieux , comment peut-il avoir une forme arrétée et distincte ? »
Ces trois statues en effet , au rapport de M. Stirling, ne sont que des bustes sculptés en bois, dont la hauteur
est environ de six pieds; elles présentent aspect de figures humaines grossiérement taillées ct posdes sur
une espece de piddestal 5 on charge ordinairement leur téte d'une coiffure cn étoffes de couleur, dont la forme
est & peu prés celle d'un Casque. Les deux fréres, suivant la méme autorité, ont les bras étendus horizonta-
lement & la hauteur des oreilles 5 leur sceur est absolument privée de cette partie d'une forme humaine, Lors-
qu’on traine processionncllement ces statues dans leurs ratha ou chars triomphaux, on prend soin de parer la
principale idole, celle de Djaganndtha, d'un nez , de mains et de pieds d’or, ou du moins de métal doré, et de
disposer élégamment une draperie écarlate autour de sa partie inférieure ou piédestal. Les yeux de cette
statue sont deux gros rubis du plus bel éclat; quelques naturels de la cote prétendent , il est vrai, qu'un de
ces rubis a é1é enlevé il y a plus d’un siccle, et remplacé par un verre coloré. Quant au rathaydtrd ou pro-
cession du char colossal de Djaganndtha et aux actes d’atroce dévotion dont cette procession est I'occasion ,

c’est depuis long-temps un de ces lieux communs au sujet desquels il suffit d'en appeler a la mémoire du

lecteur.

DJAGANNATHA.

FIN.
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P. 6o, 1. 52, alaquelle les dvidja sculs.
P. 64, 1. 3o, lisez routirdtcham.

P. 70, passim, lisez tdder.

P. 81,1 32, lisez souvdmi.

P. 8a, L 17, lisez souvdmi.

P. 88, 1. 46, lisez vadjra.

P. 97, L. 38, lisez .Anoumanten.

P. 101, L. §, lisez pidariydr.

P, 101, L 3a, lisez pallichatikdrer.

P. 101, L. 42, lisez Narasimha.

23¢ livr., pl
25¢ livr.

afe livr., fenille IV, lig. 19, lisez Tchitralékhd.
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