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NOTICE PRELIMINAIRE

Quoiqu’il jouisse déja en Ttalie d'une réputation mé-
ritée, M. Angelo de Gubernatis est encore peu connu
en France, et son nom a besoin d’étre présenté chez
nous, comne il est d’'usage qu'un étranger soit introduit
dans un salon par un intermédiaire ami. Le traducteur
et I'éditeur de la Mythologie zoologique ont bien voulu
réclamer de moi ce service. Le premier, il y a dix ans,
j'ai prononcé dans une fevue le nom d’Angelo de
Gubernatis ; ils ont cru qu'il mappartenait encore de
lui servir de parrain lorsqu’il offre deux volumes im-
portants au jugement de notre public lettré. Bien que
ce genre d'information soit moins nécessaire & l'in-
telligence des ouvrages d’8rudition, qu'a celle de Ia
pure littérature, Sainte-Beuve nous a accoutumes ane
plus lire un livre de quelque genre que ce soil, sans

avoir une connaissance préalable de l'auteur. Clest
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pourquoi nous espérons que quelques renscignements
biographiques !, nécegsulrement restreints, serout ici
favorablement d¢tucillis.

M. Angelo de Gubernatis n a que trenle-quatre ans; il
est né & Turin, le 7 avril 1840, Son pére, apparienant
une branche cadette d'une ancienne ct noble famille,
étaitemployé auMinistere des Finances dans le Royaume
de Sardaigne. Comme beaucoup d'Ttaliens de la vieille
roche, il était absolutiste en politique, et philanthrope
circonspect dans la mesure de notre publiciste M. de
Gérando, duquel il se réclamait volontiers ; mais en
maticre de philosophie et de religion, ¢'était un voltai-
rien, un encyclopédiste radical. 1l jarait surtout par
Dupuis, et parlait sans cesse a son jeune fils de son
auteur de prédilection, si bien qu'a dix-septans, Angelo
connaissail parfaitement 1'Qrigine de tous les cultes
sans 'avoir jamais lue. Il lui en est rest¢ certainement
quelque chose : d’abord le gout de la mythologie,
el peut-élre aussi un certain entrainement a expliquer
par un méme procéd¢ des mythies provenant de sources
ethnologiques différentes.

Son extréme facilité de travail, son ardeur et la va-
riété de ses aptitudes se manifestérent de tres-bonne

heure par des golus vifs qui lul faisaient ['illusion

! Ces renseigneme nis me sont fournis par des notes que je dois a Ia
bienveillance de M. de Gubernatis lui-méme.
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d'une vocation spéeiale pour ehaque étude qu'il entre-
prenait. Aux petites éeoles, il était passionné pour I'his-
totre naturelle. Dés son début au eollége de Turin, ses
premieres rédaetions d’histoire sainte, par ot I'on eom-
mencait, furent écrites avee tant d’entrain, qu’il son-
geait déja & les faire imprimer. A treize ans, la leeture
de I'Arioste, lui suggere 'idée de faire des vers, et vite,
en une seule année, trois poémes cépiques sont sur le
chantier, 'un sur le roi Manfred, I'autre sur Guillaume
Tell, le troisieme sur des sagas seandinaves qu'il avait
trouvées citées dans I'histoire de la Suéde par Ségur.
Ici la passion enfantine ne le trompait pas : poéte, il
I'était et le sera jusqu'a la fin de ses jours. II apparte-
nait aussialarace privilégiée de eeux qui éerivent sans
effort et comme par une fonetion naturelle. Epris, quand
il fit sa rhétorique, de I'histoire littéraire italienne, il
publia ehaque semaine, sur ce sujet, un journal ma-
nuserit pour fournir des matériaux au travail de ses
camarades. Lorsqu’il sortit du collége & dix-sept ans,
il avait éerit la valeur de plusieurs volumes in-folio sur
I'histoire littéraire et politique de son pays, sans compter
des traductions sans aombre, en vers et en prose, des
classiques latins.

C’est dans ees dispositions qu’il entra & dix-sept ans
a I'Université de Turin. La durée normale des eours de
lettres y était de quatre ans. Mais au bout de trois ans,

sa supériorité y fut si bien établic, que le Mimstre
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de I'Instruction publique l'envoya déja professer la
rhiétorique au gymnnase de Chieri, prés Turin.

Cependant, dés son entrée & I'Cuiversité, une nou-
velle vocation s était déclarée. syant par hasard entendu
le grand comédien Rossi dans une traduction d’'Hamlet,
il se sentit auteur dramatique et composa aussitol
une lragédie sur Sanpiero, le célebre Corse ennemi
des Génois. 11 soumit le imanuserit & l'illustre eritique
Tommaseo, qui lui en fit de grands compliments, mais
lui reprocha de réveiller les haines désormais éteintes
entre Génes et la Corse. Le jeune auteur eul la rare
sagesse de se rendre a cetle raison, et le manuserit fut
mis de cOté. Le premier qui vit le jour fut Werner,
drame en vers, auguel la Recue contemporaine de Turin
donna T'hospitalité en 1859. En 1860 nouveau pas
dans la carriere : Rosst joua avee suceés a Turin une
tragédie dontle sujet était fourni par Pierre des Vignes,
Iinfortuné chancelier de I'Empereur Frédévie It mais
un drame en prose sur Rodrigue, dernier rot des Visi-
goths, écloua quoique avee le méme interprete.

Les études marchaient toujours. En 41859, de Guber-
natis se fit vecevoir docteur & FUniversité de Turin, avee
une thése historique contre les droits du Pape au pou-
voir temporel, qui lui valwt les altaques des journaux
cléricanx de la ville, Cependaut 1l restait professeur &
Chieri, et il avait heau ¥ fonder un journal hebdoma-

daire intitlé I'ltalia letteraria, « pour vallier la jeu-
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nesse, » celte occupation ne suffisait pas & son activité
¢t & son besoin de se répandre. Sa famille s était établie
prés de lui, et elle et voulu le retenir dans ses fone-
tions de professeur. Mais on devine I'impatience d'une
pareille nature reléguée dans une petite ville: cela
tournait au désespoir. Faute de pouvoir fréquenter les
L.ommes, Angelo se jeta surles livres avec une fureur
rouvelle, et de I'histoire de la littérature italienne il
avail passé tout naturellement aux origines de la langue
elle-méme, lorsque tomba sous ses yeux I'Ifistoire com-
parée des langues sémitiques de M. Renan. Cette lecture
fut pour lui encore unc révélation, et le point de départ
d'une vocation nouvelle et définitive. Il comprit bien
vite que c¢’était le sanserit et non I'liébreu qu'il devait
apprendre pour rester en relation avec sa direction
antérieure, et comme on ne I'étudiait pas alors en
Piémont, sans rien dire a sa famille peu [avorable &
toutes ces tentatives, 1l se fit comprendre par le Minis-
tere de I'lnstruction publique, au nombre des jeunes
docteurs que I'Italie envoyait tous les ans & I'étranger
pour s’y perfectionner dans des matiéres spéciales. Il
partit donc comme philologue, et arriva a Berlin en no-
vembre 1862 pour y suivre le cours d’Albrecht Weber.
La, travaillant quatorze heures par jour au seul sans-
crit, il va sans dire qu’il fit de rapides progrés. Au bout
de six mois, il abordait les Védas et le Zend. Mais I'Ttalie

en train de s’organiser avait besoin de son monde. Une
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année s'élait & peine écoulée, que le Ministre de I'Ins-
truction publique (¢’était M. Micliele Amiari, ce modeste
et sympathique savaul que nous avions vu a nolre
Bibliothéque nationale, occupé & cataloguerles manus-
crits Arabes) le rappelait en toute hite pour lui confier
I'enseignement du sanserit daus le nouvel Institut
des études supérieures qu on crémt & Florence. Done,
ali mois de décernbre 1863, a I'ige de vingt-trois ans,
Angelo de Gubernatis montait dans cette chaire et y
enseignait la grammaire sanscrite et I'Listoire de la
littérature indienne. Ce cours fut excellent, si'on en
Juge par la Piccola enciclopedia indiana que 1'auteur
publia quaire ans plus tard et qui sans doute en est le
résumé. Un aussi bou juge que M. Bréal a regardé ce
volume si commode comme un des meilleurs ouvrages
a mettre entre les mains des cominencants,

On pourrait croire que M. de Gubernatis était des lors
entré au port, el qu'il n'avait plus qu'a poursuivre
sans incident ses paisibles études. Ce serait compter
sans les démons réunis de la Jeunesse, de I'amour-
propre et de la politique, dont e de
élonner, n'avail encore |

riter, on peut s en

ail aucune apparition parmi
les précocités de notpe auteur. M. Amapi lui avait
douné la chaire de sanserit & Tlnstitut des  érudes
supérieures de Florence, mais j] NV avait pas ajouté le
titre de professeur ordinaire, restriction toute naturelle

a I'égard d'un jeune homme qu'il étaiy juste de mettre
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d’abord & méme de faire ses preuves. Au bout d’un an,
on lui promettait de I'instituer pour I'année suivante.
Blessé de ce retard, « il eut honte, dit-il, de manger cn
privilégié le pain du gouvernewent, et de n'avoir pris
aucune part a la vie politique. » Sous cette excitation et
sous l'influence d'un célébre révolutionnaire russe
ultra-mazzinien dont, A son dam, il avait fait la con-
naissance en janvier 1865, il renonce tout-a-coup a sa
chairc « pour préparer la soi-disanl révolution so-
clale, » c’est-d-dire pour se Jeter dans les sociétés se-
crétes.

Il n'eut pas plutdt accompli ce coup de téte, qu’il y
eut regret ; mais 1l était trop tard, et ce que I'emporte-
ment juvénile avait fait, I'amour propre défendait de
le défaire. Heureusement, le pays d’ot lui était venu le
mal lui apporta aussi le reméde. Il rencontra une
dame russe, devenue depuis madame de Gubernatis,
temme de téte et de caeur, qui le tira de ces folies et lui
rendit la raison que Bacounine avait troublée. Sous
cette douce et ferme influcnce, malgré une lutte qui
dura deux ans, il trouva la force de revenir & ses éludes
indiennes et de sy livrer avec un redoublement
d’ardeur.

En 1867 il avait repris, sur les sources védiques de
I'épopée, un cours libre qui est devenu un ouvrage re-
marquable. Son ancien professeur & 1'Université de

Turin, M. Coppino, devenu minisire de 1'Instruction
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publique, appréeiant & juste titre sa valeur professorale
et jugeant avec I'indulgence d'un véritable homme po-
litique les légers écarts de la jeunesse, lui fit dire avant
la seconde lecon que ee cours devait étre eonsidéré
comme ofliciel. Dés cet instant il rentrait au giron, et
en 1869 il fut nommé professeur ordinaire. Depuis lors,
il vit heureux et calme entre sa femme et <es enfants, et
n'a plus d’autre listoire que celle de ses publications,
plus nombreuses que jamais & partir de celte époque.

Pour en donner une idée, nous noterons d'abord pour
mémoire ses ¢erils dans les journaux et les revues tant
d’Ttalie que de I'étranger, car il a fourni des articles a
I'dthencum de Londres et au Messager de U'Europe de
Saint-Pétersbourg. 11 a surtout fondé a Florence la
Revista europea, qui est devenue la plus populaire et la
plus accréditée des revues italiennes, et dont I'objet
principal est de faire connaitre F'étranger a ITtalie et
I'ftalie & |'étranger.

La carriere philologique a laquelle ses fonctions le.
vouent ne l'a pas fail renoncer i la poésie, et surtout
au thédtre. En 1869 1l a fait encore représenter un

drame indien, I/ re Nala, qui a obtenu un frane succes.

T . ;

Nous donnons sans commentaire la liste de ses
ceuvres purement littéraires, car il n‘appartient guere
aux clrangers, et en toul cas il ne nous appartient

pas du tout, dapprécier les mérites de ce genre.
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— Santorre Santarosa, étude biographique. Turin,
1860,

— Giov. Prati, id. Turin, 1861

— Werner, drame en vers. Turin, 1859.

— Don Rodrigo, drame en prose. 1% édit., Chieri,
1861; 3¢ éd. avec une préface de Prali. Milan, 1862,

— La Guovinessa di Sordello, drame en vers. Milan,
1862,

— La Morte di Catone, id. Milan, 1863.

— Prime Note, poésies. Florence, 186%.

— Il re Nala, trilogie dramatique. 17 édil., Turin,
1869 ; 2° édit., Florence, 1870 ; 3¢ édit., ibid., 1872.

— La morte del re Dasarata, drame en vers tliré du
Ramayana, représenté avec succés & Florence par Ern.
Rossi, en 1870. 1 édit., Florence, 1870 ; 2¢ édil., ibid.,
1872,

— Maia, drame indien. Florence, 1872.

— Romolo, dranie en vers. Florence, 1873.

— Ricordi biografici, %2 biographies d’écrivains ila-
liens contemporains. Florence, deux éditions en 1873;
on en prépare une trolsiéme.

Pour les ouvrages d'érudition philologique, nous
ajoulerons quelques mots d'appréciation a la mention
de ceux qui nous sont connus.

I primi venti inne del Rigveda. Florence, 1864. Texles
pour les éléves du cours de sanscril.

— La vita ed © miracoli del dio Indra. Florence, 1866,

(]
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Ce joli petit livre (une brochiure in-16 de 50 pages)
donne sur le dicu védique fudra des renseignements
clairs, exacls et lirés des textes.

— Piceola enciclopedia indiana. Florence, 1867. Nous
venons d’en parler.

— Le fonti vediche dell' epopea. Florence, 1867 ; el
Studi sull’ epopea indiana. Florence, 1868. Ces deux
ouvrages, dont le dernicr est le développement du
premier, cherchent, parmt les dieux du Iigveda, lori-
gine des héros épiques qui jouent le principal réle dans
les deux grands poemes du Rdmdyana et du Mahabhd-
rata. On y voit poindre les vues de I'auteur qui ont
fourni maltiére au présent ouvrage.

— Memoria sui viaggiators italiani nelle Indie orientali.
Florence, 1867. Ce mémoire curieux, écrit avee autlant
d’élégance que d’érudition, a pour objet de revendiquer
en faveur des voyageurs italiens, depuis lan Carpin et
Marco Polo jusqu’a Pigafetta et Sassctti, la priorité des
découvertes sur les Portugais, et en particulier pour
Sassetti I'lionneur, d'avoir le premier, des le seizieme
siecle, parlé de la littérature indienne et pressenti les
rapports du sanscrit avee les langues d'Geeident.

— Storia comparata degli usi nusiali. Vilan, 1860.
Tres-bon travail sur les cowtumes de 1'ltalie, puisé aux
sources populaires selon la méthode inaugurée par les
Grimm, el apportant des matériauy 1mportants pour la
conslruction d'une liistoire des nmours,
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— Storia comparata degli usi funebri. Milan, 1873.

— Zoological mythology. Londres, 1872. Traduction
allemande, Leipzig, 1873. Cest le livre dont on donne
icila traduction francaise. On s'étonnera peul-étre quun
auteur italien ait publié d’abord dans une traduction
anglaise un ouvrage de cette importance. La raison en
est sunplement qu'’il a trouvé un éditeur en Angleterre,
ol Max Miiller a mis en honneur les travaux de ce genre,
plutét qu en Italie, ol, malgré la renaissance marqudée
des études, il y manquerait encore un public suffisant.

— Enfin, M. de Gubernatis a mis sous presse des
Letture sulla mitologia vedica destinées sans doute i un
légitime succes.

Nous bornons ict notre appréciation générale d’un
homme vivant, dans toute la vigueur de la jeunesse, et
qui est loin encore d’avoir fourni sa mesure et dit son
dernier mot. Les trails que nous en avons esquissés
suflisent pour douncr l'idée d'une bien riche nature,
avec des ardeurs et une fécondité qui, dans notre climat
plus froid, ne s'allient guctre aux tempéraments labo-
rieux. C’est I'heurcux privilége de la terre de Saturne
de réunir parfois des qualités scientifiques et poétiques,
de production facile et de solidité qui, chez nous,

s'excluent d’ordinaire.

Aprés avoir présenté notre auteur au public, il nous

semble équitable de lui présenter aussi le traducteur,
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qui n'est pas moins digne d’intérét etquioffre avec 'autre
plus d’'un point de ressemblance. Comme M. de Guber-
natis, M. Paul Regnaud s est élevé a la hittérature savante
par la foree d'une vocation énergique. Fils d'un simple
greflier rural de la Haute-Sadne, et né dans ce départe-
ment en 1838, il fut surpris dans son enfance par le
malheur de son pére, destitué pour cause politique en
1852. M. Regnaud peére était un homme instruit et ca-
pable de faire lui-méme I'éducation de son fils, mais la
prudence lui interdisait de pousser l'enfant vers les
carriéres qui ne nourrissent pas: il se défendit le plus
possible de lut montrer le latin, et voulait plutét, au
sortir de I'école primaire, en faire un bon employé de
commerce. A dix-huit ans, en effet Paul Regnaud
entrait comme commis dans une des grandes forges
du Jura. 11 y resta neuf ans, sans secours apparents
du edté de I'instruction littéraire. Mais vovez ce que

peuvent une aptitude et une volonté bien déterminées :
durant ce temps d'isolement il se fortifie en latin,
il apprend le gree, I'allemand, I'anglais, 'italien, et
pousse jusquau sanscril pour trouver une mine un
peu weuve. II dévore la terrible grammaire complete
de Benfey Ln 1865, il vint s'établir marchand de fers
a Setvres, et pendant neuf ans encore qu’ll a tenu cette
position, grice A un travail opinidtre, grice aussi au
dévouement de son excellent beau-fréere avec lequel

il était associé, il put mener de front le commerce
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et la philologie. 11 se fit inscrire a I'écale des hautes
etudes, ce berceau précieux de notre renaissance éru-
dite, et il y a vigoureusement appris le sanscrit sous la
direction de MM. Hauvette-Besnault et Abel Bergaigne.
Déja il a publié une trés-honne étude avec choix de
textes traduits sur les Centuries de Bhartrihari *, et il
prépare maintenant un livre profond et difficile destiné,
Je l'espere, & faire un sérieux honneur 4 lui-méme et &
notre école. Sans posséder le coté brillant par lequel
se colorent les qualités érudites de I'auteur italien, on
voll du moins que le traducteur a, comme lui, la vive
intelligence des choses orientales et la puissance de la
vocation.

Nous arrivons a la Mythologie zoologique et aux doc-
trines qu'elle tend & consacrer. Le titre indique bicn la
matiere sur laquelle le livre est fait: I'étude des ani-
maux mythiques en est I'objet principal et en fournit Ie
plan; mais le fruit quon-en tire nous semble consister
surtout dans I'interprétation générale des mythes par la
théorie dite solaire, et dansla démonstration de I'unité
d'origine et de nature enfre les mythes des anciens et
Jes contes et traditions populaires des modernes. Ceite

identification, a laquelle personne ne songeait et n'eul

voulu croire avant notre époque, est poursuivie ici dans

i 1n-12, Paris, 1871.
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les derniers détails. Entre les divinités du paganisme
indo-européen el les petits héros et héroines des contes
de fées, lanalogie et la filiation sont établies avec un
grand luxe de documents. Ainsi P'ou fait voir que Cen-
drillon qui perd sa pantoufle a pour aicule la dé=sse
Aurore, qui savancait si légérement quun hymne vé-
dique 'appelait « la fille sans pieds ou sans cliaussures
(apad). » La Chatte blauche de madame d’Aulnoy, qui de
chatte devient une belle fille blonde vétue de rose,
descend de la blanche Lune qui, le matin, fait place &
la rose Aurore ; et le jeune prince qui court apres
Cendrillon, celui qui épouse la chatte Llanche, sont
d’anciens Soleils levants.

Les lecteurs non préparés a ce genre d'interprétation
ne I'admettront pas aisément, et I'on voit d'ici leurs ré-
volles. Pour leur faire accepter des rapprochements
d’apparence si forcée, il est nécessaire de remellre
sous leurs yeux quelques considérations préliminaires
fort courtes ol nous rappellerons simplement les
principes, en renvoyant pour les preuves aux ouvrages
spéciaux, lels que I'Essar de Mythologie comparée de
Max Miiller et les Lectures sur la seicnce du langage
du méme auteur.

Voiel done des véritds qui ne font doute aujourd’hut
pour personne de compétent :

Les mytlies des nations de race indo—européenne

ontun pointde départ commun, ainsi que leurs langues.
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Ce point de départ est pris dans un naturalisme
enfantin, qui attribuait une dme el une vie quasi-hu-
maines aux astres du jour ct de la nuit et aux phéno-
meénes de 'atmospliere, tels que la lumicre, les (énébres,
I'aurore, les crépuscules, les nuages, 'orage, les vents,
etc. On les concevail comme des étres vivanis, revétlus
de formes humaines ou animales, selon les caprices de
I'analogie. Ne prenez pas celte interprétation pour un
systéme conjectural comme tant d’autres. Les hymnes
du Rigeeda tranclient la question : dans ces vénérables
chants de nos plus anciens grands oncles, les entités
divines sont perpétluellement échangées et confon-
dues avec I'expression pure et simple des phénomenes
qu elles représentent.

Le mythe proprement dit, ou fable divine, n'est pas
I'élément primitif de la mythologie. Avant cette narra-
tion d'une aventure racontée au passé, comme si elle
étail arrivée une fois, il y a eu ce que 'on pourrait
nommer des éléments mythiques, ¢ est-d-dire des pro-
positions congues au présent et exprimant simplement
un phénomeéne naturel mythologiquement envisageé.
Ainsi, pour emprunter & Max-itiller un exemple sai-
sissant, avant de raconter le mythe de Céphale et
Procris sous la forme d'une histoire d’amour et de
jalousie terminée par un meurtre involontaire, on a
nécessairement div dire : « Céphale aime Procris, fille de

Hersé, (C'esl-i-dire le Soleil & la téte lumincuse aime



XVl NOTICE PRELIMINAIRE.

la goutte de rosée dans laquelle il se refléte tous les
matins). Eos aime Céphale (I'aurore aime le soleil, car
il sort tous les matins de ses bras). Céphale tue Procris
(le soleil absorbe et détruit la rosée). » Voila des expres-
sions bien claires, et qui ne different de la réalité que
par la forme métaphorique, ou pour mieux dire ana-
logique, que leur imposait la pensée enfantine de nos
premiers ancétres. Maintenant, supposez-les retenues
par des hommes qui en auraient oubli¢ le sens: le
mythe va naitre spontanément, c'est-a-dire que ces
hommes tourmentés du besoin d’inventer une explica-
tion pour ce qu'ils ne comprennent plus, vont, par une
pente d’autant plus invincible qu'ils sont plus simples,
composer une anecdole ou tout cela sera relié. Cest
Veffacement du sens primitif qui améne leur 1magina-
tion & suppléer aux lacunes et a grouper en fable my-
thologique les éléments mythiques isolés.

Stle lecteur admet ces vérités, qui, je le répéte, ne
font pas de doute parmi les gens compétents, il ne
reste plus qu'a lui prouver deux points: d'abord, que le
fond des contes populaires nest pasune conception indi-
viduelle et capricieuse comme nos romans, — ¢'est ce
que démontre 'existence des memes contes, ou du moins
des ménies éléments de conles, a toules les ¢poques et
chez toutes les nations de la vace indo-européenne — ;

et enfin que ces contes sont bien issus des anciens

mythes dégénérés, ce que démontre encore la compa-
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raison des uns et des autres analysés et rapprochés
membre & membre dans leurs éléments respectifs. Ces
deux démonstrations font I'essence méme de I'ouvrage
ce M. de Gubernatis. Bien quon ne puisse lui attribuer
la découverte d'une idée adoptée depuis longtemps par
les {réres Grimm et leur école, I'honneur lui reviendra
certainement de I'avoir développée avec une rare éru-
dition et rendue incontestable par l'abondance des
rapprochements. 1l a surtout tiré le plus heurcux parti
des contes russes, trésor & peine entamé avant lui*, ot
I'inspiration populaire parait avoir tout fait et navorr
été altérée par aucune retouclhe littéraire.

Entre le mythe et le conte populaire, il n'y a quune
simple différence d’époque et de dignité. Le mythe est
le résultat direct et premier de la transformation des
éléments mythiques en fables. C'est 'ceuvre de I'esprit
collectif spontané exprimée par les poétes. Le conte po-
pulaire en est le dernier écho, avee les dégradations
que la transmission lui a imposées. Ce n’est plus
cette production poétique & laquelle 'humantté supé-
rieure avait part, mais, si I'on peut ainsi dire, un
résidu repétri par les plus simples, tels que les meres

grands et les nourrices.

1 1] faudrait faire ici une exception en faveur de M. Reinhold Keehler
de Weimar, qui depuis longtemps compare entre eux, avec une admi-
rable érudition, les contes populaires de toute langue et de toute
provenance.
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Il est encore une maniére d’établir I'identité de nature
du mythe et du conte populaire, qu on pourrait nommer
la contre-expérience : elle consiste & prendre les mythes
les plus nobles, et sans les altérer autrement quen
baissant le ton, & les convertir en véritables contes
d’enfants. M. Cox a trés-habilemeut soumis les mythes
grecs & cette réduction ! Dans ses Studi sull’ epopea
indiana, M. de Gubernatis a esquissé une réduction
analogue de la fable du Rdmdyana. On nous saura gré
de donner ici cette ébauche de conte populaire.

« Au temps ou tous les hommes étaient bons, riches
et heureux, vivait un grand roi, 4gé de neuf mille ans.
De sa premiére femme il avait eu un fils tres-beau et
trés-brave, & qui il devait laisser son royaume. Mais
ayant épousé plus tard une seconde femme, en un jour
d’amour il lui avait promis de lui accorder un don quel
qu’il fat, et elle exigea que le fils ainé fit envoyé en
exil, pour donner la couronne & son propre fils a elle.
Chassé par la cruelle mardtre, le prince se retira dans
la forét avec la princesse sa femme. Mals un jour qu'a
la poursuite d'un cerfil s'était éloigné de sa cabane, le
Monstre aux dix tétes enleva la princesse. Le prince, ne
la trouvant plus & son retour, se désespéra grandement

el se mit a sa recherche. Apres bien des pas, il ren-

1 Tales of the gods and heroes, etc. Voy. la traduclion francaise de
cet ouvrage, sous le titre de Les Dienx ef les Héros, par F. Baudry et
E. Délerot, Paris, 1867.
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contra le roi des singes, qui se plaignit & lui, — car en
ce temps-la les bétes parlaient —, d’étre poursuivi par
un monstre. Pour I'obliger, le prince affronta le monstre
et le tua. En ce temps-la aussi les bétes étaient recon-
naissantes : le roi des singes ayant done appris que le
Monstre aux dix tétes avait enlevé la princesse, envoya
tous ses sujets chercher ce quelle était devenue. Les
singes s’égarérent en chemin et ils eurent faim ; mais
une bonne fée leur donna & manger et les remit en
route. Ils cherchent encore et encore; a la finils ren-
contrent le vautour, qui leur apprend que le Monstre
aux dix tétes a emporté la princesse de I'autre c6té de la
mer. Mais comment passer I'océan? Les singes ont re-
cours au roi des ours ; il est trop vieux et leur conseille
de s'adresser au fils du vent. Celui-ci passe la mer au
vol, voit la princesse et en rapporte des nouvelles.
Alors le prince, au moyen d'un pout merveilleus,
passe la mer & son tour; il rencontre enfin le Monstre
aux dix tétes, le tue et rameéne sa malhcurcuse épouse. »

I n'y a & qu un plan, mais en développant ce résumé
trés-fidele du Rdmdyana, on obtiendrait un conte de
fées comme ceux du recueil d’4fanassieff, et surtout du
charmantrecuell colligé dans I'Inde méme et publié sous
le titre d’0ld Deccan days; et il est clair que les mémes
interprétations s'appliqueraient au conte et a I'épopée.

Une preuve éclatante de l'identité d’origine entre le

mythe et le conte populaire a été donnée dernierement
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par M. Frangois Lenormant. Il a établi' d’une facon
qui ne parait pas laisser de place au doute, que le
élébre conte égyplicn des deux fréres n'est pas autre
chose quune altération du mytlie phrygien d’Atys et de
Cybele, lequel avait lui-méme tant de rapports avec le
mythe égyptien d’Osiris. On voit clairement par cet
exemple, comment le conte de 'apparence la plus arbi-
traire nait de la transmission d'un mythe rapetissé et
défiguré.

Les principes généraux qui ont guidé M. de Guber-
natis sont donc solides et doivent étre admis. Reste
seulement & savoir s'ils ont été bien appliqués. Notre
auteur sc montre sur cc point d'une défiance modeste
qui sied toujours bien dans un travail ou lesrapproche-
ments conjecturaux tiennent tant de place. Il reconnait
quclque part que plusieurs de ses interprétations pour-
raicntn’élre pas acceptées, que tout expliquer est au-dela
de ses forces, et qu'en serrant de trop pres Jes mythes
on risque de les faire évanouir. Il craint aussi d’avoir
trop incliné vers un systéme unique d'interprétation. Ce
dernier défaut serail grave, car ce qui est systématique
est artificiel, et les origines, provenant de la pensée
spontanée qui rayonne dans toutes les directions, ne
sauraient, par cela méme, émaner d'un point exclusif.

Hais M. de Gubernatis na rien & se reprocher i cet

Y Les Premicres Civilisations, t. 1, p. 375 et seqq.
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egard. Toul en restant dans les limites des seules expli-
eations jusqu'iei apergues pour les mythes indo-euro-
péens, il ne sest pas enfermé dans le systématisme
étroit, quoique puissant, qui dépare les interprétations
si savantes et souvent si sagaces de M. Max Miiller et de
son école. S'il reconnait qu une foule de mythes secon-
daires ont leur source dans I'équivoque, il s’est refusé &
voir, dans cette prétendue « maladie du langage », I'u-
nique origine de la mythologie, et il s’est séparé de cetie
théorie exclusive par les raisons les plus sensées
(Voy. sa Conclusion). Qu'll me soit permis de me féliciter
de I'adhésion qu un homme si compétent apporte ainsi,
probablement sans le savoir, aux objections que jai le
premier opposées?® aux exces du systéme Mullérien.
Cene sont pas les seules exagérations de cette doetrine.
Frappé & juste titre de la prépondérance dans le Védn
des mythes ou le Soleil et ’Aurore jouent le principei
role, M. Max iiller a fini par ne plus voir gutre autre
chose : 4 ses yeux toutes les déesses sont des Aurores
et tous les dieux sont des Soleils. En maintenant la
trés-large part qui est due & ces deux divinités, M. de
Gubernatis sest bien gardé d’y ramener tout; il a su

reconnaitre au besoin les mythes de l'orage et tant

d’autres.

1 Voy. mon article, De linlerprétation mythologique, dans 1a Revue
germanique et frangaise du 1°r février 1863,
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Le seul reproche qui puisse, & ce que je crois, lui
étre adressé, ce n'est point d’avoir manqué de pénétra-
fion comme il en témoigne quelque part la crainte,
¢’est plutdt d’avoir voulu trop pénétrer, et d’avoir pour-
suivi dans les contes populaires I'explication de plus
d'un détail qui ne comportait pas d'explication. S'il est
incontestable que les contes proviennent des mythes et
qu’ils en sont la derniére transformation, il est certain
aussi que cette réduction a été opérée par des esprits
chez lesquels les mythes n avaient laissé que des sou-
venirs confus, et, qu en réduisant les mythes a la taille
de ses petits récits, I'esprit populaire y a mélé beaucoup
de circonstances arbitraires. La fantaisie qui s ¥ glisse
partout ne saurait sans erreur éire interprétée mythi-
(uement. On trouvera peut-élre & ce point de vue plus
d'un excés dans la Mythologie =zoologique. Ce m'est
pas ici le lieu d’en poursuivre la critique rigoureuse;
avouons seulement qu'elle y préte le flanc en préten-
dant interpréter trop de clioses. Mais ce défaut était
presqu’inévitable. Parmi tant de détails, comment dis-
cerner I'ancien fonds mythique de ce qui a été ajouté
aprés coup ? Pour notrepart, nous n y connaissons pas
de critertum satisfaisant, tant une invention poétique

Labile peut y faire d'étranges illusions * Dans un pareil

! Par exemple, dans les Contes d’un buveur de biére et dans ceux du
foi Cambrinus, ce M. Ch. Deulin, les retouches arbitraires du fonds
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embarras, que peut faire le philosophe qui débrouille
pour la premiére fois ce fouillis, sinon d’essayer I'in-
terprétation de tout ? Il n'en résulte d’autre mal qu un
excés de démonstration qui se corrigera aisément,
comme notre auteur I'a reconnu lui-méme en sa Con-
clusion. En somme donc, on peut seulement regretter
qu’il n'ait pas fait de réserve assez explicite sur ce
point. Si cet oubli est réel, nous le réparons ici, et
avec nos explications et cette restriction reconnue,
le lecteur peut se livrer sans méfiance & la lecture
d'un ouvrage intéressant, ingénieux, instructif, et
bourré de documents dont la réunion seule suffirait &
la réputation d'un livre. Les erreurs qu’il peut contenir
seront effacées plus tard, mais il lui restera 'honneur
d’avoir contribué & I'histoire philosophique de lapensée
primitive, monument dont 'achévement sera une des
gloire de notre siécle.
F BAUDRY.

Bibliothéque Mazarine, 4¢r juillet 1874.

traditionnel sont ménagées avec tant d’art qu’il est bien difficile de les
reconnaitre. Mais une telle réussite est rare et tient a4 un sentiment de
la pensée populaire que peu de littérateurs possedent,



NOTE DU TRADUGTEUR

Je signale au lecteur les conventions suivantes adoptées dans cei
ouvrage pour les transcriptions sanskrites :

La voyelle ri est représentée par ri.

Toutes les voyelles longues sont surmontées d’un accent circonfliexe.

Les nasales de I'ordre des gutturales, des palatales et des cérébraies
sont représentées par .

La palatale forte et.son aspirée sont représenices par ¢ et ch.

La palatale douce et son aspirée par g et gh.

La cérébrale forte et son aspirée par ¢ et ¢h.

La cérébraie douce et son aspirée par d et dh.

La sifflante palatale par ¢.

L’anusvara par m.

Le visarga par h.

Dans les mots écrits en caractéres italiques, ces mémes lettres, 2
I'exception des voyelles longues et de ¢, sont représentées par des
caracléres romains.

Toutes les autres lettres de I'alphabet sanskril sont transcrites en
caraetéres romains et suivant 'usage le plus généralement suivi.



PREFACE

Ce n'est pas sans quelque inquiétude et quelque émo-
tion que je me hasarde, pour la premiére fois dans le
cours de mes travaux scientifiques, & m'adresser & un
public étranger et & produire mes idées dans une languc
qui n'est pas la mienne *; ce n'est pas, non plus, sans
une grande défiance de moi-méme que j’ai choisi, & cet
effet, un sujet qui, tout intéressant qu'il soit en raison
de sa nouveauté et de son importance historique, m'a
nis en présence de si grandes difficultés et d'une pers-
pective si considérable d’études & faire et de médita-
tions & mirir, que j’ai reculé plus d'une fois, avant de
commencer cette téméraire entreprise. Si, pourtant,
malgré I'appréhension constante que j'éprouvais & mon
égard et la prudence qu’elle devait naturellement mn’ins-
pirer, je me suis laissé entrainer, sous l'influence d’au-
tres considérations, & exposer des faits qui peuvent
paraitre trop indigestes ou trop peu concluants, je me

1 L’auteur est italien, et la Mythologie zoologique a éié publiée en
anglais. (Note du traducteur).
I 1
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recommande dés le début a la bienveillance de mes lec-
teurs et je sollicite respectueusement leur indulgente
attention. Le principal défaut de ce livre consiste sans
doute & étre trop peu complet. Je n’ignore pas que
les matériaux mythiques el légendaires auraient pu
m’offrir des éléments dix ou vingt fois plus considéra-
blés que ceux dont j'ai tiré parti dans cel ouvrage;
qu'il met été possible, avec plus de loisir et de pa-
tience, de réunir, d’examiner, d’analyser et de metire
en ordre ces matériaux, de manjére a ce qu arrivé a la
fin de ma besogne — qui, & la vérité, est peut-étre in-
finie, — mon humble in-octavo aurait sans doute pris
les proportions d'un énorme in-folio; et qu'il était en
mon pouvoir, en beaucoup de cas, d’améliorer la dis-
tribution, de combler les lacunes, de consolider par des
preuves plus solides certaines hypothéses qui peuvent
sembler bdties en I'air, et méme de modifier quelques
conjectures secondaires par 'emploi de données nou-
velles. Mais la crainte, toujours présente a I'esprit d'un
auteur, que sa vie ne se termine avant d’achever ses
projets les plus récents et, par conséquent, les plus ca-
ressés, moobligeait d’accélérer, & tout hasard, la marche
de mon travail qui, pareil au fils du héros de la fable, a
grandi, non pas année par année, mais jour par jour et
heure par heure.

Ce faible résultat des études d'un italier, qu un édi-
teur anglais, auquel la science estredevable de grands
scrvices, a bien voulu honorer de sa confiance, tout en
jetant, peut-étre, ¢ et It un rayon de lumiere syup un

<
terrain & peu pres inexploré jusqu’ici, paraitra trop sou-
I
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vent un essal hatif sorti des mains d'un jeune homme,
et trahira d'une fagon trop claire son peu de maturité.
11 était bien difficile, pourtant, pour ne pas dire impos-
sible, dans une entreprise si nouvelle, de ne pas se
laisser entrainer dans des sentiers inconnus et de résis-
ter & la tentation de risquer parfois des idées témeéraires ;
toutefois, je suis soutenu par le ferme espoir que cet
ouvrage peut aider & comprendre le grand principe
historique qui dirige et régularise le développement
de la mythologie zoologique, depuis I'époque de sa
formation primitive jusquaux traits les plus récents
qu’elle a pris dans la tradition, et qu’il peut, en outre,
mettre hors de doute la nécessité de ne considérer
désormais que comme un seul et unique sujet d’é-
tude, ce quon appelle proprement la mythologie et
toute celte immense matiére qu embrasse la tradition
populaire publiée ou inédite, et qui se compose des
poémes, des légendes, des chansons, des contes
populaires, des proverbes et des croyances supersii-
tieuses.

Il n’est nullement vrai que les anciens systémes de
mythologie aient cessé d’exister; ils n’ont fait que se ré-
pandre et se transformer. Le nomen est changé, le nu-
men reste. Leur éclat s'est affaibli, parce qu’ils ont perdu
leur rapport et leur signification célestes; mais leur vi-
talité est encore trés-grande. On peut, en quelque sorte,
dire des dieux ce qu on a dit des reliques des saints de
'Eglise romaine : plus ils ont été dispersés, plus ils se
sont multipliés. ils continuent de gofiter 'ambroisie qui
les a rendus immortels, mais il n'y gotitent plus seule-
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ment au ciel; nous leur donnons chaque jour, comme
ils nous le donnent 4 nous-mémes, le pain de vie; cette
ambroisie terrestre, cette nourriture éternelle des dieux,
n'est autre chose que le mystére dans lequel I'imagina-
tion se plait & les envelopper, et quand ils en sont revé-
tus, ils prennent un aspect solennel et terrible aux yeux
naifs du peuple. Rien ne tient plus fortement a la terre,
rien ne croit avec plus d’énergie vitale, qu'une supersti-
tion. Une vérité scientifique doit étre démontrée pendant
des années, et quelquefois pendant des siécles, avant
d’étre généralement admise, et celui qui en est le cham-
pion aime ordinairement mieux laisser prononcer sur
lui la formule papale infamante, laudabiliter se subjecit,
que de s'exposer au martyre; mais une erreur qui re-
pose sur le sentiment du surnaturel n‘a pas besoin de
fil électrique pour passer d'un cceur a un autre et provo-
quer l'assentiment des masses crédules ; et, quand
cette propagation est opérée, tous les raisonnements
d'une armée de rationalistes ne suflisent plus & la faire
battre en retraite.

Des I'instant, done, que les anciens mythes, quoique
dans un état fragmentaire, sont encore vivaces dans les
traditions populaires de 1'Europe, ces fragments réunis
offrent des éléments précieux de comparaison avec les
anciennes formes que I'imagination des poétes et des
artistes a revétues de couleurs diverses et qu'il serait
difficile d'interpréter sans l'auxiliaire des traditions
qui ont subsisté. Les anciens mythes indiquent sou-
vent l'origine des traditions encore vivantes, de méme
que des légendes qui sont parvenues Jusqu'a nous,
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permettent de résoudre I'énigme que présente plus
d’'une personnification des phénomeénes célestes. Leur
rapport mutuel est presque immédiat, et la démons-
tration de ce rapport est 'objet précis de la science a
laquelle j'offre aujourd’hui pour la premiére fois le tri-
but modeste de mes travaux.

De méme que le sanskrit, qui a conservé mieux que
loutautre idiome ses éléments caractéristiques primitifs,
forme le point de départde I'histoire des langues indo-eu-
ropéennes, c'est, en ce qui regarde I'histoire si complexe
de la mythologie, aux anciens textes védiques, et spé-
cialement au Rigveda, quil nous faut tout rapporter, en
les considérant comme le pivot ou 'axe d'une étude com-
parative véritable. L’antiquité incontestable de ces docu-
ments littéraires ; le caractére spontané de la poésie ly-
rique dont il sont I'expression; leur antériorité relative-
ment & toute litiérature épique et dramatique, ol les
dieux se présentent, pour ainsi dire, sous leur seconde
forme, c'est-a-dire, accompagnés de héros terrestres et
plus rapprochés de la terre que du ciel; le moyen qu’of-
frent ces textes de suivre aisément la transition par la-
quelleles phénoménes célestes sont arrivés a I'image di-
vine qu’ils ont revétue; la contemporanéité, en un mot,
du chantetde la création mythique, nous obligenta cher-
cher dans ces pages empreintes d'une poésie naturelle,
les premiéres notions de mythologie aryenne. Mais,
de méme qu'il serait difficile de soutenir que le sanskrit
contient en soi toutes les formes propres aux langues in-
do-européennes, il serait également téméraire d’aflirmer
que les hymnes védiques renferment toute notre mytho-
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logie. Nous n'avons & chercher en eux que des preuves
antiques et authentiques servant & démontrer que cer-
tains mythes essentiels étaient formés avant la disper-
sion des Aryens ; le mode oula loi de développement
de ces mythes étant établi, il sera possible, des lors,
de reconstruire I'histoire méme de ceux qui restent, par
voie d’analogie et en employant les matériaux corres-
pondants qui appartiennent aux différentes littératures
populaires, y compris la littérature indienne qui suivit
immédiatement la littérature védique et dans laquelle
se trouvent des légendes et des données mythiques,
qui nous permettent parfois d’expliquer et de compléter
plusieurs passages védiques obscurs, et nous offrent
aussi de nouveaux mythes dont aucun des hymnes védi-
ques quinous soit parvenu n a conservé la trace. Sil'on
réfléchit, en effet, & la durée de la période védique et
aI'étendue de territoire qui, du pied de I'Himéalaya occi-
dental aux bords du Gange, fut successivement occupée,
pendant deux mille ans, par les peuples qui chantaient
les hymnes védiques, ceux de ces hymnes qui restent, —
quoique dans le Rigveda seulement,le nombres en éléve
& plus de mille, — ne peuvent étre considérés comme
nombreux et nous laissent supposer que beaucoup d’au-
tres ont di se perdre pour jamais dans I'obscurité des
siécles antiques et dans le désordre des migrations.
Tous les mythes, d’ailleurs, ne se rangérent pas dans
les compositions lyriques; plusieurs ne furent remar-
qués etrecueillis qu'a titre de traditions domestiques;
c’est de la que naquit cette science secréte dont une partie
nous est révélée par les exorcisnies et les invocations de
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V'dtharvaveda; c’est de 1a que viennent ces croyances
mythiques relatives aux coutumes domestiques, qui se
trouvent dans les Grikydsitras; c’est de 14 que découle
cette profusion de légendes supplémentaires que con-
tient chaque Brdhmana des Védas et la quantité énorme
de récits légendaires qui sont rassemblés dans les
poemes épiques, les Purdnas et les recueils de contes.
Toute cetie masse de traditions mythiques ayant passé
dans la littérature indienne, en fait un moyen de com-
paraison d'une importance spéciale; mais comme, mal-
gré celte abondance de littérature consacréc aux lé-
gendes, plusieurs mythes ont disparu tout-a-fait de la
tradition indienne, nous devons reconnaitre que, si
I'Inde constitue le sol le plus riche en éléments au
point de vue de I'histoire de la mythologie, comme
en ce qui regarde la forme Aryenne du langage et reste
par conséquent le terme de comparaison le plus pré-
cieux, elle nc saurait fournir le seul type concentrique
autour duquel il faille ranger toutes les analogies.

La mythologie hellénique, & quelques égards, les tra-
ditions slaves, scandinaves et germaines, a certains au-
tres, présentent sous un jour beaucoup plus net et don-
nentbeaucoup plus d’extension au motif mythique (ou au
principe original) qu elles possédent en commun avec
I'Inde; dans certains cas (comme nous I'avons déja re-
marqué en ce qui concerne les langues), I'élément in-
dien manque complétement dans le mythe, tandis que

I'apport européen s’y manifeste avec une vitalité et une
force d’expansion extraordinaires. Il suffira de citer, & ce

propos, I'épopée compléte qui s’est formée en Europe
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autour du renard, auquel les traditions de I'Inde, qui ont
mieux aimé s’'étendre sur la ruse du serpent, n'attribuent
qu'un réle tout-a-fait secondaire. Il est vrai qu'ici la géo-
graphie zoologique vient expliquer la lacune qui existe,
en apparence, dans la série des rapports, en faisant voir
qu’il était impossible que le renard, animal tres-rare
dans I'Inde, devint, dans les légendes de ce pays, le
type le plus achevé de la malice féminine; tandis que,
pour la méme raison, I'éléphant, le grand singe, la
tourterelle gigantesque, qui occupent une place si
importante dans la mythologie brdhmanique,-sont &
peine cités dans les 1égendes mythiques de I'Europe, ot
ces animaux sont beaucoup moins connus, et se trou-
vaient, par conséquent, beaucoup moins aptes & con-
server ou a modifier I'ancienne image mythique. Mais,
quoique les différentes formes animales aient, & certai-
nes époques et pour des raisons géographiques, per-
muté 'une avec I'autre, le sujet mythique sur lequel
elles reposent est partout et toujours le méme. Ainsi,
les différences de caractéres, de besoins et de gotts des
peuples dont se compose notre race, les portant & choi-
sir des résidences et des climats différents, il s'en suivit,
entre autres résultats, que ce que I'on aimait et recher-
chait en telle contrée était craint et redouté en telle
autre, el réciproquement; que tel objet, qui avait
revetu en certains pays un aspect divin, était, ailleurs,
considéré comnie démoniaque; mais cette diversité de
formes mythiques possede une base commune qui est
I'observation des mémes phénomeénes célestes. Tel
mythe, en outre, qu un certain peuple avait 4 peu prés
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oublié, obtint un souvenir vivace chez un autre peuple,
parent du premier, et prit souvent, grace a lui, une plé-
nitude de sens ainsi quune perfection de forme de
plus en plus grandes. Cette différence résultait, d'une
part, de I'impression plus ou moins forte produite sur
I'esprit par le spectacle des phénomeénes célestes, de
Iautre, des différentes conditions (physiques, sociales
et autres) auxquelles ces peuples étaient respective-
ment soumis par suite de la diversité de leur situation
géographique; cependant, au milieu de I'immense va-
riété de formes que subit chaque mythe en particulier,
nous pouvons toujours remonter, sans beaucoup de
difficultés, & 'unité de son origine.

En entreprenant d’exposer en trois livres l'histoire
des animaux de la mythologie, je ne crois pas qu'il soit
nécessaire d’indiquer d’'une maniére spéciale le do-
maine primitif du mythe; quoique, en effet, le premier
livre porte pourtitre, les Animaux de la terre, le second,
les Animaux de Pair et le troisieéme, les Animauw de
Peau, il n’y a qu'un lieu général ot les animaux de la
mythologie primitive ont été produits et ou ils ont dit
jouer leur réle respectif. Ce lieu est, dans tous les cas,
le ciel. Le temps que dure l'action mythique est, au
contraire, sujet a différentes variations: tantot le jour
est de douze heures, tantdt de vingt-quatre heures, tantot
la nuit se divise en trois veilles; parfois la division est
en mois lunaire de vingt-sept jours ou en mois solaire
de trente; d’autres fois enfin, I'année se compose de
douze mois solaires ou de treize mois lunaires. Le
drame mythologique a son origine dans le ciel; mais le
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ciel peut étre brillant ouobscur; il peut étre éclairé par
le soleil ou par la lune; il peut étre obscurci par les té-
nébres de la nuit ou par les nuages auxquels les va-
peurs condensées donnent naissance. Dans I'état Jumi-
neux, le ciel prend aussi parfois I'aspect d'une mer de
lait; la vue de ce lait donne naissance & I'idée de vache,
et c’est de la que les perspectives les plus resplendis-
santes du ciel sont souvent représentées comme des
troupeaux. Le dieu qui fait tomber la pluie et qui, du
haut du ciel, fertilise la terre, prend tantét la forme
d’un bélier, tantét celle d'un taureau ; I'éclair, qui vole
comme une fleche empennée, se personnifie tantét sous
les traits d'un oiseau, tantdt sous ceuxd™un cheval ailé :
et c’est ainsi que tous les mobiles phénoménes du ciel
revétent les uns apreés les autres des formes animales
qui ont fini par devenir, soit le héros lui-méme, soit
'animal qui accompagne le héros et sans lequel il ne
posséderait pas de pouvoir surnaturel. La stance d’une
légende buddhiste semble faire allusion a ce rapport
dans les termes suivants: « Les animaux eux-mémes
se rappellent les services quon leur a rendus un jour,
et, quand nous recouronsa euy, ils ne nous abandonnent
pas, car ils saventce qui s'est passé jadis! » A un autre
point de vue, le ciel, couvert de nuages ou plongé
dans I'obscurité, a pris, dans les mythes, I'aspect soit
d’une grotte, soit d'un antre, soit d’une étable, soit d'un
arbre, d’'une forét, d'un rocher, d’une montagne, d'un
océan; et I'analyse étymologique du langage nous ap-

! Rasavdhini, 4 édit., Spiegel, Leipzig, 1845.
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prend que I'équivoque portant sur le sens de mots de
cette nature est des plus naturelles: quand cette équivo-
que s'est trouvée enracinée, il était plus naturel en-
core de peupler 'antre de loups, I'étable de moutons, de
vaches et de chevaux, I'arbre d’oiseaux, la forét de
daims et de sangliers, le rocher de dragons gardant des
fontaines et des trésors, et I'océan de poissons et de
monstres marins. Dans une stance d’'un hymne védi-
que adressé aux dieux Indra et Agni et composé
avec l'art le plus élégant, le poéte proclame que les
deux dieux combattirent cdte & cite pour se rendre
maitres d'une prise commune, qui prend les différents
noms de vaches, d’eaux, de conirées, de lumiéres et
d’aurores conquises * Le poéte védique nous donne,
dans cetle seule stance, tout un drame mythique; il
Pexplique, et introduit nominalcment, en outre, le per-
sonnage mythique qu’il désigne sous un nom commun.

Du reste, la tradition populaire de I'Inde, méme la
plus récente, a conservé l'intelligenee du sens latent du
mythe, que les savants indiens n auraient peut-étre pas
¢été capables de comprendre. Dans le dernier livre du
Rdamdyana, ol se trouvent réunies plusieurs légendes
populaires relatives au dieu Vishnu, incarné sous la
forme de Rdma, le monstre Rdvana prend la méme di-
versité de formes que le ciel obscur des Védas, & l'ex-
ception de celle du tigre, que les textes védiques ne
mentionnent pas encore expressément, mais qui est

t T4 yodhishtam abhi gi indra nfinam apah svar ushaso agna
ihah digah svar ushasa indra citrd apo gd agnme yuvase niyutvan;
Rigv., vI, 60, 2.
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probablement impliquée dans la dénomination de mriga
(béte sauvage), dont ils se servent souvent pour dési-
gner le monstre démoniaque. Le Rdmdyana dit * que le
monstre aux dix tétes se fit voir sous la forme d'un ti-
gre, d’un sanglier, d'un nuage, d’'une montagne, d’une
mer, d’'un arbre et sous sa forme propre de démon.
Dans un autre passage?, il est dit qu'a la vue de Ravana,
les dieux effrayés se changérent en différents animaux.
Indra devint un paon, Yama un corbeau, Kuvera un ca-
méléon, Varuna un cygne, et ils échappérent ainsi a la
colére de leur ennemi. Nous verrons que toutes ces mé-
tamorphoses étaient, non pas capricieuses, mais natu-
relles et presque nécessaires a chacun des dieux; de
sorte que nous n'avons, en réalité, dans cette grande
scéne mythique, qu une peinture imaginaire dont le cou-
cher du soleil forme le vaste objet. L'animal est, pour
ainsi dire, 'ombre du héros; il en est la forme, le bou-
clier. Quand Radma se met enroute pour le ciel, les ours,
les singes et tous les autres animaux de son royaume
I'accompagnent *; quand Rdma recouvre dans les eaux
sacrées de la riviére Sarayt sa forme divine de Vishnu,
le corps des animaux eux-mémes revét dans ces eaux
saintes des formes glorieuses et divines ¢ Dans les con-
tes populaires slaves — les contes russes en particulier
— le héros n'est pas plutdt séparé des animaux qui chas-

! Vydghro vardho gimutah parvatah sigaro drumah yakshair daity-
asvarupi ca so “dricyata dagananah; Rdm. vii, 15,

® Ram., vi1, 18.

3 Ram., vii, 114.

* TiryagyonigatAnam ca sarvesham saraylgale divyvam vapuh sa-
mabhavat ; Ram., vii, 115,
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sent les bétes féroces, ou séparé de sa chasse (ahota),
que le charme est rompu et qu’il devient une proie dont
le monstre s’empare facilement. L’animal s’identifie
tellement avec le héros, qu'il est souventdésigné comme
le héros lui-méme, et les contes populaires des Slaves,
qui, plus que tous autres, ont gardé leur simplicité pri-
mitive, peuvent & cet égard tenir lieu d'un poéme héroi-
que et fournir des matériaux suffisants pour toute une
épopée animale.

Rien d’étonnant, done, & ce quej'assigne aux traditions
slaves la premiére place, aprés celles que 1'Inde nous a
transmises; la langue, 'imagination, les croyances et les
meeurs des paysans slaves sont restées primitives et pa-
triarcales; on pourrait presque affirmer qu'elles n'ont
pas subi de changement depuis trois mille ans. J’ignore
si cet étatde chosesrestera toujours tel qu'il est, en pré-
sence et en dépit de 'envahissement de la civilisation
occidentale sur le territoire slave, mais cette race est
certainement une de celles dontle fond a le plus de te-
nacité; —ce qu'elle a démontré, en conservant, comme
elle I'a fait jusqu'ici, toute sa rudesse originaire et sa
nature poétique des premiéres époques, dans une pé-
riode méme ou elle s’assimile des éléments étrangers.
Les relations que la seule nécessité a établies entre les
Slaves etles tribus tatares n ont troublé en aucune fagon
la monotonie de leurs coutumes primitives ni changé
leurs anciennes croyances. Tout s’est borné, pour les
paysans slaves amoureux de contes, etdans leslégendes
populaires desquels les combats entre les monstres
noirs et les héros tiennent une grande place, & donner &
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ces monstres des noms de Tataresou de Turcs, de méme
que les Turcs ont servi & personnifier les démons dans
les poémes épiques de la Perse et que les Sarrasins ou
les Tures (souvent confondus les uns avec les autres),
ont pris la place des démons noirs dans les poémes
francais du moyen-4ge et les contes populaires de la
Gréce, de Naples et de 'Espagne. C'est sous l'influence
jalouse de ce méme esprit de race que la littérature po-
pulaire turque et tatare a si souvent transformé les
dieux et les héros des Aryens en esprits malfaisants et
en horribles démons; de méme que, par l'effet de la
haine de caste, les noirs (krishnds), les ennemis d'In-
dra (le dieu de la guerre de la période védique) obtin-
rent la dignité et furent investis des attributs des dieux
pendant la période brdhmanique, alors quun d'eus,
leur prototype Krishna, devint une divinité trées-révérée
en opposition & Indra qui fut désormais proscrit et per-
sécuté comme un démon. Il y a méme, dans ce quon
considere comme les croyances chrétiennes, les diables
noirs et les diables roux; les noirs, contrairement aux
roux, porient quelquefois le nom de la divinité et jouis-
sent des honneurs qui lui sont dus. Mais, le plus sou-
vent, le diable roux {ut représenté comme un dieu, et le
noir comme un démon, et, I'homme noir, le Ture, le Ta-
tare ou le Bohémien des contes populaires russes, le
charbonnier, le Romagnol (C’est-a-dire celui qui va cou-
per le bois dans la forét) et le Sarrasin des légendes ita-
liennes sont des modifications du krishnaoudumonstre
noir de la haute antiquité védique.

On peut done aflirmer comme un fait incontestable,
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que les incursions des Tatares dans I'Europe centrale,.
versla fin du moyen-dge, non-seulement n'altérérent pas
la tradition slave, mais contribuérent plutét a la raviver;
et le Tatare, qui était lui-méme un passionné conteur,
ne fit qu'augmenter le golit qu avalent pour les contes
les paysans slaves : ils ne changérent pas leurs légen-
des, ni, par conséquent, le caractére du peuple & qui ces
1égendes appartenaient. Du reste, les conles populaires
des Tatares ne différent pas assez de ceux des Aryens,
pour avoir pu leur infuser comme un nouveau sang, ou
modifier dans une mesure quelconque leur caractére
fondamental ; les contes tatares, au conlraire, sont les
contes dryens eux-mémes, ou tout au plus, les contes
indiens, légérement altérés par quelques traits qui ap-
partiennent en propre au caraciére latare.

Il n’est pas nécessaire que j'insiste sur la grande im-
portance des traditions scandinaves el germaines, aprés
les remarquables travaux des savants allemands qui,
depuis un demi-siecle, sont parvenus a créer par la
publication des résultats de leurs recherches, toute une
littérature sur ce sujet, a l'usage des mythologues. Les
mythes, les légendes, les contes de nourrice, les chan-
sons, les proverbes et les usages populaires de la race
seandinavo-germanique ont trouvé toute une armée de
fideles interpretes et de zélés commentateurs, qui ont a
peine laissé un seul coin inexploré¢ dans le champ si
vaste el siintéressant de la tradition.

Il est pourtant une mine de métal mythique que notre
négligence est particuliérement responsable de ne point
avoir exploitée jusqu’ici; je veux parler de la provision-
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légendaire profondément enfouie et largement éten-
due, qu'il reste encore & extraire du sol classique de
I'Italie. C’est seulement en ces derniéres années qu'un
ou deux savants se sont apercu de l'existence de cette
richesse et I'ont prise en considération; aussi m’appli-
ﬁuerai-je, dans cette étude comparative, a soumettre
autant que possible & l'attention du lecteur quelques
fragments de notre tradition populaire demeurée incon-
nue et inédite. Le résultat de mes recherches aboutira
peut-étre & prouver que, malgré la splendeur de notre
art chrétien et la gloire de notre civilisation, la base
des croyances, en Italie, est jusqu'a ce jour restée
payenne; de sorte que celles de nos méres de famille qui
sont les plus assidues a assister aux grands spectacles
de I'Eglise et & observer les pratiques pieuses qu'elle
impose, sont, au fond, les gardiennes les plus jalouses
des superstitions diaboliques et des fables payennes-
Alavérité, on est porté en Toscane & donner un vernis
moderne aux anciens contes en les entourant des plai-
santeries licencieuses de Boccace, et & placer, comme
c’était la coutume de cet auteur, les légendes antiques
au milieu des scénes contemporaines, afin de les mettre
& la mode du jour et d’en rajeunir les acteurs ; mais cette
méthode n est appliquée que par quelques conteurs, et
dailleurs, leur refonte n’altére jamais la base antique et .
universelle sur laquelle repose la légende. Si done I'Ita-
lie, malgré la civilisation sceptique qu'y ont implantée
les Romains, malgré la continuité des invasions étran-
geres, malgré les fantasmagories au milieu desquelles
I'a placée I'Eglise catholique, a conservé vivace une
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bonne partie de I'ancienne tradition, il est impossible
de nier le caractére exceptionnel de cette tradition, de
ne pas voir en elle un héritage transmis par le sang, et
caractéristique de la race dont nous sommes descen-
dus et a laquelle nous nous sommes attachés par le sou-
venir permanent de mots qui sont devenus de vivantes
images, et par suite des figures épiques et des croyances
superstitieuses.

Parmi ces images ou ces figures, celles des animaux,
et parmi ces croyances, celles qui se rapportent aux
animaux, sont les plus vivantes et les plus tenaces. Les
formes les plus matérielles et les plus sensibles de la
mythologie primitive nous sont parvenues presque in-
tactes; ’Aryen est devenu indifférent aux phénoménes
célestes, et il a tourné toute son attention vers la terre
qu’il peuple des mémes divinités qu'il adorait jadis dans
le ciel. Aussi, de mémequ'illui parait suflisant de s'incli-
nerdevant lesidoles représentant le dieu qu'il afait des-
cendre sur terre, il atiribue aux animaux terresires les
qualités magiques qu’'il donnait jadis aux animaux du
ciel ; pourtant, malgré tout, ilne peut s’empécher d’aper-
cevoir parfoislaprésence de deux personnalités distinc-
tes dans un méme animal,— celle qui est réelle et perma-
nente, et que l'expérience lui fait connaitre, et celle qui
est fictive et traditionnelle, dont il tient la notion de ses
ancétres. Ce caractére fictif des croyances traditionnelles
serait reconnu du vulgaire ignorant s'ilfaisait cette seule
remarque, que les mémes facultés sont attribuées par-
fois aux animaux dont la nature est la plus différente, et

que les mémes vertus médicinales sont supposées exis-
I. 2
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ter indifféremment dans un nombre indéterminé d’es-
péces animales. Les contradictions sans nombre que
renferment les systémes populaires de médecine ani-
male ne peuvent s’expliquer autrement qu'en les rap-
portant & I'extréme mobilité de la zoologie céleste. Les
métamorphoses des animaux y sont en effet presque in-
cessantes, et nous y passons avec la rapidité de I'éclair,
de I'image du cheval, par exemple, & celle de I'oiseau,
de I'image du loup & celle du serpent, selon des analo-
gies physiques et morales presque immédiates, appli-
cables seulement & un petit nombre des habitudes ou
a quelques particularités de la structure des animaux
¢ui se trouvent dans la mythologie, et qui suffisent &
former une nouvelle variété de mythes et de croyances
diverses, — alors qu'une analogie isolée nc suffirait
certainement pas pour faire ranger dans une méme
classe ou dans un méme ordre, par un naturaliste mé-
thodique, des animaux dont l'organisme differe, en
dépit de quelques ressemblances accidentelles.

C'est assez pour le poéte védique de savoir que le mot
agva (cheval), signifie proprement le rapide, pour que
cet animal transporté dans le ciel, prenne la forme d'un
oiseau bien muni d’ailes (suparna), d’'un faucon (cyena).
L'idée d'un loup rapace (vrika), d'un ravisseur perfide
et glouton, qui emporte sa proie et la cache dans sa ta-
niére obscure, a suffi pour suggérer au chantre védique,
entre autres images poétiques, la conception d'un ser-
pent constrictor (ahi) perfide, hideux, vorace etrapace.
faus les images qui sont naturelles chez les poétes ne
sauraient garder leur consistance en présence de la réa-
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lité et de la science physique qui les soumet & I'examen;
aussi, ce qui n’était dans la poésie védique que le fruit
d'une imagination féconde, est devenu, en passant dans
nos croyances populaires, un préjugé, une superstition
et une erreur pernicieuse.

Mais avant que de tels préjugés aient pu pénétrer
d'une maniére si profonde et siuniverselle 'imagina-
tion du peuple, il a fallu que la premiére impression
produite par les mythes ait été extrémement vive. On
retrouve encore des traces éparses de cette impression
dans quelques familles de bergers; mais je ne connais
pas de meilleure méthode pour bien s’en rendre compte,
que de mener avec soi un enfant intelligent, étre té-
moin en pleine campagne, sous la volte du ciel, d'un
beau coucher de soleil ou du lever de I'aurore matinale.
Les enfants d’aujourd’hui recommenceront ce qu’ont
fait ceux d’autrefois, c’est-d-dire nos ancétres, qui vi-
vaient & I'époque de la jeunesse de I'humanité, et nous
mettront & méme de comprendre certaines illusions que
les modernes, érudits et sceptiques, ne peuvent plus ni
percevoir, ni méme imaginer. Moi-méme, je suis obligé,
pour me pénétrer plus complétement de la simplicité
de nos antiques aleux, de me rappeler qu'une des plus
vives impressions que je ressentis jamais, eut lieu un
jour, qu'4gé de quatre ans, je regardais le ciel. Ma fa-
mille habitait une lande couverte de bruyéres dans un
district écarté du Piémont. Un soir d’automne, a la nuit
tombante, un de mes fréres ainés, m’indiquant du
doigt un nuage noir et d'une forme étrange, qui planait
sur une montagne lointaine, me dit : « Regarde, voila un
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loup affamé qui court aprés les moutons. » Je ne sais si
mon frére répétait alors ce qu'il avait entendu dire aux
villageois ou si cette scéne céleste se présentait d’elle-
méme sous cette forme & son imagination, mais je me
rappelle parfaitement qu’il me persuada si bien que ce
nuage était un véritable loup affamé qui courait sur les
montagnes, que dans la crainte, qu'a défaut de moutons,
il ne se précipitit sur moi, je pris, comme on dit, mes
jambes & mon cou et regagnai la maison en toute héte.
Je compte sur la bienveillance du lecteur pour me
pardonner ce souvenir personnel, mais je m'y reporte
aujourd hui pour montrer comment la crédulité de 'en-
fance des hommes peut nous donner une idée de la cré-
dulité de 'enfance des peuples. Quand la foi était sans
mélange, que la science n existait point encore, de pa-
reilles illusions devaient éveiller constamment 1’enthou-
siasme ou la crainte dans le cceur facile & émouvoir de
nos ancétres qui, vivant en plein air avec leurs trou-
peaux, restaient en relation et en communion perpé-
tuelle avec la terre et le ciel. A nous autres habitants
affairés des grandes villes, que retiennent mille liens
soclaux, qu accablent mille soucis publics ou privés, il
ne nous arrive de lever les yeux vers le ciel que pour ¥
chercher desprobabilités de beau ou de mauvais temps;
et cela ne suffit évidemment pas A nous faire com-
prendre le poéme épique vaste et compliqué dont la
scene est la-haut,

Aussl, en entreprenant d'écrire 1'histoire distincte des
animaux mythologiques, n'invoquerai-je que I'appui et
l'inspiration d'une Muse & laquelle on a rarement re-
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cours, — la sainte naiveté de I'enfance; je reviendrai
demander des contes de fées & ma nourrice; je réverai,
comme autrefois, & des chevaux ailés, a des oiseaux qui
parlent, a des vaches qui filent; je croiral que tout est
possible et dans I'ordre de la nature; puis je retour-
nerai en plein air observer la volite des cieux; j'emmeé-
nerai avec moi ma petite Cordélia et ses amies, et je leur
laisserai expliquer & leur maniére les phénoménes di-
vers et mobiles du ciel. Ayant ainsi puisé mes premiéres
inspirations & la source virginale de I'enfance, je de-
manderai en moi-méme pardon & leur innocence de
transporter dans le paradis de leur réve l'odieuse ma-
lice de Satan, et d’étre obligé, aprés avoir tenu compte
de leurs poétiques et gracieuses impressions et de leurs
pressentiments idéalistes , de redescendre parmi les
brutes, pour analyser leurs instincts sensuels et retrou-
ver dans la poussiére nos divinités bien-aimées, dégui-
sées ou déchues. Alors mes petits enfants doivent s’é-
loigner de moi ; mes paroles, d'une témérité inévitable,
empoisonneraient leurs cceurs; ou bien, les priant de
se réfugier dans le sanctuaire de leur heureuse inno-
cence, je ne leur dirais qu'un seul mot, — Mystére !

AnceLo pE GUBERNATIS.

Florence, septembre 1872.
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une tempéte nocturne. — Les étoiles sont des vaches que le soleil
met en fuite. — La lune est une vacbe qui donne du lait. — La lune,
source de I'amhroisie péchée dans la fontaine, fournit la nourriture
d'Indra. — La lune, considérée comme mdle ou taureau, défaitle
monstre avec le taureau Indra. — Les deux taureaux ou les deux
étalons, les deux cavaliers, les jumeaux. — Le taureau chasse le loup
des eaux. — La vache attachée. — L’aurore ou la vache d’ambroisie
formée avec la peau d'une autre vache par les Rithbus. — Les
Rihhus, taureaux et oiseaux intelligents. — Les trois Rthbus corres-
pondent au triple Indra et au triple Vishnu; leurs trois parentés;
les trois fréres: ’ainé, le puiné, le cadet; les trois fréres artisans ;
le frére cadet est le plus intelligent, quoiqu’il passe d'ahord pour
idiot; quelle en est la raison. — Les trois fréres, hotes d'un roi. —
Le troisiéme Ribbu, le troisiéme et le plus jeune frére devient Trita;
le troisiéme, sous la forme béroique d’indra qui tue le monstre;
Trita, le troisiéme frére, aprés avoir accompli le graud exploit
héroique, est abandonné dans un puils par ses fréres jaloux ; le
second frére est le fils de la vacbe, — Indra pasteur, pére du soleil
et de l'aurore, qui est la vache d’ahondance, la vache brillante, la
vache i lait. — La vache Sitd. — Parenté du soleil et de l'aurore. —
L'aurore considérée comme une vache qui allaite le soleil, comme
la mére des vaches ; la bergére aurore; le soleil palefrenier et herger.
— L'énigme du berger merveilleux; le soleil résout 1'énigme pro-
posée par Faurore. — L'aurore remporte le prix de la course et
touche la premiére au hut sans faire usage de ses pieds. — Le char
de l'aurore. — Celle qui n'a pas de pieds, qui ne laisse pas d'em-
preintes ; celle qui est sans empreintes, d'aprés lesquelles on puisse
mesurer son pied; celle qui n'a pas de pantoufle (qui mesure le
pied). — Le soleil qui ne pose jamais le pied & terre, le soleil sans
pieds, le soleil hoiteux qui pendant la nuit devient aveugle; I'aveugle
et le hoiteux qui s'aident I'un l'autre, auxquels Indra préte secours,
que I'amhroisie de 1'aurore rend capables de marcher et de voir. —
— L'aurore du soir est une sorciére qui rend le soleil aveugle ; le
matin, le soleil Indra chasse 'aurore ; Indra soumet el anéantit la
sorciére aurore. — Le soleil poursuit comme un séducteur sa sceur,
'aurore, et veut la briler. — Le soleil poursuit sa fille, I'aurore. —
L'au?ore, belle jeune fille, lihératrice du soleil, riche en trésors,
réveille !es endqrmis, sauve les hommes, prévoit I'avenir; de somhre
elle devient hrillante; d’infirme elle retrouve la santé; d'aveugle
elle recouvre la vue, faculté dont elle devient la protectrice. — La
nuit et l'aurore tantot mére et fille, tantot sceurs. — La nuit lumi-
’;:‘i:;:t&ilgé};omﬁ ‘S’:;l"r i la nuit'oliscure. céde la place & I'aurore,
= bnitrs ne, grille u':lle?éx‘ ((]1u elle, qui !ravanlle,. purifie, nettoie.
e QIS RvAtne o quaupres de son mari, le soleil, devant lequel

parures splendides; I'aurore Urvagi. — L’épouse

du soleil poursuivie par le monstre. — Le marl de l&uror P
€ ex OSé
aux mémes Poursuites.

Nous sommes sur le vaste plateau de I'Asie centrale :

des montagnes gigantesques voient couler sur cha-
k
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cune de leurs pentes d’innombrables riviéres; d’im-
menses paturages y sont entourés de hautes foréts ; des
tribus nomades de peuples pasteurs le traversent en
tout sens; le gopati, le berger ou le maitre du trou-
peau, est le roi;-le gopati qui posséde les troupeaux les
plus nombreux est le roi le plus puissant. L'histoire
commence comme une gracieuse idylle.

Accroitre le nombre de ses vaches, favoriser leur fé-
condité comme laitiéres et comme méres, les surveiller
soigneusement, tel est le réve, I'idéal de I'ancien Aryen.
Le taureau, le fécondateur, est le type de la perfection
masculine et le symbole de la force dominatrice.

Il est tout naturel que les deux principales figures
animales du ciel mythologique soient la vache et le
taureau.

La vache est la providence du_berger, — une provi-
dence visible, aimante, fidéle et féconde.

Le plus cruel ennemi de I'Aryen est donc celui qui
enléve la vache; le meilleur, le plus estimé de ses
amis, est celui qui peut l'arracher des mains du ra-
visseur.

De la terre, cette idée a été transportée dans le ciel ;
dans le ciel, il est une puissance bienfaisante et fé-
conde, appelée la vache, et un fécondateur bienfai-
sant, qui la rend prolifique et quon appelle le
faureau.

La lune aux humides effluves, la moite aurore, la
nuée chargée de pluie, la volte entiére du ciel qui dis-
pense l'ondée vivifiante et salutaire, cette bienfaitrice
du genre humain, — sont tour a tour représentées avec
une prédilection particuliere comme la vache d’abon-
dance.

L’époux de cette vache du ciel aux formes diverses,
celui qui la rend féconde et qui remplit ses mamelles,
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le printemps ou le soleil levant, le soleil (ou la lune)
qui donne la pluie est souvent représenté comme un
taureau.

Si nous voulons, maintenant, former une idée claire
de toutes ces conceptions, nous devrons retourner en
arriere, et nous rapprocher, autant que possible, de
I'époque ot elles se sont produites spontanément. Ce-
pendant, si nous nous laissions entrainer par I'imagina-
tion, cette faculté pourrait nous égarer dans des régions
chimériques et nous faire construire un systeme a
priori; aussi la bannirons-nous tout a fait comme té-
méraire et trompeuse, et nous nous contenterons, dans
ces recherches préliminaires, d’accomplir une tiche
plus modeste, celle de recueillir le témoignage méme
des poétes qui assistérent  la création de la mythologie -
faisant I'objet de notre travail.

Je n'entends pas dire autre chose des mythes vé-
diques que ce que je puiserai ¢a et 1a dans les hymnes
que contient le principal Véda; je me bornerai & metire
en ordre et A rattacher ensemble les anneaux de la
chaine dont le Rigveda, cette ceuvre & laquelle cent
poétes ont contribué durant plusieurs siécles, nous
offre I'ensemble continu et harmonieux, tels qu'ils
étaient rangés dans l'imagination de I'ancien peuple
Aryen. A la vérité, je me placerai en imagination dans
la vallée de Kagmir ou sur les bords du Sindhu; je
serai sous le ciel de ces contrées, au pied des mon-
tagnes qui s’y rencontrent, auprés des riviéres qui les
arrosent. Mais je chercherai dans le ciel I'explication
de ce que je trouverai dans les hymnes, et non pas
dans les hymnes I'explication de ce que je croirai voir
dans le ciel. Je me mettrai en route avec une bonne
carte et je la consulterai avee toute 'attention possible
pour ne pas m’exposer & perdre un seul des résultats
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que peut offrir un voyage si fécond en surprises. Aussi,
mes notes consisteront-elles toutes ou presque toutes,
€n citations empruntées an document que j'aurai pour
guide et, de cette maniére, les savants qui les liront
pourront vérifier par eux-mémes, et dans le détail,
I'exactitude de tout ce que j'avancerai. Quant aux haltes
fréquentes que nous serons obligés de faire, je prieral
le lecteur de ne pas les attribuer & des caprices de ma
part, mais bien aux exigences d’'un voyage qui doit
s'exécuter pas & pas, dans un pays trés peu connu,
sous la conduite d'un guide, et dans lequel presque
tout étant & découvrir, il est plus facile de s'égarer que
de retrouver son chemin.

La volite immense du ciel qui s'éléve au-dessus de la
terre comme 1'éternel réceptacle de la lumiére et de la
pluie, comme la cause qui fait croitre I'herbe, ainsi que
les animaux qui s’en nourrissent, porte dans la littéra-
ture védique le nom d’Aditi, c’est-a-dire l'infini, I'iné-
puisable, la fontaine d’ambroisie (amritasya nabhis).
Jusque 14 pourtant, nous n'avons pas de personnifica-
tion, car nous n’avons pas encore de mythe. L'amrita
est simplement 1'immortel, ou la représentation pure-
ment poétique de la pluie, de la rosée, de la vague
lumineuse. Mais l'inépuisable ne tarda pas & signifier,
ce qu'on peut traire éternellement, et de 14, une vache
céleste, une vache inoffensive, que nous ne devons pas
offenser et qui doit rester inviolable * Le ciel, dans son
ensemble, étant ainsi représenté comme une vache
immense, il était naturel que les principaux et les
plus remarquables phénomeénes du ciel devinssent les
enfants de la vache, c’est-3-dire des vaches & leur
tour et des taureaux, et que le fécondateur de la grande

1 M4 gam anigam aditim vadhish¢a; Rigv. vi, 90, 13.
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mére fit lui-méme appelé taureau. Aussi, lisons-nous
que le vent (Vdyu ou Rudra) engendra, dans le sein de
la vache céleste, les vents qui mugissent dans la tem-
péte (Marutas et Rudrds) et qui, pour cette raison, sont
appelés les enfants de la vache' Mais, comme cette
grande vache du ciel donne naissance aux vents
bruyants de la tempéte, elle représente non-seule-
ment la vofiite brillante dans sa calme sérénité, mais
elle devient aussi la}mére nuageuse et ténébreuse des
orages. Cette vache immense, ce vaste nuage qui oc-
cupe toute la voilte céleste et qui déchaine les tempétes
est une vache brune, noire, mouchetée (pricnz), et les
vents, ou les maruts, ses fils, sont appelés les enfants
de la mouchetée. Le singulier est ainsi devenu un
pluriel; les enfants males du nuage, les vents, sont au
nombre de vingt-un ; les filles sont les nuages eux-
mémes: elles sont appelées les mouchetées (pricnayas),
et sont aussi au nombre de trois fois sept ou de vingt-
un; car dans les croyances Aryennes trois et sept sont
des nombres sacrés, et vingt-un, multiple de ces deux
quantités 1égendaires, sert souvent & symboliser 1'éner-
gie d'un dieu ou d'un démon. Si, donc, pricnd ou la
vaclie mouchetée est la mére des Maruts, ou des vents,
et celle des mouchetées (pricnayas), ou des nuages,
nous pouvons dire que les nuées sont les sceurs des
vents. Or, les 1égendes nous parlent souvent de trois ou
de sept sceurs, de trois ou de sept fréres. D'ailleurs, le
Riqveda lui-méme nous fournit la preuve du rapport
qui existe entre les nombres 24 et 3, si nous nous re-
portons & un hymne qui parle de trois fois sept vaches
mouchetées qui fournissent au dieu le divin breuvage,

! Gomdlarak ; Riguv.1, 8, 1, 3. Aditi est a 3

] 2 .1, 8,1, 3. ppelée « mata rudranam ; »
Rigv. v, 90, 13. Tubhyam (vayave) dhenuh sabardughd vigva vasf;ni
dohate aganayo maruto vaksanabhyat ; Rigv., 1, 134, 4.
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et & un autre ou il est fait mention, sans désignation de
nombre, des mouchetées qui lui offrent trois lacs &
boire! Evidemment, les 3, 7 ou 21 vaches sceurs, qui
offrent au dieu du ciel oriental leur lait nourrissant
au sein duquel s’élévent les vents rendus par lui invul-
nérables %, remplissent le rdle pieux des fées bien-
faisantes et tutélaires.

Mais si les vents sont les enfants de la vache, et les
vaches leurs nourrices, les vents, ou les maruts, qui
sont des males, doivent éire représentés comme des
taureaux. En réalité, le vent (vdyu), leur pére, est porté
par des taureaux, — c'est-d-dire par les vents eux-
mémes qui sont impétueux, susceptibles de s’accroitre,
mobiles comme les rayons du soleil, pleins de vigueur
et indomptables 2 ; la force du vent est comparée a celle
du taureau ou de l'ours*; les vents, vigoureux comme
des taureaux, vainquent et soumettent les ténebres (les
nuages *). Ici donc, les nuages ne sont plus représentés
comme des vaches aux fécondes mamelles, mais sous la
hideuse figure des monstres.’Les maruts, les vents qui
mugissent dans la tempéte, sont aussi rapides que les
éclairs dont ils sont environnés. C’est pour cela que I'on

1 Tmas ta indra pricnayo ghritam duhafa &¢iram ; Rigv. vi, 6, 19.—
Trir asmai sapta dhenavo duduhre satyam &ciram pirvye vyomani;
Rigv. ix, 70, 4. — Trini sarinsi prignayo duduhre vagrine madhu;
Rigv. vii, 7, 10. — Dans le Rdmdyana, 1, 48, les Maruts son! aussi au
nombre de 7.

2 Pra ¢ansi goshv aghnyam krilam yac chardho méirutam gambhe
rasasya vivridhe; Rigv. 1, 37, 5.

3 Ime ye te su viyo bahvogaso * ntar nadi te patayanty ukshano mahi
vradhanta ukshanah dhanvan cid ye anacavo girdg cid agiraukasal
siiryasyeva ragcmayo durniyantavo hastayor durniyantavah; Rigv. 1,
135, 9.

¢ Riksho na vo marutah cimivin amo dudhro giur iva bhimayuh ;
Rigv. v, 56, 3.

$ Te syandraso nokshano ' ti shkandanti ¢arvarif ; Rigv. v, 52, 3.
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célebre leurs vétements lumineux ; ¢’est pour cela aussi
qu’il estdit que les vents rougeétres resplendissent de
I'éclat des pierreries, comme certains taureaux, de celui
des étoiles*

Comme tels, c¢’est-a-dire en tant qu’ils domptent les
nuages et les traversent impétueusement, ces vents, ces
taureaux sont les meilleurs amis, les plus puissants
auxiliaires du grand taureau mugissant; du dieu du
tonnerre et de la pluie ; du soleil qui dissipe les nuages
et 'obscurité ; du dieu supréme de I'époque védique,
d’Indra, I'ami de la lumiére et le buveur d’ambroisie ;
d’Indra qui apporte avec lui la lumiére du jour et le
beau temps ; d'Indra qui donne aux hommes la bienfai-
sante rosée et la pluie fécondante. De méme que les vents
qui 'accompagnent, le soleil Indra, — le soleil (et la
volte lumineuse du ciel) caché dans I'obscurité et qui
s'efforce de dissiper les ténébres, le soleil qui produit le
grondement du tonnerre et le scintillement de I'éclair
au sein du nuage ou il est enveloppé et qu’il ouvre pour
en faire échapper la pluie, — est représenté comme
un taureau puissant, comme le taureau des taureaux,
le fils invincible de la vache, qui mugit comme les
Maruts *.

Mais pour devenir un taureau, pour croitre, pour
trouver la force nécessaire a la destruetion du serpent,
Indra doit prendre un breuvage, et il boit la liqueur qui
donne la force, le soma® « Bois et crois®, » dit un poéte

1 .Tv'fam vatair arun'&_ir yasi 5 Tdittiriya Yagurvedz, 1, 3, {4, —
Angibhir vy 4nagre ke cid usr4 iva stribik; Rigw. 1, 87, 1.

2 Vrisha vrishabhih ; Rigv. 1, 100, 4. — Grishtih sash i

L X ¢ 5 4. va sthaviram
lavagam anadhrishyam vrishabham tumram indram - Rigv. 1v, 18, 10
Sa matard na dadri¢dna usriyo nanadad eti mqrut:’a iva Svanaft;
A 0 m iva svanah ;

3 Vrishdyamano vrinita somam ; Rigv. 1, 32, 5 i

n nita - I, 92, 5. — Pitum nu stosham

maho dharmiram tavishim yasya trilo (Trita, comme nous le verrons,
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en lui offrant la libation symbolique de la coupe sacrifi-
catoire, embléme de la coupe céleste, qui est tantot la
volite du ciel, tantdt le nuage, tantdt le soleil et tantét la
lune.

L'agréable nourriture que lui fournit la vache cé-
leste fait acquérir & Indra une vélocité qui ressemble &
celle du cheval!; il mange et il boit assez d'un seul
coup pour arriver tout d'une fois & la plénitude de ses
forces. Les dieux lui donnent trois cents beeufs & manger
et trois réservoirs d’ambroisie & boire?, afin qu'il puisse
tuer le monstre serpent. La faim et la soif des héros sont
toujours proportionnées aux exploits merveilleux qu’ils
sont appelés a accomplir; ¢’est pour cetie raison que les
hymnes du Rigveda et de I'4tharvaveda dépeignent sou-
vent le nuage comme un tonneau immense et trés-
convexe (Kabandha) que porte le divin taureau °.

Mais dans quelles occasions et de quelle maniére le
taureau héroique manifeste-t-il sa force extraordinaire ?
Le terrible taureau mugit et montre sa force alors qu’il
aiguise ses cornes®, — le taureau brillant aux cornes
aiguisées qui peut par lui-méme détruire tous les
peuples®

Or, quelles sont les cornes du taureau Indra, le dieu

est un alter ego du dieu Indra) vy ogasa vrilram viparvam ardayat ;
Rigv. 1, 187, 1.

Piba vardhasva; Rigv. m, 36, 3.

1 Indro madhu sambhritam usriyayam padvad viveda; Rigv. 11, 39, 6.

2 Tri yac chatad mahishandm agho mas tri saransi maghav somaya-
pih karam na vigve ahvanta devd bharam indraya yad ahim gaghana ;
Rigv. v, 29, 8,

3 vasof kabandhamrishabho bibharti; Atharvaveds, 1x, 4, 3.

¢ Sruvali bhinmo vrishabhas tavishyaya ¢ringe ¢ighno harini vicaks-
hanah ; Rigv. 1%, 70, 7.

5 Yas tigmagringo vrishabho na bhima ekaf krishti¢ cydvayati pra
vigvah ; Rigv. vii, 19, 1. — Idam namo vrishabhiya svarige satyagus-
hmaya tavase * vaci ; Rigv., 1, 81, 15.
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du tonnerre ? Ce sonf, évidemment, les traits de la
foudre. Et, en effet, on dit gqu’'Indra aiguise la foudre
comme un taureau aiguise ses cornes'; la foudre
d’Indra est dépeinte comme munie de mille pointes 2 le
taureau Indra est appelé le taureau aux mille cornes,
qui sort de la mer® (ou de 'océan des nuages, comme
le soleil accompagné de la foudre, le soleil radieux
émergeant du sombre océan, car la foudre est supposée
former les rayons du disque solaire.) Quelquefois la
foudre d’Indra elle-méme est désignée sous le nom de
taureau* Ce sont alors ses vaches brillantes et bien
aimées® qui l'aiguisent, soit pour quelle puisse faire
sortir les vaches de I'obscurité, soit pour les délivrer du
monstre ténébreux qui les enveloppe ®. soit, enfin, pour
détruire le monstre lui-méme, qui n est autre que les
nuages et les ténébres. Outre le nom d’Indra, ce taureau
sl puissant qui aiguise ses cornes pour les plonger
dans les flanes du monstre prend aussi, — quand il est
considéré comme le feu d’ou jaillit I'éclair, comme celui
qui fait sortir du sein des nuages et de 'obscurité des
rayons de lumiére, — la dénomination d’Agni. Comme
tel, il a deux tétes, quatre cornes, trois pieds, sept
mains; ses dents et ses ailes sont de feu; il est porté par
le vent et soufile comme lui’

! Gicite vagram tegase na vansagal ; Rigv., 1, 35, 1.

302 ?ghy enam vagra dyasal sahasrabhrishtir ayatircano; Rigv., 1,

3 Sahasrag¢ringo vrishabho yah samudrad udécarat ; Rigv., v, 53, 7.

* Vi tigmena vrishabhena puro * bhet ; Rigy., 1, 53, 15.

* Priyd indrasya dhenavo vagram hinvanti siyakam vasvih ; Rigv.,
1 ‘84,.10, 11, 12. La racine Hi signifie proprement détendre, tirer;
ici, tirer I'arme d'Indra me parait signifier I'allonger, la rendre ténue
comme un fil, affiler; les vaches qui affilent sont une variété des
vaches qui filent.

§ Yugam vagram vrishabha i i ‘otisha
aduksh!;t; Bigg., v B ¢ cakra indro nir gyotishi tamaso gl

” Gigite ¢ringe rakshase vinikshe ; Rigv., ¥, 2, 9. — Catvari ¢ringa
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Jusqu’ici nous avons une vache céleste qui nourrit un
taureau céleste, puis, des taureaux et des vaches cé-
lestes qui se servent de leurs cornes pour soutenir un
combat dont le ciel est le théatre.

Supposons maintenant que nous sommes sur le
champ de bataille et passons en revue les deux camps
ennemis. Dans I'un, nous trouvons le soleil (et quelque-
fois la lune), ou le taureau’des taureaux, Indra, avec les
vents, ou les maruts, qui sont les taureaux rayonnants
et mugissants ; dans 1'autre, un monstre qui prend des
formes diverses, telles que celles d'un loup, d’'un serpent,
d’un sanglier, d'un hibou, d'une souris et d’autres sem-
blables. Le taureau Indra a des vaches avee lui qui lui
servent d’auxiliaires ; le monstre, lui aussi, a des
vaches, soit celles qu’il a ravies & Indra et qu’il empri-
sonne dans des cavernes ténébreuses, des tours ou des
forteresses, soit celles qu’il considere et soigne comme
ses propres épouses. Dans le premier cas, le taureau
Indra est pour les vaches un ami et un héros libérateur ;
dans le second, elles sont, comme le démon dont elles
partagent la nature, des ennemies d’Indra qui combat
contre elles. En un mot, les nuages sont regardés,
tant6t comme les amis du soleil dispensateur de la
pluie, qui les délivre du démon dont les efforts tendent
4 empécher la pluie de tomber, et, tantét, comme des
adversaires qu’il attaque, alors qu'ils essaient de I'enve-
lopper et de I'anéantir. Nous allons maintenant cher-
cher dans le Rigveda les témoignages relatifs a cette
double bataille.

trayo asya pada dve cirshe sapta hastdso asya; Rigv., 1v, 58, 3. —

Tapurgambho vana 4 valacodito yiithe na sahvin ava vati vansagah

abhi vragann akshitam pigasi ragaf sthatug caratham bhayale pala-

trinah ; Rigv., 1, 88, 5. Toutefois, dans eette stance, vansagah signifie

plutét étalon que taurean, ecomme dans la seconde stance, ol Agni est

déja comparéa un cheval radieux (atyo na prishtham prushitasyarocate)-
1. 3
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Nous commencerons par la premiére phase du conflit
et nous nous demanderons dans quelle partie du ciel
Indra livre le plus célébre de tous ses combats.

Les nuages présentent généralement I'aspect de mon-
tagnes ; aussi, les mots adri et parvata expriment-ils,
dans le langage védique, les différentes idées de pierre,
de montagne et de nuage' Le nuage étant comparé a
une pierre, & un rocher ou & une montagne, 1l était na-
turel : 1° d'imaginer dans ce rocher ou dans cetie mon-
tagne, des antres ou des cavernes ou des vaches étaient
emprisonnées et qui, par conséquent, pouvaient étre
comparées & des étables®; 2° de passer de I'idée d'une
roche & celle d’une citadelle (en italien, rocca), d'une
forteresse, d’'une ville fortifiée, d'une tour ; 3° de passer
de I'idée d’'une montagne, qui est immobile, & celle d'un
arbre qui, sans changer de place, s'éléve pourtant dans
les airs et s’y étale ; et de I'idée d'un arbre, faisant par-
tie d'une forét, & celle d'un bois dont I'obscurité inspire

! Adri et Parvala signifient proprement « montagne, » mais dans
les Védas ils ont souvent le sens de « nuage » ; parmi leurs diverses
acceplions se trouvent aussi celle « d’arbre »; aga (mot & mot ce qui
est immobile) se prend également dans le sens « d'arbre» et de
« montagne ». C'est de 14, peut-étre, que vient le proverbe italien : Le
montagne stanne ferme, ma gli womini s’incontrano. « Les montagnes
ne bougent pas, mais les hommes se rencontrent. » Cest de Ix que
Rima s'écrie, dans le Rdmdyana, 1, 122, que I'Himalaya changera de
place avant qu'il ne devienne un traitre ; de 13 aussi 'assurance avec
laquelle Magbeth peut dire aprés la famcuse prophétie des sorciéres :
« Cela n"amvera Jamais ; quel est celui qui pourrait agir sur une forét
et obtenir _d'un arbre qu'il déplace sa racine de la motte de terre od
ell'e est enfouie ? » Shakspeare (Macbeth, 1v, 1). Cependant, la forét se
ml't en marche, comme cela a licu souvent dans les m\"thes ou 'on
voit des nuages qui sont des arbres marcher etrépaudre 1a’ terreur
partoutqh ils passent, et des héros et des monstres qui combattent
en déracmax}t les arbres de foréts entidres. Comp. Rimdyana, m, 3, 3
el les chapitres de cet ouvrage qui traitent du Cheval de ’1“0;1rs ,et ’dll
Singe. ’

* Vragam gacha gostudnam ; Tiilfir.

A Yagur. 5 .
pathabraéhmana, 1,2, 3, 4. g1, 1,95 Comp. Cala
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une secrete terreur. C'est par 1'effet de cet enchainement
d’idées que le taureau, le héros, ou le dieu Indra, ¢’est-
a-dire le soleil associé au tonnerre, & 1'éclair et & la
pluie, tantdt livre bataille dans une caverne, tantdt em-
porte d’assaut une ville fortifiée, tantét, enfin, fait sortir
la vache de la forét, ou la détache de l'arbre, en faisant
périr le raksha ou le monstre qui 'avait enchainée.

Les poétes védiques célebrent particuliérement 1'ex-
ploit qu'accomplit Indra en attaquant la caverne, 'en-
ceinte ou la montagne dans laquelle le monstre
(désigné sous différentes dénominations, mais prin-
cipalement par celle de Vala, Vrutra, Cushra, I'ennemi,
le noir, le ravisseur, le serpent, le loup ou le sanglier)
recele ou égorge les troupeaux appartenant aux héros
célestes.

Le taureau noir mugit; la foudre mugit, ¢’est-a-dire
que le tonnerre accompagne 1'éclair, comme la vache
suit son veau!; les taureaux appelés maruts gravis-
sent le rocher, tant6t par leurs propres efforts remuant
et faisant écrouler la pierre sonore, le roc de la mon-
tagne *; tant6t brisant violemment la montagne avec
I’armature de fer de leurs chars rapides®; le héros in-
trépide, le bien-aimé des dieux fait mouvoir la pierre *;
Indra entend les vaches; avec I'aide des taureaux, c’est-

1 Krishno nonava vrishabas; Rigv., 1, 79, 2. — Vz‘u}reva vidyun
mimiti v.tsam na méta sishakti; Rigo., 1, 38, 8.

® A¢manam cit svaryam parvatam girim pra cydvayanti yamabhih ;
Rigv., v, 96, 4.

3 Pavyd rathinim adrim bhindanty ogasé; Rigv., v, 52, 9. Pavi, en
général, est la partie de fer, le bout de fer (d’un trait ou d’une lance);
iei, ecla parait étre la bande de fer qui entoure les roues du char et
qui déchire la montagne en la parcourant inipétucusement; — il est
de fait que le tonnerre présente souvent I'idée d’'un char qui eauserait,
avee grand fracas, des ravages dans le ciel.

4 Virah karmanyah sudaksho yuktagravd gayate devakama# ; Rigv.,
1, 4, 9.
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a-dire des vents, il trouve les vaches cachées dans la
caverne: muni d’une arme de pierre, il ouvre lui-méme
la grotte de Vala, qui renferme les vaches; dans la ba-
taille, il défait, tue et poursuit les ravisseurs; les tau-
reaux mugissent; les vaches s’avancent a leur ren-
contre; le taureau Indra mugit et laisse sa semence
parmi le troupeau; le méle qui lance la foudre, Indra
et son épouse, sonl joyeux et se livrent au plaisir *.

Il y a, dans cette fabuleuse entreprise, trois épisodes
principaux & remarquer : 4° I'effort pour enlever la
pierre; 2° la lutte avec le monstre qui avait enlevé les
vaches; 3° la délivrance des prisonniéres. C’est tout un
poeme épique.

La seconde forme quont prise les exploits d'Indra
dans le ciel chargé de nuages, est celle qui consiste dans
la destruction des forteresses célestes, des quatre-vingt-
dix, quatre-vingt-dix-neuf ou cent villes de Cambara,
villes qui étaient les épouses des démons. Cette entre-
prise valut a Indra le surnom de Puramdara (quon
traduit par le destructeur des villes); toutefois, il avait
alors un puissant compagnon d’armes : ¢’était Agni ou
le feu, ce qui nous porte naturellement & penser que
ces villes étaient détruites par le feu (la lumiére dis-
sipe les ténébres)?,

Dansun hymne & Indra, les dieux se décident A venir,
apportent leurs haches, coupent les foréts et bralent

. Aya'm grinve adha gayann uta ghnann ayam uta pra krinute yudh4
‘gai‘z; ngv., .17, 10. — Vilu ¢id 4rugatnubhir guha ¢id indra vahni-
l)hl{L awpda usriyd anu ; Rigv., I, 6, 5. — Tvam valasva gomato’ pavar
adrivo bilam; Rigv., 1, 11, 5. — Vi gobhir adrim ﬁira).'at; Rigv., 1, 7, 3.
—-.Uksh;'l mimdti prati yanti dhenavah ; Rigv., ix, 69, 4. — Yad,ailyasu
vrishabho roraviti so anyasmin yathe ni dadhati retat - Rigv., 111, 55
17. — Pushanvin vagrint sam u patnyamadah ; Rigv., 1,’8“2, 6.’ ’

2 lndrfngm‘ navatim puro dédsapatnir adhéinutam sikam ekena kar-
xlr(:aézearl,)eﬁnl'gv., ul, 42, 6; Tdittir. Yagurv., 1, 1, 14, Comp. le chap. sur

)
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les démons quiempéchent le lait de sortir des mamelles
des vaches!

Le ciel, chargé de nuages et sombre pendant la nuit,
prend dans l'imagination la figure d’'une grande forét
hantée par les Rakshasas ou les monstres, qui la ren-
dent inféconde, c'est-d-dire qui empéchent la vache
céleste de donner son lait. La vache qui fournit le miel,
la vache d’ambroisie des Védas se trouve remplacée de
la sorte par une forét qui cache le miel, 'ambroisie
dont les dieux font leurs délices. Et quoique les hymnes
védiques ne s'appesantissent pas beaucoup sur cette
conception relative au ciel nuageux et que ce soient les
ténebres de la nuit qu’ils préféerent représenter sous la
forme d'une forét obscure, le passage des Védas que je
viens de citer est remarquable en ce qu’il indique, au
moins durantla période védique, l'existence d'un mythe
qui prit plus tard une extension considérable dans la
légende zoologique ®

Nous devons signaler encore un curieux détail de
cette triple bataille que livre Indra. Cest avec des
fleches et des traits que le maitre de la foudre vient &
bout de ses ennemis; ce méme nuage, ou le tonnerre
gronde, mugit et qui, pour cette raison, est appelé une
vache, devient 'arc qui lance des fléches. C’est ainsi
que nous avons l'arc qui est une vache et avec lequel
Indra lance la pierre de fer, la foudre. La corde elle-
méme de cet arc aux sourds mugissements, est appelée
la vache; de I'arc, appelé vache, de la corde, appelée
vache, partent les fleches ailées, les carreaux de la
foudre qui, sous le nom d’oiseaux, dévorent les hom-

1 Devasa ayan paraciinr abibhran vani vriccanto abhi vidbhir ayan
ni sudrvam dadhato vakshanasu yatrd kripifam anu tad dahanti;
Rigv., X, 28, 8.

2 Comp. le chapitre sur 'Ours ct le Singe.
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mes, et durant le trajet desquels le monde entier
tremble de frayeur ! Cest, du reste, une conception
sur laquelle nous aurons occasion de revenir.

Jusqu’ici nous avons considéré la vache du nuage
comme la victime du monstre (qu'Indra vient dompter).
Mais il n’est pas rare de voir le nuage lui-méme, ou
'obscurité, c’est-a-dire la vache, la forteresse ou la
forét, représenté sous la figure d'un monstre. C’est
ainsi qu'un hymne védique nous apprend que le dé-
mon Vala a la forme d'une vache ?; un autre hymne
dépeint le nuage comme la vache qui produit les eaux:
cette vache a tantét un pied, tantét quatre, tantdt huit,
tant6t neuf, et elle remplit du bruit de ses mugisse-
ments les profondeurs du ciel *; ailleurs, il est dit que
le soleil lance son disque d’or contre la vache mou-
chetée *; celles qui ont été enlevées et qui sont gardées
par le monstre serpent, les eaux, les vaches, sont deve-
nues les épouses des démons *, et ces vaches sont mal-
faisantes, puisqu'un poéte exprime en guise d’anathéme
le désir que les démons boivent le poison qu'elles dis-
tillent® Nous avons déja vu que les forteresses sont

i Vrik§he-vrikshe niyatd mimayad gaus tato vayah pra patan puru-
shidah vigvam bhuvanam bhayite ; Rigv., x, 27, 23. — Tvam Avasam
prati vartayo gor divo agméanam ; Rigu., 1, 124, 9. ’

.’ Brihaspatir govapusho valasya nir magganam na parvano gabhira;
Rigv., x, 68, 9.

3 G:‘auri.r mimiya salilini takshaty ekapad! dvipad! si catushpadi-
as;léfipzﬁl navapad! babhuvushi sahasrikshari parame vyoman ; Rigv.,
1, 164, 41. ¥ .

! Utadah parushe gavi strag cakram hiranyay ¢ airay i
> ’ Yayam ny airayat ; Rigv.,

VI, 56,. 3. — M. l?ergaxgne traduit : « 11 a lancé le disque du soleil. »
Cetle interprétation est peut-étre préférable A 1a mienne.

® Dasapatnir ahigopi atishthan niruddha apah i

) anineva givah ;
S0, e pah panineva givah ;

¢ Visham gavam yatudhdnak pibantu ; Rigv., x, 87, 18. — Ce pas-

sage peut aussi se traduire : « Que les dé x
¢ : mons des va
poison. » es vaches boivent le
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les femmes des démons et que les démons posseédent
les foréts *

C'est dans le ciel couvert de nuages orageux que le
héros militant déploie sa plus grande énergie ; mais on
ne peut se refuser d’admettre que le plus grand nombre
des mythes, et les plus poétiques, ne soient I'embléme
ou I'image des rapports qui existent entre le ciel noc-
turne (tantét, sombre, ténébreux, pluvieux, effrayant et
tourmenté ; tantot éclairé par les rayons de la lune, qui
répandent I'ambroisie ; tantét, enfin, parsemé d'étoiles
brillantes), et les deux moments du jour ou de I'année,
— les resplendissants crépuscules du matin et du soir,
ou les deux saisons d’automne et de printemps — du-
rant lesquels I'atmosphére étincelle de lumidre. Nous
avons ici la méme lutte engagée entre les deux grands
phénomeénes, entre la lumiére et les ténébres; ici en-
core Indra, ou le soleil, est caché, comme dans un
nuage, pour préparer le retour du jour et reprendre au
démon des ténébres les eaux de jeunesse et de lumiére,
les richesses, les vaches qu'il tient enfermées. Mais
cette conquéte n'est effectude par le héros, que moyen-
nant de longues excursions et & travers de nombreux
périls; elle ne s’achéve complétement qu’apres des ba-
tailles ot une héroine recueille souvent une bonne
part de la gloire ; excepté les cas, assez rares, mais
dignes de remarque, ou le ciel nuageux, les oura-
gans, les éclairs et les grondements du tonnerre coin-
cident avec la fin de la nuit (ou de T'hiver); c’est
alors Indra, ou le soleil, qui, déchirant d’un seul coup
les nuages (ou I'obscurité de I'hiver), disperse les téné_
bres de la nuit, et raméne dans le ciel I'aurore (ou le
printemps). En de telles circonstances, le soleil Indra

t Rigv., 11, 12, 6 x, 217, 22.
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est non-seulement le plus grand des dieux, mais il se
manifeste comme le héros épique par excellence; les
deux états du ciel, 'aspectnocturne et I'aspect nuageux,
avec les démons qui leur sont propres, el les deux états
du soleil, quand il dirige la foudre et qu’il émet ses
rayons, avec ses auxiliaires dans l'un et l'autre cas, se
confondent, et le mythe acquiert alors toute sa poétique
splendeur. Les épisodes les plus remarquables des deux
grands poémes épiques Aryens, le Rdamdyana et le
Mahdbhdrata, du Livre des Rois, ausst bien que ceux de
'Iliade de la chanson de Roland et des Nibelungen sont
basés sur cette coincidence des deux actions solaires, —
le monstre du nuage et de 'obscurité frappé de la foudre,
et I'aurore (ou le printemps) délivrée et ressuscitée. Le
Rigveda lui-méme, dans un passage déja cité*, nous
apprend que les nuages — les vaches mouchetées, au
nombre de trois fois sept— laissent couler leur lait pour
un dieu (un passage similaire * nous apprend que ce
dieu est Indra, ou le soleil), qui réside dans le ciel
oriental (pdrve vyomani), c’est-a-dire du matin, et
quelquefois du printemps, car plusieurs phénoménes
qui caractérisent cette saison correspondent & ceux de
l'aurore. Les Pricnayas, ou les mouchetées, sont évi-
demment les nuages, comme les Maruts, fils de Pricni,
ou de la mouchetée, sont les vents qui sifflent et qui
produisent I'éclair dans le nuage orageux. On est donc
obligé de placer vers le matin, le moment ou le ciel est
nuageux, pour s'expliquer cominent les Pricnayas peu-
vent nourrir le soleil Indra dans le ciel oriental, ainsi
que pour rendre compte du mythe des sept Angiras,
ou des sept rayons du soleil, des sept sages qui chantent

! Rigv., Ix, 70, 1.
% v, 6, 19. Comp. les chapitres sur le Cheval et le Coucou.
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des hymnes le matin ; les hymnes de ces sages mytholo-
giques ne sauraient &tre, & ce qu'il me semble, autre
chose que le bruit du tonnerre dont les traits, comme
nous l'avons déja vu, sont considérés comme se déta-
chant des rayons solaires. Les allusions a Indra, faisant
retentir la foudre le matin, sont si fréquentes dans les
hymnes védiques, quon me pardonnera, je l'espere,
cette courte digression, que je termine brusquement,
parce que mon seul objet est de traiter en détail des
animaux mythologiques et que le chemin que nous
avons a faire est fort long.

La nuit lumineuse, elle aussi, a ses vaches; les étoiles
que le soleil met en fuite avec ses rayons, sont des va-
ches! : ces vaches elles-mémes, dont les demeures tou-
chent a celles des vaches du soleil, sont appelées
celles qui ont de nombreuses cornes?® Ces demeures
me semblent mériter une remarque incidente: elles ne
sont autres que ces constructions célestes et mobiles,
ces palais et ces chaumiéres qui paraissent, disparais-

1 Vi ragmibif sasrige stryo gah ; Rigv., v, 36, 1.

2 Ta vam (les dieux Vishnu et Indra) vastiny ug¢masi gamadhyai
yatra gavo bhirigringd ayasah; Rigv., 1, 184, 6. Ici toutes les étoiles
ou toutes les vaches réunies forment plusicurs cornes; mais ehaque
étoile ou cehaque vache était peut-éire supposée n’avoir qu'une cornc;
car les étoiles, ecomme la lune, ne donnent qu'un rayon de lumiére. On
peut déduire eette conjecture du nom de Ekagringa, ou, qui n'a qu'une
corne, donné dans la mythologie posiéricure de I'Inde & toute unc
classe de Manes, dont les étoiles sont les demeures suprémes et méme
les formes arrivées a leur plus grand degré de pureté.

Je prie le lecteur d’accorder son attention & ces étoiles, qui sont
des vaches, el qui se trouvent en relation avee les Mdnes ou les ombres
des trépassés. Les hymnes Védiques nous donnent, en effet, une autre
indieation intéressante, c’est que le dieu de la nuit, Varuna, voit tout
paree qu'il est entouré d’espions ou de Spagds (Jes étoiles). Les espions
de Varuna nous rappellent, d’'un edté, I'eil de Dieu de la eroyanee
populaire eatholique en Italie, et, de l'aulre, nous faeilitent I'explica-
tion des contes populaires ol parfois la vache, parfois la ehévre jouent
le rdle d’espionnes.
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sent et se transforment dans un si grand nombre de 1é-
gendes populaires des Aryens.

La lune est généralement un méle, car ses dénomi-
nations les plus usuelles, Candra, Indu et Soma sont
masculines; mais comme Soma signifie ambroisie, la
lune , qui donne l'ambroisie , fut bientét considérée
comme une vache qui donne son lait; la lune, en effet,
se rencontre parmi les diverses significations attribuées.
en sanscrit au mot go (vache). La lune soma, qui
éclaire le ciel nocturne et le soleil Indra qui procure la
pluie, et qui, pendant la nuit ou l'hiver, prépare le re-
tour du matin oudu printemps, sont représentés comme
deux compagnons; une jeune fille, — le crépuscule qui
termine le soir ou l'automne, — vient tirer de 'eau &
I'approche du jour, ou de 'hiver; elle trouve dans le
puits et prend pour Indra la lune d’ambroisie, ¢’est-a-
dire le soma qu’il aime.

Voici les termes mémes de 'hymne védique : « La
Jeune fille, en descendant auprés de I'eau, trouva la
lune dans la fontaine et dit: « Je te prendrai pour In-
dra, je te prendrai pour Cakra; coule, 6 lune, et enve-
loppe Indra* » La lune et 'ambroisie sont confondues
sous la désignation commune d’indw, comme dans le
mot soma ; aussi, Indra, qui est, par excellence, le bu-
veur de soma (somapdtama) , est en méme temps le
compagnon et le meilleur ami de la lune qui donne
'ambroisie ou la pluie; et c'est ainsi que le soleil et la
lune réunis (de méme qu'Indra et Vishnu) nous sugge-
rent I'idée de deux amis, de deux fréres (Indu et Indra),
de deux' jumeaux, des deux agvins et souvent, & propre-
ment dire, des deux crépuscules, des crépuscules du

-n; Ifany:l v:}ragvﬁyali Somam api srutividat astam bharanty abravid
;mndraya sunavai tvd cakriya sunavai tvd. — Indrayend Ti s 5
Rigv., vin, 80, 1, 3. yendo parl sravas
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matin et du soir, du printemps et de I'automne, — le
premier pourtant, étant spécialement associé au soleil
rouge du matin (ou du printemps), et I'autre & la péle
lune du soir (ou d’automne, froide saison dont elle est
la régente particuliére). Indra et Soma (Indrdsomdu)
sont plus souvent représentés comme deux taureaux
qui frappent ensemble le démon (raskshohandu), et qui
détruisent & 'aide du feu les monstres qui vivent dans
les ténébres *. Le mot Vrishandu signifie proprement, les
deux qui répandent ou qui fécondent. Dans le passage
qui vient d’étre cité, il signifie les deux taureaux; mais
comme le mot Vrishan peut désigner un étalon, aussi
bien qu un taureau, les deux étalons, les vrishandu In-
dra et Soma se sont transformés bientdt, par une tran-
sition naturelle, en deux chevaux ou deux cavaliers, les
Agvins. Cest pour cela que, dans les contes populaires,
nous trouvons, aupres de la jeune princesse, le héros
qui, tantdt mene paitre les vaches, et tantdt, en qualité de
palefrenier ou de gargon d’écurie,donne de bons soins
aux chevaux. Mais il est inutile d’anticiper sur les rap-
prochements que nous aurons  faire plus tard, et aprés
avoir remarqué que, dans le Rigveda, la lune est repré-
sentée, comme un taureau ou comme une vache (sous
les noms masculins d’'Indu, Soma, Candra, elle est tou-
jours un taureau, tandis que sous la désignation fémi-
nine de rdkd, elle suggére plus naturellement l'idée
de vache), nous allons considérer le taureau Indra
dans ses rapports avec la vache aurore (ou le prin-
temps).

Cing taureaux résident au milieu du ciel et écartent

t Indrasoméi tapatam raksha ubgatam ny arpayatam vrishana tamo-
vridhah ; Rig., vu, 104, 1. — Le vers qui suit reproduit et développe la
méme idée.
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du chemin le loup qui traverse les eaux®; les brillants
Vasus délient la vache qui est attachée par les pieds *.

Voyons maintenant d’oli provient cette vache ?

La vache d’ambroisie est fabriquée par les artisans
des dieux, les trois fréres appelés Ribhus, qui la tirent
de la peau d'une vache ; c’est-a-dire qu’ils font une
vache et lui donnent la vie en la recouvrant de la peau
d’'une vache morte °. Comme la vache Aurore (ou la sai-
son lumineuse) meurt quand vient le soir (ou en au-
tomne), les Ribhus, le triple soleil Indra, ¢’est-a-dire le
soleil dans les trois périodes de la nuit, préparent la
peau de cette vache, I'un, enlevant la peau de la vache
morte, le second, la préparant pendant la nuit (ou
I'hiver), et le troisiéme, en habillant la nouvelle vache,
¢’est-d-dire I'aurore (ou le printemps), & 'aube mati-
nale (ou vers la fin de I'hiver). C’est de méme qu’Indra,
en trois moments distincts, enléve la peau de la jeune
fille dont il est amoureux, devenue laide pendant la
nuit, et lui rend sa beauté le matin? Les trois Ribhus
peuvent, il me semble, d’autant mieux s’identifier au
triple Indra, & Indra-Vishnu qui mesure le monde en
trois pas, que, comme Indra, ils sont appelés taureaux®;
qu'Indra est souvent un faucon, tandis qu’ils sont appe-

f Pancokshano madhye tasthur maho divah. — Te sedhanti patho
vrikam tarantam yahvatir apa’ ; Rigw., 1, 103, 10, 11.
122 6Vasavo gauryam cit padi shitam amuncata vagatrdh ; Rigv., IV,

, 6.

3 Tal'asl}an dhenum sabardugham ; Rige.. 1, 20, 3. — Ni¢ carmano
gam arinila dhitibia ; Rigv., 1, 161, 7; 1v, 56, 4

4 i H T
- Cfl mléyessgnl épisode est développd plus amplement dans les
renpl'rels qui traitent du Loup, du Cochen et du Sanglier, auxquels je
fera‘gocl)f) ¢ lecteur. Pour éviter d'inutiles et fatigantes répétitions, je
" lserver que l‘es mythes du matin et du soir s’appliquent souvent

priniemps et & l'automne, et les mythes de la nuit X hiver.

* Rayim ribhavas sarvaviram 4 tak .
; taksh i rishs achnAh .
Rigv., 1v, 35, 6. ata vrishano mandasinah;
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1és oiseaux! et que les actions merveilleuses qu'ils ac-
complissent sont quelquefois analogues & celles d’'Indra.
Cette identification des taureaux Ribhus, dont nous par-
lons ici comme producteurs de la vache Aurore (cette
méme vache stérile de Cayu, le héros endormi, que les
Acvins, les deux cavaliers du crépuscule, rendirent de
nouveau féconde ?, aprés qu elle eut été rajeunie par les
Ribhus), au taureau ou au héros Indra, me semble trés-
importante, en ce quelle nous donne la clé de plu-
sieurs points obscurs qui jouent un rdle essentiel dans
les légendes Aryennes.

Les Ribhus sont donc trois fréres. Ce sont eux qui se
tiennent préts a fournir aux dieux les coupes dont ils se
servent pour boire. Chacun d’eux porte une coupe dans
sa main; l'alné met ses fféres au défi de faire deux
coupes avec une; le puiné les défie d’en faire trois; le
plus jeune renchérit encore sur les autres, et les défie
d’en faire quatre. Ce dernier remporte la victoire, et le
grand artisan des travaux célestes, le Vulcain védique,
Tvashtar, accorde des éloges & leurs merveilleux tra-
vaux® Le plus jeune des trois fréres est donc le plus
habile. Nous voyons dans le Rigveda le nom de Sukarma,
¢’est-a-dire celui qui fait de beaux ouvrages, le bon ou-

1 Rayim ribhavas’lakshata vayah; Rigv., 1v, 36, 8. — Ici nous voyons
encore un rapport entre les vaches et les oiseaux, puisque les richesses
que donnent les Ribhus consistent surtout en vaches. (Ye gomantam
vagavantam suviram rayim dattha vasumantam purukshum te agrepé
ribhavo mandasana asme dhatia ye ca razim grinanti; Rigv.,1v, 34,10.)

2 (Gavaye cin nasatyd cacibhir gasuraye staryam pipyathur gam ;
Rigv., 1, 116, 22. — Y4 garantdlyuva¢d tdkrinotana; Rigv., 1, 161, 7. —
La légende biblique de la vieille Sara, la femme stérile, devenue fé-
conde aprés le passage des anges, ressemble d’une maniére étonnante
3 cette 1égende védique.

$ @yeshtha aha camasi dva kareti kaniyan trin krinavAmety aha
kanishtha aha caturas kareti tvashfa ribhavas tat panayad vaco val ;
Rigv., 1v, 33, 5.
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yrier, donné & chacun des trois fréres; et, quoique un
seul d’entre eux, qui est proprement appelé Ribhu ou
Rubhukshan, soit au service du dieu Indra en qualité
dartisan (d’ol Indra recoit quelquefois lui-méme le
nom de Ribhukshan, Rébhvan ou Ribhva) les deux
autres fréres, Vdga et Vibhvan sont attachés pourtant,
I'un au service de tous les dieux, l'autre a celui de
Varuna, le dieu de la nuit* 11 serait naturel, il semble,
que Ribhu, le protégé d’Indra, fat le plus habile des
trois fréres ; mais, comme nous l'avons vu plus haut, ce
privilége appartenait au plus jeune. Cependant, comme
nous ne pouvons rien inférer de I'ordre dans lequel les
hymnes dénomment les trois fréres, — puisque dans
1'un, Viga vient le premier, puis Ribhukshan et enfin
Vibhvan ; dans un autre, Vdga est nommé d’abord,
Vibhvan ensuite et Ribhu se trouve le dernier®; dans
un troisieme, Ribhu, au contraire, est invoqué antérieu-
rement & Vibhvan et & Téga; quen outre, nous trou-
vons tous les Ribhus salués sous la désignation com-
mune de Véga, et Vaga lui-méme invoqué sous le nom
d’'Indra, ou plutét Indra sous sa triple forme de Ribhu,
Vibhvan et Vdga®,— on reste incertain sur le nom spé-
cial du troisiéme {rére des Ribhus. Mais ce qui parait
suffisamment clair, c’est qu'lndra est identifié aux
Ribhus (Indravantas), que le troisiéme frére est le plus
habile et que les trois fréres sont des artisans au service
des maitres du ciel. Nous rencontrons & ce propos un
fait intéressant. Dans deux hymmes du Rigreda, le
maltre des Ribhus est unique ; ¢'est Indra lui-méme, ou

a

. \‘;‘fgo 'dcvfmﬁm abhavat suskarmendrasya ribhuksha varunasya
vibhvéa; Rigw., 1v, 33, 9. ’
2 Te vago vibhvan ribhur indravantah ; Rigu., 1v, 33, 3
.3 Iizb}lur vibhvd viga i.udro no achemam yagnam ratnadheyopa
yata; Riguv., 1v, 34, 1, — Pibata vigd ribhavo ; Rigv., 1v, 34, 4.
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le soleil (Savitar), sous le nom de Agohya (celui qui ne
peut étre caché). Pendant les douze jours (les douze
heures de la nuit ou les douze mois de 'année) qu’ils
sont les hotes d’Agohya, ils procurent, en dormant,
toute sorte de prospérité & la terre : les campagnes de-
viennent fertiles, les riviéres roulent des flots abon-
dants et I'herbe des prés reverdit*'. N'oublions pourtant
pas qu'ils sont ici les fils bienfaisants de Sudhanvan, le
bon archer, et quarchers eux-mémes, ils représentent
le grand archer céleste, Indra, le maitre du tonnerre et
le dispensateur de la pluie; leur sommeil nest donc
qu une maniére figurée d’exprimer leur existence la-
tente dans les téneébres et les nuages de la nuit.

Les trois freres portent dans le Rigveda d’autres noms
encore ; et il en est un, dont I'importance est toute spé-
ciale. Le troisieme frére est appelé Irita, ou le troisiéme,
et, comme tel, identifié a Indra. Ainsi, par exemple, les
moments d’'Indra sont dans le ciel, au nombre de
trois : le soir, la nuit et le matin ; de son cdté, Trita pos-
séde un cheval, dont Yama lui a fait présent, et qui, par
une raison mystique, est tantét Yama lui-méme, tantot
le fils d’Aditi (qui, ainsi que nous 'avons déja vu, est la
vache ou l'enfant de la vache), tantot, enfin, Trita en
personne, — ce cheval, qui ne peut étre attelé que par
Trita et monté que par Indra, est arrosé d’ambroisie et a
trois parents dans le ciel, trois dans les eaux, et trois
dans 'océan * ; ce qui signifie qu'un de ses parents est

1 Dvadaga dyiin yad agohyasyatithye ranann ribhavah sasantah suks-
hetrakrinvann anayanta sindhiin dhanvatishihann oshadhir nimnam
4pah ; Rigv., 1v, 33, 7. — Comp. Rigv., 1, 161, 11-13.

2 Yamena dattam trita enam ayunag indra enam prathamo adhy
atish¢hat ; Rigv., 1, 163, 2. — Asi yamo asy adityo arvann asi trito
guhyena vratena asi somena samayd viprikta dhus te trini divi band-
hanéni trini ta dhur divi bhandhanéni triny apsu triny antaf samudre;
Rigv., 1, 163, 5, 4.
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Yama, le frére ainé ; un autre, le fils de la vache, ou le
second frére ; et le dernier, Trita lui-méme, ou le plus
jeune frére. Ce Trita est qualifié d’intelligent ; il corres-
pond donc au troisiéme frére, qui, d'une seule coupe,
en fait quatre. Pourquoi donc est-il donné quelque-
fois comme idiot? Un accident du langage nous en
fournit 'explication. En sanscrit, bdla signifie, en méme
temps, enfant et idiot ; et I'on suppose que le troisiéme
frére estidiot parce que, & son début surtout, il est en-
core enfant, et c’est comme tel que nous le voyons
constamment exécuter des merveilles et donner des
preuves d'une sagesse extraordinaire' Grice & cette
clé, la signification du mythe devient facile a saisir. Le
frére ainé Yama, le soleil mourant, est incapable, mal-
gré sa sagesse et son habileté, de retrouver ou de re-
conquérir la princesse égarée ou enlevée; le fils de la
vache Aditi, Aditya, c’est-a-dire, le soleil au milieu de la
nuit, ou la lune, prouve souvent qu'il posséde une farce
suffisante pour disperser les ténébres et les nuages et
détruire I'effet de I'enchantement; mais, en général,
c’est le troisieme soleil, le soleil du matin, Indra dans sa
derniére période, Vishnu accomplissant son troisiéme
pas?, le troisieme frere, Trita, enfin, qui parait rempor-
ter la victoire et délivrer la jeune Aurore des mains du
monstre de la nuit. Cette interprétation me paralt
évidente.

Trita, comme Indra, boit la liqueur qui donne la force

! L'équivoque du langage entre les mots bdla « enfant et idiot » et
tala « fort », a pu contribuer aussi A la formation et 2 la propagation
de cette donnée légendaire. }

® Le Rigveda et le Yagurveda font déja mention de Vishnu aux trois
pas. Son troisidme pas s'exécute parmi les vaches aux grandes ou
aux nombreuses cornes : Gamadhye givo yatra bhurigringa ayisal

atf-{l .h{.i tad uragdyasya vishnoh paramam padam ava bhati bhireh ;
Tdittiriya Yagurv., 1, 3, 6.
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et met ensuite le monstre en pitces*; la victoire du
Jeune héros s’accomplit de la méme maniére que celle
d'Indra, le dieu splendide et grandiose dont il est la per-
sonnification. Mais Trita, ou Trditana, redoute, aprés
avoir tué le monstre des eaux, que les eaux elles-mémes
ne I'engloutissent ; quand il a abattu la téte du monstre,
des ennemis l'ont précipité dans les eaux*® Le soleil a
vaincu le monstre qui arrétait 1'écoulement, la source
des eaux, — il a déchainé les eaux, mais il n’a pas pu
parvenir & percer le nuage; il a délivré des mains du
monstre qui réside dans I'obscurité et le nuage, la prin-
cesse, c¢'est-d-dire 'aurore, dont le monstre devait faire
sa prole, mais il n'a pas encore réussi & se montrer et il
reste invisible. Maintenant, quels sont ces ennemis qui
ont jeté le jeune héros dans une citerne, qui 'ont des-
cendu dans un puits, ou plongé dans la mer? Nous
avons déja vu que Trita a deux fréres; or, ce sont ces
deux fréres qui, dans un accés de jalousie qu’ils ont
congue 4 propos de sa femme, I’aurore, et des richesses
qu'elle rapporte du royaume des ténébres, figuré par la
citerne ou le puits, retiennent leur frére dans ce méme
puits, — toutes choses que rapporte un vers unique,
mais significatif du Veda. L'intelligent Trita, du puits ou
il est, appelle au secours (rebhati) a cause de ses fréres?;
les deux cavaliers du crépuscule, ou les agvins, viennent
pour délivrer le suppliant (rebha) que les eaux recou-
vrent et enveloppent*. Dans un autre hymne, il est sauvé

1 Rigv.,1, 187, 1} passage déji eité & propos du Soma.

2 Na mé garan nadyo matritama dasi yad im susamubdham avadhuh
¢iro yad asya traitano vitakshat; Rigv., 1, 138, 3. Nous aurons souvent
oceasion de revenir sur un mythe analogue relatif & Indra.

3 Tritas tad vedaptyah sa gAmitviya rebhati ; Rigv., 1, 105, 9. —
Gamitvd signifie proprement la parenté qui existe entre des fréres et
aussi la parenlé en général. Rheba,ou le héros qui implore du secours,
n'est pas autre que notre Trita dptya.

* Rebham nivritam sitam adbhyat ; Rig., 1, 112, §.

1. 4
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par Bréhaspati, le maitre de la priére, qui, entendant
que Trita, du fond du puits ou il a été jeté, invoque le
secours des dieux, rend grand ce qui était petit*; c’est-
a-dire qu’il ouvre un chemin par ou le jeune héros
peut s'échapper du puits et se montrer dans toute sa
gloire.

1l est intéressant, aprés avoir vu dans les hymnes
védiques comment Trita, le dernier, en méme temps
que le plus capable et le meilleur des trois fréres, est
persécuté par ses deux aulres, de relater la forme qua
prise ce mythe dans la tradition populaire des Indiens :
-— « Trois fréres, est-il dit, Ekata (cest-a-dire le
premier), Dvita (le second) et Trita (le troisieme), voya-
geant dans un désert et tourmentés par la soif, arrivent
aupres d'un puits, d'ou le plus jeune, Trita, tire de
I'eau qu’il donne a ses ainés. Pour sa récompense, ils
le jettent dans le puits, afin de sapproprier son bien,
et 'y abandonnent aprés en avoir fermé l'ouverture
avec une roue de charriot. Dans cette périlleuse situa-
tion, il supplie les dieux de lui étre secourables, et,
avec leur aide, il parvient & se sauver?® »

Nous avons, ainsi, établi un rapprochement étroit
entre les trois fréres dont Trita est le cadet, et les trois
Ribhus, de méme que nous avons signalé la relation,
également étroite, qui exisie entre les uns et los autres

! Tritah kape’ vahito devin havata utaye tac chrugrava brihaspatih
krinvann anhiranad uru Rigv.,1, 103, 17.

2 Nit?mangari, citée par Wilson, Rigreda-Samhild. vol. I.

Certains critiques anglais, adversaires de la mythologic comparée
conclucpt de ce que j'ai cilé Wilson que cette lég'cnde ;vait élé expli:
quéc déji_\ cl que l'auteur n'avail fait aulre chose que de reproduire un
fagt ét:{bll. 1l ¢n résulte qu'ils ont acceplé mon interprétlation. Toute-
fois, l'autcur saisil cctte occasion pour s'adresscr i Pimpartialité des
personnes qui s'occupent séricuscment de ces ¢tudes, ct manifester

leSpOII qu clles ne lul conteste ont 1 q pp
T )as ICS déCOU\eI les ul lUl a ar-


http://fatetabl.il

LA VACHE ET LE TAUREAU. 29

et les trois périodes d'Indra. Nous avons déja dit que
les Ribhus fabriquérent la vache ; dans le méme ordre
d’idées, Ucand Kdvya, ¢’est-d-~dire « le sage qui désire, »
épithéte d'un protégé d’Indra, qui n'est autre que le
héros solaire du matin, pousse les vaches devant lui!;
mais Indra est lui-méme le seul maitre des vaches,
I'unique et véritable berger du ciel?; ou, plutét, c’est
lui qui engendre le soleil et 'aurore?, ou bien encore,
comme dit un autre hymne, c’est lui qui donne les che-
vaux, le soleil et la vache d’abondance *.

Ici donc, I'aurore est expressément la vache d’abon-
dance ; elle est toujours aussi cette vache féconde et
brillante d’ou provient tout ce qui est agréable®; enfin
Usrd et Ushd sont deux dénominations qui s'appliquent
indistinctement & 'aurore et & la vache, ¢’est-a-dire & la
rousse ou a la brillante. L'identification de I'aurore et
de la vache dans le ciel mythologique des Védas, est
donc certaine.

Indépendamment de la désignation de Ushd, un des
noms que la vache d’abondance prend encore dans le
Rigveda est Sitd que, comme 'aurore, Indra fait des-
cendre du ciel et qui doit étre traite par le dieu solaire
Pishan, c’est-a-dire le nourrisseur, le fécondateur®,
quun hymne compare & un buffle batailleur” Indra,
protecteur et ami de Sita, est une premiére éhauche du

1 4 gl dgad ugana kavyah sach ; Rigv., 1, 83, 5.

? Patir gavam abhavad eka indrai; Rigv., 1, 31, 4.

3 Gagéra sfiryam ushasam ; Rigv., m1, 32, 8.

4 Sasanatyan uta siryam sasinendrah sasana purubhogasam gim ;
Rigv., 11, 34, 9.

5 Mahi gyolir nihitam vakshandsu 4ma pakvam carati bibhrati gau/-
vigvam svadma sambhritam usriydyam ; Rigv., m, 30, 44.

§ Indrah sitim ni grihnitu tam pashinu yachatu sd nah payasvati
duhim uttardm-uttaram samam; Rigv.,1v, 57, 7.

7 Mridha ushiro na; Rigv., 1, 138, 2.
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mythe de Vishnu qui, sous les traits de Réama, protége
son épouse Sitd. Du reste, les Ribhus sont les protec-
teurs de la vache, de méme qu'ils en sont les créateurs*

Mais Indra, dont la fonction spéciale est de produire
I'éclair, de faire gronder le tonnerre, de combattre le
démon des ténébres et de préparer le retour de la lu-
miére, a pris généralement dans I'imagination popu-
laire la figure du soleil, au lever de 'aurore, sous ses
irois noms de Sirya, de Rita et de Savitar

Le soleil est tantdt le peére, tantot le mari, tantét le
{ils et tantdt le frere de I'aurore. Quand on le considére
comme engendré par Indra en méme temps que l'au-
rore, il en est le frére; si 'on imagine qu'il l'accom-
pagne et 'embrasse, il en devient le mari; venant
aprés elle, il est regardé comme son fils ; et si I'on
feint qu'il chasse devant lui la vache ou l'aurore, il
passe pour son pére. Cette quadruple parenté du soleil
et de I'aurore est mentionnée dans le Rigveda sous
chacune de ses formes.

Dans un hymne, le limpide éclat avec lequel I'aurore
fait disparaitre les ombres de la nuit est comparé au
lait d'une vache?; cela signifie que la lumiére blanche
du point du jour précede, dans la partie orientale du
ciel, la lumiere rose de I'aurore. L aurore est la vache
nourriciere et la mere du vieux soleil; au chant des
hymnes destinés & proclamer les louanges de I'aurore,
les cavaliers du crépuscule, ou les A¢vins, se réveil-
lent® Deux vaches (c'est-a-dire les deux crépuscules,

! Yat samvatsam ribhavo
apincan ; Rigv., 1v, 33, 4,

* Usha na ramir arunair a
Rigv., 11, 34, 12,

3 a4
" Df:;g;l]/l p.rz;]tna.sya kamy'fam duhénantak putrag carati dakshinavas
ﬁ m vahali ¢ubhrayimoshasas slomo agvinlv agigan ; Riév.,

gim arakshan yat samvatsam ribhave ma

pornule maho gyotishd ¢ucatd goarnash ;
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celui du soir et celui du matin, mis en rapport avec les
deux cavaliers, le vespéral et le matinal, qu on trouve
aussi réunis le matin, I'un blanc, accompagnant la
naissance du jour, 'autre rouge et suivant 'aurore, et
qui peuvent ainsi étre identifiés quelquefois aux deux
crépuscules du matin, le blanc (I'aube), ou le point du
jour et le rouge ou ’aurore, ou, sous un autre point de
vue, le crépuscule lunaire et le crépuscule solaire),
laissent couler leur lait dans le ciel, dans la direction
du soleil* L aurore estla meére des vaches?*

A l'approche du soleil, les vaches célestes qui mar-
chent sans se couvrir de poussiére, le célebrent avec
leurs mugissements?® Les rayons rouges qu’émet le
soleil quand 1l s’est élevé sur I'horizon, s'envolent et
viennent se joindre aux vaches du soleil . Les sept sages
appelés Angiras (les sept rayons du soleil, ou bien le
soleil aux septrayons ou aux sept faces, comme un autre
hymne*® le représente ) célebrent dans leurs chants les
troupeaux de vaches appartenant & I'aurore quon voit
sur la montagne ®. Nous accorderons une attention parti-
culiére & ce quil est dit de I'aurore qui se montre avec
ses vaches sur la montagne. C’est le soleil qui permet
aux Angiras de fendre la montagne, de mugir avec les
vaches et de les envelopper dans la splendeur de
I'aurore” Laurore, la fille du ciel, la brillante, appa-

+ Ritaya dhend parame dubate ; Rigv., 1v, 23, 10.

2 Gavam mita ; Rigv., v, 45, 2.

3 Arenivas tuga 4 sadman dhenava/ svaranti ta uparatati siiryam;
Rigv., 1, 151, 5.

4 Ud apaptann aruni bhanavo vritha svayugo arushir g4 ayukshata ;
Rigv., 1, 92, 2.

5 Yenad navagve angire dacagve saptisye revati revad tsha ; Rigv.,
1v, 31, 4. On dit aussi que le soleil est trainé par sept beaux chevaux;
Rigv., 1, 30, 9. — Comp. le chapilre suivant.

¢ Ta usho adrisino gotrd gavam angiraso grinanti ; Rigv., v, 65, 5.

7 RitenAdrim vy asan bhidantas sam angiraso navanta gobhih
¢linam narah pari shadann ushdsam ; Rigv., v, 3, 11.
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rait; au méme moment, le soleil met en scéne les
vaches! L’aurore est trainée par les brillantes va-
ches rousses, tandis que le soleil, I'archer héroique,
tue les ennemis * L'aurore force la prison des vaches;
les vaches poussent des cris de joie en face de l'au-
rore *; 'aurore sort des ténébres comme les vaches
quittent leur étable* De méme que le héros solaire
Indra est le gardien ou le berger des vaches®, les au-
rores sont souvent célébrées dans le Rigveda comme
agvdvati et gomati, c’est-d-dire comme pourvues et ac-
compagnées de chevaux et de vaches. L’aurore ras-
semble le troupeau des vaches rousses et le suit par-
tout 8.

Ainsi, nous avons passé du héros-pasteur & 1'héroine-
bergére qui garde les troupeaux sur la montagne. La
bergére aurore, quittant & l'orient les voiles qui cou-
vrent son corps, suit la route du soleil”; quant au
soleil lui-méme, il est représenté, dans 1'énigme sui-
vante, sous les traits d’'un berger merveilleux: « Jai
vu un berger qui, n'ayant jamais posé ses pieds & terre,
parait et disparait pourtant sur les routes, et qui, pre-
nant des chemins qui différent tout en étant les mémes,
suit une marche circulaire au milieu des mondes® »

t Praty u adarcy &yaty uchanti duhita divah. — Ud usriyA/ srigate
sQryah sacd; Rigv., vu, 81, 1, 2.

* Vahanti sim arun4so ruganto givah subhagim urviyd prathinim
apegate ¢iro asteva catran badhate ; Rigv., v1, 64, 3.

¥ Rugad drithini dadad usri
Rigv., vi2, 73, 7.

* Givo na vragam vy ushd avar tamah ; Rigv., 1, 92, 4,

® Yo agvAnam yo gavam gopalif ; Rigv., 1, 101, 4.

® Yinkie gavAm aruninam anikam : Rigy. . 1 :
: H 1, 124, 11, —
arunebhir yugana ; Rigv., v, 80, 3. U+ ’ Esha gobhir

. ’ng;shk krinvind tanvam purastat ritasya pantham anv eti ; Rigv.,
’ L N

vdnam prati gava ushasam vavacanta ;

8 v .
Apagyam gopam anipadyaminam 4 ca pard ca pathibi¢ carantam
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C'est-a-dire que le soleil tourne dans I'éther sans jamais
poser les pieds, car il n'en a pas, et qu'il suit dans le
ciel des routes a la fois identiques et différentes, en
d’autres termes, lumineuses pendant le jour et obscures
quand il est nuit. Le nceud de I'énigme se trouve dans les
contradictions quelle renferme, et la belle jeune fille est
le prix réservé & celui quilarésout par ses actes mémes.

Une pareille énigme est proposée dans le Rigveda
A Mitra, le soleil, et & Varuna, la nuit. En voici les
termes : — « La premiére de celles qui marchent avec
des pieds ( padvatinam) s’avance sans pieds (apdd); »
et I'on demande aux deux héros divins: « Lequel de vous
deux sait qui c’est?* » Mitra, le soleil, comme nous
devons bien le penser, résout I'énigme en reconnais-
sant I'aurore, — cette jeune fille qui arrive en faisant
usage de ses pieds, quoiqu'elle paraisse nen point
avolr, car elle est portée dans un char dont les roues
semblent éire des pieds, et qui n’est autre que ce char
lumineux et bien roulant?, donné par les Ribhus aux
deux Acvins (figurés quelquefois sous les traits de deux
vieillards rajeunis par les Ribhus et, quelquefois, sim-
plement sous ceux de deux beaux adolescents) et sur
lequel elle monte avec l'aide des Agvins : dans cette
course, la fille du soleil arrive la premiére au but, au
milieu des applaudissements enthousiastes des dieux *.
Les hymnes adressés a 'aurore représentent aussi par-
fois ce grand char comme appartenant & 'aurore orien-

sa sadhricif sa vishicir vasina 4 varivarti bhuvaneshv antaf ; Rigv.,
x, 177, 3.

1 Apad eti pratham4 padvatinam kas tad vam cikela; Rigv., 1, 1582, 3.

? Ratham ye cakruh suvritam; Rigv., 1v, 33, 8. — Takshan néasa-
tyAbhyam parigmanam sukham ratham ; Rigv., 1, 20, 3.

3 Yuvo ratham duhita siryasya saha ¢riyad nasatydvrinita; Rigv.,1,
117, 13. — A vam ratham duhitd sdryasya karshmevitishthad arvatd
gayanli vigve deva anv amanyanta hridbhih ; Rigv., 1, 116, 17.
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tale, qui dirige cent chars et qui aide aux dieux im-
mortels & prendre place & coté delle, sur le sien *
L'aurore étant le premier des phénoménes qui se re-
nouvellent chaque jour dans la partie orientale du ciel,
la premiére, comme dit un hymne, qui connait 'arrivée
du jour %, se trouve naturellement dépeinte comme une
des plus promptes & la course parmi les hites noc-
turnes du prince soleil ; et, de méme que ses vaches ne
se couvrent pas de poussiére en marchant (attribut qui,
dans les croyances indiennes, distingue les dieux des
mortels, car les premiers marchent dans les cieux et
les seconds sur terre), elle ne laisse dans sa marche
rapide aucune empreinte de ses pas. Le mot apdd (pad
et pada sont synonymes) peut, il est vrai, signifier non-
seulement celle qui na pas de pieds, mais aussi celle
qui ne laisse pas l'empreinte de ses pas (qui est la
mesure du pied), ou bien encore celle qui n'a pas de
pantoufles. L'aurore, en effet, avait, & ce qu'il semble,
perdu les siennes; car le prince Mitra trouve, en sui-
vant la belle jeune fille, une pantoufle qui lui donne la
mesure de son pied, un pied si petit que nulle autre
femme n'en avait un pareil, un pied presque insaisis-
sable et imperceptible, qui nous rameéne & l'idée de
celle qui n'a pas de pied. La légende de la pantoufle
égarée et du prince a la rechierche du pied destiné a la
chausser qui forme le noeud du conte populaire de
Cendrillon, me parait reposer entiérement sur le double
sens du mot apdd, signifiant en méme temps celui ou
celle qui manque de pieds, ou de ce qui peut servir

Yukiva ‘raAtham upa devan ayitana; Rigv., I, 161, 7. — Prithil
ratho dak;hn_nayé ayogy aenam deviso amritaso asthu/i; Rigv., 1, 123,
1. — Qe\‘l glyé rathanam ; Riguv., 1, 48, 3. — Catam rathebhik ,s:xbha-
gosha iyam vi yaty abhi manushan ; Rigv., 1, 48, 7.

* Ganaty ahnah prathamasya ; Rigv., 1, 123, 9.
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mesurer le pied, c’est-a-dire d’empreinte ou de pan-
toufle; notons que souvent, dans la légende de Cen-
drillon, le prince ne peut s’emparer de la fugitive,
parce qu elle est emportée sur un char rapide.

Le mot apdd, que nous venons de voir appliqué a
I'héroine, a servi aussi pour le héros et a donné nais-
sance & une autre légende populaire dont le Rigveda
nous fournit les éléments mythiques. Nous avons déja
vu que le soleil regoit I'épithete de anipadyamdana, « celui
qui ne pose pasle piedaterre; » mais ce soleil qui n'ap-
puie pas facilement sur ses pieds, vint & étre congu el
représenté-comme un soleil sans pieds, ou un héros boi-
teux qui, pendant la nuit, devient aussi aveugle par les
maléfices de la sorciére qui représente l'obscurité du
soir. Dans un hymne, I'aveugle et le boiteux sont consi-
dérés comme deux personnages auxquels Indra est pro-
pice el sert de guide !; dans un autre, l'aveugle-boiteux
est une seule et méme personne qui porte le nom de
Pdravrig et & laquelle les deux Ag¢vins, les compa-
gnons de 'aurore, rendent la faculté de marcher et de
voir 2

Le boiteux qui voil, dirige la course de I'aveugle ca-
pable de marcher; Indra, ou le soleil caché, guide I'a-
veugle et le boiteux; ou bien, 'aveugle et le boiteux,
perdus dans la forét, se prétent un secours mutuel; le
matin, les Agvins, les deux cavaliers qui accompagnent

! Anu dvé gahild nayo ' ndham ¢ronam ca vritrahan; Rigv., 1Iv,
30, 19.

* Sakhabid agvinor ushas ; Rigu., 1v, 82, 2. — Parivrigam prandham
¢ronam cakshasa ctave kritah ; Rigv., 1, 112, 8.

Jabandonne expressément hypothse que j’avais avanede il y a six
ans dans l'opuscule intitulé, La vita ed i miracoli del Dio Indra nel
Rigveda, pages 22 et 24, & Peffet d'établir que lc héros Paravrig est
Péclair qui brille au sein du nuage obseur. L’aveugle-boiteux me parait
maintenant, au contraire, représenter le soleil plongé dans les ténébres
de la nuit ou de 'hiver.
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'aurore, rendent, avec la liqueur salutaire et fortifiante *
qu'ils possédent, la vue & l'aveugle et le pouvoir de
marcher au boiteux; c’est-d-dire qu’ils s’élancent et
s’élevent dans I'atmosphére sous la figure du soleil qui
part resplendissant pour accomplir son voyage céleste.
Yai dit tout-a-I'heure que le héros devient aveugle et
boiteux par l'effet des maléfices de 'aurore du soir:
cette assertion nest pas dépourvue de preuves, car
I'hymne védique dans lequel Indra sert de guide a
l'aveugle et au boiteux, c'est-a-dire a lui-méme, ou au
soleil, au milieu des ténébres de la nuit, est le méme
que celui ou 'on célebre I'héroique entreprise par la-
quel il poursuit la destruction de la fille du ciel. Le soleil
Indra se venge le matin, aux dépens de l'aurore mati-
nale, du mal que lui a causé la belle, mais perfide
aurore du soir.

L aurore, en effet, compte la magie au nombre des arts
dontelle posséde le secret; lorsque les Ribhus fabriqué-
rent la vache, c¢'est-a-dire, I'aurore du matin en la re-
couvrant de la peau de la vache, c’est-a-dire, de 'aurore
du soir, ils la douérent de la faculté de prendre toutes
les formes, ils la rendirent Vievaripd, et ¢’est pour cette
raison, que I'aurore elle-méme est appelée sorciére ou
magicienne (Mdjini) * Cette aurore qui, semblable &
une virago, & une Amazone, & une Médée védique, jette
traitreusement son mari, ou son frére, le héros solaire,
dans une fournaise brlante, puis le rend aveugle et boi-
teux, expie, le matin, son erime du soir. Le héros I'em-

1 Cela sigr.liﬁc quc Pardurig, I'aveugle-boiteux, a découvert Ia source
s‘ccréte des jeuncs filles du crépuscule avec l'ambroisic de l'aurore,
;:)Yest-%bdlrec; aurﬁ)re elle-méme. — Sa vidvan apagoham kaninam Aavir

1avann udatishthat paravrik prati cronak sthad H
ot At p ¢ VY anag acashia ;

? Rigv., v, 48, 1.
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porte sur elle, triomphe de ses enchantements et I'a-
réantit. L'hymne védique chante ainsi cet exploit: —
« Tu as, § Indra, accompli une virile et héroique entre-
prise, car tu as frappé une femme malfaisante, la fille
du ciel; tu as anéanti, 6 Indra, I'aurore, la fille grandis-
sante du ciel; l'aurore tremblante est tombée de son
char mis en piéces, car le taureau l'avait frappée ' »
Ici, I'animal mythique apparait sur la scéne aussitot
apres le héros, et les images du taureau et de la vache
se substituent a celles du héros et de I'héroine *

Le soleil et I'aurore ne se recherchent donc pas tou-
jours par I'effet d'un sentiment d’affection réciproque,
mais le role odieux n’est pas uniformément rempli par
I'aurore. Parfois, le soleil apparait, & son tour, comme un
persécuteur malfaisant. Un hymne védique avertit 'au-
rore de ne pas trop allonger le tissuauquel elle travaille,
de crainte que le soleil, pareil & un voleur animé de
mauvaises intentions, n’y mette le feu et nela brile® Un
autre hymne nous dit que, pareil & un amant, le beau
suit la belle, le frére suit la sceur *; — 1l s'agit de 'au-
rore fuyant pudiquement le soleil, son frére, quila pour-
suit sous l'aiguillon d'un désir brutal. Enfin, un troi-
sitme hymne nous montre le Vulcain védique, le
forgeron des dieux, le soleil Tvash¢har, appelé aussi, en

! Etad ghed uta viryam indra cakartha paunsyam striyam yad
durhand yuvam vadhir duhitaram divah divag ¢id ghi duhitaram
mahén mahiyamanam ushisam indra sam pinak aposhd anasah sarat
sampish/ad aha bibhyushi ni yat sim ¢i¢nathad vrisha; Rigv., 1V,
30, 8-11.

? Les deux bras d’Indra sont appelés les conquérants de Ja vache
(ou des vaches); gogita bahu; Rigv., 1, 102, 6.

 Vy uché duhitar dive ma ciram tanutha apah net tva stenam yatha
ripum tapati stro arcisha; Rigv., v, 79, 9. — Comp. le chapitre qui
traite de Araignée.

4 Bhadro bhadraya sacamana 2gat svashram giro abhy eti pageat;
Rigv., X, 3, 3.
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qualité de pére de Saranyt !, le soleil omniforme (Savitd
vigvardpah), occupé & créer une nouvelle forme de lui-
méme, ¢ 'est-d-direle soleil Vivasvant, qui puisse épouser
'aurore. Sarany(i s'apercevant peut-étre que Vivasvant
est son pére, revétu d'une autre forme, crée une femme
qui lui ressemble et s’enfuit sur un char volant automa-
tiquement que lui avait donné jadis son pére; sur quoi,
Vivasvant, se change en cheval pour pouvoir I'atteindre?®.

Mais quelquefois 'aversion qui se manifeste entre le
soleil et I'aurore, entre le jeune époux et sa femme,
n'est pas due a leurs mauvais penchants et résulte des
décrets du destin, s'accomplissant au moyen de machi-
nations que concertent les monstres. Au fond, le beau
Jeune homme et la belle jeune fille sont unis par les
liens de I'amour et d'une mutuelle gratitude; tantét, en
effet, le soleil délivre 'aurore, et tantét 'aurore est la
libératrice du soleil; nous avons déja vu, d’ailleurs, que
l'aurore fait couler pour le soleil le lait d’ambroisie dis-
tillé par ses vaches, et que le soleil fait sortir et délivre
les vaches de I'aurore. Il est un hymne dans lequel la
divine jeune fille, 'aurore, apparaita1'Orient et s’avance
d'un air lascif, souriante, fraiche, le sein découvert et
toute resplendissante vers le dieu qui se sacrifie lui-
méme *, c’est-a-dire vers le soleil, vers Cunahgepa
(e soleil) qui l'invoque dans trois vers d’un autre

h - ; .

b.Saranyu est un nom de l'aurore, omniforme, comme son pére, et

;ud_lssant, de'mérpe que la vache entre les mains de Tvashthar, cest-
-dire des trois Ribhus, une triple transformation.

sc:e Con:tp. Rigv., x, 17, ct Max MULLER, t. II. Nouvelles lecons sur la
Conqt;'e alzfslsainlgageh; t: II, p. 227 et suiv. de la traduction francaise. —
2 ¢ chapitre sur le Cheval, od Y i

RaE e , 00 Saranyd reparait sous la
3 T, - A

. elzﬁ_n)deva} tanva cicadanin (arepasi tanva ¢dcadana ; Rigo., 1, 124,

a,_ 1 devi d.evafn lyakshamanam samsmayamana yuvatif purastdd
vir vakshansi krinushe vibhati ; Rigv., 1, 123, 10.
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liymne * et sur la célébre Iégende duquel j'aurail'occa-
sion de parler brievement, d’apres I'd¢tareya Brdhmana.
L aurore a aussi le mérite d'avoir ouvert, avec sa lu-
miere pure et purifiante, les portes de la caverne téné-
breuse, mis en fuite les ennemis, ¢’est-a-dire les ombres
de la nuit et découvert les trésors que cachaient les
téneébres (ici, nous avons encore Médée, mais sous un
aspect bienfaisant); elle réveille 'activité de ceux qui
étaient endormis et la vie chez tous les étres (et, entre
autres, chez le soleil, son fils, quun hymne nous mon-
tre profondément assoupi dans le sein des ténébres
de la nuit); elle est le salut des mortels ?, ¢’est-a-dire,
quelle les défend contre la mort et les ressuscite ; elle
voit et prévoit tout *. Celle qui réveille est aussi la ré-
veillée; celle quirépand la lumiére est aussil'éclairée,
ou la sage; et celle qui est éclairée ou brillante est, en
méme temps, celle qui est belle. De petite, elle devient
grande. (Leg héros mythologiques sont petits en nais-
sant, mais atteignent d'un seul coup a la pleine crois-
sance.) Apres avoir été maladive et-sombre de visage,
elle est guérie, grace a Indra et aux Agvins, et retrouve
la force et I'éclat * Mais pourquoi a-t-elle, dans le prin-
cipe, un teint sombre? C’est que sa mére, la nuit, est la
noire, et quelle, la blanche, est née de la noire *

1 Rigv., 1, 30, 20-22.

2 Vy @ vragasya tamaso dvarochantir avran chucayah pavakih;
Rigv., v, 51, 2. — Apa dvesho badhamani tamansy ushi divo duhiti
gyotishagat; Rigv., v, 80, 5. — Sparha vasini tamasapagalha avish
krinvanty ushaso vibhatik; Rigw., 1, 123, 6. — Sasato bodhayanti;
Rigv., 1, 124, 4. — Vigvam givam carase bodhayanti ; Rigu., 1, 92, 9. —
Martyatra ; Rigv., 1, 123, 3.

? Vigvani devi bhuvanabhicakshya; Rigv., 1, 92, 6. — Praghnati ;
Rigv., 1, 124, 3.

4 En ce qui regarde Ghosha guérie par les Agvins (Rigv., 1, 117, 7) et
Apald 2 qui Indra rend la santé (Rigv., vii, 80), voir le méme sujet
discuté avec plus de détails dans le chapitre qui traite du Pourceau.

* Gukra krishnad aganishfa ¢vitiel ; Rigv., 1, 123, 9.
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Pendant la nuit, la jeune fille était aveugle et elle re-
couvre la vue, gréice & la faveur d'un sage, protégé d’'In-
dra, dont il est une autre forme, qui s’est rendu amou-
reux d’elle. Nous avons vu plus haut que ce sont les
deux Acvins qui, aidés de l'aurore, rendent la vue au
soleil ; ici, ¢’est le soleil qui la rend & l'aurore, c’est le
soleil qui lui donne sa lumiere ; quant a elle, qui recou-
vre la vue aprés avoir été aveugle, elle devient la protec-
trice des aveugles et la déesse tutélaire de la vue!,
comme sainte Lucie, vierge et martyre, dans la mytho-
logie chrétienne. La réalité physique et le récit mythique
se trouvent en parfait accord.

La nuit est tantdt la mere et tantét la sceur de I'au-
rore ; mais la nuit ténébreuse est quelquefois sa belle-
mére et quelquefois sa demi-sceur. Il est une énigme
védique qui célebre la nuit lumineuse et l'aurore,
comme deux femmes dont la beauté est d'un caractére
différent et qui marchent en méme temps, mais dont
la premiére s'en va, tandis que la seconde arrive’®
Un autre hymne les chante en ces termes: « Celle qui
porte de brillants vétements, la blanche aurore arrive;
la noire lui prépare ses demeures. L'une des immor-
telles a rejoint I'autre, et elles apparaissent toules deux
alternativement dans le ciel. Le chemin que suivent les
deux sceurs est unique et éternel; elles le prennent
P'une apres l'autre, sous la conduite des dieux; elles
ne se rencontrent pas et ne restent jamais en repos,
— les deux bonnes nourrices, la nuit et 'aurore, qui

W b g Neos ) T

' \asyﬁna!\bha du}ul;\ gatvisa kas tam vidvin abhi manyate andhim

l]\:}talo me;nm prati tam mucate ya im vahate Ya im va vareyat;

Igv., X, 27, 411.]— Vritrasya kaniniki si { 4 asi ititi
k t 4 81 cakshushpa : T.

el iy N pa asi; Tditti

2 Aph . ’ o S .
y 123?;?),3(1 ety abhy anyad eti vishuriipe ahanf sam carete ; Rigw.,
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n ont qu'une dme pour les deux, quoique leurs formes
soient différentes ! » Les deux bonnes nourrices, la nuit
et 'aurore, dont les teintes alternent éternellement, élé-
vent & elles deux un seul et méme enfant (le soleil)®

Dans un hymne, nous voyons 'aurore écarter sa sceur,
larenvoyer loin d’elle, tandis qu'elle brille pour étre vue
de son mari *; et sa demi-sceur, la nuit, est obligée de
céder sa place & son ainée, ou & celle qui lui est préfé-
rable*, car le mot gyeshthd signifie non-seulement
'ainée, mais aussi la meilleure. Nous avons déjd vu que
I'aurore est, de tous les phénomeénes lumineux du ma-
tin, le premier qui apparaisse; a ce titre, et parce que
le soir elle précéde la nuit (comme aurore du soir), elle
est I'ainée, la plus instruite et la meilleure ; & un autre
point de vue, elle nous est aussi dépeinte comme la pe-
tite qui devient grande, et, dans ce cas, elle est la sceur
cadette de la nuit ('aube matinale). Les aubes, ou les
aurores , recoivent 1'épithéte de travailleuses *; c'est
ainsi que, dans les contes populaires, la bonne sceur est
toujours, eu égard a la méchante, celle qui travaille,
qui fait de merveilleux travaux, c’est-a-dire, qui. file,
ou qui tisse I'étoffe aux brillantes couleurs. Mais les
aurores ne sont pas seulement les travailleuses, elles
sont aussi les pures, qui purifient, qui nettoyent®; c’est

t Rucadvaisd rucati ¢velyigdd érdig u krishna sadanany asyan
saméinabandh amrite antci dyiva varnam carata dmindne samano
adhva svasror anantas tam anyanyi carato devagishiec na methete
na tasthatus sumeke naktoshdsa samanasa virape; Rigv., 1, 113, 2, 5.

2 Naktoshisd varnam amemyane dhapayele ¢icum ckam samicl;
Rigv., 1, 96, 5.

* Vyurnvatt divo antin abodhy apa svasiram sanutar yuyoti prami-
nali manushyd yuglni yoshd garasya cakshasd vi bhati; Rigv., 1
92, 11.

4 Syasa svasre gyayasyai yonim éraik ; Rigv., 1, 124, 8.

5 Narir apasaf ; Rigv., 1, 92, 3.

¢ Cucayah pavakah ; Rigv., 1v, 51, 2.

?
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ce qui explique qu une des tiches imposées a la plus
jeune sceur consiste & nettoyer, a trier le grain pen-
dant la nuit, et & en tirer tout ce qui est gaté, besogne
dans laquelle elle est aidée, quelquefois par une bonne
fée, quelquefois par la Vierge Marie qui, selon toute
probabilité, représente dans ce cas la lune.

Un des traits qui caractérisent la sceur cadette, con-
siste & ne dévoiler sa beauté qu’aux regards de son
mari. L’aurore, en qualité d'épousée, se montre a son
mari*; unie, dans sa splendeur, aux rayons solaires ?,
elle prépare, comme une femme, la demeure du soleil *.
Resplendissante, comme une épousée dont la mére a
fait la toilette, elle dévoile son corps*; pareille & une
baigneuse, la brillante laisse voir son corps, dontles
voiles sont tombés?; elle se pare comme une danseuse,
et découvre son sein comme une génisse ®; elle étale sa
brillante parure ; le beau visage de la radieuse est
souriant®; et celui qui fait rire 'aurore, la belle prin-
cesse, qui, d’abord, c'est-d-dire pendant la nuit, ne
riait pas, devient son mari; le soleil, en un mot,
épouse l'aurore.

Les noces célestes sont célébrées, et la cérémonie est

! Yosha garasya cakshasa vibhati ; Rigv., déja cité, 1, 92, {1.

* Yatamana ragmibhif siryasya; Rigv., 1, 123, 12, — Vyuchanii
racmibhif siiryasya ; Rigw., 1, 124, 8. '

3 Ritasya yosha na minati dhama ; Rigv., 1, 123, 9.

< Susamkacd matrimrishieva yoshavis tanvam krinushe drice kam;
Rigv., 1, 123, 11.

S Eshd cubhrd na tanvo vidanordhveva smati dri at:

\ ‘ ti dr te
Rt 0 Be icaye no astha

¢ Adhi pecansi vapate nritdr ivipornute vak ;

: ] vaksh ¢
Righerty 08, 8 p a usreva bargaham ;

7 Bhadra vastra tanvate ; Rigv., 1, 134, 4.

‘ Sm.ayau? .\1bhfltll supratik ; Rigv., 1, 92, 6. — Pour la signification

cgucc%nrg, \101r la]cmquléme section de ce chapitre, ce que je dis du
U, de 1a vache et du poisson qui rient : voi i i

Pt q 3 VoIr aussi le chapitre sur
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minutieusement décrite dans le 85° hymne du dixiéme
livre du Rigveda. Mais le mariage des deux divinités
ne se consomme que moyennant certaines conditions,
toujours acceptées d’'abord et négligées ensuite. C'est
tantét le mari qui délaisse sa femme, et tantdt la
femme qui abandonne son mari et viole ainsi la
promesse donnée. L'une de ces séparations, de ces
brouilles momentanées qui surviennent entre le mari
et la femme, est indiquée dans le Rigveda par le mythe
poétique de I'aurore, sous le nom d'Urvact, et de son
époux, le soleil, sous celui de Purdrava. Urvagi,
apres avoir dit: « Je suis arrivée comme la premiére
des aurores ! » abandonne subitement Purtirava, parce
qu’il n’exécute pas une convention faite entre eux dont
nous verrons plus loin I'objet. Pourtant, elle lui a donné
un fils avant de le quitter, et le console en lul permet-
tant de venir la retrouver dans le ciel, ¢’est-a-dire en
donnant au soleil I'immortalité qu elle-méme posséde.
Le matin, 'aurore précéde le soleil; celui-ci la suit de
prés, mais elle disparait en lui laissant un fils, qui est
le nouveau soleil. L'aurore du soir marche aussi de-
vant le soleil qui la poursuit encore, et elle s’éclipse,
tantdt derriére une forét, tantét dans la mer. Ainsi, le
méme phénomene figuré, soit par le divorce du mari et
de la femme, soit par la séparation du frére et de la
sceur, soit par la poursuite de celle-ci par celui-la, soit
enfin par la fuite de la fille cherchant & éviter son peére,
se présente deux fois par jour (ou par an) dans le ciel.
Parfois, c’est une sorciére, ou le démon de I'obscurité
nocturne, qui prend, auprés du soleil, la place de la ra-
dieuse fiancée, ou de 'aurore ; et, dans ce cas, I'aurore,
la belle promise est entrainée dans un bois pour étre

t Prakramisham ushasam agriyeva ; Rigv., x, 93, 2.
I. 5
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tuée ou jetée & la mer : toutefols, quoiqu’il arrive, elle
se dérobe toujours au sort qui la menace. Quelquefois,
la sorciére nocturne jette le frére et la sceur, la mére
et le fils, c’est-a-dire le soleil et 'aurore, dans les eaux
de la mer, d’ou ils s’échappent tous deux pour repa-
raitre le matin.

Chacune de ces variantes d’un méme mythe fournit &
son tour une légende compléte, comme nous le verrons
plus en détail, quand I'étude des différents animaux qui
y jouent un réle, nous en fournira l'occasion. En atten-
dant, nous terminerons ici I'énumeération de tout ce qui,
dans les hymnes du Rigveda, se rapporte d’'une maniére
quelconque au beeuf et & la vache, — cest-a-dire au
vent, & la lune et au soleil considérés comme des tau-
reaux, et au nuage, a la lune, au printemps et a I'au-
rore, regardés comme des vaches. Chemin faisant, nous
avons donné & entendre combien il est naturel de passer
de l'idée de taureau & celle d'un prince héroique et beau,
et de l'idée de vache a celle d'une belle jeune fille,
d’une riche princesse, dune vaillante héroine ou d'une
fée pleine de sagesse. Bien, en effet, que nous n'ayons
guere, dans les hymnes mythiques du Rigeeda, que les
¢bauches informes des nombreuses légendes popu-
laires avec lesquelles nous avons souvent, sans les
nommer, établi des rapproclicments, ces rapporté sont
trop nombreux et trop précis pour qu’il me semble pos-
sible de les méconnaitre. Toutefois, il est nécessaire,
pour les démontrer, de passera I'exposition de la dorme
que 1e§ idées et les images mythologiques relatives
aux animaux et éparses dans les hymnes védiques ont
revétue plus tard dans les traditions indicnnes, et nous
en ferons I'objet du paragraphe qui va suivre.
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SECTION 11

LE €ULTE NL TAUREAU ET DE LA VACHE OANS L'INDE, ET LES LEGENDES
BRAHMANIQUES QUI $'Y RAPPORTENT.

SOMMAIRE

Les princes appelés taureaux. — Le taureau, symbole du dieu Giva.
— La vacbe ne doit pas étre tuée. — Ecbange du beeul et de la vacbe
contre d'autres animaux; le beeuf et la vache considérés eomme la
rémunération la plus recherchée des prétres-législateurs de I'Inde.
— La peau de la vache, symhofe de fécondité dans les cérémonies
nuptiales; son élasticité et la propriété qu'elle a de s'étendre; la
vache et sa peau sont, pendant la grossesse des femmes, d'un heureux
augure pour le succés de lenrs couches; dans les cérémonies
funéraires, c'est un présage de résurrection. — Souhaits exprimés
sur les vaches, quand elles s’en vont au paturage. — Les vaehes
vues en réve pendant la nuit sont d'un sinistre présage; signifi-
cation de cette superstition indienne. — La vache noire qui donra
du lait blanc, dans lcs bymnes védiques. — Les rognons de }a
vache noire od du bouc noir sacrifiés dans les cérémonies funéraires,
offerts comme viatique au trépassé afin d'aider a sa résurrection. —
La vache mouchetée est citée dans un brahmana et considérée
comme un nuage. — Féte pour célébrer I'apparition des vaches do
I'aurore. — La corne d'ahondance. — Le lait des vaches est le poi-
son des serpents. — L'herbe salutaire. — Le diamant enchanté
l'anneau de reconnaissance. — La lune, considérée comme un:
femme, est une bonno fée qui s'emploie pour I'aurore et qui accueillo
et conduit le béros. — La lune, considérée comme un étre mascu-
lin, est un taureau blanc. — La ville de la lune, — Indra console ct
nourrit la malheureuse Siti. — Rima identiti¢ & Indra. — Les auxi-
liaires de Rima sont les mémes que ceux d’Indra. — Le taureau
Réma. — Les noms des monstres et ceux des héros dans lc Rimayana.
— Rama, le Xerxés de I'Inde, chitie la mer. — L'océan du ciel; les
montagnes, c'est-a-dire les nuages emportées par les héros; le pont
jeté sur la mer est fait avee ces montagnes ; il plcut pendant la cons-

truction de ce pont. — La bataille que livie Rama a lieu pendant
une nuit d'hiver, sous un ciel nuagevx. — Le monstre- tonneau; le
monstre qui n'est qu'un buste crcux; Kabandha. — Le monstre

en mourant remercie le héros qui le délivre des effets d'une an-
tique malédiction et redevient un heau et brillant jeune homme. —

Sit4, ou l'aurore, est sacrifiée dans le feu, — 8ita, fille du soleil. —
La légende Buddhiste de Rama et de Sitd. — Sitd prédestince & ser-
vir de ricompense a la valeur. — Uns indiscrétion de Réama lui fait

perdre sa femme S5itd. — La l¢gende d'Urvaci, la premiére des au-
roves; la femme s’enfuit parce que son mari a révélé son secret,
parce qu’il a regardé une autre femme, parcc qu'il s'est laissé voir
nu; l'épouse fugitive se caclhie et se chango en plante. — La femme
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reste avec son mari lant qu'ilne dit rien qui lui dépla.ise. — La femx‘ne
tue sos enfants ; le mari se plaint et la femme s'enfuit. — Le contraire
a lieu. — La légende de Cunahgepa. — Le dieu Varuna qui le
lie; le fils sacrifié malgré lui par son _pére au monstre. — Le
héros-chasseur. — Le fils puiné vendu; il est le fils de la vache.
— La vache elle-méme, Aditi, Cahald ou Kamadhuk, femme‘ de
Vasish(lia, sacrifiée au lieu du fils de Vigvamitra. — Indra délivre
le héros de ses liens, clest-a-dire se délivre lui-méme. L'aurore,
ou la fille de la noire, délivre Cunahgepa lié par le noir, c'est-a-
dire qu'elle délivre son mari, le soleil. — Les liens de Varuna‘ et
d’Agigarta correspondent & la hride du cheval et au collier du‘ chien
vendus au démon dans les contes de fées européens. — Le palais d'or
de Varuna situé sur les montagnes du couchant. — Les péres mons-
trueux. — Identification de Hariccandra, d'Agigarta et de Vigvamitra.
— La dispute de Vigvamitra et de Vasishtha pour la possession de la
vache Cabald. — Caractére démoniaque de Vigvamitra. — La sceur
du monstre amoureux ou la séductrice du héros. — Le tambour qui
est le nuage. — Le démon du nuage, Dundubhi, sousla forme d'un
buffle aux cornes pointues, est mis & mort par le fils d'Indra. — Le
huffle est un monstre, le taureau est un héros. — Le monstre Krishna
devient un dieu. — Le dieu Indra déchu pour avoir tué un hrihmane
qui avait la forme d'un démon. - Les trois tétes du monstre abattues
d'un seul coup. — Les trois fréres dans le palais de Lankd; 'ainé a la
dignité royale; le second, le plus fort, passe son temps & dormir et ne
se réveille que pour manger et essayer sa force; le troisiéme est d'an
hon naturel et remporte la victoire. — Les trois fréres appelés Pandus,
fils de Yama, de Vayu et d'Indra, dans le Mahahbarata ; le premier est
sage ; le second, fort; le troisieme, heau et victorieux: il est le meil-
leur. — Les trois fréres qui travaillent au service d'un roi. — Les
trois disciples de Dhiumya. — L'aveugle qui tombe dans un puits.
Le voyage d'Utanka aux enfers. — 1l rencontre un taureau. — L'ex-
crément du taureau, I'amhroisie. — La pierre soulevée a I'aide d’'un
levier qui est le foudre d'Indra. — Les boucles" doreilles qu'on a
prises  la reine; quelle en est la signification mythique. — .Indra et
Kiishna se mettent aussi a la recherche des houcles d'oreilles. —
Les trois fréres Buddhistes. — L'ainé délivre le plus jeune gréce au
talent avec lequel il répond aux questions énigmatiques qui lui sont
proposées. — Le héros et le monstre ont les pieds malades ou vul-
nérables. — Les deux sceurs rivales. — La méchante sceur jette la
bonne dans un puits. — Le prince vient pour la sauver. — La mé-
chante sceur prend la place de la bonne. — Encore les trois fréres.
— Les gnfanls font que leur pére et leur mére se reconnaissent. —
Le troisu‘_ame frér\e Pﬁrq, le seul qui soit doué d'un hon naturel,
préte assistance & son vieus pére Yayiti et consent i devenir vieus
4 sa place. = I.Je vieillard avengle, Dirghatamas jeté a l'eau par
ses fils. — Yayiti et Dirghatamas sont les rois Lears de I'Inde. — La
reine Sudeshnd fait prendre sa place & sa suivante ou 2 sa sceur de
la.ll; une forme indienne de la reine Berlhe, — L'aveugle et l'estro-
pié (_boueux ou hossu), avec la princesse aux trois scins. — Ils se
gl‘lénssem lllutuellgme:nt: — La flancée que se disputent les fréres.—
T::aurore et ‘le §olell_ s'éviteut l'u}l l'autre. — La belle jeune fille, la
lille du soleil s'enfuit aprés avoir vu le prince sur la montagne. —
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Le prince ne peut I'atteindre ; la troisiéme fois, pourtant, le prince
épouse la fille du soleil. — La vache merveilleuse de Vasishiha. —
Le héros Vasishtha veut se suicider, mais il ne peut y parvenir ciar
il est immortel ; il se précipite du bant de la montagne sans se faire
de mal; il passe a travers le feu sans se briler; il se jette dans I'eau
sans se noyer. Signification mythique de ces prediges. — Le vent
court aprés les femmes. — Conclusion de l'étude du mythe et
des légendes qui, dans I'Indc, se rapporient au taurcau ct & lavache.

De méme que l'importance du bétail dans la vie
pastorale des Aryens primitifs explique la tendance
I'esprit aryen & concevoir les mobiles phénoménes des
cleux, considérés comme des éires vivants, sous la
forme de taureaux et de vaches, — de méme, le carac-
tére sacré de ces animaux, associés et identifiés aux
phénoménes célestes et aux divinités, donna naturelle-
ment naissance au culte superstitieux du taureau et de
la vache, culte commun & toutes les nations aryennes,
mais particylierement développé chez les Indiens par
I'intervention de la caste sacerdotale des brdhmanes.

Un fait remarquable, c’est que les mots vrisha, vrisha-
bha et rishabha, qui signifient le taureau, en tant qu’il ré-
pand sa semence et qu’il est fécondateur sont souvent
employés en sanscrit pour désigner le meilleur, le pre-
mier, le prince ; c¢'est de la que le taureau, c’est-a-dire le
fécondateur par excellence, est dans 'Inde le symbole
sacré de la royauté. Pour ce motif encore, le royal Civa,
divinité phallique et, en méme temps, dieu de la des-
truction, qui habite Gokarna (mot & mot, oreille de
vache) a pour monture et pour embléme un taureau
bréhmanique, c’est-d-dire un taureau qui porte une
bosse sur le dos; quant au nandin, ou lattribut du
plaisir, il a été donné & Civa parce que, & titre de dieu
phallique, il préside aux divertissements et & la joie®

1 Je dois pourtant faire observer que des savants autorisés, tels que
le professeur Weber, sont d’avis que le culte phallique de Civa a son
origine dans les croyances de tribus indigénes de race Dravidienne.
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La vache (considérée, ainsi que l'aurore védique ,
comme anavadyd ou innocente *) fut honorée davantage
encore ; aussi était-ce un crime de la tuer® Un intéres-
sant chapitre de I'A¢tareya Brdhmana *nous apprend, a
propos des sacrifices d’animaux, quaprés 'homme, le
cheval fut la victime supréme offerte aux dieux dans le
sacrifice ; la vache prit ensuite la place du cheval;la
brebis, celle de la vache ; la chévre, celle de la brebis;
et, enfin, les végétaux furent substitués aux animaux.
Cette substitution, ou cette supercherie, commise au
préjudice des dieux, peut servir & mieux expliquer les
fraudes dont les niais sont les perpétuelles victimes dans
les contes populaires. Dans le passage qui vient d’étre
cité, le réle de ces derniers est rempli par le dieu, tandis
que le trompeur est 'homme qui, sous de pieux pré-
textes, remplace les animaux les plus nobles et les plus
estimés par les plus vulgaires et les plus vils, et, en fin
de compte, par des végétaux vraisemblablement sans
valeur aucune. Les codes de lois indiennes fournissent
des prétextes légaux pour des substitutions fraudu-
leuses du méme genre. « Celui qui tue une vache, » dit
le code atiribué & Ydgnavalkya*, « doit faire pénitence
pendant un mois en buvant le pancagavya (c’est-a-dire
les cinq produits utiles de la vache, qui sont, selon

L Rigv.,1, 123, 8.

* Vidique sepe, sed cumprimis anno 1785 in Malabaria ad flumen
tgmplo celebri Ambalapushe proximum, extra oppidunm Calluredta in
snlvul?, sententia regis Travancoridis Rima Varmer quinque viros
arbori appensos et mouti traditos, quod, contra regni l’er*es et religionis
praescripla, voluntarie unicam vaccam occiderint 3 Sy;Icma Brahma-

nicum, illust. Fr. Paullinus 3 S, Bartholomeeo, Rome, 1790. — Comnp.

Mdnava Dharma q
ol cdstram, xi, 60, el 3 agnavalkya-Dharmacdstram, 14,

>, 1,8,

Pancaga\yam p b gognno m m asi San”atah g’OSllllecayo
4 1ban t\Ooh 483 AS1ta

G ey A R 9 -’
£0 nugami gO])laddIlena cudh‘au , D/“” )n., "I, 263.
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Manu!, le lait, le lait caillé, le beurre, 'urine et la
fiente), en dormant dans une étable et en suivant les
vaches ; puis, il doit se purifier en faisant don d'une
autre vache. » C’est ainsi, suivant Ydgnavalkya?®, que
celui qui tue un perroquet se purifie en donnant un veau
de deux ans; celui qui tue une grue, en donnant un
veau de trois ans ; celui qui tue un 4ne, une chévre ou
mouton, en donnant un beeuf; celui qui tue un élé-
phant, en donnant cingq taureaux noirs (nélavrishdp). Il
ne faut pas s'étonner de rencontrer dans les codes
indiens ces contrats, qui nous rappellent celui de Jacob
et de Laban, puisque, dans les hymnes védiques eux-
mémes, un poéte offre de vendre pour dix vaches & qui-
conque voudra l'acheter, son Indra, c’est-a-dire le dieu
de la pluie, le fécondateur, qui est & lui®. Un autre vers
intéressant de Yagnavalkya ¢ nous informe qu on meurt
purifié de ses fautes quand on tombe frappé du tonnerre
ou, dans une bataille, en se dévouant pour les vaches
ou pour les brdhmanes. La vache est souvent 1'objet
pour lequel les héros combattent dans le ciel : le brah-
mane voulait étre I'objet pour lequel les héros combat-
traient sur terre.

Les cérémonies domestiques dont les Grikyasiitras
font mention, nous apprennent avec quel respect étaient
traités le taureau et la vache, considérés comme deS
symboles d’abondance pour la famille. Nous voyons
dans Acvaldyana® que la peau d'un taureau était éten-

t Dharm., x1, 166.

2 Ibid., m, 271.

3 Ka imam dagabhir mamendram kriniti dhenubhif ; Rigv., v,
24, 10.

4 Dharm., 11, 27.

¢ Grifyasiitrdni,1,8,9,— C'élait la contume aussi de donner, 4 ’occa-
sion d’'un mariage, dcs vaches aux brahmanes. Dans l¢ Rimdyana, 1,74, le
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due prés du foyer nuptial ; 'épouse s’asseyait dessus et
le mari la touchait en disant : « Que le maitre des créa-
tures nous accorde d’avoir des enfants, » — paroles em-
pruntées & un hymne védique relatif au mariage *. Nous
avons vu plus haut que les Ribhus créérent, avec la
peau d'une vache morte, une belle et jeune vache ou,
en d’autres termes, qu avec le crépuscule du soir tiré &
travers la nuit, ils firent 'aurore du matin. Cette peau
de vache joue un réle important dans 1'imagination po-
pulaire; on lui attribua une élasticité extraordinaire,
une faculté d’extension indéfinie, et c'est pour cela
qu’on I'adopta comme un symbole de fécondité sur le-
quel une femme doit se placer pour devenir mére. La
peau de la vache (gocarman) est, dans le Mahdbhdrata?,
le vétement du dieu Vishnu. Le gocarman, divisé en la-
nieres renouées les unes aux autres, servit primitive-
ment dans 1'Inde & mesurer le contour des pieces de
terre ®; c’est ce qui, en quelque sorte, éveilla, & propos
de la peau de vache, I'idée d'infini. Plus tard nous
verrons les usages extraordinaires auxquels on I'a ap-
pliquée dans les 1égendes de I'Occident. Nous apprenons
méme par des hymnes de I'dge védique qu'on l'em-
ployait & renfermer le cadavre des morts; et, dans ce
cas, on adressait au feu la priére de ne pas la consumer
comme si elle elit possédé, pour ainsi dire, la vertu de
ressusciter les trépassés .

La vache, symbole de fécondité, était aussi la com-
pagne de la femme durant sa grossesse. Acvaldyana®

zgihl()}:caratha, pour les noces de ses quatre fils, fait don de 400,000

: 4 nah pragam ganayatu pragapatif; Rigv., x, 83, 43.
Gocarmavasano harif ; X1, 1228,

3 Comp. Bothlingk u. Roth's Sanskrit I

- : . » Sans ‘orterbuch au mot Gocarman.
4 A(,:valay. Grihyasi. 1v, 3. *
5 Grihyasil.1, 13.Le commentateur Narayana, cité par M. le professeur
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nous dit que, durant le troisiéme mois qu'une femme
est enceinte, son mari doit lui donner & boire du lait
aigri provenant d’'une vache ayant un veau qui lui res-
semble, en y ajoutant deux féeves et un grain d'orge. Le
mari demande alors & sa femme, & trois reprises diffé-
rentes: « Que bois-tu? » La femme doit répondre a
chaque fois: « La génération des enfants méles. » Le-
quatrieme mois, il fallait, suivant A¢valdyana, que la
femme revint se placer sur la peau du taureau, aupres
du feu du sacrifice; les époux invoquaient alors de
nouveau Pragdpati, le maitre des créatures et le dieu
de la génération ; la lune, a titre de taureau et de vache
céleste, était invitée a assister a la procréation des
hommes !, et, durant la période védique, un taureau
était le présent dont se contentait le prétre. Dans I'anti-
quité védique, les taureaux et les vaches nallaient
jamais au pdturage sans qu'on leur adressit quelques
souhaits spéciaux qui se sont transmis jusqu'a nous
dans les régles des cérémonies domestiques d Acvald-
yana *; on disait aux vaches de donner le lait et Ie miel
pour accroitre la force et la richesse de leur maitre.
Nous retrouvons ici, non-seulement les vaches bienfai-
santes, mais aussi les vaches fortes, qui prétent secours
au héros ou & I'héroine qui les font paitre.

Mais quoique les belles vaches qu on voyait pendant
le jour fussent d'un bon augure, celles quon aperce-
vait en réve étaient d'un sinistre présage. Dans ce cas,
en effet, ce sont, naturellement, les vaches noires, les

Stenzler dans sa traduction d’A¢valdyana, explique que les deux feves
et le grain d’orge figurent les organes de 1a génération chez I'homme.

t Grihyasi. 1, 4.

2 Grihyasit. 11, 10. D'aprés les croyances védiques, le saint Antoine,
1a divinité tutélaire des animaux, était Rudra, le vent, auquel on devait,
quand le bélail étail malade, offrir des sacrifices au milien d’un cercle
de vaches. — Comp. A¢valdy. 1v, 8,
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ombres de la nuit ou les eaux ténébreuses de T'océan
nocturne. Déja dans le Rigveda, I'aurore, ou la vache
lumineuse, vient délivrer du mauvais sommeil auquel
il se livre parmi les vaches de la nuit, Trita Aptya, le
héros solaire, dont nous avons eu déja occasion de par-
ler * Ag¢validyana, de son ¢O1é, nous recommande,
quand nous faisons un mauvais réve, d’invoquer le
soleil pour qu'il hite Tarrivée du matin, ou, mieux
encore, de réciter 'hymne de cinq vers adressé & I'au-
rore que nous venons de citer et qui commence par les
mots : « Et comme un mauvais réve parmi les vaches. »
Cette croyance n est pas complétement superstitieuse,
et nous comprenons ce qu'il faut entendre par les vaches
qui nous cuveloppent la nuit, pendant notre sommeil,
lorsqu on nous dit d'invoquer le soleil et I'aurore pour
qu'ils viennent nous délivrer d’elles.

Quelquefols aussi, on sacrifiait, dans les cérémonies
funéraires des Indiens, une vache (probablement une
vache noire) et souvent encore un bélier noir *, comme
si 'on et voulu augurer que, de méme que la vache
noire, ou la nuil, produil le lait, la féconde rosée de
I'aurore, celut qui allait traverser le rovaume des téné-

! Yac ca goshu dushvapnyam yac casme duhitar divah tritaya tad
vibhavary aptydya pard vahanchaso va wtayah suiitayo va utayah;
Rigv. v, 47, 14.

M. le prolesseur Liebrecht, dans I'.{cadenry, ne de juin 1873, confirme
ce fait d’apres le lémoignage de Mannhardt, German Mythen, p. 734, ¢t
ajoute : « On croit, en Westphalie, qu'il mourra quelqu’un dans la
maison de celui qui lue une vache ou un beeuf noirs ; cetle superstition
a pris sans doute son origine dans une coulume consistant i sacrifier
un de ces animaux aprés un déces. Nous avons aussi Iy la meilleure
cxplication possible de la superstition anglaise, dont il est question
dans Choice noles [rom notes and queries, p. 20, et du dicton ¢cossais :
«le becuf noir I'a foulé aux pieds,» qui signifie, si je ne me trompe « 1l
est morl, ou quelqu'un de sa famille est mort. » En Allemaene, on dit
d’une personne malheureuse « Ia vache noire I'a éerasée » o; « fe beeuf
noir lui a march¢ dessus »; et, chez les Bohémes et les Magyares : «la
yache noire lui a marché sur les talons. » ° )
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bres renaitrait & la vie dans un monde de lumiére. Nous
avons déja vu que la nuit obscure est la mére de la
blanche et lumineuse aurore; je citerai pourtant
encore le passage d'un hymne védique dans lequelle un
poéte s’étonne naivement que les vaches d’Indra, les
noires, comme celles de couleur claire (les nuages som-
bres, comme les blancs et les rouges), donnent, les
unes et les autres, du lait blanc* Le ténébreux royaume
de Yama, le dieu de la mort, contient lui-méme des
vaches noires qui donnent du lait: ¢’est ainsi que les
vaches noires des sacrifices funéraires ont pu devenir un
présage de résurrection.

Dans le méme ordre d’idées, le viatique ou la provi-
sion de nourriture donnée au mort pour accomplir son
voyage est le symbole de sa résurrection. Le voyage
étant considéré comme court, la quantité de nourriture
destinée & soutenir le voyageur qui se met en route
pour traverser le royaume des morts, est restreinte et le
héros décédé I'emporte avec lui, moins en général pour
ses propres besoins, que pour assurer son passage.
C’est pour cela que nous lisons dans les préceptes rela-
tifs aux cérémonies domestiques d’dcvaldyana, qu'il
faut mettre entre les mains du trépassé® le symbole par
excellence de la force, les rognons de 1'animal égorgé
dans le sacrifice funéraire (ou a défaut d’'une victime
animale, d’au moins deux giteaux de riz ou de
farine) afin que le mort puisse les jeter a la gorge des
deux Cerbéres, les fils de la chienne Saramd, et que
ceux-cl le laissent entrer sans morsures dans le mysté-
rieux royaume du dieu de la mort, Yama. Nous avons
la le monstre des contes populaires dans la demeure

1 Payah krishndsu rugad rohinishu; Rigv. 1, 62, 9. — Comp. Rigv.,
1, 123, 9.
2 Grihyasit. 1v, 3.
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duquel le héros, aprés avoir traversé mille dangers,
et grice aux conseils d'une bonne fée ou d'un bon vieil-
lard, parvient & pénétrer en jetant quelque appét pour
calmer leur faim aux deux chiens qui en gardent la
porte. Le passage suivant d’'un hymne funéraire védique
nous autorise & croire que I'offrande faite au mort était,
intentionnellement du moins, une vache : « Les grains
de riz » est-il dit, (ce qui nous rappelle le Kutja des
russes modernes) « sont devenus une vache, le sésame
est devenu son veau; dans le royaume de Yama, ils
seront ton inépuisable soutien. »

Ceux qui reviennent des funérailles doivent toucher
la pierre de Priape, le feu, de la fiente de vache !, un
grain d’'orge, un grain de sésame et de I'eau, tous sym-
boles de la fécondité que le contact d'un cadavre aurait
pu détruire.

Les hymnes védiques nous ont fait connaitre dans
leurs traits les plus importants les aspects et les fonc-
tions mythiques de la vache et du taureau; nous avons
vu aussi comment les codes brahmaniques confirmé-
rent par une sanction légale le culte de ces animaux et
avec quelle précaution jalouse, la tradition domestique
des Indiens, I'a gardé intact. Nous allons maintenant
nous rendre compte, d’apres I'Aetareya Brdhmana, de la
fagon dont les bréahmanes eux-mémes de I'époque qui
suivit immédiatement celle des Védas, interpréterentle
mythe de la vache.

Nous avons distingué dans le ciel védique, autant
que nous en avons le reflet dans les hymnes du Rigveda,
trois sortes de vaches: la vache-nuage, la vache-lune et
la_ vache-aurore. Ces trois espéces de vaches mytholo-
glques, et particulierement la premiere et la troisiéme,
-_—

v Agvalay. Grihyasi.
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sont encore tout-a-fait distinctes 'une de l'autre dans
I'ditareya Brdhmana.

Nous y voyons que la gduh prignih, la vache mou-
chetée du Rigveda, doit étre célébrée pour que la terre
devienne féconde ! (c’est-d-dire, qu’il faut implorer le
nuage pour qu'il fertilise avec I'eau de la pluie les pé-
turages et les terres labourées) et qu'il faut sacrifier un
taureau & Vicvakarman (celui qui fait tout), qui a pris
la forme du dieu Indra tuant Vritra *, ou le monstre qui
retient la pluie dans le nuage.

Cet ouvrage nous montre la pleine lune Rdkd unie &
I'aurore comme source d’abondance?, et I'aurore rappro-
chée de la vache *. IInous dit expressément, que la forme
caractéristique de l'aurore est la vache rousse, parce
qu'elle marche avec les vaches rousses ° Les dieux,
aprés avoir découvert les vaches dans la caverne, ou-
vrent cette caverne au moment de la troisiéme libation
du matin °; lorsque les vaches sortent, les dieux, les
Adityas, sortent aussi; pour cette raison, la sortie des
dieux (Aditydndm ayanam), équivaut i la sortie des
vaches (gavdm ayanam). Les vaches sortent quand elles
ont leurs cornes, et se parent ’

L’aurore est une vache, cette vache a des cornes; ses
cornes sont brillantes et jettent des reflets dor.
Lorsque la vache aurore apparait, tout ce qui tombe

1v, 4,23

2 Indro vai vritram hatva vigvakarméabhavat ; 1v, 3, 22.

31, 2, 31.

4 Usashe carum yoshdh si raka so eva trishiup gave carum ya giuh
sa sinivali (la nouvelle lune) so eva gagati ; 11, 2, 48.

* Abhid usha rugatpacur ityushaso ripam ; 1, 2, 18.— Gobhirarunair
ushé 4gimadhaval lasmad ushasyagatayam arunzam ivaeva prabhityus-
hasoriipam ; 1v, 2, 9. — Abhud usha rucatpacur ityushaso ripam, I,
2, 18.

§ Ait. Brdhm., V1, 4, 24.

7_Ait. Brihm.,1v,3, 17.
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de ses cornes apporte la prospérité ; aussi dans le Ma-
habhdrata *, les faveurs que procure un saint hermite
appelé Matdnga, sont comparées a celles d'un gavdm
ayanam, c’est-3-dire d’une sortie de vaches. Pour com-
prendre celte comparaison, il faut, indépendamment
d’un coup d’eil sur les textes védiques, se rapporter aux
usages de I'Inde moderne. Or, pour célébrer la nou-
velle année solaire ou la naissance du dieu pastoral
Krishna (le dieu qui est noir pendant la nuit *, mais
qui brille d’un vif éclat le matin parmi les vaches de,
'aurore, ou au milieu des troupeaux de génisses), on a
pour coutume, vers la fin de décembre, de donner des
vaches aux brihmanes, d’échanger des cadeaux de
vaches et de veaux, de s’asperger mutuellement avec du
lait, de parer une belle vache laitiére, de la couronner
de fleurs, dc lui dorer les cornes ou de les peindre de
diverses couleurs, de la surcharger de fleurs, de fruits
et de petits giteaux et de lachasser du village au son des
tambours et des trompettes, afin que, folle de terreur,
elle se livre & une course impétueuse et désordonnée.
Dans sa fuite, la vache perd ses ornements, sur lesquels
les fideles, qui les considerent comme de précieux gages
de bonheur, se précipitent pour les recueillir et en faire
des reliques sacrées *

Dans |'d:itareya Brdhmana?, le soleil est né de la vache

1 j11, 8080.

2 La dféiﬁealiop de Krishna est un fait qui appartient 2 la période
[}r{ihmamque. Kr.lshna est le jlus populaire des dicux de cetie époque,
ct il est fort possible que la race noire indigéne de 'Inde ait contribué
largement & populariser le culte du dieu noir, 2 peu prés comme on @
adoré cn Afrique la vierge éthiopique.

3 Comp. Weber’s Uber die Krishnagamdshtami, Berlin, 1868; L'Inde
frangaise, par Eng. Burnouf, Paris, 1828 ; The Hindoos , London, 1834,
vol L.

4 1v, 3, 20.
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(gogd), et estle fils de la vache aurore; naturellement
cette mere du soleil le nourrit de son lait; aussi, 'd¢ta-
reya ' nous dit-il encore que les dieux Mitra et Varuna
firent sortir, au moyen du lait caillé, le poison eni-
vrant que la sorciere & la longue langue, (Dirghagihv?)
avait versé dans le breuvage des dieux. Ce lait caillé
est identique & la mer de lait, parsemée d’herbes salu-
taires, que les dieux, d’apres le Rdmdyana, le Mahdbha-
rata et les Purdnas, agitent pour produire I'ambroisie.
'Remarquons qu’il est déja question de cette mer et de
ces herbes dans un hymne védique * Mais le¢ ciel dans
lequel se produit le lait d’ambroisie et oui“croisscnt les
plantes salutaires, estle s¢jour des dieux et des démons;
et le miel qui est & certains moments la pluie, et dans.
d’autres, 'ambroisie, se trouve tantét dans le nuage,
tantdt dans la lune (qu'on appelle aussi oshadhipati, ou
la maitresse des plantes), tantét autour de 'aurore.
Hanumant, qui, dans le Rdmdyana, est & la recherche
de T'herbe salutaire pour ranimer les héros & demi-
morts, se rend a cet effet tant6t entre la montagne du
taureau (Rishabha) et la montagne du ciel appelée Kdi--
lasa, tantdt entre la montagne de la lune (Candra) et la
montagne de la coupe (Drona); au reste, la montagne
qui posseéde I'herbe que Hanumant veut trouver sap-
pelle elle-méme I'herbe (Oshadhi), ou celle dont les
parfums réjouissent (Gandhamddana)®, deux mots qui

i1, 3,22,

2 Mahindm payo - sy oshadhindm rasah ; Taittir. Yagurv., 1,1,10.—.
Kshirodam sagaram sarve ma'hnimah sahild vayam niuiushadhih
saméhrilya prakshipya ca tatastatah ; Rdmdy., 1, 46. — Comp. Kuhn's
Die Herabkunft des Feuers und des Gotlertranks, Berlin, 1859.

3 Le Gandhamddana est confiéa la garde spéeiale des Gandharvas, dont
le nom semble forméde gandha, parfum, el d’arva « celui qui avance »
(¢t plus tard cheval), de la racine arv, forme élargie e riv ; en consé-
guence, les Gamdharvas seraient ceux qui marchent au milicu des.
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sont employés comme synonymes. Dans ce cas, le lait,
'ambroisie, la liqueur salutaire est supposée venir
non d'une vache, mais d'une plante. Au ciel, les
dieux et les démons se battent pour la possession de
cette liqueur comme pour 'ambroisie, mais les dieux
savourent l'une et I'autre sans les corrompre, tandis
que les démons les empoisonnent en y gotitant ; ce qu'il
faut expliquer en disant qu’ils recouvrent la lumiére
des ténébres, au sein desquelles ils s'agitent, et qui,,
comparées a des ondes obscures, constituent la liqueur
noirdtre produite par I'herbe salutaire que leur con-
tact a rendue vénéneuse et dont, a leur tour, ils boivent
le suc empoisonné. D'un autre c6té, les Gandharvas?,
race ambigué, dans laquelle prédomine, parfois, la na-
ture des dieux, parfois, celle des démons, et qui, par
conséquent, prend tantdt le parti des premiers, tantit
celui des seconds, sont de simples gardiens, qui sur-
veillent et défendent contre les voleurs les parfums et
les plantes salutaires qui leur appartiennent, ainsi que
I'eau salutaire, ou I'ambroisie, qui est aux nymphes,
leurs épouses; ils sont, en un mot, les antiqiles
préposés du propriétaire jaloux qui en a la jouissance.
Nous avons déja vu, dans le Rigveda, les démons
s exciter mutuellement & sucer le poison des vaches
célestes; nous avons lu aussi dans I'{itareya Brdhmana
I'accusation d’empoisonner la divine ambroisie dont
une sorcicre est I'objet; nous avons remarqué, en ou-
tre, qu'un hymne védique associe déja le lait d’am-
broisic & I'herbe salutaire et que, dans la cosmogonie
brahmanique, le lait et I'herbe qui le produit apparais—

payfx%ms, comme les nymphes qu’ils aiment et protégent, sont celles
qui vont dans les caux (ap-sarasas). Comp. le chapitre sur I'Ane.

t Comp. Rdmdy.,v1, 82, 83.
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sent en méme temps, cette herbe devenant bienfaisante
ou nuisible, selon quelle est gotitée par les dieux ou
par les démons. Ces diverses circonstances donnent
facilement le sens de cet intéressant proverbe indien :
« L'herbe donne le lait aux vaches, et le lait, le venin
au serpent ' » Cest, en effet, le lait de la vache-aurore
et de la vache-lune qui anéantit les serpents des téne-
bres, les démons cachés dans les ombres de la nuit.
Mais I'idée de I'herbe salutaire s’est alliée & une
autre image, trés-fréquente dans les légendes popu-
laires indo-européennes, et qui se rencontre déja dans
les hymnes védiques. La vache donne naissance au
soleil et & la lune; la forme circulaire, le disque du
soleil et de la lune suggére les différentes idées d’an-
neau, de pierre précieuse et de perle; en outre, le soleil,
Savitar, celul qui exprime le sue, ou qui engendre (la
racine su a ces deux sens), est présenté dans un hymne
védique comme celul qui a un suc immortel, celui qui
donne la perle® La liqueur de la vache est devenue
celle de I'herbe, puis celle de la perle; cette figure, du
reste, est si naturelle que nous I'avons reprise dans les
temps modernes pour notre propre compte, puisque,
quand nous voulons donner lidée d'une pierre pré-
cleuse ou d'une perle de premier choix, nous disons
qu'elle est de la plus belle eau. La perle de la lune et
la perle du soleil ont aussi, relativement & 'ambroisie,
une belle eau. Dans le Rdmdyana®, au moment ot
I'ambroisie se produit par le barattement de la mer de
lait, nous voyons, & c6té de I'herbe salutaire, la pierre

t Bohtlingk's Indische Spriiche, 122, erster Theil ; 2° Aufl. S. Peters-
burg, 1870. — Comp. Mahdbhérata, 1, 1143-1145.

* Abhi tyam devam saviliram tnyoh kavikratum arcimi satyasava-
sam ratnadh&m abhi priyam matim ; Tdittir. Yagurv., 1, 2, 6.
3 1, 46.

I. 6
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précieuse Kdustubha, la méme que nous trouverons plus
tard sur la poitrine du dieu solaire ou lunaire Vishnu,
et qui parfois, est son nombril : ¢'estde I que, dans le
Mahdbhdrata®, Vishnu est quelquefois salué sous le nom
de Ratnandbhas, ¢ est-a-dire celui dont le nombril est
une perle, de méme que le soleil recoit I'épithéte de
Manicringa ou celui dont les cornes sont de perles *
Dans le Rdmdyana®, T'herbe brillante et le disque du
soleil se montrent ensemble sur la cime du mont
Gandhamidana; le héros solaire Lakshmana nen a
pas plutdt aspiré le parfum que, délivré des fers dont
il était chargé, il quitte le sol et s éléve dans les airs; —
ce qui signifie que dés que le soleil a montré son disque
et commencé de jeter son éclat comme une pierre pré-
cieuse céleste, le héros solaire qui, pendant la nuit,
avait été vaincu par les monstres, se releve victorieus.
C’est aussi sur la cime de la montagne que Rdma, ou le
soleil, avee un métal trouvé dans la montagne et d'un
éclat pareil a celui du soleil levant, imprime une
marque éblouissante sur le front de Sitd, ou l'aurore,
comme pour pouvoir la reconnaitre, ce qui revient &
dire qu’il se place lui-méme sur le front de I'aurore.
Lorsque Rima, ou le soleil, est séparé de Sitd, I'aurore,
il lui envole, pour quelle puisse le reconnaitre, et
comme un symbole de son disque, son anneau, dont
P’analogue se retrouve dans la fameuse bague donnée
par le roi Dushmanta a la belle Cakuntald, 1a fille de la

1 x11, 7034,

2 Hariv., 12, 367.
e b ey L ¢ubham. — Vigalyo nirugah ¢ighramuda-

4 Sa pighrishangulim ramo dhiute man

patnyd laldte ruciram tada bélarkasamava
1alAze vinivighfhn na cacamdhasa wi ane

ah¢ildgirau cakara tilakam
rnena tena sa giridhitund
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nymphe, seul signe au moyen duquel la fiancée perdue
peut étre retrouvée par le roi jeune alérs et prompt
& oublier; Sitd, de son c6té, renvoie & Rédma, par
lintermédiaire de Hanumant et comme signe de re-
connaissance, I’éblouissant ornement qu'il avait un jour
placé sur son front dans une scéne idyllique sur des
montagnes connues d’eux seuls. Cet anneau de recon-
naissance, cette perle magique, revient souvent dans les
légendes de I'Inde. Je me bornerai a cette citation des
deux circonstances les plus connues.

L’aurore, possédant la perle, devient celle qui est
riche en perles et est elle-méme une source de perles;
mais la perle, comme nous l'avens déja vu, est non-
seulement la lune, mais encore le soleil. La lune
est I'amie de I'aurore ; le soir, quand elle est persé-
cutée, elle lui offre des consolations; pendant la nuit
elle la comble de présents, I'accompagne, la guide et
'aide & retrouver son mari.

Dans le Rdmdyana, la lune est souvent une fée bien-
faisante qui préte son aide & 1'aurore, Sita ; car, la lune,
conformément & I'épithéte quelle a recue de ragantkara
(celle qui éclaire la nuit) éveille des idées sympathiques.
Nous avons déja dit que dans I'Inde la lune porte en
général un nom masculin, mais la pleine lune et la
nouvelle lune se rencontrent déja dans les Védas sous
un nom féminin. Dans un hymne védique on dit & Rakd,
la pleine lune, de coudre son travail avec une aiguille
¢ul ne puisse se briser! Nous avons 14 une personnifi-
cation de la lune sous les traits d'une merveilleuse ou-
vriére, (i"une fée aux doigts d’or, d'une bonne fée ; nous
la retrouvons dans le Rdmdyana avec ce méme carac-

_ 1 8ivyatu apah siicyachidyamanaya dadatu viram catadayam uklhyam;
Rigv. 11, 32, 4.
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tere, sous la figure de la vieille Anasiyd qui verse dans
la forét, sur la téte de la brune Sitd (Sita, comme la
jeune fille védique, est laide et dun teint sombre pen-
dant la nuit, ou 'hiver, alors quelle est cichée) de
divins aromates; elle lui donne une guirlande, diffé-
rentes parures et deux beaux vétements qui ne sont
jamais souillés (¢’est-d-dire quine touchent pas la terre,
comme les vaches de l'aurore dans les Yédas qui ne
se couvrent pas de poussiére) et dont I'éclat est pareila
celui du soleil levant! Dans toutes ces circonstances,
la fée, ou la lune, travaille pendant la nuit pour l'au-
rore et lui prépare ses deux robes brillantes, — I'une
desquelles est pour le soir et 'autre pour le matin,
I'une couleur d’argent comme la lune et la seconde cou-
leur d’or comme le soleil, — afin qu'elle plaise a son
époux Rima, ou & Vishnu, au soleil qui est tout joyeux
e la voir si bien parée. Dans le Svayamprabhd, nous
trouvons encore la lune sous les traits d'une bonne fée
qui quitte le palais d’or réservé par elle & son ami Hema
(le doré) pour servir, pendant un mois, de guide dans
la grande caverne & Hanumant et & ses compagnons qui
se sont égarés en clierchant 'aurore SitA. Pour sortir
de cette caverne, il faut fermer les yeux afin de ne pas
en voir l'entrée ; tous les compagnons d’Hanumant en
sortent, mais Tara, qui brille comme la lune *, voudrait
y rentrer. On reconnait encore la lune dans les fées bien-
veillantes Trigatd, Suramd et Saramad qui annoncent &
Sita que son mari viendra bientét et qu'elle ne tardera
pa}s a le voir. La premiére voit en réve, au moment ol
Rdma est sur le point d’arriver, des monstres vétus de

1 { 5 i
Tatah ¢ubham si tarunarkasamnibhain gafaklamd vasrayugam

sadd malam srago ngara ibh i
. s gam ca vibhishaniani ca pra cla ga-
grihe tu maithili ; Ramdy., m, 5. S

* Ramdy., 1v, 50, 53.
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Jaune qui jouent dans un lac de lait de vache!;
quand Suramé apprend & Sitd I'approche de Rdma, Sita
brille de I'éclat de sa beauté, comme l'aurore & son
lever®; enfin, Saramd, qui parait étre la méme que
Suramad, et que Sitd appelle sa sceur jumelle (sahodard),
pénétre sous terre, comme la lune sous le nom de
Proserpine, et annonce ainsi a Sitd que Rama vient la
délivrer®. Quant a Trigat4, il n'est pas diflicile de re-
connaitre la lune en elle, si I'on se rappelle que Trigata
est I'épithéte que recoit souvent le soleil du soir ou la
lune qui se léve, représentée sous le nom de (iva, par
un dieu qui a la lune pour diadéme, d'ou sa qualifica-
tion de Candraciida (celui qui a la lune pour diadéme).
Suram4 me parait éire une variante fautive et non pas
mythologique, mais simplement orthographique, de Sa-
ramd, dont nous verrons en détail la relation avec la
lune quand nous en serons aux mythes ou le chien
joue un role.

Jusqu’ici nous n’avons vu la lune que sous la figure
d’'une fée; mais on trouve, dans d’autres passages du
Rdmdyana, la lune désignée, comme d’ordinaire, sous
un nom masculin. Dadhimukha, le gardien de la forét
du miel, dont les héros qui accompagnent Sitd font
régal, était le fils du dieu Soma ou du dieu Lunus®*.
Ailleurs, la lune qui facilite & Hanumant la recherche de
Sit4, brille, est-il dit, avec sa corne bien pleine, comme
un taureau blanc dont la corne est pointue®; comparai-

! Pitairnivasita vastraif kridanto gomaye hrade ; Ramdy., v, 27. —
Comp., VI, 23.

2 Sitimuvdca ha dipyaminim svayid lakshmyi sandhyamAauatpiti-
kimiva ; Rdmdy., v, 52.

3 Samarthd gatanam gantumapiva tvam rasitalam — Acirammoks-
hyase site ; Rémdy., vi, 9, 10.

4 SAumyah somitmagah ; Rdmdy., v1, 6.

5 Sitah kakudvaniva tikshmnac¢ringo rarfga candrah paripirnagrin-
gah ; Ramdy., v, 11. — Comp., v, 20.
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son qui nous raméne & la lune considérée comme un
animal cornu, ainsi qu'a la corne d’abondance. Nous
retrouvons encore cette corne de la lune dans le nom
de la ville de Cringavera, ou le héros solaire Rama,
d’abord, et, plus tard, son frére, Bharata, trouvent une
réception hospitaliére quand le soleil a disparu, chez le
roi des noirs Nishddas, Guha, qui, lui-méme, a le teint
de la couleur d’un nuage noir*; et Guha, dont Rdma et
Bharata se séparent quand le matin est venu, parcourt,
est-il dit, constamment les foréts *. Or, ce Guha qui,
bien que toujours caché, désire pourtant offrir pendant
la nuit au héros solaire des présents de la ville de Crin-
gavera, me parait étre exactement une autre forme du
héros solaire lui-méme qui entre et se cache dans la
nuit pour y recevoir 'hospitalité dans la résidence de la
lune, — une autre forme du dieu Indra que nous avons
vu, dans le Rigveda, sunir pendant la nuit & Indra oua
Soma (c'est-a-dire & la lune) et qui, dans le Rdmdyana®,
lorsque Sitd est au pouvoir du monstre Ravana, descend:
pendant la nuit pour la consoler, endort ses gardiennes,
lui fait gotiter 'ambroisie (le Soma, la lune, cette méme
lune que dans le Rigeveda, I'aurore, la jeune fille aimée
d’'Indra, celle qu'il favorise, lui offre en présent) et
'encourage en lui faisant espérer la prochaine arrivée
de Rdma, qui viendra la délivrer.

11 nous reste toutefois & établir avec plus d’évidence,
que, dans le Rdmdyana, Rima est bien le soleil et, Sit4,
le crépuscule ou 'aurore.

'Sans' tenir compte de ce fait, que Rima est la person-
nification la plus populaire de Vishnu, et que Vishnu est

-——

2’ ggbl'mu nashzhaprabhah stiryo ragani cibhyavarlata; Rimdy. ,11,%-

. ishddarago guhan sanilimbudatulyavarnah ; Ramdy., n, 48
Sada vanagocarah ; Rimdy., 11, 98. S

¢ 11, 63. ’ ’
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souvent le héros solaire (bien que quelquefois aussi il
s'identifie & la lune), nous allons examiner de quelle
maniére Rima se manifeste et quels sont, dans le Rd-
mdyana, ceux de ses actes qui autorisent & lui attribuer
tout spécialement un caractére solaire.

A mon avis, la meilleure méthode & suivre pour four-
nir cette démonstration, c'est de faire voir que Ridma
accomplit des exploits merveilleux, analogues & ceux
d’'Indra lui-méme. Rima, comme Indra, donne dés sa
Jjeunesse 'des preuves extraordinaires de force ; Rdma,
comme Indra, est caché alors qu'il accomplit ses plus
grands exploits ; Rdma, comme Indra, est vainqueur du
monstre, rentre en possession de Sitd et jouit dans la
plénitude de son droit de la société de sa femme. La
grande épopée ne commence pour Rdma que quand il
part pour la forét, de méme qu’elle ne débute pour In-
dra qu'au moment ou 1l entre dans les nuages et les té-
nébres. Indra a les vents (maruts) pour auxiliaires ; le
principal allié de Rdma est Hanumant, le fils du vent
(Mdrutdtmagah)'; Hanumant se joue avec les monstres
comme le vent avec les nuages, ces archers d'Indra, le
dieu qui amille yeux * ; Rdma, ajoute-t-on, est porté sur
le dos de Hanumant, comme Indra sur celui de I'élé-
phant Avravata. L'éléphant avec sa trompe est souvent
substitué dans la tradition brdhmanique au taureau
cornu des Vedas® Mais le taureau Indra se retrouve
dans le taureau Rdma, et les singes qui sont au service
de Rdma ont gardé au moins la queue des vaches védi-
ques, les auxiliaires d'Tndra ; de la, leur nom générique

i Rdmdy., 1v, 1.
2 Sahasrakshadhanushmadbhis toyadairiva méarutak; Rdmdy., v, 40.

® Rdmdy., v, 13. — Dans le Rdmdyana méme, Rama, accablé de
chagrin, est comparé tant6t a un taureau (v, 34), tantdt & un éléphant
attaqué par un lion (v, 37).
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de goldngulas (ceux qui ont des queues de vache)' Larc
dont Rima se sert pour lancer des fleches aux mons-
tres, est fait avec une corne etle héros a regu pour ce
motif I'épithéte de Cdrngadhanvant (celul qui lance les
{ieches avec une corne)?; Rima recoit la gréle de traits
que lui lancent ses ennemis, comme un taureau recoit
sur ses cornes les pluies abondantes de l'automne®
Sitd elle-méme désigne Rama et son frére Lakshmana
sous le nom de sinharshabdu®, c’est-a-dire le lion etle
{aureau, animaux qui sont si fréquemment réunis dans
la mythologie & cause de leur force mutuelle; de la, la
4erreur du lion entendant mugir le taureau, dans le pre-
mier livre du Pancatantra et dans les nombreuses va-
riantes qui ont modifié cet ouvrage en Orient et en Occl-
dent. Indra livre ses combats dans le ciel nuageux, plu-
vieux et sombre ; tels sont aussi les champs de bataille
de Rdma. Les noms des monstres du Rimdyana, comme
par exemple Vidyuggiva (celui qui vit du tonnerre), Va-
grodari (celui quia la foudre dans les intestins), Indra-
gt (celui qui défait Indra par la magie), Meghandda (le
nuage tonnant)®, et d’autres encore, nous montrent quel
est le caractere de la lutte. Dans I'armée de Rimagau
contraire, le héros qui combat en sa faveur recoit tantdt
le nom de taureau (rishabha), tantét celui d'eeil de
boeuf (gavdksha), tantot celui de gavaya (bos gaveeus) et
d’autres semblables qui nous rappellent les divinités
védiques. Indra frappe avec I'éclair I'océan céleste;

1 Rdmdy., v1, 103.

2 Rdmady., 1, 102.

33(;79radam sthilaprishatam ¢ringdbhydm govrisho yatha ; Rdmdy.,
11, 32.

e
Rdmdy., v, 28. — Le monstre Kabandha les salue I'un et Pautre

s0us le nom de Prishabhaskandhiu, ¢ i i
c'est-a-dire, ceus nt des
épaules de taureau ; Ramdy., 11, 74. ’ e

* Rdmdy., vi, 36, 38.
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Rama, le Xerxés de I'Inde, chatie la mer en lui langant
des traits enflammés® Indra, dans le Rigveda, traverse
la mer et quatre-vingt-dix-neuf riviéres ; Rdma traverse
I'Océan sur un pont fait avec des montagnes que Hanu-
mant, le fils du vent, se montre particuliérement habile
4 transporter : ce qui signifie que les vents charrient les
nuages, dont les Védas parlent, comme nous I'avons vu,
sous le nom de montagnes. La preuve qu'il s’agit bien ici
de nuages, et non de montagnes véritables découle, de
ce qu'au moment ol les animaux qui composent I'armee
de Rdma transportent le pont sur I'Océan, ¢’est-a-dire,
que les vents chassent les nuages dans le ciel, le so-
leil ne peut pas briler de sesrayons les singes qui se
fatiguent & leur tache, parce que des nuages s'élévent
et le voilent, la pluie vient & tomber et le vent suspend
sa course® Le lieu ou se livre cette bataille épique est
évidemment le méme que celui de la bataille mythique
d’Indra. Dans le Rimdyana, nous trouvons a chaque pas
des comparaisons ou les combattants sont assimilés &
des nuages noirs, & des nuages qui mugissent, & des
nuages quemporte le vent. La forét que traverse
Rémasest comparée & un groupe de nuages * Le nom de
marcheur nocturne (raganicara), donné fréquemment
plus tard dans le Rdmdyana au monstre que combat
Réma, implique naturellement que la bataille fut livrée
de nuit. Cette circonstance que l'enchanteresse Cirpa-
nakhd vient en hiver pour séduire Rdma, alors qu'il est
dans la forét* et que le monstre Kumbhakarna se ré-

t Ramdy., v, 93.

* Crantanslu na tapet siryah kathancidvAnaranapi abhrini gagnire
dighhyas chadayitva raveh prabham pravavarsha ca parganyo maru-
tagea ¢ivo vavau ; Rdmdy., v, 95.

* Rdmdy., m, 71.

4 Rdimady., 11, 23.
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veille aprés un sommeil de six mois, pareil & un nuage
pluvieux qui s'enfle & la fin de 1'été (tapdnte)*, nous
prouve que le poéme épique de Rdma comprend,- non-
seulement la bataille nocturne que le soleil livre aux
ténébres, mais aussi la lutte annuelle qu’il soutient en
hiver pour regagner le printemps. En tous cas, c’est
toujours un combat du soleil contre le monstre des té-
nébres. Rama, au début méme du grand poéme, dit &
son frére Lakshmana : —«Vois, 6 Lakshmana, Marica est
venu ici avec sa suite, en faisant un bruit pareil a celui
du tonnerre et accompagné du voyageur nocturne Su-
bahu ; tu les verras aujourd’hui pareils & une masse de
nuages sombres que je disperserai en un clin d'eil,
comme le vent disperse les nuages® » Ce morceau re-
trace presque toute la bataille d'Indra.

De semblables combats, qui se livrent dans les nua-
ges, se rencontrent dans plusieurs autres épisodes du
Rdmdyana. Le trait de Rdma frappe le monstre Khara
(I'éne monstrueux), comme la foudre lancée par Indra
frappe un grand arbre® Les héros et les monstres se
lancent des picrres et des rochers de la grande mon-
tagne, et ils tombent, renversés a terre, comme des
monts. Le monstre Rdvana enleve magiquement Sitd
avec l'aide duvent et de la tempéte* Les héros et les
monstres combattent avec les troncs d’arbres de la
grande forét; et, ces troncs d’arbres devenant mons-
tres eux-mémes, prennent part i la lutte, étendent leurs
bras effrayants et engloutissent les héros dans leurs

t Ramdy., vi, 37.

My - AR
. vf’ac,)a lal\s‘hmana mdricam mahicanisamasvanam sapadanuga-
caaf)o.ml.n? subihwm ca nigicaram ctivadhya maya pacya niincana-
: %3pam.1u asmin  kshane samadhutavanilenambudaviva; Rémay.
, 33.

) e

Cakreneva vinirmulkto va

. grastaruvaropari ; Rémady., u1, 35.
ay

dmigritya vipulam vitadurdinasamkulam ; Rimdy., 11, B,
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cavités. Ceci nous améne i la curieuse légende de Ka-
bandha ot nous retrouvons des foréts et des arbres qui
livrent bataille, et le tonneau que traine dans les Védas
le divin taureau. Les Ddnavas ou les démons, figurent
aussi dans le Mahdbhdrata* sous la forme de tonneaux
qui résonnent. Dans le Rimdyana, le démon supréme,
(Ddnavottamah) porte le nom de Kabandha, (tonneau
ou tronc); il est comparé & un nuage noir dans le sein
duquel gronde le tonnerre, et dépeint comme un
énorme tronc avec un grand il jaundtre et une bouche
énorme et dévorante au milieu de la poitrine® En Tos-
cane, nous disons, en parlant de I'eau qui se précipite
hors d’un réservoir, quelle sort comme de la bouche
d'un tonneau. Le monstre Kabandha améne a lui, avec
ses grands bras, les deux fréeres Rdma et Lakshmana,
(qui sont comparés quelquefois dans le Rdmdyana®,
aux deux Acvins, dont la ressemblance mutuelle est
compléte). Rdma et Lakshmana, — c’est-a-dire les deux
Acvins, le soleil du matin et du soir, du printemps et
de l'automne, les deux crépuscules, qui, dans un pas-
sage du Rdmdyana, sont appelés les deux oreilles de
Rama, — coupent les deux extrémités, les deux grands
bras du monstre Kabandha ; aprés quoi, le tronc ne pou-
vant plus se soutenir, roule & terre. Dans cette position,
le monstre raconte aux deux fréres, qu'il était autrefois

1 Te nikrittabhugaskandhas kavandhakriti ekadarcani/i nadanto
bhairavannadannapatanti sma danavas; Mbh., 111, 806.

2 Atha tatra mahaghoram vikritam tam mahoccrhayam vivriddha-
magirogrivam kabandhamudare mukham romabhirnicitam tikshnair-
mahagirimivocehritam nilameghanibham ghoram meghastanitanisva-
nam mahati catipingena vipulendyatenaca ckenorasi dirghena nayane-
natidar¢ina ; Rdmady., 11, 74. — L’ceil jaunitre et unique de Kabandha
nous rappelle Vaigravana qui n’avait qu'un ceil jaunalre (ekapinghek-
shana), son autre ceil ayant été brilé par la déesse Parvati ; Rdmdy.,
Vi, 13.

3, 49; 11, 7 ct passim.
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un démon d’agréable aSpecf, malis que, par l'effet d’'une
malédiction, Indra lui a fait un jour entrer la téte
et les jambes dans le buste; ses bras ayant été coupés
par les deux fréres, la malédiction cesse d’avoir son
effet: il retrouve la beauté qu'il avait jadis, et monte
au ciel sous une forme brillante. Nous avons ici le so-
leil radieux, enveloppé dans le nuage : il est I'ceil jaune,
la bouche briilante de Kabandha et forme, réuni au
nuage, un monstre hideux ; le héros vient détruire son
aspect monstrueux, et le monstre I'en remercie, caril
redevient ainsi le dieu glorieux, I'étre splendide, le
beau prince qu’il était auparavant. Rdma, qui délivre
Kabandha de son horrible forme en lui coupant les
deux bras, est le soleil Ridma sortant de la forét obs-
cure et enlevant de 1'est & 1’'ouest le voile qui couvrait
le ciel. RAma effectuant la délivrance de Kabandha,
n'est pas autre chose que le soleil se délivrant lw-
méme du monstre des ténebres et du nuage, qui I'en-
veloppe. Et, la plupart des mythes ont, en effet,
leur origine dans la diversité des dénominations ap-
pliquées & un méme phénomeéne. Chacune de ces dé-
nominations acquiert une individualité distincte, et les
différents personnages qui en résultent deviennent des
antagonistes mutuels. C'est ainsi que le héros qui se
délivre lui-méme, donne naissance a I'idée du libéra-
teur, du liéros, et vient & étre regardé comme un per-
sonnage distinct du héros; la forme monstrueuse qui
recouvre le héros est souvent le résultat de sa propre
malédiction, et le héros qui vient anéantir cette forme
monstrueuse, est son propre bienfaiteur?

1 Comp.‘ le cha.pitre sur le Loup. — Dans le cinquiéme conte du
Pancalantra, le tisscrand déguisé en Vishnu déclare qu’il ne veut pas

tuer ses enne{nis de sa propre main, parce qu'ils monteraient ainsi
tout droit au ciel.
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Cette théorie du monstre rendant grice au héros
qui lui donne la mort concorde avec d’autres récits
que nous trouvons dans le Rdmdyana. Telle est, par
exemple, 'anecdote du cerf Marica®, qui remonte au
ciel sous une forme brillante, aprés avoir été tué par
Réma ; celle du"monstre marin que Hanumant fait périr
et qu’il rend ainsi & sa forme primitive, celle d'une
nymphe céleste ; I'histoire de Cavari, une vieille qui,
aprés avoir vu Rama, se sacrifie dans le feu et re-
monte jeune et belle dans les cieux. Il s’agit toujours
ict de la jeune fille védique, I'aurore, laide pendant la
nuit, & laquelle Indra rend le matin sa beauté en
lui enlevant le voile hideux qui la recouvrait. Les
aventures de Sitd elle-méme offrent une variante épi-
sodique de cette conception, alors que, devenue laide,
pendant qu'elle est au pouvoir de Rivana, elle recouvre
sa beauté en se soumettant au sacrifice du feu, afin de
prouver son innocence & son époux Réma, et quelle
reprend I'éclat d'une jeune fille et brille comme le so-
leil levant sous I'or étincelant et les vétements rouges
dont elle est parée*; et, quand Réma l'approche (de
méme que l'aurore a son lever, lorsqu'elle voit son
mari), elle ressemble & Prabhd (la lumiére naissante),
la femme du soleil * Sitd, la fille de Ganaka, (celui qui

engendre) que le Tdittireya Brdhmana appelle Savitar *,
ou le soleil, n'est pas autre, & mon avis que I'aurore,
la fille de lalumiére, la fille d’Indra, le dieu des hym-
nes védiques. Ces hymnes, & la vérité, représentent

3111, 40 et seqq.

2 Tarunadityasamkig¢am taptakdncanabhdshitam raktdmbaradharam
balam ; Rdmdy., v1, 103. — A propos de la toilelte de Sita, nous lisons
allleurs qu’elle brille « comme I’éclat du soleil sur la cime d’une mon-
tagne » (Saryaprabheva ¢ailigre tasydh kiusheyamuttamam ; 1v, 38.)

3 Rdmdy., vi, 99.

* Comp. Weber, Ueber das Rdmdyana, Berlin, 1870, p. 9.
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quelquefois Stiry4, la fille du soleil, comme I'amante de
la lune (qui porte alors un nom masculin); mais il est
plus souvent question des amours de l'aurore et du
soleil, de la belle héroine et du brillant héros solaire,
tandis que la lune est généralement le frére ou la sceur
compatissante du héros et de I'héroine, le vieillard
bienfaisant, la fée prévoyante, la bonne hétesse qui les
assiste dans leurs entreprises : cependant, 'aurore est
parfois aussi la sceur et la protectrice du soleil. 11 est
de fait que la tradition Buddhiste de la légende de
Rama, telle que M. Weber I'a fait connaitre !, nous re-
présente Sitd comme la sceur des deux fréres Rima et
Lakshmana, qui s’exilent pendant douze ans pourfuirles
persécutions de leur cruelle belle-mére (dontla Kdikeyi
du Rdmdyana offre une image confuse), de la méme
fagon que l'aurore védique est unie aux deux Acvins;
d’apres cette tradition, Rima, au terme de son exil,
épouse sa propre sceur, Sitd, de méme que le soleil
épouse l'aurore. La circonstance que Sitd ne sort pas
du sein d’'une femme, mais est fille de la terre sur
laquelle elle apparait comme wune adolescente d’une
beauté céleste destinée & devenir la récompense de la
valeur®, loin d’exclure sa parenté avec 'aurore, en est
la confirmation. L'aurore, en effet, nous l'avons vu,
fille de la lumiere et du soleil, sort de la montagne et
le jeune soleil I'obtient en mariage comme un prix que
lut vaut le merveilleux talent d’archer, dont il a fait
preuve contre les monstres des ténébres ; comme nous
'avons vu aussi, I'aurore épouse le mari qui lul est
prédestiné, et ce mari est celui qui accomplit les pro-
diges les plus éclatants, qui lui rend la gaité qu'elle

t Ueber das Rémdyana.
2 Viryagulka €a me kanyd divyarapd guninvila bhataladulthitd
purvam namna sitetyayonigd ; Rdémay., 1, 68.
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perdue, et qui lui ressemble le plus. Nous venons de
voir, d’ailleurs, Cavart, la vieille, et Sit4, devenue laide,
se délivrer dans les flammes, & la vue du soleil Rima,
des vicissitudes inhérentes & la condition des mortelles
et retrouver la beauté et le bonheur.

Mais 'accord entre le mari et la femme mythiques
n’est pas plus solide que celui des couples humains.
Rama est trés-porté aux soupgons. De retour dans son
royaume d’Ayodhya il concoit des inquiétudes en raison
des réflexions que ses sujets peuvent faire, parce qu'il
a repris sa femme aprés qu'elle a été au pouvoir du
monstre Révana (ils n’étaient, en effet, pas présents
au sacrifice du feu auquel Sitd s’est soumise une pre-
miére fois); Rdma fait part de ses inquiétudes & Sitd
et blime les calomnies qui leur ont donné naissance;
I'épouse se soumet de nouveau a I'épreuve du feu,
mais, offensée des suspicions constantes dont elle est
I'objet, elle quitte son mari et redescend sous terre,
portée sur un char de lumiére que conduisent des
serpents (‘Pannagas). L'explication de cet épisode me
parait toute simple: le matin, I'aurore, oule printemps,
épouse le soleil ; elle passe la journée, ou I'été, dans le
royaume de son mari, et le soir, ou en automne, elle
descend dans les ombres de la nuit, ou de I'hiver?
C’est, remarquons-le, une indiscrétion du mari qui cause
le départ de sa femme.

C’est ainsi que dans le Rigveda nous avons vu
Urvaci, la premiére des aurores, quitter son mari
Purtrava. Dans Somadeva®, le roi Purrava perd sa
femme Urvaci parce qu’il a laissé savoir dans le ciel
qu’elle habite avec lui; dans le drame de Kilidasa inti-

1 Ramay., vu, 104, 105.
2 Kathi sarit sdégara ; m1, 17.
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tulé Vikramorvact, le roi Purirava, ayant prété secours
A Indra dans la bataille, recoit de lui Urvaci pour épouse
avec laquelle il prend I'engagement de rester jusqu’a ce
qu'un enfant leur soit né ; mais le roi, aussitét aprés son
mariage, a des regards pour une autre nymphe, Udaka-
vati ('humide, P'aqueuse). Urvacl, offensée, prend la
fuite ; elle entre dans un bois pour se cacher et est mé-
tamorphosée en une plante grimpante. D’aprés les tra-
ditions brdhmaniques qui dépendent du Yagurveda,
citées avec d’amples détails par M. Max Miiller dans ses
Oxford Essays, Purtrava perd Urvaci parce quil s’est
laissé voir par elle sans ses ornements royaux ou méme
dans un état de nudité compléte.

Nous trouvons une légende similaire dans le Mahd-
bhirata® Le sage et brillant Cantanu vient chasser sur
les bords de la Gangé et y rencontre une nymphe char-
mante dontil tombe amoureux. La nymphe répond a ses
veeux et consent a rester avec lui a condition qu'il ne lui
dira jamais rien de désagréable, quoi qu'elle puisse
faire ou penser; le roi, tout & son amour, consent a
prendre ce grave engagement. Ils passent ensemble des
Jjours heureux, car le roi céde & la nymphe en toutes
choses. Cependant, huit fils leur sont nés et la nymphe
en a déja jeté sept dans la riviere sans que le roi,
quoique pénétré intérieurement de chagrin, ait osé lui
présenter la moindre objection ; mais lorsqu’elle est sur
le point de se défaire du dernier, il la supplie de I'épar-
gneret la conjure de lui faire connattre son nom. Alors,
la nymphe lui avoue quelle est la Gangé elle-méme
sous figure humaine et que les huit fils, fruits de leurs
amours, sont des incarnations des huit dieux Vasus qui,
en étant précipités dans la Gangd, sont délivrés de la

t 1, 3888-3963.
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malédiction qui pése sureux et & laquelle ils doivent
leur forme humaine. Le seul des Vasus qui se plaise &
rester parmi les hommes est Dydus (le ciel), quia pris la
figure de I’eunuque Bhisma et que Cintanu n’a pas voulu
laisser jeter dans les eaux. La méme malédjction frappe
les Vasus pour avoir dérobé la vache d’abondance de
'ascéte Apava. Nous trouverons un fond légendaire
analogue A celuide I'histoire de Cantanu dans plusieurs
contes populaires de 'Europe, avec cette différence que,
dans la tradition européenne, ¢’est généralement le mari
qui abandonne son indiscréte compagne. Pourtant, la
tradition indienne nous offre aussi 'exemple d'un mari
délaissant sa femme, dansla personne du Garatkaru, qui
épouse la sceur du rol des serpents, & condition qu’elle
ne fera jamais rien quilui déplaise' Un jour, le sageest
endormi; le soir arrive ; il faut qu'on le réveille pour
qu'il puisse réciter ses priéres du soir; s'il ne les récite
pas, il ne remplira pas son devoir, et sa femme aurait
tort en ne l'avertissant pas. Si elle le réveille, il en-
trera en fureur. Que doit-elle faire? Elle prend le dernier
parti. Le sage est réveillé, mais il devient furieux et
I’abandonne, bien qu elle lui et donné un fils ?*
L’étincelant aspect que présente le ciel le matin et
le soir, a suggéré I'idée tantét d'un splendide festin de
noces, tantdt d'un bcher allumé. Sur ce biicher par-
fois est brilée la sorciére qui persécute le héros et
I'héroine, et parfois ceux-ci sont eux-mémes 1mmolés.
Le sacrifice de Cavari et de Sitd, délivrées par le soleil
R4ma, nest quune variante de celui de Cunahgepa
qui, dans le Rigveda, est délivré par I'aurore. MM. les

t « Apriyanca na kartavyam krite cdindm tyagdmysham, » dit
Garatkaru ; Mbh., 1, 1871,
Mbh., 1, 1870-1911.
I. 7
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Professeurs R. Roth! et Max-Miiller?, qui l'ont tra-
duite d’aprés I'ditareya Brdahmana, nous ont déja
fait connaitre la légende de Cunahgepa, et je ren-
voie le lecteur 3 ces traductions, ainsi qu'a la tra-
duction anglaise que M. Martin Haugh nous a donnée
de 'ditareya tout entier. Je me bornerai donc & une
bréve analyse, suivie de quelques observations se
rattachant & mon sujet.

Le roi Hariccandra n’a pas de fils; le dieu Varuna,
celui qui enveloppe, le ténébreux, le pluvieux, le roi
des eaux?, lui fait promettre qu'il lui offrira en sacrifice
I'enfant dont il deviendra pére. Le roi promet; il lui
nait un fils, qui est appelé le rouge (Rohita). Varuna
le réclame; le pére le prie d’attendre que I'enfant
ait ses dents; puis, que ses premiéres dents soient
tombées ; puis qu’il ait I'dge de porter les armes.
Il est évident qu'il veut attendre que son fils soit
assez fort pour se défendre lui-méme contre son
persécuteur, Varuna. Alors, celui-ci le réclame d'une
maniére plus pressante et Harigcandra apprend a
son fils qu'il doit étre sacrifié. Rohita prend son arc
et s’enfuit dans les bois, ou il vit du produit de sa
chasse.

Cette premiére pariie de la légende correspond aux
nombreux contes populaires de I'Europe, dans lesquels

t Indische Studien, vol. 1, pages 437-464 ; vol. 11, pages 111-128.

2 History of Ancient Sanskrit Lilerature.

o Yaruna, le dieu de la nuit, a, comme la nuit, un double aspect;
tantot il est l'océan téncébreux que n'éelaire pas la lune, tantot la bril-
lante mer de lait. Cest sous ce dernier aspect qu’il est représenté dans
le V1Ie livre du Rémdyana (chap. xxvIr), o le héros solaire étant entré
dans la ville céleste de Varuna, trouve la vache qui ne cesse jamais de
donner du lait (payah ksharantam satatam tatra gl ca dadarga sah),
duquel sort 1a lune aux blanes rayons, ainsi que I'ambroisie et le nectar

(3:at.;;ccandrah prabhavati ¢itaragmif — yasmadamritamutpannam sudhd
capi).
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tantot le diable, tantét le monstre des eaux, tantot le
serpent demandent au pére le fils quivient de lui naitre
sans qu'il en ait connaissance. La seconde partie de la
légende de Cunahgepa nous montre le héros dans la
forét; il a pris son arc avec lui et, comme Rdma dans
le Rdmdyana, qui se met & chasser, dés qu'il est
entré dans la forét, Rohita devient chasseur el
chasse pendant les six ans qu'il y séjourne. Mais sa
chasse n’est pas heureuse ; il se met en quéte de
quelquun qui consente & devenir a sa place la vie-
time offerte & Varuna, et finit par trouver le brdhmane
Agigarta qui se décide & donner son second fils, Cunah-
¢epa, moyennant cent vaches. Le premier né, que ché-
rit particuliéerement le pére, et le troisiéme, qui est le
bien-aimé de la mére, ne sauraient étre sacrifiés; le
sceond fils est donc cédé 4 Varuna, le dieu ténébreux
de la nuit, qui lie, ainsi que Yama, toutes les créatures
avec ses cordes. Nous avons déja fait observer que le
{ils puiné est le fils de la vache céleste Aditi, le soleil
caché, le soleil alors qu'il est enveloppé dans les om-
bres de la nuit ou, en d’autres termes, attaché dans
les liens de Varuna, —et c’est son propre pere qui lui
met ces liens. Le sacrifice de Cunakgcepa commence
le soir. Pendant la nuit, il invoque tous les dieux. Indra
se montre enfin sensible aux louanges qu’il multiplie
en son honneur, et lui envoie un char d’or sur le-
quel il prend place aprés avoir vu tomber les fers
de Varuna, félicité par les Agvins et avec l'aide de
I'Aurore. Ces liens de Varuna, qui garottent la victime
attachée et sacrifiée par son propre pére, nous facili-
tent I'intelligence de la seconde partie du conte popu-
laire européen du fils offert malgré lu par son pére au
démon. Cunahgepa, en effet, prend, vers la fin de la
légende européenne, la forme d'un cheval, Varuna celle
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du démon, et les liens de Varuna deviennent la bride
du cheval quc le pérc imprudent vend au démon avee
son fils métamorphosé en cheval' La belle fille du
démon (la blanche qui, comme d'habitude, sort d'un
monstre noir) délivre le jeune homme changé en che-
val, de méme que, dans la légende védique de Cunah-
cepa, l'aurore est bien clairement la jeune fille qui
procure la délivrance® Varuna est appelé, dans le Rd-
mdyanale dieu qui tient une corde a la main (pdcahasta);
sa demeure est sur le mont Asta, ou le soleil se couche
et qu'il est impossible de toucher parce qu'il est bri-
lant, — c’est un palais immense, édifié par Vigvakar-
man, qul contient cent appartements, des lacs peuplés
de nymphes et des arbres d’or® Evidemment, Varuna
est ici non pas une forme, mais une dénomination diffé-
rente du dieu Yama, le pdcin, ou celui qui a des cordes,
le constricteur par excellence; nous devons, en effet,
supposer que le tableau magique, I'éclatante splendeur
qui se manifeste le soir dans les cieux est moins I'eu-
vre du soleil méme que celle du dieu ténébreux qui,
résidant sur la montagne, circonvient le héros solaire,
le surprend et I'entraine dans son royaume. En ce qui
touche Harigcandra et Agigarta, Rohita et Cunahcepa,
ces personnages sont, il me semble, les diverses désigna-
tions non-seulement d'un méme phénoméne céleste,
mais encore d'un méme personnage mythique. Haricean-
dra est célebré dans les légendes comme un roi solaire;
son fils Rohita, le rouge, est son alter ego, de méme que

1 Comp. le chap. du Cheval.
i " Dans le Rimdyana, 1, 63, le libérateur est Indra qui, méme dans
PAitareya, est d'un grand secours a Gunahgepa.

* Tegasi gharmadah sada — Prasadacatasambadham nirmitam vigva-

karmana cobhitam padminibhigea kincandigea mahadrumaih nilayah
picahastasva varnnacra mahdtmanab « DA 2o - om
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Gunahcepa, qui lui est substitué. De plus, Harigeandra,
qui promet & Varuna de lui sacrifier son fils, différe
bien peu, s'il différe, d’Agigarta qui vend son fils pour
étre sacrifié' Le Rdmdyana® nous fournit, dans la per-
sonne de Vigvdmitra, qui demande & ses fils de con-
sentir qu’il les sacrifie au lieu de Gunakgepa dontil a
pris la protection, et quilesmaudit sur leur refus d’obéir,
une troisiéme dénomination du méme pére dénaturé®.

Une variante de la méme légende, que nous trouvons
dans le Harivanca * fournit la preuve de ces identités et
ajoute des détails nouveaux et importants. La femme
de Vigvamitra, poussée par la misére, forme le projet
d’échanger son fils puiné contre cent vaches et, dans
ce but, elle le tient déja attaché avec une corde comme
un esclave. Tricanku, grand-pére de Rohita et pére de
Harigcandra, parcourt les foréts et délivre ce fils de
Vigvamitra dont il protége et soutient deés-lors la fa-
mille. Les aventures de Triganku, qui demande & Va-
sishtha la faveur de monter au ciel sous sa forme hu-

t Pai essayé de développer eette légende mythique dans un drame
italien en vers, qui fait partie de mon volume des Drammi inr-
diani (Florenee, Tip. dell’ Associazione, 1872), et que jai intitulé
Mdyé ou TI'lllusion. Jai rattaché ee mythe a la légende du frére riehe
(Hariccandra), et du frére pauvre (Agigarta, I'affamé). Dans Agigarta,
je erois reconnailre aussi la plus ancienne forme du type dont Shakes-
peare s’est servi pour son admirable Marchand de Venise. La eruauté
de Shylock s’explique, dans une eertaine mesure, par la vengeance qu’il
veut exereer contre les ravisseurs de sa fille ; de méme, Agigarta, dans
mon drame, appauvrit le riche Harigcandra pour se venger du saeri-
fice de son fils.

1, 64.

3 Les Purdnas nous offrent un autre exemple d'un pareil pare dans
Hiranyakacipu, qui persécute son fils Prahlada, essaie différentes ma-
ni¢res de le faire périr et finit par le jeter dans la mer; Prahlada
ehante les louanges de Vishnu et obtient sa délivranee. — Gomp. The
Wishnu Purdna, translated by H. WiLsoy, 1, 17-20, London, Trubner,
1864.

4 Chap. x11, 13
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maine et qui, grice & Vigvamitra, obtient en échange de
rester suspendu dans les airs comme une constellation,
sont attribuées aussi & son fils Harigcandra ; cela nous
permet d’affirmer, sans grand risque d’étre contredit,
que, de méme que Tricanku est un autre nom de
Harigcandra son fils, d'aprés les légendes, Harigcan-
dra lui-méme est un autre nom de Rohita, qui est
donné comme son fils, — et que, par conséquent,
le Tricanku du Hariwanca est le méme que le Rohita
de I'Adtareya, & cette différence prés, que Tricanku
achéte, afin de le délivrer, le fils destiné au sacri-
fice, tandis que Rohita l'achéte pour se délivrer lui-
méme. Mais les cent vaches données une premiére
fois & Vigvdmitra par Tricanku ne suffisent pas, non
plus que les produits de sa chasse dans la forét, &
faire subsister la pauvre famille aux miséres de la-
quelle il compatit presque aussi vivement que s’il s'a-
gissait de la sienne propre. Dans cet état de choses,
Triganku, pour sauver Vigvimitra, pour sauver le fils
de Vigvémitra, et, nous pouvons ajouter peut-étre, pour
se sauver lui-méme, se décide a sacrifier, 3 immoler la
belle et précieuse épouse de Vasishtha (le trés-brillant).
Je dis I'épouse de Vasishtha, quoique le Harivanca nous
apprenne simplement que ce fut la vache de Vasishtha
que tua Tricanku. Mais nous savons par le Rdmdyana'
que cette vache de Vasishtha, cette Kdmadhuk ou Kd-
madhenu, cette vache d’abondance qui donne a souhait
tout ce quon désire, est, sous le nom de Cabala, consi-
dérée par Vasishtha comme sa propre femme. Vigvimi-
tra la désire; il la demande & Vasish/ha auquel il offre
cent vaches en échange, le méme prix que, dans le Hari-
vanga, il regoit de Triganku pour son fils. Vasish¢ha ré-

'1, 54-36.
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pond qu’il ne la donnera ni pour cent, ni pour mille,
ni méme pour cent mille vaches, car Cabdld est son
joyau, sa richesse, son bien, sa vie! Vigvimitra I'en-
léve ; elle revient aux pieds de Vasishtha et pousse des
mugissements qui font surgir des armées sorties de son
corps.par lesquelles les cent fils de Vigvimitra sont
briilés et réduits en cendres. Ces armées qui sortent du
corps de la vache de Vasishtha, nous rappellent encore
la vache védique de laquelle sortent les traits ailés, ou les
oiseaux, qui frappent les ennemis de terreur. Vasishtha
est une forme d’Indra et sa vache, le nuage pluvieux.
Vigvamitra qui veut ravir la vache de Vasishtha, prend
souvent dans les 1égendes indiennes des formes mons-
trueuses et presque toujours il est malveillant, pervers
et vindicatif. Ses cent fils, que Vasishtha réduit en cen-
dres, nous rappellent, & un certain point de vue, les
cent villes de Cambara détruites par Indra, et les cent
Dhritardshtrides aux mauvais instincts du Mahdbhdrata;
ainsi, le nom de Vigvdmitra, qui peut signifier I'en-
nemi de tous (vicva-amitra), répondrait au naturel en
quelque sorte diabolique de celui qui le portait.

La légende de la vache de Vasishtha, dont le rapport
avec celle de CQunaigepa ne saurait étre mis en doute,
nous rameéne au point d’ou nous sommes partis, c’est-
a-dire aux formes animales que prennent les héros et
les héroines. Dans lhistoire de Vasishtha, la vache-
nuage, la vache Cabdla, ou la vache mouchetée, joue,
dans le poéme épique, le role de la vache Aditi, 1a vache
pri¢ni (mouchetée, tachetée), avec laquelle les hymnes
védiques nous ont déja familiarisés. Cette vache accorde
ses bienfaits au dieu, au héros ou au sage Vasishtha,

1 Etadeva hi megratnametadeva hi me dhanam etadeva hi sarvasvam
eladeva hi givitam ; Rdmdy., loc. cit.
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comme la pri¢ni réserve les siens au dieu Indra. Mais
nous avons déja vu dans le Rigveda que le nuage est
I'ennemi du dieu et qu'il y figure comme une forme
féminine, une sceur du monstre. Cette sceur essaie gé-
néralement de séduire le héros, auquel elle promet de
livrer le monstre son frére; parfois, elle réussit, cpmme
la sorciére Hidimbd du Mahdbhdrata, qui remet son
frere, le monstre Hidimba, entre les mains du héros
Bhima dont elle devient ensuite épouse. Au contraire,
Glrpanakhd, la sceur de Rivana, n’atteint pas son but.
Prenant les traits d'une belle femme, elle entreprend de
se faire aimer du héros Rama; mais ridiculisée par lui
et par Lakshmana, elle redevient laide et pousse des
cris pareils au bruit que fait un nuage dans la saison
des pluies?, en excitant ses fréres & tuer Rima.

Ce méme nuage, qui est un monstre, se retrouve
dans le Rimdyana sous le nom de Dundubhi et la forme
d'un buffle terrible aux cornes pointues*® Le bufile, en
sa qualité d’animal sauvage, est souvent choisi pour
représenter le principe du mal, de méme que le tau-
reau, celul gréce auquel les troupeaux s’accroissent,
est devenu le symbole du bien. Ce buffle qui mugit,
d’ow vient son nom de Dundubhi (tambour), frappe de
ses deux cornes la porte de la caverne * du fils d'Indra
(Balin), le roi des singes. Mais Balin saisit Dundubhi
par les cornes, le terrasse et le tue.

Dundu est aussi le nom donné au pére de Krishna,
ou le noir, qui, dans le Rigveda, est encore un démon

! Nandda vividhin nidan yatha pravrishi toyadah ; Rdmdy., m, 24

® DPhirayan mahisham rapam tikshnagringo bhayavahah ; Rdmdy.,

1¥, 9.— Plus loin, au contraire (1v,46), le buffle est le frére de Dundubhi

et possé(_ie la force de mille serpents (balaim nagasahasrasya dharayan)
ou:| d; mille éléphants, car le mot ndga peut signifier I'un ou 'autre.

ringdbhydmalikhan darpat taddvaram ; 7 ¥y 9. — ;

les deux chapitres qui trailenlt) du Cheval et ciuRSd::g?’ . =
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et ne devient que plus tard le dieu des vaches et des
bergers , un govinda ou le pasteur par excellence'
Indra, son ennemi dans les Védas, ayant perdu la place
qu'il occupait dans le ciel, il devint une des divinités
les plus populaires, et quelquefois méme la plus popu-
laire. Dans le Mahdbhdrata, par exemple, il est presque
le deus ex machind des batailles que se livrent les
PAndus et les Dhartarish¢hras et son réle présente de
nombreuses analogies avec celui du Zeus de I'lliade,
— Indra, en effet, n’a plus ici que des fonctions épiso-
diques, et le dispensateur de la pluie, le maitre du
tonnerre, est souvent oublié au profit du noir qui pré-
pare et répand la lumiére* La déchéance d'Indra a, du
reste, son origine dans les Védas eux-mémes. Dans le
Yagurveda, Vigvartipa, le fils de Tvashthar, qu'Indra
met & mort, remplit les fonctions de purohita ou de
grand-prétre des dieux, il est de plus le fils d'une fille
des Asuras; il a trois tétes, dont une boit 'ambroisie, la
seconde, la liqueur spiritueuse et la troisieme mange
la nourriture. Indra abat les trois tétes de Vigvartipa
pour tirer vengeance de ce qu’il golte & son ambroi-
sie; il devient ainsi coupable du meurtre d'un brdh-
mane et recueille 'odieux qui s’attache a ce crime ?

i Je n’insiste pas sur ce dieu de I'époque brahmanique, parce que
sa légende est devenue populaire. — Gomp., du reste, pour ce qui
regarde le rapporl de Krishna avec Ics vaches, les bergers et les ber-
géres, tout le livre V du Vishnu Purdna, traduil par H. Wilson, et le
Gitagovinda, de Gayadeva, edidit Lassen, Bonn, 1836.

? La différence du climat des contrées habitées par les Aryens de
I'époque védique et de celles ob résidaient les Indiens de la période
brahmanique n’est peut-étre pas étrangdre i celte substitution de pré-
pondérance entre Indra et Krishna. (Note du traducteur.)

* Vigvartipo vai lvash(rah purohito devAnam 4sit svasriyo’ surinam
tasya trini ¢irshiny asant — Indras tasya vagram adaya ¢irshiny
achinad yat somapinam — Brahmahatyam upid grihnat — Tam
bhitany abhy akrogan brahmahann iti; Tédittirlya Samhitd, ed.
Weber, 11, 3, 1-6.
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Dans l'Aitareya Brdhmana*, la culpabilit¢ d'Indra
qur ce chef est confirmée, et la Kdushitaki Upa-
rishad y fait aussi allusion. Dans le septiéme livre du
Rdmdyana, Rivana lui-méme, le monstre multiforme,
est représenté comme un grand pénitent auquel
Brahma prodigue sa grace supreme; dans le sixiéme
livre, le fils du vent Hanumant, abat les trois tétes du
monstre RAvanide, Trigiras (celui qui a trois tétes),
comme Indra abattit un jour les trois tétes du monstre
Vritra, fils de Tvashthar?; il coupe, d’ailleurs, ces trois
tétes d'un méme coup (sama), comme le héros des
contes populaires d’Europe doit abattre, aussi d'un
seul coup, les trois tétes du serpent, du magicien, sans
quoi il est impuissant et incapable d’aboutir. Le
monstre, comme le héros, parait éire en relation spé-
ciale avec le nombre trois : de la, les trois tétes de
Triciras, ainsi que les trois fréres de Iile de Lanka
— Révana, le frére ainé, qui régne; Kumbhakarna, le
frére puiné, qui dort ; et Vibhishana, le cadet, dont les
deux autres ne s’inquidtent pas, mais qui, seul, est
juste et bon, et qui seul obtient le don de I'immorta-
lité . Nous avons évidemment ici encore les trois fréres
védiques, les deux premiers sous forme de démons et le
plus jeune qui est 'ami du héros divin et qui obtient,
par la victoire de Rdma sur le monstre Réavana, le
royaume de Link4. Quant aux fréres Rima et Laksh-
mana, BAlin et Sugriva, leur place naturelle, quoique
Hanumant, le fils du vent, tienne auprés d’eux le role

v, 5, 28.

* Sa tasya khangena mahAcirinsi kapis samas tam sukundalam

kruddha/ praciccheda tadd hantma a iransi
: nimins tvashtrs yev ansi
¢akrah ; Rdmdy., vi, 50. ot

* Ramdy., v, 10.
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du frére fort, se trouve dans la légende des deux ju-
meaux dont nous nous occuperons au chapitre survant.

Le groupe intéressant des trois fréres héroiques
apparait avec plus de relief dans le Mahdbhdrata, o ils
font partie des cinq fréres Péndus et figurent tous du
méme c6té. Ce sont : Yudhishthira, fils du dieu Yama,
le frére sage ; Bhima (le terrible) ou Vrikoddra (ventre
de loup), fils de Vayu (le vent), le frére fort (autre
forme de Hanumant, en compagnie duquel le Mahd-
bhirata nous le montre souvent sur le mont Gandha-
médana) ; et Arquna (le splendide), le fils d’Indra, le
frére favorisé du sort, le frére adroit, fortuné, victo-
rieux, qui obtient la fiancée. Le premier donne les
meilleurs conseils ; le second fait preuve d'une force
extréme ; le troisiéme gagne, conquiert la fiancée. Ge
sont, exactement, les trois fréeres Ribhus des Védas,
Ekata, Dvita et Trita : ils ont enire eux les mémes
rapports et sont doués de caractéres identiques; seu-
lement la légende a pris du développement® Quant
aux autres fréres, Nakula et Sahadeva, qui sont ju-
meaux et nés d'une autre meére, ils ont pour pére les
deux Acvins et donnent dans le Mahdbhdrata une pale
copie des exploits des deux jumeaux célestes. Bhima
ou Vrikodara, le second frére, est considéré comme
extrémement fort (balavatim ¢reshthar), parce que, im-
médiatement aprés sa naissance, c¢’est-a-dire dés qu’il
est sorti du sein de sa mére (comme les Maruts vé-
diques), il brise le rocher sur lequel il tombe ; parce
qu’ilrompt ses liens aussitét qu'il en est chargé (comme
Hanumant lorsqu’il devient prisonnier de Révana);
parce qu'il emporte ses fréres pendant la nuit (comme

1 Mbh., 1, £4990. — Comp. aussi les trois fréres phalliques et solaires
de la légende de Gunahgepa (clarum penem habens).
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Hanumant emporte Rdma), alors qu'il s'enfuit de la
maison enflammée préparée par l'impie Duryodhana
(c’est-a-dire du ciel étincelant du soir); et que dans le
royaume des serpents (c'est-a-dire durant la nuit), oa
Duryodhana I'a précipité, il boit la liqueur qui donne la
force. Un serpent qui voulait étre utile & Bhima dit au
roi des serpents, Vasuki : « Laisse-lui acquérir autant
de force qu'il peut en trouver en buvant I'eau de cette
citerne ou se trouve recueillie la force de mille ser-
pents* » Bhima, d'un seul trait, boit tout ce que con-
tient la citerne ; puis il met & sec, avec une égale faci-
lité et consécutivement, huit autres citernes?. L’ainé
des Pindus est aimé de son pére, Yama, le dieu de la
justice (Dharmardga) et lui-méme est appelé Dharma-
raga.Quand il se prépare & monter au ciel, le dieu Yama
le suit sous la forme d’un chien ; grice & son adresse &
résoudre les énigmes, il délivre son frére Bhima du
pouvoir du roi des serpents. Le troisiéme frére Arguna,
fils d'Indra, est le Benjamin du dieu supréme de
I'époque védique. Dans le ciel, ot Arguna est venu le
trouver, Indra I'accueille avec des festins. Arguna,
comme Indra, est un archer qui ne manque jamais le
but; comme Indra, il reprend plusieurs fois les vaches
que les voleurs ou les ennemis lui ont enlevées; et,
comme Indra, il gagne et conquiert sa fiancée. Toutes
les divinités lui prétent leur concours au moment de sa
naissance ; il est invincible (agaya); il est excellent
fils (varah putras)®; il est le seul des trois fréres qui

v Mbh., 1, 4775.

b;l l?arlam nflgasah:{grasya vasmin kunde pratishthitam vavatpivati
Wlo 33)7: m\aq asmal pradiyatam — ekocchvasattatak kundam danah;
Moh.. 1, 0030,'50.)2. — Une légende similaire se rencontre aussi dans
le troisieme livre du Mahdbhdrata; il s'agit d'une forét impénétrable
dans laquelle le roi des scrpents enveloppe Bhima.

3 Mbh., 1, 4771.
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ait pitié de sa meére Drona et la délivre d'un monstre
aquatique !

Mais il est encore une autre particularité qui signale
la ressemblance des trois fréres Pandus et des trois
fréres du Véda, c’est leur séjour dans le palais du roi
Virt¢a ou ils se cachent, comme on le voit au quatriéme
livre du Mahdbhdrata. Ainsi que Rdma, ils sont exilés
de leur royaume ; ils fuient la persécution de leurs en-
nemis, tantdt dans les foréts, tantét dans la résidence
du roi Virdta, chez lequel ils demeurent comme les
Ribhus, déguisés en artisans, et qui, par I'effet de leur
présence, obtient des félicités de toute espéce.

Nous rencontrons encore les trois fréres dans I'épi-
sode des trois disciples de Dhdumya, qui fait partie du
premier livre du Mahdbhdrata® Le premier disciple,
Upamanyu, conduit au paturage les vaches de son
maitre, dans l'intérét duquel il s’abstient de boire
non-seulement leur lait, mais méme l'écume qui
tombe de leur bouche. Il jetne ainsi jusquau mo-
ment ou, prés de périr de faim, il mange une feuille
d’arkapatrd (mot & mot, feuille du soleil, aristolochia
indica) et devient tout & coup aveugle. Il réde ci et 1a
et tombe dans un puits; dans cette situation, il chante
un hymne aux Agvins qui accourent le délivrer. Le
second frére, Uddalaka, fait une digue de son corps
pour arréter le cours des eaux. Le troisi¢éme frére,
appelé Veda, celui qui voit, celui qui connait, a pour
disciple Utanka, qui lui-méme est un héros. Utanka,
comme le Trita Védique et le Pdndu, Arguna, est pro-
tégé par Indra. La femme de son maitre I'envoie cher-
cher les boucles d’oreilles de la femme du roi PAushya.

1 1, 5300-5304.
2, 680-828.
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11 part; en route il rencontre un taureau gigantesque
et un cavalier qui I’engage, s'il veut réussir, & manger
les excréments du taureau; il suit ce conseil et se
rince la bouche ensuite. Il se présente alors au roi
Piushya et I'informe de son message ; le roi lui donne
les boucles d’oreilles, mais lut recommande de prendre
garde & Takshaka, le roi des serpents. Utanka répond
qu'il n'a pas peur de lui et part avec les boucles
d’oreilles ; mais les ayant déposées sur le bord de la
mer pendant qu’il prend un bain, Takshaka s’approche
de lui sous la figure d'un mendiant sans vétements,
les lui escamote et s'enfuit rapidement en les empor-
tant. Utanka se met & sa poursuite, mais Takshaka
reprend sa forme de serpent, s’enfonce dans le sol et
descend sous terre; Utanka essale de suivre le ser-
pent, mais ne peut parvenir & forcer I'entrée, qui cor-
respond au rocher védique derriére lequel le monstre
garde sa proie. Indra voit ses vains efforts et lui envoie
sa massue pour qu’il s'en aide; la massue pénéire
Pobstacle et fait entr’ouvrir la caverne!. Cette mas-
sue, cette arme d’Indra est évidemment la foudre®.
Utanka descend dans le royaume des serpents, qui est
rempli d'une infinité de merveilles. Indra réapparait a

! Tam kligyamanamindro * pagyatsa vagram preshayimasa gacchasya
brihmanasya sihiyyam kurusveti otha vagram dandakashthamanu-
pravigya tadvilamadarayat ; Mbh., I, 794-793.

* Dans une légende des Buddhistes Thibétains, citée par M. le profes-
seur Schiefner dans son intéressant mémoire intituls, Ueber Indra’s
Do'nnerkcil, Saint-Pétershourg, 1848, nous voyons deux vaillants héros
qui, sur le mont Gridhrakiza (le pie du vautour), font, en présence de
leur maitre, lous leurs efforts pour brandir le vagra (c'est-a-dire I'arme
en fom}e fle coin, la massue, le foudre d’Indra), mais ¢’est en vain;
Vagrapéni parvient seul & lever le vagra avee sa main droite. Rama fait
une semblable épreuve de sa force dans le Rimdyana, quand il sou-

léye et brise un arc que personne auparavant n'avait été capable de
faire bouger.
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ses cotés sous la forme d’un cheval' et oblige le roi
Takshaka & lui rendre les boucles d’oreilles ; les ayant
recues, Utanka monte sur le cheval pour arriver plus
vite prés de la femme de son maitre, de laquelle il
apprend que le cavalier rencontré par lui sur sa route
n’était autre qu’Indra lui-méme ; son cheval était Agni,
le dieu du feu; quant au taureau, c’était le coursier
d’Indra, I'éléphant Airavata, et I'excrément de ce tau-
reau, l'ambroisie qui I'a rendu immortel dans le
royaume des serpents. Dans un autre épisode du
méme livre (le premier) du Mahdbhdrata®, nous re-
trouvons Indra occupé & chercher les boucles d'o-
reilles, ou, pour mieux dire, le lobe des oreilles de
Karna, le fils du soleil, qui, au moment de sa nais-
sance, avait été abandonné sur les eaux. Nous avons
vu plus haut que les deux Agvins sont aussi repré-
sentés dans le Rdmdyana comme les deux oreilles de
Vishnu-Rdma (de méme que le soleil et la lune sont,
dit-on, ses yeux); il me semble, en conséquence,
que ces boucles d’oreilles mythiques, convoitées et
protégées par Indra, ne sont autres que les deux
Acvins, les deux lumineux ecrépuscules (en rela-
tion avec le soleil et la lune), auxquels Indra prend
tant de plaisir et I'aurore, sa femme, davantage en-
core ®.

Dans le commentaire de Buddagosha sur le Dhamma-

+ Comp. le chapitre suivant.

2 1, 2772-2783.

3 Le mythe des boucles d’oreilles enlevées est généralement accom-
pagné, méme dans les contes populaires, de P’épisode du cheval, qui
est toujours en relation spéciale avec les Agvins, comme le taureau
I'est avec Indra. Dans les Purdnas, Krishna recoit de la terre les
boucles d’oreilles d’Aditi (qui, nous I'avons déja vu, est la vache),
tandis qu'il délivre les princesses du Naraka ou de l’enfer. — Comyp. le
Vishnu Purdna, v, 29.
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pada des Buddhistes, nous avons encore les trois
fréres ; les deux ainés fuient la persécution de leur
cruelle belle-mére ; le troisiéme frére, Suriya (Strya, le
soleil), vient les rejoindre. L’ainé donne les conseils ou
les ordres, le second lui sert d’auxiliaire et le plus
jeune combat. Les deux derniers tombent dans un puits
olt ils sont au pouvoir d'un monstre ; I'ainé les délivre,
grice 4 sa science, comme dans le Mahdbhdrata,
Yudhishthira, par son habileté a résoudre les énigmes,
arrache le second frére aux liens dans lesquels I'en-
serre la forét du roi des serpents.

Cette facon de délivrer le héros en proposant une
question ou une énigme est trés-fréquente dans les Ié-
gendes de I'Inde. Méme dans le Pancatantra®, un Bréh-
mane, tombé au pouvoir d'un monstre de la forét qui
lui saute sur les épaules, obtient sa liberté en lui de-
mandant pourquoi ses pieds sont si doux. Le monstre
avoue que c’est parce qu’il a fait veeu de ne pas toucher
la terre avec les pieds. Le brdhmane se rend alors
auprés d’'un étang sacré; le monstre veut prendre un
bain et le brdhmane le jette dans I'étang; le monstre
lui donne l'ordre d’attendre qu’il ait pris son bain et
récité ses pricres. Le brahmane sachant qu’il ne pourra
pas le rejoindre, puisqu’il lui est interdit de poser les
pieds & terre, profite de cette occasion pour s’enfuir. Ce
sont généralement les pieds, s'il s'agit d'un héros ou
d’'un monstre, et la queue, s'il est question d’'un ani-
mal ordinaire, qui sont les parties vulnérables, faibles
ou imparfaites®

Le Mahdbhdrata nous a fait revoir les trois fréres vé-

1y, 17,
2 Fomp. les c!lapitres qui traitent du Loup, du Renard et du Serpent,
ainsi que la discussion qui se trouve plus haut sur les énigmes
védiques dans lesquelles le soleil est appelé anipadyamdna.
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diques, dont le plus jeune est tombé dans un puits ;
il nous montre aussi, dans la personne de la sorciére
(aswr?) Carmish¢ha, fille de Vrishaparvan, roi des dé-
mons, et dans celle de la nymphe Devayéni, fille de
Cukra, qui se confie & la vertu d’'Indra, le dispensateur
de la pluie !, les deux sceurs rivales, la bonne et la
méchante, des hymnes védiques. Dans le Rdmdyana *,
la sorciére Clrpanakhd, qui cherche & séduire Rama,
pour prendre auprés de lui la place de Sit4, est com-
parée a Carmishthd qui séduisit Ndhusha. Garmish¢h4,
dans le Mahdbhdrata, se déguise sous les traits de
Devayani qu'elle jette dans un puits. Yayati, fils du roi
Ndhusha, s’en va & la chasse; il a soif et s’arréte prés
d’'un puits; du fond de ce puits une jeune fille qui
ressemble & la flamme du feu ® le regarde. Le prince la
prend par la main droite et la retire; et, comme dans
la cérémonie du mariage, le mari tient sa fiancée par la
main droite !, la légende fait épouser Devayant par le
prince Yayati. Mais, méme aprés ce mariage, Carmish¢hé
continue ses séductions et s'unit au prince. Devayéni
a deux fils, Yadu et Turvasa, qui ressemblent & Indra
et & Vishnu (c’est une nouvelle forme des jumeaux
ou des Agvins); Carmishthd en a trois : Duhyu, Anu
et Plru, et, ici encore, le troisiéme fils est le plus glo-
rieux et le plus vaillant. De cette facon, I'épisode se
relie & la légende fondamentale du Mahdbhdrata et le
seul et méme mythe général se divise en une infinité
de légendes particuliéres. De méme que la généalogie
des dieux et des héros est sans limites, les formes que
revét le méme mythe et les noms que recoit le méme

1 Aham galam kimuncimi praginidm hitakimyaya; Mbh.. 1, 3317.
1 g1, 23, 24.
Dadarca ragh tim tatra kanyamagnicikhimiva ; Mbh., 1, 3294.
Mbh., 1, 3379-3394.
I. 8
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héros sont innombrables. Chaque jour voit naitre dans
le ciel un nouveau héros et un nouveau monstre, qui
g'exterminent mutuellement et revivent ensuite sous
un type plus ou moins éclatant, selon que les noms
qu'ils portent sont plus ou moins favorisés.

C'est pour la méme raison que les fils reconnaissent
toujours leurs péres sans les avoir jamais vus ni méme
avoir entendu parler d’eux : ils se reconnaissent dans
leurs péres. C'est ainsi que les fils de Cakuntald et
d’Urvact fournissent & leurs meéres le moyen de retrou-
ver le mari qu elles ont perdu et a leurs péres celui de
rejoindre I'épouse dont ils sont séparés. C'est aimsi
encore que, dans l'épisode de Devaydni et de Car-
mishthd, la premiére, désirant connaitre quel estle pére
des trois fils de Carmish¢ha dont la ressemblance avec
les enfants des immortels est si grande, s'adresse &
ceux-ci qui le lui désignent sur-le-champ.

En punition de la faute qu’il a commise en se laissant
séduire, Yayati est condamné a devenir vieux tout d'un
coup, de jeune qu'il était. Il supplie alors les deux plus
dgés des trois fils qu'il a eus de Carmish¢ha de prendre
pour eux sa vieillesse; ils refusent; mais Paru, le
troisitme fils, consent, par respect pour son pére, a
devenir vieux & sa place et & lui faire le sacrifice de sa
Jeunesse. Au bout de mille ans, le roi Yayti, ayant
assez de la vie, rend la jeunesse & son fils Piru e,
quoiqu’il soit le plus jeune, lui céde en méme temps
son royaume, parce qu’il est le seul des trois qui se
soit incliné devant la volonté paternelle; quant aux
deux ainés, il les chasse *

Quelquefois pourtant le pére vieux et aveugle est
lout a fait abandonné par ses fils. C’est ainsi que le

* Mbh., 1, 3435-3543.
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vieux Dirghatamas (celui pour qui les ténébres sont
vastes), aveugle de naissance, est privé de nourriture
et jeté & 'eau par sa femme et ses fils?, mais un roi-
héros vient le secourir, afin d’obtenir par son entre-
mise des enfants de sa femme. Nous avons dans les
légendes de Dirghatamas et de Yayiti une premiére
ébauche de celle du roi Lear.

Dans ce méme épisode de Dirghatamas nous voyons
un échange de femmes. La reine Sudeshnd, au lieu
d’aller elle-méme se livrer aux embrassements de
Dirghatamas, envoie & sa place sa suivante, sa sceur de
lait* La rusée Sudeshnd est le prototype antique de la
reine Berthe.

D’'autres aveugles figurent souvent dans les 1égendes
indiennes. Je me borneraia citer ici Andhaka (1'aveugle)
et Vrishni (le bélier, parce qu'il est boiteux) * qui, daus
le Harivanca*, sont les deux fils de Madri. Mais nous
savons par le Mahdbhdrata que les deux fils de Madri
sont des incarnations humaines des deux Agvins; et
nous retrouvons ici l'aveugle-boiteux du Véda, le
héros solaire, sous la figure de deux jumeaux, les
deux Acvins, protégés par Indra et compagnons de
I’Aurore.

Le Pancatantra * nous montre I'aveugle et I'estropié,
ou le bossu®, unis & la princesse au triple sein (c’est-

-

Mbh., 1, 4193-4211.
Hbh., 1, 4211-4216.

3 Nous trouverons la chévre hoiteuse dans le chapitre qui traite de
I'Agneau et de la Chévre.

4 1908.

v, 19,

¢ Le mot badhira (de la racine badh ou vadh, blesser ou couper)
signific ici le cagneux, I'estropié, et non le sourd; c'est d’autant plus
vrai qu'ici le nom du compagnon de 'aveugle est Mantharaka, mot qui
signifie proprement le lent. 11 y a analogie entre la voic lente ct 1a voie
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a-dire la triple sceur, 'aurore du soir, 'aurore pendant
la nuit et I'aurore du matin, car c’est le sein de la nuit
qui nourrit 'avorton, le monstre, que le matin fait dis-
paraitre). L estropié, muni d’'un baton, sert de guide &
'aveugle ; ils épousent l'un et l'autre la princesse au
triple sein. L'aveugle recouvre la vue au moyen de la
vapeur du venin d’'un serpent noir cuit dans du lait
(c’est-a-dire les ténebres de la nuitou de I'hiver, mélées
& la clarté de la lune et du crépuscule, ou de la neige);
il devient ainsi un homme bien constitué et prenant le
bossu par les jambes, il frappe sa bosse contre le sein
surabondant de la princesse. L excroissance antérieure
de celle-ci et la proéminence postérieure du premier
rentrent dans leurs corps respectifs * ; ainsi, 'aveugle,
le bossu et la princesse aux trois seins s'assistent et se
guérissent mutuellement; les deux A¢vins et I'aurore
(ou le printemps) réapparaissent ensemble dans toute
leur beauté. Les Acvins et l'aurore sortent aussi de
compagnie des ténébres nocturnes peuplées de mons-
tres; les A¢vins se querellent pour 1'Aurore et, comme
nous le verrons dans le chapitre suivant, les fréres se
disputent la fiancée aprés sa délivrance.

Le soleil et I'aurore se fuient mutuellement ; ce spee-
tacle s’est imprimé de différentes facons dans l'ima-
gination populaire; l'une des conceptions les plus
familieres, auxquelles il a donné naissance, est cer-
tz%inement celle d'une belle jeune fille qui court plus
vite que le prince et lui échappe. Cet épisode, dont
on voit déja la description dans le Rigveda, se re-

courbe, ct le voité qui ne peut se tenir droit p eut étre le bossu aussi

bien que T'estropié, le cagneux : .
oul =
Tortue. v Ses e boileux.— Comp. le chapitre sur 1a

! Pour I'incident du bossu qui itl
L qui trahit I'aveugle dans ce méme conte
populaire, voyez le chapitre suivant. ;
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trouve dans le Mahdbhdrata ', dans la légende des
amours de la vierge Tapati, fille du soleil (la bril-
lante et bralante aurore, ou bien encore la saison
d’été ardente, dahand) avec le roi Samvarana, fils
de l'ours (rikshaputra, une sorte d’Indra). Le roi
Samvarana, accompagné de sa suite, arrive dans la
montagne, 4 cheval, dans l'intention de chasser; il
attache son cheval et commence sa chasse quand il
apergoit sur la montagne la belle jeune fille, la fille du
soleil, qui brille comme l'astre du jour, sous les pa-
rures dont elle est ornée; il lui déclare son amour
et veut en faire son épouse; elle ne lui répond
rien, mais s’enfuit et disparait comme I'éclair dans
les nuages?®; le roi ne peut l'atteindre parce que son
cheval est mort d'inanition tandis qu’il chassait ;
il la cherche vainement & travers la forét et, ne la
voyant pas, il tombe a terre presque inanimé. Pendant
qu’il est dans cette situation, la belle jeune fille appa-
rait de nouveau, s'approche de lui et le réveille ; il lui
parle encore d’amour et elle lui répond en I'engageant
a la demander a son pére le soleil, puis, sans avoir
perdu son innocence, elle disparait rapidement dans les
airs (drdhvam). Le rol retombe évanoui ; son ministre
I'arrose d’élixir et lui fait reprendre ses sens, mais il
refuse de quitter la montagne, et, renvoyant ses compa-
gnons de chasse, il attend l'arrivée du grand purohita
Vasishtha, par I'entremise duquel il demande au soleil
sa fille Tapati, pour femme ; le soleil donne son consen-
tement et Vasishtha raméne & Samvarana, pour la troi-
siéme fois, la belle jeune fille, qui devient sa légitime
épouse. Le mari et la femme passent ensemble des jours

i, 6527,
2 Shudaminiva chbhreshu tatrievantaradhiyata ; Mbh., 1, 6557.
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heureux sur la montagne de leurs amours; mais, tant
que le roi Samvarana reste avec Tapati sur cette mon-
tagne, il ne tombe pas de pluie sur terre ; aussi, le roi,
par amour pour ses sujets, retourne & son palais, aprés
quoi Indra fait pleuvoir et recommence de fertiliser le
sol *

Nous avons dit un peu plus haut que Vasishtha lui-
méme fit tomber la pluie (abhyavarshata) ; et la men-
tion de Vasishtha nous rappelle que la fonction spé-
ciale de sa vache Kdmadhenu, dont les dons merveil-
leux sont encore décrits dans le Mahdbhdrata *, est ana-
logue & celle des nuages et de la lune, et consiste & dis-
penser la pluie. Outre le lait et 'ambroisie, elle donne
naissance & des plantes et a des pierres précieuses
qui, nous l'avons déja vu, sont des produits mytholo-
giques de méme espéce. La vache de Vasishtha est re-
marquable, non-seulement par sa queue, mais par ses
mamelles, ses cornes, et méme ses oreilles qui finissent
en pointe; d'ou son épithéte de cankukarnd, dont le
masculin est généralement appliqué a 'dne. Dans le
Mahdbhdrata, le sage Vigvamitra désire aussi la pos-
session de cette merveilleuse vache; la vache mugit,
le feu tombe de sa queue et de toutes les parties de
son corps rayonnent des armées qui mettent en déroute
celle des fils de Gadhi. Alors, Vigvamitra se venge d'une
autre maniére sur les fils de Vasishtha : il devient an-
thropophage et les dévore.

Vasishtha ne peut supporter le chagrin qu’il en res-
sent: il se précipite du haut du mont Meru, mais il
tombe sans se faire le moindre mal ; il se jette dans le
feu et ne se brile pas; il saute dans la mer et n’est

1 H et A nd o J
Tasminnripaticirdile pravishie nagaram punah pravavarsha sahas-

rikshah ¢asyani ganayanprabuh; Mbph 2
1, 6631-6772. TR 0020, 6030
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pas noyé. Ces trois prodiges sont accomplis chaque jour
par le héros solaire qui se jette du haut de la montagne
dans le ténébreux océan de la nuit, aprés avoir tra-
versé le ciel enflammé du soir.

Vasishtha finit par délivrer, & l'aide de l'eau en-
chantée, le monstre Vigvimitra de la malédiction qui
pesait sur lui; et celui-ci n'est pas plus tét séparé du
démon qui le possédait, qu'il recommence d’illuminer
la forét de sa splendeur, comme le soleil illumine un
nuage au moment du crépuscule. Les amitiés, les hai-
nes et les rivalités de Vasishtha et de Vigvdmitra parais-
sent étre une autre version de celles des deux Agvins,
dont nous nous occuperons spécialement dans le cha-
pitre suivant.

En attendant, il est grand temps, — le lecteur doit
le penser — de clore cette partie de notre étude qui
traite du mythe de la vache dans I'Inde. Il nous aurait
été facile, sans doute, de I'étendre bien davantage, si
nous avions eu l'intention de relier anneau par anneau
toutes les traditions et toutes les légendes dans les-
quelles la vache joue un réle principal ou secondaire.
Mais il nous semble préférable d’abréger plutét que de
nous exposer, en entrant dans trop de détails, & perdre
de vue le but essentiel de notre ouvrage et & nous
laisser entrainer dans des digressions qui nous feraient
passer des légendes se rapportant aux animaux & celles
qui concernent les hommes ; du reste, nous pensons
avoir suffisamment fourni la preuve que nous cher-
chions & établir, et démontré que les principaux sujets
mythiques des hymnes védiques se sont, non-seulement
conservés, mais développés dans les traditions posté-
rieures de I'Inde. Ce n'est pas tout-a-fait notre faute si
nous passons souvent des vaches aux princesses et des
taureaux aux princes; le mythe lui-méme embrasse et
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indique ces transformations. C’est ainsi que nous voyons
le taureau Indra, le conquérant des vaches, devenir un
conquérant et un séducteur de femmes; et, ailleurs, le
taureau Vayu (le vent) qui aide Indra & conquérir les
vaches, violer cent jeunes filles’; c’est ainsi que Rudra,
considéré comme un taureau et comme un dieu, en
qualité de mari d'Um4, se livre & sa passion sensuelle
pendant cent ans sans prendre de repos, — et que le
fils du taureau, ou du vent, Hanumant, accomplit des
prodiges de valeur et de force en faveur d'une belle
femme et recoit du roi Bharata pour prix de son zéle
cent mille vaches, soixante femmes et cent servantes 2.
Quaurait fait Hanumant de tant de femmes et de
filles s’il elt été simplement un taureau? Qu’aurait-il
fait de tant de vaches s’il elit été un singe ? Ces contra-
dictions ont fait condamner la mythologie comme une
vaine science par une foule de pédants d’autrefois, dont
la postérité est nombreuse ; ce sont ces contradictions,
au contraire, qui 'élévent précisément, a notre avis,
au rang d'une science solide. Le poéte qui nous a
transmis le récit des exploits de Hanumant a pris soin
de nous dire qu'il avait le pouvoir de changer de forme
a volonté ; et ce pouvoir attribué a la personnification
d’un phénoméne céleste est le résultat d'une des plus
naives, mais aussi des plus justes observations qu’ait
provoquées la virginale et grandiose nature.

! Les' cent filles du roi Kucanabha ct de la nymphe Ghritaci {Cest-2-
dire qui s¢ ment dans le lait cailié, ce qui nous rappelle la vache
mythique). — Comp. Rimdy., 1, 33.

5 ;::lomp- Virgile, Encide, 1,65-73, od Junon donne la nymphe Deiopée
e.
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SECTION Il

LE TAUREAU ET LA VACHE DANS LES TRADITIONS IRANIENNE
ET TOURANIENNE
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Le premier étre créé d'aprés la tradition persane. — Le taureau de
Mithra. — Mithra et Yama. — Les excréments de la vache et du
taureau célestes. — Exorcismes pour écarter le Malin des animaux
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tagne des héros. — L'ame sans défense du taureau se recommande
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étroitement et 1'oblige 4 se taire. — Le héros dans les lens. — L'arc-
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le héros Thraetaona. — Autres dénominations des trois fréres per-
sans. — Importance de I'Avesta au point de vue des matiéres
mythiques qu'il renferme. — Le héros exposé sur la montagne. —
Le héros berger, 'enfant merveilleux, Cyrus. — Feridun. — Les trois
fréres, fils de Feridun; le troisiéme frére est le meilleur; il est
massacré par ses deux ainés. — Sal, aux cheveux blancs, le héros
exposé que nourrit un oiseau; il résout d-s énigmes et recoit en
récompense la main de la fille du roi. — Le héros Rustem, avec unc
téte de taureau pour massue et un cheval vainqueur d'un lion, le
héros fort, le Roland persan, met & mort et enchaine des démons,
des monstres et des géants, qui combattent avec des rochers. — Le
noir devient blanc. — Le prince Kawus recouvre la vue aprés la
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mort du monstre. — Le démon dans la montagne qui retient les
eaux est le méme que le démon dans le moulin. — Le héros Rustem
épouse la fille de son ennemi le roi-démon. — Sohrab, issu de ce
mariage, a le caractére d'un démon. — Gurdaferid, la princesse-
amazone persane, est attaquée dans son chéteau blanc par le héros-
démon Sohrah. — Rustem coinbat, défait et tue son fils Sohrab; il
quitte alors la vie militaire. — Explication de ce mythe. — Rustem
périt dans une emhuscade. — Sijavush est persécuté par sa belle-
mére dont il a dédaigné l'amour; le jeune prince se soumet &
I"¢preuve du feu et en sort sain et sauf; la cruelle belle-mére doit
subir la méme épreuve, mais Sijavush intercéde pour elle ; elle con-
tinue de le perséculer; Sijavush meurt dans le pays de son beau-
pére, le démon; il est vengé par Rustem, qui tue la cruelle belle-
mére. — Le héros-enfant Kai Khosru est confié aux soins des
bergers; il accomplit, pendant son enfance, des prodiges de valeur
et traverse une riviére a pied sec. — La force d'un cheveu du héros
Firud. — Encore les deux fréres; l'un d'eux venge l'autre. — Le
héros vieilli devient pénitent et disparait sur la montagne pendant
une tempéte. — Les sept enlreprises héroiques d’Isfendiar. — La
légende d'Iskander. — Le Tuti-Namé. — Le héros qui veut se tuer
pour le roi; la divinité prévient ce sacrifice. — Encore I'histoire dn
pauvre et du riche. — La belle femme persécutée par son beau-
frére qui veut la séduire; la Crescentia ou la Geneviéve de 1'Orient.
— La mer, invitée au mariage, apporte des perles et de l'or. — La
jeune fille, qui fait connaitre le voleur au moyen d'une énigme. — Ia
jeune fille qui rend 4 contre cceur la vue & un aveugle. — Les
amants qui s'enfuient sur un taureau. — L'amant abandonne sa
maitresse sur le bord de la mer aprés l'avoir dévalisée. — Les
trois fréres délivrent la helle fille et se la disputent; elle se
réfugie dans un couvent. ~ L'enfant, doué de sagesse, qui distiogue
13 faux du vrai, I'honnéte de ce qui ne l'est pas. — Le trésor dn
mort. — L'adultére condamné & mort, qui coupe avec les dents le
nez de sa complice. — La femme, dépoulllée de ses richesses, est
jetée 4 l'eau par son mari. — Romdéo el Julietle en Orient. — Les
trois fréres : le devin; le vigoureux portefaix ou Christophe; le
victorieux. — Nouvelle dispute 3 propos de la fiancée. — Le petit pot

d'ahondance; Perrette en Orient. — L'écuelle d'abondance que les
<l'eu?i fréres se dls({ulenl. — Les souliers qui transportent en un clin
d'wil partout ot I'on veut aller. — La petite bourse qui se remplit

dés qu'el}e est vide.— L'épée qui fait apparaitre une ville.— Les ani-
maux qui se querellent pour le partage d'une proie; un tiers survient
el profile de l'objet de leur dispute. — Les quatre mines des
quatre fréres. — Pourquoi les vieillards ont les cheveux blancs. —
Lat tradition kalmouk et mongole. — Les six compagnons sont les
memes que les trois. — La fiancée coupée en morceanx. — Un
h'omme s'unit & uno vache; elle donne naissance 2 un Minotaure
d'un bon naturel, qui combat pour les dieux contre les démons. —
La pierre p.récieuse dans la litiére de la vache. — Le taureau perdu.
— Les trois sceurs; la troisiéme épouse l'oiseau-monstre; elle le
f;gfg Feﬁl‘ce quelle 2 bral¢ la voliere. — Le peiatre et le biicheron
Ta pémdls." lo peintre est bralé. — Les deux fréres, le riche et

pauvre; le riche finit mal. — Le mari qui dépouille sa femme et
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la cache dans un coffre, dans le sable du désert. — La pierre
précieuse du prince tombe 3 terre; il saigne du nez et meurt;
explication de ce mythe. — Le marteau merveilleux qui, procure
tout ce qu'on désire. — Le frére riche el le frére pauvre; le
pauvre devient riche. — Le nez allongé et le proverbe italien
correspondant. — La femme tue son mari avec un marteau en
voulant enlever une bosse qu'il a sur le nez. — Le vieillard qui
mange sa derniére vache ; sa femme continue de lo nourrir et de le
1'rotéger jusqu'a ce que les bétes féroces de la caverns le dévorent.
La femme sous le déguisement d'un héros solaire. — Le lion et le
taureau amis, ou fréres de lait; leur amitié est détruite par le renard.
— Encore les projets de Perrette. — Les cornes du bufile mort. —
Les animaux reconnaissants. — La princesse qui rit. — La sagesse
des petits bergers. — Les poupées raisonnables. — Le prince qui
prend naissance dans un gateau. — L'enfant apprend tous les arts
dans la forét, méme les arts pernicieux. — Le fils des loups qui com-
prend leur langage. — Le héros et le démon qui se multiplient & me-
sure qu'ils sont mis en morceaux.— Le héros réussit parce qu'il a rendu
les derniers devoirs aux morts. — Quatre jeunes bergers, une nou-
velle forme des Rihhus, font une belle jeune fille de bois et se la
disputent. — La femme, ayant entendu une autre voix, peut-étre
I'écho de la sienne, jette son mari dans la fontaine, — La princesse
Lumiére-du-Soleil, que nul ne doit voir et qui regoit les visites du
ministre Lunus. — La tradition touranienne en Sibérie. — Les trois
fréres font un réve sur la montagne; le troisiéme frére est persécuté
4 cause de son réve; il trouve la femme aveugle et I'homme hoiteux
et les persuade de l'adopter; il chasse, combat contre le démon et
reste vainqueur; des animaux, des hommes et des trésors sortent du
corps du démon; il péche dans la mer de lait une cassette qui con-
lient les yeux de la femme avengle; il recoit des dons merveilleux
«t entre autres la faculté de changer de forme; il conquiert la fiancée
<qui lui était prédestinée et tue son pére, coupable de cruauté. — Le
héros qui résout les énigmes. — Enigmes anciennes et modernes. —
La vache dévore le loup et le loup dévore la vache. — L'arc de corne.
— Les loups altachés & la queue du veau. — L'dme du taureau noir
dans l'arc-en-ciel, qui est le pont des dmes, est blessée par le jeune
héros; il épouse ensuite la fille du ciel, aprés avoir atteint le troi-
siéme ciel et accompli des exploits héroiques pour la mériter.
— Le dormeur dans la coupe; la pierre précieuse dans le pois-
son. — Les Argonautes et Médée dans le Touran. — La Diane
finnoise. — Le dien du tonnerre finnois, Kave Ukko. — Le petit-
soleil, le héros-nain finnois. — Le second des trois fréres. — L’ours
fort. — Le monstre-géant, téndbres ou nuage. — L'Orphée finnois et
=a lyre; le chagrin inspire des chants. — Mythes finnois et aryens.
— Le Sampso. — La Tradition esthonienne. — Les trois sceurs; la
troisiéme est la plus belle ; elle est persécutée par sa belle-mére et
délivrée par le prince. — L'oiseau de lumiére. — La jeune fille mé-
tamorphosée en nénuphar, et délivrée par son fiancé, déguisé en
crevette. — La sorciére est briilée sous la forme d'un chat. — L'or
de la sorciérc. — Le troisiéme frére est le plus agile. — La jeune fille
intelligente. — La fte d'or. — La poupée. — La baguette magique
fait apparaitre le coq sur la montagne. — La fée est bonne pour les
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bons et punit les mécbants. — La vacbe perdue. — Le vieux nain
hospitalier. — La feuille qui transporte le héros sur le lac, — Entre-
prises héroigues contre le serpent et la tortue. — Le troisiéme frére,
chassé de la maison, voyage et résout des énigmes le long de sa route.
— La baguette qui fait un pont. — Au ciel et en enfer, le temps passe
vite. — Le béros-marmiton. — Les oiseaux d'or et les descentes aux
enfers. — Les fréres punis et la fiancée conquise au moyen de I'épée
magique. — Le fils du tonnerre. — L'arme enlevée au dieu du ton-
nerre. — L'arme recouvrée. — Le dieu-pécbeur. — L'instrument de
musique merveillcux; la flite magique. — Les trois nains. — Le
chapeau fait d'ongles bumains, qui rend invisible celui qui le porte;
les chaussures qui transportent partout ol I'on désire et le baton qui
combat tout seul. — Encore le proverbe de celui qui profite de
la dispute des deux autres. — Le troisiéme frére est le fils d’un roi
qui a é1é exposé étant enfant; il réveille la princesse qui dort sur la
montagne de cristal; non est morlua puella, sed dormil. — Transi-
tion de l'aurore du jour & l'aurore de 'année. — L'enfant vendu par
son pére saus que celui-ci le sache. — L'enfant écbangé. — Le jeune
homme part pour délivrer la jeune fille du démon. — Le pois, le
haricot, le chou et la citrouille funéraires accompagnent le béros
solaire dans son voyage nocturne. — Le symbole d’abondance, de
vertu prolifique, d'idiotisme. — Les féves nuptiales. — Signification
du mythe relatif aux légumes. — La région du silence. — La région
du bruit. — La prudenle jeune fille assiste le héros; la vacbe
traite et le veau attaché. — La boule lumineuse sort du veau —
L'antithése du blanc et du noir, — Proverbes hongrois. — La boule
lumineuse sort de la pierre. — La boule lumineuse et l'anneau. —
Le héros intrépide délivre le chateau des esprits qui l'infestent. —La
légende estbonienne de Barbe-Bleue. — Le cbarivari aux noces des
veufs. — La veuve qui se brile sur un buicher. — Le béros exposé,
puis élevé parmi les bergers, se sent prédestiné i régner et en ap-
prend I'art en conduisant des troupeaux. — La sorciére allemande
(ou occidentale) essaie de prendre les fraises du héros estbonien. —
L'enfant venge cette injure en la faisant dévorer par des loups gui
refusent de toucher 4 son ceur. — La fille du jardinier. — L'an-
neau brisé; les deux parties de I’anneau se réunissent ; le mari et Ia
femme se retrouvent. — La jeune fille née de I'ceuf, sous la forme
d'une poupée. — La cassette qui porte bonheur disparait quand le
jeune couple cst marié.

Si nous quittons I'lnde pour nous diriger & 1'Ouest,
nous trouvons d'un c6té la tradition iranienne, et de
l'autre la tradition touranienne. Nous ne pouvons pas
passer en Europe sans indiquer au moins le caractére
geénéral de I'une et de I'autre.

Dans la cosmogonie perse, le taureau (gdus aevo
ddto) estun des premiers &tres créés, car il est aussi
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ancien que les éléments. On connait de plus, I'impor-
tance qu'avait acquise le taureau chez les Perses dans
les mystéres du dieu solaire Mithra, représenté
comme un beau jeune homme, tenant de sa main
gauche les cornes d'un taureau, et de la droite le
couteau du sacrifice. Mithra sacrifiant le taureau
est exactement le héros solaire se sacrifiant lui-méme
quand arrive le soir. A la vérité, Mithra, dans la tradi-
tion perse, remplit comme Yama dans I'Inde les fonc-
tions de dieu des morts; comme tel, il est, ainsi que
Yama, d'un aspect monstrueux, et le Yacna le repré-
sente avec mille oreilles et dix mille yeux?

En Perse, comme dans I'Inde, I'urine de vache était
employée dans les cérémonies purificatoires, ou elle
servait de breuvage® Nous avons déja vu dans I'his-
toire d'Utanka, que les excréments du taureau dont
Utanka se nourrit, étaient 'ambroisie elle-méme; et en
effet, iout ce que produit la vache d’abondance (la lune,
le nuage et 'aurore) et le divin taureau (la lune et le
soleil) est bienfaisant. Cette croyance mythique, toute
répugnante qu'elle soit silon insiste sur 'interpréta-
tion littérale, était pourtant naturelle.

Méme dans la tradition perse, il existe déja une dis-
tinction entre les taureaux ou les beeufs ordinaires et
ceux qui sont consacrés ou privilégiés. Cette distinction

i Nous avons vu, dans la section qui précéde, que le dieu Varuna
demande le sacrifice de Gunahcepa, c’est-a-dire du soleil; en Perse,
Milthra a pris en partie le caractéere de Varuna, ¢'esl-a-dire du soleil au
moment ol il se plonge et se cache dans la nuit. Le Mithra de I'Inde est
le soleil dans lc jour opposé a Varuna, le monstre de Ia nuit; Varuna
absorbait tous les soirs Mithra ; Mithra remplagail tous les matins Varuna.
En Perse, les deux dieux n'en ont formé qu'un qui ressemble beaucoup
au dieu indien, Civa. Mithra, d’aprés I'Avesta, avait, comme le dieu
Varuna, les étoiles pour espions, et il se confond avec Yima, comme
Yaruna avec Yama.

2 Anquetil Duperron, Zendavesta, 11, p. 543,
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est manifeste dans la légende de Gemshid dont les tau-
reaux furent tous dévorés par le démon tant qu'ils ne
furent pas protégés par des cérémonies magiques; tan-
dis que quand il lui eut donné un beeuf (ou un taureau)
rouge, cuit dans du vinaigre vieux, c’est-a-dire fort, au-
quel étaient joints de l'ail et de la rue (fameuse par sa
vertu dans les exorcismes), le démon disparut et ne se
montra plus jamais®. La rue est probablement la plante
fabuleuse qui, d’apreés la tradition zende, serait sortie de
la mer Vouru-Kasha, dont Ahura Mazda tire les nuages
donnant l'eau salutaire en général, et qui correspond
A la merde lait de la tradition indienne dans laquelle
se baratte I'ambroisie.

De méme, le cyprés funébre de Kishmar (planté par
Zarathustra et provenant d'une branche prise a I'arbre
du paradis) sous lequel plus de deux mille vaches et
brebis peuvent paitre, et dont les innombrables oiseaux
obscurcissent la lumiére du soleil, nous rappelle la
forét céleste des Védas dans laquelle le héros-berger et
le héros-chasseur errent et s’égarent.

L’idée de l'arbre funébre nous remet en mémoire
celle de la montagne persane Areziira, ou Demivend,
sur laquelle les démons se rassemblaient pour com-
ploter le mal et ol se trouvait la porte de 'enfer®.

! Misit itaque Deus justissimus citissime Angelum Bchman quasi
esset fumus (jubendo): Ito et bovem rubrum accipiens maclato in
nomine Dei qui prudentiam dat; cumque coquilo in aceto veteri, et
cave accurate facias, allio ac rutd superadditis ; et in nomine Dei ex
olla cffundito : deinde coram ¢o adpone ut comedat. Cumque portiua-
culam panis in illud friasset, Diabolus illc maledictus inde aufugit,
abiit, evanuit ¢t disparuit, nec deinde illum aliquis postea vidit;
Sadder, p. 94. — Les paysans russes croient cncore qu'un démon
domestique, le Damavoi, péngire dans les étables, et montant pendant
la nqil sur les chevaux et les beeufs, Les fait suer et maigrir. — Comp.
aussi sur le Damavoi, Ralston’s, Songs of the Russian people. Londres,
1872, p. 119-139.

* Comp. Spicgel's Avesta, vol. 11; Einleitung, v,
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Le mot zend a¢ma, qui signifie pierre et ciel, nous
donne par son double sens la clé de I'interprétation de
ce mythe. Cette pierre, en tant qu'elle est sombre, est
de mauvais présage; si elle brille, c’est une pierre
précieuse, ou, elle procure la pierre précieuse (la lune
ou le soleil); par suite, selon le Minokhired, le ciel a été
engendré par une pierre précieuse *

Ainsi, dans la tradition Perse, & la montagne des dé-
mons (ou le soleil se couche), est opposée la montagne
glorieuse de laquelle sont nés les héros et les rois (ou
de laquelle le soleil et la lune se lévent); la raison en
est que c'est la ou est né Haoma (le Soma de I'Inde), le
dieu de I'ambroisie, le dieu d’'or, le dieu qui procure la
santé et donne la divine nouriture, — et que 'oiseau
sacré qui réside sur la montagne nourrit ces héros et
ces rois avec l'ambroisie ; c'est pourquoi le Yacna®
engage Homa & croitre sur le chemin des oiseaux.

Dans un passage trés-obscur du Gdthd Ahunavaiti que
corrobore le Bundehesh, I'dme du taureau (ou de la
vache, selon le cas), dépouillée de son corps par le
Malin, se plaint au Créateur supréme d’étre sans dé-
fense contre les attaques de ses ennemis et de manquer
de protecteur invincible. Ahura Mazda parait ne vouloir
lui donner qu'un secours spirituel, mais le taureau per-
siste & déclarer qu'il n'est pas satisfait, jusqu'a ce que
Zarathustra, le défenseur, lui accorde son désir et qu'il
recoive le don des faveurs efficaces que Ahura Mazda
seul posséde®. Zarathustra lui-méme est né surune
montagne *; tandis que son fils Caoshyanc, celui qui
délivre, sort des eaux.

t Comp. Spicgel's fvesla, vol. 11, 21.

? x, 11.

¥ Xxix.

* Comp. Speigel's dvesta, vol. 11, p. 8.
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Une vache sacrée, ou du moins une chienne qui
garde les vaches (pacuvaiti), parait étre dans le Ven-
didad méme !, non-seulement une bonne fée, mais
aussi la conductrice des dmes sur le pont Cinvat créé
par Ahura Mazda pour passer au royaume des bienheu-
reux. La vache qui guide les dmes* égarées dans le
royaume des morts et qui se plage sur le pont, est pro-
bablement la lune; la chienne (qui est aussi la lune)
nous rappelle la Saramd de I'Inde, la chienne qui
assiste les héros égarés dans la forét, dans la caverne
ou dans les ténebres de la nuit® Au méme chapitre,
nous trouvons, apres ce qu'il est dit du pont, les
louanges du bon Caoka muni de plusieurs yeux (comme
I'Indra brahmanique qui, sous le déguisement dune
femme, a un millier d'yeux, et, aprés l'aventure de
Ahaly4, un millier de matrices, symboles du dieu caché
dans la nuit, qui regarde le monde avec mille étoiles);
ensuite, il est question du brillant Veretraghna (qui
correspond & Vritrahan, proprement, celui qui met en
fuite les ténébres qui enveloppent 1'univers); et, aprés
lui, de la brillante étoile Tistar qui ressemble & un tau-
reau avec des sabots d’or¢; cette mention nous raméne

! XX, 99-101. M. le professcur Spiegel traduit: « Mit dem Hunde, mit
Entscheidung, mit Vich, mit Starke, mit Tugend, diese bringt die
Seclen der Reinen iiber den Harabezaiti hinweg : tber die Bricke
Chinvat bringt sic das Heer der himmlischen Yazatas. »

2 11 est question, dans le Khorda Avesta, 1, 13,traduction de Spiegel,
de vaches et de veaux qui servent de dons funéraires

? Un chien console le taureau qui est immolé dans le sacrifice
funébre des Perses; un chien assistait ordinairement les mourants,
comme pour les convaincre qu'au ciel le chien Sirius ou la lune les
guidera dans la demeure des bienlheureux.

‘. Comp. aussi le Tistrya qui est tout eil, du Khorda Avesta, de
Splgge}, p- 9, el tout le Tistar Yast dans le Khorda Avesta, XxIV.

Si Tistar est la lune, Tistrya parait remplir le méme role que 12
bonne fée, c’est-a-dire moulrer, grace 4 _ses bons yeux, i sa bonne
vue, & son éclat, le chemin aux héros ¢égarés. La vache indienne de
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a la lune, de méme que les Gahs, « occupées », selon
Anquetil, » & filer des robes pour les justes dans leciel, »
comme les vaches et les madones de nos contes popu-
laires, ne peuvent différer beaucoup de la fée, ou du
moins, des étoiles qui forment sa couronne. Le Khorda
Avesta, dans les hymnes qu’il contient & la louange de
Mithra, parle de la parfaite amitié qui régne entre le
soleil et la lune, et célebre la lune immédiatement
aprés avoir célébré le soleil Mithra, puis le splendide
Tistar immédiatement apreés la lune, dont la lumiére,
est-il dit, vient de la constellation Tistrya.

Nous pouvons ainsi deviner ce que signifie la Geusurva
('ame du taureau ou de la vache) dont le corps, indé-
pendamment de I'dme, est invoqué dans le Yacna' La
Geusurva est, dans le Yacna® méme, la protectrice du
quatorzieme jour de la lune ou de la pleine lune, con-
sidérée comme une vache grasse. Et quand il est dit,
dans le Khorda Avesta®, qu’'ll ne faut pas sacrifier a la
Geusurva & I'époque ol les Daevas, ou démons, pra-
tiquent leurs maléfices, cela me parait indiquer d’'une
maniére assez claire que le sacrifice devait avoir lieu
durant la croissance de la lune, et non pendant qu'elle
décroit. Ainsi Asha Vahista, qui nous rappelle le Va-
sish¢ha de I'Inde et sa vache merveilleuse, a le pouvoir
de conjurer la maladie, le vent du nord, en un mot toute

Vasishtha, qui donne tous les biens et qui combat ensuite dans les
nuages contre Yicvamitra, semblerait étre parfois la lune que voile le
nuage pluvieux; nous pourrions ainsi cxpliquer les fonclions plu-
vieuses de Pétoile Tistrya qui, d’aprés le Bundehesh, détruisit les
monstres de la sécheresse créés par le démon Agro-mainyus, en faisant
pleuvoir dix jours et dix nuits.

1 XXXIX, 1.

2 xvi, 23.

3 Traduction de Spiegel, p. 149. — Comp. les trois litanies pour le
corps et Pame de la vache, dans les fragments du méme volume, page
234.

I. 9
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espece de mal, seulement quand Agro-mainyus est dé-
pourvu de ressources’.

Nous avons vu, dans la légende d’'Utanka, qu’étant
en route pour aller chercher les boucles d’oreilles de la
reine, il rencontre un taureau dont il mange les excré-
ments qui lui tiennent lieu d’ambroisie, et que ce tau-
reau, qui produit 'ambroisie, se tient auprés d'Indra,
car Indra et Soma sont invoqués tous deux ensemble;
nous avons remarqué, en outre, que cette croyance
mythique a donné naissance a la coutume superstitieuse
qu’ont les Indiens de se purifier avec des excréments
de vache. Cette coutume passa en Perse, et le Khorda
Advesta * nous a conservé la formule que devait réciter
le fidele, en tenant dans sa main de 'urine de vache ou
de bceuf, pour se préparer a s’en laver le visage: —
« Anéantl, anéanti soit le démon Ahriman dont les
actions et les ceuvres sont maudites. Que ses actes et
ses ceuvres ne nous approchent pas. Que les trente-
trois Amshaspands (les saints immortels qui correspon-
dent aux trente-trois devas védiques) et Ormazd soient
victorieux et purs!» Cette formule salutaire fut em-
ployée pour la premiére fois, est-il dit, par Yima quand
il eut une éruption sur la main pour avoir touché
Ahriman, afin de tirer subrepticement de son corps
Takhmo-Urupa que le démon avait dévoré. Enfin, il est
intéressant d’apprendre qu'un des noms zend de la
lune est gaocithra, mot qui signifie celui qui con-
tient la semence du taureau, parce que, selon le Bunde-
hesh, la semence du premier taureau passa dans la lune
qui, I'ayant purifiée, s’en servit pour engendrer le bé-
tail d’autre espéce (péuru caredho).

! Khorda Avesta, traduction de Spiegel, Einl. x.
2 Traduct. de Spiegel, p. 4.
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En ce qui regarde l'Aurore, il semble hors de
doute quelle était représentée dans l'ancienne Perse
par Ardvi Cira Anédhita, celle qui est élevée, celle
qui est forte, celle qui est innocente ou pure, suivant
I'interprétation de M. le professeur Spiegel; elle aussi
conduit un char trainé par quatre chevaux blancs qu’elle
dirige elle-méme; elle a un voile, un diadéme, des bra-
celets d’or, de beaux pendants d’oreilles (les Agvins
védiques), un vétement de peau de castor et des seins
proéminents; elle est une belle et bonne jeune fille qui
protége les hommes et les femmes. On I'invoque sou-
vent dans le Khorda Avesta, comme I’Aurore védique,
pour qu'elle chasse les démons et assiste les héros qui
les combattent; elle-méme a la force de mille hommes
et, comme l'amazone védique qui se bat avec Indra,
elle est une merveilleuse héroine ; son corps est entouré
d’une ceinture. La probabilité de cette identification
devient, il semble, une certitude apres la lecture d'un
hymne du Kordha Avesta*, méme en faisant usage de la
traduction de M. le professeur Spiegel, qui 'aurait peut-

1 Voici les termes mémes dont s'est servi M. Spiegel : « Dieser opferte
der friihere Vifra-navaza, als ihn aufrief der siegreiche, starke Thrae-
taona, in der Gestalt eines Vogels, eines Kahrkaca. Dieser flog dort
vaehrend dreier Tage und dreicr Naechte hin zu seiner eigenen Wohnung,
nicht abwaerts, nicht abwaerts gelangte er genshrt. Er ging hervor
gegen die Morgenrathe der dritten Nacht, der starken, beim Zerfliessen
der Morgenrithe und betete zur Ardvi Gara, der fleckenlosen ; Ardvi
Cara, fleckenlose ! eile inir schnell zu Hiilfe, hringe nun mir Beistand,
ich will dir tausend Opfer mit Haoma und Fleisch versehene, gcreinigte,
wohl ausgesuchte, bringen hin zu dem Wasser Ragha, wenn ich lebend
hinkomme zu der von Ahura geschaffenen Erde, hin zu meiner
Wohnung. Es lief herbei Ardvi Gira, die fleckenlosc, in Gestalt eines
scheenen M®dchens, eines sehr krafiigen, wohlgewachsenen, aufges-
chiitzten, reinen, mit glenzendem Gesichte, edlen, unten am Fusse
mit Schuhen bekleidet, mit goldnem Diadecm auf dem Scheitel. Diese
ergriff ihm am Arme, bald war das, nicht lange dauerte es, dass ¢r
hinstrebte kreftig zu von Ahura geschaffencn Erde, gesund, so unver-
letzt als wie vorher, zu seiner eignen Wohnung ; » Khorda Avesta,
pages 31, 52.
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étre modifiée quelque peu s'il avait reconnu I'Aurore
dans Ardvi Gtira Andhita. Dans cet hymne, le victorieux
et puissant Thraetaona s enfuit sous la forme d'un oi-
seau, pendant trois jours et trois nuits, fait qui nous
rappelle I'Indra fugitif du Rigveda, qul traverse a gué
les riviéres aprés sa victoire; versla fin de la troisiéme
nuit, Thraetaona arrive au lever de 'aurore et supplie
Ardvi Ciira Andhita (¢ est-a-dire, & ce qu’il nous semble,
I'Aurore elle-méme, élevée, puissante et innocente), de
venir & son aide pour qu’il puisse traverser les eaux et
prendre terre dans sa demeure. Alors Ardvi Ciira Andhita
apparait sous les traits d'une belle, forte et brillante
jeune fille portant un diadéme d’or et chaussée de sou-
liers d’or (comp. le Yast, xxi, 19), circonstance qui est
peut-étre une nouvelle ébauche du mythe des pantoufles
de Cendrillon; la belle jeune fille le prend par le bras
(I'oiseau, parait-il, reprend la forme d'un héros), et lut
rend la santé et laforce. La certitude devient plus grande
encore quand, de méme quel’Aurore védique, qui touche
la premiére au but et gagne dans son char le prix de la
course, celle qui s’appelle Ardvi Clira Andhita est dési-
gnée dans le Khorda Avesta comme « la premiére qui
conduit le char *; » et I'on doit, recommande-t-on, lui
olrir des sacrifices au point du jour, avant le lever du
soleil* Nous avons vu I'Aurore védique et le soleil pro-

14 :Velche zuerst den Wagen fiihrt ; Khorda Avesta, trad. de Spiegel,
p. 45.

'2 M. le professeur Spiegel traduit toutefois « Yom Aufgang der Sonne
bis Tagesanbrueh», ce qu'il explique ainsi dans une note : « Yom
Sonnenaufgang bis Mitternacht. » Ceite explicaticn ne supporte pas
plus Pexamen que la eonclusion qu'il en tire, que le saerifice devait
étrg eclébré « den ganzen Tag hindu'eh. » Zarathustra n'aurait pas été
obllgé' de demiander & la déesse le moment précis auquel il faut sacri-
fier, si elle cut dii lui répondre dune maniére si générale. A quoi bon
a'lre'sser des prieres & midi, en plein jour, pour que les ténébres se
dissipent? S'il y a 1d quelque ¢quivoque, ce ne saurait étre, & mon
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poser et résoudre des énigmes; nous avons vu aussi le
héros solaire indien se délivrer du monstre en donnant &
deviner ou en devinant lui-méme des questions énigma-
tiques insolubles; de méme dans V'Avesta, le héros
Yacto Fryanananm prie Ardvi Cira Andhita de l'aider a
résoudre quatre-vingt-dix-neuf énigmes afin d’échapper
au pouvoir du monstre Akhtya.

Ajoutons qu’Ardvi Ciira Andhita, comme I’Aurore vé-
dique, donne des vaches et des chevaux et que ces ani-
maux lui sont offerts par ses fidéles. L Aurore méme,
dans l'invocation qui lui est adressée & la sixiéme
priére du Khorda Avesta, est appelée aussi « élevée » et
posséde des chevaux rapides et brillants * Le fait quon
voit Andhita trainée par quatre chevaux blancs, comme le
soleil Mithra, confirme I'évidence de son identité avec
I’Aurore. Et si, dans 1'dvesta, I’Aurore n'est pas expres-
sément représentée sous la figure d'une vache, nous
inférons du culte de Mithra, qui était adoré depuis I'ap-
parition du premier rayon de lumiére jusqu'a midi,
qu’elle était au moins congue sous cette forme. Mithra
recoit souvent I'épithéte de « celui qui posséde de
vastes paturages; » le soleil du matin est donc un dieu
pastoral; et, s'il en est ainsi, nous devons nécessaire-
ment penser que 1'Aurore perse était, sinon une vache,
du moins une bergére.

Mais Mithra n'est pas un dieu qui se borne a des ex-
ploits champétres, il est aussiun héros; le Vendidad *
le salue comme « le plus victorieux des vainqueurs. »
Les fruits de sa victoire (essentiellement due & ses pré-
décesseurs immédiats Veretraghna (Vritrahan) et Cra-

avis, que le résultat d’'une substitution de réle trés fréquente entre 1a
vierge Aurore ct la fée Lune.

¢ Comp. Khorda Avesta, traduct. de Spiegel, p. 7, 27.
2 XIx, 52.
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osha) ', doivent avoir été les vaches de Vaurore, autre-
ment, ses immenses paturages ne lui auraient été
d’aucun usage. Et, en effet, Mithra, dit-on, donne a
ceux qui possédent des troupeaux la faculté de retrou-
ver les beeufs qu'ils ont perdus *

Mithra n'est pas le seul héros important de 'dvesta.
A c6té de lui, Veretraghna, dont nous avons déja parlé,
y remplit avec ses manifestations secondaires et ter-
tiaires, un réle considérable. Ce Veretraghna, qui pré-
sente de nombreuses analogies avec l'Indra védique,
qui tue Vritra, est, comme Indra, tantot un héros, tan-
tot un cheval, tantét un oiseau, tantét un bélier, tantot
un sanglier et tantdt un taureau * De méme que le tau-
reau Indra préte son appui dans le Rigveda & Trita, &
Traitana et & Kavya Ugand 4, le taureau Veretraghna,
dans l'4vesta, partageant la nature de Thrita®, qui
est riche, splendide etfort et qui, comme Indra, guérit
les maladies avec 'aide du gardien des métaux (nous
avons ici le rapprochement accoutumé du héros et de
la perle magique) préte secours & Thraetaona, qui tue
le serpent Duhdka (Azhi Dahdka) et au héros Kava Uca,
dont Kava Haocrava est plutét une appellation syno-
nyme que le nom d'une forme distincte. Thrita et
Thraetaona du Zend nous offrent un intérét particulier

1 Comp. le chapitre qui traite du Coq.

 Comp. Khorda Avesta, traduct. de Spiegel, Einl., xxv, et le Mirh

Yast tout entier, ou I'importante collection d’hymnes en I'honneur de

Mithra qui se trouve dans le Khorda Avesta, xxvI.
* Comp. Khorda Avesta, traduct. de Spi i
’ 3 piegel, Einl. xxxim, et le
Blahrdm ,?’ast_ dans le Khorda Avesta, xxx, 7, tT'aduct. de Spiegel. C'est
alorsf qu'il dit de‘lux‘-méme_: «En ce qui regarde la force, je suis le
{)auvsac(;::. » Plus loin il est dit que la force appartient au taureau (ou 2

* Dans un hymne, Indra s'a i j
] mne, ppelle lui-méme Ugana, en ajoutant
I'épithete de Kavi; Aham Kavirugana ; Rigwv., 1v, 26 % :
 Vendidad., Xxly, 11. ’
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parce qu'ils nous rappellent, quoique vaguement, le
mythe védique des trois fréres. Seulement, ’4vesta ne
désigne que Thrita et Thraetaona comme deux héros di-
vins distincts, ce qui attribue & Thraetaona la seconde
place parmi les trois fréres; et, de méme que, dans le
Mahdbhdrata, c’est le second frére, le fort, Bhima, qui
tombe dans les eaux, tandis que le troisiéme, Arguna,
délivre les autres par sa valeur du monstre marin,
dans I'4dvesta, c’est Thraetaona qui sort des eaux, ol
qui est le fils de Athvya (Aptya). Mais chacun peut
voir le point de contact qui rattache ou identifie I'un
avec l'autre les deux fréres-héros. C’est Bhima qui sort
des eaux et Arguna qui le délivre, c’est-a-dire, qui dé-
gage sa propre force personnifiée sous le nom de Bhima
(le sujet et la qualité qui le caractérise, deviennent
I'objet, étant I'un et 'autre réunis dans une méme per-
sonne). Ils se confondent, puisque Thraetaona, fils de
celui qui séjourne dans les eaux, ou de 1'’humide, ou
celui qui sort des eaux et tue le démon, doit étre le
méme que Thrita, le troisiéme, qui a le pouvoir de
guérir les maladies causées par le démon. Thraetaona,
qui tue le serpent, et Thrita qui détruit les malfaisants,
se retrouvent avec un éclat différent dans la méme
aventure héroique. Une seconde & peine s’écoule entre
le moment ou le héros était [a victime et celui dans le-
quel Veretraghna, ou Thraetaona, ou Thrita, le héros,
triomphe en se délivrant lui-ménie.

Dans le Yacna !, nous trouvons trois hommes qui ob-
tiennent par leur piété la faveur du dieu Haoma (Soma,
le dieu lunaire, la Iune, le bon magicien, la bonne fée).
Le premier est Vivaghfo, le second Athvya et le troi-
sitme, Thrita; ce qui nous induit & conclure que Viva-

t Chap. Ix.
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ghdoest le frére ainé, Athvya, le second, et Thrita le plus
jeune. Par l'effet de leur piété, ils obtiennent des fils;
le fils de Vivaghdo est Yima (le Yama védique), le sage,
I'heureux, le céleste; le fils d’Athvya est Thraetaona, le
guerrier qui terrasse le monstre; le troisiéme, Thrita,
appelé le plus utile, a deux fils, Urvdksha et Kere-
¢dcpa, qui nous rappellent les deux Acvins. Le fils
d’Athvya et Thrita confondus dgns une seule personne,
Thraetaona ou Thrita, forment un nouveau triumvirat
avec Urvaksha et Kerecicpa, comme !'Indra védique
réuni aux deux Ag¢vins. L’histoire des trois fréres
et celle des deux fréres semblent confondues dans le
mythe méme comme elles I'ont été certainement plus
tard dans la légende. En outre, aux trois fréres de I'4-
vesta correspondent trois sceurs, les trois filles de
Zarathrustra et de Hvévi, appelées : Freni, Thriti, et
Pourucigsta* La premiére parait correspondre & Yama,
la seconde, 4 Aptya et 2 son fils Thraetaona (ou Thrita)
et la troisieme, la brillante, la belle (I’Aurore) aux deux
beaux cavaliers, aux deux fréres Urviksha et Kerecicpa
(les Agvins).

Le héros solaire vient a bout des difficultés avec les-
quelles il est aux prises et triomphe de ses ennemis, non-
seulement par la force des armes, mais par son énergie et
sa valeur innées. Cette force extraordinaire par laquelle
il agit et se transporte d'un lieu a un autre et qui le
rend irrésistible, est le vent invoqué par les héros de
I'dvesta sous le nom de Raman. Le vent, suivant I'4-
vesta, est non seulement le plus rapide des rapides,
mais aussi le plus fort des forts (comme les Maruts,
Hanumant ou Bhima, vents ou fils du vent, dans I'Inde).

! Comp. Farvardin Yast dans le Khorda Avesta, xxix, 30, trad. de
Spiegel. >
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Dans 1'dvesta méme, il livre bataille et donne la vic-
toire aux héros; il est aussi aimé des femmes et des
filles. (De méme, Sitd a du penchant pour Hanumant,
et, de tous les Pandus, Bhima est celul que préfere Hi-
dimbd). De plus, dans 1'4vesta, des jeunes filles invo-
quent le vent pour obtenir un mari !

Cependant, un hymne du Rigveda parle d'une sorte de
querelle suscitée par la jalousie, qui s'éleva entre les
Maruts, ou les vents, et le dieu Indra ; cetie querelle se
termine & l'avantage d’Indra. 1l est intéressant de
rencontrer dans la tradition perse® la méme rivalité
entre le vent (vata) et le fils de Thrita, le héros Kere-
¢dgpa. Un mauvais génie informe le vent que Kere-
¢igpa se vante d’'étre plus fort que lui. A cette nou-
velle, le vent se met & mugir et & souffler avec une

1 Comp. Khorda Avesla, traduct. de Spiegel; Einleit., xxx1v, et le
Ram Yast dans le Khorda Avesta, xxx1, 40. — La cinquante-septiéme
strophe a I'aspeet d’'un hymne védique aux Maruts ; le vent est célébré
comme le fort des forts, le rapide des rapides ; il a des armes et des
ornements d’or, une roue d’or et un ehar d’or; ses ehaussures d’or et
sa ceinture d’or sont un témoignage des liens de sympathie qui
I'unissent & Ardvi Glra Anahita, & laquelle il est fait allusion sous la
forme de l'aurore dans la 53¢ strophe. — Les femmes aiment les forts,
les audaeieux, les violents méme; les vents sont les forts, les auda-
cieux, les violents ; Hanumant, le singe ou I'ours, fils du vent, aime les
femmes et en est aimé. L’assoeialion d’'idées mythologiques, d'ol
déeoule le iype d’Hanumant, peut avoir été favorisée aussi par une
équivoque naturelle entre le mot raksha « le menstre ravisseur des
femmes » (ee qui a fait appeler, dans {'Inde, mariage & la maniére
des rakshas les mariages auxquels on proedde par violenee ou enléve-
ment), et le mot riksha (ursus) l'ours, cclui qui serre. Le vent est un
indiscret qui passe partout, qui peut tout visiter, tout voir, tout éeou-
ter, surprendre les seerets des jeunes filles. C’est pourquoi dans
le Panealanira, 1,3, le tisserand amoureux déplore que nul, exceplé
le vent, ne puisse pénétrer dans le gynéeée (kanyintahpure vayuni
mukivd nanyasya pravego’ sti), c’est aussi pourquoi, dans le méme
conte, son ami le charron (rathakara) fabrique un oiseau avec le
bois de l'arbre vdyuga (proprement né du vent), au moyen duquel le
tisserand, déguisé en Vishnu, pénétre dans I'appartement de la prin-
cesse qu'il aime.

2 Comp. Khorda Avesta, p. LXIxX.
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telle violence que rien ne peut lui résister et que les
arbres mémes sont fendus en deux ou arrachés; mais
Keregiicpa se présente et le serre avec tant de force
dans ses bras qu’il le réduit au silence et & I'immo-
bilité. Cet intéressant épisode mythique est le germe
des sifflements terribles qui ont lieu dans les conflits
des héros et des monstres des contes de fées et qui se
terminent brusquement par quelque coup de théatre
comme dans la légende perse; ce récit nous induit
aussi & présumer que la victoire de Thraetaona sur le
serpent Dahdka consistait uniquement a attacher le
monstre sur la montagne démoniaque de Demévend !,
Cette facon de dompter I'ennemi en l'enchainant se
rencontre assez souvent dans les légendes perses et
dans I'dvesta lui-méme *; il en est aussi question dans
les traditions indiennes. Les traits que les monstres
lancent contre les héros du Rédmdyana enchainent ceux
qu’ils atteignent; les dieux Yama et Varuna attachent
leurs victimes; le premier tient ferme, serre les rénes
(c’est-a-dire que le soleil du soir raccoureit ses rayons);
le second enveloppe, recouvre et enchaine avec les té-
nébres ceux que Yama a bridés. Les embtches dans
lesquelles tombent les héros, sont les images mythiques
des rayons solaires qui se raccourcissent et des ombres
qui savancent; tandis que le rayon solaire qui s'al-
longe, et le tonnerre qui traverse 1'étendue des cieux
au milieu des nuages et de I'obscurité, sont repré-

sentés par le héros qui embrasse, serre étroitement et
étrangle le monstre.

! Comp. ibid., p. LxXI.

* Denn Veretraghna, der von Ahura geschaffene, halt die Hende
zuriick. der furchtbaren Kampfesreihen, der verbiindeten Laender und
der mithratriigenden Menschen, er umhilit ihr Gesicht, verhtillt ihre

Ohren, nicht lesst er ihre Fiisse ausschreiten, nicht sind sie maechtig;
Khorda Avesta, xxx, 63, traduct. de Spiegel.
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L’arc de Mithra est formé de mille arcs préparés avec
le cuir résistant de la vache ; ces arcs dans I’dvesta en-
voient aussi mille traits qui volent avec des ailes faites
de plumes de vautours® Ceci nous raméne au mythe
védique des oiseaux qui sortent dela vache.

L arc étant considéré comme une vache, cette vache
aiguise ses cornes; cest pourquoi le Khorda Avesta
célébre les traits cornus de 'arc de Mithra, ¢’est-d-dire
les cornes de la vache qui sont devenues des armes *
offensives ou les traits de la foudre.

La légende des deux fréres se rattache plutét au my-
the du cheval qu'a celui de la vache ou du beeuf. Mais
quand ce mythe nous présente les deux fréres sous les
traits d'un pauvre et d’un riche, c’est le beeuf qui sym-
bolise le riche. Toutefois, si je ne me trompe, I'dvesta
céléebre deux héros & la suite I'un de l'autre (et que
pour cela je suppose fréres), qui tirent leur origine de
cette légende ; I'un est appelé Criraokshan (celul qui a
un beau beeuf), et 'autre Kerecaokshan (celui qui a un
beeuf maigre). Comme 1'dvesta ne développe pas ce
sujet davantage, je n'ose insister; pourtant, jaime &
faire remarquer que Kerecaokshan est le plus vaillant
de ces deux fréres, de méme que, des deux fréres Ur-
viiksha (mot qui signifie peut-&tre, celui qui a un che-
val gras, et qui pourrait étre synonyme d’Urvacpa?),
et Kerecicpa (celui dont le cheval est maigre), c'est
le second qui estle héros glorieux ; nous verrons aussi
dans les contes populaires de la Russie que le troi-
sieme frére, regardé d’abord comme idiot, méprisé par
ses fréres et réduit & monter le plus mauvais cheval

t Comp. le Mihr Yast dans le Khorda Avesta, xxv1, 128, 129.
¢ Comp. ibid.

3 Urvaksha est aussi appelé Yaccumulateur ; Khorda Avesta, xI, 3,
traduct. de Spiegel.
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de 1'écurie, devient ensuite le héros dont les succés
sont les plus brillants. Kere¢i¢pa venge son frére Ur-
viksha de Hiticpa, mot qui, d’aprés M. le professeur
Spiegel !, signifie le cheval attaché, mais qui peut se
rendre aussi par I'expression « celui qui tient le cheval
4 Tattache, » ce qui nous raménerait a la légende de
la bride et du cheval-héros que le démon tient attaché
a lui-méme, dont nous avons déja dit un mot plus haut
a propos du sacrifice de Cunahgepa délivré par l'au-
rore.

Nous ne savons pas s'il faut reconnaitre I'aurore ou
la lune dans celle que 1'dvesta appelle Ashis Vaguhi,
I'élevée (comme Ardvi Clira Anéhita) qu on voit, surla
montagne, riche, belle, brillante, aux yeux d’or, bien-
faisante, dispensatrice de bétail, de postérité et d’abon-
dance, qui met en fuite les démons, guide les chars;
elle estinvoquée dans le 4sh¢ Yast?® par le fils de 'hu-
mide, Thraetaona, afin de I'aider & vaincre le monstre-
serpent & trois tétes, Dahdka. Or, Thraetaona, le victo-
rieux, le riche en beeufs ®, étant une forme bien connue
du héros solaire Mithra, il est intéressant d’apprendre
que I'héroine, celle qui s'appelle Ashis Vaguhi (I'au-
rore ou la lune, de méme que les trois mots Ardvi
Cara Anahita sont de simples noms de 1’Aurore), ayant
le méme dieu supréme pour pére, a trois fréres dont
le premier est Graosha, le pieux ; le second, Rashnus, le
fort; et le troisieéme, Mithra, le victorieux.

On lareprésente, en outre, comme poursuivie par des
ennemis & cheval, et c’est tantdt un taureau, tantdt un
mouton, tantdt un enfant, tantét une jeune fille quila

! Khorda Avesta, p. 185.
¥ Khorda Avesta, xxxmi, traduct. de Spiegel.

¥ Mcegest du reich an Rindern sein wie (der Sohn) des Athvyanischen
(Clanes) ; Khorda Avesta, xi, 4, traduct. de Spiegel.
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mettent & 1'abri de ceux qui la poursuivent. Ne sachant
ou aller, ni si elle doit monter au ciel ou ramper sur
terre, elle s’adresse & Ahura Mazda, qui lui répond
qu’elle ne doit ni monter au ciel, ni ramper sur terre,
mais se retirer au milieu de la résidence d'un beau
roi' Comment ne pas voir en elle, la lune, oul'au-
rore, qui suit les traces du soleil, son époux — la lune
ou l'aurore, qui apparait & la cime des hautes mon-
tagnes ?

On trouverait peut-étre dans I'dvesta d’autres faits
intéressants au point de vue mythologique, mais
cette source parait avoir été jusqu'ici tout-d-fait négli-
gée par les mythologues & cause de I'incertitude qui
régne sur l'interprétation des textes originaux. Pour-
tant, et quoique Anquetil, Burnouf, Benfey, Spiegel,
Haugh, Kossowicz et tous ceux qui ont consacré leur
talent et leur savoir & I'explication des textes zends,
different entre eux sur les passages les plus difficiles, il
en est plusieurs de ceux dont le sens estcertain, et sur
lesquels les savants traducteurs sont d’accord, quinous
offrent des données mythologiques intéressantes et
nous permettent, en tous cas, de tirer de I’Avesta une
ébauche de mythologie, de méme qu’on en a déji tiré
une ébauche de grammaire. Quoi qu’il en soit, les brefs
renseignements relatifs au mythe de la vache et du
taureau que j'ai rencontrés dans I'dvesta me parais-
sent suflire pour autoriser la conclusion que j'en tire, &
savoir, que la vache et le taureau présentérent les
mémes aspects et donnérent naissance aux mémes my-

! Soll ich zum Himmel aufsteigen, soll ich in die Erde kricchen ?
Darauf entgegnete Ahura Mazda; Scheene Ashi, vom Scheepfer ges-
chaffenc! steige nicht zum Himmel auf, krieche nicht in die Erde;
gehe du hieher in die Mitte der Wohnung eines scheenen Kcenigs;
Khorda Avesta, xxxim, 59, 60, trad. de Spiegel. — Comp. xxxv, 3, et
seqq., ol I'on célebre le bel époux de Ia belle Ashis et son riche royaume.
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thes et aux mémes croyances dans la Perse et dans
I'Inde; toutefois, la forme zende est plus vague, et le
relief en est plus effacé.

Le héros solaire perse parait de nouveau sur la
scéne, cette fois sous le costume de la légende histo-
rique, dans la personne du Cyrus (Kdpss) d'Hérodote
et de Ctésias. Le premier nous dit qu’il fut exposé
par ses parents étant enfant, puis recueilli et élevé
pendant son jeune dge (comme l'indien Karna, fils du
soleil Krishna) par des bergers au milieu desquels il
donna pendant quelque temps des témoignages extraor-
dinaires de valeur; le second nous montre le jeune
héros, obtenant pour prix de ses victoires son épouse
Amytis, fille d’Astyage.

Enfin, le méme héros nous est présenté dans le Shah-
namé sous différents aspects brillants et glorieux.

De méme que, dans le Rigreda, Trita ou Triitana, et
dans I'4vesta, Thraetaona (dont Trita est une forme cor-
respondante) accomplissent le grand exploit consistant
dans la destruction du monstre et plus spécialement
du serpent, — Feridun, équivalent persan (par l'inter-
médiaire de la forme Phreduna) du zend Thraetaona,
est dans la tradition postérieure persane, le héros qui
acquiert le plus de gloire en luttant contre le monstre.
Je n'insisterai pas sur les exploits de Feridun et sa va-
leur mythique, aprés le savant article publié sur ce
sujet par M. le professeur R. Roth dans les Transactions
de la Société orientale de Leipzig, et I'essai si remar-
quable et si estimé de M. le professeur Michel Bréal
sur le mythe d'Hercule et de Cacus. Je me bornerai done
& rapporter I'épisode de la légende de Féridun, relatif
a sa vieillesse, qui nous rappelle le mythe védique des
trois freres.

Le grand roi a trois fils, Selm, Tur et Ireg (Selm, Tir
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et Er sont aussi les fils de Thraetaona); il divise le
monde en trois parties et donne l'ouest & son ainé, le
nord au second et garde I'Iran pour le plus jeune. Les
deux ainés sont jaloux et annoncenta leur pére qu'ils
ont 'intention de lui déclarer la guerre s’il ne chasse
pas de son palais leur jeune frére Ireg. Feridun répond
a4 leurs menaces impies par de violents reproches, et
avertit en méme temps Ireg du danger qui le menace.
Le jeune homme propose d’aller en personne trouver
ses fréres et de les engager a rester en paix; son pére
d’abord ne veut pas le laisser partir, mais il finit par
y consentir et lui remet une lettre pour les deux fréres,
dans laquelle il recommande & leurs soins son fils bien-
aimé. Ireg arrive a la résidence de ses fréres : leurs
soldats I'apergoivent et ne peuvent le quitter des yeux,
comme s’ils I'avaient déja reconnu pour leur maiire.
Alors Selm, I'ainé, donne & Tir, le second, le fort, le
conseil de tuer Ireg; Thr surprend Ireg sans défense,
lattaque et lui plonge un poignard dans le sein. Plus
tard, Ireg est vengé par le fils de sa fille (née aprés
sa mort d'une jeune fille qu’il avait laissée enceinte),
le héros Minucehr, qui tue Selm et Tdr.

Le héros qui succede a [Minucehr est Sal, le fils de
Sam, qui était né avec des cheveux blancs et que pour
ce motif son pére avait exposé sur le mont Alburs, ot
il fut nourri et sauvé par I'oiseau Simurg. Sal donne au
roi Minucehr une preuve de son intelligence en résolvant
six énigmes astronomiques qu’il lui propose. Le roi,
satisfait, ordonne quon le pare de vétements de féte,
puis, pour éprouver sa force, il le fait jouter avec
des cavaliers; Sal est victorieux et obtient une nouvelle
robe d’honneur et d'innombrables présents royaux; en-
suite, il épouse Rudabe, fille du roi Mihrab.

Sal se distingue, comme Minucehr, dans ses guerres
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contre lesTouraniens, les dragons et les monstres, pour
lesquelles il prend avec lui, comme principal auxi-
liaire, le puissant héros Rustem, dont 'arme offensive
est un baton surmonté d’'une téte de taureau' ou une
massue & cornes (le héros est le taureau, les traits de
la foudre sont ses cornes) et dont le cheval est assez
fort pour combattre et vaincre a lui seul un lion, tandis
que Rustem est endormi. Le héros lui-méme tue un
dragon et une sorciere ayant les traits d’une belle
femme, mais qui reprend sa forme monstrueuse dés
que le héros prononce le nom d'un dieu. II gronde
comme le tonnerre dans un nuage ; il est noir et se dé-
peint lui-méme comme un nuage orageux qui lance la
foudre ® Il met dans les liens le guerrier Aulad et l'o-
blige & lui indiquer le lieu ou les démons tiennent en
captivité le roi Kawus, qui est devenu aveugle dans leur
ténébreux royaume. Kawus apprend a Rustem quil
faut, pour qu'il recouvre la vue, que ses yeux soient
frottés avec trois gouttes de sang du démon Sefid, apres
qu'il aurait été tué; sur quoi Rustem part pour accom-
plir cet exploit. Les démons ne sont vulnérables que
pendant le jour; ils dorment alors, dit Aulad & Rustem,
et peuvent étre vaincus ; pour ce motif, Rustem ne
commence son entreprise qu au moment ol le soleil
est au milieu de sa course *; alors il dirige le tonnerre
et les éclairs contre les démons. Pareil au soleil, il se
rend vers la montagne (sans doute au coucher du

! Die Sticrkopfkeule in der Rechten schwingend ; Schack, Helden-
sagen von Firdusi, 1v, 2. — Comp. viu, 9.

2 pie Donnerwollie bin ich, die Blilzeskeule sehleudert; Schack,
Heldensagen von Firdusi, v, 3.

3 Die Diw.e (lgs démons) pflegen um Mittagszeit zur Ruhe sieh zu
legen ; das ist die Stunde sie zu besiegen. Nicht eher sehreitet Ruslem

Zu der. That, bis sich die Sonne hoch erhoben hat; Sehak, Heldensagen
von Firdusi, v, 5.
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soleil) ol se trouve le démon Sefid et arrive” a 'entrée
d’une caverne profonde et obscure, d’ou Sefid sort
sous la forme d'un géant noir qui s’éveille de son
sommeil. Le géant, pareil & une énorme montagne
qui assaillirait la terre, lance & Rustem une roche
semblable & une meule de moulin; Rustem frappc
le monstre aux pieds et lui en enléve un; le géant
boiteux continue le combat, mais Rustem lutte corps
& corps avec lui, le souleve en l'air, le jetie & terre
a plusieurs reprises et lui arrache la vie de cette
facon. 1l jette dans la caverne de la montagne le corps
de Sefid dont le sang sature le sol, et rend au_prince
Kawus la vue et la splendeur. Ce mythe est beau et
expressif. De méme que du venimeux serpent noir,
vient le lait blanc et salutaire, le monstre noir, au mo-
ment de sa mort, répand du sang quirend la vue au
prince aveugle; le sang du monstre nocturne quex-
termine le héros solaire est ici I'image de la rouge
aurore.

Je prierai le lecteur de remarquer dans ce récit la com-
paraison durocher que lance le démon, avec une mcule
de moulin; elle est importante en ce quelle explique
une superstition qui régne encore dans 1'Occident, et
qui consiste a croire que le diable se place sous une
meule de moulin pour exécuter ses maléfices. La pierre,
ou la montagne brisée par les eaux, fut naturellement
comparée & une pierre de moulin que 'eau met en mou-
vement; les démons habitent la caverne de la monta-
gne pour garder les eaux; c'est ainsi que le diable, le
malin, les lutins habitent les moulins de préférence.

Rustem, dans le Shahname, livre plusieurs autres
batailles victorieuses contrc Afrasiab le Touranicn et
d’autres étres démoniaques; il se met au servicc de

plusieurs rois-héros et les aventures épiques auxquelles
1. 10
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il est mélé se ressemblent presque toutes. Pourtant, sa
lutte contre son fils Sohrab est d'un caractere tout dif-
férent.

Rustem s'en va & la chasse. Dans la forét, des ban-
dits turcs lui enlévent, pendant qu'il dort, son cheval
qui est d'une valeur inappréciable ; a son réveil, il part
seul et triste dans la direction de la ville de Semengar,
en suivant lestraces de son cheval. Lorsqu’ils le voient
sortir du bois, le roi de Semengam et ses courtisans
s’extasient comme s’ils apercevaient le soleill qui se dé-
gage des nuages du matin' Le rol accueille Rustem
d’'une facon trés-hospitaliere et pour mettre le corable
& sa courtoisiegil envoie passer ia nuit dans la chambre
ot1 il dort, sa fille Tehmime, dont la beauté éiaitl ex-
iréme. Le matin, le héros et la belle fille se séparent;
mais Rustem, avant de quitter Tehmime, lul laisse une
perle qui doit servir de signe de reconnaissance. Si
c’est une fille qui soit le fruit de leurs amours, elle
la portera dans sa chevelure en guise d'amulette;
si ¢’est un fils qui naisse, il l'aura a son bras et devien-
dra un héros invincible. Neuf mois aprés, Telmime
donne le jour a Sohrab ; a I'dge d'un mois, on lui don-
nerait un an, & trois ans il s'amuse avec des armes, &
cinq il manifeste le courage d'un lion, eta dix il bat
tous ses camarades et dit & sa mére de lui apprendre
le nom de son pére, en menacant de la tuer si elle ne
le lui indique pas. Bés que Sohrab a appris qu'il est
le fils de Rustem, il forme le désir e devenir roi de
I'Iran et de déteoner Kawus ; il commence alors ses at-
taques contre les lhéros iraniens en livrant assaut au
chiteau blanc (le ciel blanc du matin, 'aube), défendu

! Ist’s Rustem ? ist es nicht die Sonne, dic durch Morgenwolken
bricht ?» Schack, Heldensagen von Firdusi, vil, 2.
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par une belle princesse guerriére, Gurdaferid, chére a
tous les combattants de I'fran. Sohrab se rend maitre du
chiteau blanc et le détruit, mais au moment de son
triomphe, la jeune guerri¢re disparait. Le vieux héros
Rustem s’avance alors contre son propre fils Sohrab ;
celui-ci le renverse, mais Rustem, & son tour, blesse
mortellement Sohrab. Dansle vieux Rustem jeté & terre
surla montagne, il n'est pas difficile de reconnaitre le so-
leil couchant; et dans Sohrab, blessé A mort par Rustem,
le soleil lui-méme qui meurt. En réalité, le soleil mou-
rant n’a plus le méme aspect que le soleil nouveau qui
se léve et triomphe dans les cieux: ces deux aspects
ont pu donner naissance a I'idée d'une lutte entre le
vieux et le niouveau soleil, — lulte dans laqueclle ils
succombent tous deux. Du reste, Rustem sent, en
portant & Sohrab un coup mortel, qu’il s’atteint jui-
méme ; il maudit son action et envoie sur-le-champ
chercher un baume salutaire , mais Sohrab expire
avant qu’il n’arrive. Le vieux soleil est le seul qui
puisse détruire le jeune; le soleil vieillit et meurt;
Rustem seul pouvait donc tuer Sohrab. A partir de
la mort de Sohrab, la gloire de Rustem lui-méme
s’éclipse; il se retire dans la solitude et la période la
plus grandiose dc sa vic épique est terminée. Il ne re-
parali plus tard que dans des batailles ou des enirc-
prises épisodiques ; il met par exemple le feu & Touran,
en quoi il ressemble & Hauumant livrant Lankd faux
flammes ; il délivre le jeunc héros Bishen, qui avait été
fait prisonnier ¢t mis dans les fers par les Touranicns;
il tue le puissant et pervers touranien Afrasiab ; il
tombe enfin dans une embuscade que de jeunes rivaux
tendent au vieux lion, et il meurt en firant vengeance
-de ses ennemis.
Dans le palais méme de Kawus (ce roi que proté-
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geait Rustem), un drame légendaire remarquable s ac-
complit. Sijavush, fils du roi Kawus, estI'objet des ob-
sessions séductrices de la reine-mére, Sudabe, qui brile
d’amour pour lui. Le jeune homme repoussant cet
amour, elle 'accuse auprés de Kawus d’avoir voulu
la séduire. Le pere, ayant entendu la défense que
présente son fils pour établir son innocence, refuse de
préter Uoreille aux accusations de la reine, qui médite
alors un autre moyen de perdre le jeune Sijavush. Elle
se concerte avec une de ses esclaves, qui est sorciere,
et la décide & créer deux petits monstres venimeus,
dont elle se hite d’attribuer hautement la paternité a
Sijavush. Alors Sijavush, pour prouver son innocence,
se soumet volontairement a I'épreuve du feu; monié
sur son cheval noir, 1l entre au milieu des flammes,
apres avoir embrassé son pere que l'appréhension fait
trembler ; le cheval et le cavalier sortent sains et saufs
de I'immense brasier, aux applaudissements de tous
les spectateurs. Le roi donne alors 1'ordre d’étrangler la
reine dénaturée, mais Sijavush intercéde en sa faveuret
Sudabe obtient la vie, grace au jeune prince. Elle conti-
nue pourtant de le persécuter jusqu'a I'époque de sa
mort. Mais Rustem, qui le pleure comme son fils, ou
comme un autre lui-méme, le venge en tuant Sudabe qui
avail obligé Sijavush & se retirer dans le Touran, et, plus
tard, en portant la guerre en ce pays o, aprés une exis-
tence tres-agitée, Sijavush était tombé au pouvoirde son
beau-pere Afrasiab, et avait é1é mis A mort par ses ordres.

.L’épouse de Sijavush nommée Ferengis, qui était en-
ceinte, est généreusement recueillie par Piran et donne
lejou‘r au héros Kai Khosru qu on dépose, aussitot apres
sa naissance, entre les mains des bergers de la mon-
tagne. Des l'dge de sept ans, son amusement favori
consiste a tirer de l'are; a dix ans, il affronte les san-



LA VACHE ET LE TAUREAU. 127

gliers, les ours, les lions et les tigres, armé seulement
de son biton de berger. Afrasiab, qui reneontre un jour
le jeune pasteur, le questionne sur ses brebis et les
oceupations pacifiques auxquelles donnent licu les
troupeaux, mais I'enfant lui répond par des histoires de
lions aux dents aigués et d’autres animaux féroees dont
il n'a pas peur. Dés quil a atteint I'dge d’homme, il
s’enfuit du Touran, poursuivi par les Touraniens; il ar-
rive au bord d’'une riviere que le batelier ne consent &
lui faire traverser qu'a des conditions impossibles a
remplir; alors, eomme Feridun, il passe la riviére sans
bateau et & pled see (c’estle soleil traversant 'oeéan
de nuages et de ténébres sans se mouiller)!; il arrive
enfin dans I'Iran ou il est aecueilli et fété comme I’hé-
ritier du royaume. Son régne commenee ; il assigne
alors différentes entreprises a différents héros, parmi
lesquels se trouve son frére paternel Firud, dont il est
dit quun seul eheveu de sa téte avait plus de force en
sol que plusieurs guerriers (unrayon de soleil suffit
pour ehasser les ténébres). Un soir, pourtant, au mo-
ment du eoucher du soleil, Firud, dont le ehiteau sur
la montagne est entouré d'une foule d’ennemis, est tué
pareux aprés qu’il a perdu son cheval et que sa mére
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