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PREFACE

L’étude des religions de I'Inde a été, pendant tout le dix-neuviéme siccle,
surtout dirigée vers les formes antiques et les origines du brahmanisme et
du bouddhisme. Il était naturel qu'on voullit d’abord fixer I'étendue dans
le temps et la mesure en profondeur qu’avaient eues les idées et les pratiques
formatrices de la civilisation indienne. Mais la connaissance de I’hindouisme
dans son état présent et de 'influence qu'il exerce et a exercé sur les peuples
de I'Inde requiert toute une enquéte sur tous ses aspects, dont I’aspect cultuel
est des plus importants, Méme si 'on s’intéresse principalement aux grandes
idées directrices, on ne peut négliger les rites. On n’est point quitte avec eux
quand on a dit qu'ils sont “superstitieux”, si on les a jugé du point de vue
d’une autre religion, ou “tardifs”, si on a fait profession de ne s’attacher qu’au
“primitif”’ ou au moins a I'ancien. Ils peuvent étre incompris dans leur raison
d’¢tre par ceux mémes qui les pratiquent, ils peuvent ne reposer sur aucune
tradition réellement vénérable, ils n’en font pas moins partie de la vie des
fideles. Ils sont une occasion, un appui, éventuellement une motivation
de leurs sentiments. Le ritualisme et la spiritualité ne sont pas opposés mais
complémentaires. L’occupation de I'ensemble psychosomatique, total et sans
rupture, est celle de P'individualité tout entiere : celle-ci est dans la plénitude
de la dévotion quand s'unissent les actes du rituel et les pensées d'ado-
ration. Assurément, en valeur, dans lattitude dévotionnelle C’estle sentiment
qui prime, mais le rite n'est pas sans force adjuvante. Il est indispensable
de I'étudier. '

Le rite est souvent considéré comme ayant été profondément déprécié
dans I'Inde méme par I'enscignement des philosophes. Les rites védiques et
toute la liturgie brahmanique ancienne ont ¢été abandonnés de longue date,
en dépit de reprises sporadiques par des souverains songeant aux prestigieuses
consécrations antiques ou, de nos jours, dans des buts de reconstitution histo-
rique. 1l est probable que, s'ils sont tombés en désuétude, ce n’est pas
principalement 4 cause de leur complexité et de leur caractére dispendieux,
car ils ont duré de nombreux siecles dans des états de complication croissante.
Ceest plutdt par une perte de croyance en leur nécessité, due 2 la substitution
aux préoccupations naturalistes des Veda et des Brdkmana d'une recherche,

! Cf. L. Renou, Le destin du Veda dans I'Inde. Er. Véd. ot paninéennes, V1, Publ. de I'Inst.
de Civ. ind., fasc. 10, Paris, 1960, pp. 21-32.
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au dela des formes de toutes choses, de leur commune réalité en soi-méme.
C’est la vanité du transitoire auquel ils s’adressaient qui les a fait dénoncer
par les disciplines d’évasion comme le bouddhisme et le jainisme. C’est la
visée de leur dépassement vers I’éternel qui a fait les “renongants”, les
sannyasin, que la Connaissance dispenserait en principe de les pratiquer.
Mais la Mimamsa, maintenant la recherche de I’Ordre des choses, la
dharmajijfiasd, a cdté de la recherche du Brahman, la brahmajijfiasa, et méme
revendiquant sa priorité, a posé la valeur de I’acte et en a développé I’analyse.
En outre, le sannydsa n’a constitué qu’un personnel renoncement 3a la liturgie
et un dégagement de la participation de l'intérét du moi a P’activité. Il ne
représente pas fondamentalement une condamnation du rite en particulier,
ni de 'action en général. IL’autorité, si largement acceptée, de la Bhagavad-
gitd, tout en exaltant le renoncement, place encore au dessus ’adaptation a
Paction, celle qui s’opere dans la maitrise de connaissance et d’opération

qu’assure le discipline du yoga :

g FHAWRS frsaEs gt |
quvey FREAETERa i fafrsag o v, 2.

“Le renoncement et la discipline d’activité font le bien supréme tous
deux, mais, d’entre eux deux, c’est la discipline d’activité, plutdt que le
renoncement a Pactivité, qui est indiquée.”

Et la sagesse plus populaire, moins technique, du TirukkuRa! a donné
le méme enseignement, plagant haut le renoncement et I’ascése qui ’accom-
pagne, mais préférant la vertu dans la vie familiale :

pupsnsg BHHTT Gupew oepiuss
Cuen@o uguumgefia—III, 1.

“La grandeur des renongants selon la régle, la décision des Livres P'exige
pour l’excellence.”

et plus loin :

PG HTHPer Qevarnpdema wrhms qm.@szﬂﬂwm
Gurgus Qumeug steuest—V, 6.

QusvifEsit Geaumphms QITPUMEET 6TETUTSHT
WPWSIUTHHT sTONTID H%Y.—V, 7.

“Si on dure dans le Bon Ordre en durant dans la vie de la maison, que

gagne-t-on a aller durer en dehors ?”
“L’honnéte homme s’appelle “celui qui vit la vie de la maison.”
Parmi tous ceux qui s’évertuent, il est en téte.”
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Les sannyasin de I’hindouisme ont généralement suivi esprit de la Gita.
Ils s’abstiennent d’officier comme prétres, non pas de pratiquer des rites
personnels ou méme d’assister a des rites publics. Ils ont enseigné avec
Samkara que le monde n’était qu’illusion voilant IEtre, ou bien avec Rimanuja
qu’il n’était que manifestation de I’Etre ; ils n’ont pas enseigné sa nullité et le
dédain de Pactivité pour ceux qui s’y trouvent engagés. Les philosophes
bouddhistes eux-mémes, les plus résolus négateurs de la validité fonciére des
choses, ceux qui proclament avec Nagarjuna qu’elles sont vides d’étre propre
ou qui enseignent avec les Vijiidnavadin qu’elles ne sont que pures représenta-
tions psychiques, n’ont pas par leurs théories ontologiques perdu tout intérét
pour le phénoménal. Si celui-ci ne reléve pas du “réel au sens le plus élevé”
(paramarthasatya), parce qu’il est “vide d’étre propre” (svabhavasinya), il
constitue du moins un “réel d’enveloppement’ (samvrtisatya) dans lequel
on agit quand on y est enveloppé soi-méme, et Nagarjuna fait preuve des
connaissances les plus techniques dans son Mahdprajfidgparamitdsastra,’ tandis
que les traditions lui attribuent tout a la fois la doctrine de la vacuité et la
maitrise en alchimie.?

Quant aux Vijiidnavadin, ils étaient aussi les Yogacara, les “pratiquants
du yoga”, d’un yoga qui favorisait la prise de conscience du caractére en quel-
que sorte hallucinatoire du monde physique et psychique mais qui ne répudiait
pas son existence en cet état.

Du c6té hindou, le sannydsa personnel de Samkara, pur philosophe advai-
tin, a peut-étre comporté ’abandon de tous rites particuliers ; ses disciples,
en tant que $ivaites, ont toujours continu¢ a en observer, sinon pour leur
propre bénéfice, du moins en vue du bonheur du monde. Nous avons au
Cambodge le témoignage qu’un disciple immédiat de Samkara a été le guru
du roi Indravarman. Il s’agit de Sivasoma, qualifi¢ de daksindcdra dans une
inscription datant d’entre 878 et 887,% ce que R.C. Majumdar a interprété,
peut étre abusivement, comme indiquant qu’il était un tantrika,* et qui, en
tout cas, officiait au cours des installations rituelles.®

Chez Ramanuja, la pratique d’un rituel s’est montrée non pas simplement
compatible avec le sannydsa, mais liée 4 lui nécessairement. Au début de son

1 B, Lamotte. Le Traité de la Grande Vertu de Sagesse, Louvain, 1944-49.

z ], Filliozat. Al-Birdni et P’alchimie indienne, Al-Birni commemoration volume, Calcutta,
1951, p. 101,

3 G. Ceedes, Inscriptions du Cambodge, t. 1. Hanoi, 1937, p. 37, cf. vers 32, et, pour la men-
tion de Samkara sous les appellations de Bhagavaccharikara et de Rudra, vers 39 et 40. M. N.R.
Bhatt me fait observer que la désignation de Rudra s’applique bien a Samkaricirya considéré
comme un avatira de Rudra, cf. Srimacchamkaradigvijaya par Vidyiranyasvamin, II, 4. La
date de Pinscription est une des années 800 $aka, le chiffre des unités étant perdu.

4 R.C. Majumdar, Inscriptions of Kambuja, Calcutta, 1953, p. 58 ou M.M. pense méme
que ceci peut corroborer Popinion de Woodroffe qui attribue des Tantra a Samkara.

s Selon Plinscr. de Sdok Kak Thom, éd. Ccedeés et Dupont, B.E.F.E.O,, XLII1I, partie

khmere, lignes 4-10.
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commentaire sur Gitd V, 1 citée ci-dessus, il fait le point, d’aprés la Gita
elle-méme, des positions respectives du karmayoga et du jAidnayoga, de la
discipline d’activité et de la discipline de connaissance :

“Dans le 4¢mc chapitre (de la Gitd) on a exposé la nature propre de la
discipline d’activité, 8 commencer par I’existence de son aspect de con-
naissance, et sa diversité, ainsi que la prééminence de I’élément connais-
sance (IV, 33). Cependant, du fait que, pour celui qui est habilité 2 la
discipline de connaissance, la discipline d’activité inclut la connaissance
du Soi (cf. IV, 33), comporte la vigilance, 'aisance et le détachement,
sa supériorité a été exposée dans le 3éme.”1

Commentant III, 8,2 auquel il renvoie ainsi implicitement, il a déja précisé ce
quil entendait par P'activité et I'inactivité :

“...Par le mot inactivité c’est I’état de connaissance qui est indiqué. En
effet, méme pour celui qui est habilité dans P’état de connaissance, du fait
d’incapacité et de négligence par absence d’exercice préalable, par absence
de contrdle, c’est I’état d’activité qui est supérieur a 1’état de connaissance.
Et c’est immédiatement qu’on va exposer la prise de conscience, par con-
naissance conforme du Soi, une fois I’activité réalisée, du caractére qu’a
le Soi de n’étre pas agent (III, 27). De ce fait parce que méme la con-
naissance du Soi est incluse dans la discipline d’activité, c’est celle-ci
qui est supérieure... Donc, méme pour celui qui est dans I’état de con~
naissance, soutenant son corps jusqu’d la fin de P’accomplissement par
excellence, 'activité perpétuelle et occasionnelle, a commencer par les grands
rites, est nécessaircment a mettre en ceuvre,”’3

1 ggofseqyy  FEORRT AR QATCAETHET TEEes § STy
ArRTEF fonsfa FAT T FRAAT A RG] GHcdTaaear=a sq1g-
&wd qdta wEETH ) R osur Gira V, L

2 faad & F4 @ FA AT FEHEAT: |

gt 7 & F gfggFgsdae o I, s.

“Exerce l’activité contrdlée, car Pactivité est supérieure a ’inactivité et la marche méme de ton
corps ne se réaliscrait pas par linactivité.”

3 .. FFATeRA AT ar=ad | AAfrssfaF i saTamgETar wfvaa-
A GUARARIAGCAT AT FAfTeed  samdr | FAfor P
ATHATAATAAT  ACAANSHATTAHAATAINT  F&AA | (A SATHAATTEATT FH-
ARVt @ U9 SAETeAd L. Far  stTssete  fommmrie
qracaTIAEA  wgEae fradtatas swiae saem . ... R. sur Gt

I 8



PREFACE v

Tandis que Samkara s’était gardé, dans son propre commentaire du méme
texte, de prendre activité et inactivité autrement que dans un sens banal,
et voulait simplement que l'action fiit supérieure a son fruit!, ainsi que la
Gita Penseigne d’ailleurs, il est clair que Rimanuja trouve ici, au contraire,
la justification par la Gif@ de sa conviction de 'importance fondamentale des
rites. Les “‘grands rites”, les mahdyajfia, sont vraisemblablement ceux que
sous ce nom énumére Manu (III, 69-70)2. Les activités permanentes, les
nityakarma, dont font partie ces mahdyajfia, sont les rites dont I'obligation est
fixée une fois pour toutes 4 des moments déterminés & I’avance et les occa-
sionnels, naimittika, sont ceux qui sont obligatoires lorsque survient leur motif
d’accomplissement. Bien entendu, Ramanuja ne rappelait pas ici la classe des
rites kdmya qui ont en vue la réalisation de quelque désir et qui sont, eux,
en conséquence, incompatibles avec le renoncement.

Personnellement, Raminuja a témoigné de I'importance qu’il attachait
aux rites en composant un opuscule spécial, le Nityagrantha, pour régler les
occupations journali¢res de purification, d’adoration et de méditation. Ses
biographies notent souvent les occasions oil il a manifesté son souci des céré-
monies en employant ou en instituant des rites, notamment pour ’entrée dans
son propre groupe religieux. C’est ainsi que le Prapannamyta conte comment,
lorsque son ancien maitre advaitin, Yadavaprakasa, avec qui il avait rompu,
s’est converti 4 sa foi et est venu se jeter a ses pieds, il I’a aussit6t pourvu d’un
cordon, et lui a conféré cinq sacrements?, et I’état de sannyasin, avec le “‘nom
d’esclavage’ de Govindadasa,® ce qui faisait de lui un homme nouveau, initié
et regu parmi les renongants vaisnava dont la caractéristique, depuis le temps

1 w9 soEisfysal wod@ | S. sur Gied 111, 8.

* Ainsi a pensé A. Govindachirya, Sri Bhagavad-Git@ with Sri Ramanujachdrya’s visishtdd-
vaita-commentary, Madras, 1898, p. 96. Mais il pourrait s’agir aussi du paficamahdyajiia
usage chez les Srivaispava, disciples de Ramanuja et décrit par K. Rangachari, The Sri Vaisnava
Brahmanas, Bull. of the Madras Govt. Mus., New Series, Gen. Sect. vol. 11, 2, Madras, 1931,
p. 92. Plusieurs des mantra cités par Rangachari sans indication d’origine sont védiques.

3 Ce sont : tapa, la marque au feu du cakra et du sanikha sur les épaules; drdhvapundra,
P'imposition au front du signe de secte ; ndma, 'imposition d’un nom de religion ; mantra, la ré-
vélation des formules et ydga, la présentation avec sacrifice 4 I'image divine ; c.f. : Rangachari,
l.c., p. 35-36. L’usage de ces sacrements est signalé comme manquant dans I’école de Caitanya
par S.K. De, Early history of the Vaishnava Faith and Movement in Bengal, Calcutta, 1942, p. 103.
1ls y sont connus cependant; dans Bhaktisandarbha 198, d’aprés Sriharidas—Srisrigaudiya
vaisgava-abhidhana, 1., S.V. paficasamskara, Calcutta, Sricaitanyabda 470 et dans Haribhakiivildsa
Sanikha et cakra IV, 97; tirdhvapundra 1V, 72; mantrasamskara, I, 104).

¢ gg qifoAr sivel afaesn: FamrE nx-
aeq @9 ae =9 fagam: |
Aizslaraifed Feal gr@aed gara<s nzoll
AEUASTEERTFT GATAH ZaT |
Mfa==m 3fa @ Wﬁgi WU Prapannamria, par Ananticirya
XV, 29-31.
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des ALvir,! éuit de servir Vispu et les Vaispava comme un esclave sert son
maitre. Le Prapanndmyta raconte ensuite qu'il lui demanda d’écrire un traité
sur les pratiques du religicux ct ce fut le Yaridharmasamuccaya Riminuja a
méme tenté obstinément quoique vainement d’imposer son rituel au temple
de Jagannitha 3 P@ri au cours de son voyage autour de I'Inde (Prap. XXXV-
XXXVI).

Cette derniére indication cst d'autant plus intéressante qu’elle ne saurait,
si clle n'était authentique, avoir été utilisée par le biographe pour exalter son
héros, puisqu'elle fait connaitre ce qui a été pour lui un échec. 1l est vrai
que, dans Phistoire telle qu'elle est fournie par le Prapannamrta, c’est Jagan-
nitha lui-méme qui miraculcusement transporte au loin Riminuja pendant
qu’il dort afin de débarrasser scs dévots de son insistance. 1l n’en reste pas
moins que la résistance de ceux-ci 4 I'introduction de rites pour eux nouveaux
ne peut étre qu'un exemple véridique des heurts de tendances qui se sont
produits, & propos dc pratiques rituclles et non pas seculement d’opinions
philosophiques, au scin des grandes religions de I'Inde comme celle de Visnu.
Des hcurts de cc genre sont bien connus de nos jours par les querelles fameuses
des adeptes du TeNgalai et de ccux du Vadagalai, mais il est important d’en
pouvoir repérer d'autres dans le passé pour comprendre tantét les similitudes
tantdt les divisions actuelles,

Dans le cas particulier, I'insuccés de la tentative de Ramdnuja, qui était
de modificr le culte de Jagannitha sclon les prescriptions de la tradition du
Paficariitra (Paflcardtrigama)® souligne une solution de continuité entre les
pratiques vaisnava du Sud ct celles du pays d’Orissa avec lequel Caitanya,
dont la famille en ¢tait originaire, a toujours été cn relations étroites.® Or

vV CLLopar exemple Tirwedymold 11, 9 et 10 111, 3, 4, et 7. Cf. aussi les biographics de
Toodaradippodi “Poussiere Jdes pieds des esclaves (de Dicu)”, on sanskrit : Bhakuinghriregu.

' EJd. Rambaujaciryar, Ananticaryar, et Appaliciryar, Madras, 1905, (caractéres grantha).
L'euvre st divisée en onze parvan gui sont: t. pdrierdpvatadh 2, pancrdivddhikdndasdniripana;
3. lhdgamirdpana ;4. sannydsaprayoya ;. S, mukhyakarmacidhi 6. ahordtrakrivd ; 7. sama‘cdr‘a s
8. hAgudharmaeidhi ;9. gatisthminipaga ;. 10.pravascittatidhi ; 11, samsdratidhs.

! Voir son discours aux adoratcurs de  Jagannatha :

FEATATTHIRT  TRATHF]IAT 0

qateafoeraifn sfgtfawta «

b 2R LIRS Bt ey S SETRYY
IETTITTHAY Fa qwifew g

ATHTRA ARTATYA 472% fg 1cn Prap. XXXV, 6.5,

“Sclon la voic indiquéc par le Puicardirdgama, & les meilleurs des adorateurs, on sccomplit
aujourd’hui tous lea rites de Srihari, & commencer par les bommages et les fétes, en tous licux
4 commencer par Srirangam.  Clest sclon le Polcardrigama qu'on fait I'hommage ct le fnm'
impérissablc cn cst la reéalisation du salut, en vérite.”

¢ M. Harckrushna Mahtab, The History of Onssa, vol. 1, Cuttack, 1959, p. 303, pense que
Ia conversion de la dynastic Ganga du Givaisme au vishnouisme a di s'opérer par la prédication
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la traditon rituelle qu’étudic ici M. R.V. Joshi est principalement fondée
d'une part sur des textes de popularité générale comme le Bhigavata et les
autres Purdna, d’autre part et surtout, puisque ces ouvrages n'ont pas pour
objet fondamental le rituel, sur des textes de I'école de Caitanya, comme le
Haribhaktivilasa de Gopila Bhatta.! Celui-ci cite largement au milicu de ses
propres exposés techniques, ces mémes Purdpa et des autorités de toutes sortcs,
y compris le Pasicardtra, le plus souvent sous la forme du Ndradapaficardtra.
Ceci n’'implique pas en soi que I’école de Caitanya, a la différence des arcaka
de ’Orissa, se rapprochait des vues de Ridminuja en matié¢re de rituel. L’oppo-
sition aux réformes de Rimdnuja n’avait pas été motivée nécessairement par
une prévention contre le Paficardtra, mais bien plutét par une répugnance a
conformer le culte de Jagannitha A celui de Ranganitha et 4 passer en tutelle.
Cependant il est certain que Caitanya et son entourage n’avaicnt pas les raisons
d’un clergé local d’étre attachés 4 des usages déterminés. Ils ont ¢té, en fait,
écleciques. De plus Gopila Bhatta était originairc du Sud, ainsi que le
veulent toutes les sources qui font allusion A lui, bien qu’clles nc soicnt pas
d’accord entre elles sur son ascendance,? ct c’est dans son voyage au Sud que
Caitanya fut frappé par les sentiments de dévotion cxprimés dans un texte,
le Krspakarnamria, que Gopila Bhatta lui-méme, ou un homonyme également
du Sud, a commenté.?

Quoiqu’il en soit, & défaut de Caitanya lui-méme, toujours cntrainé dans
les élans de ses sentiments, les gosvdmin, parmi lesquels on a rangé P'auteur
ou les deux auteurs du Haribhakuvildsa, ont établi dans la religion de Visnu
adoré sous la forme de Krsna, un rituel détaillé éclectique qui a fait fortune
dans le Nord de I'Inde surtout ct qui est celui que M. Joshi analyse ici. En
dépit du caractére mystique personnel de Caitanya, ce rituel forme un élé-
ment majeur de la religion dont il a fait briller une forme éclatante. A ce titre

de Riminuja, dont il signalc aussi (p. 208) la tentative narrée par le Prapanndmrta. Cependant,
4 s'en tenir aux détails donnés par le texte, V'échec de Raminuja a été rapide. Il s’cst heurté a
un culte établi avec une force qui doit suffire a cxpliquer d'autre part la conversion des rois
Ganga.
' Ce texte, comme 1I'a soigncusement montsré M. S.K. De, Early History of the Vaishnava
Faith..., p. 104-106, date d'un peu avant 1541 ct il résultc d’unc sortc de collaboration entre
Sanitana Gosvimin et Gopila Bhayra, Ic dernier paraissant avoir ¢été son rédacteur cffectif,

* SK. D¢, 1 ¢, P. 96.

% Le Gopila Bhafra qui a commenté le Krspakarndmria sc dit fils de Harivaméa Bhagra du
pays driivida (De, p. 100, note 4), tandis que Muriri, contemporain de Caitanya, fait Gopila
Bhagra fils d’un Trimalla Bhafra ¢t Narahari (XVIIIe« siécle) fils d'un Venkasa Bhagra, frérc de
Trimalla. Kavikargapfira (écrivant en 1572) fait vivre Caitanya pcndant quatre mois a Srirasigam
chez Trimalla, mais ne parle pas de Gopila (De, p. 93 et suivantes qui fait observer p. 96 qu'au-
cun des disciples bien connus de Caitanys nc I’ayant accompagné dans l¢ Sud, il n’cst pas sur-
prenant que les renseignements venus par oul-dire 4 leur connaissance aient été maigres ct
coatradictoires. Narabari serait, par son éloignement de I"époque des faits, la moins stre autorité,
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il devait tue étudié. Des éudes paralléles des autres formes de rituels
vishnouites et sussi givaites qui ont déja été amorcées devront étre reprises et
poussées plus loin. Ainsi pourra s'instaurer, au bénéfice de la compréhension
générale des mouvements religicux, la confrontation de leurs éléments
d'apparence matéricllc mais de rdle psychologique en réalité fondamental.

J. FILLIOZAT



AVANT-PROPOS

Ce sujet me fut suggéré en 1954 4 la Sorbonne par le Professeur Olivier
Lacombe, et il me plut aussitdt parcc que, ayant obtenu mon Ph. D. a
I'Université de Banaras sur le sujet Krsna Cult in Sanskrit Literature, je sentais
que cette premiére thése comportait unc lacune relative & I'aspect ritualiste
du Krynaisme. Il me semblait que le culte krsnaite n'était pas complet sans
une érude de cct aspect. Le sujet n’était pas bien exploré. Scul Shri Gonda
s’était attaqué au probléme dans son ouvrage Aspects of early Vaispavism mais
il s'était enfermé dans la tradition Vaikhdnasa.

Je me suis prinapalement appuyé en cctte matidre sur les documents
originaux de la littérature sanscrite en particulier sur les divers Tantra ct
Purdna, sur la Padcardtrasamhitd ct surtout sur le Haribhaktivildsa. J'ai égale-
ment utilisé I'analyse critique qu’en ont faite les érudits occidentaux et indiens,
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Chapitre Premier
INTRODUCTION

La dévotion & Srikpspa compte parmi les manifestations religicuses
aujourd’hui les plus répandues aux Indes. Elle distingue le Krishnaisme des
autres sectes religicuses en lesquelles se divise 'hindouisme, par I'accent qu'elle
met sur la tendresse dans la relation de ’homme 4 Dieu.

La religion hindoue en dépit de sa continuité a subi d'importants change-
ments dans son évolution pendant sa longue histoire. La forme originelle
est fondée sur les rites prescrits par les Veda. Le plus important élément de
ces derniers est constitué par les cérémonies bénéfiques. Le concept de dieu
est borné aux représentations symboliques des forces naturelles telles que
I'eau, le feu, Pair etc. Il y a peu de place pour la manifestation des tendres
aspects de 'amour dans le rituel. Le sacrifice 4 une force naturelle ne saurait
donner lieu & un rituel qui puisse satisfaire les aspirations du cceur de I'adorateur.

Il est trés difficile de déterminer avec certitude I'origine du culte krishnaite.
Nous rencontrons le personnage de Sanatkumira, “I’éternellement jeune”,
dés la Chdndogya Upanisad ot il a été présenté comme fils de Brahman. Il
est également désigné dans le méme texte sous le nom de Skanda.! De méme,
nous trouvons un Sanamkumira, aussi “I’éterncllement jeune”, dans la litté-
rature pilic. Le personnage de Sanamkumira a été présenté comme étant un
Brahman dans le Janavasabhasuttanta. 11 est indiqué que le Brahman Sanam-
kumira s’est manifesté dans I’assemblée des Dieux Trente-trois, et a paru
partager le siége de chacun d’eux, de telle fagon que chacun se soit cru seul
favorisé de <a présence.? Il est clair que la forme Sanamkumaira est une contre-
partie moyen-indienne du nom sanskrit Sanatkumira donné par la Chdndogya
Upanisad. Plus tard nous constatons dans le Bhdgavatapurdna, la plus grande
autorité du krishnaisme, que Srikrsna s’était manifesté sous de nombreux corps
a I'époque de la célébre danse du rdsa.® Remarquons que chacune des gopi le
voyant & son odté se croyait seule favorisée de sa présence. Il convient de
remarquer que comme les personnages de Sanatkumdira Skanda de la Chdndogya
Upanisad, de Sanamkumira Brahman du Janavasabhasuttanta et de Maiijuéri-

1 Chandogya Upanisad V11,1 et suiv.

* Filliozat, Le symbolisms du momamens du Phnom Bakhen, BEFEO Tom. XLIV.
Pp. $36-37.

3 Bhdgavatapurdpa X. 33. 3: Yogefvarepa krppena tdstpm madhye dvayor dvayo.)
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kumirabhfta et Avalokitcévara,! Srikpspa s été essenticllement représenté
comme éterneliement jeune. 11 est fort possible que le culte de Srikpspa ait
emprunté Pidée d'éternelle jeunesse au personnage de Sanatkumira sur lequel
nous ne possédons guére de renscignements, mais dont le nom est si clair.
Il semble en tout cas que le culte d’un dicu jeunc ait préexisté 4 P'apparition
du culte de Srikpypa.

L probléme des rapports entre le culte de Krsna et le culte de Visnu a été
discuté & fond par des ¢rudits divers. 1l n’est pas de mon intention de m’occuper
de cette question ici puisqu'il est déja dans les plus anciennes sources du krishna-
isme trés difficile de distinguer entre les éléments d’origine krishnaite et les
¢léments d'origine vishnoulte. Barth a fait des remarques pertinentes sur le
probléme de Krsna-Vignu. Rappelons d’abord comment il a résumé ce que
nous savons ¢t ce qu'on peut croire de Kryna-Vispu.! D'aprés Barth, Srikrsna
est une figure absolument inconnue du Veda, et par conséquent sans aucun doute
unc divinité populaire.” Mais, en tout cas, il y a une relation profonde entre
la suprématic dc Vigpu ct son identification avec Srikyypa. Il est évident que le
culte krishnalte se présente comme ayant supplanté celui d’Indra. Indra était
un dicu important du culte védique, tandis que Srikrsna érait le dieu de la
nouvelle croyance. Peut &tre les adeptes du culte de Srikrspa voulaient-ils
détruire quelques-unes des traditions et des pratiques de I'ancienne religion.
Ceci parait ¢vident dans Uincident, bien connu de la tradition pourdnique, qui
passe pour s'8tre produit 8 Govardhana ol tous les Gopa et les nomades bergers
furent dissuadés par Srikpsna de célébrer la féte d’Indra, lequel, offensé par
Ia perte des offrandes qui lui éraient dues, tenta de noyer le pays sous des pluies
diluviennes tandis que Srikpsna, soulevant la colline, en abritait hommes et
bétail.

Les rapports entre Srikpsna ct Nardyana, entre le culte de Srikpspa et le
culte original des Abhira ct des Siitvata ont été également longuement discutés
par I'éminent érudit R. G. Bhandarkar dans son Vaispavism and Saivism.

Il serait intéressant d'examiner la référence & Srikpypa faite par Panini
dans son aphorisme Vidsudevdrjundbhydm vun. La référence a arttiré depuis
longtemps I'attention et donné licu 2 d’amples discussions de Hopkins, Kielhorn,
Bhandarkar, Pathak et Gonda. M. Gonda pense, dans son récent traité érudit
Aspects of early Vaysnavism, qu'il n'y a rien dans le contexte qui puisse laisser
croire que Panini fasse allusion 2 un culte strictement religicux.* Mais, autant
que je puisse en juger, il me semble que ce n’est pas le cas et que Pégini a bien

! Filliozat, Avalokitetoara daprés wn licre récent  RHR. janvier-mars 19<0
! Voir aussi La Vallée Poussin, L' Imde jusqu'en 300 p. 324-35.

* Barth, Les religions de 1" Inde, p. 151

¢ Gonda. Aspects of early Vaippariom. p. 160,
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fait allusion au culte de Srikpspa. Pour commencer, il y a continuité de I'apho-
risme précédent & P'aphorisme présent, et ainsi le suffixe v est asjouté au
nom de Visudeva (Srikrsna fils de Vasudeva) et au nom d’Arjuna pour signifier
la présence de la dévotion (bhakt).! Donc le terme Visudevaka aurait le sens
de “celui qui a dévotion pour Visudeva (Srikrsna)”. 11 convient de remarquer
également que I'évocation simultanée de Viisudeva et d’Arjuna dans 'aphorisme
confirme que le grand grammairien désignait bien Srikrypa par le nom de
Visudeva puisque dans le Mahdbhdrata Krsna Visudeva est associé précisé-
ment avec Arjuna.

La remarque a incité Patadjali & examiner le probléme quelque 200 ans
avant ].C. dans son Mahdbhdsya. Il soutient qu’il n'y avait aucune raison d’sjou-
ter le suffixe vun au terme Vasudeva pour former simplement le terme Visu-
devaka, puisque Viasudevaka pouvait facilement &tre formé selon 'aphorisme
suivant {(yotraksatrivikhyebhyo bahulam vufl) qui ajoute également le suffixe
vad apres tous les noms de &sarriva. En méme temps il n'y a aucune différence
dans 'addition du suffixe vuA ou du suffixe vun. Tous les deux donnent exacte-
ment la méme formation pour le terme Visudevaka avec le méme accent
uddtta sur la premiére syllabe. Enfin, Patadjali conclut que le premier aphorisme
a ¢té composé par Pingini avec I'intention de montrer la supériorité de Vasu-
deva sur Arjuna, car le mot Visudeva a été placé avant le mot Arjuna dans
I'aphorisme.?

Il n’est pas aisé de décider si Srikrsna a été dés I'origine considéré ou non
comme unc divinité. Je suis de I'avis de M. Gonda qui pense que peut étre
Srikrsna, devenant plus populaire que Visnu et augmentant d’importance, s’est
impos¢ aux cultes et aux fétes des autres divinités.? Il est vrai que Srikpyna est
mentionné comme fils de Devaki dés la Chdndogya Upanisad,* mais il est égale-
ment vrai que la mention ne prouve pas que Srikrspa avait déja revétu la forme
définitive d’unc divinité a ce moment la. Le passage ne représente Krsna
que comme le disciple de Ghora, de la lignée Angirasa. Quoiqu’il en soit, la
mention de Krsna dans cette ancienne Upanisad comme fils de Devaki suffit
a l'identifier avec le divin Srikrgpa tel qu'il est présenté plus tard. La figure
de Srikrsna dans le Mahdbhdrata a également deux aspects : celui de héros
humain et celui de dicu, incarnation compléte du Brahman supréme.

1 La valeur du terme Vdsudevaka serait Vdsudeve bhahktir yasya, “dont la dévotion cst 2
I’égard de Vasudeva™.

* Vydkdranamahdbhdsya vol. 1I. p. 314: kim artham Visudevasabdit wvun vidhlyatce,
gotraksatriyikhyebhyo bahulam vufl ityeva siddham, na hi asti viseyah, Visudevadabdit vuno
vi vudo vi, tad cva rapam, sa cva svarah, idam asti tarhi prayojonam Visudevasabdasya
plrvanipatam vaksyami.

¥ Aspects of early Vaigpavism. p. 163

¢ Chand. Up. 111, 17, 6 taddhi ctad Ghors ingirasah Krypiya Devakiputriys uvica,
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11 ressort de I'étude des inscriptions et de la littérature de I'Inde avant
I'ére chréticnne que le terme ancien utilisé habitucllement pour désigner les
dévots de Krypa éait bhdgavata. Le terme de dhdgavata, nous le constatons,
persistc dans les inscriptions de la période Gupta ol les termes de bhdgavata
et de paramabhdgavata ont été employés pour les adeptes du culte de Srikrypa.
Dans la période Gupta le krishnaisme s’est étendu méme dans des contrées
de I'Inde éloignées les unes des autres comme en témoignent les inscriptions et
les sculptures.

Le culte bhigavata ct le nom de Bhigavata sont mentionnés dés la litté-
rature jaina. Les allusions aux noms de Visudeva et de Baladeva parmi les
Salakipuruga de la tradition jaina, révélant les rapports entre Arigtanemi et
Visudevs, montrent clairement que le krishnalsme dominait & I'époque
de la tradition jaina primitive.! Une trace semblable du culte krishnaite se
trouve également dans la littérature bouddhique ancienne. Le Ghatajdtaka
indique que Ghata était le frére de Visudeva, c'est-a-dire Srikpsna fils de
Visudeva. 1l identific Ghata avec le futur Buddha et Visudeva avec le futur
Sariputra.?

L’indianisme restera toujours redevable 4 Mégasthéne, 'ambassadeur
greca la cour de Candragupta vers 305 avant J.C., des témoignages les plus sirs
sur le culte krishnalte tels qu'il les a donnés dans ses écrits. Le texte en question,
rapporté par Arrien, est lc suivant. “Hercule, qui, selon la tradition, alla chez
les Indicns, fut appelé chez cux fils de la terre. Cet Hercule est surtout vénéré
par les Sourasénes, peuple indien qui posséde deux grandes villes, Méthora et
Kieisobora. Un fleuve navigable I'l6baris, arrose leur pays”.* Le nom d’Hercule
a donn¢ licu & des discussions nombreuses depuis Wilson, Lassen, Godfrey
Higgins ctc....Certains pensent que le nom désigne Srikryna tandis que d’autres
souticnnent qu'il représente Baladeva. Rappelons que Baladeva est le frére
de Srikpgpa. En tout cas, il est du moins évident qu'il est fait allusion au culte
krishnalte. Nous ne pouvons refuser de voir en étudiant le Mahdbhdrata que
Srikrsna €tait supposé avoir fondé de nombreuses cités et que les honneurs
divins lui furent rendus non sculement aprés sa mort comme I’a mentionné
Mégusthéne, mais également de son vivant. En outre, les allusions a la ville
de Méthora, évidemment Mathurd, et au peuple des Sourasenoi, qui corres-
pond aux Saurasena, confirment I'identification avec $rikgsna, particuliérement
adoré chez ce peuple, doat cette ville était la capitale.

Pour rattacher les données littéraires & celles des inscriptions, il importe
de considérer quelques unes des inscriptions antéricures & Pére chrétienne,

1 B, Bhattacharys, Introduction 10 Paramasamhitd, p. 9.
* Cowell and Rouse, Jdiaka, IV, p. 57.
% Arrien, L' Inds, p. 33, édition et traduction Pierre Chantraine.
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Pour commencer, 'inscription de la colonne Besanagara qui remonte & 200
avant J.C., présente le nommé Heliodors comme bhigavata, et Visudeva
(Srikrsna en tant que fils de Vasudeva) comme dieu des dieux. Cette inscription
commémore |'érection d’une colonne & Garuda dans le temple de Visudeva,
dieu des dicux.! Ce document permet de savoir que le culte krishnaite émait
en vigueur & la période des Sunga. De méme, I'inscription de Ghosundi du
Ile siécle avant J.C., d’aprés Bhandarkar (Vaisnavism and Sarvism p.4) fait état
de la construction d’'un mur de pierre (§ildprdkdra) autour de la salle du culte
de Visudeva et Samkarsapa. La mention du nom de Visudeva joint & celui de
Samkarsana indique clairement qu'il s’agit de Srikrsna fils de Vasudeva, et de nul
autre, puisque Samkarsapa cst son frére Baladeva. Un document analogue
appartient 3 I'épigraphie des Sitavdhana. Il émane de la reine Nagniki, ct au
début y sont invoqués Visudeva et Samkarsana ensemble.* De méme, diverses
autres inscriptions comme cclle de Nanaghat et celle de la colonne de Bhitari
etc., attestent l'activité du krishnaisme avant 1’ére chrétienne.

Il ne scra pas superflu de mentionner ici Kaliddsa, qui identific Srikysna
le vacher et Vispu le dieu védique. C'est dans le Meghadiita que Kiliddsa com-
pare un beau nuage 3 Vignu qui était sous la forme d’un vacher (gopavesasya
Vispoh). Le nuage est orné d’un arc-en-ciel comme Srikyspa d’une plume
de paon.

Asvaghosa, le fameux poéte bouddhiste a sans aucun doute désigné Sri-
krsna en disant qu'il était impossible 3 de simples guerriers d’accomplir des
actes splendides comme Sauri.?

C’cst un fait reconnu que le Krishnaisme est fondé sur le sentiment dc la
bhakti, impulsion dévotionnclle. Beaucoup a été écrit sur la bhakti qui est
définie dans le Ndradabhaktisitra comme une extréme dévotion ou amour
pour Dicu.® Il y a une association intime entre adorateur et adoré grice 4 la
bhakti. Madhustidana, dialecticien réputé et auteur de I’Advaitasiddhi, définit
la bhakti, dans son traité du Bhaktirasdyana, comme une sorte d’état memal
ou 'esprit prend la forme du dieu dans une impulsion d’extase et de passion.®

11 est stipulé dans le Bhdgavatapurdina que la naissance de la bhakti n’est
possible que lorsque I'esprit sans interruption s¢ tournc vers Dicu, comme le

! Epgraphica Indica. App. vol. X. p. 121 * jbid
% Buddhacarita, 1, so: khyitini karmigi ca yini saurch <Gridayas teyv abald babhdvuh
¢ Ndradabhakris@tra, 2. si tasmin paramapremaripi. '
* Bhahknrasdyana cité dans Kalydypakalpataru, p. 695.
3. dravibhivapiirviki hi manaso bhagavadikiratd savikalpakavruiripd bhaktih.
b. drutasya bhagavaddharmadhirivihikatim gati, sarvasya mansso vrttir bhaktir ity
abhidhiyate,
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courant de la Gangh se dirige vers I'océan.! La bhakti se distingue en deux
formes, |a vaidhi bhakti et la bhakti rdgnugd. La premiére se produit dans la
pratique de tous les rites prescrits trés strictement, alors que I'autre ne dépend
pas du tout des rites. En fait, la dévotion n’est qu’une émotion véritable du
ceeur et il semble absolument vain de la river & des formules religicuses. Elle
ne dépend que de l'ardeur de 'amour intense et de la chaleur de la passion
pour Dicu. Elle ne peut étre acquise par celui qui est orgucilleux de son esprit
et de son intelligence. C’est ainsi que le sentier de la dévotion devient différent
du sentier de la science, le jiidna, et de 'action, le karman.

Toutes les régions de I'Inde ont manifesté leur vocation dévotionnelle
dans le culte krishnaite qui a enrichi la littérature sanskrite aussi bien que les
littératures provinciales de I'Inde, tant en prose qu'en poésie. Il serait injuste
de ne pas dire un mot des élans du cceur des douze ALvir tamouls qui ont
produit par leurs chants une si brillante littérature en tamoul. Les idées de ces
ALvir appartiennent au krishnalsme et sont en rapport avec les croyances de
I'école du Paficardtra. L'ensemble de leurs 4.000 chants porte le nom de
Diviyapirabandam *“Traité divin”, ils s’adressent a Srikpsna et souvent 2 la
Gopl principale.! On peut se demander si la Nappinai de la tradition tamoule
n'est pas celle-ci ct si la danse Auravaikkitu n’est pas la danse du rdsa de
Srikrypa et des Gopl comme dans le nord de I'Inde.

Je nc pense pas devoir insister sur I'évolution sectaire et philosophique
du culte Krypalte. L'unicité¢ dans le qualifié, le vifisfadvaita, de Rimainuja,
environ 1016 aprés J.C., la doctrine du dualisme et non-dualisme établie par
Nimbdrka en 1162 aprés J.C., le dvaitddvaira, le vrai dualisme de Madhva,
dvaita (1199-1278 aprés J.C.), l'unicité pure dans le qualifi¢ de Vallabha,
le $uddhddvaita (1481-1533), les sectes de Caitanya du Bengale (1485-1533),
de Samkaradeva de I'Assam (1149 aprés J.C.), et le Vishnouisme du Gujrat
sont bien connus des érudits et ne retiendront pas notre attention. Tous ont
reconnu Srikrypa  comme 'objet de leur dévotion d’une maniére ou d’une
autre.

L'édifice ritualiste du krishnalsme a été élevé sur les fondations des
PdAcardtrasamhitd. 11 est regrettable que jusqu'a présent rien n'ait été dit
sur I'aspect ritualiste du culte krishnalte. M. Gonda a récemment abordé
le probléme dans ses Aspects of early vaispavism, mais seulement du point
de vue de la tradition Vaikhinasa. Il faut remarquer que dans toute I'Inde,
dans tous les temples, parmi toutes les sectes, que ce soit pour adorer Srikpspa

! Bh, P. III, a9, 11-12: manogatir avicchinnk yathd gangimbhaso'mbudhau, laksagam
bhaktiyogasya nirgupasys udihrtam.

* Cf. A. Govindacarya, The divine eisdom of Draveda saints. S. K. Ayangar, Early history
of Vaisnava saintt in south India.
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ou Viggu, le rituel se recommande des Pificardtrasamhitd. Bien plus, méme
dans les temples amouls le culte est rendu selon les PdAcardirasamhitd, ex-
ception faite des temples de Vedkate$vara de Tirupati et de Kéficipuram ou
ce sont les Vaikhdnasasamhitd qui sont utilisées; et il est 2 noter également
que le culte de Vispu comme le culte de Siva dominent dans les temples ot
sont utilisées les Vaikhdnasasamhita'.

Nous voyons ainsi que le Krishnalsme domine I'atmosphére religicuse
de I'Inde et que Srikpspa, comme interpréte de la philosophie supréme dans la
Bhagavadgitd, est universellement placé au dessus de tout. La religion indienne
sans Srikrspa serait mutilée et dénaturée. Cest pourquoi une étude du point
de vue ritualiste de ce culte majeur est nécessaire. Il peut étre également
intéressant d’examiner I’évolution ritualiste du culte dans les domaines des
Agama, des PaAcardtrasamhitd, des Purdpa et des Tanrra. Nous avons espéré
qu'il apparaitrait par notre recherche comment le krishnalsme, par unc méta-
morphose spirituclle, a transformé le rituel védique tout en maintenant avec
le Veda une continuité formelle. Nous verrons comment le rituel de l'upa-
nayana appartenant i la tradition védique fut représenté sous la forme de la
diksd ou initiation. Nous essayerons de montrer comment les sacrifices maté-
ricls offerts & des forces naturelles regurent pour équivalents symboliques dans le
rituel krishnalte, des offrandes de beurre clarifié, de riz bouilli dans du
lait, de lotus etc. Nous verrons comment la plante tulasi est devenue un
objet de vénération pour les adorateurs de Srikpgna. Nous verrons de quelle
maniére les incantations et leur répétiion ont pu garder unc certaine
ressemblance avec les incantations du temps des sacrifices védiques. En
fin de compte pourtant, toute la valeur de la priére adressée @ une force
impersonnelle a été remplacée par la communion individuclle de I'adoratcur
avec le Dicu personnel, Srikpsna.

} Dvivedi Hazariprasada, Madhyakdlinadharmasddhand, p. 33.



Chapitre 11
L'INITIATION (DIKSA)

L'Initiation jouc un rdle préliminaire et nécessaire dans le rituel. L’étude
du sujet permet de discerner les diverses influences convergentes venues des
sources védique, plilcardtrique, tintrique et pourdnique. Avant Pinitiation
nul n’est autorisé & pénétrer dans le sentier de la dévotion 4 aucune divinité,
ou & suivre I'accomplissement proprement dit des rites selon les différentes
écritures sacrées.

Le Bhdgavatapurdipa déclare que, si 'on désirc le salut (moksa), il faut
se confier 4 un maltre qui connaissc bien les Veda ct soit un adorateur de
Srikryna, le Brahman supréme.! Il ajoute qu'il faut chercher un maitre calme
qui se soit identifié¢ avec Srikpsna !

Enfin dans la Kramadipikd nous lisons que chacun devrait aller vers un
initiateur brihmaga, maltre de ses passions, adorateur de Srikrsna, connaissant
parfaitement toutes les écritures sacrées y compris les Agama, et vénéré par
les sages (les pyi) cux-mémes.?

Le vrai maltre.

Les principales caractéristiques du maitre sont énumérées dans la Mantra-
mukidvali. Le maitre devra descendre d'unc famille sans tache et pleine de
vertus. Il devra ¢tre & méme d’accomplir tous les rites sacrés prescrits, fami-
liarisé avec toutes les écritures y compris la tradition védique, rempli de foi
religicuse, maitre de maison, sans envie ni méchanceté, ct d’abord plaisant,
jeune, pur, d'aspect agréable et élégant, intelligent, travaillant au bien-étre de
'humanité, désintéressé, sensé, ennemi de toute violence, doué de qualités
telles que tendressc et affection, plein de gratitude, d’adoration pour la divinité,
d'affection pour les disciples, capable d’humilité et de retenue et habité
par la compassion. Il accomplira réguli¢rement les sacrifices védiques ct con-
naftra bien toutes les doctrines pdficardtriques.

Ces caractéristiques s'accordent avec celles qu'évoque I'Agastyasambhitd

' Bh. P. XI. 3.21: tarmdd guriom prapadyeta...sabde pare ca migsdtam.
¥ Ibid. X1, 10.5. mudablyjfam gurum fdntam updsita maddtmakanm.

¢ Kramadipehd, 1V.2.

¢ Mantramuhtdvali citée dans Hinbhehtiwldsa 1,32-33.
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ot nous lisons qu’un maftre (guru) est toujours un maltre de maison, un ascéte,
un adorateur de la divinité, véridique, calme, mystique et sans désirs voluptueux.
11 connait parfaitement I'incantation (mantra), le sacrifice et le rituel védique.!

Selon la Paramasamhitd le maitre doit &tre un adorateur de Srikysna, maitre
de maison, connaissant parfaitement la pratique de l'initation, toujours prét
3 aider ceux qui en ont besoin. Il est le porteur du disque (cakra) etc., mais il
ne fera pas un métier de son rdle d’initiateur spirituel; et libre de tout désir
temporel il devra posséder une connaissance intime de la science védique.?

La Visnusmrti déclare indigne des fonctions de maitre celui qui réclame
de ses disciples honneurs ou richesses. Le maitre est un océan de compassion
et, comblé lui-méme, il assiste tout le monde. Il est diligent, sans désir, ct, con-
naissant parfaitement toutes les sciences nobles, il enléve aux disciples leurs
doutes.?

Evidemment 'influence du krishnalsme est & son apogée dans le Padma-
purdna. Cet ouvrage stipule que scul un adoratcur brihmapa de Srikrspa qui
connait la véritable signification de la dévotion & Srikrspa cst habilité a la charge
de maitre pour tout le monde. En méme temps il prescrit que s'il n’est pas un
adorateur de Srikrsna il ne peut étre un initiateur, quand bien méme il scrait
un brihmana de descendance respectable, quand bien méme il aurait étudié
Ies rites de la tradition védique ct serait capable d’accomplir les sacrifices. Sans
aucun doute par “‘maitre” le Padmapurdna voulait dire essenticllement I'initia-
teur au culte de Srikrspa. Il est évident qu'il faut que le maitre soit lui-méme
un adorateur de Srikpspa s’il doit initier le disciple 4 son culte.*

Le 7Tattvasigara mentionne que c'est un mauvais maitre qu’un étrc
paresscux ou indolent, gourmand, sensuel, pervers qui utilise des arguments
trompeurs, qui critique chez les autres des péchés inavouables, qui diffame
la vertu, qui est un étre a la chevelure rare ou trop abondante, a I'haleine fétide,
aux dents ou aux lévres noires, et qui, 4 méme de donner, accepte au contraire
les dons.®

Dans le Ndradapasficardtra nous rencontrons une notion différente, suivant
laquelle des hommes de castes autres que la brahmanique sont également capables
de servir d’initiatcurs dans des circonstances particuliéres. Tout d’abord, la
préférence est donnée & un brahmana, qui peut initier toutes les castes, 4 condi-
tion de connaitre cinq différentes époques de la tradition pédcardtrique.

Faute d'un maitre brihmaga, un ksatriya peut servir d’initiateur mais il

\ Agastyasamhitd cité dans HBhV. 1, 34.
3 Parama-samhitd. VII. 22-23.

3 Viggu-smyti. citée dans HBhV. 1, 3s.
¢ Padmapurdpa. Vol. 1V. 251, 49-52.
Tassvasdgara, cité dans HBhV. 1. 4a.
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vaut la peine de remarquer qu’un maitre ksatriya ne peut initier 4 I'incantation
que les castes kgatriya, vai$ya et $Gdra. Ainsi un ksatriya peut également devenir
un initiateur spirituel, mais & condition d’étre un adoratcur de Srikpsna, d’avoir
I'ime pure et paisible, de connaltre le rituel de I'initiation et les écritures sacrées,
les régles traditionnelles et d’avoir les “perfections”, c’est-a-dire de pouvoir
réaliser I'unité de I'incantation, du maitre et de la divinité, par I'accomplissement
du puraicarana. Plus loin, il est déclaré que, faute d’un maitre brihmana ou
ksatriya, un vaidya peut initier & I'incantation, mais seuls les vaifya et les
$0dra. Le maitre vaidya devra également posséder les mémes vertus que le
malitre ksatriya. Parcillement un é8dra doué encore des mémes qualités pourra
initier un §0dra en l'absence d'un maltre des trois autres castes.!

Mais, sclon la Bharadvdja-samhitd, une femme et un $ddra ne sont en
aucun cas capables d'étre maitres. Bien plus, méme un brihmana ne peut servir
d'initiateur s'il n'est un adorateur de Srikpyna.?

Le disciple.

Il ne sera pas superflu d’énumérer les principales caractéristiques du
disciple qui est si intimement li¢ au maitre spirituel dans le rituel de I'initiation.

11 est clair, d’aprés la Mantramuktdvali, que le bon disciple doit appartenir
4 unc famille pure et respectable, qu'il doit avoir des maniéres agréables, qu’il
doit étre humble, franc, véridique ct intelligent, libre de toute hypocrisie reli-
gieuse, de tout sentiment voluptucux et coléreux, qu’il doit étre maitre de ses
passions ¢t doit vénérer son maitre spirituel et la divinité.?

L.’ Agastva-samhitd mentionne les caractéristiques du disciple 4 qui 'initia-
tion est refusée. Dans le cas cité, le disciple est paresseux, malpropre, avare,
pauvre, malade, coléreux, passionné, jaloux, envieux, perverti, dur, adultére,
gourmand, ignorant. Il cnvic les savants, s'imagine étre un érudit sans aucune
connaissance du rituel rcligicux et il est incapable d’écouter les instructions
du maitre spirituel. Une telle personne ne doit jamais étre initiée.*

Si nous arrivons au Havasirsa-paficardtra, nous rencontrons d’autres raisons
d’écarter un postulant. Un disciple de I'école mimimsd, philosophie in-
dienne fondée par Jaimini, un disciple du Buddha, un athée (peut étre les écoles
Jain et Carvika) qui nie 'autorité du Veda, la vie future et l'existence d’un
chef supréme créateur de ['univers, un disciple de I'école sdnkhya fondée
par Kapila, et un disciple de I'école nydya fondée par Gautama, ces six per-

t Naradapakcardtra cité dans HBhV, 1,36.
¢ Bharadodyasamhitd, 1.41-43.

* Mantramuhidvali cité dans HBWV. 1.43.

¢ Agastyasamhitd cit¢ dans HBhWV. I, 45-46.
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sonnes ne devront jamais étre initiées car elles sont habituées & mettre en doute
Pautorité de la Smyu par seul golGt de la discussion.!

Examen de la réalité.

Une lecture approfondie du Hayafirsa-paficardtra, de la Mantramuktdvali,
de la Kramadipikd ct du Sdrasamgraha montre qu'un examen prolongé est
nécessaire 4 1'émablissement dans les situations respectives de maitre et de
disciple.? Il n’est possible qu’aprés un vrai contact entre les deux, pendant un
an au moins. Comme le dit la Sruti, I'initiation ne devra jamais &tre donnée
avant un ocontact d’'un an. Dans la Kramadipikd 1a période est étenduc a trois
ans pendant lesquels tous les deux peuvent apprendre & connaitre la vraic
naturc ct les qualités véritables de I'un et de l'autre.

L'épogque la plus favorable d I'imitsation.

Au sujet du moment le plus favorable pour initier a l'incantation, les
autorités varient. Selon I'Agama I’initiation au mois de caitra,® apporte par la
suite malheurs et ennuis. Au contraire, le Gautamiya-tantra affirme que l'ini-
uation faite ce mois-la apporte la prospérité. Cette idée que I'initation en
caitra est particuliérement favorable & I'incantation de Srikpsna regoit une autre
confirmation dans le Skandapurdna. L'Agama et le Gautamiyatantra s’accordent
pour déclarer que le rite de l'initiation dans les mois de vasidkha, de jyestha,
d'dsddha, de bhddrapada et de mdgha apporte respectivement des pierres
précicuses en masse, la mort, des pertes dans la parenté, la destruction de la
descendance, et le développement de l'intelligence. Le mois de drdvapa passe
suivant I’ gama, pour mettre la terreur dans Iinitié ct, suivant la Rdmdrcana-
candrikd, lui apporte la mort. Mais ce n’est pas sans surprisc que nous notons
dans le Gautamiyatantra que I'initiation au mois de $rdvapa est favorable 4
une vie longue et pleine.

Ceci montre clairement que I'époque des Tantra a renversé certaines opi-
nions du Krishnalsme. Le mois d’dévina passe unanimement pour apporter
bien et prospérité. Le mois de kdrtska est favorable & I'accroissement des
richesses d’aprés I’ Agama, 4 la perfection de I'incantation d’aprés le Gautamiya-
tanira, 4 la fin du lien de la naissance et de la mort. Le mois du mdrgasirsa
passe aussi pour favorable, mais le mois de pausa est trés défavorable a Vinitia-
tion, car I'initiation faite pendant ce mois-1a améne soit la perte de I'intelligence,

' Hayafirsa-paicardera cité dans HBOV. 1.48.

$ Sdrasamgraha cité dans Rdmdrcanacandrikd p. 2.

* Caitra désigne Je premier mois lunsire od la Pleine Lune se trouve dans la constellation
Cirdi. 1l cosrespond & Mars-Avril.
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soit Paggravation de l'inimitié. Le douziéme et le dernier mois, phdlguna, re-
cueille tous les suffrages ct satisfait tous les désirs suivant le Gautamiya-tantra.}

Dimanche, lundi, mercredi, jeudi et vendredi, ces cing jours, ainsi que
Rohipi, Sravana, Ardrd, Dhanisthd, Urtdraphalguni, Uttaribhidrapads, Pusya
et Satabhisaj, ces neuf constellations® passent pour étre favorables aux rites
de I'initiation. Le Sdrasamgraha est d’avis que les deuxiéme, cinquiéme, et
septiéme jours lunaires conviennent particuliérement a P'initiation, tandis que
sclon le Haribhaktivildsa les deuxiéme, cinquiéme, septiéme, dixiéme, treiziéme
et quinzi¢me jours lunaires sont favorables.

1l est clair d’aprés le Rudraydmala, que plus tard des exceptions furent éta-
blies suivant lesquelles il n’est point nécessaire d'attendre un jour, une constella-
tion, et un mois favorable, si I'initiation doit s’accomplir en un lieu saint (tirtha),
au moment d'une éclipse de Soleil ou de Lune, ou encore aux fétes de tantu
et de damana® L'idéc suivante apparait dans le Tatrvasagara: au cas ol un
vrai maitre est disponible, l'initiation peut se dérouler immeédiatement, si
tels sont le désir et Pordre du maitre spirituel, que ce soit dans un village ou
dans une forét, le jour ou la nuit. Une éclipse de Soleil est merveilleusement
favorable 4 Iinitiation.*

Quatre sortes  d'imbation :

1. On appellc l'initiation Ariydvati lorsque le maitre initie selon les rites
de la tradition pifcardtrique, laquelle exige au préalable la purification du
disciple, de l'incantation, de la constellation ct de I'endroit; en méme temps il
faut dresser la fosse (kunda), le mandapa et 'autel (veds).

2. Le deuxiéme genre d'initiation est la varpamayi dans laquelle d’abord
le maitre fait le nydsa du syllabaire de la lettre a A la lettre ksa. Ce nyasa est dit
systikrama, c’est-d-dire suivant l'ordre de la création. Ensuite les lettres sont
immergées dans le corps du disciple suivant Pordre inverse, c’est-a-dire le
samhdrakrama, l'ordre de la destruction. A cc moment le maitre identifie tous
les éléments du disciple avec la conscience du brahman supréme. Ces deux
mydsa sont interprétés respectivement comme 'accomplissement de 'union
des qualités spirituelles avec le disciple et I'élimination de tous les péchés.

3. Le troisi¢me genre d'initiation est la kaldvati.

Dans celle-ci le maitre purific le corps du disciple afin de substituer les

' Gautamivatantra. V. 24-37. et Rdmdrcanacandrikd, p. 28-29.

¢ Navadatantra, cité dans HBWY, 11, 10.

s La fltc de tanin cst célébrée le}ouxidme jour de la croissance de ta Lune dans le mois
de Srdvapa. Blic porte le nom de panitrdropana. La fete de damana est célédrée le dourieme
jour de la croissance de la Lunc, dans le mois de caitra ot porte le nom de damanakdropapa.

Tatrvaségara cité dans HBhV. 1l,1s.
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sciences nobles et pures de Srikrypa aux connaissances antéricures du disciple.
4. La vedhamayi est le quatriéme genre d'initiation. Ic le maitre révéle
au disciple comment pénétrer dans les six cercles que le yoga considére dans le
corps. Ce type dans d’initiation est extrémement difficile.!
Le rituel général de l'initiation est le suivant.

Formation du kunda?

Tout d’abord une salle provisoire de sept mains est élevée pour le
cérémonial de I'initiation. Elle est ensuite ornée de huit banniéres et de quatre
portes dans les diverses directions. Puis ces portes sont décorées de quatre
arccaux voltés en bois de I’arbre asvartha, (Ficus religiosa). Les arccaux sont
ornés de triples guirlandes de Aufa.’

Au Nord de cette salle provisoire est creusée une fosse, & trois bordures® de
vingt-quatre doigts. La fosse elle-ménte sera en carré de six doigts de odté, avec
une profondeur de quinze doigts. Tout autour seront tracées les trois bordures, La
premiére mesurera quatre doigts en largeur ct cn hauteur. La seconde mesurera
trois doigts et la troisiéme deux. Par conséquent la largeur de la fosse et
celle des bordures prises ensemble mesurent au total vingt-quatre doigts.
Sur le ooté extéricur de la fosse sera fait un “cou” d'un doigt. A I'Ouest
du kunda on préparera une vulve (yoni) qui recouvre les trois bordures
du kunda. La yoni devra ressembler 4 la bouche d'un éléphant. Cette yoni
devra mesurer six doigts de largeur, douze doigts de longueur et un doigt de
hautcur. Il devra y avoir un petit orifice sur toute la longucur de la yoni et au
fond il devra y avoir la figuration d’un cercle. La plus haute portion de la yoni
devra mesurer un doigt de plus que la fosse, c’est-a-dirc la fossc carrée de six
doigts de cbté sans les bordures. La yoni naturellement regarde vers I'Est. La
construction de 1a yoni est indispensable car le kunda est incomplet sans elle,

Au cas od le sacrifice doit étre répété cinquante fois, lc kunda aura pour
unité de mesure non plus le doigt mais le poing fermé (musfs);mais lorsque le
sacrifice est répété cent fois, la mesure est le poing avec le petit doigt étendu,
Lorsqu'il est répété mille fois, le kunda a pour unité de mesure une main ou-
verte entiére; au cas ol le sacrifice est répété cent mille fois, 'unité est de
quatre mains, enfin, s'il 'est un million de fois, I'unité est de huit mains.

Un sacrifice plus important peut étre accompli dans un kunda plus petit
que selon ces indications mais en aucun cas un sacrificc moins important ne

1 Saradarilaka, chap. IV. (atha diksbm pravakyyimi...)

3 Le kupda est unc fosse creusée pour recevoir des oblations sux dieux, faites en jetant
du beurre clarifié dans le feu consscré.

3 Le kufa ezt unc espéoe d’herbe qui passe pour sacrée et constitue un article essentiel de
plusicurs cérémonics religicuscs.

¢ Ces bordures sont de petits murs, de forme carrée.
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doit &tre accompli dans un kunda plus grand. Le sacrificateur doit faire trés
attention en préparant le kunda parce que si les mesures du kungda sont fausses,
ceci est considéré comme trés mauvais pour lui. Il est spécifié par Harita que
si le kungda est plus long ou plus large que ne le veulent les traditions, cela
présage une mort prochaine pour le sacrificateur. Une profondeur inférieure
aménc la maladie ct unc profondeur supéricure la pauvreté. De la méme
maniére, un kunda non tracé au cordeau améne la mélancolie, un cercle brisé
1a mort, un cercle trop court le chagrin, un cercle trop long la mort des animaux,
ct un kunda sans yoni provoque la mort de la femme du sacrificateur.!

Formation du Diksamandala.

Aprés la formation du kunda le vase sacrificatoire, la salle provisoire doit étre
lavée au paficagavya? et A I'ecau de santal. Un autel quadrangulaire est élevé
pour linitiation. Sur P'autel est dessiné un lotus de huit feuilles avec trois
cercles. Clest ensuite ici que les douze signes du zodiaque sont inscrits. Puis
on prépare un sicge, quatre allées décorées de feuillages et de fleurs, et quatre
portes.

Rituel du premier jour de I'imitation.

1). Mise en place du kalasa: Le rituel dans le diksdmandala commence
aprés les rites quotidicns du maitre spirituel. Ayant accompli ses rites quoti-
diens le maitre s'assied devant I'autel le visage tourné vers I'est. Tout d’abord
le maitre prononce le saskalpa® ct accomplit le nydsa® en vue de I'initiation.
A sa gauche sont placés la conque, I'arghya® et tous les moyens requis (sdmagri)
tandis qu'd sa droite se trouvent les fleurs.

L’invocation et I'adoration des maitres, des grands maitres, des siddha,®
c'est-d-dire des sages inspirés comme Nirada, se font sur le c6té nord de Iautel
en partant du Nord-Ouest ct en allant vers le Nord-Est. L'invocation se fait
avec les mots : “J'invoque le maitre et je lui demande de présider, j’invoque
Nirada ct je lui demande de présider”. (gurum dvdhaydmi sthapaydmi, ndradam

! La mesure du doigt cst égale d celle de trois grains de riz ou égale 4 la seconde phalange
du médium. (I'angula)
“Qrdhva va vrihayastrayah, jdcyamatgulimanam tu madhyamd madhyaparva vi” HBhV 11,28.

! Le pafcagacva consiste en lait, lait caillé, beurre purifié, urine et fumier de vache.

* Le sakkalpa cot un serment solenncl d'accompli un veeu.  On prend un peu d'eau dans
la main ct on la répand sur lc sol en pronongant certaines paroles.

¢ Dans lc avdsa on fait A certaines parties du corps 'imposition de diverses divinités, en

¢t certaines pridres ot en faisant certaing gestes.

¢ L'arghya est un vase utilis¢ pour 'offrande d’eau & la divinité.

* Le siddha cst un dre supposé divin Qui passe pour tre d'une grande pureté et sainteté
et qul est caractériad en particulier par les huit pouvoirs appelés siddhi.
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dodhaydmi sthipayams). L’adoration de ces maltres et de ces sages se fait en
jetant des gouttes d’eau, du santal et deux ou trois grains de riz, tout en pro-
nongant ccs MOts . gurave namah, paramagurave namah, ndraddva namab,
qui signifient “Je me prosterne devant le maitre. Je me prosterne devant le
maitre supréme, devant Nirada”. Ces mots sont accompagnés en signe de
respect d’une posture spéciale, mains jointes et la téte légerement inclinée. Le dieu
Ganeéa est aussi adoré au sud de I'autel, et, enfin, I'autel est adoré lui-méme.
On répand sur les huit feuilles du lotus de I’autel un ddhaka' d’orge, c’est-
a-dire 256 poignées d’orge et en méme temps 32 poignées de riz. On place sur
le blé ou l'orge et le riz trois brins de kusa, I'herbe spéciale utilisée pour les
rites sacrés (Poa cynosuroides). Le faisccau des trois brins de kusa est toujours
formé en les nouant ensemble par le brahmagranthi? A ce moment on invoque
les dix éléments du feu sur cette herbe. Ceux-ci sont accompagnés des lettres
va etc....Aprés avoir adoré les éléments du feu avec le santal, le vase est placé
sur le kusa en répétant la syllabe Om. La main fait trois fois le tour de I'orifice
du kalaia en répétant 'incantation mystique phat. Ensuite, 4 I’orifice du kalasa,
au nom de chacun des douze doigts (kald) du Soleil?, on prononce une formule;
celle-ci consiste dans le nom du doigt au datif, précédé de couples de lettres
nasalisées formés de la maniére suivante; on associe deux d deux successivement
les lettres de deux séries : ka 4 tha énumérées dans 'ordre normal et bha A da
énumérées A rebours, de fagon qu’on a kam bham tapanyai namah, kham bam
1apanyai n., gam pham dhimrdyai n. etc.... Tout en pronongant I'incantation prin-
pale, c’est-a-dire le gopalamantra,® on place des fleurs blanches, du sucre, de
'or, des pierreries, et du kusa dans le kalafa qui vient d’étre rempli d’cau pure
venue d’un lieu sacré (rirtha). Finalement,dans I'eau du kalasa les seize doigts

de la lune® sont invoqués, une incantation particuliére correspondant a chaque
doigt.*

astamugtirbhavetkuficih kuicayo’stau tu puskalam,
puskalini ca cawviri idhakah parikirtitah,

Arpte. Sanskrit-English dictionary p. 77

* Voir la figure pour le mode de formation du brahmagranthi.

? Les doigts du feu sont : le dhimdrei, 'igmd, la jvalani, la judlani, la visphulingani, la
suérl, la suripd, la kapild, la havyavahd, ct la kavyavahd. Chacun est accompagné d’unc in-
cantation (vam dhamidrcyai namah ; vam Gsmdyai namah etc.) Quant aux doigts du soleil ce
sont : la rapani, la tdpani, la dhimrd, la brdmari, la jvdlani, la ruci, la susumnd, la bhogadd,
visud, 18 bodhini, la dhdrini et la ksamd.

¢ ‘Klim krinidya govindiya gopijanaballabhiya svahi’,

¢ Les doigts de la lune sont : I'amntd, la manada, la pasa, la tusti, la pusti, la rati, la dhrt,
1a 4asini, la candrika, la kinti, la jyotsna, la i, la priti, | mndn la pirna, la parpamrta. L'incan-

tation cst formée de la premiére lettre de ce doigt. “am amniyai namah: mam manadayai
namah.”

¢ Haribhaksivildsa. 11, 33-38.
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2). Miseen place de la conque : On remplit la conque d’eau pure etd’une
préparation de huit ingrédients différents.! Avec cette eau on invoque les
doigts de la lune et on suppose I’dme présente 4 P'intéricur. On suppose que
les doigts de la lunc sont nés de la lettre a et, au moment de I'invocation, les
lettres ka etc. .. . leurs sont affectées. Chaque doigt est suivi d’une incantation diffé-
rente. Ensuite sont invoqués les doigts nés de la lettre u et auxquels correspondent
les lettres ta? ctc. En troisiéme lieu sont invoqués les doigts nés de la lettre ma
accompagnés des lettres pa ctc.® Finalement sont invoqués les seize doigts nés du
candrabindu, signe de la nasalisation.* Tous les doigts sont invoqués I’'un aprés
I'autre chacun étant accompagné d’une incantation. En ce qui concerne la
forme de l'incantation quelques-uns ajoutent simplement au début la célébre
incantation ‘O’ de la tradition védique.

Aprés l'invocation, tous ces groupes sont adorés & I'aide de diverses incanta-
tions, c'est-a-dirc respectivement par les quatre incantations suivantes : I.
hamsah Sucisat; 2. pratadvisnub. 3. tryambakam yajamahe. 4. visnuryonth.
Puis I'cau de la conque est versée dans le kalasa en répétant P'incantation prin-
cipale, c'cst-d-dire le gopdlamantra. L'orifice du kalada est couvert des feuilles
vertes de /'dmra, de I'asvattha et de la Sakravalli. Sur ces feuilles est placé un
couvercle de terre et on décore & nouveau le vase (le kalasa) de fleurs et de santal.®

Adoration de Srikrsna dans le vase d eau ( jalakala$a)

Dans le vase & cau Srikrsna cst invoqué, adoré et on lui offre certains
objcts comestibles. L'autel est illuminé de tous cOtés 2 I'aide de petites lampes
dont les meches sont placées dans les pots faits en pate d’orge. Les lampes sont
alimentées de beurre de vache clarifié.®

Rituel de sacrifice

Le maitre spirituel doit nettoyer le vase sacrificatoire (le kunda) avec lc
balai en herbe sacrée kuda. Cette purification se fait en partant de I'angle
Sud-Est régi par Agni, en se déplagant en cercle de gauche a droite et en pronon-

' ugiram kunkumam kustham vilakam cigururmura ;
jstamamsi candanaficctistam  gangdstakam  hareh.  Ibid. 11.40.

' Clest-d-dire / La jurf, la pAlani, la dnti, Paidvact, la rati, la kimikd, la varad, la
hladini, la dirghd ct la prid. Ces dix doigts sont nés dc la lettre ‘u’. Les incantations sont les
suivantes : “‘tam jariyai namah; tham pllinyai namah”,

* La tkyod, la raudrd, la bhavd, la nidrd, la tantri, la ksut, 1a krodhini, la kriys, utkiri et le
mrtyu, Les incantations sont —“‘pam tikgpdyai namah ctc.”

¢ On trouve encore scize doigts accompagnés de 1a nasalisation : nivrtti, pratisthi, vidyi,
#nti, indhikd, dipiki, reciki, mociki, sikymi, asiksmi, mrtd, jAand, ajfini, dpydyani, vyipini
et vyomaripd.

8 Haonbhaktivildsa 11, 39-47

¢ ‘‘saddipin paigtikin nyaset” HBhV. 11, si1.
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cant en méme temps l'incantation yam sur le balai. Ensuite de la moutarde est
jetée & lintérieur du kunda en pronongant I'incantation phay ct en répandant
quelques gouttes de pasicagavya. Suit I'adoration du Vardhapurusa au centre
du kunda et ’'adorationde toutesles divinités des diverses directions. (C'est-d~dire
I’'adoration d’Indra, d’Agni, de Yama, de Vayu, de Varuna, de Kubera, d'Yéim,
de Brahman, de Nirrti et d’Ananta). Une fois le kunda sec, on répand quelques
gouttes d’eau avec le kufa et on forme le mandala dans le vasc. Au centre de
I“utérus” on écrit 'incantation $rim avec du safran ct on y versc encore de
I'eau. On étale sur cette incantation écrite des fleurs et du riz comme sur un
lir. Sur cette litiére, on invoque et on adore Vispu et son épouse Laksmi con-
sidérée comme s’étant baignée aprés une menstruation.

Le feu sacré est apporté dans un couvercle de cuivre et placé en face du
maitre. Il est soit provoqué par le frottement de deux morccaux de bois, soit
apporté de la maison d’un briahmana qui entretient I'dhitagni constamment
dans sa maison pour le sacrifice quotidien.

Le feu est adoré 4 I"aide de santal ct le kunda sacrificatoire en pronongant
I'incantation Om, avec I'idée que les flammes du feu de ce kunda représentent
la semence virile de Visnu jouant avec son épouse Laksmi.! On couvre, le feu
de bois en pronongant 'incantation Vaisvdnara. Quand il flambe on prononce
Citpingala. On P’adore avec I'incantation Agnim. Puis, dans le feu sacrificatoire,
les sept langues de feu connues sous les noms de hiranyagarbha, gaganra, rakta,
krsna, suprabha, bahuriipa, et atiriipa, les six protecteurs du feu connus sous les
noms de sahasrdrci, svastipiurna, uttisthapurusa, dhimavydpin, sapiajihva, et
dhanurdhara, et les huit représentants du feu connus sous les noms de jdtavedas,
saptafihva, havvavdhana, vaisvdnara, devamukha, asvodaraja, visvamukha, ct
kaumdratejas, tous sont tour i tour invoqués et adorés. Alors le feu est dirigé
successivement dans toutes les directions, par le vent de la premiére branche de
kusa, prise comme éventail. Une offrande de beurre purifi¢ est présentée cn
pronongcant les trois vyahrts (bhir, bhuvar, svar). Cette offrande est suivie immé-
diatement de trois autres offrandes et de l'incantation vaifvdnarah. Ensuite,
huit offrandes prennent place, qui représentent les huit rites depuis la féconda-
tion jusqu’au mariage du feu. A ce moment le feu est considéré comme la langue
des dieux et aussitdt aprés sont présentées 108 offrandes de beurre clarifié,
de sucre et de riz bouilli au lait.* A la fin du sacrifice, on offre de I'eau pour
boire et pour rincer la bouche aprés les repas.

! ‘retoripam vicintydmiin kundin tircpa circayat”. HBhV. II. ¢6.

t On mesure les ingrédients sacrificatoires de la maniére suivante /— beurre clarifié | un
karga--poids égal d seize mdga [ lait | une fukti, égalc 4 deux karga. Pour le paicagavya chacun
de scs cinq composants est d’un karga. Mais miel un karsa, lait caillé une prasies (mesure égale
a deux pals et un pala vaut quatre karja et une poignée de grain, la l4jd) HBhV. 1, 64.

2
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Régle @ observer par le disciple et le maltre aprés le sacrifice.

Aussitdt aprés I'accomplissement du sacrifice destiné & Dinitiation, le
disciple, ayant observé un jeQine absolu et le veeu de silence, est amené devant
le mattre. Il s’incline devant lui. Le maitre arrose sa téte et son corps de quel-
ques gouttes d’eau en pronongant V’incantation phat et lui donne 3 boire un peu
de paficagavya. Aprés cette cérémonie solennelle, le maitre dessine avec du
safran sur la téte du disciple un diagramme et prononce a son orcille les matrkd.
Les mdtrkd sont des incantations d’une seule lettre. Elles sont gardées trés
secrétes et il est presque impossible d’en comprendre la signification réelle
sans posséder la clef traditionnelle. Ces incantations sont transmises de géné-
ration en génération, de pére en fils et de maitre en disciple.

Le maltre doit dormir aprés avoir bu un peu de padcagavya, en ayant
médité sur Srikpspa qui a été invoqué et adoré dans le kalasa sacrificatoire, et
pronongé intérieurement I'incantation principale (le gopdlamantra) 1008 fois.
Le disciple, observant toujours le jeQine, s'assied sur la peau de daim étalée
sur le siége de kufa pour prononcer l'incantation de mdtrkd qu’on vient de lui
révéler, jusqu’a ce qu'il s’endorme. 11 dort la téte vers I'Est ou le Nord. Il est
évident que les Tanfra ont fortement influencé le rituel.

Rituel du deuxiéme jour de [I'imtiation.

De bonne heure le lendemain, le maitre adore le kalasa sacrificatoire aprés
avoir accompli les rites quotidiens. L’adoration du kalasa signifie probablement
celle de la divinité qui est invoquée & 'intérieur. Toutes les divinités cachées
se fondent en Srikysna lorsque le maitre fait la samhdramudrd.! A ce moment,
il semble au maitre que le feu se mélange 4 son corps. Aprés I'adoration des
divinités Ganesa et Vigvaksena (épithéte de Visnu) le maitre prononce I'incanta-
tion principale (le gopdlamantra) 108 fois en touchant le kalafa sacrificatoire.
De son cfté¢, le disciple vétu de deux morceaux de tissu blanc et ayant accompli
les rites quotidiens offre un don au maitre et régale les autres brihmana.

Régle du bain sacré du disciple qus désire étre initié.

On prépare au Nord de la salle sacrificatoire une baignoire provisoire des-
tinée au bain sacré. Le disciple s’assied sur un svastika,? le visage tourné vers
I'Est. (Le sol est oint de bouse de vache et un svastika est dessiné sur le sol).
Le maitre lave les péchés du disciple en pronongant certaines incantations
mystiques et place sur la téie de ce disciple un brin d’herbe tendre (considéré
comme un accessoire sacré du culte et offert aux divinités), du riz, des fleurs et

' La samhdramudrd se fait en levant la main droite et en abaissant la gauche ; les doigts soat
rapprochés et fléchis.

' Le svasnha est un disgramme représentant Gagesa.
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du gorocana.! Le kalasa est approché du disciple et le maitre place le tissu du
kalafa sur la téte du disciple de fagon & former la nirdjand,® tout en pronongant
une priére & Srikrsna. Puis le maitre tenant le kalada dans la main gauche, fai-
sant la nirdjand de la main droite et répéant mentalement les mdrrkd, met
fleurs et feuilles sur la téte du disciple. Il répand trois fois de I'eau du kalafa
sur le disciple en pronongant le gopdlamantra ainsi que les incantations du bain
sacré.? Les incantations du bain sacré viennent directement de la tradition du
Paficariitra. Ceci apparait nettement dans la Vasisthasamhita : *Que les dicux
Brahman, Visnu et Siva, fassent I'ablution; que les dieux Visudeva, Janirdana,
Vibhu, Samkarsana, Pradyumna et Aniruddha vous bénissent; que les dieux
Indra, Vahni, Yama, Nirft, Varuna, Pavana, Kubera, Siva, Ananta, Rihu,
Ketu et les divinités Kirti, Laksm!, Dhyti, Medhi, Pusti, Sraddhd, Kriyd, Gati,
Buddhi, Lajjd, Vapus, Santi, Miyd, Nidra et Bhavani fassent I'ablution; et que
les dieux, les démons, les gandharva, les yaksa, les raksasa, les si, les vaches,
les méres divines (devamitarah) les épouses des dicux, les serpents, les nymphes,
les armes diverses, les rois, les véhicules, les remédes, les pierreries, les océans,
les riviéres, les montagnes, les eaux sacrées, les nuages et les temps fassent
I’ablution.”*

Consécration de [Iincantation.

Apreés le bain sacré I'incantation est I'objet d’unc “consécration” (samskdra)
de dix fagons différentes. Celles-ci sont énoncées dans le Sdradadtilaka. Tout
d’abord le maitre compose I'incantation 4 partir des lettres. Ceci est connu
sous le nom de janana ou production. Ensuite toutes les lettres de I'incantation
doivent étre, A la suite de om, prononcées mentalement par le maitre. Ceci
porte le nom de jivana ou “vivification”. Troisiémement, toutes les lettres de
I'incantation sont écrites avec du santal ou du safran et chaque lettre est asper-
gée d’cau de santal, en répétant I'incantation yam. C'est 12 le tddana ou “fait
de battre”. Quatriemement, le maitre “bat” toutes les lettres de I’incantation
en jetant sur elles le méme nombre de fleurs de karavira. Cest le bodhana
“réveil”. Cinquiémement, l'aspersion des lettres de Pincantation est faite
avec le méme nombre de feuilles de I'arbre afvartha (Ficus religiosa Lim).
C’est ’abhiseka ou ablution. Sixiémement, le maitre médite sur I'incantation
et les trois lettres du milieu sont brilées par le jyotirmantra la “formule de

! Pigment jaune.

* La nirdjanim est illumination de la lumitre devant la divinité (c’est-d-dire devant une
image) en signe d’adorstion.

» HBhV. II, 76-82.

¢ Vafistho-samhitd citée dans H.Bh.V. II. 82.
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lumidre”.! C’est le vimalikarana. Septiémement, I'cau du kalada est répandue sur
les lettres de V'incantation et sur cette cau une répétition de I'incantation princi-
pale avait déja été faite 108 ou 1008 fois. Chaque lettre est aspergée en répé-
tant complétement cette incantation ou bien le gopdlamantra. C’est I'dpydyana
ou “‘aspersion”. Huiti¢émement, le maitre offre une libation d’eau sur un
diagramunc  particulier, tout en répétant l'incantation principale. Cest le
tarpana ou libation d’cau. Neuviémement, les trois lettres Om (Téara) hrim
(Maya) ct $rim (L.akymi) sont ajoutées a 'incantation. C’est le dipana ou “illu-
mination”. Enfin I'incantation que doit prononcer le disciple doit toujours étre
gardée secréte. Clest la gupti ou secret.? Il est remarquable que toutes
les incantations sont accompagnées d’un diagramme mystique.

Mais a la fin il est ajouté dans le Haribhaktivildsa que cette consécration
n'est pas nécessaire pour les incantations de Srikrsna car celles-ci sont suffisam -
ment puissantes, par clles mémes,® tandis que les incantations non krsnaites
doivent étre renforcées par la consécration.

Examen du siddha et du sadhva

Aprés la purification de I'incantation, le maitre examine le siddha et le
sddhya pour ventier la valeur de Pincantation pour ce disciple. D’apres cet
cxamen 'effet de Pincantation différe selon les individus. Le maitre n’initie
aucun disciple 3 'incantation sans procéder a cet examen.

Pour cet examen la Rdmdrcanacandrika prescrit de dessiner un diagramme.
Tout Jd’abord, cinq lignes sont dessinées d’Est en Ouest, sur lesquelles sont
tracées cing lignes du Nord au Sud. De cette maniére ces dix lignes forment
ensemble seize carrés. Dans les carrés sont écrites d’une maniére particuliére
toutes les lettres fondamentales, au nombre de quarante neuf, y compris la lettre
ksa.

1.a méthode mystique pour écrire ces lettres d’aprés la Ramarcanacandrika
ost la suivante : “L’indu (lune), représenté par a, est écrit en premier lieu
parce que la lunc est unique. Le feu (agns) que représente la lettre g, est écrit
en troisicme lieu puisqu’il y a trois especes de feu (I'dhitagni, I'dhavaniyagns
ct le gdrhaspatvdgni). La lettre i désignant Rudra vient en onziéme lieu car
il y a onze rudra. La lettre i est écrite en neuviéme lieu parce qu’il y a neuf
constellations principales. La lettre u vient en deuxiéme place parce qu'il y a
deux yveux. La lettre 4 est écrite en quatriéme lieu car il y a quatre ages (satya-
vuga, dvdpara, tretd ct kalivuga). La lettre r vient en douzi¢me lieu parce qu’on

¥ Sdraddnilaka 11 130,
(tAravyomagnimanuyugdandirjyotirmanurmatah).
C'est-3-dire : Om ham ram Om
* Sdraddnilaka 11, 113-21.
* HBhV. 1, 104
(bnlitvﬂth:s\\ammuinim samskiripcksapam nahi).



DIAGRAMME POUR EXAMINER LE SIDDHA ET LE
SADHYA AVANT LINITIATION

NORD

EST
(A) CARRE SIDDHA CARRE SADYA
“ —
INDU (LUNE) | NETRA(YEUX) | AGNI (FEU) | YUGA (BGES)
| 2 .3 _ 4
AKATHA.HA. | U. NA. PA. | A.KHA.DA.| U.CA.PHA.
BHAUTIKA | RTU(SAISON)] PATALA VASU
5 6 7 8
0. DA. VA. | LR.JHA.MA. | AU.DHA.SA. | LR.JNA.VYA.
NAVA (NEUF) |DIK (DIRECTION)| ~ RUDRA INA (SOLEIL)
9 10 I 12
1.GHA.NA. | R.JA.BHA. | i.GA.DHA. | R.CHA.VA.
VANHI HIMAMSU|CATURDASA LOKA| PANCADASA | MATRKA
I3 14 15 16
AH. TA.SA. | Al.THA.LA. | AM.NA.SA. | E.TA. RA.
(©) CARRE SUSIDDHA CARRE ARI

OUEST

SuD
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considére qu'il y a douze soleils. La lettre 7 est placée en dixiéme lieu car il y
a dix directions. La lettre /i vient en sixiéme lieu car il y a six saisons et la
lettre /¥ en huitiéme lieu car les vasu sont huit. La lettre ¢ est écrite en seiziéme
licu car il y a seize mdtrkd ct la lettre as en quatorziéme lieu parce qu'il y a qua-
torze mondes. La lettre o vient en cinquié¢me lieu car il y a cinq éléments et la
lettre au en septiéme licu & cause des sept régions sous la terre. Enfin, la lettre
ah est placée en treizieme lieu et la lettre am en quinziéme lieu. Les seize
lettres 4 partir de ka sont écrites selon ce méme ordre. De méme encore les
seize qui viennent aprés pa, etc...La 49*™ est finalement ajoutée dans lc
premier carré en haut et 4 gauche.

Comme nous venons de le voir, le diagramme forme seize carrés, il peut
étre considéré comme comportant quatre carrés qui contiennent chacun quatre
carrés plus petits. Le maitre commence a compter de gauche a droite depuis
le carré qui contient la premiére lettre du nom du disciple jusqu’au carré qui
contient la premiére lettre de I'incantation. Cette maniére de compter se fait
selon ’ordre normal d’énumération des lettres.

Les quatre grands carrés formés de quatre petits carrés portent respective-
ment les noms suivants :— siddha, sadhya, susiddha et ari. Lorsque le maitre
partant du carré siddha aboutit au carré siddha, ce compte est connu sous le
nom de ““siddhasiddha’. Dans ce cas I'incantation est favorable a P’adorateur
(le sadhaka) pendant une période qui lui est propice selon sa naissance et son
nom. Lorsque le maitre va du carré siddha au carré susiddha, 'incantation
devient ‘“‘siddhasusiddha’ pour le disciple et dans ce cas il faut seulement la
moitié de la période nommée pour que le japa (répétition de l'incantation)
réussisse. Mais si I'incantation devient siddhari, c’est-a-dire si le maitre va du
carré siddha au carré ari, elle cause la perte de la famille du disciple qui pro-
nonce cette incantation. Lorsque lincantation devient ‘‘sadhya-siddha’”,
C’est-a-dire lorsque le maitre doit aller du carré sadhya au carré siddha, il lui faut
deux fois plus de temps pour réussir. L’incantation “‘sddhya-sddhya est
toujours inutile pour ’adorateur. On a besoin de trois fois plus de temps si
Pincantation devient ‘‘sddhya-susiddha’, mais sadhydri cause la pertc de la
famille. L’incantation susiddha-siddha ne requiert pour réussir qu’un nombre
deux fois moindre de répétitions. Quant a Pincantation susiddha-sidhya,
elle demande un nombre double de répétitions pour réussir. Lorsque I'incanta-
tion est sadhya-susiddha, elle se suffit 4 elle-méme, mais I'incantation susiddhdri
améne la mort de la famille. De méme I'incantation ari-stddha cause la mort
des fils, I'incantation ari-sddhya celle des filles, celle de I’épouse, et, finalement,
si incantation devient “ary-ari” elle cause la mort de I'adorateur lui-méme.!

! Rdmdrcanacandrikd p. 3-4.
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Cas d'inutilité de I'examen.

Cet examen n’est pas nécessaire pour les incantations de Nrsimha, de
Vardha, du Soleil, de Haum et de Om et pour les incantations formées
dans les réves. De méme les incantations de trois et onze lettres
sc¢ passent de cet cxamen. L’incantation principale dans la dévotion
de Srikrspa (le gopdlamantra) n'a nul besoin d’examen car elle est
asscz puissante pour apporter des bienfaits, par eclle-méme, sans conditions
spéciales d’cfficacité. 1l est affirmé dans la Kramadipikd que cette incantation
de Srikryna fait pleuvoir prospérité et bienfaits sur toutes les castes, sur tous
les dframa, sur toutes les femmes et sur tous ceux dont les noms ne conviennent
pas, en raison de leur orthographe aux lettres de I'incantation d’aprés 'examen.!
Le Trailokyasammohanatantra déclare également que, bien que certaines in-
cantations soient brisées ¢t d’autres mauvaises, salies, défectueuses ou sans
force, I'incantation principale de dix-huit lettres de Srikrsna est au dessus de
ces déformations, donc se passe d’examen.?

Enfin le Brhadgautamiya-tantra déclare que n'importe qui a le droit de
prononcer cette incantation de dix-huit lettres, qu’il soit un ascéte ou un
maitre de maison, ou un vdnaprastha ou un célibataire, ou une femme ou un
ftidra. Procéder & cette incantation n’exige aucune précaution et ne demande
aucun cxamen préalable tel que celui du siddha et du sidhya.?

Importance des incantations de Srikrsna.

Une grande importance est attachée aux incantations de Srikrsna aussi
bien dans la tradition pourdnique que dans la tradition téntrique. Voici les
trois plus importantes :—

1. L'incantation de huit lettres.t

Le Ndradapaicardtra déclare a4 propos de l'incantation de huit lettres
que les trois Veda, leurs six parties et toutes les divinités habitent i jamais
I'incantation de huit lettres—nectar de la philosophie Vedanta et but de ceux
qui cherchent la libération définitive (le moksa). Nulle famine, nulle maladie
ne pourraient atteindre la région ol résiderait un adorateur qui aurait gagné
la pertection absolue grice & cette incantation. Tous les dieux et tous les sages
(rst) s'inclincraient méme devant lui, parce que Ndrdyapa lui-méme a pris la
forme de cette incantation.®

' Kramadipikd 1.4.

* Trailokva-sammohana-mantra cité dans HBhV [, 102,

* Brhadgastamiva-tantra cit¢ dans HBhV I, 103.

¢ L'incantation de huit lettres est la suivante ; Om namo ndrdyapdya.
3 Ndrada-padcardtra cité dans HBhV. I, 81.
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Le Padma-purdna déclare que cette incantation est incantation de toutes
les autres incantations. Chacun devrait donc connaitre cette incantation qui
satisfait tous les désirs et remédie & tous les malheurs.!

Pour le Lifga-purdna, il n’est pas besoin de plusieurs incantations ni de
plusieurs jelnes lorsqu’il y a I'incantation de huit lettres. Celui qui la pro-
nonce pénétre aussitét dans le monde de Visnu®.

Selon le Garuda-purana on peut toujours réciter cette incantation assis,
debout ou aussi bien couché.?

Enfin pour le Bhavisya-purdna 'incantation de huit lettres est la reine de
toutes les autres incantations de Vispu car elle est I'incantation supréme qui
efface tous les péchés.t

2. Incantation de douze lettres.®

Dans le dialogue entre le Devadiita et le Vikundala dans le Padma-purdna
importance donnée 3 I'incantation de huit lettres et de douze lettres est telle
qu'un simple regard jeté A I'adorateur qui répéte réguliérement cette incan-
tation avec tous les rites et tous les diagrammes nécessaires, efface le péché;
serait-il méme le meurtrier d’un brahmana, 'adorateur de Srikpsna représente
une certaine forme de Visnu®.

Le Linga-purdna déclare que sont effacés tous les péchés d’un adorateur
de Srikpsna qui toujours répéte cette incantation et finalement pénétre dans
le monde de Visnpu.?

Selon le Bhdgavata-purana, on peut voir les dieux avec les yeux du corps
si ’on récite cette incantation sans arrét pendant sept nuits. Ndrada avait initi¢
A cette incantation le plus jeune adorateur Dhruva®.

Enfin pour le Visnu-purdna la lune et le soleil doivent partir et revenir
mais ceux qui méditent sur cette incantation ne reviennent jamais en ce monde.”

3. L’incantation de dix-huit lettres.'®

L’incantation de dix-huit lettres est le gopdla-mantra. Une trés grande
importance est donnée i cette incantation. Nous voyons nettement d’aprés

1 Padma-purdpa Vol. IV. 257. 67-68.
3 Linga-purdna Uttarirdha. VII. 12-14.
% Garuda-purdpa cité dans HBhV I, 84.
¢ Bhavisya-purdna cité dans HBhV. p. 22.
s L’incantation de douze lettres est la suivante /| Om namo bhagavate vdsudevdya
¢ Padma-purdna Vol. IV. 242. 41.
(tindrstvd brahmahd $uddhyet).
7 Linga-purdna. Untarardha. VII. 30-31.
¢ Bhdgavata-purdna. IV. 8. s3.
(yam saptaritra;jy prapathan pumin padyati khecarin)
* Vispu-purdna. cité dans HBhV. I, 81.
10 I ’incantation principale ou de dix-huit lettres est la suivante:
Klm krspdya govinddya gopijanavallabhdya svdha.
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le Brhadgautamiyatantra que les incantations appartenant 2 la tradition de
Vispu sont les incantations suprémecs. Naturellement les noms divers de
Srikpspa sont utilisables dans les diverses incantations a titre de synonymes.
Srikrspa cst lui-méme lc Brahman supréme avec les trois caractéristiques,
d'étre, de connaissance ct de béatitude (Sacciddnanda). La préférence est
cependant donnée aux incantations qui font allusion a Srikrsna jouant avec les
gopi. Et parmi ces incantations I'incantation de dix-huit lettres est la principale.!

Explication mystique de cette incantation.

On peut trouver dans le Gautamiyatantra une explication mystique de
cette incantation suivant laquelle 'univers cst né de la lettre Klim, la terre de
la lettre /, 'eau de la lettre 4, lc feu de la lettre 4, Pair de la résonance (ndda)
ct I'espace de la nasalisation. Par conséquent P'incantation elle-méme est la
créatrice des cing éléments. De méme du mot svd est sortic ’dme individuelle
et du mot Ad cst apparuc I'dme supréme sous la forme de la nature.?

Une explication compléte est donnée dans la Gopalatapani-upamsad.
Dans ce texte on trouve un long dialogue entre les sages (r31) Sanaka, etc., et le
Brahman qui déclare que Srikpsna est le dieu supréme. La mort elle-méme
craint (Govinda, tout pcut Ctre connu par la science du gopijana-vallabha,
du bien aimé des gopi, et 'univers apparait a partir du mot “‘svaha”. Srikrsna
délivre P'adorateur des péchés. Govinda connait tout ce qui est dans le ciel,
I'univers et les Veda. Gopijanavallabha extirpe I'lllusion grice 4 laquelle on
pergoit 'univers, qui n’cxiste pas vraiment mais est sculement inhérent a
Brahman, lcquel scul cxiste véritablement, et le mot svdha représente cette
Illusion. L’ensemble cst 'ame universclle. Celui qui, médite sur elle devient
immortel. De méme que l'air qui pénétre dans le corps assume cing formes,
Srikpyna se manifeste en cing parties de I'incantation pour protéger I'univers.
Srikryna apparait a celui qui répéte cette incantation divisée en cinq partics ct
accompagnée de 'incantation Om. Ceux qui cherchent la libération définitive
(le moksa) doivent réciter incantation de dix-huit lettres, mais ceux qui cher-
chent la prospérité matérielle doivent réciter 'incantation de dix lettres. Clest-
d-dirc les dix premicres lettres de incantation principale.

Ensuite Brahman dit qu’ayant médité sur Srikrsna et 'ayant prié, celui-ci
lui apparut sous la forme Jd’un berger. Srikpsna indiqua alors I’incantation de
dix-huit lettres 3 Brahman, en vue de la création ct disparut. Lorsque Brahman
voulut créer I'univers, Srikpsna lui apparut a nouveau et lui indiqua cette incan-
tation d'unc mani¢re mystique, disant que la terre nait de la lettre ‘I’, ’eau de
la lettre ‘k’, le feu de la lettre 1’ la lune nait dc la nasalisation et le soleil du

' Brhadgautamiya-tantra cit¢ dans HBhV. I, 86.
* Gautamiyatantra. 11. 15-17.
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ndda. C’est pourquoi le mot klim crée 'univers. Le terme krsnd crée I’espace
la syllabe v a crée le vent, le nom de govinda a pour fonction de créer les vaches,
le nom de gopijanavallabha crée toutes les quatorze sciences (caturdasa vidya),
et finalement de svdha naissent tous les hommes et toutes les femmes.!

Suivant le Trailokyasammohana-tantra, P’adorateur peut devenir omni-
scient grice 4 la répétition de cette incantation; celui qui le veut obtient suivant
le cas un fils, la richesse ou la science de toutes les écritures grace au pouvoir
de cette incantation. On peut vaincre le monde, tuer ses ennemis ou bien
trouver le salut. De méme que le cintdmani est 1a premiere des pierres précieuses,
la Kdmadhenu la premiére des vaches, la sati (la femme vertueuse) la premiére
entre toutes les femmes, les castes brahmana, ksatriya et vaiSya les premiéres
des castes, la Ganga le premier des fleuves, I'incantation de dix-huit lettres est
la premiére de toutes les incantations.?

Lorsque nous arrivons au Sanatkumdrakalpa nous constatons que, sclon
lui, bien qu’il y ait trente-trois incantations de Srikrsna de formes différentes,
celle-ci est la reine de toutes. Elle doit étre gardée absolument secréte ? Méme
sans accomplir le purascarana et rien qu’en la répétant tous les désirs sont com-
blés.?

Rituel de la révélation de [Iincantation.

Aprés le bain sacré le disciple se drape de deux morceaux d’étoffe blanche
neuve. Ilentre dans la salle sacrificatoire aprés avoir bu lentement un peu d’eau
avant linitiation. Se prosternant aux pieds du maitre vénéré avec le visage
tourné vers I’Est, le disciple s’assied au sud du maitre pour garder le visage
tourné vers le Nord.

Le maitre, offrant a Srikrsna du santal et des fleurs, du riz bouilli dans du
lait en quantité suffisante pour nourrir un homme, fait cinq nydsa principaux
sur le corps du disciple qui est orné des signes sectaires, c’est-a-dire d’unc
marque faite avec du santal ou des onguents sur les douze parties de son corps,
connue sous le nom de tilaka, et d’un collier double en bois de tulasi connu
sous le nom de kanthi. Le maitre pose la paume de la main droite sur la téte du
disciple et récite trois fois I'incantation a son oreille droite. Cette incantation
est ensuite accompagnée de I’indication du rsi, du chandas et de la devatd. Lors-
que Plincantation est longue, le maitre la répéte jusqu’a ce que le disciple la
connaisse par cceur. Le disciple prononce 'incantation en identifiant mentale-
ment le maitre, la divinité et 'incantation méme. Lorsqu’il la sait par cceur, le

! Gopdlatapani-upanisad. 1.3 et 5-6 Il.4, II1.5-6 et 11-13.
* ‘“yagya vijiidnamitrena mral_a sarvajiatimiyat,

yathi cintimanih érestho yathi gausca yathd sati. etc.”
3 Sanatkumdrakalpa cité dans HBhV. 1, 89.
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maltre lui jette un peu d’eau et des grains de riz dans la main droite en disant:
“Que cette incantation soit la méme pour nous deux”. A ce moment il pense que
la merveilleuse connaissance de I'incantation passe de son corps dans le corps
du disciple. Finalement il lui donne 4 manger le riz bouilli dans du lait qu’il
a préalablement offert 4 Srikpsna et il lui met quelques grains de riz sur la téte
ecn signe de bénédiction. Enfin le disciple doit prononcer 108 fois 'incantation

avant les repas.’

Rituel de I'initiation d’aprés le Vardhapurina.?

Il ne sera pas superflu de mentionner le rituel de l'initiation tel que Pexpose
le Vardhapurdna. Tout d’abord, en ce qui concerne 1’époque on a choisi le
douziéme jour d'un mois lunaire pour linitiation et le culte de Srik;‘sr,m. La
préférence est donnée au douziéme jour de la quinzaine claire (Suklapaksa)
du mois de kdrtika. Les périodes d’éclipse lunaire ou solaire (le candragrahana
ou le siryagrahana) sont toujours considérées comme favorables parce qu’a
ce moment 14 tous les péchés sont détruits immédiatement aprés P'accom-
plissement des rites,

Le maitre doit juger de la pureté ct de la capacité du disciple par un contact
intime d’un an avant de procéder a linitiation. Le dixiéme jour de quinzaine
claire du mois de kdrtika le disciple dort sur le sol aprés avoir mangé les fruits
des arbres d’od on tire du lait par exemple le banian (nyagrodha Ficus indicus).
Le matin il raconte ses réves au maitre qui d’aprés eux décide de I’excellence
ou de la mauvaise qualité de I'initiation. Au cas on le réve serait affreux, I’ini-
tiation scrait trés mauvaise; s'il n’était pas mauvais, Pinitiation serait moyenne,
et s'il ¢tait bon, 'initiation serait bonne. Remarquons que I'examen des réves
n'intervient pas dans la tradition du Padicardtra et par conséquent a été introduit
d’ailleurs dans les Purdna.

Le onziéme jour, le disciple observe un jedne total et le matin du douziéme
jour, aprés les rites quotidiens il pénétre dans le temple de Srikpsna. Le maitre
dessine sur le mapdala un lotus & huit feuilles ('astadala kamala). Les yeux du
disciple sont bandés avec un linge blanc et on le fait entrer tenant des fleurs a la
main,

Au cas ol le maitre dessine le cercle navandgbha (roue 3 neuf moyeux)
sur le mangdala, il adorc la divinité Indra en se tournant vers I'Est. Dans ce
cercle navandbha sont placés huit vases (kalafa) dans toutes les directions et
un neuviéme est placé au centre. Des vases sont posés sur les grains d’orge
et de riz ; sur leur orifice sont placés deux linges blancs, des feuilles de cing

' Haribhakiutrldsa. 11, 83-89.
 Varaha-purdpa cité dans HBhV. 11, 127-155.
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arbres (le paficapallava formé d’asvattha, d’asoka, de paldta, de vata et d’émra),
de la terre prise en sept endroits différents, puis les vases sont remplis d’eau
sacrée comme celle de la Gangd et de la Yamund. Dessus sont posés de petits
couvercles. Dans celui du milieu Srikrspa est invoqué et adoré et dans les
huit autres, en partant de I’Est, toutes les autres divinités Indra etc., en tant
que divinités de toutes les directions sont invoquées et adorées.! Samkarsapa
est adoré sur la feuille Est, Pradyumna sur la feuille Sud, Aniruddha sur la
feuille Ouest et Vasudeva est adoré sur la feuille Nord. Ensuite sont invoqués
et adorés :—la conque (Sankha) du c6té Nord-Est, le disque (cakra) du coté
Sud-Est, la massue (gadd) du c6té Nord, le lotus (padma) du c6té Nord-Ouest,
le pilon (musala) du coté Sud-Ouest, et finalement Poiseau garuda du coté
Sud.

Le disciple s’agenouille devant le mandala et prend le bain sacré avec I’eau
de ces urnes (jalakalasa). S’il désire obtenir le moksa, le salut, il utilise I'urne
centrale, s’il désire la prospérité, la victoire, la longue vie, la connaissance, la
richesse, ou la paix, il utilise les urnes des dieux Indra, Agni, Yama, Rudra,
Kubera et Varuna respectivement. S’il désire la mort de ses ennemis il utilise
Purne Sud-Ouest, et s’il désire éliminer ses péchés il utilise 'urne Nord-
Ouest. Celui qui utilise une seule urne est lavé de tout péché : que dire de
celui qui les utilise toutes !

Aprés le bain sacré, le disciple, les yeux bandés, est conduit dans le mapdapa
et on le fait asseoir le visage tourné vers I’Est. Le maitre purifie les péchés
et toutes les impressions mentales du disciple en récitant les incantations,
d’Agni, de Viayu et de Varuna. Il lui recommande ensuite de ne jamais insulter
les dieux, les brahmana et les adorateurs de Srikrsna, qui doivent toujours
étre honorés. A la fin, a lieu un sacrifice avec I'incantation de seize lettres.? Les
yeux du disciple sont ensuite délivrés de leur bandeau et le maitre lui
apprend l'incantation dans l'oreille droite.

Forme abrégée de Iimtiation.

Pour Pinitiation abrégée, un vase est placé sur un diagramme connu sous
le nom de sarvatobhadra. L’orifice de I'urne est recouvert d’un linge et ’'urne
est remplie d’eau, de santal, de fleurs, de feuilles de cinq arbres différents,
de cinq pierres précieuses et de terre prise en sept lieux différents,® 4 savoir un

! On adore ces divinités en jetant de I’cau, du santal, des fleurs, ct des grains de riz ou blé
en répétant Pincantation Indra dgaccha mama pijam grhdna supratisthito bhava qui signifie
‘O Indra, viens, accepte mon culte et sois satisfait’.

* L'’incantation de secize lettres est la suivante

Om bhagavate visnave sarvaripine hum svdhd

* “aévasthinid gajasthinid valmikic ca catuspathit,

rdjadviric ca gosthic ca nadydh kilin mrdah smrtah”.
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est le seul complet, quoique les rosaires de so et de 25 grains puissent étre
utilisés.!

2. Pour réciter le rosaire sur les phalanges on commence par toucher de
P'extrémité du pouce la phalange médiane de I'annulaire, puis on descend a
la premiére phalange, on remonte le long de I'auriculaire, on touche Pextrémité
de 'annulaire du médius et de I'index et on descend de Pextrémité de 'index
4 la premiére phalange. L’incantation est répétée dix fois dans cet ordre et
dix fois dans I'ordre inverse. Les doigts ne doivent pas étre écartés pendant le
compte sur les phalanges.

3. La troisiéme forme de rosairc appartient 3 la tradition des Agama et
porte le nom de 'aksamadld, donc commence par la lettre a et finit par la lettre
ksa. Toutes les lettres sont considérées comme des grains. Le rosaire com-
mence 4 la lettre a est va effectivement jusqu'a la lettre ha parce que la lettre
ksa a é1¢ considérée comme le grain central du rosaire que I'on ne dépasse pas;
on reprend ces 50 lettres en sens contraire en y ajoutant les huit lettres finales
des huit différents groupes. La lettre /a est ajoutée deux fois, avant et aprés
la lettre ksa. Toutes lettres sont prononcées avec nasalisation. Chacune est
prononcée mentalement immédiatement aprés 'incantation. Ainsi elles forment
un rosaire de 108 grains considéré comme favorable aux yogin.?

Pour I'Agnipurdna, le rosaire de conque et d’or agit 100 fois plus qu’un
rosairc ordinaire, le rosaire d'indrdksa 1000 fois plus, le rosaire de padmdksa
10.000 fois plus et les rosaires de rudrdksa ct bhadrdksa agissent 100.000 fois
plus qu'un rosaire ordinaire. L'action du rosaire de putrajiva est illimitée.?

Les prescriptions sont différentes dans le Sivapurdna. Tandis que selon
I’ Agnipurdna, le rosaire de putrajiva est le plus efficace de tous, dans le Siva-
purdpa il est peu estimé. Nous lisons dans le Sivapurdna que, au lieu de répéter
I'incantation sans rosaire, si lc rosaire est constitué par les phalanges des doigts,
I'incantation devient huit fois plus puissante; le rosaire de putrajiva est dix
fois plus puissant que le rosaire de doigts. Le rosaire de conque 100 fois, le
rosaire de corail (pravdla) 1000 fois, le rosaire de quartz (sphatika) 10.000 fois,
le rosaire de perles 100.000 fois, le rosaire de grains de lotus 1.000.000 fois, le
rosaire d’argent 10.000 000 fois, et le rosaire d’or 100.000.000 fois. Le rosaire
préparé par des neeuds sur les brins de kusa (le kusagranthi) ou le rudraksa
(guirlandina bonduc), ou les graines du lotus blanc (kumuda) et le rosaire de
lettres utilisé avec l'incantation, ont une puissance illimitée.*

' Ndrada-pacardtra cit¢ dans HBhV. XVII, 36.
3 dgama cité dans HBhV. XVII 37.

' Agmipurdwa cité dans HBhV XVII. 38.

¢ Srvapurdpa cit¢ dans HBhV. XVII.39-40.
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Rituel pour la préparation du rosaire.

Ensuite nous arrivons  un rituel particulier pour la préparation du rosaire
dans les Sivigama ol les grains de rosaire tels que les fruits du myrobalan
amblique sont considérés comme les meilleurs et les fruits de jujube (badarika)
comme moyens. Dans tous les cas la pointe d’un grain doit toujours étre tournée
vers la pointe d’un autre grain et 'extrémité inférieure d’un grain, vers I'ex-
trémité inférieure d’un autre grain. La pointe ne doit jamais toucher ’extré-
mité inférieure d’un grain. Tous les grains sont reliés par un fil de neuf épais-
seurs, et une fois sec, un grain ne doit jamais toucher I’autre. Pour cela un neeud
est pratiqué entre chaque paire de grains pour les séparer I'un de 'autre. C’est
un nceud spécial (le brahmagranthi) qui est formé de deux nceuds et demi.
Au bout des 108 grains, il y a toujours un grain central appelé le sumeru. La
pointe du grain central est toujours dirigée vers le haut et I'extrémité infé-
ricure touche 2 la fois ’extrémité inférieure du premier et du 108éme grains
du rosaire. Au moment de la répétition du rosaire, on ne passe pas le grain
central mais on reprend le rosaire a rebours a partir du grain ol on s’est arrété.!

Les grains ronds du rosaire tels que les grains de rudrdksa sont les meil-
leurs selon le Ndradapaficardtra, les grains de myrobalan (dmalaka) sont les
moyens, et les grains de jujube sont les grains inférieurs. Il ne serait pas su-
perflu de mentionner le rituel de la préparation du rosaire de rudrdksa selon le
Stvagama. 11 est spécifié que le rosaire doit se préparer avec les grains de
rudraksa 4 un seul orifice. Les grains d’une seul espéce doivent étre atta-
chés dans le rosaire et les rudrdksa de différentes sortes ne doivent jamais
étre mélangés dans le méme rosaire. On peut préparer un rosaire de grains
de rudrdksa ayant un, deux, trois, quatre ou cing orifices mais pour le méme
rosaire il faut utiliser une seule catégorie de grains.?

Rite purificatoire du rosaire.

Il est prescrit un rite purificatoire invariable aprés la préparation formelle;
sans ce rite on ne peut se livrer 4 la répétition de P’incantation a mi-voix (Japa).
Pour I'accomplissement de ce rite le Sivdgama déclare qu’en premier lieu
il faut laver chaque grain de rosaire en répétant I'incantation sadyojata.® Ce
premier rite purificateur est fait d’abord avec de I’eau pure, ensuite avec du
paricagavya. Aprés le rite purificateur, chaque grain est frotté de santal tandis
qu’est répétée l’incantation vdmadeva.* Aprés avoir été frotté chaque grain

' Sivdgama cité dans HBhV. XVII, 41.
* Ndradapaicardtra cité dans HBhV. XVII 42-43.
3 “Om sadyojitam prapadyimi sadyojitiya vai namah,
bhave bhave nithibhave bhajasva mim bhavodbhaviya namah’.
¢ ‘Om vamadeviya namo jyesthiya namo éresthiya namah rudriya namah kiliya namah

kalavikaraniya namo balavikarandya namo balapramathaniya namah sarvabhitadamandya namo
manonmaniya namah.”
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est exposé aux vapeurs d’encens ct I'incantation aghora® est alors prononcée.
Immédiatement aprés la fumigation chaque grain est oint de santal tandis
qu’est prononcée l'incantation tatpurusa.® Enfin chaque grain est consacré
par I'incantation ifdna.?

Dans le Haribhaktivildisa nous trouvons I'exposé détaillé du rituel de la
purification du rosaire. Il est évident que le Haribhaktivildsa est 'ouvrage le
plus important sur le rituel de la dévotion de Srikyna. Nous y trouvons le
rituel Argnaite le plus complet. Le krsnafsme, traversant les courants des tradi-
tions paficarftrique, 4gamique, et pourfinique, a atteint ici sa forme la plus
développée.

En ce qui concerne le rituel de la purification du rosaire sclon le Hartbhak!ti-
vildsa scul est capable de I'accomplir celui qui connait d’'une maniére parfaite
la pratique des incantations. Aprés avoir procédé aux rites quotidiens indis-
pensables, il apportera les grains de rudrdksa, de lotus ou de plante tulasi.
Tous les grains scront neufs, de taille moyenne et sans trace d’usure. Tout
d’abord, les grains, les rosaires, et les fils de neuf épaisscurs seront lavés dans
du paficagarva. Le rosaire cst toujours fabriqué avec un fil de neuf épaisseurs
ct il faut rappeler ici que le fil sacré de la tradition védique est également pré-
par¢ avec un fil de neuf ¢paisseurs. Au cas ol le rosaire doit étre utilisé pour de
bonnes actions, le fil est blanc; pour plaire ou influencer, c’est un fil rouge;
ct lorsque les incantations magiques sont destinées 3 obtenir la réussite d’actes
coupables, c’est un fil noir. Des feuilles fraichement coupées d’arbre asvattha
sont dispos¢es en forme de fleur de lotus. Les rosaires, grains, ou fils, lavés
auparavant avec du paficagavya comme il a été dit ci-dessus, sont placés sur
ces feuilles. Les rosaires sont adorés au santal, des fleurs sont offertes et une
invocation de rdra (I'incantation Om de la tradition védique) et de sakti (I'in-
cantation hrim dans la tradition téntrique) est faite. L’adoration et cette in-
vocation de tdra ¢t de sake sont suivies d’un sacrifice constitué par Poffrande
de beurre purifi¢ dans le feu, et par la répétition de P'incantation principale du
krsnalsme. Si le sacrifice est impossible il faut fairc le double japa (répétition
de Pincantation) en compensation.*

Le puraicarapa et son importance.
Le purafcarapa est un rite initiateur au cours duquel la répétition quoti-
dienne d'unc incantation est accompagnée de certains rites. Les cinq diffé-

! *Om aghorebhyo'tha ghorebhyo ghoraghoratarebhyah sarvatah éarvasarvebhyo namaste
astu rudraripebhyah’. _
! ‘Om tatpurusdya vidmahe mahideviya dhimahi tanno rudrah pracodayit’.

' 'Om Iinah sarvavidyindm itvarah sarvabhitindm  brahmidhipatic brahmagodhipatir
brahma sivo me astu saddsivom®.

¢ Hanbhahioildsa. XVII 44-4s.
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rents modes de son exécution sont : 1. L’adoration quotidienne d’une divinité
le matin, ’aprés-midi et le soir. 2. Le japa quotidien — répétition de I'in-
cantation. 3. Le tarpana quotidien — libations d’cau aux ménes des ancétres.
4. Le sacrifice. 5. La nourriture quotidienne des bridhmana. Selon I'A4ga-
styasamhita, I’€élément principal de cet ensemble du purascarana est la répé-
tition de I'incantation. Et nous devons remarquer qu’une grande importance
est attachée & 'accomplissement du purascarana dans la tradition &gamique.
Seul, en effet, son accomplissement permet la satisfaction des désirs aussi
bien sur le plan spirituel que matériel. Bien plus le puraicarana passe pour
fournir 3 P’incantation la puissance et 'efficience sans lesquelles sa perfection
est impossible a atteindre.!

Emplacement @ choisir pour le puralcarana.

Les emplacements suivants ont été considérés comme convenant a I'ac-
complissement du purascarana :—

Le pic d’'une montagne, la rive d’un fleuve, (la préférence est toujours
allée aux fleuves sacrés tels que la Gangd et la Yamund), le confluent de deux
fleuves, le rivage maritime, les racines de la plante fwlasi, des arbres wvilva,
afvattha, et dmalaka, le temple, la demeure du maitre, ’eau d’un fleuve, un
jardin isolé, une étable et la propre maison de I’adorateur. Sans aucun doute
Paccomplissement du puraécarana en quelque lieu que ce soit est toujours
bienfaisant, mais il I’est davantage lorsqu’il a lieu au bord d’un fleuve, il est
dix fois plus bénéfique dans une étable, et 100.000 fois plus dans un lieu sacré
ou dans un temple (la préférence particuliére est toujours donnée au temple
de Srikrsna).

Délimitation du terrain.

Pour commencer, un vaste terrain, de cinqg ou six kilométres carrés, cst
choisi pour que I’adorateur puisse y circuler sans en franchir les limites pendant
I’accomplissement du purascarana dont les rites se poursuivent chaque jour,
et sans un seul jour d’interruption, pendant une période qui peut étre soit
d’un, soit de trois, soit de neuf ans. Huit emplacements sont préparés dans des
bois de nyagrodha, d’'udumbara, de madhuka et d’asvattha, figuiers considérés
comme des arbres 4 lait parce qu’ils donnent du latex. Chaque emplacement
mesure douze doigts. Il est ensuite sanctifié par la répétition, dix fois de suite,
de lincantation astra (c’est-a-dire astrdya phat). Les huit divinités qui prési-
dent aux huit points cardinaux sont adorées dans ces huit emplacements tandis
que la divinité ksetrapdald est adorée en leur centre. Enfin, ces emplacements

1 Haribhaktivildsa. XVII. 7-11.
3
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sont plantés dans les huit directions de rameaux des arbres indiqués plus haut
et ils sont investis du pouvoir merveilleux de protéger l’adorateur contre les
forces mauvaises.

Formation du cercle de la tortue.

En premicr lieu sont tracés sur le sol neuf cercles concentriques 4 'endroit
ou Il'adoratcur désirc accomplir le purascarana. On y ajoute quatre pattes
une téte et une queue de fagon que ’ensemble figure une tortue. La téte de
la tortue passe pour favorable aux rites du purascarana parce que le japa accom-
pli sur la bouche de la tortue est seul capable d’assurer la perfection de I'in-
cantation. Au contraire le japa accompli sur les pattes ou la queue de la tortue
peut causer des malheurs ou susciter des obstacles. Selon le Haribhaktivildsa,
il est impossible d'assurer la perfection de !incantation sans connaitre
parfaitement le cercle de la tortue. Celui-ci est complet lorsque sont écrites
les seize voyelles ou diphtongues, deux par deux dans les intervalles des
cercles de I'Est au Sud, et les trente-trois consonnes sur les rayons des sept
directions, de I'Est au Sud-Est, en omettant la direction Nord-Est ol est écrite
la seule lettre ksa; la premiére lettre du nom de P'aspirant doit étre écrite
au centre du cercle.!

Choix du siége.

Un siége en peau de tigre, utilisé pendant le japa, passe pour favoriser
’adorateur de toutes les perfections. En peau de daim il procure la science com-
pléte ct toutes les connaissances. Le siége de toile guérit tous les maux, le siége
de canne apporte la prospérité. La couverture de laine remédie a tous les
malheurs. Pour les siéges de tissu ou de laine, la couleur blanche favorise les
bonnes actions, la couleur rouge convient si I’'on veut plaire ou influencer, et
la couleur noire sert les mauvais desseins.

Pour I'accomplissement d’un purascarana comme celui des rites religicux
quotidiens, est recommandé¢ un siége triple formé d’un lit de kusa recouvert
d’une peau de tigre ou de daim par dessus laquelle est placée une piéce d’étoffe
ou de laine.?

Nombre de japa pour le purascarapa.

Pour accomplir complétement le purascarapma de Iincantation principale
dans le culte de Srikrsna, les différentes sources ritualistes, telles que le Sdra-
datilaka, le Prapaficasdra, le Sanatkwndrakalpa, le Trailokvasammohanatantra,
ct le Harbhaktivildsa, sont toutes d’accord pour décider que le purascarana est

3 Hanbhakniwildsa. XVII. 15-22,
* ivd. XVIL 31.
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complet sculement lorsque 'incantation a été répétée 400.000 fois. Il ne doit
pas y avoir d’interruption dans le japa, méme un seul jour. Avant le commen-
cement du purascarapa, l'incantation doit étre prononcée 20.000 fois et cette
répétition est considérée comme la premiére célébration du purascarapa. Au
cas ot I'adorateur désirerait voir se réaliser un désir particulier immédiatement
par I’accomplissement du purascarana,l’'incantation doit &tre répétée 500.000 fois.
Ce chiffre a été augmenté & I'dge kalki. Il n’érait que de 100.000 fois & 1'dge
satya. Un seul purascarana suffit pour la perfection de lincantation.

Supériorité du japa mental.

Il y a trois sortes de japa.

1. Le vdctka

2. L'upamsu

3. Le mdnasa

1. Le vdcika est le japa ol P’incantation est prononcée a voix haute et ol
les accents uddfta, anuddtta et svarita sont ncticment audibles.

2. L'upamsu est le japa prononcé 4 voix basse avec un mouvement des
lévres trés léger et ou !'incantation n’est perceptible que pour l'adorateur
lui-méme.

3. Le mdnasa est le japa ou Desprit va mentalement d’une lettre
a Pautre, d’un mot a Pautre, sans qu'il y ait d’expression vocale mais seulement
la pensée de la répétition de I'incantation avec son sens complet.! Le japa
mental a été considéré comme la meilleure des incantations. Il vaut 1000 fois
mieux parce qu'il améne un état de méditation tel qu’il se produit une identi-
fication totale de I'esprit et de l'incantation.

Ceci est confirmé dans le Mantrarnava ou nous lisons que les lettres de
Pincantation peuvent étre énoncées machinalement et inconsciemment, mais
que lorsqu’elles sont méditées mentalement on devient tout puissant. Pour
toutes les bonnes actions et pour la perfection de I'incantation le mdnasa japa
est toujours préférable et il devient particuliérement important pendant la durée
du purascarana.

Observances particuliéres du japa

Méme lorsque le japa est accompli mentalement seules les phalanges
médianes de ’annulaire et du médius doivent étre touchées. L’index ne doit
jamais étre touché pendant le japa de quelque sorte qu'il soit. Chaque grain doit
étre déplacé sur la phalange médiane de l’annulaire ou du médius & aide
du pouce. En aucun cas le grain central du rosaire ne doit étre dépassé pendant

' Harita-dharmasdstra. IV. 41-45. et Agni-purdpa. 293. 28,
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I'articulation de Pincantation. L'’index et le pouce ne sont utilisés ensemble que
pour causer la perte des ennemis lorsqu’on emploic des incantations magiques.
De méme maniére, le pouce et I'auriculaire sont employés pour la destruction
des ennemis.! On a toujours évité d’employer ces deux doigts dans I'accom-
plissement de tous les rites rcligieux. De plus il est 4 remarquer que le rosaire
ne doit jamais &tre touché de la main gauche qui est considérée comme étant
toujours dans un état impur en ce qui concerne ’accomplissement de tous les
rites religicux. Le japa doit toujours étre prononcé sans trembler ou sans
laisser tomber le rosaire. Le rosaire doit toujours étre enveloppé et caché dans
un morceau de tissu. Il ne peut pas étre vu méme par ’adorateur, ni montré
& personne méme par le maitre, une fois que le rite purificatoire est accompli.
Toutes les fois qu'il a été vu, méme par accident, il doit étre purifié 4 nouveau
pour le japa. De méme I'incantation est toujours gardée secréte aprés l'initia-
tion.

Qualités et défauts du japa.

Suivant le Mantrdrpava les six qualités suivantes sont considérées comme
trés favorables 2 la perfection de l'incantation :-

1. Détachement des impressions variées de I'esprit relatives aux objets
extérieurs (manahsamharana)®

2. Pureté aussi bien mentale que physique ($auca)

3. Vaeu de silence (mauna)

4. Identification de I’esprit et du sens de I’incantation dans la méditation
(mantrarthacintana)

s. Absence de toute agitation mentale ou physique (avyagratva)

6. Impassibilité (anirveda)

En ce qui concerne les défauts du japa, le Ndradapaficardtra déclare que
si pendant le japa la main est impure, I’adoratcur est nuou a la téte couverte,
ou si le fapa est prononcé & haute voix, ce fapa est tout a fait vain. Le japa ne
doit pas &tre accompli en parlant aux autres, en se promenant, en marchant
ou cn ayant d’autres pensées & ’esprit. L’adorateur doit prendre garde de ne
pas éternuer ou biiller pendant le japa parce que éternuements et béillements
nuisent 4 la perfection de I'incantaton.®

Selon la Vydsasmyti si le japa est fait sur la phalange terminale des doigts

! “tarjanyangusthasamyogid vidvesocchitane japet, kanisthingusthasamyogdijjapenmiraga-
karmapi.”” HBhV. XVII, s4
* ‘manahsamharapam smam maunam mantrirthacintanamq, avyagratvam anirvedo
japasamsiddhihetavah.’
Mantrdrgava cit¢ dans HBhV. XVII. s6.
3 NaradapaAcardira cité dans HBhV. XVII. s9.
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ou en dépassant le grain central du rosaire, il devient inutile quand méme il
serait répété un nombre incalculable de fois.!

Selon la Vailampdyanasamhita on ne doit pas prononcer le japa en portant
une seule piéce de tissu ou en portant plus de deux.?

Ceci est confirmé par le Mantrdrpava ol nous lisons que 'adorateur ne doit
pas accomplir le japa dans un état impur, un turban sur la téte, les cheveux
tressés, la téte couverte ou les mains non couvertes, en restant debout,en
étant couché ou en marchant, les pieds chaussés ou les jambes croisées.?

Enfin, ceci est pleinement confirmé dans le Haribhaktivildsa, le Traslokya-
sammohanatantra et la Ydjilavalkyasmyti ou nous lisons qu'il est jamais bon
d’accomplir le japa en riant, en marchant, en parlant, en regardant de divers
cbtés de temps en temps et en serrant mains ou pieds I'un contre I'autre. L’ado-
rateur doit faire trés attention au japa pendant la durée du puraécarapa. Et il
ne doit pas méme remuer les lévres, la téte et le cou.

La réparation des défauts du japa.

Le Naradapaficardtra indique une réparation (prdyaicitta) trés intéres-
sante des défauts du japa, déclarant que si un chat, un chien, un coq, un cour-
lieu (le kraufica), un éne, ou un singe est vu pendant la durée du japa, I'adora-
teur doit se rincer la bouche (dcamana) mais au cas ou un de ces animaux est
touché pendant le japa, I’adorateur doit se baigner avant de reprendre le japa.
Lorsqu’un biillement ou un éternuement a interrompu le japa on doit prononcer
Vincantation de Vigpu, (c’est-a-dire : visnu vispu). Si un mot seulement de
Pincantation est prononcé pendant le japa, on doit répéter I'incantation om
comme réparation pour I'effacer, et si I'on parle ne serait-ce qu’une fois, a
quelqu’un, un prandydma doit suivre. Lorsque le fil du rosaire est vieux et qu'il
faut réenfiler le rosaire, une seconde purification est inévitable. Si on fait
tomber le rosaire 4 terre, méme sans le faire exprés, 100 répétitions de la méme
incantation doivent avoir lieu en réparation de cela.®

La conception de réparation indique nettement l'influence de I’école
mimdmsa sur la tradition des Pafcardtra-samhita, car la notion de réparation
dans le rituel vient essentiellement de I’école mimdmsa. On notera également
I'importance donnée au japa mental qui est la base du succés dans ’'accomplisse-
ment du puraicarana par la perfection de I'incantation.

\ Vydsasmrti cité dans HBhV XVII. 6o.

* Vaiiampdyana-samhitd cité dans HBhV. XVII. 6o.
8 Mantrdrgava cité dans HBhV. XVII. 61-62.

¢ Yajiavalkyasmfti cité dans HBhV. XVII. 63-65.
8 Naradapaficardtra cité dans HBhV. XVII, 72,
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Usage du Bljamantra

Le bljamantra est unc incantation constituée par une seule lettre et affectée
4 une divinité particuli¢re. Parmi les bfjamantra un seul généralement précede
Pincantation, bien qu’il arrive que trois d’entre cux soient employés ensemble.
Les bljamantra sont aussi utilisés séparément pour le japa. C'est-a-dire que le
bljamantra lui-méme peut &tre utilisé seul, sans incantation subséquente.

11 est dit dans le Trailokyasammohana-tantra, que si le bijamantra srip
reli¢ & Vincantation principale est utilisé pour le purafcarana, il peut apporter
toutes les prospérités. Bien plus, Laksmi, la Fortune passe sous son influence
en tant qu'clle est dépendante de Srikpsna. Le bijamantra klim uni & l'incanta-
tion peut donner le pouvoir d’influencer tout I'univers puisque c’est une incanta-
tion destinée & combler tous les désirs. Grice & I'incantation de Mdyd (hrim),
on obtient toutes les huit siddhi merveilleuses, anmd etc.'..., et finalement le
bljamantra de Sarusvati (aim) rend 'adorateur suprémement intelligent.?

L’influence des Tantra cst évidente dans I'importance donnée aux bija-
mantra puisque tous appartiennent essenticllement 4 la tradition tintrique, mais
en méme temps il est trés intéressant de découvrir que I'incantation om utilisée
avec l'incantation principale peut détruire toutes les actions précédentes qui
pouvaient constituer des obstacles sur le chemin de la libératon définitive
(moksa).? L'incantation Om aide donc I'adorateur & trouver le salut. Naturelle-
ment !'incantation om est également un bijamantra, mais au lieu d’avoir son
origine dans la tradition tdntrique, elle remonte 3 la période védique. Aucun
bijamantra créé a la période tintrique ne sert a I'obtention du salut, ce n’est
que par le bijamantra de la période védique qu’il peut étre trouvé.

Signification des différentes sortes de rosaires.

Nous avons déja décrit toutes les espéces possibles de rosaires mais il ne
sera pas superflu de donner la signification spéciale de ces formes selon le
Ndradapaficardtra. Nous y lisons que le rosaire préparé avec I’herbe sacrée
husa est pour les brihmana; le rosaire dont les grains sont d’or ou de pierre-
ries est pour les kyatriya; le rosaire de graines de putrajiva est pour les vaiya et
le rosaire de graines de lotus convient & tout le monde. De plus, en ce qui
concerne le nombre de grains il en est recommandé vingt-cing pour la libéra-
tion définitive, vingt-sept pour la santé, trente pour la prospérité matérielle.

' ‘apimd laghima priptuh prakimyam mahimi tath,
lditvam ca vaditvamqn ca tathd kimivasdyitd.’
Apte. Sanskrit-English Dictionary p. 603.
' Trailokyasammohanatantra cité dans HBhV. XVIn 8a-8s.
3 Haribhaktivildsa. XVII.86.
‘dhruvepa putiam mantram yadi japyen mahesivari,
bijam kitafica vicchidya muktibhigi bhaven narah’.
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Il est stipulé tout spécialement de ne pas employer le nombre quinze. Nous
lisons ici que pour le culte de Srikrsna les graines du lotus passent pour augmen-
ter la dévotion du dévot (bhakta).!

Dans la tradition tintrique le Gautamiyatantra indique que le rosaire pré-
paré avec les graines de lotus blanc apporte immédiatement la perfection de
Pincantation principale (le gopdlamantra) dans le sentier du culte de Srikpspa.?

Cette parenté entre le Ndradapasicardtra et le Gautamiyatantra indique
clairement la compatibilité de la tradition tintrique avec la tradition péfica-
ritrique dans le rituel du kysnaisme. En méme temps, selon le Gautamiyatantra,
les rosaires de graines de myrobalan emblique (dmalaka) et de graines de la plante
sacrée tulasi assurent respectivement toutes les merveilleuses siddhi et la libéra-
tion définitive. Nous essaierons d’expliquer dans le chapitre suivant, “Construc-
tion du temple de Srikpsna”, quelle importance a été attachée 4 cette plante
sacrée tulas! dans le rituel du krsnalsme, importance d’ailleurs bien marquée
par le Haribhaktivildsa ot nous lisons que le rosaire de tulasi peut apporter la
satisfaction de tous les désirs de ’adorateur et étre utilisé par tout le monde.®

Adoration de Srikrsna avant le japa

Avant d’en arriver a la répétition de l'incantation pour le puraécarana,
I'adoration de Srikpsna est indispensable. L’adoration est la premiére partie
du purascarana. Aussitot aprés ’adoration, le disciple doit accomplir un sankalpat
pour le japa, la deuxiéme partie du purascarana.

Rituel du sacrifice.

La troisiéme partie du purascarana est ’accomplissement quotidien d’un
sacrifice. En ce qui concerne le sacrifice, le Ndradapaficardtra déclare qu’aprés
I’adoration de Srikrsna et le japa, ’adorateur doit accomplir le sacrifice jour-
nellement. Pour offrir les libations, I'incantation est répétée un nombre de
fois égal au diziéme du nombre des japa. Mais il y a une autre possibilité.
Le sacrifice peut étre accompli soit journellement, soit lorsque le japa complet
du purascarana est terminé. En ce cas, le sacrifice est accompli avec 10.000
répétitions de I'incantation a la fois. Pour accomplir le sacrifice, en vue de
trouver la grice de Srikrsna et d’étre animé de dévotion envers lui, par le
puraScarana, les libations consistent en beurre, miel, lotus rouge et mélasse

1 Ndradapaicardrra cité dans HBhV. XVII, 48. (padmiksaih bhaktivardhanaih)

3 Gautamiyatantra. XV.42. pundartkabhavd mald gopdlamanusiddhsdd.

* ‘tulasikisthaghatitair mapibhir japamailika,
sarvakarmani sarvesim Ipsitirthaphalaprada”.
Haribhakrivildsa XVII. so.

¢ Le sankalpa est une promesse solennelle d’accomplir un rite, promesse au cours de laquelle
un peu d’cau est versé sur le sol.
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(guda). A ceci, le Trailokyasammohanatantra sjoute les graines de sésame(tila).
Au cas ot le lotus serait introuvable il peut ére remplacé par les oblations de
riz bouilli dans du lait et de beurre clarifié. Mais la préférence est toujours
donnée aux oblations dc lotus rouge. Dans le Sdraddtilaka également les obla-
tions de lotus rouge ont été considérées comme excellentes pour obtenir la grice
de Srikpypa. Ceux qui ne sont pas capables d’accomplir le sacrifice doivent faire
un japa supplémentaire. 1l faut aux brdhmana, un nombre de japa double de
celui des japa quotidiens, aux ksatriya un nombre triple, aux vaifya un
nombre quadruple et aux fddra un nombre cinq fois plus grand selon le
Haribhaktivildsa.'

Rituel du Tarpapa.

Le tarpapa consistc cn unc offrande de libations d’eau aux ménes des
ancétres. C'est la quatrieme partic du purascarapa. Pendant le tarpana I’'incan-
tation doit étre répétée un nombre de fois dix fois moindre que celui des sacri-
fices. Ce japa est effectué en soufflant aprés chaque répétition sur ’eau dans
laquelle on a jeté du riz ct des fleurs et cette cau est offerte & Srikpsna. Le rite
du rarpapa est suivi de rite du mdrjana. Le mdrjapa est une aspersion d’eau
sur la tétc au moyen de la main ou de 'herbe kusa. Elle est faite en ce cas par
'adorateur sur sa propre téte, et I'incantation est répétée un nombre de fois
dix fois moindre que celui des tarpapa.

La nourriture des brdhmapa.
Nourrir les brihmana fait partic de la cinquiéme et derniére division du
purascarapa.

Restrictions  extérieures  pendant le purascarapa.

1. Aliments permus : L’auteur du Haribhaktivildsa termine en déclarant
que 'adorateur doit faire trés attention 4 sa nourriture pendant la durée du
purascarapa. 1l ne doit manger que des légumes, des fruits, du lait de vache,
du lait caillé, de la nourriture obtenue en mendiant, du riz bouilli dans du
lait et du saktu, c'est-d-dire, de la farine d’orge d’abord frite puis broyée. Il
doit manger une trés petite quantité de nourriture et si possible sur la foliole
droite d’une feuille de paldsa.* Il ne doit pas manger sur la foliole gauche ni sur
la foliole médiane.

' Haribhaktivildsa. XVII. 106,

' Le paldda est unc sorte d'arbre qui présente trois feuilles réunies. La feuille médiane
tst considérée comme la divinité Siva tandis que les feuilles de droite et de gauche sont consi-
dérées respectivement comme Brahman ct Kr;u.

brakmapdtre ca bhuijita madhyapdtram wivarjayet. Haribhaktivildsa. XVII. 2.
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2. Aliments défendus: Les aliments suivants sont défendus pendant la
durée du purascarapa :—la viande, le miel, le sel, ’huile, tout aliment déja touché
par des animaux ou des insectes, la kadjikd, une petite variété d’ail rouge, le
grijana, la chair d’un animal tué au moyen de fléches empoisonnées, les fruits
du vilva (Aegle marmelos), la chair d’un certain animal, le kalafija, I'oignon,
une fibre de lotus (mpnila), le masira (espéce de lentille), le kodrava (une
certaine espéce de grain), les haricots mdsa, les pois cassés (capaka), et la
feuille de bétel (timbila).

3. Autres restrictions : De plus il est précisé que celui qui ne prend pas un
bain chaque jour pendant le purascarana et n’offre pas de libations d’cau a $ri-
kpsna et aux manes des ancétres, ne peut pas obtenir la perfection de I'incantation.
On doit donc se baigner au moins une fois par jour a défaut de trois fois. L’ado-
rateur doit dormir sur un lit préparé avec les brins d’herbe kuda et tous les véte-
ments doivent étre lavés le matin. Autrement d’innombrables obstacles et diffi-
cultés viendront s’élever sur le chemin de la perfection. L’eau est d’abord
purifiée par la répétition de Iincantation vingt-cinq fois, puis elle est versée
trois fois sur la téte avant le bain. La bouche est rincée aprés les repas avec
Peau purifiée et les repas sont aussi également purifiés par I'incantation qui doit
étre répétée sept fois. Enfin sont jetés dans I’eau du bain quotidien les fruits
du myrobalam emblique, I’émalaka et le paficagavya.

Celui qui accomplit le purascarana doit adorer Srikrspa chaque jour avant
le japa et, au cas o le maitre habite la méme ville, il est de son devoir d’aller
lui rendre visite chaque jour. Il doit s’interdire les mauvaises compagnies, la
prise de nourriture avec quiconque et le culte de toutes les autres divinités,
11 ne doit pas parler 4 un athée, ne doit pas mentir, et ne doit pas prononcer une
seule syllabe méme vraie durant le japa et durant le rituel de I'adoration et du
sacrifice. Il doit renoncer aux danses et aux rapports sexuels (maithuna). Il ne
doit toucher personne qui n’ait pris son bain, fiit-ce un brdhmana. Enfin, si
I’adorateur est amoureux (kdmuka) pendant le purascarapa, il n’y a pas pour lui
de possibilité d’obtenir la perfection de Iincantation.

Signes de lincantation accomplie.

Suivant le Baudhdyana il y a trois signes principaux pour reconnaitre
P’adorateur dont I'incantation a entiérement porté fruit aprés l’exécution du
purascarana, & savoir : il donne, il n’est jamais disposé & mendier, et tous les
talents merveilleux connus du Tantra, omniscience etc...se manifestent chez lui.

En outre, nous trouvons dans le Ndradapaficardtra cette indication : bien
que des difficultés et obstacles divers puissent s’élever pour I’adorateur sur le
chemin du succes pendant trois premiéres années du puraicarana, s’il passe
cette période sans aucune agitation mentale lors de I'accomplissement des
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rites, méme les rois les plus arrogants s’inclineront devant lui, recherchant ses
bénédictions. Il en est ainsi parce que, 4 ce stade, chacun voit que ’adorateur
est illuminé par un éclat spirituel et jouit de la prospérité matérielle. Personne
n’ose se servir avec lui de mots durs. Dans un certain sens, pendant les neuf
années qui suivent, I’adorateur jouit de diverses joies merveilleuses causées
par sa béatitude intérieure. Il devient plein de force et de vigueur, aussi brillant
que la Lune ct aussi rayonnant que le Soleil. Une grande activité se manifeste
dans son corps ct ses mouvements deviennent pareils 2 ceux d’un oiseau. 1l ne
diminue pas de poids méme lorsqu’il ne mange pas beaucoup; il produit une
trés petite quantité d’urine et d’excréments. Il triomphe du sommeil et reste
toujours occupé par lc japa et la méditation. Il observe souvent le veeu de silence
et resic toujours imperturbable. Il peut trés facilement passer quinze jours
OU Un Mois sans rien manger,

Dés que ces signes se manifestent on sait que I'incantation a pleinement
porté fruit. I.’adorateur ne doit jamais révéler ces signes A nul autre que son
maitre.! Et il doit poursuivre la répétition de I'incantation au moins 108 fois
par jour, méme s’il a atteint ce stade de perfection.

Adoration secondaire du diagramme.

Dans le Sanatkumdra-kalpa nous découvrons un diagramme dont I’adora-
tion est trés importante et est trés utile pendant le purafcarana. Ce diagramme
doit étre dessiné sur une planche de bois lavée a I’eau de santal. Tout d’abord,
on dessine une fleur de lotus & huit pétales avec deux triangles superposés sur
le ceeur de la fleur et formant une étoile a six branches (pareille au sceau de
Salomon). Le bijamantra des désirs (le bijamantra klim), est écrit au centre,
entouré des dix-sept lettres restantes de I'incantation principale. A I’Est, au
Sud-Quest, et au Nord-Ouest de 'étoile & six branches (satkona) on écrit le
bijamantra dc la prospérité (§rim), & I'Ouest, au Sud-Est et au Nord-Est on écrit
le bijamantra de Mayd (hrim), tandis qu’aux angles rentrants de cette étoile a
six branches on écrit les six lettres de I'incantation a six lettres.® On écrit les
vingt-quatre lettres de 'incantation kdmagdyatri® avant d’écrire les quarante-
huit lettres de l'incantation kdmamdld* dans les huit pétales du lotus. A P'exté-
ricur du lotus les cinquante-et-une lettres sont placées, accompagnées du son

\ Haribhakiivildsa. XVII. 133-138.

' L'incantation & six lettres est la suivante :

“klim kryndya namah”.

* L'incantation dc “kimaglyatri” est la suivante: )

“klim kimadeviya vidmshe puspabdpdya dhimahi tanno’nangah pracodayit’.

¢ L'incantation de “kimamila” est la suivante : ’

“namah kimadcviya sarvajanapriylya sarvajanssampmohandya jvala jvala prajvala sarva-
janasya hrdayam mama vasikuru kuru svihi”.
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nasalisé. A la périphérie de la zone de ces lettres sont figurés quatre cercles,
un A chaque orient. Enfin, & I’Est, a I'Ouest, au Nord et au Sud, on écrit au dela
des cercles le bijamantra §rim, et au Nord-Est, au Sud-Est, au Sud-Ouest et
au Nord-Ouest le bijamantra de May3 hrim.!

Ce diagramme passe pour efficace s’il est adoré convenablement en lui
insuffiant la vie par la récitation du gopdlamantra suivie chaque fois d’une expira-
tion sur lui. Il peut &tre gravé sur une plaque d’or, d’argent ou de cuivre ou sur
un morceau d’écorce de bouleau (bhirjapatra).?

Rituel abrégé du purascarana

En ce qui concerne le rituel abrégé du purascarana le Haribhaktivildsa
nous donne les quatre alternatives suivantes :—

1. Au cas ou ’adorateur ne peut accomplir le rituel complet du purascarana,
il peut laisser de coté la longue adoration d’Indra etc..., en ne célébrant que
’adoration de sa propre divinité de prédilection. L’adoration de cette divinité
est en tout cas indispensable. On ne doit jamais procéder au japa sans I’avoir
faite.

2. Le purascarana court peut étre accompli pendant une éclipse de soleil
ou de lune. Un jour avant Péclipse P’adorateur doit observer le jefine. Au
moment de Iéclipse il doit rester debout jusqu’a 'ombilic dans I’eau de la Ganga
ou d’une autre riviére, et répéter I'incantation pendant toute la durée de I’éclipse.
Aprés éclipse, ’accomplissement du sacrifice, I’adoration du maitre et le don
de nourriture aux brihmana sont nécessaires. Cette forme abrégée du puras-
carapa donne également la perfection de I'incantation.

3. Sion ne peut se rendre au bord de la riviére la seule répétition de I'incan-
tation constitue le purascarana pendant I’éclipse de soleil ou de lune.

4. Finalement, si on considére le maitre comme un dieu et si on reste &
son service en l'adorant et en demeurant toujours auprés de lui comme son
ombre, on peut également obtenir les mémes perfections que par I'accom-
plissement du puraécarana. De plus il est mentionné que, de méme que le cuivre
se transforme en or au contact du siddharasa, le mercure préparé selon les
Siddha, la “pierre philosophale”, de méme le disciple prend P’apparence de
Srikrspa au contact du maitre.?

' Sanatkumdrakalpa cité dans HBhV XVII; 140-143.
* “sampijyaiva japam kuryin na mantram kevalam japet” HBhV XVII. 125,
3 ‘“yathd siddbarasasparsit timram bhavati kificanam,

sannidhanid gurorcva éisyo visgumayo bhavet”. HBAV XVII. 130.



Chapitre 1V
A. CONSTRUCTION DU TEMPLE DE SRIKRSNA

Le temple est essentiellement I’édifice ou se déroule le rituel. La position
empreinte de dignité et d’honneur du temple de Srikryna est mise en valeur
dans les Purdna principalement.

Tout d’abord nous lisons dans le Vdmanapuréna que celui qui construit
le temple de Srikrsna peut dominer 'univers et que celui qui offre les jardins de
fleurs et de fruits au temple de Srikysna posséde le ciel (svarga) et s’éléve, ainsi
que ses ancétres depuis huit générations, en se libérant du monde.!

L' Agnipurdna déclare que celui qui pense 4 construire le temple de Sri-
krsna, rachéte les péchés de cent vies. On peut construire un petit temple
ou bien un grand, le résultat est toujours le méme pour le riche comme pour
le pauvre?

Dans le Vispu-dharmottara-purdpa nous lisons que la simple construction
du temple de Srikrsna produit pour le constructeur le méme effet que 1’accom-
plissement de sacrifices tels que le rdjasiya ou I'asvamedha. Et c’est 13 une
indication du fait que le rituel du kysnalsme supplante le rituel sacrificatoire
védique. La grande importance du temple de Srikrsna se manifeste surtout dans
ce purdpa ou nous lisons que la construction du temple de Srikrsna permet au
constructeur de demeurer au ciel autant d’années qu’il y a d’atomes dans la
masse de ce temple?

Ceci concorde avec un texte du Skandapurdpna qui stipule que dés que
la construction du temple de Srikrspa a été commencée tous les péchés du
constructeur sont immédiatement effacés et qu’il reste au ciel autant d’années
qu'il y a d’atomes dans les fondations du temple. Et celui qui fait les pein-
tures reste au ciel aussi longtemps que dure la terre.

De méme le Ndradapurdpa déclare que le constructeur du temple de
Npsimha (I'incarnation de Visnu) voit tous ses péchés rachetés et trouve place
dans la demeure de Vispu.®

' Vamanapurdpna cité dans HBhV XX. 4.
' Agnipurdpa XXXVIIL. 2-4, 11-132.
‘manasd sadmakartrodm Satsjanmighanisanam’ 2.
8 Vigsmdharmotiarapurdna cité dans HBhV. XX. 9-10.
¢ Shandapurdpa cité dans HBhV. XX. rr1.
8 Npsimhapurdga cité dans HBhV. XX. ra.
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D’aprés I'Adipurdna celui qui peint le temple de Srikpsna ne craint aucun
des animaux.!

Si nous en arrivons 3 la tradition péficarfitrique nous lisons dans le
HayaSirsapaficardtra: *“Que dire de celui qui construit réellement le temple
de Srikpsna ? Alors que déja sont réduits en cendres tous les péchés de celui
qui n’a fait qu’en avoir l'intention”. Nul ne saurait décrire les fruits de
Pédification d’un sanctuaire de Srikrsna fait seulement de huit briques.
Aussi 'on peut imaginer le fruit de la construction du temple entier. Celui
qui pose une seule brique pendant la construction du temple de Srikpspa
obtient le méme fruit que celui qu'on peut obtenir par l'accomplisse-
ment d’un sacrifice complet.?

Enfin le Visnu-rahasya va plus loin encore lorsqu’il déclare que les petits
enfants qui s’amusent simplement 4 faire un monticule pour figurer un temple
de Srikryna accédent au monde de Srikyspa.?

Epoque favorable a la construction.

Nous avons déja donné des détails dans le deuxiéme chapitre au sujet
de I’époque favorable a la construction. Nous avons encore a évoquer & présent
les données du Matsya-purdna et du HayaSirsa-paficaratra.

1. Le mois: selon le Matsyapurana les cing mois C’est-a-dire caitra
(mars-avril), fyestha (mai-juin), bhddrapada (aoft-septembre), dsvina (sep-
tembre-octobre), et pausa (décembre-janvier), ne conviennent pas pour com-
mencer la construction du temple puisqu’ils aménent respectivement la maladie,
la mort, un événement malencontreux, la mort de I’épouse, et la crainte des
voleurs. Les sept autres mois c’est-d-dire vaiSdkha (avril-mai), dsddha (juin-
juillet), $rdvana (juillet-aotit), kdrtika (octobre-novembre), mdrgasirsa (novem-
bre-décembre), mdgha (janvier-février) et phalguna (février-mars), ont
considérés comme excellents pour le commencement de la construction du
temple. Ils apportent respectivement la richesse, les pierreries, les animaux,
P'union des amis, la prospérité, 'or et la descendance mile. A ceci le
Hayasirsapaficardtra apporte quelques changements en disant que les quatri¢me,
neuviéme, onziéme et quinziéme jours de la quinzaine noire de la lune
(krsnapaksa) ne conviennent pas pour commencer la construction du temple
de Srikpsna. Il ajoute que I'on ne doit jamais entreprendre celle-ci pendant
la saison des pluies.

2. Constellation et jour : Pendant les mois favorables énumérés ci-dessus,
les dix constellations suivantes conviennent 4 la construction, selon le Matsya-

1 Adipurdpa cité dans HBhV. XX. 16.

* Hayafirsapaicardtra. Vol.l. XII. §8-61. Agmipurdpa 41, 33-3S.

% Vispurahasya cité dans HBhV. XX. 15.

“bilye sadkridgamind ye piméubhir bhavanam harch”.
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purdna: abvinl, rohipl, mila, uttardsigha, uttaraphalguni, uttardbhidrapadd,
mrgasiras, svdti, hasta et anurdadhd. A cclles-ci le HayafSirsapaicardtra ajoute
quatre autres constellations jyestha, pusya, revati et $ravapa.

Quant aux jours, tous sont considérés comme favorables dimanche et
lundi exceptés. De méme tous les yoga sont favorables sauf les yoga suivants—
vafra, tila, vyatipdta, ganda, atiganda, viskambha et parigha, selon le Matsya-
puréna. Quant aux muhdrta, sculs sont acceptés les suivants : Sveta, maitra,
mahendra, gandharva, abhijit, rohini, vairdja et savitra.!

Nous avons déja vu, d’aprés le HayaSirsapaficardtra, que la construction
du temple de Srikpsna ne doit jamais commencer pendant la saison des pluies.
En outre, il déclare que pendant la quinzaine noire de la lune les quatriéme,
neuviéme, onziéme, douziéme, treiziéme, quatorzi¢éme et quinziéme jours
ne sont pas favorables. De méme, pendant la quinzaine claire les dix premiers
jours et le quatorziéme sont aussi défavorables.

Lieu favorable & la construction du temple.

Quatre genres de terrains sont acceptables pour la construction du temple
d'aprés le HayaSirsapaficardtra. Ce sont les bh@imi dites supadmd, bhadrika,
purnd, ct dhimnd. Le terrain rempli de sésame (fila), de cocotiers, d’herbe
kusa et d’herbe kdsa? et décoré de belles fleurs de lotus est dit supadma. Lorsque
le terrain est entouré d’arbres a latex, d’arbres 4 fleurs, de plantes de jardin,
de plantes grimpantes, ct arrosé d’une riviére, c’est le terrain appelé bhadrika.
Au cas ol il y a des arbres bakula (le bakula dit-on, se garnit de fleurs lorsque
des jeunes femmes P'arrosent de vin avec leur bouche), des arbres aloka
(Padoka, disent les poétes, se garnit de ses fleurs rouges lorsqu’une jolie femme
le heurtec de son pied orné d’anncaux tintants), des manguiers, des
figuiers, de la mddhavi (la mddhavi est une plante grimpante printaniére aux
fleurs blanches parfumées), une production de grains mudga (le mudga est
une espéce de haricot), ou bien de grains de dolichos sinensis (le nispava), et
si le sol est proche d’'une montagne, c’est le terrain connu sous le nom de
pirnd. Enfin, §’il est plein de vilva (Acgle marmelos), d’arka (Calotropis
gigantea), de pilu (groupe de palmiers), et lorsqu’il est plein de pierres, d’épines,
de vautours (grdhra), et de loups, c’est la quatriéme sorte de terrain connu
sous le nom de dhiimnd. La préférence n’est, bien entendu, jamais donnée
A cette derniére catégorie de terrain pour la construction d’un temple.

Aprés cette classification du terrain en quatre catégories, le Hayafirsa-
paficardtra déclare que méme parmi ces quatre genres de terrain le meilleur
est celui dont les cotés Est et Nord sont légérement en pente et légérement

' Matsyapurdpa. 253. 3-9. et Hayfirsapaicardira cité dans HBhV. XX, 17-19.
* Le Adsa est une espdce d’herbe utilisé pour la confection des tapis.
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courbes, celui dont le sol est recouvert d’herbe, ol il faut, pour remplir une
excavation plus de terre que 'on n’en a retirée, ol la couleur de la terre n’est
pas sale mais est celle du safran bitard (le kusumbha), o une lumiére reste long-
temps sans s’éteindre et ol I'eau n’est pas immédiatement séchée.!

Ensuite il déclare que 1 ol les vaches jouent avec leurs veaux, ou les jeunes
gens jouent avec les belles jeunes femmes, ou a I'Est est bitie la résidence de
rois qui accomplissent le sacrifice, ou le sol sentle santal, le lotus, les fleurs, le lait,
le lait caillé, le beurre et le riz, 14 o0 habite un brahmacirin, ce genre de terrain
est généralement acceptable pour toutes les castes. En méme temps remarquons
que si le sol a une mauvaise odeur il doit toujours étre écarté pour la construc-
tion du temple de Srikrspa.?

En ce qui concerne la couleur du sol, le blanc, le rouge, le jaune, ct le noir
sont recommandés aux quatre castes d’aprés le Matsya-purdna et le Hayasirsa-
pafcardtra. Le godt sucré du sol est excellent pour un brihmana qui voudrait
construire un temple sur ce sol. Si le goit est astringent (kasdya) il convient
particuli¢rement au vaisya et au ksatriya, et si le goat est amer (kafu) le terrain
convient au $lidra pour construire le temple de Srikysna.?

Examen du sol.

Nous trouvons dans le Matsya-purdna une méthode d’examen trés intéres-
sante pour déterminer I’espéce d’un sol considéré. Tout d’abord on creusc une
fosse de la grandeur d’un aratni (C’est-a-dire de la mesure du coude a I'extrémité
de l'auriculaire). Cette fosse est ointe de bouse de vache. Un vase d’argile non
cuite, rempli de beurre clarifié et de quatre meéches, est placé dans cette fosse. Ces
quatre méches doivent étre allumées & I'aide d’'une méme flamme en partant de
Est et en allant vers le Sud. Lorsque les quatre méches sont allumées dans cet
ordre, cette opération porte le nom de s@mithika ou ‘“‘groupe” et est considérée
comme convenable pour toutes les castes. De méme lorsqu’il faut pour remplir
la fosse plus de terre qu'on en a retirée,c’est considéré comme un signe excellent,
mais par contre lorsqu’il reste de la terre aprés avoir rempli la fosse c’est un
signe trés mauvais et, lorsque la quantité de terre est la méme, Peflet n’est ni
bon ni mauvais.

De cette fagon, aprés examen du sol au moyen de la lampe, toutes
sortes de graines sont éparpillées. Le lieu plus favorable pour la construction
du temple de Srikrsna est celui ol les germes sortent en moins de trois nuits.
L’emplacement moyen est celui ol les graines germent en moins de cinq jours
et Pemplacement inférieur est celui ol les germes n’apparaissent qu’aprés une

1 Hayafirsapaficardtra. Vol. 1. VI. 1-11.
* ibid Vol. 1. V. 20-28.

3 ibid Vol.VL. 12. “Svetdrund pitakrsnd viprddindm prasasyate.”
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semaine. Ces trois emplacements sont acceptés dans I'ordre de préférence indi-
qué ci-dessus mais en aucun cas on ne doit choisir un autre emplacement pour
la construction du temple de S$rikrspa.!

Et maintenant venons en au rite final concernant le choix du terrain tel que
I'a rapporté le HayaSirsapaficardtra. 1l est clairement indiqué qu’aprés avoir
choisi ¢t examiné le sol, unc limite autour de I’endroit est marquée avec de la
poudre de haricots (mdsa) et de gingembre (haridrg) mélangéc & du lait caillé.
En méme temps on doit répéter Pincantation de huit lettres. Ensuite, huit
rameaux sont plantés respectivement dans chacune des huit directions avec
I'idée que les forces mauvaises seront obligées de s’enfuir dés que le temple de
Srikrgpa scra construit.® Aprés ces préliminaires un sacrifice est accompli
sur ce terrain, Il consiste 3 offrir dans le feu des libations de beurre clarifié,
de riz bouilli dans du lait et de fleurs de lotus.

Aprés ce sacrifice, des grains d’orge sont semés dans ce terrain aprés labou-
rage avec unc charrue de bois d’asana, tirée par deux taureaux rouge brun. Le
labour est commencé 4 I'Est en répétant Pincantation de douze lettres. Une
fois 'orge poussé ct miri le champ est ouvert aux vaches. La construction du
temple de Srikpsna ne doit jamais commencer avant que Porge ait été mangé
par les vaches.*

Extraction des Corps étrangers.

Maintenant le terrain est défriché et aplani. Si le constructeur du temple
éprouve des démangeaisons avant le commencement dec la construction, ceci
est considéré comme un signe occulte de la présence de corps étrangers impurs
dans le terrain choisi. Selon le Marsyapurana leur élimination est obligatoire,
autrement ils constituent un danger pour le constructeur. Le Hayasirsa-
pafcardtra déclare qu’'immédiatement aprés P’apparition de démangeaisons, quel
que soit le présage que l'on observe, ou I’animal que I'on entende, sans aucun
doute les os de cet animal se trouvent enterrés sur place, et doivent étre enlevés.®

Formation du vdstumapgdala.

Le site du temple est lavé de paficagavya et oint de bouse de vache. Tout
d’abord on dessine dix lignes vers I’Est et dix lignes vers ’Ouest. Ensuite on
forme quatre-vingt-un carrés sur le sol. C'est le vdstumangdala ou trente deux
divinités sont invoquées et adorées 3 ’extérieur et treize a P'intérieur. On ima-
gine que le vdstumandala est présidé par un Vistupurusa, génie du site. Le génie

v Marsya-purdpa. 253. 11-18.

* Hayadirsapaicardtra. Vol. 1. VI. 14-17.
* shwd Vol. 1. V1. 19-22,

¢ sbwd Vol. 1, VIIL 13-14.
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Vistupurusa est, suppose-t-on, couché horizontalement, le visage tourné
vers le sol. Les autres dieux sont adorés dans les différentes parties du vadstu-
mandala.

Un sacrifice obligatoire, accompli dans une vasque ronde (kunda) en trois
partics de diamétres progressifs depuis le fond, constitue une partie trés impor-
tante du culte dans le vastumandala. Ce sacrifice est accompli avec les offrandes
de graines de sésame, d’orge, de kusa, d’herbe Panicum (dirva), de branches
de paidsa, khadira, apamdrga et udumbara, de miel et dc beurre clarifié. Pendant
P’accomplissement de ce sacrifice nous rencontrons une énumération détaillée
des objets nombreux a offrir dans le feu au nom des différentes divinités et aussi
au nom des différents démons. Dans ce dernier cas les animaux sont égale-
ment recommandés. Il est déclaré dans le Hartbhaktivildsa que si ces objets
ne sont pas offerts, les forces du mal créent autant d’empéchements et d’obstacles
sur le chemin du succes.!

Aprés le sacrifice, prend place I'adoration des neuf vyiiha. Ces vydha com-
prennent les vyiha de Viasudeva, Laksmi, ct Hrsikesa etc...et ils sont différents
des quatre vyitha de Vasudeva, 4 savoir des vyiha de Vasudeva, Samkarsana,
Pradyumna et Aniruddha. L’adoration des quatre vylha de Vasudeva suit
immédiatement I’adoration des neuf vyiha. Cette adoration sc fait avec du
santal, des fleurs, du parfum, une lampe etc...Enfin, on médite sur la forme
du Vistupurusa tout en répétant P'incantation qui a été donnéce a I'adorateur
par le maitre au moment de Iinitiation. A ce moment 13, une urne d’or, d’argent,
ou d’argile est posée sur le riz. Elle est pleine d’eau pure, de fleurs ct de feuilles
d’arbres sacrés, de santal, de toutes sortes d’herbes médicinales et couverte de
deux morceaux de tissu blanc neuf. Aprés la mise en place de I'urne, sc fait
’adoration de Brahman a I’intérieur de celle-ci. Tout le matériel du sacrifice
et de I’adoration est réuni 4 ce moment l1a. Cent oblations de graines de sésame,
de riz et de beurre clarifié sont offertes aux divinités Brahman etc..., & 'Est,
et cent aux autres divinités.

On prend une petite jarre a eau trouée au fond comme un tamis (karkari)
et le constructeur du temple se rend sur ’emplacement en partant de I'Est.
Il continue a répandre un peu d’eau sur les limites de I’emplacement. Au
centre est creusée une fosse profonde, d’une coudée. Au fond de cette fosse
est creusée une autre fosse carrée, de quatre doigts de coté. Ces deux fosses
sont ointes de bouse de vache et décorées de santal, de fleurs, et de riz. A
Pintérieur de cette petite fosse Srikrsna est invoqué, adoré et médité par le con-
structeur du temple assis 4 PEst. Puis la fosse est remplie de riz, d’orge, et de la
terre d’un champ. Ensuite, la fosse est approfondie tant qu’on ne trouve ni
eau ni rocher. $’il y a nul corps étranger sur une profondeur de la taille d’un

t Haribhaksivildsa. XX. 45-71.
4
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homme, lc sol ne préscnte 2ucun défaut pour la construction du temple méme
s'il y a plus profondément des corps étrangers. La fosse est enfin complétement
comblée. La surface en est aspergée de paficagavya et d’eau d’une jarre décorée
de feuilles de manguicr ct ayant ¢1é remplie d’eau d’'un endroit sacré. Ainsi
un emplacement de temple défectucux peut étre purifié par ces rites.!

Les vingt types de temple.

Les vingt différents types de temple sont énumérés en détail dans le
Matsyapurdna. 11 déclare qu’apres I'adoration de Vastupurusa, ’emplacement
du temple est divisé en scize parties égales. Les quatre parties centrales sont
réservées pour la salle du temple et les murs sont construits sur les douze
partics restantes de I'emplacement. La hauteur de chaque mur est égale a
la longucur des quatre partics centrales. La hauteur du sommet est double
de la hautcur des murs. Remarquons ici que le sommet du temple est toujours
rond. Et un petit passage est laiss¢é autour de la salle centrale pour accomplir
la pradaksing.?

Les vingt types de temple sont connus sous les noms de meru, mandara,
kaildsa, kumbha, simha, mrga, viminacchandaka, valabhiccandaka, $rivrksa,
mygldhipa, vartula, sarvatobhadra, gaja, nandana, nandivardhana, hamsa, vrsa,
suparna, padmaka ct samudgaka, dont voici les caractéres : meru: cent sommets,
seize  ¢tages, (bhdmikd) quatre portes, une fagade magnifiquement peinte,
unc construcuon ayant €1¢ faite sur unc terrasse dont la hauteur est égale
au 1/16* de la longueur du terrain, constituent le temple connu sous le nom de
“meru’”. Lorsqu’il y a seulement douze étages et que la hauteur de la terrasse
est le 1.12° de la longueur du terrain, nous avons le temple connu sous le nom
“mandara”. Lorsque la hauteur de la terrasse est le 1 10° de la longueur du terrain,
ce type porte le nom de “'kailasa” a dix étages. Lorsque la hauteur est le 1.8¢
de la longueur du terrain et qu'il y a huit étages, le temple est du type ‘“‘vimana-
ccandaka”. Quand il y a cinq étages ct que la hautcur de la terrasse est égale
au 1 §° de la longucur du terrain, ¢’est le type “‘valabhlccandaka”. Le temple a
sept étagesest le “nandivardhana”. Lorsqu’il y a vingt sommets (Sikhara) arrondis
au faite, C’est le type “nandana’. S'il y a seize de ces sommets, c’est le “‘sarvato-
bhadra”. Quand le temple a la forme d’un lion, c'est le type “‘simha’’; s’il a la
forme d'un daim c’est le type “mypga’ et s’il a la forme d’une jarre, c’est le
type “kumbha”. Lorsqu’il y a neuf étages et que la hauteur est égale au 1,9¢
de la longueur du terrain, le type porte le nom de “‘samudgaka”. Dans ce genre
de temple il y a cing sommets ovoides et seize angles sur la périphérie.

v Havasirsapatcardra. Vol 1. X. 1-28.
* 1.a prudaksind est une marche effectuée de gauche & droite cn avant le cdté droit constam-
ment tournd vers 'obiet autour duquel on marche. C’est unc salutation respectucuse.
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11 semble qu’il ne soit pas nécessaire de donner ici toutes les caractéristiques
des divers types de temple qui présentent peu de différences entre eux, mais
il est utile de donner le tableau de leurs hauteurs : la hauteur du temple “‘meru”
est de cinquante coudées. Celle du temple “mandara” est de quarante-cing
coudées. La hauteur du temple “kaildsa” est de quarante coudées, celle du
temple ‘“viminaccandaka™ est de trente coudées, du type “nandivardhana”
de trente-deux, du type ‘‘sarvatobhadra” de vingt coudées, la hautecur des types
mrga, kumbha, simha et valabhiccandaka est de seize coudées et la hauteur du
temple “‘samudgaka” est seulement de douze coudées.!

Voici tous les rituels que nous pouvons retrouver concernant la construc-
tion du temple de Srikrsna. Le Matsyapurdna confirme nettement sur tous les
points la tradition paficaritrique, particuliérement celle du Hayalirsapaficaratra
et du Haribhaktivildsa. 11y a, bien entendu, une légére différence entre les deux.
Ainsi le Havasirsapaicardtra veut I'installation de I'image de Variha 4 I'Est,
de Nrsimha au Sud, de Sridhara a ’Oucst et de Hayagriva au Nord. Dec méme,
sont placées dans 'angle Sud-Est I'image de Jamadagnya, dans I'angle Sud-
Ouest celle de Rama, dans I’angle Nord-Est celle de Vasudeva, et dans 'angle
Nord-Ouest celle de Vamana, alors que le Matsyapurdna ne veut pas installer
les images dans ces directions.

Mandapa permanent dans le temple et ses différents types.

Un mandapa permanent est construit dans le temple & Iextéricur de la
salle principale. C’est la salle centrale od est placée I'image de la divinité
et ou nul n’a le droit de pénétrer hormis I’adorateur (pijaka). En ce qui
concerne le mandapa, nous en trouvons dans le Haribhaktivildsa vingt-sept
types décrits. Lorsqu’il y a soixante-quatre colonnes, le mandapa porte le
nom de “puspaka”. Le mandapa 2 soixante-deux colonnes est le
“puspabhadra”. Lc mandapa “suvrtta” a soixante colonnes, le mandapa
“amrtanandana’a cinquante-huit colonnes,le mandapa‘‘kausalya” en a cinquante-
six et le mandapa a cinquante-quatre colonnes porte le nom de “buddhisan-
kirtana”. Le mandapa ‘‘rijabhadraka” a cinquante-deux colonnes et i cin-
quante colonnes est le mandapa “jayaviha”. Lorsqu’il y a quarante-huit
colonnes, le mandapa porte le nom de “‘$rivrksa”, il est “vijaya” a quarante-six
colonnes, ‘‘vdstusankirtana’ a quarante-quatre colonnes, ‘“‘$rutindhara” a
quarante-deux, le “yajiiabhadra” & quarante colonnes, le “visdlaka” a trente-
huit colonnes et le “samslista” A trente-six colonnes. Le mandapa “satru-
mardana” a trente-quatre colonnes, ‘bhigapafica” a trente-deux colonnes,
“nandana” a trente colonnes et “minava” a vingt-huit colonnes. S’il y a
vingt-six colonnes le mandapa porte le nom de “minabhadra” et il est le

1 Matsyapurdna. 269. 1-7 et 28-5I.
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“sugriva” 4 vingt-quatre colonnes, le “harsana” a vingt-deux colonnes, le
“karnikdra” 2 vingt colonnes, le “padirthaka” & dix-huit colonnes, le “simha”
& seize colonnes et le “éyimabhadra” a quatorze colonnes. Enfin, lorsqu’il y
a sculement douze colonnes lec mandapa est connu sous le nom de “subhadra”.

I.e mandapa peut étre triangulaire, carré, octogonal, (astakona) ou bien 4
scize angles, L mandapa triangulaire assure la royauté, le mandapa carré
augmente la richesse, le mandapa octogone procure la longévité et le mandapa
d scize angles de nombreux enfants.!

Plantations dans le temple.

Le dernier rite de la construction du temple de Srikrsna se termine par
des plantations dans le temple. Elle doit, d’aprés le Matsyapurana et le Hari-
bhaktivildsa avoir licu dans P’enceinte méme. La préférence va particuliérement
A la plante tulasi. A I'Est sont plantés des arbres fruitiers, au Sud des arbres a
latex (vata etc.) 4 'Ouest du temple des fleurs de lotus sur I'étang, et au Nord
des palmiers. Dans I'angle Sud-Est doit étre la cuisine. L’image de Ganapati
doit &tre placée dans I'angle Sud-Ouest, et au Nord se trouve la salle destinée
4 Paccomplissement régulier du sacrifice.

Installation indispensable de la plante rulasi dans le temple de Srikrsna.

Cette installation de la plante rulasi est obligatoire dans le temple de
Srikpsna.  Tous les rites en sont décrits dans le Haribkaktivilisa. Tout
d’abord, la plante rulasi est placée dans la maison du constructeur du temple
ou dans son jardin pendant une période de trois ans. Ce n’est qu’aprés cette
période que commence l'adoration de cette plante. Au mois de Kartika
(octobre-novembre), ou bien lorsque le Soleil est au Nord, ou quand les pla-
ndtes Vénus (Sukra) et Jupiter (Brhaspati) sont toutes deux visibles dans le
cicl?, ou encore aux moments des bonnes constellations telles que celles qui sont
considérées comme favorables au mariage et au quinziéme jour de la quinzaine
claire de la Lune (pirnimd), on prépare une jarre et un autel. Tout d’abord,
on invoque les seize mdrrkd en commengant le rituel du mariage. On choisit
un brdhmana et quatre rtvyy pour accomplir le rituel. Puis on éléve un mandapa
aprés avoir fait 'adoration de la jarre ‘“vardhani” ou est placée I'image de
Srikpsna. Celle-ci est faite d’or et la plante tulasi est figurée en argent. Le soir
on couvre {'étoffes la plante rulasi en répétant I'incantation “vasah $atam”. Puis
on prononce l'incantation ‘“‘Yaddbadhnan didksayana hiranyam’?® en attachant

' Haribhakneidsa. pp. 1320-30.

* “Saumydyanc prakartavyam guruiukrodaye tathd: arhavd kirtike mise etc... HBhV.
p- 1336,

? RVKh. 1° 1289, Av. 1.35.1. Cité dans Vedic Concordance p. 752.
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un fil au poignet de 'image de Srikrsna, puis I'incantation “Ko’dat kasmi adat’™
pour marier la plante tulasi 3 Srikrsna.

Aprés le mariage de la tulasi et Srikrsna, neuf oblations sont offertes
dans la jarre placée sur autel. Le sacrifice a lieu avec répétition de I'incanta-
tion qui lui est spécialement associée. Cette incantation est la suivante : Om
namo bhagavate keSavdya namah svaha, madhavaya govindaya visnave madhu-
sidandya trivikramdya vamanaya $ridhardya hryike$idya padmanabhaya damo-
dardya upendrdya aniruddhdya acyutdya anantdya gadine cukrine vi$vakseniiya
vaikunthaya janardanaya mukundaya adhoksajaya svaha.* 11 est clair que cetie
incantation ne représente qu’une énumeération des différents noms de Srikrsna.
Le constructeur du temple et sa femme, ainsi que d’autres personnes respectées
doivent accomplir la pradaksind, quatre fois autour de P'image de Srikrsna, et
de la plante tulasi. Cette marche, opérée cn préseniant toujours la droite a
I'image, a lieu en récitant les hymnes suivants satakumbha,® pavamani,® et jiva®.
Ici on trouve le courant védique qui garde trés nettement son influence sur la
tradition paficaritrique. Aprés Poblation finale dans la jarre sacrificatoire
les brahmana choisis comme le rrvij regoivent en présents des vaches et des
vétements.

De cette maniére, aprés qu'on a célébré son mariage avec Srikrsna, la
plante tulasi est plantée dans le temple de Srikrsna. Dans le Visnuyamala
nous trouvons un récit encorc plus détaillée de I'installation de la plante fulasi
dans le temple de Srikrsna.

Restauration d’un vieux temple de Srikrsna.

A coté de la construction d’un nouveau temple de Srikrsna, nous lisons
dans le Visnu-dharmottara-purdna que celui qui restaure un vieux temple de
Srikpsna, en retire indéniablement un avantage deux fois plus grand.®

De méme, le Vispurahasya stipule que celui qui répare un vicux temple
de Srikrsna une seconde fois ou bien celui qui sauve un temple de Srikrsna sur
le point de s’écrouler, est requ dans la demeure de Srikrsna.’

Selon P’Agni-purdna celui qui réparec un vieux temple de Srikrsna en
retire un avantage double.”

1 V.S. 7.48. CB. 4.3.4.32. Cité dans Vedic Concordance. p. 33s.

* Hanbhakuvildsa. p. 1337.

3 Satam kumbhin asificatam suriyah. RV.1.117.6. Cit¢ dans Vedic Concordance p. 914.
¢ Vedic Concordance, p. 582.

b Ibid. p. 378.

¢ Visnu-dharmottara-purana cité dans HBhV. p. 1334.

' Visnurahasya cité dans HBhV. p. 1334.

* Agmi-purdpa cité dans HBhV. p. 1334.

“patitarp  pataminam tu tathirdhasphutitam narah,

samuddhrtya harerdhima dvigunam phalamapnuyit”.
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Nous retrouvons dans le Devipurdna la méme notion. Nous y lisons en effet
quc l'on retire un avantage cent fois plus grand de la restauration d’un vieux
temple de Srikpypa.!

Dans la tradition paiicaritrique nous rencontrons exactement la méme idée
que dans le Devipurana.

!} Devipurdna cit¢ dans HBhV. p. 1334.
“mulit datagupam pugyam pripnuydj jirpakirakah’.



B. EXECUTION DE L'IMAGE DE $RIKRSNA

C’est un fait admis unanimement que le temple n’a pas d’importance
tant que I'image n’y a pas été installée. Par conséquent, I'exccution de I'image
joue un rdle important dans le rituel du Krsnaisme.

Selon le Visnu-dharmottara-purdna, celui qui procéde a I’exécution de
Pimage de Srikrsna gagne la demeure de Visnu pour y étre vénéré autant
de milliers d’années qu’il y a d’atomes dans I’image. Et il obtient autant d’avan-
tages qu’en construisant le temple.!

La méme valeur est attachée a I’exécution de I'image de Nrsimha dans le
Nrsimha-purana o il est stipulé¢ que celui qui fait une image de Nysimha, est
regu dans la demeure de Visnu.?

Les trois types d’image de Srikrsna

Suivant le Matsyapurana il y a trois types principaux d’images de Srikrsna :
a huit, 3 quatre et & deux mains.

Lorsque 'image est destinée au culte familial, elle a toujours deux mains.
Quand elle a quatre mains, elle tient le disque (cakra) et la massue (gada) du coté
droit et le lotus (padma) et la conque (Sankha) du coté gauche. Le haut de la
téte de I'image est comme un parasol, “Chatrakaram $iras tasya’ les yeux sont
immenses, le nez pointu, les oreilles semblables & des coquilles d’huitres. Le
cou présente trois plis comparables a ceux de la columelle d’une conque et I'im-
pression que produit I'image est celle de la sérénité absolue. Lorsque I'image
a huit mains, elle tient I’épée, la masse, la fleche et le lotus dans les quatre
mains de droite, I'arc, le bouclier, la conque et le disque dans les mains de
gauche. Sont installées aux pieds de I'image de Srikrsna, celle de la Terre et, au
Sud, celle de Garuda, (Garuda est représenté comme monture de Srikrsna
et avec un visage blanc, un nez aquilin, des ailes rouges et un corps de couleur
d’or). A la gauche de Srikryna est Laksmi une fleur de lotus A la main.?

Les diverses formes de I’image.

Le Haribhaktivildsa indique que lorsque l'image est destinée au culte
familial, elle peut avoir des dimensions diverses depuis la taille du pouce jusqu’a
la hauteur d’une vitasti (la vitasti est la distance du pouce tendu a ’extrémité

! Visnu-dharmottara-purdna cité dans HBhV. XVIII. s.
t Nrsimhapurdna cité dans HBhV. XVIII. 6.
3 Matsyapurdpa. 258. 4-12.
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de P'auriculaire, environ neuf pouces). Mais lorsque 'image de Srikrsna doit
étre installée dans un temple la taille peut varier d’une coudée a seize coudées.
En aucun cas, la taille d’une image nc peut dépasser seize coudées.!

Le Vardhapurdna enseigne de son ¢oté¢ que 'image d’une coudée est bonne,
celle de deux mains est favorable, celle de trois coudées procure a I’adorateur
la fortune et celle de quatre coudées des provisions en grande quantité.?

Mesure des membres de I'image
Les dimentions sont :

14" partie : du front au menton 12 doigts
front 4 7
nez 4 7
cheville (gumpha) 12 7
lévre supéricure 12 7
levre inféricure ) S
menton 2 7
2 partic : cou 4 doigts
genou 4 7
pieds 4 7
3™ partic poitrine 12 doigts
4" partic : de la poitrine & I'ombilic 1z
s partic : de Pombilic au linga ) S
6 et 7 cuisses, chacunc 12 >
§Hme o gt jambes, chacunce 12 "

Lc total de ces dimensions est donc de 108 doigts. Ce nombre 108 est trés
significatif’ nous avons déja remarqué son importance dans le dernier chapitre
sur le rosaire de grains.

Gopinath Rao a analys¢ d’une maniére tres érudite les mesures diverses
recommandées pour toutes sortes d’images. Il est assez intéressant de re-
marquer que son étude tres dtendue mais trop générale d'un sujet aussi
important que la fabrication des images cst fondée sur divers Agama sans
référence particuliere aux  Sukraniti, Silparatna, Kdrandgama, Amsumadbhe-
ddgama et Varkhinasigama. Srl Rao conclut dans son ouvrage que la mesure
prescrite pour I'image de Visnu est de 124 doigts (angula). La mesure que
notre ¢tude du Haribhaktrvilisa révéle est différente.  Mais il faut noter que
le nombre 124 donné par Sri Rao vaut pour toutes les images sans aucune

' Haribhakoeildsa. XVIIL. 10-11.
Y Vurdhapurdpa cité dans HBhV. XVIIIL. 12.
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référence spéciale & Srikysna. Plus tard il admettait lui-méme que cette
mesure ne s’accordait pas avec la vraie mesure.’

Il y a, dans le Haribhaktivildsa, beaucoup de détails mineurs sur la taille
de P'image, mais ici, il parait nécessaire de mentionner simplement que la
téte de I'image de Srikpsna doit mesurer douze doigts au-dessus des oreilles
et que la circonférence de la téte doit mesurer trente-six doigts. La circonfé-
rence de la téte avec les cheveux doit étre quarante-deux doigts. La longueur
des yeux doit étre de deux doigts seulement. La circonférence du cou est de
vingt-quatre doigts. Les mains doivent avoir seize doigts de long et la paume
ornée du signe du drapeau doit mesurer cinq doigts. Parmi les doigts de la
main le médius mesure cinq doigts de long, I’annulaire quatre et demi, I'index,
Pauriculaire et le pouce quatre doigts chacun. Le tour de taille de 'image
mesure quarante cing doigts et les cuisses douze doigts de circonférence. Il 'y
a toujours un intervalle de sept doigts entre les deux jambes.?

Diverses formes d’images.

L’image peut selon le Bhdgavata-purana revétir huit formes différentes.
L’image peut étre faite de bois, de pierre, de métal, de stuc ou étre peinte,
étre de sable, étre mentale créée en méditation, ou faite de pierre précicuse.”

D’apreés le Hayafsirsapaficardtra il y a douze formes différentes de I'image
de Srikrsna. La premiére s’appelle ‘vasudeva’. L’image de Samkarsana en
dérive. De I'image de Samkarsana dérive celle de ‘Pradyumna’ qui a son
tour est a la base de I'image d’Aniruddha. Chacune de ces images se présente
a son tour sous trois formes. On a donc au total douze formes.

Tout d’abord, les images de Viasudeva présentent les trois formes de
Kesava, de Nardyana et de Madhava. L’image de Kesava est décrite ainsi :—
la fleur de lotus dans la main droite inférieure, la conque ‘paficajanya’ dans la
main droite supérieure, le disque dans la main gauche inféricure et la massue
dans la main gauche supérieure. Lorsque ces accessoires sont placés dans
I’ordre inverse, la méme forme devient 'image de Nardyana. Par conséquent,
I'image de Niridyana a la conque ‘paficajanya’ dans la main droite inférieure
et la fleur de lotus dans la main droite supérieure, la massue dans la main
gauche inférieure et le disque dans la main gauche supéricure. Nous avons
vu que la troisiéme forme de I'image de Vasudeva porte le nom d’image de
Maidhava. Elle a été représentée au contraire comme ayant la fleur de lotus

! Gopinath Rao The measurements of Hindu images, pp. 40-58.
* Haribhakuvilasa. XVIII. 30-s0.

3 Bhdgavatapurdna. XI1.27.12.

‘iaili darumayi lauhi lepya lekhya ca saikati,

manomayi manimayi pntimi.;tividhi smrid’.
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dans la main gauche inféricure et la conque dans la main gauche supérieure,
le disque dans la main droite inféricure et la massue dans la main droite
supéricure.

I.’image de Samkarsana présente les trois formes de Govinda, de Vispu
¢t de Madhusitdana. Govinda tient le disque dans la main droite inférieure
¢t la massuc dans la main droitc supérieure, la conque dans la main gauche
inféricurc et le lotus dans la main gauche supérieure. La scule différence entre
les deuxiéme et troisieme formes est que I'image de Visnu tient la massue dans
la main droite inféricurc ct le lotus dans la main droite supéricure. La troisiéme
forme de I'image de Samkarsana, qui porte le nom de Madhusiidana, a le disque
dans la main droite inféricurc et la conque dans la main droite supéricure.

I."image de Pradyumna revét les trois tormes de Trivikrama, Vamana, et
Sridhara. I'rivikrama cst décrit avec la conque dans la main gauche inférieure
ct le disque dans la gauche supéricure. Mais en méme temps le pied gauche
doit étre tourné vers le ciel et le pied droit posé sur le chaperon du serpent
‘Seya’.!  Vimana est représenté avec le lotus dans la main gauche inférieure
et la massuc dans la gauche supéricure, la conque dans la droite inférieure et
le disque dans la droite supéricure. Sridhara tient la fleur de lotus dans la
main droite inféricure et le disque dans la main droite supérieure. Mais en
mdéme temps, il a, & sa gauche, I'image de Laksmi une fleur de lotus a la main.
Lakymi peut étre assise ou debout mats clle doit exprimer pleinement 'amour.

L'image d’Aniruddha revét également les trois formes de Hrsikesa, Padma-
ndbha ct Damodara. Hysikesa tient la massue dans la main droite inférieure
ct le disque dans la main droite supérieure, la conque dans la main gauche
inféricurc ct le lotus dans la main gauche supérieure. Cette forme est sup-
posée combler tous les désirs de I'adorateur. La deuxi¢me forme est I'image
de Padmandbha. Elle tient la conque dans la main droite inférieure, le lotus
dans la droite supérieure, la massue dans la main gauche inférieure et le disque
dans la main gauche supérieure. Cette forme de Srikpsna est adorée lorsqu’on
veut obtenir la libération définitive (le moksa). La derniére forme de I'image
de Srikpyna est celle de I'image de Damodara qui tient la fleur de lotus dans la
main droite inféricure, la conque dans la main droite supérieure, le disque dans
la main gauche inféricure et la massue dans la main gauche supérieure. Il
convient de noter que chacune des douze formes est accompagnée des images
de deux femmes qui tiennent la fleur de lotus et le luth (la vind) A la main.?

Nous trouvons dans la Stddhdrtha-samhitd que deux formes ont été ajoutées
dans chaque groupe. Les formes de Purusottama et d’Adhoksaja ont été ajoutées

! Le sesa est le nom du fameux serpent 2 mille chaperons qui forme le couche de Vispu.
11 est supposé qu'il porte le monde entier sur sa téte.
' Hayafirsapadcardira cité dans HBhV. V. 168-75.



Exécution de I'Image de Srikrsna 59

dans celui de Vasudeva. Les formes d’Acyuta et d’Upendra s’ajoutent a celles
de Samkarsana. Celles de Npsimha et de Jandrdana a cclles de Pradyumna.
Enfin les formes de Hari et de Visnu ont été introduites dans le quatriéme
groupe, celui des images de Aniruddha.!

Ces vingt-quatre formes de Srikrsna sont énumérées dans le 48¢ chapitre
d’Agnipurana,® tandis que selon le Padma-purdna® le nombre de ces formes
n’a atteint que le chiffre de 23 et que dans le Caturvarga-cintimani de Hemadri,
’écrivain bien connu du treiziéme siécle, le nombre en est vingt et un. Pandit
B. B. Vidyabinod a supposé dans son ouvrage ‘Varieties of the Visnu images"4
que cela viendrait probablement d’erreurs et d’omissions dans ces deux derniers
textes. Sri Vidyabinod admet lautorité de I’Agnipurana pour confirmer ces
vingt-quatre formes de Srikrsna.®

L’adoration de Srikrsna sous la forme du $dlagrima

Une grande importance a été attachée plus tard au culte de Srikrsna sous
la forme du $alagrama. Nous lisons en effet dans le Haribhaktivtidsa que chacun
peut adorer la propre forme de Srikrsna dans Pimage du $alagrima. Les fdla-
grama sont décrits généralement comme des ammonites fossiles qu’on trouve
principalement dans le lit de la riviére Gandaki.® Ceux que nous avons vus sont
cependant non des ammonites mais des rognons lithiques porteurs d’empreintes
de coquilles telles que les ammonites, ou des moules intérieurs pétrifiés de
coquilles. Il n’y a pas de conditions restrictives pour I’adorer sous cette forme.’

La description de I’aspect du $ialagrima est donnée dans le Gautamiya-
tantra qui signale qu’il a pris naissance spontanément sur les rives du fleuve
Gandaki.®

Le Skanda-purdna décrit ainsi les diverses sortes de pierre de $dlagrama :—
la grasse (snigdha), la noire (krsna), la bleue (nila), 'ocre (pangdura), la jaune
(pita), la rouge (rakta), la ronde (vakra). Quelquefois la pierre est rugucuse
(raksa), grossiére (sthala), sans tache, rouge-orange (dardara) arrachée a une
montagne au lieu d’étre trouvée au bord d’une riviére. Elle présente des lignes

circulaires en plus ou moins grand nombre et plus ou moins serrées.
L’adoration de la pierre ‘“‘grasse” de salagrama assure la perfection de

1V Siddhdrtha-samhita cité dans HBhV. V. 176-177

? Agmipurana 48.1-12.

3 Padmapurdna. 78.

¢ Varieties of the Visnu images by B.B. Vidyabinod, p. 24.

¢ Vidyabinod, Varieties of the Visnu images, p. 24, Memoirs of the Archaeological survey of
India, n° 2.

¢ Cf. par excmple, Dowson, Dictionary of Hindu Mythology s.v.

7 Haribhaktivildsa. V. 79. salagrimatmake rape niyamo naisa vidyate.

¢ Gautamiyatantra. 1X.16.
gandakyiscaiva yaddese,...silagramamiti smrtam.
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Pincantation. La pierre noire procure une réputation flatteuse. La jaune fait
obtenir des fils, la blcue augmente la richesse et la prospérité. Mais la pierre
rouge améne les maladics, la pierre rugueuse donnc la pauvreté, la pierre
massive ¢t compacte empéche un dge avancé et la pierre de silagrdma ne vaut
rien si clle est tachetée. De méme, il est mentionné que ’adoration de la pierre
rouge-orange, d’une pierre brisce, ou d’une pierre qui présente d’autres cercles
que ceux qui sont mentionnés ci-dessus apporte a ’adorateur misére et mal-
heurs.! Clest pourquoi des formes de $dlagrama de ce genre sont rejetées.

En ce qui concerne le culte de Srikrsna sous la forme du $alagrama, nous
rencontrons des données analogues dans I Agni-purana ou il est indiqué nette-
ment que l'adorateur éprouve malheurs et misere s’il adore le §alagrima qui ne
présente qu'un orifice semblable 2 la bouche du serpent, le $alagrima bris¢,
le $3lagrdma dont les marques circulaires sont tres serrées, le $alagraima qui
présente comme un ombilic malformé, la sorte ndrasimhi qui est jaune et n’offre
pas de lignes circulaires nettes ou bien présente des spires. L’adoration de
telles picrres de $3lagrdma ne peut jamais apporter ni bonheur ni prospérité.

D’un autre ¢ité, la pierre huileuse, noire, ronde comme une perle (mukrd-
phalasadria), ou le Sdlagrdma qui présente des cercles passe pour 'image de
ghonamirti (Vardha). Lc sdlagrima avec une cavité profonde ombiliquée est
'image du grand serpent Ananta ou Sesa. Un $ilagrima de petite dimension
est celur de Vasudeva qui est de la grosseur d'un fruit d’amalaka (myrobalan
emblique) et d’une hautcur égale a I'¢paisseur de la main. Ces diverses formes
de I'image de Sdlagrama apportent, si on les adore, bonheur et prospérité
parfaite.?

Les indications du Skandapurdna et de I’ Agnipurdna indiquent clairement
que les pierres de mauvais augure de 'image de $alagrdma apportent le malheur
et cela semble assez raisonnable, mais il est trés curieux de voir que dans le
Brahmapurdna et d’autres sources il n'est plus question du caractére néfaste
possible de certaines formes du silagrdma. Treés probablement tout caractére
nétaste du sdlagrdma a ¢té supprimé dans 'extréme dévotion a Srikrsna sous
la forme de Sdlagrama.

Il est dit dans le Brahma-purana que le culte du $ilagrima ne présente
aucun inconvénient méme s'il est, soit brisé, soit d’une espéce défavorable.?

Le caractére favorable de toutes les espéces de $dlagrima est également
confirmé dans le Skanda-purdna mais nous y lisons également que la pierre
grasse noirc de $dlagrama cst la principale, tandis que la pierre rouge vient
ensuite.

b Skandapurina cité dans HBhV. V. 182-183.

¢ Aoupurdna cité dans HBhV. V. 185-186.

3 Brahmapurdpa cité dans HBhV. V. 189.
¢ Skandapur.ipa cité¢ dans HBhV. V. 190,
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Les diverses formes de Srikrsna réunies dans le $dalagrama

Dans le Brahma-purdna nous trouvons une énumération des diverses
formes de Srikrsna dans le $alagrima suivant leurs caractéristiques différentes.
Cette énumération se trouve dans le dialogue de Bhagavat et de Brahman ol
le premier déclare au deuxi¢éme qu’il habite pour toujours dans la picrre de
dalagrama.

Le $alagrama est blanc, trés joli et avec deux cercles semblables non cen-
traux, s’il est la forme de Vasudeva. La forme de Samkarsana présente deux
lignes circulaires partant d’un seul point, (dvecakre ekalagne), elle cst rouge, trés
belle et la partie antérieure en est légérement renflée. Lorsque les cercles sont
petits, et en forme allongée et lorsqu’il y a teinte jaune, un certain nombre de
trous percés dans les parois d’une dépression nous avons une image de Pra-
dyumna. De méme, lorsqu’il y a trois lignes sur l'orifice, une fleur de lotus &
Parriére, une teinte bleue et une forme arrondie, nous avons la forme d’Ani-
ruddha. Une forme de $alagrama quadrangulaire est celle de Kesava, La forme
d~ Narayana est bleue, 'ombilic est un peu surélevé avec de longues lignes et
une grande ouverture a droite.! Lorsque ce trou est dirigé vers le haut, c’est la
forme de Hari. La forme de Hari procure la libération définitive, la prospérité
et la richesse et satisfait tous les désirs de I’adorateur. Lorsque la pierre rouge
de Salagrama est marquée du lotus et du disque, c’est la forme de Paramesthi
ou Brahma, cette forme est tout i fait semblable au fruit du z1/za et présente
un grand trou en arri¢re. La forme de Visnu est noire avec deux grands cercles.
Elle ne doit étre jamais adorée que par des brahmacarin autrement clle donne
lieu a des chagrins. Les formes de Kapila et de Nrsimha ne doivent également
étre adorée que par un brahmacarin. Elles aussi présentent deux grands cercles,
La forme de Kapila offre trois points et celle de Nrsimha cinq. Mais en méme
temps 1l faut noter que si les formes de Kapila et de Nrsimha ont respectivement
la couleur de mélasse et de résine rouge (laksa),? ainsi qu’un lotus a Porifice
avec deux cercles différents, I’adoration de ces cercles procure d’abord la vic-
toire militaire et enfin la libération définitive.?

Lorsqu’un sdlagrama présente deux marques de divinité féminine, deux
cercles inégaux, avec trois lignes et qu’elle est bleue saphir (indranilamani),
c’est la forme de Vardha.* Si la forme du $alagrima est allongée avec

! Dans I'Inde les coquilles appelées *“Sénestres” par les conchyliogistes (c’est-a-dire ayant
I'ouverture a gauche lorsque la pointe de la spire est tenue en haut) sont considérées comme
ayant I’ouverture a droite parce que I'usage est de tenir la coquille avec la pointe de la spire
en bas.

* La laksd est unc espéce de résine rouge énormément utilisée dans I'Inde en époque
ancicnne comme un article de décoration, spécialement pour teindre les picds ct lévres de femmes.

3 Brahmapurdpa cité dans HBhV. V. 191 ct suiv.

¢ Ibid. cité dans HBhV. V. 193. ‘vardham thilif\gc ca’. V.193.
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trois points, c'est la forme de matsya ou poisson. Lorsque l'arriére de la pierre
cst légérement surélevée, que la teinte est grise, que les lignes courbes sont
rondes, et qu'il y a une trace du Kaustubha,! c’est la forme de kdrma ou tortue.
La forme de Hayagrlva est semblable 4 un aiguillon (afikuéa). Il'y a un certain
nombre de spires ornées d’une ligne dans cette forme et elle a la couleur d’un
nuage bleu. lLa forme de  Vaikuntha est de la teinte d’une pierrerie, avec
un seul cercle accompagné d’une marque de drapeau et une ligne magnifique
tel un lotus au bord supéricur de la cavité. Quand il y a le dessin d’une guir-
lande de fleurs des bois telle que Srikrsna en portait toujours et connue sous le
nom de Vanamala, lorsque la teinte est semblable 4 la fleur de kadamba et si
la pierre cst ornée de cing lignes, c’est la forme de $ridhara. Si la forme de
§3lagrama est dc trés petite taille, ronde, légérement arrondic avec deux cercles
'un en haut 'autre en bas, comme la fleur de lin atasi, c’est la forme de Vimana.
I.a forme de Sudaréana (arme de Srikrsna) porte la trace de la masse et du
disque 4 gauche et deux lignes & droite Elle est noire et trés brillante.  Avec
les trous sur tout le tour, c'est la forme de Purusottama qui procure la
prospérité et la libération définitive (le moksa). Lorsque I'image de $alagrima
présente quelques parties rouges avec les traces du disque et de la fleur de
lotus, c'est la forme de Padmandbha. Si cette forme de Srikpsna dans la pierre
de Salagrima est adorée avec des offrandes de tulasl, méme un pauvre peut
obtenir la souveraincté. Lorsque la forme présente 'apparence de la lune
avee de nombreuses lignes dorées et I'éclat du cristal, C’est la forme de Hiranya-
garbha, La forme de Hrslkesa est semblable & une demi-lune. La forme de
Laksm!-npsimha cst pointillée, de teinte noire, avec deux cercles égaux a gauche.
La derniére et vingt-cinquiéme forme de Srikrsna dans la pierre de $ilagrima
est celle de Trivikrama. Elle présente deux cercles a gauche, une ligne & droite
et la couleur noire.? La description de ces vingt-cing formes de Srikrsna dans
le 4alagrima montre clairement I'influence de la tradition péficaratrique sur le
Brahma-purdna.

Exaltation du $alagrama dans les purdna

Il est évident d’aprés la tradition pourdnique qu’une grande importance a
été attribuée au culte du $&ilagrima. Nous voyons d’aprés les indications
du Padmapurina et du Skandapurdna, que le culte du $alagrima ’emporte méme
sur les rites védiques.

Selon le Padmapurdna, 'adorateur du $dlagrama atteint quotidiennement
un état de pureté que seul pourrait lui donner I'accomplissement de mille

2 L kaustubha est le nom de la céldbre picrre de treize autres pierreries, créée par le mouve-
ment de 'océan ct portée ensuite par Vigpu sur la poitrine.
8 Brahmapurdpa cité dans HBhV. V. 193,
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sacrifices. Il est intéressant de remarquer qu’il ne s’agit pas de sacrifice ordi~
naire mais de rajasiiya. De plus nous constatons que le culte du silagrima
procure le méme fruit que celui d’ une méditation adéquate sur I'dime universelle
sans attribut que découvre la philosophie du Vedinta. De méme que le feu uni-
versel latent dans le bois se manifeste dans la flamme, de méme le dieu universel
Srikrsna prend forme dans le $ilagrama. L’adorateur du $alagrama atteint I'état
de pureté de celur qui pratique ’agnihotra et obticnt enfin la libération défi-
nitive (moksa). 1l n’entre jamais en enfer supposec-t-on. Remarquons spéciale-
ment qu’a ’'dge Kali le culte du $adlagrdma est particuliérement favorable. Le
Padmapurdna ajoute qu’a ’'dge Kali, lorsqu’un adorateur initié sur le chemin de
la dévotion de Srikrsna, adore le $alagrama, il peut étre uni a Srikpsna lui-méme
pour des millions et des millions d’années.!

Dans le Skandapurana nous rencontrons la méme idée, d savoir que la con-
templation du $alagrama, la prosternation devant le $alagrama et le bain du $ala-
grama ont la méme valeur que 'accomplissement de millions de sacrifices. Une
description colorée de I'excellence du $dlagrama se poursuit sur quarante
strophes comme en divers passages du Padma-purana.?

Parall¢lement dans le Garudapurana et le Brhanndradiyapurdna nous lisons
qu’un endroit devient sacré dés qu’une forme de $dlagrama s’y trouve et nulle
force du mal, nul démon et nul obstacle ne peuvent y pénétrer.?

Enfin, d’apres le Gautamiyatantra, le seul contact du $alagrama suffisant a
effacer tous les péchés de I'adorateur, que dire de son culte ?*

Interdiction d’installer, d’acheter et de vendre les salagrama.

Selon le Skandapurdana il n’y a pas d’installation du $alagrama.® Une
grande adoration suffit avant de commencer le culte quotidien de cette image,
mais cette adoration est indispensable. En outre celui qui fixe un prix pour
le $ilagrama ou bien le vend, ou essaye d’estimer ses qualités et ses
défauts pour la vente, est voué a Penfer jusqu’au déluge final.®

Le culte du $ilagrama, une fois commencé, doit se continuer réguliére-
ment. Le Padmapurana déclare que celui qui mange sans avoir adoré le $ila-
grama se transforme en un insecte des ordures (mala).” De méme le Skanda-
purdna déclare que celui qui n’adore pas le $ilagrima mourra par la chute du

' Padmapurdna. vol.1V. 245. 46-57.

3 Skandapurdna cit¢ dans HBhV. V. 201-209.

3 Garudapurdna ct Brhanndradiyapurdna cité dans HBhV. V. 210-211.
¢ Gautamiyatantra 1X.17.

‘salagramadilasparsat kotijanmighanfisanam,

kim punaryajanam tatra harisinnidhyakirakam’.

s Skandapurdna cité¢ dans HBhV. V. 215.
‘salagrimasiliydm tu pratisthd naiva vidvate’

¢ Padmapurdna. vol. IV. 245. 80-81.

? Padmapurdna cité dans HBhV. V. 222,
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sommet d'une montagne. C’est pourquoi les brdlmana, ksatriya, vaisya, Sidra
ct méme les femmes doivent adorer le $ilagrama.’

Autorisation d’adorer le Silagrama pour les femmes et pour les $udra.

Les avis sont partagés au sujet du droit des femmes et des sidra A adorer
le $3lagrdma. A ce propos le Skandapurdana déclare que les brahmana, ksatriyd,
vaifya, ou méme les sudra, mais personne autre, sont autorisés a adorer le
Sdlagrdma.?  Ici les deux expressions “ou méme” et ‘“personne autre” sont
essenticlles, (athapird).  “Ou méme” indique que cela n’allait pas de soi.
Les mots “personne autre” excluent les non-hindous.

Cependant nous rencontrons dans le méme purdna d’autres passages qui
défendent aux femmes ct aux $idra le culte du $alagrama. Par exemple il est
dit *Je ne peux étre adoré que par un brahmana pur ou impur, mais le contact
d’une main de femme ou de $lidra m’est aussi intolérable que la foudre (vajra)’.?

Mais, en fin de compte, il devient clair, lorsque nous arrivons aux derniéres
strophes qui se rapportent a ce sujet, que celui qui adore cette image de
Srikpsna gagne 1'éternité qu'il soit brdhmana, ksatriva, vaisva, $idra ou bien
unc femme.  Par conséquent il semble raisonnable de conclure que toutes les
références écartant les femmes et les Sidra du culte de 'image de $alagrama
doivent étre attribuées 4 ceux qui ne sont pas adorateurs de Srikpsna.t

Rituel du culte du Dvdrakdcakra.

Tous nos renscignements sur le culte du Dvirakicakra c’est-a-dire du
$alagrdma de Dvaraka, la capitale de Srikrsna au Gujrat sont de sources pafica-
ritriques.  Sclon la Prahldda-sambita la pierre de Dviraki a une seule ligne
circulaire.  C'est une forme de Sudarsana (arme de Srikrsna) et de teinte
blanche. Lorsqu'il y a deux lignes circulaires c’est la forme de Laksminarayana.
Avec trois, celle de Trivikrama, avec quatre celle de Janardana, avec cing
celle de Viasudeva, avee six celle de Pradyumna, avec sept celle de Baladeva,
avec huit celle de Purusottama, avec neuf celle de Navavyiha, avec dix celle
de Dasamiirti, avec onze celle de Aniruddha et avec douze c’est la forme
d’Ananta.®

v Skandapurdpa cité dans HBhV. V. 223,
‘dvijuih stribhisca sddraisca puajyo bhagavatah paraih’.
* Ibhid. ﬁr:\hmndnkguiyuvidm yac chadrinim uﬁipi vi, $dlagrame’ dhikiro’ sti ninyesim
ca kaddcana.
* Ihid. ‘brahmagasyaiva’ pijyo ham sucair api asucair api, strisidrakarasamsparso vajrad
api suduhsahah.
¢ Skandapurdpa cité dans HBhV, V. 224.
‘ato nigedhakam yadyadvacanam sriyate sphutam,
avaispavaparam tattadvijieyam tltt\’ldﬂ:‘dbhﬂ).‘
> Prahlddasamhitd cité¢ dans HBhV. V. 226-227.
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La méme notion se retrouve dans la Kapila-paficardtra avec quelques
détails de plus et quelques menus changements. Ce texte déclare que lorsque
la pierre de Dvarakai a trois cercles c’est la forme d’Acyutamiirti. Avec quatre,
il s’agit de Caturbhujamirti au lieu de Jandrdana qu’indique la Prahlida-
samhita. Avec neuf cercles nous avons ici la forme de Nrsimha au lieu de
celle de Navavyiha. Le Kapilapaiicardtra fait nulle mention de la forme
d’Ananta. En outre, le culte de la premi¢re forme de Dvarakdcakra procure
la libération définitive, celui de la deuxiéme forme procure la joie et la libéra-
tion définitive; la troisiéme fait ’adorateur semblable & Indra, la quatri¢me
améne la piété, la richesse, la joie et la libération définitive, la cinqui¢me éloigne
la crainte de la mort et de la renaissance, la sixiéme procure la prospérité,
la septiéme la réputation, la huitiéme satisfait tous les désirs de I’adorateur,
la neuvieme procure un fruit insurpassable, la dixiéme conduit & la royauté,
la onziéme & la prospérité, et la douzicme au bonheur.!

En outre, la Prahlidasamhita nous apprend que le Dvarakacakra de teinte
noire, orange, jaune ou fumdce, ou multicolore ou celle qui est brisée ne doit
jamais étre adoré. Car alors il améne la mort, la peur, la maladie, le malheur,
la pauvreté ou la mort de la femme. De méme, lorsqu’il y a des lignes cir-
culaires irréguli¢res dans la pierre de Dvirak3, lorsqu’elle est triangulaire
avec plusieurs trous ou bien lorsqu’elle a une forme de demie lune, elle ne
doit pas étre adorée.?

La tradition des Purdna témoigne des mémes idées. Selon le Padmapurana,
la combinaison du culte d’un $ilagrima et du Dvarakicakra ne laisse aucun
doute quant a la libération définitive.?

De méme le Skandapurdna stipule que lorsque devant le $ilagrama est
placé le Dvarakicakra, les prospérités augmentent. Et, selon lui, que le
Dvaérakdcakra soit adoré¢ avec dévotion ou non, I’adorateur obtient toujours la
libération définitive.*

De son coté le Garudapurana affirme que le culte de la pierre de Dvaraka
comble tous les désirs de ’adorateur.®

Enfin nous voyons cette idée développée dans le Varahapurana jusqu’a
dire que le simple fait de toucher la pierre du Dvarakacakra suffit 4 effacer tous
les péchés.®

! Kapilapancardtra cité dans HBhV. V. 228.
* Prahlddasamhitd cité dans HBhV. V. 229.
% Padmapurdna. Vol. IV. 122. 83.
¢ Skandapurdpa cité dans HBhV. V. 225 et 228.
¢ Garudapurdpa cit¢ dans HBhV. V. 228.
¢ Vardhapurdna cité dans HBhV. V. 228.
‘tesdn  sparéanamitrepa mucyate sarvapitakaih®

J
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Caractéristiques des formes iconographiques.

Etudions maintenant quant 3 leur forme et & leurs attributs les diverses
caractéristiques des images qui sont considérées comme les incarnations de
Visnu.

t L'image de Vardha est 4 téte de sanglier au boutoir et aux défenses
pointus. Vardha tient la terre d’une main gauche ct comme la soulevant avec
cffort du fond de P'océan 4 P'aide de ses défenses. Il pose la main droite
sur <u hanche. Decux autres mains ticnnent la fleur de lotus et la massue.
Un pied repose sur le chaperon du serpent Sesa et I'autre sur la tortue. De
plus, toutes les divinités sont représentées en train de louer cette image selon
le Matsvapurana.! Ce type de 'image du Vardha est semblable & celui que
décrivent le Havasirsapaficardtra ct le Haribhaktivildsa. Ce dernier indique
¢n outre la taille de 'image, qui est de sept palmes de hauteur.?

2. L'image de Vdsudeva a un visage et quatre mains selon le Visnudharmot-
tarapurdna. Elle est bleue comme les nuages, décorée de la guirlande Vana-
mdld ct de la pierreric Kaustubha. 11 y a un lotus sur la téte de cette image
ct unc représentation de la Terre est a ses pieds. L’image de la Terre est
celle d’une femme tenant les pieds de Vasudeva. La guirlande descend jusqu’-
aux cuisses ct le fil sacré jusqu’a 'ombilic. Cette image tient la fleur de lotus
dans la main droite et 'image d’Ananta® dans la main gauche. A droite est
unc figure de femme représentant la massue (gadd)t.

3. Mahdvisnu est représenté monté sur le dos du Garuda.® L’image doit
étre ornée de la pierrerie Kaustubha et d’autres ornements sur la poitrine.
Elle est couverte de vitements jaunes et elle est bleue comme les nuages.
Elle a quatre visages et huit mains. Le visage tourné vers I’Est est comme la
lune, le visage tourné vers le Sud est comme le visage de Npsimha (c’est-a-
dire de lion), le visage tourné vers 'Ouest est comme le visage de Kapila et
celui qui est tourné vers le Nord est comme celui du Vardha. Cette image a
¢galement la guirlande Vanamdld autour du cou.®

4. L'image de Samkarsana est comme celle de Vasudeva, mais sa teinte
est blanche au licu d’étre bleue. Elle est aussi couverte de vétements jaunes.
Tandis que 'image de Viasudeva tient la massue et le disque, celle de Sam-
karsana tient le pilon et la charrue.

VoMarsvapurina. 260, 28-31.
* Haribhaksvildsa, XVILIL p. 1137, tila =3 palme, distance du pouce écarté A Pextrémité

du médius.

3 (Uest-d-dire le serpent Sesa représenté sous la forme d'une conque. Cette forme est
habituclle pour le culte de Sesa.

S Papadharmorzarapurdng cité dans HBhV. XVIIL p. 1120,

* Le Garuda est décrit comme un oiscau 3 la téte blanche, au bec aquilin, sux ailes rouges
et au corps doré,

¢ Visnwdharmottarapurdpa cité dans HBhV. XVIII. p. 1130,
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s. L’image de Pradyumna est également semblable & celle de Vasudeva.
Elle est bleue mais les vétements sont blancs. Au licu du disque et de la massue,
Pradyumna tient I'arc et la fléche. Cette caractérisation de I'image par le
Visnudharmottarapurdina différe de celle que donne le Haribhaktivildsa on
nous lisons que I'image de Pradyumna est de teinte rouge et tient la conque
et le disque.

6. L’image d’Aniruddha. 1l n’y a guére de différence dans le type de
image d’Aniruddha. Elle tient le bouclier et I'épée au lieu du disque et de
la massue et porte des vétements rouges.

7. L’image de Ndrdyana a également quatre mains. Elle doit toujours
&tre accompagnée de I'image de Nara ou de celle de Laksmi. Dans le premier
cas I'image de Nardyana et I'image de Nara sont bleues. Remarquons ici que
I'image de Nara est représentée avec sculement deux mains. Les deux images
de Nara et Nirdyana ont de longs cheveux et portent une peau de daim noire.
Un jujubier (badarika) est placé entre ces deux images. Dans le deuxi¢me cas
I'image de Niryana est placée 4 droite et 'image de Laksmi & gauche. 1.’image
de Laksmi porte sa main droite au cou de Nérdyana ct tient la fleur de lotus
dans la main gauche.!

8. L’tmage de Baladeva tient un pilon et une charrue. Elle est blanche
avec des vétements bleus. Elle a toujours deux mains. (kéryau bhujau maha-
bhiga baladevasya sattama). Les yeux sont hagards et rougis par I'ivresse.

Caractéristiques de I'image de Srikrsna.

Les caractéristiques de I'image de Srikrsna ont été ici tirées des Purdna,
des Tantra et des autres sources ritualistes accessibles.

Le Visnudharmottarapurina déclare que Srikrsna doit toujours &tre
représenté en joueur de flite. Sa téte est ornée d’unc aigrette de paon. Elle
est bleue comme les nuages et clle a deux mains.? La description de cette
image est la méme en tout point dans le Haribhaktivilasa.® Le Gautamiyatantra
nous indique les dimensions : la plus grande image dc Srikrsna mesure quinze
doigts de haut. Douze doigts est la taille intermédiaire et I'image de huit
doigts la petite. Il est ajouté que I'image de Srikrsna en safran procure la
connaissance, ’image d’or la libération définitive, que celle d’argent augmente
la dévotion, que celle d’airain cause la perte des ennemis et que celle de pierre
apporte la prospérité et le bonheur a I’adorateur.4

} Haribhaknvildsa. XVIII pp. 1126-29.

* Vispudharmottarapurdpa cité dans HBhV. XVIII p. 1114.
* Haribhaknivildsa. XVIII. p. 1126.

¢ Gawamiyatantra. X. 26-27 et 30-3I.

dasapaiicinguli mukhyd madhyami dvidasinguld,

kismiri jdinadd prokid svarpajipi ca muktidd. etc,
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Défauts des membres surnumérasres.

Dans le Matsyapurdna nous trouvons un exposé déwillé sur les défauts
des images. Il est indiqué qu'il ne faut jamais faire d’images aux
membres surnuméraires ou auxquelles il manquerait des membres.
Dans le premicr cas Pimage ferait la perte de son sculpteur. Lors-
qu'eclle est gréle, elle détruit la richesse et si la taille est trop fine clle provoque
la disette. Dans le deuxiéme cas, la personne qui installe une telle image
meurt & coup slr. Les images au nez crochu, aux membres courts, au nez
camus, sans ycux, sans visage, aux mains trop courtes, aux pieds trop courts,
sans épaules, sans cuisses, aménent le malheur, la crainte ou la folie.
Il cst ajouté que lorsque I'image n’a pas de taille, les rois meurent. Sil'image
d'unc divinité cst sans picd ou sans main celui qui I'installe va en enfer. L’image
sans cuisse aide les ennemis ct I'image sans poitrine tue les amis et les fils.!

Ceci cst en accord avec le Vardhapurana qui indique que l'image d’une
divinit¢ aux membres surnuméraires apporte la crainte au roi et I'image ol
des membres font défaut lui enléve sa prospérité. Lorsque I'image a un abdo-
men trop peu dévcloppé et des membres extrémement minces, elle détruit
la prospérité. Lorsque I'image cst écrasée pendant sa fabrication, c’est un
présage de mort pour son possesscur par le coup d’une arme. Enfin, les
images qui regardent en haut ou en bas apportent la cécité et I'inquiétude
respectivement.®

$t1 T.A. Gopinath Rao, qui a publié unc étude fondamentale sur le sujet,
déclare que pour la fabrication des images de sable, de terre, et de farine, et
pour les peintures, il n’est pas nécessaire de suivre strictement les proportions
¢ablics. 1l ajoute que les images en telles matiéres, et les peintures, méme si
clles présentent quelque défaut dans leurs proportions, ne causent pas de mal
A leur adorateur.’

L’¢étude des caractéristiques de diverses images indique clairement que les
figures de Vasudeva, Samkarsana, Pradyumna et Aniruddha correspondent aux
quatre vyiha classiques de la tradition péiicardtrique. Il est intéressant égale-
ment de noter I'influence de la tradition védique dans la forme de I'image de
Viasudeva qui porte le cordon sacré, lequel n’appartient qu’a la tradition vé-
dique et en signale par conséquent une persistance.

La description des images de Mahdvispu, Visudeva, Samkarsana et
Pradyumna permet de voir que ces figures divines recouvrent en réalité celle
de Srikyspa, & I'époque des Pacardtrasamhitd et des Purdna. Le joyau Kaus-

V' Matgvapurdua. 259. 15-21.

* Vardhapurdga cité dans HBhV XVIII, p. 1144.

s Gopinath Reo ‘The measurement of Hindu images’, p. 43.
Memeirs of the Archaeological survey of India, No 3.
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tubha, la guirlande Vanamal, la monture Garuda, la teinte bleue, en témoignent.
Car ils appartiennent originellement au cycle de Srikpsna ct n’ont pu é&tre
attribués que secondairement aux autres formes divines. 1l y a licu de remar-
quer enfin que la forme de Samkarsana s’identific a celle de Baladeva. Scules
les mains de ces deux images différent.



Chapitre V

CONSECRATION DE L’IMAGE DE SRTKRSNA

Le terme sanskrit pour consécration est pratistha, dérivé de la racine
sthd ‘‘rester” avec le préverbe prati, marquant lintensité. Le sens propre
de pratisthd est donc “‘rester intensément”, “s’établir’”. Dans le rituel de la
pratisthd 'on demande 4 unc divinité de s’éablir dans une image. L’étre
de la divinité est suppos¢ y prendre sicge sculement aprés I’accomplissement
de ce rite qu'on peut définir comme unc consécration d’établissement.  Et
Srikrsna lui-méme déclare d’aprés le Bhdgavata purdna qu’il habite dans
I'image aprés cette conséeration.!

Une description trés intéressante en est donnée dans le Hayasirsapasica-
rdtra qui déclarc que Srikgsna est Dicu et que Laksmi est son Energie. Sri-
kryna cst lc Purusa et Laksmi est sa Prakpti.  Srikrsna n’est jamais sans son
énergic ct Laksmi ne peut pas rester sans Srikpsna.  L'arcamirti, I'image a
adorer est Srikpyna ct la pindikdmirti est Laksmi, la pindikamirti étant la masse
de maticre, pierre ou argile, qui n’a pas encore requ une forme définitive
d’image.  Le rituel du culte de ces deux images, qui les associe, est celui qu’on
appelle pratisthd®  Cette identification avec le Purusa et la Prakrti montre
nettement Pintluence de la philosophie du Sankhya sur I’école paficaratrique.

Selon le Marsvapurdna, 1l n'y a pas d’autre moyen d’obtenir la libération
définitive que le culte de I'image.  Bien plus, la conséceration de I'image suffit
A délier de 'esclavage de 'acte?

Si nous passons au Vispudharmottara-purana nous constatons que ’adora-
teur peut obtenir tout ce qu’il désire s’il adore I'image consacrée de Srikrsna
en accomplissant tous les rites nécessaires.  Et, si la consécration est bien faite
avec le rituel convenable, on peut étre assuré d’un séjour éternel dans la de-
mcure de Srikpyna.t

Selon le Skandapurdna, cclui qui fait consacrer une image de Srikpsna
habite la demcure de Srikpyna aussi longtemps que I'image reste dans le monde.
Toutes les divinités Indra etc...sont satisfaites de lui aprés la consécration.

' Bhdgavatapurdna. XI. 27. 13. ‘pntisghi jivamandiram’
Y Havadirsapadcardrra cit¢ dans HBhV. XIX. 4.

b Matsvapurdpa. 258, 2-3.
¢ Vispuwdharmottarapurdpa cité dans HBhV. XIX 7.
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Tous les péchés de ceux qui lui parlent sont immédiatement lavés.  Ceux
qui participent 3 la consécration de I'image et s’en réjouissent gagnent aussi
une place dans la demeure de Srikrsna. Plus loin il est indiqué, dans le méme
ouvrage, que le bain au mois de Magha (janvier-février), pendant le pitypaksa
a Gaya, pendant le mois de Kartika (octobre-novembre) & Puskara pres d’Ajmer,
pendant le mois de vai$dkha (avril-mai) a Dviraki, et aussi 'observance de
jetnes divers et I'accomplissement des différents sacrifices comme I’'aévamedha
etc..., atteignent seulement par leur somme totale la valeur de la consécration
d’'une image de Srikrsna.!

De méme nous lisons dans le Bhavisyapurdna que tous les péchés sont
lavés de ceux qui consacrent I'imagc de Srikpsna lesquels, aprés avoir joui
de différentes demeures d’Indra etc..., gagnent la demeure le Srikrsna ainsi
que leurs ancétres.®

Le Nrsimhapurana confirme que ccux qui font consacrer dans un
temple une image de Srikrsna nc quittent jamais la demeure de celui-ci.?

De méme la tradition paficaritrique du Hayasirsapaficardtra dcclare que
ceux qui consacrent I'image de Srikysna consacrent tout I'univers entier ct
finalement gagnent la demeure de Srikrsna. Les nombreux péchés de leurs
nombreuses vies sont réduits en cendres immédiatement aprés la consécration
de I'image de Srikrsna.t

L’exaltation de la consécration atteint son sommet dans la tradition
tantrique du Gautamiyatantra qui va jusqu’a dire que la consécration de I'image
de Srikrsna sur le pic d’une montagne, sur la rive d’un flcuve, dans une forét
ou dans un temple vaut de nombreux licux sacrés (firtha). La pratistha de
'image de Srikysna vaut des milliers de pélerinages, la répétition infinie des
diverses incantations, ¢t méme la répéttion de I’incantation de Srikysna pen-
dant toute la vie et I'accomplissement de sacrifices innombrables.®

Il apparait comme évident d’aprés les recherches précédentes que les
diverses traditions des purdna, tantra, paficardtrasamhitd s’accordent a I'una-
nimité sur le rituel de la consécration de 'image de Srlkgsna. Il apparait claire-
ment aussi que le rituel krsnaite a définitivement remplacé le rituel védique.
Nous venons de rappeler les passages du Skandapuranpa et du Gautamiyatantra
on la seule consécration de I'image de Srikgsna est présentée comme plus puis-
sante et plus efficace que I'accomplissement de nombreux sacrifices védiques
tels que celui de I'asvamedha.

v Skandapurdna cité dans HBhV. XIX. 7.

* Bhavisyapurdna cité dans HBhV. XIX. 9.

8 Nrsiphapurina. 56. 45-50.

¢ Hayafirsapadicardtra cité dans HBOV. XIX. 9.
Gawtarmiyatantra. XXVIIL. 40-44.
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Epogue favorable & la consécration.

Nous avons dé&ja appelé I’attention dans les chapitres précédents sur I'im-
portance du choix de I'époque favorable au rituel. De méme, selon le Matsya-
purdna, les cing mois suivants sont considérés comme propres 4 la consécration
d’un temple aussi bien qu’a celle d’'unc image. Ces mois sont Caitra (mars-avril),
Vaisikha (avril-mai), Jyestha (mai-juin), Magha (janvier-février) et Philguna
(février-mars). Pendant ces mois aussi le deuxiéme, le troisieme, le cinquiéme,
le septiéme, le dixiéme, lc treizieme et le quinziéme jours, le mercredi, le jeudi,
et le vendredi, les quatre samkranti principales (solstices et équinoxes) et enfin
scize constellations sont préférées.! Les seize constellations visées sont
les suivantes : Purvdsigha, Uttardsigha, Uttaraphdlguni, Parvdbhddrapada,
Uttardbhddrapada, Asvini, Rohini, Revati, Pusya, Svati, Mrgasiras, Anurdadha,
JFyesthd, Sravapa, Mila, ¢t Hasta.

A ccci le Hayafirsapaicardtra ajoute le lundi et il substitue quatre constel-
lations, Citrd, Bharanl, Punarvasu ct Ardra aux constellations Sviti, Hasta,
Pirvasddha ct Parvabhiddrapada. En ce qui concerne le jour sa liste concorde
avec celle du Matsyapurdna a cela prés qu'il laisse de c6té les septiéme, dixiéme
et treizicme jours. En outre, il y ajoute les sept lagna, ou “‘ascendants” du
Bélier, du Taurcau, des GGémeaux, du Cancer, du Scorpion, du Lion et de la
Vierge. Il exclut les treiziéme, quatorziéme, quinzi¢me jours de la quinzaine
noirc dc la lune. Il est remarquable que pour le Marsyapurana le treiziéme
jour soit favorable & la consécration de I'image de Srikrsna, tandis que pour le
Hayafirsapafcardtra il y est défavorable. Ce dernier texte interdit les rites de
la consécration pendant les éclipses et lorsque le Soleil fait sa course vers le Sud.?

Ladlskarin  habilité & la consécration.

Selon le Devipurdna scul est digne de consacrer une image de Srikrsna
'adhikdrin qui comprend le sens profond de la tradition paficaratrique, qui
connait parfaitement toute la pratique du mantra et du tantra et qui est serein
ct brahmacirin. 11 est stipulé¢ que lorsqu’une personne privée de ces caracté-
ristiques s¢ charge de la consécration d’une image, cela peut étre la cause de
malheurs imprévus qui tomberaient sur le yajamdna, le roi, la nation, et sur
Padhskdrin non autorisé.?

Selon le Matsvapurdna, I'adhikarin doit avoir I’intégrité corporelle, doit
connaitre & fond les Feda, les Purana et leur pratique. Il ne doit pas étre un
&tre cupide ou un faux dévot. Le Marsyapurana déclare ensuite que I'adhikdrin

U Matsyapurdpa. 264, 3-7.

¥ Hayafirsapuicardrra cité dans HBhV. XIX. p. 1169,
‘na sastam grahane nityam tathd vi daksipdyane’

3 Datipurdpa cité dans HBhV. XIX. 15.
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le plus qualifié pour la consécration d’un temple est celui qui est né dans la
région ou vivent les daims noirs, qui est beau et toujours pur mentalement
comme physiquement, qui est juste envers ses €NNCMis COMME ENVErs S¢S amis,
qui est 'adorateur de Brahma, Visnu et Siva, qui est capable de soutenir une
discussion sur les rituels et de décider de I'usage d’une incantation sur un
endroit particulier, et qui n’est pas un hérétique (pisandin).’!

Il vaut de comparer ces caractéristiques de P'adhikdrin avec celles qu’énu-
mére le HayaSirsapasicardtra Dans cet ouvrage nous apprenons que 'adhikarin
doit étre un brahmana, de famille paternelle et maternelle sans tache et connais-
sant bien la naissance, la mort et I'existence de ses ancétres. A quelque caste
qu’il appartienne, il est toujours acceptable comme adhikdrin §’il connait bien
la tradition paficaratrique, s’il n’est pas cupide, ni lascif, ni jaloux. Les tuber-
culeux, les épileptiques (apasmaragrasta) et les lépreux (kusthin) ne sont jamais
acceptés comme adhikirin. Seul est habilité a étre dcdrya, celui qui a I'inté-
grité corporelle, c’est-a-dire dont les membres sont au complet et sans membres
surnuméraires, qui présente toutes les caractéristiques de V’dcdrva, qui cst un
adorateur de Srikrsna et qui n’accepte de nourriture d’un §idra. Au cas ol
aucun brihmana n’est disponible pour étre dcdrya un ksatriya peut se charger
de cette fonction mais seulement pour le compte des ksatriva, vaisya ct $idra.
Lorsque ni brahmana, ni ksatriya ne sont disponibles, un vaifya peut se charger
de la fonction d’dcdrya A la consécration d’un temple de Srikrsna, mais seule-
ment pour le compte des vaisya et des $iidra. Mais en aucun cas un §idra nc
peut se charger de la fonction d’acarya: kaddcid api $udras tu narvdacaryatvam
arhati. En outre, seul peut s’en charger un maitre de maison qui observe les
jedines, qui a toujours avant de parler un sourire bienveillant sur le visage et
qui n’est affligé d’aucune disgrace des huit kakdra, c’est-a-dire les disgraces
dont les noms commencent par la lettre ka : kustha, lepre, kunakha, mauvais
ongles, kunda,? étre fils adultérin d’'une femme dont le mari est en vie, kdkasvara,
avoir une voix de corbeau, le fait d’étre kliba, impuissant, kdtara, lache, krodhana
coléreux et kutsita, laid. Enfin, il déclare que celui qui considére I’dame comme
différente du corps et celui qui comprend parfaitement la tradition paficaratrique
peut étre accepté comme un dcirya méme s’il ne posséde aucune des carac-
téristiques énumérées ci-dessus.® Cela témoigne nettement du rejet de I'école
Carvika et de l'autorité de I’école Paiicaratra.

Il n’est pas superflu de mentionner ici les Mirtipa, qui sont des officiants
supplémentaires pendant la consécration du temple, en plus du principal

! Matsyapurdna. 26s. 2-4.

t Manusmre. 111, 174.

‘patyau jivati kundah syat.’

* Hayafirsapaicardtra. vol. 1. 1I. 11-18 et IV. 6-8.
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officiant ('dcdrya ou 'adhikdrin). 11 y a trente-deux, seize ou huit mirtipa qui
doivent étrc honnétes dans lcurs actes (fju) ct appartenir a une famille noble
(kullna).!

Personnes a rejeter comme dcdrya ou adhikarin.

L’énumération de ceux qu'il faut toujours éviter de nommer officiants
pour la consécration du temple ou de 'image de Srikrsna est trés intéressante
telle que nous la trouvons dans le HayaSirsapasicardtra Parmi eux se trouvent
les adeptes du Saivisme et du culte solaire, le mendiant nu, celui qui est
un mélange de deux castes (le varnasankara), I’homme impur, vieux, laid, 1épreux,
affligé de lépre blanche, celui qui a de mauvais ongles, qui crache sans cesse,
qui fait entendre un gargouillement, qui est atteint du mal d’arbuda (tumeur),
celui qui est fier, sourd, qui déteste les tantra, celui qui est né d’un autre homme
que le mari encore vivant, d’une veuve remariée, qui a la voix d'un corbeau,
qui cst impuissant, liche ct coléreux, qui est né d’une fille mére,
qui est trop blanc ou trop noir, dont le corps est trop mince ou trop petit, celui
qui est chauve, trés gros, qui a des membres surnuméraires, qui n’observe pas
le veeu des jednes, celui qui a épousé une $idrd, celui qui est jaloux du fils
de son propre maitre, qui désire révéler les fautes des autres, un médecin, un
commergant, cclui qui est toujours malade, qui mdédit de son maitre et des
brihmana, celui qui a des yeux de chat, rouges, celui qui ne connait qu’une
partic du rituel concernant la consécration de 'image de Srikrsna, ct qui n’est
pas absolument spécialisé dans la science des Veda. De plus, il est stipulé
qu'un ndstika® ne doit jamais étre accepté comme dedrva méme s'il est omni-
scient.® D'autre part un brihmana, méme s'il connait bien les Veda, ne doit
jamais Ctre accepté comme dcdrya s’il est un faux adorateur ou un hypocrite.

11 ressort clairement de ceci que le rituel du culte de Srikrsna avait totale-
ment rejeté les disciples des écoles Bauddha, Jaina et .les cultes Saiva et solaire.
I est également évident qu’une telle importance fut donnée 4 I’époque de la
puficardtrasamhita & 1'étude des Veda que méme un brahmana était exclu de
la fonction d’un @clirya, s’il ne connaissait pas bien les Veda. En outre, nous
lisons dans le méme ouvrage que si un maitre, par cupidité refuse 4 un disciple
qu’il ne juge pas en ¢tat de lui rapporter des honoraires suffisants, un enseigne-
ment dont il scrait capable de se charger, il va en enfer avec tous ses disciples.

v Matsyapurdna. 265, $-6.
' Le terme “nistika” désigne les disciples des écoles Bouddha et Jaina qui ne reconnaissent
pas Vautorit¢ des Veda mais ils peuvent &tre omniscients grice a la prarique du yoga ou grice a
I'¢volution personnelle de leur dme.
¥  Hayadirsapaicardira. vol. 1. III. a-1s.
‘varjqyeta prayamena sarvajiamaps  ndstikam’
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Choix (varapa) d’um dcdrya.

Tout d’abord, il faut choisir un dcirya avant d’entreprendre le rituel de la
consécration du temple ou de I'image de Srikgspa. Le choix est fait aprés ac-
complissement du vrddhisraddha. Dés que le choix est fait, 'dcirya est adoré
avec une offrande de madhuparka.® Le choix de I'dcirya est immédiatement
suivi de celui de quatre brahman, quatre hotr, quatre dvdrajipaka (qui répétent
certaines incantations a la porte), un garbhajipaka (qui répéte I'incantation i
lintérieur du temple), un mirtidhara (qui tient I'image), et un stutipithaka
(qui récite les écritures sacrées). Ces auxiliaires récitent certains hymnes vé-
diques et aident I'dcirya principal dans I’accomplissement des rites de la con-
sécration d’une fagon ou d’une autre.®

Adoration des seize Matrka.t

Le rituel de la consécration commence par I'adoration des seize Matrka.
Tout d’abord, 'acirya, aprés avoir pris son bain et s’étre revétu de viétements
blancs, fait ’adoration avec toutes les personnes qui I'accompagnent dans le rituel.
L’adoration est faite avec une aspersion d’eau, de santal, de fleurs et de grains
de riz et la répétition de certaines incantations la suit. Ces incantations
sont formées des différents noms des Matrkd. L’incantation d’un seul mot ‘Om’
vient toujours au début, le nom de la Matrka avec la terminaison du quatriéme
cas est placé au milieu et le mot namak lincantation termine.

Construction du Mandapa.®

En ce qui concerne la construction du mandapa, le Haribhakiivilisa
stipule que le mandapa doit mesurer seize, douze ou dix coudées. Les germes
de sept sortes de grains sont réunis a I'intérieur du mandapa ot I’on fait retentir
de temps en temps la timbale (bheri). Et enfin, il est décoré d’un portique
(torana).®

Selon le Bhavisyapurana le mandapa cst construit assez prés du temple et
un emplacement vide de dix ou douze coudées est laiss¢ autour du mandapa
de tous cotés. Ensuite, quatre passages surmontés d’arccaux sont ménagés

! Le vrddhi§rdddha est unc offrandc aux mancs en d’heurcuses occasions telles que la nais-
sance d’un fils. Il est favorable.

3 Le madhuparka est un mélange a base de miel. C’est unc offrande respectucuse a I'hote
ou au mari¢ qui arrive a la porte du pére dec I'épouse. Les ingrédients habituels sont au
nombre de cinq : lait caillé, beurre purifié, eau, sucre et micl.

8 Haribhaktivilasa. XIX. 29-30.

¢ Les seize Mitrka sont les suivantes : 1a Gauri, la Padmi, la Saci, la Medhi, la Savitri
la Vijaya, la Jayi, la Dcvascend, la Svadhi, la Svaha, la Mitd et la Lokamata, la Drti, la Pusti h;
Tusti, et la Svakuladevats. HBhV. XIX. 28. ' ’

} Le magdapa est un pavilion en plein air dressé pour certaines cérémonies religicuscs,

¢ HBhV. XIX. 31.
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et décorés de guirlandes et aux quatre coins sont fixées quatre perches de bois.
Ces perches sont respectivement en bois de plaksa, udumbara, asvattha et vata
4 I’Est, au Nord, a I'Ouest et au Sud. La longueur de chacune de ces perches
est de cing coudées dont une reste enfoncée dans le sol.!

Le Matsyapurdna précise la direction du mandapa, disant qu’il doit &tre .
soit a I'est, soit au nord du temple. 1l est en accord avec le Bhavisyapurdna
sur tous les points concernant les quatre passages A arceaux et les quatre perches.
Il est également d’accord avec le Haribhaktivilasa sur les mesures du mandapa.
C’est le Matsyapurdna qui décide de la formation d’un autel de sept ou cinq ou
bien quatre coudées. Enfin, le mandapa doit étre oint de bouse de vache.?

C’est sculement dans le Hayasirsapaficardtra que nous trouvons des ren-
scignements complets et déuaillés sur la construction du mandapa. Sclon ce
texte, le mandapa est toujours élevé d’aprés les mesures de la salle centrale du
temple. Au cas ou la salle centrale mesure huit coudées, le mandapa doit en
mesurer seize. Lorsque la salle centrale mesure quatre coudées le mandapa
doit en mcsurer huit ct si la salle est de douze coudées le mandapa doit étre
de vingt-quatre. La préférence a été donnée aux mandapa de vingt et de vingt-
quatre coudées qui passent pour les meilleurs, ensuitc viennent les mandapa
de scize et de douze coudées, les plus médiocres étant ceux de dix, et de huit
coudéces. Le mandapacst décoré de branches vertes, de miroirs, et d’étoffes
ncuves. A l'intéricur du mandapa est placée une urne et a extérieur le sol est
purifi¢ par du padicagavya et du sable de la Gangd. Des passages a arceaux sont
ménagés, de quatre coudées de hauteur, & une distance de deux coudées. Les
perches sont rondes, sans trous et avec une circonférence de dix ou de douze
doigts. Ces perches sont également adorées avec la répétition de I'incantation
de prehivi. A Pextrémité inférieure de chacune des perches est placée une urne
ct a I'extrémité supéricurc en est placée une autre qui représente le Sudarsana-
cakra, c'est-a-dirc 'arme de Srikpsna. Ces urnes sont couvertes d’une étoffe
blanche marquée d’une fleur de lotus.

Mandapa pour le bain

Au nord de ce mandapa est élevé un autre petit mangdapa pour le bain. 11
mesure sculement quatre coudées. Un autel de deux coudées de coté est égale-
ment préparé au centre de ce mandapa dont le sol est de sable. Les principaux
textes concernant la construction de ce mandapa se trouvent dans le Bhauisya-
purana, le HayaSirsapaficardtra et le Matsvapuripa.®

! Bhavigyapurdua cité dans HBhV. XIX. 32-33.
b Matsyapurdna. 264. 14.

‘paicasaptipi caturah kardn kurvita vedikim'®
* Muatsyapurdpa. 264. 35-26.
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Construction de lautel

Au centre du mandapa principal un autel est préparé dont la longueur et
la largeur sont de cinqg coudées, tandis que sa hauteur est d’'une coudée. Au
Nord-Est de cet autel est élevé un autre petit autel connu sous le nom de grha-
vedi, et aux quatre coins sont préparés quatre vasques sacrificatoires (kunda).
Chacune est d’une coudée de profondeur, a trois étages circulaires et un
“utérus”. La structure de cette vasque a été décrite en détail dans le premier
chapitre sur I'Initation. Au Sud de cette grhavedi, est construite une autre
vasque sacrificatoire, plus importante que des précédentes, de quatre coudées
de profondeur. Cette vasque est connue sous le nom de dcdryakunda, vasque
sacrificatoire de 1'dcarya. En ce qui concerne les quatre kunda, il faut encore
signaler que le kunda de I’Est est carré, le kunda du Sud-Est semi-lunaire, celui
de I’Ouest rond et que celui du Nord est en forme de lotus.!

Mise en place des urnes et des drapeaux

Dés que la construction du mandapa et de I’autel est terminée, le construc-
teur du temple de Srikrsna entre dans le mandapa avec sa femme, ses enfants et
Pdcdrya. Au scuil de chacune des quatre portes est placé un tas d’orge et sur
celui-ci deux urnes pleines d’eau, des feuilles vertes et un morceau d’or, sclon
le Haribhaktivilasa.®

Ce dernier texte s’accorde avec le Matsyapurdana qui spécifie que ces urnes
sont couvertes d’étoffe blanche, de feuilles de manguier et de guirlandes.?

Le Bhavisyapurana ne prescrit rien de différent pour la position des urnes,
mais ajoute que leur couleur ne doit jamais étre noire.*

Selon le Hayasirsapaficardtra, ces urnes peuvent étre faites d’or, d’argent,
de fer ou d’argile. Elles doivent étre assez grosses pour contenir 138 pala d’eau.?

Aprés avoir mis en place les huit urnes, I'acirya orne le mandapa de
divers drapeaux. Ces drapeaux doivent étre comme l’arc d’Indra P’arc-en-ciel
a I’Est, dc la couleur des flammes au Sud-Est, de teinte noire au Sud et au Sud-
Ouest, de la couleur de la fleur $irisa au Nord-Ouest, de couleur jaune au Nord,
et de couleur blanchitre au Nord-Est.®

Les régles concernant I’adoration du mandapa avec huit drapeaux dans les
huit différentes directions & partir de I’Est, se trouvent également dans la
tradition paficaritrique. Nous y lisons que la longueur du drapeau est de cinq
coudées, tandis que sa largeur n’est que de seize doigts. De méme, la longueur

! Hayafirsapancardrra. cité dans HBhV. XIX. 35-42
* HBhV. p. 1183

¥ Matsyapurana. 264. 18-19

¢ Bhavisyapurdna cité dans HBhV. XIX. 4§

% Hayafirsapancardtra cité dans HBhV. XIX. 46

¢ Bhavisyapuripa cité dans HBhV. XIX. 50



78 Le Rituel de la Dévotion Kyspaite

des perches auxquelles sont fixés les drapeaux est de sept coudées et Jeur largeur
de douze doigts.!

Adoration des Lokapdla®

Ensuite les huit Lokapila sont adorés dans les huit différentes directions.
Il s'agit des Lokapdla de 1a demcure de Visnu. En ce qui concerne le culte de
ces Lokapdla, le Matsyapurdna cnsecigne qu’il est rendu avec du santal, des
fleurs, ct la répétition des incantations adéquates. En outre, il prescrit I'accom-
plissement d'un sacrifice aux Lokapdla o0 une invocation spéciale est adressée
2 la divinité Brahman en haut et 4 Sesa en bas. Il est trés intéressant de constater
que le Matsyapurdna stipule nettement que le culte de ces Lokapila doit étre
rendu avec répctition des incantations prescrites dans les samhitd.® Et sans
aucun doute le Matsvapurana désigne par 13 les paficardtrasamhitd ol nous
pouvons trouver toutes les incantations du rituel kpsnalte, concernant le culte
de ces Lokapdla. 11 est évident que la tradition pourinique a complétement
suivi la tradition pficardtrique concernant le rituel de la dévotion krsnalte.
Nous trouvons cflcctivement dans le Havasirsapaficardtra seize incantations
pour adorer ces huit Lokapdla. Chaque Lokapila est invoqué a I'aide d’une
des incantations, et le santal, ct 'arghya sont présentés avec une autre incanta-
tion. Toutes ces incantations constituent une forme de priére ol requéte est
faite 4 la divinité qui préside & cette direction de la protéger.4

Le rituel de la consécration

Tout d'abord, I'ensemble des accessoires et des vases sacrificatoires (le
sruk et le sruvead) est placé dans le mandapa. 1.’acirya, habill¢ de blanc, un turban
sur la téte et un anneau de kusa au doigt, doit consacrer son propre corps avec
du santal. A cc moment 13, il doit penser qu’il est lui-méme le dieu Visnu.
Aprés avoir purifié toutes les urnes de paficagavya et d’eau, il doit placer les
murtipa & P'intéricur de chacune. Puis I'adoration de Srikrsna est faite avec la
répétition de I'incantation ‘Vasudeva’. Des grains de riz sont jetés en répétant
Pincantation ‘Ndrasimha’. Des grains de moutarde sont jetés en répétant
Iincantation ‘Patdlamusala’. Les raksoghna sont invoqués avec la répétition
de I'incantation ‘Nysimha’ et le sol est purifié par I'aspersion de gouttes de

' Hayadirsapadcardtra cité dans HBhV. XIX. s1
* a. Les Lokapila connus dans la tradition pincaritrique sont les suivants : Kumuda,
Kumudakhya, Pundarika, Vamana, Sarvanctra, Sumukha, $ankukarna et Supratisthita.
b. Les Lokapila connus cn général sont les suivants : Kubera, Yama, Indra, Varupa,
Soma, Viyu, Agni ct Siirya. Parfois Stirys est remplacé par Nairrti.
L. Renou et J. Filliozat, L' Inde Classique, t. 1, p. 492.
* Muarsyapurdna. 264. 23-24 @ saphitdydm tu ye mantrdh.
¢ Hayadirsapanicardira cité dans HBhV. XIX. s3.
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paficagavya. Au Nord-Est, est placée une urne de cuivre ou d’argile emplie

d’eau, o) Srikryna est adoré avec du santal. Puis le mandapa estaspergé avec

I’cau de 'urne de droite qui est placée ensuite sur lc tas de riz, et purifié par la

répétition de I'incantation ‘Kumbha’. Et enfin, Srikrsna est adoré dans chacune

de ces urnes qui sont aussitdt recouvertes de deux étoffes blanches dés que
le culte est terminé.

Sur 'autel une fleur de lotus 4 seize ou douze pétales est dessinée avec de

la poudre de riz de cinq couleurs différentes mélangées. Au Sud-Est de ce cercle,

un svastika® est formé. Sur ce svastika on figure

l un lit en répandant de ’herbe kufa qui est as-

pergée d’eau de santal avec la répétition de

* . l'incantation ‘Yoge Yoge’. Dans les quatre

angles principaux on adore les divinités Vispu,

Madhulit, Trivikrama et Vimana, tandis que

* ‘ dans les quatre angles sccondaires on adore les
r__J divinités Sridhara, Hryikesa, Padmanibha et
Damodara.

Puis P’acarya doit mettre tous les accessoires du culte dans les urnes pour
le bain sacré de image de Srikpsna ct les urnes sont placées aux différents
angles. Des feuilles de vata, udumbara, asvattha, campaka, aSoka, vilva, palda,
arjuna, plaksa, kadamba, bakula et amra sont mises A l'intérieur de 'urne de I'Est;
des feuilles de lotus, tamala, asoka, dirvd, kusa, des feuilles de jati et de kunda,
des morceaux de bois de santal rouge et blanc sont placés dans I'urne du Sud;
dans I'urne de I’Ouest se trouvent un petit morceau d’or et d’argent, dela terre
d’une rive de deux fleuves, de ’eau d’un fleuve (la préférence va toujours 2 la
Ganga), de la bouse de vache, de I'orge, des graines de sésame (tila) et du riz;
dans P'urne du Nord sont placées des feuilles de $yamalata, bhragardja, Sativari,
gudici et sahadevi. Dans la direction Sud-Est seuls doivent étre placés des
fruits et de Peau, dans celle du Sud-Ouest I'eau n’est mélangée que de pafica-
gavya. Dans 'urne du Nord-Ouest sont placées des feuilles de vafa, asvattha,
paldsa, vilva et udumbara, et dans celle du Nord-Ouest des feuilles de la plante
grimpante kumdri, d’amrtd, $atdvari, vacd et brahmi.

En outre, on place dans une urnc l'argile de sept monticules, dans une
autre le sable de la Ganga, dans une autre encore de l’argile provenant d’une
terre ol paissent des vaches, des éléphants et des porcs. Une urne renferme
de l1a terre recueillie autour de racines de lotus et de I’herbe kusa, tandis qu’une
autre renferme du ndgakesara, des fleurs ct du safran. L’eau d’une urne est
parfumée de santal et de camphre tandis que des perles et des pierreries sont

1 Le svastika sert dc substitut 4 limage de Gancsa,
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placées dans une autre. La derniére urne est remplie d’eau prise dans des
fleuves, des lacs et des étangs. Chaque urne est purifiée par la répétition des
incantations du Srisikia.

Premiére ablution sacrée de I'image

Aprés avoir disposé de cette manicre les accessoires & leurs places res-
pectives, on apporte ¢n musique I'image de Srikpspa vers le sndnamandapa
(le mandapa destiné au bain). Le bain sacré se fait 4 I'aide des vingt urnes.!
Selon le Bhavisyapurdna, 'image de Srikysna est apportée par Pdcirya lui-
méme accompagné de tous les ptvij et des brihmana qui sont trente-deux,
seiz¢ ou huit ¢n nombre et sont adorateurs de Srikpsna.? D’apres le Hayasirsa-
padlcardtra, tout d’abord, I'dcirya doit accomplir le sacrifice en répétant la
gdvatrl.  Ce sacrifice est fait avec du beurre purifié dans la vasque Nord-Est.
A cc moment 13, I'dcdrya doit attacher un fil de soic ou de laine garni de feuilles
de nimba et de dirvd au poignet de I'image de Srikysna en répétant Pincantation
‘Sipivista’.  En méme temps un fil semblable est attaché au poignet de I'acarya.
Ensuite un cercle de Sudaréanacakra (arme de Srikpsna) cst dessiné avec de
la poudre de riz teintée en cing couleurs.  Sur celui-ci est placée I'image de
Srikpsna en vuce de recevoir Pablution. Pendant cette ablution sacrée sont
récitées les incantations védiques “bhadram karnebhih” (RV, II, 89, 8) et
cclle quon appelle “*Suddhavatl” (RV,VI11,84,79). Tous les défauts de I'image
sont supposés lavés par 'cau de la Gangd pendant cette ablution. Cette ablu-
tion est faite avec du pasicagavva, de I'cau d’un lieu sacré mélangée A la terre
d’un monticule.  On répéte alors I'incantation ‘samudrajyesthah’ (RV,VII,
48,1) d’apres le Hayvasirsapaficardtra® A ceci le Matsyapurana ajoute seule-
ment 'eau mélangée aux cendres du sacrifice.*  Enfin, lorsque nous arrivons
au Haribhaktivilisa nous voyons que I'image de Srikrsna doit étre placée sur
I'herbe kusa, et que 'ablution est faite avec de I'eau pure en se servant de
teuilles de cinq arbres diftérents.®

Aprds cc premier bain sacré 'dcdrya évoque la présence de la lumiére
dans I'image de Srikpsna en répétant les incantations suivantes :— ‘Citram
devd’ (RV, 1, 115,1) et ‘Agningvoulk’ (VS,3,9 etc...)

Dcuxiéme ablution de padicagavva et de paicamrta.
En cc qui concerne la deuxiéme ablution de I'image de Srikrsna, nous
savons d'apres le Haribhaktivilasa que tout d’abord I'image est placée sur un

' Harbhaknvildsa. XIX. §5-66.

* Bhavigvapurdpa cité dans HBhV. XIX. 67.

* Havadirsapadcardira cité dans HBhV. XIX. 68-73; 78.
¢ Matsvapurdpa. 265. 7-8 ‘mrdbhir bhasmodakena ca’
8 Haribhaktivildsa. XIX. 76,
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si¢ge de bois carré d’une main de cOté (le si¢ge est fait de bois d’'udumbara),
ct Pablution est faite avec du paficagavya.!

Selon le Matsyapurdna la terre d’un monticule, d’un licu sacré, d’un
piturage de vaches, d’éléphants, de chevaux et de porcs ou d’un carrefour,
doit étre placée dans 'urne en répétant I'incantation ‘uddhrtasi’, puis I'ablu-
tion est faite avec ’eau de cette urne. Cette ablution est suivie d’ablution
successives d’urine de vache, de bouse de vache, de lait, de lait caillé et de
beurre clarifié. Chaque fois la répétition d’une incantation particuli¢re est
faite 4 chaque élément. Cette ablution de paficagavya est suivie d’une ablution
de padicamyta. (Clest-a-dire lait caillé, lait, miel, cau de fleurs, puspodaka, ct
eau touchée avec des pierres précicuses, ratnodaka) Il est intéressant de
remarquer ici que dans le paficamrta le beurre clarifié et le sucre sont
remplacés par le puspodaka et le ratnodaka. Aprés ablution de paficagarva
et de paficamrta, I'image de Srikrsna est aspergée d’ecau de 1000, 500, 250,
108, 64, 32, 16 ou au moins quatre urnes.® Ces urnes peuvent é&tre en or, ¢n
argent, cn cuivic ou ¢n argile.  Le rituel de cette deuxi¢me ablution est exacte-
ment le méme que celui que déerit le Bhavisyapurdna. La scule différence
est que celui-ci nous recommande de frotter I'image de poudre d’orge immé-
diatement apres ’ablution de paficagavya et de paficamrta. Enfin, on termine
par une ablution d’cau chaude puis d’eau froide.?

L'image de Srikrsna est portée vers le mandapa.

Lorsque P’ablution sacrée est terminée, les fils attachés aux mains de
'image et de I’acarya sont enlevés ct I'image est installée avec le visage tourné
vers PEst. Le soir, quatre lumiéres sont placées aux entrées du mandapa et
deux urnes sont posées aux pieds de Iimage.® A cc moment 13, les quatre
rtvij doivent réciter différents hymnes.  Suivant le Matsyapurdna le bahvrca
récite a la porte Est le Srisakta (RV.1,165), des hymnes & Soma (pavamdna
(RV,IX,1), et somasikta), des lectures d’apaisement (Sdntyadhydya), et des
hymnes a Indra et destructeur des Raksas (raksoghna). L’adhvaryu a la porte
Sud récite le Furusasikta (RV,X,90), un hymne a4 Rudra et un texte désigné
comme lc §lokadhvayva accompagné du sukriya qui doit consister en siaman
du pravargya. Le chandoga récite les textes vdmadevya, brhatsama, jyestha-
sama, rathantara, le Purusasitkia, lcs chapitres de $anti et les incantations de
Rudra 4 la porte Ouest. Et P'atharva récite les hymnes atharvana et asgirasa,

t HBhV. XIX. 83.
* Matsyapurdna. 267. 3-14.
* Bhavisyapurdna cité dans HBhV. XIX. or1.
¢ Padmapurdna cit¢ dans HBhV. XIX. 101-102.
‘prajvilya caturo dipin nyaset kumbhimsca padayoh’.
6
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nilarudra, apardjitd, devimadhu (MadhusQkta, AV,IX,1) et rudriya & la porte
Nord.! La tradition védique garde donc unc bonne partie de son influence.

Les indications pour la récitation de ces hymnes également se trouvent
dans l¢ Bhavisyapurdna mais avec quelques changements. Les hymnes sont
en partic les mémes que dans le Matsyapurdna mais les portes ou ils doivent
ttre récités different. En outre, le Bhavigyapurdna indique quelques autres
hymnes & réciter.?

A 1'Oucst, le bahvpca récite le Srisikta, le pdvamdna, le tamya (?) le
ddmya (?) le vdjana (RV.1,30,7), le vrsakapi® (RV,X,86), le maitra.

Au Nord, le chandoga récite le devavrata (?) la purusagat: (siman ne
figurc pas au SV, cf. Indische Studien, III, p. 246, SV. Svargyam...), le
Jyesthasdman, le rathantara, les sdman bhdrunda ct le vamadevya.

A UEst, ladhvaryu récite le rudra, le purusasitkta, le Slokadhydya avec
le $ukriva, lc brdhmapa ct le maitramantra.

Au Sud, l'atharva récite l'atharva et 'angirasa, le §ivasikta et le mantra
nllarudra.

Accomplissement du sacrifice.

Puis I'dcaryd accomplit le sacrifice dans sa propre vasque sacrificatoire
ct tous les autres, qui ont été choisis pour P'aider dans le rituel de la consé-
cration du temple ct de I'image de Srikryna, accomplissent le sacrifice dans
leur propre vasque sacrificatoire (kunpda). Ils utilisent alors les bois de paldia,
d'udwnbara, d'asvattha, d’'apamadrga et de sami. Le sacrifice est accompli
avec la répéution de I'incantation principale 1000 fois et 1’oblation est ac-
compagnée de chaque incantation. Ensuite, 'dcirya touche les pieds de
I'image de Srikpsna. De nouveau les oblations sont répétées 1000 fois et
I'dciirya touche le milicu et la téte de 'image de Srikrsna. Enfin, les huit obla-
tions sont offertes aux huit Murtipa. Les huit Mirtipa sont Ananta, Stiksma,
Apardjita, Ekanctra, Ekamirti, Trimarti, Srikantha et Siva, avec leurs incan-
tations particuliéres.  Suivant le Matsyapurdna les huit divinités de I'image
sont la terre, le feu, le yajamdna, le soleil, 'eau, I'air, la lune et ’espace, tandis
que les protecteurs sont Rudra, Ugra, Mana, Isana, Sarva, Pasupa, Mahadeva
ct Bhima. Ce sont 1a les Marupa.!

Il est & noter que les huit divinités, terre etc..., concordent avec les huit
mirti de Siva et que les noms des mirtipa sont précisément autant de noms
de Siva. En ce qui concerne le rituel détaillé du sacrifice, les diverses incantations
sont prononcées sur les vasques sacrificatoires correspondantes pendant son ac-

U Marsvapurdga. 265. 34-29 (ed. en caractéres telinga 263, 27-29).

* Bhavigvapurduga cité dans HBhV. XIX. 114-120.

? Vrsikapi in Rgveda, Dr. U, P. Shah, journal of the oriental Institute, Baroda Vol. VIII,
No. 1. Sept. 1958

¢ Marsyapurdpa. 365. (Ed. tél. 263) 30-32. et 38-39.
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complissemen . Mais il n’existe pas de différence fondamentale entre le
rituel venant des sources pourfiniques et des sources pificaritriques.

L’image de Srikrsna est portée dans le temple.

Aprés ce sacrifice, I'image de Srikrsna est portée dans la salle centrale du
temple sur la téte de 'dcirya. L’incantation ‘uttistha brahmanaspate’ (RV.
1,40,1) et I'incantation ‘tvam visno’ (RV.VII,100,2), sont répétées au moment
ou I'image est soulevée et portée vers le temple. Le coté droit de I'image et de
Pacarya doivent pénértrer les premiers dans le temple. Toutes les autres per-
sonnes doivent entrer ensuite respectueusement au son de la musique. Une
ablution d’eau pure est aussitét donnée & I'image. Cette ablution est suivie
de I’adoration.!

Selon le Bhavisyapurana la premiére ablution est donnée a I'image de
Srlkrsna avec du beurre clarifié, ensuite avec de I’eau pure. L’ablution est
suivie de ’adoration de I'image. Il est stipulé qu’aprés I’adoration, la répé-
tition de I'incantation de douze lettres est obligatoire dans la direction Nord-
Est du temple.?

En ce qui concerne la répétition de I'incantation le Matsyapurana déclare
que P'acirya doit placer la main (la main droite toujours) sur la téte de I'image
de Srikrsna en méditant sur sa forme, et répéter ensuite I'incantation. Mais
le Matsyapurdna ne mentionne pas l’incantation particuliére que nous trou-
vons dans le Bhavisyapurana, comme nous I’avons déja vu. D’un autre coté,
le Matsyapurdna stipule que doivent étre prononcés le devavrata, ainsi que le
sama et le rudrasikta.®

Il y a de nombreux détails sur le rituel du culte de Srik;spa au moment
de la consécration du temple et de 'image dans les diverses paficaratrasamhita,
mais au lieu de relever tous les détails nous nous bornerons a analyser les signes
qui indiquent la présence de Srikrsna lui-méme dans I'image au moment de
la consécration.

Signes révélateurs de la présence de Srikrsna dans P'image.

Ils sont énumérés dans le HayaSirsapascaratra. Celui-ci déclare que
lorsque Pimage de Srikrsna devient illuminée, brillante, tremble ou revét
une expression de bonheur, c’est un signe qui indique que Srikrsna est présent
dans cette image. Un autre signe est une lumiére semblable & I’arc-en-ciel
(indradhanur), au diamant ou a Iéclair sur I'image. Il déclare plus loin que
lorsque ’acirya se sent trés heureux, sans crainte, lorsqu’il prend un objet pour

' HBhV. pp. 1233-35. XIX. 145.
* Bhavigyapurdna, cité dans HBhV. XIX. 145.
3 Matsyapurdna 266. (éd. tél. 264) 32-34.
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un autre ou lorsqu'il ne désire voir que I'image de Srikpspa, lorsqu’un des
adorateurs devient muet, sourd, prét 4 s’évanouir ou s’il commence a danser
devant I'image de Srikrsna, c'est également un signe que Srikrsna est présent.!

L’image ne peut pas étre déplacée aprés avoir été consacrée.

Il ressort de I'étude du Matsyapurana que 'image ne peut pas en principe
dtre déplacée unc fois qu’clle a été consacrée dans un temple. Toutefois, si
elle doit I’étre il existe des rites de propitiation des lokapala des directions dans
lesquelles elle est portce.® Ceci concorde avec le Bhavigvapurdna et le Hari-
bhaktivildsa ol ceci est ddclaré, notamment dans le premier ouvrage, mais on
trouve aussi dans les deux ouvrages les cérémonies destinées & compenser la
fautc d'un déplacement.?

Rites d observer pendant une semaine,

Aprés la conséceration de 'image de Srikpsna, on fait une cérémonie pendant
trois, cing, ou scpt nuits, suivant le Marsyapurana.® Pendant ces nuits, on joue
de la musique ct on récite les livres sacrés. Le premier jour qui suit la consé-
cration on oint I'image de Srikpsna de micl, le deuxiéme on I'oint de poudre de
curcuma (haridrd), le troisieme jour de santal et de poudre d’orge, le quatriéme
jour de safran, ct d’arsenic rouge (manahsild), le cinqui¢me jour on offre la peau
d’un daim noir ct des graines de sésame, l¢ sixi¢me jour on offre du santal, du
beurre clarifié, des filaments du lotus et enfin le septicme jour des fleurs de
ndgapuspa, ct du gorocana.®

Ceci est enticrement confirmé par le Bhavisvapurdpa qui gjoute que 'onc-
tion de micl guént tous les maux. 11 ajoute également Ponction de moutarde a
celle de curcuma. Il remplace le santal par de la poudre de riz dans le rituel du
troisicme jour. Enfin, il déclare que lonction de 'image de Srikrsna avec du
beurre clarifié d’unc vache brune (kapili), pendant une scmaince sans arrét
aprds la consécration de l'image augmente la prospérité matérielle.®

L'ablution avabhytha d 'image de Srikrsna.
L’ablution agvabhrrha appartient a la tradition liturgique védique. Clest
un bain qui s¢ prend A la fin du sacrifice principal. Les régles de PPablution

' Hayafirgapasicardira cité dans HBhV. XIX. 167-168.

8 Matsyapurdpa. 266 (&d. tél. 265) 60-65.

* HBhV. pp. 1249-50.

¢ Marsyapurdna. 266, 67.

¢ Le gorocana cst un pigment jaunce vif préparé avec de l'urine ou de la bile de vache, ou
avee un calcul ou une concrétion trouvée dans le corps d'une vache.
Matsyapurdna. 266. $5-59.

¢ Bhavigyapurdpa cit¢ dans HBhV. XIX, pp. 1252-53.
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avabhrtha en honneur de 'image de Srikrsna aprés la consécration, montrent
nettement que la tradition védique garde une influence sur les rituels de la
tradition paficardtrique qui a transformé cependant les détails du rite. C’est
le Hayasirsapaficardtra qui décrit, les rites de ’ablution avabhrtha & exécuter
sur I'image de Srikrsna. Tout d’abord, le mandapa sacrificatoire est oint de
bouse de vache, puis purifié par I’aspersion de pasicagavya. La purification est
immeédiatement suivie d’un sacrifice au cours duquel sont offerts dans le feu
108 libations, des bitons sacrificatoires et du beurre clarifi¢ avec la répétition
de I'incantation ‘Visnorluk® (RV. khila IX, 113, 1). Aprés ce sacrifice, on dessine
un cercle de 81 carrés ot 'on place une urne emplie de paficagavva. Dans une
autre urne sont placés des fruits et des fleurs, et dans une autre encore du jus
de bananc. Ces deux urnes sont purifices par la répcttion de I'incantation
‘yah phalinir’ (RV. X, 97, 15) ct remplies de jus de canne a surce (iksu). Toutes
les autres urnes sont également remplies d’cau et purifiées de la méme manicre
par la répétition d’incantations particuliéres.

Ensuite 'image de Srikrsna est ointe de bouse de vache, d’urine de vache,
de lait, de lait caillé et enfin de beurrc clarifi¢c. L’ablution est d’abord faite avec
de I'cau chaude, du jus de fruit, du jus de banane et de canne A sucre, et finale-
ment avec de I'eau pure. Pendant tout ce temps les mémes incantations sont
répétées.! Cette cérémonie est accomplie le quatricme jour qui suit la consécra-
tion de 'image de Srikrsna ct porte le nom d’ablution avabhytha dans la tradition
paiicaratrique.

Nouzvelle consécration de Pimage de Srikrsna aprés unc faute.

Toutes les fois qu’il se produit une faute par rapport a I'image de Srikrsna
consacrée, unc nouvelle conséeration avec tous ses rites est indispensable. Les
fautes possibles sont notamment : le déplacement de Pimage par une per-
sonne déchue, le contact d’un candala ou d’une liqueur enivrante, ou du feu
ou d'une personne impure, ou d’un non-brihmanc ou du sang. Dans chacun de
ces cas 'image est changée de place, installée et consacrée une seconde fois.
C’est le droit de Pacirya de remplacer 'image trop vicille par une nouvelle
qu’elle soit de bois ou de pierre. Lorsque I'image est en bois clle doit étre brilée
dans le feu aprés avoir ¢été remplacée, tandis que 'image de pierre cst jetée d
Peau. L’image de métal ou de picrre précicuse est jetée dans 'océan. La nou-
velle image doit toujours étre faite de la méme substance que la précédente.
La taille et les traits doivent également étre semblables.

De méme, toutes les fois que I'image tombe sur le sol, méme si elle a été
heurtée involontairement, 'incantation principale doit étre répétée 100.000 fois,

V Hayaiirsapaicardtra, cité dans HBhV. XIX. 181-183.
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lorsqu’elle tombe d’une hauteur d’une main I'incantation est prononcée 25.000
fois. Mais si I’image s’est brisée en tombant d’une hauteur de six pieds, il faut
accomplir tous les rituels de la consécration et la répétition de I'incantation
principale 100.000 fois, I'accomplissement du sacrifice et les offrandes de beurre
clarifié avec des graines de sésame dans le feu.!

Nous rencontrons une conception semblable dans le Brahmapurana qui
déclare que lorsque I'image est brisée, fendue, brilée, ou tombée dans un
cndroit impur, touchée par un candila, adorée par des incantations destinées a
d’autres divinités, ct négligée pendant longtemps, la divinité ne peut plus
dtre présente en elle?

Sclon I'Agnmipurdna également, I'image brisée ou trop ancienne doit étre
jetée & I'eau ou brilée si clle est en bois ou en pierre?.

Enfin, nous lisons dans le Haribhaktivilisa qu’une image brisée ou fendue
crée la peur. Par conséquent, elle doit étre aussitdt enlevée. Ce texte donne
sur le déplacement de 'image les mémes régles que celles que nous venons
de trouver dans la tradition paficardtrique. Il ajoute simplement que
lorsqu’unc image cesse d’étre adorée pendant un jour, un culte double doit
avoir licu le lendemain, lorsque I'image n’est pas adorée pendant trois jours il
faut fairc unc mahdpiyd ct lorsque I'image manque d’adoration pendant plus
de trois jours, lc makdsndina est indispensable. ¢

Tels sont les rites de la consécration de I'image fixe de Srikrsna, laquelle
reste toujours installée dans le temple. En ce qui concerne la consécration d’une
image transportable de Srikpyna destinée au foyer, les rites sont les mémes.
Ils sont simplement trés abrégds. '

' Havafirsapadcardira. cité dans HBhV. XIX. 290-301.
' Brahmapurdua cité dans HBhV. XIX. 301.

d Agnipurdpa. 67. a-3.

¢ Haribhaknvildsa. XIX. 307.



B. LE CULTE DE L'IMAGE DE $RIKRSNA

La tradition distingue deux sortes d’images :
1. I'image qui se manifeste d’elle-méme.
2. 'image fabriquée.

L’image qui se manifeste elle-méme est celle qui apparait spontanément, cn
pierre ou en bois sous une forme parfaite. Mais les rituels de I'adoration de
'image de Srikrsna s’occupent généralement seulement de la deuxi¢me forme
d’image, I'image fabriquée. Lorsqu'elle est en pierre, argile, bois ou métal,
elle est consacrée suivant le rituel de la tradition pancardtrique, pourdnique
ct tantrique. Elle peut aussi étre peinte.

L’image de pierre ou de métal peut ¢tre lavée 4 I'cau pure ct au santal,
alors que I'image peinte ne peut étre purifice que par la répétition de I'incan-
tation. Dans les deux cas, I’adorateur doit toucher le cceur de I'image cn
répétant huit fois son incantation personnclle, c’est-a-dire cclle qu’il a regue
4 linitation. Cette cérémonie porte le nom de premicre purification de
Pimage. Ensuite I’adoratcur doit controler les diverses impressions de son
esprit. C’est la deuxiéme purification. Puis les ustensiles du rituel sont purifiés
par la répétition de I'incantation et enfin, I'image est purifie par une ablution
d’eau et de santal.

Le tilaka.

Le tilaka est un signe fait avec du santal sur les douze partics différentes
du corps. L’adorateur de Srikrsna doit toujours faire ces signes avant de
commencer 1’adoration journali¢cre de I'image de Srikrsna. Lc Padmapurdna
stipule que toutes les austérités, sacrifices, et cultes sont inutiles s'ils sont
faits sans ces marques de santal.! Chaque signe est fait en répctant urc in-
cantation particuliére :2
En tragant le signe sur le front on médite sur Ke$ava

» »  m » » javentre ”» o sur Narayana
» » » 3 » e caeur » sur Madhava
» » ”» ”» » le cou ”» ”» sur Govinda

Y Padmapurana. vol. 1V. 253. 11-13.
‘istdpartddikam sarvam nisphalam sydn na sapiayal’.
* Ibid. 45-47.



88 Le Rituel de la Dévotion Krsnaite

» noonoo» ” e cdté droit du
ventre ” ”  sur Vispu
» » o no» »  avant-bras droit " »”  sur Madhusidana
”» ) ” ”» " bfaS droit » » sur TﬂVlkrama
” nono» ”  ¢dté gauche du
ventre ” »  sur Vamana
» » » »m avant-bras gauche »  sur Sridhara
” » » " " bras gauche ” " sur Hrsikeda
” »oon» " haut du dos » ”  sur Padmanibha
" oo » ”  bas du dos ” " sur Damodara

Remarquons que le signe frontal consiste en deux lignes perpendiculaires
avec un petit point au milieu du front. Ces lignes partent du milicu du nez formant
unc courbe arrondic ct traversant le milicu du front jusqu’aux cheveux. La
forme de ligne differe d’une secte a Pautre, mais la conception générale reste
toujours la méme. Cette forme du tilaka est considérée comme le temple
de Srikpsna, ob 1'on suppose I'existence de Brahman 3 gauche, celle de Siva
3 droite ct celle de Hari au centre.!

Tous les adorateurs de Srikpsna doivent faire ces signes avec du
gopicandana, c'est-3-dire de la terre de Dvaraka, capitale de Srikrsna. 11 est
indiqué dans le Garudapurdna que celui qui fait ces signes avece du gopicandana,
obtient les résultats que seul peut lut procurer ’accomplissement de bonnes
actions dans les licux sacrés au moment d’une éclipse solaire.?  Le tilaka peut
dtre également fait avec de la terre provenant des racines de ndasi et il a le
méme ceffet que le gopicandana.

Premiére adoration des divinatd's,

Tout d'abord, tous les associés de Srikpsna (les pdrsada) sont invoquds
et adorés sur le trone portant I'image. En face d’eux on adore Garuda, mon-
ture de Srikpsna, au haut de la porte Laksmi, des deux c¢otés Canda et Pra-
canda, au Sud Dhitp et Vidhitr, & I'Ouest Jaya et Vijaya, au Nord Bala ct
Prabala, et sur le scuil le Vastupurusa. Dans la dircction Sud-Fst, on adore
Ganapati, dans la direction Sud-Ouest Durga, au Nord-Est Sarasvati, ¢t dans
I'angle Nord-Est le Ksetrapdla. Aprés avoir fait cette premicre adoration de
ces divinités, 'adoratcur doit entrer dans le temple sans toucher le seuil et
en mcttant le pied droit le premier dans lc temple®

v Haribhakuesldsa 1V, p. 176,
‘vimapirsve sthito Brahmid daksine tu sadasivah,
madhye Visaurvijdniyat............ *

Y Garugapurdna cité dans HBhV. 1V. g1,

¢ HBhV. V. s-8.
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S’asseyant en face de I'image de Srikrsna, I'adorateur doit adorer & nou-
veau tous les associés de Srikrsna. A ce moment 13 les incantations consistent
cn om suivi de la formule “adoration 3 un tel” (nom au datif suivi de namah).
Tout de suite aprés on fixe successivement les diverses directions de I'espace en
jetant des grains de riz et en répétant l'incantation Om Sdrigdva sasardya
hum phat namah.

Pendant ’adoration on doit toujours étre assis dans la posc bien connue
sous le nom de padmdsana, c’est-a-dire pied droit sur la cuisse gauche et pied
gauche sur la cuisse droite. Le corps est gard¢ droit et la langue cst portée
au contact des alvéoles dentaires pendant cette pose. L’adoratcur de Srikpsna
doit toujours étre assis le visage tourné vers I'Est pendant le jour, ct le visage
tourné vers le Nord pendant la nuit. Il est stipulé dans le Bhdgavatapurdna
que I'on doit étre assis tourné vers le Nord pendant I’adoration ct avec I'image
de Srikrsna en face de soi.!

Quant au si¢ge (dsana), il est constitué de la fagon suivante : tout d’abord
une jonchée d’herbe kusa, sur celle-ci on place une peau de daim, et dessus
un tssu de laine.? Le Ndradapaficardtra enseigne que sculs doivent étre
utilisés des sieges en peau de daim ou des si¢ges en laine parce que tous les
autres siéges, en pierre, en bois, en argile, am¢nent maladies et pauvretés.®

Mise en place des accessoires du culte.

Les accessoires différents sont placés dans un ordre particulier pendant
Padoration de Srikrsna. A gauche de 1'adorateur on place la conque et son sup-
port et les autres vases destinés aux offrandes d’arghya, de pddya, d’dcamana,
et de madhuparka. A droite on place du santal, des fleurs, une lampe i beurre
(ghrtadipa) et des feuilles de la plante tulasl. Une lampe 4 huile (rarladipa) ct
un vasc a I'eau sont a gauche®. Selon le Devipurana, tous les désirs de 'adorateur
sont comblés lorsque ’eau est offerte a Srikrsna dans un vase d’or. 11 arrive a
un grand age et a la prospérit¢ grice au vasc d’argent. L’adorateur obticnt la
fortunc, s’1l offre ’cau du vase de cuivre.5 Cette notion de supériorité du métal
ne se trouve pas dans le Vardhapurdna ol nous voyons rejetés tous les vases
d’or, d’argent ou d’autre métal. Cet ouvrage accepte seulement le vase de cuivre
pour le bonheur de Srikrsna. La supériorité va, d’autre part, i I’cau de la
conque qui est ncttement préférée pour le culte de Srikrsna.®

Bhdgavatapurana X1.27.19. ‘dsinah prig udag virce arcayim atha sammukhah’
Bhagavadgita, V1.11. ‘cailajinakugottaram’

Ndradapancardira cité dans HBhV. V. 1s.

HBhV. V. p. 203.

Devipurdpa cité dans HBhV. V. p. 203-4.

Varahapuraga cité dans HBhV. V. p. 204.

e T & w W =
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On met dans le premier vase connu sous le nom d’arghya et destiné aux
offrandes d’cau & Srikpsna, du riz, de I'orge, des graines de la plante sesamum,
des fleurs, du santal, des herbes dirvd et kusa et quelques graines de moutarde.
Sclon le Bhavisyapurdna dans le premier vase (arghya) sont placés du lait, du
lait caillé, du riz, de l'orge, de la moutarde blanche avec du kusa et de I’eau.
Dans le deuxi¢me vase (padya) destiné aux offrandes d’eau pour laver les pieds
de la divinité, on place de 'cau, des feuilles de lotus, de la plante tulas! et d’herbe
kusa. Dans le troisiéme vase (dcamana) destiné aux offrandes d’eau pour rincer
la bouche de la divinité, des clous de girofle (lavanga) sont placés dans I'eau.
Dans le quatri¢me vase, on place du lait de vache, du lait caillé, du beurre
clarifié et du sucre. Il est destiné aux offrandes de mélange de madhuparka qui
est considéré comme une offrande respectueuse 3 la divinité.?

L’incamation principale cst répétée huit fois au dessus de chaque vase
qui est en méme temps protégé par une imposition de mains d’une maniére
spéciale, connue sous le nom de cakramudrd. Tous les obstacles sont levés
de I'atmosphere  avec la répétition de Vincantation astrdya phat.?

Le rituel du nvisa.

Le nydsa est une attribution des diverses parties du corps aux différentes
divinités. Il est généralement accompagné de priéres sous la forme de I'incan-
tation et d'un geste correspondant.

Il 'y a trois sortes de nydsa.

1. Le premicer est le nydsa des mdtrkd. 11 est fait sur les six parties du
corps de I'image de Srikpgna. On suppose qu’il y a des fleurs de lotus dans les
six parties. Dans le cou le lotus a scize pétales, dans le coeur de douze, dans
I'ombilic de dix, dans les parties basses de six, dans 'anus de quatre et entre
les deux sourcils se trouvent deux pétales de lotus. Il y a donc cinquante pé-
tales de ces lotus dans I'image de Srikpsna. D’autre partil y a cinquante lettres.
Ces lettres sont assignées 4 ces cinquante pétales. Chaque lettre est accom-
pagnée de la nasalisation.® L’incantation compléte est formée de la lettre
nasalisée ¢t du nom de la partic du corps au datif (am kanthdya etc...). Ce
nvdsa sc fait successivement sur les diverses parties du corps dans I'ordre indi-
qué ci-dessus.

L’influence du yoga est claire sur le rituel de ce nvdsa, connu sous le nom
de mdirkdnvdsa. Les six parties du corps correspondent certainement aux six
cercles ou lotus considérés dans le corps par le hathayoga.

V Bhatvigyapurdpa cité dans HBhWV. V. as.
* HBhV. V. 28-30.
* Ibid. V. 52 ct suiv.
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2. Le deuxiéme nydsa porte le nom de kefavanydsa. Pendant son accom-
plissement I'incantation consiste en la lettre nasalisée suivie de I'un des cinquante
et un noms' de Srikrsna adopté en cette circonstance et du nom de la sakn
correspondante. Par exemple, au nom de Ke$ava pour Srikrsna correspond
que le nom de la $akti Kirti. L’incantation est alors la suivante : am Kesavdya
Kirtyai namah. Ainsi les formes de Srikrgna sont invoquécs avec leurs
cinquante et une Sakti? et cinquante et une lettres sur les cinquante ct une
parties du corps de Srikrsna. Remarquons ici que la lettre ‘lam’ est doublée
pour compléter le nombre.?

3. Le troisiéme nydsa porte le nom de nyadsa des tattva. Il comprend le
nydsa du jivatattva I'ame, et du prdnatattva, la vie. Ce nyisa est tres important
dans le rituel krsnaite et nul ne peut adorer I'image de Srikrsna sans avoir
accompli ce nydsa mystique des deux tattva. Tout d’abord, le nydsa du jivara-
ttva et du prapatattva est accompli sur le corps tout enticr. Puis les incanta-
tions sont formées dans 'ordre inverse des lettres en partant de la lettre ma.
Au début, la lettre est écrite avec le son nasalis¢ accompagné de namah pardya
et de jivdtmane namah. Par conséquent, la premiére incantation pour le nyasa
du jivatattva est la suivante : man namah pardva jivdrmane namah. Apres ces
deux nydsa fondamentaux, les nyasa de l'intelligence (mati), de la faculté du
moi (ahamkara) et de I’esprit (manas) sont accomplis sur le ceeur de Srikpsna.
Les nydsa du son, du toucher, dc la forme, du goit, et de Podeur sont faits sur
la téte, la bouche, le cceur, les parties basses et 'anus respectivement. Les
nydsa de Doreille, de la peau, de I'eil, du nez et de lalanguc sont faits sur la
parole, les deux mains, I’anus et les parties basscs. De mémc, les nydsa du ciel,
de Iair, du feu, de ’eau et de la terre sont faits sur la bouche, le caeur, les partics
basses et les deux pieds respectivement. De la méme maniére les nydsa du lotus
du ceeur, du cercle du soleil avec ses douze doigts (kald), du cercle de la lunc
avec ses seize doigts sont faits sur le cceur. Pendant Paccomplissement de

1 Les cinquante et un noms de "image dc Srikrgna sont les suivants ;— Kedava, Nirdyana,
Madhava, Govinda, Visnu, Madhustidana, Trivikram.a, Vimana, Sridhara, Hrsikesa, Padmaniibha,
Damodara, Vasudeva, Samkarsaga, Pradyumna, Aniruddha, Cakrin, Gadin, Sirigin, Khadgin,
Sasikhin, Halin, Musalin, Salin, Pasin, Ankusin, Mukunda, Nandanandana, Nandin, Nara,
Narakajit, Hari, Krsna, Satya, Sitvata, Saurin, Sira, Janirdana, Bhidhara, Viivamirti, Vai-
kugrha, Variha, Purusottama, Balin, Balinuja, Bala, Vrsa, Vrsaghna, Hamsa, Vimala ct
Nrsimha.

_* Les cinquante et une Sakti de Srikrgna sont les suivantes :—Kirti, Kanti, Tusfi, Pugi,
Dhyti, $Santi, Kriya, Dayi, Medhi, Harsd, Sraddhi, Lajja, Laksmi, Sarasvati, Priti, Rati, Jayi,
Durgi, Prabha, Satyi, Candiki, Kali, Vildsini, Vijayi, Viraji, Visva, Vinadi, Sunandj,
Smrti, Rddhi, Samrddhi, Suddhi, Buddhi, Mukti, Nati, Ksami, Rami, Umi, Kledini, Klinna,
Vasuda, Vasudhi, Pari, Pariyapi, Sikymi, Sandhy3, Prajii, Prabhi, Nisd, Amoghi ct
Vidyuti.

3 Haribhaktivildsa. V. §2-60.
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chaque nydsa, on utilisc une incantation particuliére. La forme des incantations
des quatre derniers nydsa, est légérement différente. On a par exemple : nam
ram namah pariva hrtpundarikitmane. Remarquons que dans ces quatre in-
cantations, on ajoute la lettre ra 4 la lettre propre de I'incantation. Le nydsa
de Vasudeva est fait sur la téte, la lettre ya ¢tant ajoutée A la lettre nasalisée
tandis que I¢ mot paramesthin est ajouté pour former I'incantation. Le nydsa
de Samkarsana est fait sur la bouche, I'incantation étant formée avec la lertre
ra ct le son pon. Le nvdsa de Pradyumna est fait sur le ceeur et I'incantation
est formée & Paide de la lettre Ja et du mot visva. Le nydsa d’Aniruddha est fait
sur les parties basses ¢t Pincantation est formée avec la lettre va et le mot ni-
vrefr. Enfin, le nydsa de Nardyana est fait sur Pensemble du corps et I'incan-
tation est formcée avee la leure la scule.!

Adoration de la conque.

L'adoration de la conque est une partic trés importante du culte de I’'image
de Srikryna selon le Ndradapaiicardtra, qui recommande la mise en place de
la conque avant I'adoration de I'image de Srikrsna.?

Une aire triangulaire est formée a gauche de 'adorateur. La conque y est
placée sur un support, tout cn étant purifide par la répétition de I'incantation
astrdva phat. Elle est mise sur le support en répétant Om ddhdrasaktaye namah.
Du santal et les fleurs sont jetés sur la conque avec Pinvocation au cceur hrdayd-
Yya namah. De Peau est versée dans la conque en répétant sirase sudhd et toutes
les lettres A rebours depuis la lettre Asa jusqu’a la lettre a. Le feu est invoqué
¢t adoré sur le support tandis que P'incantation mam est proférée. Le soleil
est ador¢ dans Ia conque ct la lettre g est utilisée pour incantation. De la méme
manicre, la lune est adorée dans P'eau de la conque et la lettre « nasalisée cst
alors unlisée pour I'incantation.

Pour P'eau et le feu, aux lettres d’incantation est ajoutée la formule dasa-
kalitmane namah. L'incantation compléte du feu est donc :—mam agnimanda-
liva dusakalitivanc namah. Dans celles du soleil et de la lune respectivement
il y a dvddasukald, “‘douze doigts” ct sodasakald “‘seize doigts”. Ensuite,
on évoque & partir du disque du soleil les bains sacrés avec le firthamantra
(gange ca yamune caiva...) ct cn exécutant une mudrd qui porte le nom d’-
antkusamudrad. Srikrspa est évoqué A partir du ceeur avec la répétition de I'in-
cantation sikhdvai vasat et la mudri gdlini. Puis on regarde I’eau de la conque
ct on la couvre des deux mains en répétant respectivement un neframantra et
un kavaca. Elle est transformée ensuite en nectar par le dhenumudrd et protégée
par le cakramudrd. La répétition de 'incantation est faite sur I'eau de la conque

' HBhV. V. 60-69.
* Niradapancardira cit¢ dans HBhV. V. 141.
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en touchant I'eau avec articulation du pouce. Une petite partie de ’eau de la
conque est versée dans une urne & eau, tandis que quelques gouttes sont jetées
sur les accessoires du culte et sur I'adorateur lui-méme.! On verse ensuite de
I’eau nouvelle du vase 4 eau dans la conque, et celle-ci est placée devant I'image

de Srikpspa.

Adoration de Pimage de Srikrsma.

Tout d’abord, un lotus 4 huit pétales avec trois cercles est formé avee du
santal sur un vase de cuivre, et I'image de Srikrsna est invoqudée ct placée sur
ce lotus en répétant 'incantation principale. Immédiatement aprés, I’adora-
teur offre des fleurs & Srikrsna en pensant intensément que Srikrsna et son image
sont identiques. Au moment de I'invocation I’adorateur doit toujours garder
les pieds sur le sol parce qu’il est défendu de ramener les pieds sur le si¢ge au
moment de I'adoration.* Aprés I'invocation de 'image de Srikrsna, on procéde
a I'ablution d’eau pure avec de 'eau de la conque tandis que sc poursuit la
répétition de P’incantation principale accompagnée d'un tintement de cloche.

L’eau de la conque est considérée dans la liturgie de Srikrsna comme parti-
culiérement pure. Dans le Mahdbhdrata, au moment du couronnement de
Yudhisthira, Srikrsna lui-méme verse I’cau de la conque sur la téte de Yudhi-
sthira. En ce qui concerne la pureté et la puissance de la conque nous lisons
dans le Skandapurdna, dans le dialogue entre Brahman et Nirada, que celui
qui fait I’ablution de Pimage de Srikrsna avec I'cau de la conque, lobtient le
méme résultat qu’en lui faisant don de cent vaches. Celui qui offre 4 I'image
de Srikrsna I’eau sacrée des tirtha puisée dans la conque, le douzi¢me jour du
mois, protége 100 familles grice & chaque goutte d’cau. Celui qui ofifre dans la
conque le lait de vache a I'image de Srikrsna obtient le méme résultat que par
I'accomplissement du sacrifice rdjasiya. Enfin, cau ordinaire de riviére,
de mare, ou de puits devient cau de la Ganga dés qu’elle est conservée dans la
conque.

Il est indiqué plus loin, dans le méme ouvrage, que lorsque I’ablution est
faite avec le vase de cuivre, I'adoration obtient autant d’cffet ¢n un jour que par
son culte pendant cent années. Si I’adoration est faite aprés avoir placée Pimage
de Srikrsna sur une feuille d’asvattha, (Ficus religiosa) 'effet est égal au don de
dix mille fleurs de lotus. Enfin, si I’adoration est faite sur une feuille de bananier,
Srikrsna et son épouse sont contents de I'adorateur pour dix mille années.?

Aprés I’ablution, du santal et des fleurs sont tour a tour offerts 4 I'image de
Srik;'sga. Pour le choix des fleurs des directives sont données dans les parica-

t HBhV. V. 142-45.
* Ibid. V1. 14. bhimau mihitapddah san kurydd dvdhanddikam
* Skandapurapa cité dans HBhV. VI. 60 ; 29.
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rdtrasamhitd ct les purdna. Dans le Haribhaktivildsa le septiéme chapitre est
catiérement consacré a ce sujet. Dans toutes les sources une grande impor-
tance a été donnée aux feuilles d’dmalaka (myrobolan emblique), de vilva (aegle
marmelos) et de tulasi (ocymum sanctum). Les fleurs provenant d’un emplace-
ment de crémation des cadavres ($masdna), ou des fleurs autres que blanches
sont rejetées.!

1.’offrandc dc fleurs est suivie d’unc offrande d’encens,de lampe et de nourri-
ture (naivedya,. Tout d’abord, I'encens est porté du sol A 'ombilic de I'image
tandis que la clochette est sonnée de la main gauche. La conque est portée
aux yeux de I'image de Srikryna, la clochette étant agitée de la méme main. A
noter que la lampe n’est jJamais posée sur le sol mais sur un tas de riz placé sur
unc aire hexagonale dessinée avec du santal sur une plaque de cuivre.® Pour
I'offrande de nourriture 4 Srikrsna, tout d’abord P’eau est purifiée avec la répé-
tition de I'incantation astrdva phat. Ceci passe pour une protection contre les
forces du mal. Puis I'cau, & nouveau purifiée avec I'incantation yam, est répandue
sur les aliments. Ensuite on médite sur 'incantation du feu?® sur la paume de la
main droite tandis que la main gauche est placée sur le dos de la main droite.
Les deux mains sont poscées sur les aliments de cette maniére et tous les défauts
passent pour étre brilés par le feu qui sort de la main droite. Ensuite 'incanta-
tion de nectar® est méditée sur la paume gauche, et la main droite est posée sur
le dos de la gauche. Puis les deux mains sont posées sur les aliments avec
I'idée que les aliments sont transformés en nectar venu de la main gauche. La
principale incantation est répétée huit fois et I'adorateur touche les aliments de
la main droite en répandant de 'eau purifiée. Enfin, Srikrsna est invoqué et
pri¢ et on médite sur la lumicre comme irradiant de son visage. A ce moment
13, la lumicre est considérée comme se mélangeant aux aliments. Le vase con-
tenant les aliments est touché avece la main gauche et un peu d’eau, avec des
fleurs ¢t du santal, et pris dans la main droite. De I’eau est prise dans le creux
de la main et versée en inclinant les doigts ¢tendus et rapprochés tout en répé-
tant l'incantation principale, ct on place sur les aliments des feuilles de tulask.®

L’adoration de I'image se termine par le nirdjana, la pradaksind, le pranima
ct le carandmyrta. Le nirdjana consiste en agitation de lumiére de maniére
A former des cercles devant I'image en signe d’adoration. D’abord il se fait
sept tois avee la lumiere de camphre enflammé ou bien avec des méches trem-
pées dans du beurre clarifié, puis trois fois avec la conque remplie d’eau. Le

* HBhV. chapitre VII.

'ibid. VI, 2-18,

* L'incantation du feu est une incantation d'un mot ram.
¢ Cette incantation cst rham.

* HBhY. VIIL. 42-46.
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nirdjana est suivi de la pradaksind qui est un salut respectucux accompli en mar-
chant autour de I'image en gardant toujours le c6té droit vers elle. 1l se fait
quatre fois. Le prandma, ou prosternation devant I'image, est de deux sortes
'astanga ct le paficanga. Le premier est une révérence respectueusc faite en se
prosternant avec les huit membres du corps (cuisses, bras, pieds, poitrine, téte,
vue, esprit et parole) tandis que le dcuxi¢me intéresse les cuisses, les bras, la
téte, I’esprit et Pintelligence. Pour I’adoration de I'image de Srikrsna seules
ces deux sortes de prosternations sont prescrites dans la tradition des Agama,
et en particulier dans le Haribhaktivilasa. Elle se fait au moins trois fois.!
Enfin, vient le carandmrta qui termine le rituel de I'adoration de I'image. 11
consiste a offrir I’eau qui a servi 4 I’ablution de I'image aux adorateurs qui en
gardent quelques gouttes sur la téte aprés en avoir bu.

HBhV. VIIL. 133-164. avasyamséca pragimin trin. VIIL, 164



Chapitre VI
L’ADORATEUR DE SRfKRSNA

Dans ce dernier chapitre nous devons énumérer briévement les rites
de P'adorateur de Srikpsna. C’est un fait reconnu que le culte de Srikrsna est
fondé sur la conception de la bhakti ou impulsion dévote. Cette bhakti est de
deux sortes : la sidhanabhakti et la premabhakti. 1.e premier état est représenté
d’apres le Bhdgavatapurapa, lorsque les sens se tournent intérieurcment vers
Srikpsna.! Cette sorte de bhakti a été divisée A son tour en neuf aspects.?

1. Le $ravana —¢écouter le récit des jeux (111a) exécutés par Srikrsna
2. Le kirtana — réciter les noms de Srikrsna en chantant en cheeur.
3. Le smarana — sc souvenir toujours de la présence de Srikrsna.
4. Lc padasevana — témoigner son respect en lui touchant les pieds.
s. L'arcana — adorer.

6. Le¢ vandana — sc prosterner devant Srikrsna.

7. Le ddsva — avoir les sentiments d’un serviteur.

8. Le sakhva — avoir confiance en lui comme en un ami.

9. L'dtmanivedana — é&re soumis 3  Srikrsna.

Sclon le Gautamivatantra, dans ’état de sddhanabhakti 'adorateur doit
s'identifier completement A la divinité, au maitre et a I'incantation. Pendant cet
¢tat, I'adorateur commence 3 aimer tous les autres adorateurs de Srikrsna, 3
pouvoir entendre Jes fild de Srikpyna, A se rappeler constamment tous ses noms
ct & danser et chanter devant lui?

Le padmapurana ¢numere les caractéristiques de I'adorateur de Srikrsna
dans I'¢tat de sddhanabhakti en disant qu'il doit faire chaque jour le tilaka (siéﬁc
du santal sur le front),* ainsi que les signes du disque et de la conque avec du
santal sur ses deux bras. Il observe les jeines du douziéme jour de chaque
mois, il répete chaque jour I'incantation de Srikrsna adorant I'image, créant
un godt particulier pour le carandmrta (proprement I’'ambroisie des pieds, mais
désigne I'eau qui reste de I'ablution de I'image) méditant et écoutant les /ild,

! Bhigavatapurdua. 111, 25.32. satrea evaikamanaso vrih svabhdeikd ru yd.
* Ibid. VIl.§.23.

* Gautamivarantra, XV.28.
¢ Le nlaka consiste de deux lignes tracées sur le front avec du santal.
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récitant en cheeur les noms de Srikrsna et utilisant pour sa vie tous les objets
qu'il a offert une fois A Srikrsna.!

Quant a la deuxicme forme de la dévotion connue sous le nom de prema-
bhakti, nous lisons dans le Naradapaficardtra que, dans cet état, pas un seul
élément de conscience de soi ne demeure dans I'adorateur. 11 dépasse les
états ¢troits du ‘je’ et du ‘mien’ et demeure dans un état de béatitude extréme
en peaant qu'il appartient 3 Srikrsna ct 4 nul autre.?

En ce qui concerne I'état de premdbhakts le Bhagavatapurana déclare qu'il
arrive a ’adorateur de rire, de pleurer ou de prononcer les phrases inhabituelles
et exiraordinaires. Il se perd dans la pensée de Srikrsna et, lorsqu'il entend, ne
serait-ce que le nom d’une /ild de Srikrsna, sa parole devient convulsive et son
caeur se mcet & pleurer de joie. Il n’éprouve aucune timidité A danser et chanter
devant I'image de Srikrsna.?

Caractéristiques de I’adorateur,

Tl est clair que la désignation ancicnne de bhdgavata a toujours été utilisée
pour désigner les adorateurs de Srikpsna. Le Bhagavatapurana, qui cst la plus
autoris¢e des écritures visnoultes sur le domaine de la dévotion krsnaite, déclare
qu’un adorateur de Srikrsna est toujours patient, bon, ami de tout étre humain,
sans colére et sans ennemi, et qu’il porte comme ornement une guirlande de
tulasi.* L’influence du yoga est évidente dans ces caractéristiques d’équanimité
ct de sérénité. Celle de la tradition paficaritrique se signale par 'indication du
port dc la guirlande de tulasi. Le Bhdgavatapurdna reprend les mémes caracté-
ristiques dans le cinqui¢me skandha avec quelques changements® et plus loin
le onzieme skandha porte trace d’une note d’ascétisme qui s’est introduite dans
le culte de Srikrsna.t

Sclon le Lingapurana 'adorateur de Srikrsna n’adore que I'image de Srl-
krsna, observant les jeGnes du onziéme jour du mois pour la gloire de Srikrsna
et ¢prouvant un plaisir infini a rencontrer les autres adorateurs de Srikpgna’

Selon le Vispupurdna, P'adorateur de Srikrsna ne viole pas les régles des
asrama, il ne fait pas différence entre les enncmis et les amis, et il ne cherche
jamais a s’emparer de la fortune d’autres par des moyens frauduleux.?

Le Brhanndradiyapurdna déclare que les deux divinités Siva et Srikrsna
sont identiques aux yeux des bhdgavata, adorateurs de Sriksna. Il déclare

1 Padmapurdna cit¢ dans HBhV. XI. 376.
* Ndradapasicardrra cité dans HBhV. XI. 382-384.
3 Bhagavatupurdna XI1. 3.31-32.
¢ Ibid. 1II. 25.21. wiriksavah kdrunikéh suhrdah sarvadehindm.
5 Ibid. V.s.2.
¢ Ibid. II.

v Liigapurina, Vol. 11. IV. s-7.

¢ Vispupurdna cité dans HBhV. X. 19,
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également que oceux-ci se prosternent devant la plante tulasi et mettent de la
terre de cette plante sur leur front en signe de respect.!

Sclon le Skandapurdna, un bhagavata n'est jamais détourné du culte de
Srikpsna, méme dans le plus grand malheur et garde sa dévotion unique puis-
qu'il @ centré ses pensées sur Srikpsna. Nous lisons également dans le méme
purdina quc I'adoratcur de Srikysna garde sans cesse avec lui le Bhdgavatapurapa,
I'adorant quotidicnnement et le protégeant plus que sa propre vie.?

L'adorateur de Srikpsna a été désigné sous le nom d’ekdntin dans la tradi-
tion pafcardtrique et ceci est confirmé par le Garudapurdna ou nous trouvons
qu'il porte lc nom d’ckdntin A cause de sa dévotion unique aux pieds de Srl-
krsna.®

Sclon le Bhdgavatapurina encore, un adorateur de Srikrsna se perd telle-
ment dans la dévotion qu’il en oublic la faim et méme Iexistence de son corps.
Il n’est plus esclave de ses sens. 1l ne quitte pas la méditation aux pieds de
son scigneur, ne serait-ce que pour une seconde, quand méme lui serait offerte
la richesse des trois mondes.*

Enfin, d’aprés le Huribhaktivildsa, le meilleur adorateur de Srikrsna ’adore
totalement, lui offrant tous ses actes pour sa gloire et se montrant le méme
cnvers tous les étres humains, L’adorateur moyen adore Srikrsna entiérement
ct il est ¢galement bon envers tous les adorateurs mais il n'a qu'indifférence
pour ses adversaires. Ensuite vient I'adorateur inférieur qui adore Srikpsna
mais auquel les autres adorateurs sont indifférents.®

Le Kirtana.

Parmi les rites quotidiens de I'adorateur de Srikrgr}a, on peut dire 4 juste
titte que le kirtana joue un role capital. Le kirtana est un chant en cheeur
utilisant les différents noms de Srikr;.x,xa. C’est Caitanya, au quinziéme siecle,
qui a donn¢ au kirtana sa forme vivante. Il répétait les noms de Srikrsna
chaque soir & voix haute, accompagné d’un petit groupe d’autres adorateurs,
Présentement, le kirtana a pris une importance essentielle dans les rites quo-
tidiens de I'adorateur de Srikpsna, dans toutes les sectes vaisnava,

Fautes @ éuviter pendant le kirtana .
1. diffamer les gens vertueux.
2. voir Srikpspa comme différent de Siva.

} Brhanndradiyapurdna cité dans HBhV. X. 28-29.
' Skandapurdma cité dans HBhV. X. s6.

* Garudapurdpa cit¢ dans HBhV. X.so.

¢ Bhigavatapurdpa. X1.2.49, ct §3.

¢ HBhV. X. s8-61.

¢ Ihid. XI. 283-86,
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3. mépriser et négliger le maitre.

4. diffamer les écritures sacrées.

5. considérer les noms de Srikrsna comme des paroles intéressées, des
¢loges (arthavdda)

6. faire des péchés avec I'idée que le mérite du kirfana en détruira les
conséquences.

7. considérer que les noms du dharma et du vaja valent les noms de
Srikrsna.

8. ne pas donner toute son attention au kirfana.

9. donner des instructions & une personne qui ne croit pas en Srikrsna
et n’écoute pas.

10. ne pas faire montre d’amour pour le kirfana, méme aprés avoir appris
la puissance des noms de Srikrsna.

Rites bimensuels accomplis par I'adorateur.

L’adorateur de Srikrsna doit accomplir le culte spécial de Srikrsna ct
observer le jeGne le onziéme et le douzi¢me jour de la quinzaine noire et de la
quinzaine blanche de la lune du mois. Selon le Matsyapurana, 'observance
des jefines ces jours-13 inspire 'amour pour Srikrsna, tandis que I’Agnipurdna
la prescrit parce que les jetines sont alors chers a Srikrsna. Si nous en arrivons
au Brhanndradiyapurana, nous découvrons que par I’observation des jelnes
ces jours-1a, n’importe qui peut obtenir la libération définitive, qu’il appartiennc
aux classes brahmana, ksatriya, vaiSya ou §idra ou qu’il s’agisse d’une femme.
Tous ces jednes doivent étre observés toute la vie déclare le Visnupurana.
C’est le Katydyanasmrti qui par la suite détermine les périodes dans lesquelles
ces jeGnes doivent étre observés, soit de huit ans a quatre-vingts ans.!

Aliments pendant les jeiines.

Le mot sanskrit qui désigne les aliments des jours de jeiine est havisya.
On entend par la le mudga (espéce de haricot, Phascolus munga), le haimantika
(espéce de riz), 'orge, le sésame,le kaldya (grains de légumincuse), le nivdra
(riz sauvage), le vdstika (Chenopodium album Linn.), la hila-mocika (Enhy-
dra fluctuan lour.), le yastika (réglisse), le kdlasaka (jute), le milaka (radis),
le kanda (bulbe), le sel gemme, le lait caillé, le beurre clarifié et le jiraka
(cumin).?

En ce qui concerne les restrictions alimentaires le Skandapurdna, le Kiirma-
purdna et le Matsyapurdna s’accordent pour interdir la viande pendant le jetine,?

} Kdtydyanasmrti cité dans HBhV. XII. 31. ‘agtavargidhiko martyo apiirpisitivatsarah,
ckidaéyupavisah’. ’

t HBhV. XIII4.

® Skanda, Karma et Maisyapurdpa cité dans HBhV. XIIILgs,
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Ceci indique trés nettement que méme 2 I'époque des purdna la viande était
consommée en temps normal.

Le Haribhaktivilisa déclare qu’aprés I'observance des jefines on doit
garder la continence et coucher sur le sol. L’observance stricte de toutes les
régles ct la consommation de havisya seulement au moment voulu conduit
I'adorateur au stade d’ekabhakta.! Il ressort du Madrkandeyapurana que, si
'on a soif, on n’a le droit de boire que de 'eau purifiée par la répétition de
I'incantation principale de dix-huit lettres.?

Culte supplémentaire a certains jours

L’adoration de I'image de Srikpsna les jours de jedne est obligatoire. 11
n'est pas superflu de mentionner ici le rituel du culte de 'image de Srikpsna
durant les jours connus sous l¢ nom dec mahddvadasi pendant huit mois
conséeutifs,

1. L'Unmilant

Le douziéme jour de la quinzaine qui porte le nom de unmilani est celui
qui suit la onziéme #i¢hi quand celle-ci comporte deux levers de soleil consécutifs.

Les rites du culte de Srikpsna ce jour-1 ont été exposés par le rsi Gautama
au roi Ambarlsa, tels qu’ils lui ont été exposés par Visnu satisfait de son tapas.
L’image de Srikpyna cst faite d’or sous celui des noms de Srikrsna qui lui a été
attribué pour le mois o0 a lieu I'unmilani. Tout d'abord, une urne d’argile
remplic d’cau, de fleurs, de santal, de grains, de riz, de cinq sortes de pierres
précicuses ct décorée de magnifiques guirlandes est préparée. Elle est couverte
d’un petit vase de cuivre rempli de blé et de riz. L’image de Srikrsna regoit
I'ablution de paficdmrta et est placée sur le vase de cuivre pour une adoration
particuliére. Il faut remarquer que cette adoration n’a lieu qu’une fois ’adora-
tion régulicre accomplic. Pendant cette adoration, des vases 4 eau, du sésame,
des fruits de saison, du riz bouilli dans du lait sont offerts tour a tour a Srikrsna.
Ses pieds sont adorés par la répétition du nom qui lui appartient pendant le
mois. Scs genoux sont adorés en employant le nom de Vi$variipa, ses organes
sexucls avee le nom de Kiamapati, sa taille avec le nom de Pitavisas, son ombilic
avec le nom de Brahmamirtibhyt; son ventre avec le nom de Vi$vayoni, son
cacur avec le nom de Jandrdana, son cou avec le nom de Vaikunthamirt, son
front avec lc nom de Uruga, ses bras avec le nom de Ksatrintakirin, sa téte
avee le nom de Sureéa, et 'ensemble de son corps adoré avec la répétition du
nom de Visvamirti. L'adorateur de Srikrspa doit se tenir en état d’éveil pen-
dant toute la nuit qui suit I'accomplissement de I'adoration.® Il est stipulé

Y HBhV. XIIL7.
* Mdrkapevapurdna cité dans HBhV. XIIIL. 9.
* Padmapurdpa. Vol. IV. 37. 41-55.
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dans le Haribhaktinildsa que I'observance de ce jeline et I'accomplissement de
cette adoration effacent tous les péchés, méme le meurtre d’'un brahmana. !

2. La Vardijuli.

Quand c’est la douziéme tithi qui comporte deux levers de soleil consécutifs
le douziéme jour est appelé vasijuli. En ce qui concerne le culte spécial de 'image
de Srikrsna, il n’y a presque pas de différence avec le rituel de Punmiluni. La
scule différence est que ce jour-la, ’adoratcur de Srikrsna doit avoir un vase
de cuivre blanc (kdmsya) empli de beurre clarifi¢. (kamsvapdtram ghrtanvitam).
Pendant cette adoration Srikrsna regoit deux piéces de tissu. Les incantations
différent également. Le passage le plus intéressant est celui qui décrit la puis-
sance du jedne et du culte de ce jour-la. Il est stipulé¢ dans le Padmapurina
qu’un asvamedha équivaut a mille agnistoma, un vdjapeya a mille asvamedha,
un pundarika & mille vdjapeya, une sautrdmami a mille pundarika, un rdjasiya
a mille saufrdmani, tandis que, I'observance du jedne et I'accomplissement du
culte de Srikrsna pendant une vafijuli vaut mieux que mille rdjasiva.

Ceci montre clairement que, méme a I'époque de Padmapurdna, les rites
sacrificatoires védiques n’avaient peut étre pas été arrétés completement mais
qu’on abaissait leur valeur au dessous du culte de Srikrsna.

Le Padmapurana, stipule encore qu’on doit manger le onzieme jour et
observer le jetne pendant la vadjuii. 1l faut remarquer également que pendant
le jetine de la vasjuli on peut manger les aliments du jedne sculement jusqu’a
la fin du douzitme jour, sans cmpiéter sur le treiziéme. Remarquons que
cette régle ne se trouve pas dans les rites prescrits pour le jeine de Vunmilani.
Selon le Bralhmavaivartapurdna, a toutes les varjuli, Srikrsna quitte sa demeure
et entre dans le corps des adorateurs qui observent le jetne ce jour-ia.”

3. La Trispasa.

La dvddasi est trispasd lorsque le onzi¢me jour qui la précede a commencé
au lever du soleil. Ce jour de la trispasa passe pour merveilleux quand il tombe
le mercredi du mois de vaisadkha (avril-mai).

Les rites du culte de I'image de Srikpsna sont les mémes que précédem-
ment. Simplement les fruits sont en plus, également offerts a Srikrsna aprés
I’adoration.* Une noix de coco est placée et attachée sur la conque pleine
d’eau destinée a offrir 'arghya a Srikrspa.®

! HBhV. XIII. 1r0.
brahmaghnam api sd purvd visodhayats.
% Padmapurapa cité dans HBhV. XIII. 13s.
3 Brahmavaivariapurdna cité dans HBhV. XIII. 137.
¢ Padmapurana vol. IV. 35. 3-76.
¢ HBhV. XIII. 150. fubhrena ndrikelena sankhopari sthitena hi.
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4. La Paksavardhini.

Quand, dans une quinzaine, le jour de la nouvelle ou de la pleine lune
comporte deux levers de soleil, le douziéme jour de cette quinzaine de la lune
porte le nom de paksavardhini. 1l n’y a pas d’addition aux rites de 'image de
Srikrgna. L’image est préparée en se référant au nom de Srikrsna qui lui a
¢té attribué pendant ce mois-1a. La seule différence est que 'urne est ointe de
santal et que les incantations changent.!

s. La Jaya.

Les quatre derniers jours ne sont favorables que grice a certaines conjonc-
tions de constellations ces jours-la. Toutes les fois qu’il y a conjonction de la
lune avec Pusya le douziéme jour de la quinzaine blanche, c’est la jayd. Le
culte spécial de Srikpsna aprés I'observation du jelne se fait suivant le rituel
prescrit pour le jour unmilani.?

6. La Vijayd.

Le douzieme jour de la quinzaine blanche de la lune porte le nom de
vijayd quand la lune cst dans la constellation Sravana. Egalement pas de
différence dans le rituel du culte. I'image est celle de Sarngadhara avec une
ficche, ct toutes les incantations respectives sont différentes. Le jour passe pour
merveilleux s'il est le mercredi du mois de Bhadrapada. (aofit-septembre).

7. La Javanti.

Le douzieme jour de la quinzaine blanche de la lune porte le nom de
Javanti lorsqu’il y a la conjonction avec la constellation Punarvasu.* Ce jour-1a,
I'adorateur prend un bain avee de I'eau dans laquelle on a mis des graines de
sésame et des fruits d’dmalaka (myrobalan emblique). En ce qui concerne
le culte, apres le jedne, le couvercle est rempli de grains de sésame au lieu de
blé et de riz comme les jours précédents. Il faut remarquer aussi que ’image
de Srikpsna est accompagnée de I'image de Devaki—sa mére. L’adoration de
Devaki est obligatoire ce jour-la avant I’adoration de I'image de Srikrsna.®

8. La Papandsini.

L¢ dernier et le plus important de ces jours est celui de la papandsini. 11
se produit lorsque la lunc est dans la constellation Rohini le douziéne jour de
la quinzaine blanche. L’urne est placée dans les racines de I'arbre dmalaka

! Pudmapurdna. Vol. 1V. 38. 2-21. kumbham candanacarcitam.

' Brahmapurdpa cit¢ dans HBhV. XIII. 1s6.

b Vimwdharmottarapurdua cit¢ dans HBhV. XIIL. 156-160. ‘bhidre misi budhasyahni’
¢ Brahmapurdwpa cité dans HBhV. XIII. 161.

¢ HBhV. XIII. 162-164.
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et le couvercle est rempli d’eau. L'’image de Parasurima est adorée dans ’eau
du couvercle. Il y a de nombreuses incantations pour adorer cette image.
On peut seulement discerner dans le rite 'influence de la tradition paiicaritrique.
Aprés le culte de I'image de Srikrsna, ’adoration de I'arbre dmalaka est suivie
d’aspersion d’eau. L’eau est supposée d’étre bue par les ancétres de 'adorateur.!
On se demande pourquoi le culte de Parasurama a été inséré dans le rituel de la
dévotion krsnalte.

Rites mensuels de Padorateur de Srikrsna

1. Mois de caitra: Il y a trois jours trés importants dans la quinzaine
blanche de la lune au cours du mois de cairra (mars-avril) pendant lesquels
I'adorateur de Srikrsna doit accomplir certains ritcs.

a. La Ramanavami : C'est le neuviéme jour de la quinzaine blanche de
la lune pendant le mois de caitra. Rama, incarnation de Visnu, s’est manifesté
ce jour-1a. Le jour est considéré sacré méme pour les adorateurs de Srikrsna.
Ce jour-la, un jelne total est observé et I’adoration de I'image de Rdma cst
obligatoire. Une image de Rama en or, argent, fer, pierre ou bois est préparée
pour le culte et donnée au maitre apreés ’accomplissement du culte.* 11 convient
de remarquer que les adorateurs de Srikrsna observent également le jeine.

b. Le Dolotsava : La féte dite dolotsava est observée le onzié¢me jour de la
quinzaine blanche de la lune. Ce jour-1a 'image de Srikrsna est balancée sur
une escarpolette. Ceci se poursuit pendant un mois selon le Garudapurdna.®
Une grande vertu est attribuée & cette féte par le Padmapurdna qui déclare
que ceux qui observent la féte de ’escarpolette obticnnent tout ce qu’ils désirent.
La féte se poursuit toute la nuit ce jour-1a.*

¢. Le Damanakaropana : Le douzicme jour de caitra, I'adoration dc
I’arbre asoka (Janesia asoka Roxb.), porte le nom de féte de damanakdropana.
On adore I’afoka et on le prie de donner le bonheur puisqu’il était cher & Sri-
krsna et était capable de rendre heureuse I’épouse de ’Amour. Un petit arbre
est apporté du jardin dans la maison et placé sur un diagramme connu sous le
nom de sarvatobhadra, en face de I'image de Srikrsna. Le matin, I’arbre est
offert A Srikrsna.’

2. Mois de vaisakha (avril-mai) : Tous les péchés de I’adorateur sont dé-
truits, s’il observe le jetine au mois de vaisGkha lorsque le soleil est dans le
signe du Bélier. Cette période a été considérée comme particulicrement

! Bramhapurana cité dans HBhV. XIII. 174-177
8 HBhV. XIV. 92.

3 Garudapurdna cité dans HBhV. XIV 99.

¢ Padmapurdna Vol. IV. 6-18.

8 HBhV. XIV. 105-110.
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favorable pour donner en abondance ’eau, le grain, le sucre et le sésame. L’ado-
rateur de Srikryna doit prendre son bain quotidien dans le fleuve 4 extérieur
de 1a ville, observer la continence, dormir sur le sol, offrir des oblations d’eau
dans laquelle on a mis des grains de sésame, pour les mines de ses ancétres,
ct adorer l'image de Srikpsna. On suppose également que si P’ado-
rateur mange unc fois par jour ou pendant la nuit seculement, il obtient tout
ce qu'il désire mais il ne doit rien recevoir de personne pendant tout le mois.!

a. L'aksayatrtiva : Le Matsyapurana déclare que le troisicme jour de la
quinzaine blanche de la lune de vaifdkha Srikrsna crée Porge. Par conséquent
I'accomplissement du sacrifice avec oblation de grains d’orge, I’alimentation des
brihmana avec dc l'orge et enfin, le don de grains d’orge passent pour excel-
lents.? Le Padmapurdna est d’accord avec le Matsvapurana sur le rituel de ce
jour, déclarant que le culte de Srikrsna et tous les autres rites religicux ont, ce
jour-1a, un fruit impérissable.

b. La nrshimacaturdasi : (C’est le quatorziéme jour dc la quinzaine blanche
de la lunc du mois de Vuisikha, que Nrsimha, incarnation de Visnu a4 téte
de lion et corps d’homme, s’est manifesté pour protéger son adoratcur Prahlida
contre son pere Hiranyakasipu. Par conséquent, un jedne est célébré par les
adorateurs de Srlkpsna ce jour-1a et I'adoration de Srikrsna prend place le soir.
Sclon le Brhanndrasimhapurdna 'observance du jeline ce jour 13 détruit des
mullions de crimes si le jour est un samedi ct si la constellation Sviti et le yoga
Siddha sont combinés.® A cet égard, le Haribhaktivilasa déclare que le jchine
ne doit pas ¢tre observé le quatorziéme jour, si la treizieme tithi empidte sur
lui, méme s'il y a combinaison favorable de ce jour avec un mardi et la constella-
tion Svit.!

Il n’est pas superflu de rappeler le dialogue intéressant de Nrsimha ct de
Prahldda tel que le rapporte le Brhanndrasimhapurdina, au cours duquel Padora-
teur demande la cause de sa dévotion, ct Nrsimha lui révele qu'il avait été
dans unc vic précédente fils de Vasu, brihmana érudit de la ville d’Avanti.
Sa mére, explique Nysimha, ¢tait trés religicuse et avait cing fils, Prahlida ¢tant
le plus jeune. Prahlada tomba amourcux d’une prostituce et se mit A boire avec
clle. Un jour, il cut avee clle unc querelle, A la suite de laquelle il observa le
jedne et resta en état de veille. De cette maniére, Prahlida avait obscrvé le
jedne le jour Nrsimhacaturdasi inconsciemment ct grice & la vertu de ce je(ne
il possédait cette extréme dévotion dans la vie présente.®

' HBhV. XIV. 119-120; 128,

Y Matsvapurdna cité dans HBWV. XIV. 134,

Y Brhamnirasophapurdga cité dans HBhV. XIV. 147.

¢ HBhV. XIV. 148,

¢ Brhanndnsuphapuripa cité dans HBhV. XIV. 137-143.
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En outre, le bain est pris dans le fleuve en employant un peu de bouse de
vache, les fruits de I’amalaka, et des graines de sésame. Tout d’abord, une fleur
de lotus & huit pétales est dessinée sur le sol oint de bouse de vache. Unc urne
est placée sur cette fleur et un petit couvercle fait de cuivre et plein de grains
de riz est posé sur 'urne. Sur ce couvercle sont placées les images de Nysimha
et de Laksmi. Les images sont faites en or s’il est possible. Une ablution est
effectuée avec du pasicdmrta avant I’adoration.! Toutes les incantations corres-
pondantes sont données dans le Brhanndrasinthapurdana. Ce jour 13, I’adoration
de 'image de Prahlida, est obligatoire également avant I’'adoration de Nrsimha,
d’aprés la tradition.

3. Mois de jyestha (mai-juin) :

a. Adoration de Srikrsna dans Peau. L’adoration de Srikpsna doit étre
faite dans ’eau pendant le mois de jyestha. C’est-a-dire depuis la pleinc lune,
quinzi¢me jour de la quinzaine blanche, du mois de vaisdkia jusqu’au quin-
zieme jour de la quinzaine blanche suivante, pleine lune du mois de jyestha.
Le rituel de cette adoration est exposé dans le Haribhaktivilasa ou nous trouvons
que P'image de Srikrsna est placée dans un vase plein d’cau I'aprés-midi, et
’adoration se poursuit. Le soir I'image est sortic de I’cau. Une préférence
toute particuliére est donnée A 'adoration de Srikrsna dans I’eau le douziéme
jour de ce mois pendant toute la nuit.? Tous ces rites concordent avec le
Gautamiyatantra,® et le Garudapurana. Ce dernier donne une description
déraillée disant que I’image de Srikrsna ou un $ilagrima doivent étre placés
dans un vase d’or, de cuivre, ou d’argile rempli d’eau. Ce culte sc continue
pendant tout le mois. Le texte indique également que cette adoration de
Pimage de Srikrsna dans I’eau le douziéme jour de ce mois équivaut a I’ac-
complissement d’un million de sacrifices.*

Le rituel de ce culte peut évoquer la notion de Visnu endormi sur I'océan
sur le serpent Sesa, laquelle se trouve dans les Purana. Mais il faut remarquer
aussi que 'immersion, qui cst compléte, de 'image de Srikrsna dans ’cau est
ainsi prescrite dans la période la plus chaude, précédant immédiatement les
pluies. L’immersion rafraichit Srikpsna et peut-étre appelle la pluic.

b. La nirjala : Parmi tous les jetines qui doivent étre observés le onzi¢me
jour de chaque mois, le jeline de la quinzaine blanche de la lune au mois de
jyestha est des plus importants. Comme l'indique le mot nirjald, méme I’cau

1 HBhV. XIV. 151.

* Ibid. XV. 1-5. ‘dvidasyim tu visesena ritrau toyasthamarcayct’,
3 Gautamiyatantra. XXI. 21.

¢ Garudapurana cité dans HBhV. XV. 6-10.
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est interdite en ce jour de jeQine. On peut seulement prendre son bain quoti-
dicn et faire '"dcamana, qui consiste 3 boire de I’eau pour les cérémonies reli-
gicuses. Le jedne s’observe depuis le lever du soleil, le onziéme jour, jusqu’au
lever du soleil le douziéme jour. Il s’observe lorsque le soleil est dans le
Taureau ou les Gémeaux.! Ce scul jetine équivaut a tous les autres observés
les onziémes jours pendant unc année. Aprés avoir observé le jeline, jour et
nuit, sans boirc méme une goutte d'eau, on adore I'image de Srikrsna avec
du padcdmria pendant la nuit. L’image est en or. L’adorateur reste éveillé
pendant la nuit, méditant et dansant devant 'image de Srikrsna et chantant
dans sa dévotion. Tot le matin, le culte quotidien est continué et une urne
d’argile pleine d’cau est offerte & un brihmana.?

4. Mois d’asddha (juin-juillet) :

Stgnes sur les bras faits & Paide de cercles de fer. C’est pendant le mois
d’dsddha que Srikpsna veut dormir le douziéme jour de la quinzaine blanche
de la lune de ¢e mois. A cc moment 14, les adorateurs doivent marquer leurs
bras du disque ct de la conque.  Les marques du disque et de la conque sont
faites d’argent, de cuivre ou de fer.  Elles sont ensuite chauffées au feu et placées
sur les faces externes des bras. Toutes les castes peuvent accomplir ce rite.?

Les regles concernant les signes du disque et de la conque & marquer
sur les bras se trouvent dans les Garudapurana, Brahmandapurana, Agnipurdna,
Padmapurina, Niradapurana ¢t Varahapurana. Elles relévent sans aucun doute
de la tradition paficardtrique. La formation du disque est exposée dans le
Niradapasicardtra qui stipule qu’il doit avoir douze branches, un dessin hexa-
gonal ¢t ¢tre marqué de trois circonférences. 1l est clairement indiqué qu’un
tel disque, chauflé au teu, doit ¢tre utilis¢ pour faire une marque sur les bras.$
Il convient de remarquer que le disque doit étre sur le bras droit et la conque
sur le bras gauche. Le Padmapurdna indique les diverses incantations pour
I'application de ces marques, servant a invoquer les divinités correspondant
3 ce moment 1A, L'influence des tantra est également ¢vidente parce que les
incantations sont toujours formées d’une seule syllabe et toutes les incantations
sont des bija.

Régle a observer pendant le Carurmasya.
ey A
Le citurmaisya est le nom des quatre mois suivants : sravana (juillet-aoit),

b Padmapurdpa Vol. 1V, s4. 19. vrsasthe mithunasthe vd yadd catkddast bhaves.
* HBhV.. XV. 15-21.

P Ihid. XV, 240

8 Ndradupadcardrra cité dans HBhV. XV. 27,

‘dvidagiram tu satkogam valayatrayasamyutam,

harch sudarsanam iapmm dhdrayet......... ’
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bhddrapada (aolt-septembre), dsvina (septembre-octobre) ct kdrtika (octobre-
novembre).

Nous trouvons certaines régles spéciales concernant ces quatre mois.
11 est conseillé dans le Skandapurana de ne pas manger de légumes pendant
le mois de §rdvana, de lait caillé pendant le mois de bhddrapada, de lait pendant
le mois de dsvina, et de viande pendant le mois de kdrrika'. 1l est clair que
la viande érait permise au moment de la composition du Skandapurdna puis
qu’elle était défendue seulement pendant le mois de kdrtika.

D’aprés le Visnurahasya, on doit dormir sur le sol pendant ces quatre
mois, manger une scule fois par jour et observer le jeGine cdndrdvana® Le
candrdyana est le jeGine bien connu réglé par I’'dge de la lune. Pendant cc
jeline, la quantité journali¢re de nourriture cst de quinze bouchées au quinz-
iéme jour de la quinzaine blanche de la lune et est diminuée d’une bouchée
chaque jour pendant la quinzaine noire de la lune jusqu’a ce qu’clle arrive a
zéro 3 la Nouvelle lune pour augmenter a nouveau. De plus il est déclaré
dans le Bhavisyapurdna que si on cesse d’enduire d’huile ses pieds et sa téie
pendant ces mois-13, on devient radieux, si on s’abstient de lait caillé ct de lait
on gagne la demeure de Srikrsna, si on laisse pousser ses cheveux ct ses ongles
on obtient le résultat que procurerait un bain dans la Gangd, méme cn
restant silencieux on est obéi, si on s’abstient de manger dans des vases on
devient maitre de tout 'univers et si on boit quotidiennement du pasicagavya
pendant ces quatre mois on obtient les résultats de jeline tels que le candravana.
Il convient aussi dc sc rappeler que I'on doit répéter I'incantation namo
ndrdyandya.’

5. Mois de $ravana (juillet-aoit) :

Ritucl du pavitraropana. 11 s’observe le douzi¢me jour de la quinzaine
blanche au mois de §rdvana. Le pavitra cst un anncau de fils d’or, d’argent,
de cuivre, de coton, de lotus ou d’herbe kusa (Poa cynosuroides Linn.) et diirvd
(Panicum dactylum Linn.). Les fils de coton doivent toujours Ctre préparés
par la femme d’un brahmana. Tout d’abord des fils de neuf brins trés fins sont
lavés dans du paficagavya ct de ’eau. Ils sont aussitot purifiés par la répétition
de Pincantation principale 108 fois. Pour préparer un pavitra supéricur, 108
fils sont nécessaires, pour un moyen le nombre est réduit a cinquante-quatre
et pour un inféricur a vingt-sept. La longueur des fils est celle d’une guirlande
passée au cou ct descendant soit jusqu’aux genoux, soit jusqu’aux cuisses, soit
jusqu’au nombril. Sur ces fils des naeuds sont formés: trente-six pour le pavitra

1\ Skandapurdna. Vol. 11. XXXVI1. 36. fdkam dadhi payo mansam.
* Visnurahasya cité dans HBhV. XV. 66-69.
3 Bhavisyapurdna cité dans HBhV. XV. 69-70.
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supéricur, chacun 2 une distance du précédent égale & un pouce, vingt-quatre
pour le pavitra moyen a des distances deux fois plus petites, et douze pour le
pavitra inféricur a des distances deux fois plus petites encore que pour le moyen.
Le pavitra porte le nom de zanamdla s'il porte 1008 neeuds. Ce pavitra doit
aller des pieds de Srikrsna au sommet de sa téte. De la méme maniére, sont
préparés un pavitra pour le maitre, un pour le feu avec vingt-sept nceuds et
un pour l'adorateur lui-méme. Le dernier n’a que vingt-six nceuds. Tous
sont colorés avec du safran et du gorocana puis conservés dans un morceau de
tissu.

Le onzi¢me jour du mois, de $rdvana, un diagramme qui porte le nom de
sarvatobhadramandala est tracé face 2 'image de Srikrsna et une urne est posée
sur ce cercle. Tous les pavitra sont placés a I'intéricur de 'urne et consacrés par
des formules qui leur sont propres. Les trois premiers fils passent pour repré-
senter les trois divinités Brahman, Visnu et Siva, tandis que les neuf brins
représentent Pranava, Vayu, Agni, Brahman, Naga, Siva, Visvedeva, la Lune
ct le Soleil. De méme Kriya, Paurugl, Vira, Jaya, Vijayd, Muktida, Sadasivi,
Manomayi, Sarvatomukhi ct Apardjitd, sont supposées représenter les déesses
des nacuds. Toutes ces divinités sont invoquées et adorées avec la répétition
de leurs incantations respectives sur ¢es pavitra et ces incantations se trouvent
dans les diverses paficardtrasamhitd. Le douziéme jour le pavitra est offert a
Srikrgna ct est conservé sur son image pendant un mois, quinze jours, trois jours
ou un jour. 'endant cette période I'adorateur doit observer la continence jus-
qu'd ce que les pavitra soit enfin enlevés pour étre jetés dans ’eau ou sur des
plants de tulasi.?

6. Muis de bhddrapada (aodt-septembre) ;

La janmdistami. C’est pendant le mois de bhddrapada que Srikrsna est
n¢ le huiticme jour 4 minuit. A ce moment 13, la lune était dans lc Taureau
dans la constellation Rohini et le soleil avait traversé le Lion. Ce jour 13 est
considéré comme sacré aux Indes et est jour féri¢. Chacun observe le jetine
tout le jour jusqu’d minuit, moment ou Srikpsna est supposé¢ étre né. Une
ablution d¢ pastcdmrea joue un grand role dans le culte d’aujourd’hui. Le rituel
ost indiqué dans les purdpa, tantra ct paiicardtrasamhitd.

7. Muis d’dsving  (septembre-octobre) :

Le vijayotsava. Cette féte est destinée particuliérement aux adorateurs
de Rima mais clle est également observée par les adorateurs de Srikysna, le
dixieme jour de la quinzaine blanche ce mois-13. L’image de Rama, portant un

! HBhV. XV. 88-115.
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arc et une fléche, est portée sous I'arbre fami. L’adoration de I'image et de I’arbre
est essentielle. Aprés I’adoration, de la terre prise au pied de ’arbre, mouillée,
est apportée dans la maison avec I'image et ’adoration a lieu. Les incantations
correspondantes sont données dans le Haribhaktivildsa.!

8. Mois de kartika (octobre-novembre) :

a. L’offrande des lumiéres. Une grande vertu est attachée a l'offrande
de lumiéres 2 I'image de Srikrsna pendant ce mois-13, d’aprés le Skandapurdna.
Il est stipulé dans cet ouvrage que celui qui offre des lumiéres dans un temple
ne retourne jamais dans ce monde. Le texte déclare également que le résultat
de Poffrande de lumiéres pendant ce mois est le méme que celui de toutes les
offrandes faites pendant les périodes d’éclipses solaires ou lunaires. Nul besoin
d’accomplir le sacrifice de ’'a§vamedha pour celui dont les lampes 4 beurre ou
3 huile brilent dans le temple de Srikysna, car il obtient par cela seul les fruits
de tous les sacrifices.?

Les purina ont exagéré une fois de plus la vertu des offrandes non védiques
au détriment des sacrifices védiques.

Le Skandapurdna déclare ensuite que I'on doit au besoin se vendre comme
esclave pour avoir de quoi offrir des lumiéres a Srikrsna jusqu’au quinziéme
jour de la quinzaine blanche.® Selon le Padmapurdna aussi, ’adorateur qui offre
ces lumiéres a 'image de Srikrsna pendant le mois de kdrtika obtient les mémes
résultats que par I'accomplissement des divers sacrifices.* Le Bhavisyapurdna
mentionne tout spécialement le onzi¢me et le douzi¢me jours de ce mois ou
les lumiéres offertes rendent le dévot éclatant et le destinent 4 la demeure de
Srikrsna.® Quant au Haribhaktivildsa, il veut que les lumiéres soient présentées
a la surface de I'eau et soient élevées vers le ciel avant d’étre offertes a Srikrsna.®

b. Adoration de la colline Govardhana : La petite colline qui porte le nom
de Govardhana est située A treize miles de la ville de Mathuri. Selon la tradi-
tion pourdnique, on suppose que Srikysna avait lui-méme introduit le culte de
cette colline au lieu du culte d’Indra. Cette tradition que I’on trouve dans tous
les purina’ indique clairement qu’il y avait une opposition contre Ic culte
védique de la part du culte krsnaite. Cette opposition a ¢té victorieuse puisque

! HBhV. XV. 274-277.

8 Skandapurdna, Vol. II. VII et VIII.

8 Ibid. Cité dans HBhV. XVI. 49.

¢ Padmapurdna Vol. IV. 123. 30.  dipaddnam kriawp yena kdrtske kefavdgratah.

& Bhavisyapurdna cité dans HBhV. XVI. 63.

¢ HBhV. XVI. 64.

' Bhdgavata, X, 24, 28 et suiv., Visgnu. V, 10, 41, cf. Harivamia 11, 16 (ed. Calc. et trad,
Langlois chap. 72).



110 Le Rituel de la Dévotion Kysnaite

le second s’est substitué réellement au premier. Le culte de cette colline est
observé 3 I’heurc actuelle par des millions d’hindous. Les rites du culte de
Govardhana se trouvent dans les divers purdna. D’aprés le Padmapurana, on
peut préparer une forme de Govardhana avec de la bouse de vache et célébrer
le culte si on ne peut se rendre sur place.?

9. Mois de mdrgaSirsa (novembre-décembre) :

Pendant ce mois, le culte de I'image de Srikrsna se fait au milieu des plantes
de tulasi ct divers vétements sont offerts & Srikryna parce qu'il fait trés froid
alors.? Le Visnudharmottarapurdna déclare que si I'adorateur de Srikrsna cé-
lébre le culte de I'image de Srikrsna pendant ce mois-la en se nourrissant une
scule fois par jour, il peut obtenir la libération définitive.3

10. Mots de pausa (décembre-janvier) : Les rituels de deux mois sont don-
nés dans le Haribhaktivildsa qui stipule qu’a partir du onziéme jour de la quin-
zainc blanche 'adorateur doit dormir sur le sol, prendre son bain trois fois par
jour ct offrir du lait et du caillé & Srikpsna chaque jour pendant quinze, ou
dix ou au moins cinq jours. Si le jour de la pleine lune, au moment ou la lune
est dans le naksatra Pusya, 'adorateur offre Ioblation d’un prastha* de beurre
clarifi¢, il obtient lc résultat d’un sacrifice a$vamedha.®

11. Mots de mdgha (janvier-février) : Ce mois a été considéré comme
particuli¢rement propice dans le Padmapurdna comme dans toutes les autres
sources pour I'adoration de I'image de Srikrsna trois fois par jour et pour
I'accomplissement du sacrifice avec du beurre clarifi¢ et du sésame et également
pour le bain dés que le soleil entre dans le Capricorne (makara). Les adorateurs
doivent offrir des lampes & méches de coton et 4 beurre et qui doivent durer
vingt-quatre heures, des vétements chauds, des graines de sésame, de I’huile,
du beurre, du safran, et du coton. Il est interdit d’utiliser le feu des autres pen-
dant ce mois-13.% 1l ressort de I'étude des Bhavisya-Padma-Garuda-Skanda et
Bramhavaivartapurina qu'une importance spéciale est donnée au bain ce
mois-13. L'adorateur doit prendre son bain si possible & Puskara, Prayiga ou
Kuruksetra. Ce bain doit toujours étre pris avant le lever du soleil. Le Bhg-
visgvapurdpa déclare que le matin pendant ce mois-13, les paroles suivantes

! Padmapurdua cit¢ dans HBhV. XVI. 119. ‘gomayena mahisthiilo tatra pujyo girir yathd’.
' HBhV. XIV. 4-s.

> Viswudharmortarapurdga cité dans HBhV. XIV. 6-7.

¢ Environ 3 livres, si le prastha est mesuré selon la tradition de I' Amarkosa.

* HBhV. p. 838-39.

¢ Padmapurdga cit¢ dans HBhV. XIV. 11-13. ‘parasylignim na scveta',
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sortent de I’eau : “Je le purifierai méme s’il & tué un brihmana ou s'il a bu du
Vin.” 1

12. Mois de phalguna (février-mars) :

a. La Sivardtri. Le jedne de Sivardtri, nuit de Siva, est observé le qua-
torzi¢me jour de la quinzaine noire de la lune ce mois 13, juste avant la nouvelle
lune. Il doit étre également observé par les adoratcurs de Srikpsna parce que
I'observance de ce jedne lui plait, déclare le Haribhaktivildsa.® On suppose que
le culte de Srikpsna n’est efficace que lorsque le jetne de Sivaritri est aussi
observé, que I’adorateur appartienne au culte du Soleil ou 4 celui de Visnu?.
Plus probablement, I'observance de jeine a ¢té recommandée aux adorateurs
de Srikpsna avec une idée d’identification de Siva et de Srikrsna. Un jetine
total est prescrit ce jour-1a et 'adorateur demeure évcillé toute la nuit. Le soir
une ablution est donnée 4 'image de Siva avec du lait, du caill¢, du muel, ct de
I'eau successivement, tout en répétant I'incantation de six lettres om namah
Sivdya.

b. La govindadvadasi. Le douziéme jour de la quinzaine blanche ce mois
12 porte le nom de Govindadvddasi, lorsqu’il coincide avec le passage de la lune
en Pusya. Un culte spécial de Srikrsna a été décidé ce jour-1a sous Parbre
Amardaki. Cet arbre est supposé étre né lors du barattement de 'océan par
les dieux et les démons. Il est également rccommandé¢ de se tenir éveillé pen-
dant la nuit.* Selon le Gautamiyatantra, 'adoration de Srikpsna doit se faire
avec des fleurs de manguier et de campaka (Michelia campaka Linn.) pendant
ce mois.®

! Bhavisyapurdna cité dans HBhV. XIV.26.
brahmaghnam vd surdpam vd kam patantam punimahe.
* HBhV. XIV. 63.
8 Padmapurdna cité dans HBhV. XIV. 64. sauro vd vaisavo vdnyo devatdntarapiijakah.
¢ HBhV. XIV. 84-86.
8 Gautamiyatantra. XXI. 32,
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gorocana, 19, 84

govardhana, 2, 109, 110

govinda, 15, 23, 24, 25, 53, 58, 87,91

govindadasa, v

govindadvadasi, 111

gostha, 27

gosvamin, vii

Gaudiyavaispavabhidhana, v

gautama, 10, 100

Gautamiya-tantra, 11, 12, 24, 29, 39,
59; 63, 67, 71, 96, 10§, 111

gaur, 25

gauri, 75

grahana, 72

ghata, 4

ghatajétaka, 4

ghrtadipa, 89
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ghrtinvita, 101
ghopam(rti, 60
ghora, 3
ghoraghoratara, 32
cakra, v, 9, 27, 55, 61
cakramudrd, 90, 92
cakrin, 53, 91
canaka, 41

canda, 88

candila, 85, 86
candika, o1

catur, 76, 81
caturthiidhylys, iv
caturdasa, 2§
caturbhujamqrti, 65
Caturvargacintamapi, 59
catugpatha, 27
candana, 16
candragupta, 4
candragrahana, 26
candrabindu, 16
candriki, 1§
campaka, 79, 111
carapimpta, 94, 95, 96
cliturmilsya, 106

cindriyaga, 107
cirvika, 10
citpinigala, 17
citramqpdevd, 8o

citrd, 72

cintdmani, 25
caitanya, vi, vii, 6, 98
caitanydbda, v

caitra, ii, 45, 72
caila, 89
caildjinakusottara, 89
chatrikira, 55
chandas, 2§
Chandoga, 81, 82
Chdndogya upanisad, 1, 3
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jagannitha, vi, vii

jatimaimsi, 16

janana, 19

Janavasabhasuttanta, 1

janirdana, 19, 53, 59, 64, 65, 91, 100

janmigtami, 108

japa, 21, 31, 32, 33, 34, 35, 36, 37
38, 39, 40, 41, 42, 43

japamiliki, 39

japasamsiddhihetu, 36

jaya, 88

jayd, 75, 91, 108

jayavaha, 51

jard, 16

jalakalada, 16, 27

jataka, 4

jdtavedas, 17

)ad, 79

jdmadagnya, 51

jiraka, 99

jirpakdraka, 54

?iva, 53

jivatattva, 91

jivana, 19

jivamandira, 70

jivdtman, 91

jaina, 4, 10, 74

jaimini, 10

jiidna, 6

jiiinada, 67

jlidnanisthd, iv

jdnanigthddhikdrin, iv

jilinayoga, iv

jiiinayogadhikiirin, iv

jiiind, 16

jiAndmsa, iv

jiindkiratd, iv

jydyas, iv, v

jydyasi, iv

jylyastva, iv



jyestha, I1, 31, 45, 46, 72, 105
jyesthasdma, 81, 82
jyestha, 72

jyotir, 20

jyotirmantra, 19
jyotsnd, 15

jvala, 42

jvalani, 15

jvilani, 15§

tam, 16

tattva, 91

tattvadarsin, 64
Tattvasagara, 9, 12, 28
tatpurusa, 32

tantu, 12

tantra, iii, 18, 41, 71, 72, 108
tantri, 16

tapani, 15§

tapas, 100

tapta, 106

tamala, 79
tarjanyatigusthasamyoga, 36
tarpana, 19, 33, 40
tidana, 19

tantrika, iii

timbiila, 41

timya, 82

tamra, 43

tira, 17, 20, 32

tila, 66

tithi, 100, 101
TirukkuRal, ii
tiruviymoLi, vi
tirupati, 7

tila, 40, 46, 79

tilaka, 25, 87, 88, 96
tikspa, 16

tirths, 2, 12, 15, 71, 93
tirthamantrs, 92
turyéframa, v
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tulasi, 25, 29, 32, 33, 39, 52, 53
88, 89: 94, 97, 108

tulasikdsthaghatita, 39

tust, 15, 75, 91

trtiya, iv

teNgalai, vi

tailadipa, 89
tondaradippodi, vi
toyastha, 105

torana, 7§

trimallabhatta, vii

trimiirti, 82

trivikrama, 53, 58, 62, 64, 79, 88, 91
trispasa, 101

tretd, 20
Traslokyasammohanatantra, 22, 25, 34,

37, 38, 40

tryambakam yajamahe, 16
tvam vigno, 83

tham, 16, 94

daksipa, 88

daksindcdra, iii
daksindyana, 72

dandi, 20

dadhi, 107

damana, 12
damnakiropana, 12

daya, 91

dardara, 59

dasakalidtman, 92
dasapaficingula, 67
dasamiirti, 64

daksayani, 52

dimodara, 53, 58, 79, 88, 91
dimya, 82

dirumayi, 57

disya, 96

disyanima, v
Diviyapirabandam, 6

diks3, 8
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diksimandala, 14
dipa, 81

dipadiina, 109
dipana, 20

dipika, 16

dirghd, 16
dubfakatva, iv

durgi, 88, 91

ddrvd, 49, 79, 80, 90, 107
devaki, 3
devakiputra, 3
devatd, 2§
devatiintarapQjaka, 111
devadiita, 23
devamity, 19
devamukha, 17
devavrata, 82, 83
devasend, 75
Devipurdpa, 54, 72, 89
devimadhu, 82
dravibhiva, §
dravida, vii
dvadasakald, 92
dviidasakalditman, 92
dviadasidguld, 67
dvidasira, 106
dvidaéi, 101, 105
dvipara, 20

dvérakd, 64, 65, 71, 88
dvirakicakra, 64, 65
dvirajdpaka, 75
dviguna, 53

dvija, 64

dvaita, 6
dvaitidvaita, 6
dhanisth#, 12
dhanurdhara, 17
dbarma, 99
dharmajijiidsd, ii
dhay, 88

INDEX

dhirini, 1§
dhimahi, 32, 42
dhimavyipin, 17
dhimna, 46
dhmrd, 15
dhimriérci, 1§
dhyti, 15, 19, 75, 91
dhenumudri, 92
dhriyaminasarirs, iv
dhruva, 23, 38
nam, 92
naksatra, 110
nagnikd, 5
nati, 91
nadikila, 27
nandana, 50, §I
nandanandana, 91
nandin, 91
nandivardhana, so, 51
nappinai, 6
namss, 15, 16, 22, 23, 31, 32, 42, 53,

75, 89, 91, 92, 107, III
nara, 25, 38, 67, 91
narakajit, 91

hari, viii

navan3bha, 26
navavyiha, 64, 65
niga, 108
nigakesara, 79
nigapuspa, 84
nigirjuna, iii
niitibhave, 31
niida, 24, 25
néima, v
ndrada, 14, 15, 23, 93
Nadradatantra, 12
Nadradapaficardtra, vii, 9, 22, 29, 3I,

36, 37, 38, 39, 41, 89, 92, 97, 106
Nadradapurdna, 44, 106
Naradabhaktisitra, §
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nirasimha, 78

nirasimbi, 60

niriyags, 2, 22, 57, 61, 67, 87, 91,
92, 107

pirikela, 101

niistika, 74

nitya, iv, 72

nityakarmas, v

Nityagrantha, v

nidrd, 16, 19

nimba, 80

nimbdrka, 6

niyata, iv

nirapeksatva, iv

nirgti, 17, 19

nirjald, 10§

nivytd, 16, 92

nisd, 91

ni$$reyasakara, ii

nisedhaka, 64

nispéva, 46

nisphala, 87

nihitapida, 93

nirdjana, 19, 94

nila, 59

nilarudra, 82

nivira, 99

npsimha, 22, 44, S1, 55, 59, 61, 65,
66, 78, 91, 104, 105

nrsimhacaturdasi, 104

Nrsimhapurdna, 44, 55, 71

netramantra, 92

naimittika, iv, v

nairgti, 78

naivedya, 94

nyagrodha, 26, 33

nydya, 10

nyiiss, 12, 14, 25, 90, 92

pam, 16

padica, 76
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paficagavya, 14, 17, 18, 31, 32, 41,
50, 76, 78, 79, 80, 81, 85, 107

paficapallava, 27

paiicamahiyajiia, v

paiicardtra, vi, vii, 6, 19, 73

Paficardtrasamhita, 6, 7, 37, 68, 71,
74, 78, 83, 94, 108

Paficardtrigama, vi

paficardtrigamokta, vi

paiicasampskira, v

paiicinga, 94

pailcimrta, 80, 81, 100, 105, 106, 108

pataijali, 3

pati, 73

patita, 53

padarthaka, 52

padma, 27, 55

padmaka, so

padmanibha, 6, 53, 58, 79, 88, 91

Padmapurana, 9, 23, 59, 62, 63, 65,
81, 87, 96, 100, 101, 102, 106, 109,
110, I1I

padmi, 75

padmiksa, 30, 39

padmaisana, 89

payas, 107

para, 64, 110

paramaguru, 15

paramaprema, §

paramabhigavata, 4

Paramasamhita, 9

paramegthin, 61, 92

pard, 91

pardyand, 91

parigha, 46

parivrijyidhikiridasinirdpana, vi

périvrijyavidhi, vi

pala, 17, 77

paliia, 27, 40, 49, 79
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pavans, 19

psvaminas, 81, 82

pavitrs, 107, 108

pavitriropags, 12, 107

pasupa, 82

pimsu, 45

pificajanya, §7

pigi, v

pinini, 2,3

pindura, 59

pétdlam(Qsals, 78

pida, 81

pidasevana, 96

padyas, 89, 90

plrgada, 88

pélani, 16

pasin, 91

plsandin, 73

pipdikdmarti, 70

pitrpaksa, 71

pits, 47, 59

pltavisas, 100

pily, 46

pum, 92

putita, 38

pundarika, 78, 101

pundarikabhavi, 39

punyas, 54

putrajiva, 30, 38

punarvasu, 72

pumin, 23

purascarapa, 10, 25, 29, 32, 33, 34,
35, 37> 39, 40, 41, 42, 43

purdpa, vii, 7, 26, 44, 62, 64, 65, 68,
71, 72, 94, 100, 10§, 108, 109, 110

purusa, 70

purusagati, 82

purusasdkta, 81, 82

purugottama, 58, 62, 64, 91

puskara, 71, 110

INDEX

pugkala, 1§

pusti, 15, 19, 91

puspaka, 51

puspabina, 42

puspabhadra, 51

puspodaka, 81

pusya, 12, 46, 72, 110, 111

pijaka, 51

pUjd, 27

pojadika, vi

pijotsavidikirya, vi

pijya, 64, 110

pirnd, 15, 46

pirpimytd, 1§

pirnimi, 52

pirva, 101

plrvabhidrapadi, 72

plrvisidha, 72

pisd, 15

paistika, 16

paurusi, 108

pausa, 45, 110

prakrti, 70

pracanda, 88

pracodayit, 32,42

prajiid, 91

prajvala, 42

pranava, 108

pranima, 94,95

pratadvisquh, 16

pratimd, 57

pratisthd, 16, 63, 69, 71

pradaksind, 50,53, 94, 95

pradyumna, 19, 27, 49, 57, 58, 59,
61, 64, 67, 68, 91

Prapannamyta, v, vi, vii

prabala, 88

prabhi, o1

prabhu, v

prayatna, 74



prayiga, 110
pravargys, 81
pravila, 29, 30
prastiti, 17

prastha, 110
prahlida, 104, 105
Prahladasambhita, 64, 65
prikimyas, 38

prag, 89
prinatattva, 91
priniyima, 37
pridhiinya, iv
pripti, 38
préyadcitta, 37
préyascittavidhi, vi
priti, 15, 16, 91
prthivi, 76
premibhakt, 96, 97
plaksa, 76, 79
pham, 15

phat, 15, 17, 18, 33, 89, 90, 92, 94

phala, v, 53

philguna, 12, 45, 72, 111
bam, 1§

bakula, 46, 79

badarika, 67

bala, 88, 91

baladeva, 4, 5, 64, 67, 69
balapramathana, 31
balavikarana, 31
balinuja, 91

balitva, 20

balin, 91

bahuriipa, 17

bahula, 3

bahvycs, 81, 82

balya, 45

bilva voir vilva

bija, 38, 106

bijamantra, 38, 42, 43
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buddha, 4, 10

Buddhacarita, §

buddhi, 19, 91

buddhisadkirtana, §1

brhatsdma, 81

Brhadgautamiyatantra, 22, 24

Brhanndradiyapurdya, 63, 97, 98, 99

Brhannarasimhapurapa, 104, 105

brhaspati, 52

besanagara, §

bodhana, 19

bodhini, 1§

bauddha, 74

baudhdyana, 41

brahmagranthi, 15, 31

brahmaghna, 101, 111

brahmacirin, 47, 61, 72

brahmajijiids3, ii

brahman, ii, 1, 8, 12, 17, 19, 24, 40,
49, 61, 75, 88, 93, 108

brahmapitra, 40

Brahmapurdna, 60, 61, 62, 86

brahmamirtibhyt, 100

Brahmavaivartapurana, 101, 110

brahmahi, 23

brahmj, 32, 61, 73, 88

Brahmandapurdna, 106

brahmadhipati, 32

brahmano’dhipati, 32

brihmana, i, 9, 10, 17, 18, 23, 25, 27,
40, 41, 47, 52, 53, 64, 73, 74, 80,
82, 99, 101, 102, 106

brahmi, 79

bham, 15

bhakta, 39

bhaktinghriregu, vi

bhakti, 3,5, 6, 96

Bhaktirasayana, §

bhaktivardhana, 39

Bhaktisandarbha, v
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bhagavaccharkara, iii

bhagavad, 23, 27, 53, 61

bhagavadikdratd, §

Bhagavadgitd, ii, iii, iv, v, 89

bhagavaddharmadhira, §

bhajasva, 31

bhadram karpebhih, 8o

bhadraksa, 30

bhadrik3, 31, 46

bharani, 72

Bharadvdjasamhita, 10

bhava, 27

bhavana, 45

bhavi, 16

Bhavigya-purdna, 23, 71, 75, 76, 77,
8o, 81, 82, 83, 84, 90, 107, 109,
110, 111

bhave, 31

bhavodbhava, 31

bhagapaiica, §1

bhigavata, vii, 4, 5, 64, 97, 98

Bhdgavata-purdna, 1, s, 6, 8, 23, 57,
70, 89, 96, 97, 98

bhiddrapada, 11, 45, 107, 108

bhirundga, 82

bhivani, 19

bhitari, §

bhima, 82

bhuja, 67

bhuvar, 17

bhidhara, 91

bhiimi, 46, 93

bhamiki, so

bhir, 17

bhirjapatra, 43

bhrigariija, 79

bheri, 75

bhogads, 15

bhrimari, 1§

mam, IS, 91, 92
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makara, 110

mafiju$rikumirabhiita, 1, 2

mani, 39

mapimayi, 57

mandapa, 12, 27, s1, 52, 75, 76, 77,
78, 79, 81, 85

mandala, 17, 26, 27

mati, 91

matsya, 62

Matsya-purdna, 45, 46, 47, 48, 50, 51,
52, 55, 66, 68, 70, 72, 74, 76, 77,
78, 80, 81, 82, 83, 84, 99, 104

mathuri, 4

madabbhijiia, 8

maditmaka, 8

madhuka, 33

madhuparka, 75, 89, 90

madhulit, 79

madhusiikta, 82

madhusiidana, s, 53, 58, 88, o1

madhyakdlina, 7

madhyaparva, 14

madhyapitra, 40

madhyami, 14, 67

méidhva, 6

manah$ild, 84

manahsamharana, 36

mana, 82

manas, 44, 91

manu, v, 20

Manusmyti, 73

manonmana, 31

manomayi, §7, 108

mantra, v, 9, 38, 43, 72, 78, 82

Mantramuktavali, 8, 10, 11

mantrasamskira, v

Mantrarpava, 35, 36, 37

mantrirthacintana, 36

mandara, 50, 51

martya, 99



mala, 63

masirs, 41

mahddeva, 32, 82
mahipiiji, 86
Mahdprajidparamitaiastra, iii
mahibhiga, 67
Mahdbharata, 3, 4, 93
Mahdbhasya, 3
mahdyajfia, v
mahdyajiiddi, iv
mahivisnu, 66, 68
mahisthiila, 110
mahisnina, 86
mahimi, 38

mahendra, 46
mahesvari, 38

mimsa, 107

migha, 11, 45, 71, 72, 110
mité, 7§

miygka, 18, 19, 21, 52, 75, 90
mitrkinydsa, 9o
midhavs, 53, 57, 87, 91
midhavi, 46

minadi, 1§
minabhadra, §1
minava, §I

ménasa, 35

miyi, 19, 20, 38, 42, 43
miranakarma, 36
Markandeyapurdna, 100
mirgasiras, 46
margasirsa, 11, 45, 110
mirjana, 40

mil3, 39

misa, 17, 41, 48, 52
mithunastha, 106
mimimsd, ii, 10, 37
mukunda, 53, 91
muktiphalasadrsa, 60
mukti, 91

9

INDEX

muktids, 67, 108
muktibhigi, 38
mukhyakarmavidhi, vi
mukhyd, 67
mudga, 46, 99
mudrg, 92

murd, 16

murdri, vii
musti, 13

musala, 27
musalin, 91
muhirta, 46
mirti, 82
mirtidhara, 75
mirtipa, 73, 74, 78, 82
mm‘; 46’ 54, 72
milaka, 99

myga, 50, SI
myga$iras, 72
mygidhipa, 50
myndla, 41

mytd, 16

myd, 27
Meghadiita,
medhd, 19, 75, 91
meru, 50, SI
maitra, 46, 82
maitramantra, 82
maithuna, 41
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moksa, 8, 22, 24, 27, 38, 58, 62 63

moksasidhana, vi
mociki, 16
mauiijibandhidika, v
mauna, 36

yah phalinir, 85
yaksa, 19

yajana, 63

yajamina, 72, 82
yajiia, 99
yajfiabhadra, 51
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Yatidharmasamuccaya, vi
yatirdja, v

yatiévara, v

yatna, v

yaddbadhnan, 52
yama, 17, 19, 27, 78
yamund, 27, 33, 92
yastika, 99

ylga, v
Ydjfiavalkyasmrti, 37
yadava, v
yidavaprakisa, v
yudhigthira, 93

yoga, 46, 104

yogdcira, iii

yogin, 30

yoge yoge, 79

yony, 13, 14

ram, 20, 92, 94

rakta, 17, 59

‘raksas, 81

raksoghna, 78, 81
rangandtha, vii

rati, 1§, 16, 91
ratnodaka, 81
rathantara, 81, 82
rami, 91

riksasa, 19

riginugd, 6

rijadvira, 27
riijabhadraka, 51
rdjasilys, 44, 63, 93, 101
ritri, 105§

rima, §I, 108
riminuja, iii, v, vi, vii, 6
riminujicirya, vi
Ramadrcanacandrikd, 11, 12, 20, 21
risa, I

rdhy, 19

ruci, 1§

INDEX

rudra, iii, 20, 27, 31, 32, 81, 82
Rudrayamala, 12
rudrariipa, 32
rudrasiikta, 83
rudraksa, 29, 30, 31, 32
rudriya, 82

ritksa, 59

reciki, 16

retorlipa, 17

revati, 46, 72

rohini, 12, 46, 72, 108
raudri, 16

lam, 91

laksmi, 17, 19, 20, 38, 49, 55, 58, 67,

70, 88, 91, 10§
laksminardyana, 61
laksmi-nysimha, 62
lagna, 72
laghima, 38
lajja, 19, 91
lavanga, 90
laksa, 61
13ja, 17
lingadharmavidhi, vi
linganirtipana, vi
Livga-purdna, 23, 97
lila, 96, 97
lekhy, 57
lepyd, 57
lokapila, 78, 84
lokamata, 75
lauhi, §7
vakra, 59
vacana, 64
vaci, 79
vajra, 46, 64
vaiijuli, 101
vam, 27, 52, 76, 79
vadagalai, vi
vanamali, 62, 66, 69, 108
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vandana, 96 57, 59, 60, 61, 64, 66, 67, 68, 78,
vapus, 19 91, 92
varana, 75 visudevaka, 3
varadd, 16 visudevirjuna, 2
variha, 51, 60, 61, 65, 91 visahsatam, 52
Vardhapurana, 26, 29, $6, 65, 68, vistupurusa, 49, 50, 88

89, 106 vistumandala, 48, 49
vardhapurusa, 17 vistusankirtana, §1
varupa, 17, 19, 27, 78 vistika, 99
varnamayi, 12 vikundala, 23
varnasamkara, 74 vijaya, SI, 88
vartula, 5o vijayd, 75, 91, 108
vartman, vi vijayotsava, 108
vardhani, 52 vijilinamétra, 2§
varsastha, 106 vijiidnavadin, iii
valabhicchandaka, 5o, §1 vijiieya, 64
valayatrayasamyuta, 106 vitasti, §§
valmika, 27 vidmahe, 32, 42
vallabha, 6 vidyi, 16, 25
vasitva, 38 vidydranyasvamin, iii
vasat, 92 vidyut, 91
Vasisthasamhitd, 19 vidvesoccitana, 36
vasu, 104 vidhatr, 88
vasudj, 91 vinada, 91
vasudeva, 3, § vipra, 47
vasudha, 91 vibudhigrani, v
vahni, 19 vibhu, 19
vicika, 35 vimala, 91
vdjana, 82 vimalikarana, 20
vijapeya, 101 viminacchandaka, 5o, §1
vanaprastha, 22 viraja, 91
vimadeva, 31 vilisini, 91

vimadevya, 81, 82

vimana, 51, 53, 58, 62, 78, 79, 88, 91
Vamanapurana, 44

vamapirsva, 88

véyu, 17, 27, 78, 108

vériha, 61

vilaka, 16

visudeva, 3, 4, 5, 19, 23, 27, 49, 51,

vilva, 33, 41, 46, 61, 79, 94
visilaka, §1

visistidvaita, 6

visesa, 10§

vi$va, 92

vivamukha, 17
vi$vamirti, 91, 100
vi$vayoni, 100
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vi$varQipa, 100

vidvd, 15, 91

viévedeva, 108

vigkambha, 46

vigpu, vi, vii, 2, 3, §, 7, 17, 19, 23, 27,
37 44, 53, 55, 56, S8, 61, 62, 73,
78, 79, 88, 91, 100, 104, 105, 108,
111

Vispudharmottarapurdna, 44, 53, 55,
66, 67, 110

Vismu-purdpa, 23, 97, 99, 109

vispumaya, 43

Visnuydmala, §3

Visnurahasya, 45, 53, 107

vispuryonih, 16

Visnusmrti, 9

vigporluk, 85

vigvaksena, 18, §3

visphulingani, 1§

vipd, 58

virll, 108

vuil, 3

vun, 2, 3

vrtt, 96

vrddhiéraddha, 75

Via, 50, 91

vrsaghna, 91

vrsakapi, 82

vedkatabhatta, vii

vehkate§vara, 7

veda, i, 1, 7, 10, 22, 72, 74

vedints, 22, 63

vedi, 12

vediki, 76

vedhamayi, 13

vaikuntha, 53, 62, 91

vaikunthanithamirti, 100

vaikhinasa, 6

Vaikhdnasasamhita, 7

Vaikhdnasqgama, 56

INDEX

vaidhi, 6

vairdja, 46
Vaitampdyanasamhitd, 37
vaisikha, 11, 45, 71, 72, 101, 102, 10§
vaiys, 10, 2§, 40, 47, 63, 73, 99
vaiSvinara, 17

vaignava, v, vi, 98, 111
vyatipdta, 46
Vydkaranamahdbhdsya, 3
vydpini, 16

Vydsasmyrts, 36
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ERRATA

PL I lire : du diksimapdala.

Pl II, B, lire

—  13/lire
Page 3, note
Page 48, 1.7

Page s1,1.31
- 131

Page 76. 1.21
Page 85: 1.10
Page 91, 1.5

: dhanus, au lieu de dhana.

: carré sddhya.

: vahnihimimsu.

: au lieu de prayojonam, lire prayojanam.

: au lieu de gingembre (haridrd), lire curcuma (haridrd).
: au lieu de jayavdha, lire jaydvaha.

: au lieu de: vers I’'Ouest, lire : vers le Nord.

: lire : & 'extérieur,

au lieu de cercle lire : hire.

supprimer ‘“que” au début de la ligne.

(1}
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