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PREFACE

Seule parmi les Upanisad védiques, la Maha-Narayana° est
restée jusqu’a ce jour dans une sorte de quarantaine. Anquetil-
Duperron et Deussen & sa suite n’en donnérent qu’une traduction
partielle, couvrant moins d’un tiers de 'ouvrage. Aucune édition
critique n’en fut jamais faite, et la bibliographie qui la concerne
se réduit depuis soixante ans & une dissertation de Zimmermann
et & une adaptation trés libre que vient d’en donner un swami
de Madras.

Cette défaveur tient sans doute au fait que ni Samkara ni
Ramanuja ne ['honorérent d’'un Commentaire, bicn que la
connaissant, et la citant par ailleurs ; cependant la cause véritable
tient certainement au caractére propre de cette Upanisad ou se
mélent trois types de textes : poémes dans le genre de ceux qui
forment la substance de 1'Isa® ou de la Svetaévatara®, séquences
en prose dans le style de la Chindogya®, enfin chaines de manira
védiques a réciter a l'occasion de rites définis : lustrations, obla-
tions, ete.

Contenu a premiére vue hétéroclite et propre a décourager
le lecteur, mais on s’efforcera dans le présent travail de mettre en
évidence I'unité interne de 'ouvrage et la cohérence des doctrines
qu’il promeut, tout particuliérement celle du culte mental manasam
yajiam que requiert, aux yeux des auteurs, le dieu personnel
Prajapati, Narayana, ou Brahmén venu établir sa demeure a
I'intime de sa créature (guhayam nihilo 'sya janloh), exercices
spirituels qui dans le cadre d’une vie renoncée (sarmnydsa) assurent,
a l'initié (ya evam vidvan) enjeu supréme : 'immortalité en
Brahmdn.

Diverses circonstances nous contraignent a publier cette
contribution en deux fascicules : la premiére livre I'édition critique
du texte sanskrit et la traduction, avec les notes qui accompagnent
Pune et I'autre ; la seconde, actuellement sous presse, contiendra
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LA
MAHA NARAYANA UPANISAD

AVERTISSEMENT

Le texte ci-dessous reproduit est celui de la recension an[dhra]
de I'Upanisad, établi & partir de I'édition de Poona (Anandasrama
Sanskrit Series 1898, tome 36, pages 783 a 810).

En note, on trouvera les variantes apportées par les recensions
dr{avida] (livre 10 du Taittiriya-Aranyaka, méme édition, pages
689 a 782) et alh[arvana] (éditée par Jacob, en 1888, Bombay
Sanskrit Series, tome 35); il a été également tenu compte des
lectures propres a Say[anal.

Le second volume du présent travail comportera un commentaire
détaillé des lectures conjecturales (et donc des Corr[ections] qu’il
a fallu apporter au texte), un index des mantra, une table de
correspondance entre les diverses recensions et le systéme parti-
culier que nous avons adopté, ainsi qu’une table des paralléles
déja relevés en note, au bas du texte sanskrit.

*
* x

La traduction est dotée de notes réunies en fin de volume, elles
sont signalées dans le texte francais par des astérisques(”) et sont
données sous le numéro du verset out elles figurent (Exemple :
I'astérisque qui affecte le mot «poétes» au 6¢ verset renvoie
4 une note numérotée 6a). Les mots en ilaligues sont ceux qui
font 'objet d’une remarque particuliére dans I'étude des doctrines a
paraitre au tome second ; ces termes seront réunis dans un index
général qui formera la conclusion de tout I'ouvrage.



atha(1) parisistam, krsnayajurvediya-taittiriyaranyake a Et voici*, en appendice au dixiéme livre du (recueil)

dasamah prapdthakah, maha-narayana-upanisat. Forestier de (IEcole) Taittirlya relevant du Yajur-Veda
Noir, la Grande Upanisad concernant Nardyana.

harih, o, saha ndv avatu, saha nau bhunaktu, saha b Hari! Om! Qu'il nous protége tous deux, (maitre et

viryam karavavahai, tejasvi nav adhitam astu, ma disciple !) qu’il nous dirige! (quant a nous), faisons effort

vidvisavahai. afin que resplendisse notre savoir | Puissions-nous ne (jamais)
nous vouloir de mal I’'un 4 'autre !

orn, §antih, $antih, $antih. c Om ! Paix, paix, paix !

ficielle (vi cg_gti sarvam pour vi caili sarvam). & Le texte sanskrit n'a été affecté
d’aucune ponctuation : les virgules et les points qui y figurent remplacent seulement
les danda et les doubles danda a I’hémistiche et en fin de strophe.

(1) Le texte sanskrit est donné en transeription latine selon le systéme habituel ;
cependant, pour la commodité du lecteur, le saradhi consonantique a été dissocié
(nav adhitam pour navadhitam) ; de méme le samdhi vocalique, le signe _ réunis-
sant les deux mots étant destiné & rappeler que la dissociation ainsi opérée est arti-
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L’Up(anisad) débute (1 a4 84) par un long poeme célébrant en
Pr[ajapati] le principe unique de I’Univers, a la fois transcendant
le monde et s’y diffusant a la maniére d'une énergie vitale jusqu’a
en étre « 'Ame» (alman, 64).

Par sa facture, ce texte imite les hymnes spéculatifs de
I’Atharva-Veda et, pareil & ceux-ci, se prolonge (60 a 82) en priéres
implorant la divinité de révéler son mystere, car la connaissance
de I'alman-bréhman délivre de la mort (22 et autres).

La grande majorité des strophes ci-dessous est empruntée aux
diverses Sarhhita (TS, RS, VS, AV) parfois méme sous la forme
de simples pratika (23 et 35) : c’est que le souci de marquer
I'obédicnce védique de I'Up entiére prédomine dés l’abord, se
poursuivant ensuite, tout au long de 'ouvrage, jusqu’aux corréla-
tions terminales.

Aprés une strophe d’introduction (1-2) annongant le sujet,
on concéde qu’il existe dans le monde un principe immanent
(« Cela» = le brdhman), mais c¢’est pour affirmer aussitot son
identité avec Pr (3 a 14), I'Intelligence créatrice (35-50), le Voyant ;
détenant tous les secrets, il en peut révéler la substance a ses
créatures (51-64), d’ou les priéres que 'on adresse (65 a 82) a Agni,
Rudra, Narayana, etc. étant bien entendu que Prajapati résume en
lui-méme tous ces noms divins, comme l’avait expressément indiqué
le 14e verset.
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1 ambhasy apare bhuvanasya madhye
nakasya prsthe mahato mahiyan,

2 $ukrena jyotithsi samanupravistah
prajapati$ carati garbhe antah.

3 yasminn idarh sam ca vi ca_eti sarvam
vasmin deva adhi vigve niseduh,

4 tad eva bhitarh tad u bhavyam a
idarh tad aksare parame vyoman.

O yena avrtam kharm ca divarm mahi ca

yena_ adityas tapati tejasa bhrajasa ca,
6 yad antah samudre kavayo vayanti
tad aksare parame prajasu.

7 yatah prasiitd jagatah prasati
toyena jivan vi yat sasarja bhimyam,

8 yad osadhibhih purusan pasims$ ca
vive$a bhitani caracarani.

9 atah param na anyad aniyasarh hi
parat pararh yan mahato mahantam,

10 yad ekam avyaktam anantartipam
vi$varh purdnam tamasah parastat.

11 tad eva rtarh tad u satyam &hus

tad eva brahma paramarh kavinam,
12 istapiartarn bahudha jatam jayamanam
visévarh bibharti bhuvanasya nabhih.

13 tad eva_agnis tad vayus
tat siiryas tad u candramah,
14 tad eva $ukram amrtam
tad brahma tad apah sa prajapatih.

la: ambhasy apare (dn, dth); ambhasya pare (dr, Say). ® 2b = AV 10,8,13a (1).
®8a = AV 18,1,53 (Sv. Up4,16b). ¢ 83b = RS 1,164,39h. bhavyama (an, dr); bhavya-
manam (ath). & 5b = Rvkh 10,142,8a. mahi (dth); mahim (dn); mahim (dr). yad

1) Dans les notes concernant les textes extérieurs & I'Up, le signe « = » marque
un parallélisme absolu, la mention «cf » annonce un texte trés proche, mais avec des
variantes de détail.

—14 —

1-14

1* En l'onde sans limite, au centre de I’Univers, sur le dos

du firmament, plus grand que le grand,
2 ayant de sa splendeur pénétré les Lumiéres, Prajapati
dans 'Embryon s’active.

3* Ce en quol toutes choses s’assemblent et se dispersent
b
ce sur quoi tous les dieux ont eu leur assise,

4 c’est Cela qui, (au commencement) était ce qui fut, (était)
ce qui sera : Cela méme, dans I'impérissable, dans le supréme
firmament.

5*  Cela dont furent emplis I'espace, et le Ciel, et la Terre;
ce par quoi chauffe le soleil, avec son éclat, avec son rayonne-
ment ;

6 ce que tissent les poeétes* au fond de 'océan : c’est Cela
(qui demeure) dans 'impérissable, dans le supréme (firmament,
ainsi que) dans (toutes) les créatures.

7*  (Celaj par quoi fut incitée lincitation du monde, (Cela)
qul par les eaux propagea les vivants sur la terre,

8 (c’est Cela) qui par les plantes pénétra hommes et animaux,
tous les étres qui se meuvent sans cesse...

9*  Ricen autre n’est plus grand que Cela, et pourtant (on ne
connait rien de) plus infime (que Cela) qui est plus haut que
le haut, (plus) grand que le grand ;

10 ce (Mysteére) Unique, non-manifesté, qui a pour forme
I'ilhimité, le Tout, I’Ancien d’au-dela les ténébres :

11*  ¢'est Cela qui, a-t-on dit, est I'Ordre et la Vérité, le supréme
brdhman des Poétes !

12 Offrandes et dons, toul ce qui, de tant de fagons, naquit
ou est en train de naitre... nombril de [’Univers, (Cela)
soutient toutes choses !

13*  En vérite, Ce que (sont) Agni, Vayu, le Soleil et la Lune,
14 ce que (sont) '’Ambroisie resplendissante, et le brdhman,
et I’'Onde (originelle), ¢’(est) Prajapati!

(ath); vam (dn, dr). prajasu : corr, selon 36 ¢t 62 de prajah (an, athj; praja (dr);
un manuscrit gth porte prajasu. & 7b: vi yat sasarja : Corr. de vyacasarja (an, dr),
visasarja (alh): cf. tome 1I yad osadhibhih (an, dr); vata (ath). < 9-10: sans pa-
rallele, ni variante. & 11-12 : sans paralléle, ni variante. © 13-14 = VS 32,1 (et KB 85).
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15-30

15

16

17

18

19

29

30

15-16 cf. V'S 32,2 el KI3 ®5.

sarve nimesa jajiire
vidyutah purusad adhi,
kala muhtrtah kasthas ca

_ahoratras ca sarvasah.

ardhamasd masa rtavah
samvatsaras ca kalpantam,
sa apah pradughe ubhe ime
antariksam atho suvab.

na_enam drdhvarh na tiryaficarm
na madhye parijagrabhat,

na tasya ise kas ca na

tasya nama mahad yasah.

na sarmdrée tisthati ripam asya
na caksusd pasyati kas$ cana enam,
hrda manisa manasa_abhiklpto
ya enarm vidur amrtas te bhavanti.

adbhyah sammbhiitah prthivyai rasac ca

visvakarmanah sam avartata adhi,
tasya tvastd vidadhad ripam eti
tat purusasya vi$vam &ajanam agre.

veda aham etarh purusarh mahantam

adityavarnamh tamasah parastat,
tam evarh vidvan amrta iha bhavati
na_anyah pantha vidyate ’yanaya.

prajapatis carati garbhe antah
ajayamano bahudha vijayate,

tasya dhirah parijananti yonim
maricinam padam icchanti vedhasah.

vo devebhva atapat:

vo devanarh purohitah,
pirvo yo devebhyo jato
namo rucaya brihmaya.

— 16 —

® 17-18. KB 85 (sudughe). & 19-20 VS 32,2 et 3 (Sv
Up 4,19 et 20; KB 83). © 21-22 KB 86 (cf. SvUp 3,13 et Kath-Up 6,9).

16

18

23"

24

s):;*

29*
30

15-30

Les divisions du temps sont toutes nées de I’Elre, (qui est)
éclair :

les secondes, les minutes, les heures, les jours et les nuits,
(toutes) sans exception.

(Celui qui ordonna :) «que s’agencent les quinzaines, les
mois, les saisons, I’Année ! ».

C’est celui qui trait les eaux, (et aussi) ces deux-la : Pespace
médian et le Ciel.

On ne saurait le saisir, ni par en-dessus, ni de biais, ni par
Ie milieu ;
personne ne le régit ; son nom est : Grande Gloire !

sa forme n’est pas dans le domaine de la vue : nul (donc)
ne le verra de ses yeux :

on Vinforme par le cceur, par la pensée, par 'esprit : ceux
qui le connaissent deviennent immortels.

Clest a partlr de I’Onde et du suc de la terre qu il s’est
développé ; c’est de Visvakarman qu’il a tiré son orlglne

Tvastar dispose sa forme : cela, c’est Uuniverselle naissance
du Purusa*, au commencement.

Quant a moi, je le connais ce Purusa majestueux : il a la
couleur du bOlell il vient d’au-dela les ténebres !

A le connaitre ainsi on gagne l'immortalité, il n’y a pas
d’autre chemin pour aller (chez les dieux).

Prajapati dans I'embryon s’active ; inengendre, 1l nait et
se diffuse de multiple fagon :

les sages comprennent son origine, ceux qui savent cherchent
le lieu de ses rayons.

Il ravonne pour les dieux ; des dieux il est le chapelain ;
il est né avant les dieux : hommage & la lumiere sacrée !

TA 3,13,1 (VS 31,17). & 25-26 — TA 3,13,2 (VS 31,18). & 27-28 = TA 3,13,3 (VS 31,

19). ¢ 20-30 = TA 3,13,1 (VS 31.20).
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31-46

31 rucarm brahmarh janayanto
devd agre tad abruvan,

32 vyas tv evam brahmano vidyat
tasya deva asan vase

33  hri§ ca te laksmi$ ca painyav ahoralre parsve
naksatrani rapam asvinau vydtiam,

34 islarh mam isang_amurih mam isana sarvarh mam isdna.

35 hiranyagarbhah sam avartata agre
bhiitasya jatah patir eka asit,

36 sa dadhara prthivim dyam uta imarh
kasmai devaya havisa vidhema.

37 yah pranato nimisato mahitva

_eka id raja jagato babhiiva,

38 ya ise asya dvipada$ catuspadah
kasmai devdya havisd vidhema.

39 ya dtmada balada yasya visve
upasate prasisarh yasya devih,

40 yasya chaya amrtarh yasya mrtyuh
kasmai devaya havisd vidhema.

41 yasya ime himavanto mahitva
yasya samudram rasaya saha ahuh,

42 yasya imah pradiso yasya bahi
kasmai devaya havisd vidhema.

43 yarm krandasi avasa tastabhane
abhy aiksetam manasa rejamane,

44 yatra adhi siira uditau vy eti
kasmai devaya havisd vidhema.

45 yena dyaur ugra prthivi ca drdhe
yena suvah stabhitarh yena nakah,

46 yo antarikse rajaso vimanah

31-32 = TA 3,13,5 (VS 31,21).
terminale de VS 31 (avec var.) en prose.

kasmai devaya havisd vidhema.

© 87-38 = TS 4,1,84 (RS 10,121,3). & 39-40 = TS 4,1,8,5 (RS 10,121,2).
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& 33-34 = TA 3,13,6 (ainsi que la formule
® 35-836 = TS 4,1,8,3 (RS 10,121,1).

31"
32
33*

34

37"

38

39*

40

41"

43*

44

45*

46

31-46

Engendrant (cette) lumiére sacrée, les dieux, au commence-
ment, déclarérent :
«les dieux seront soumis au brdhmane qui saura ainsi.»

Beauté et Bonheur sont tes deux épouses ;le Jour et la Nuit
sont tes deux flancs, les constellations sont ta forme et les
Asvin ta bouche !

Envoie-moi vers (le monde) que je désire! Envoie-moi
vers ce (monde-) 1a | Envoie-moi vers tout !

Embryon d’or, au commencement*® (il) se développa
sitot né, il fut le mattre unique de 'univers.

Lui qui fixa la Terre, le Ciel aussi : quel est-il, ce dieu, que
nous 'honorions d’une oblation ?

(Ce dieu) qui, par sa puissance, devint I'unique roi du monde,
et de tout ce qui respire, et de tout ce qui sommeille ;

ce dieu qui régit hommes et bétes, quel est-il que nous
I’honorions d’une oblation ?

(Ce dieu) qui donne I'Ame, qui donne la force, (ce dieu)
dont tous les étres, méme les dieux, respectent I’enseignement,

(lut) de qui la Vie* et la Mort (ne) sont (que) 'ombre, quel
est-il, ce dieu, que nous ’honorions d’une oblation ?

(Ce dieu) qui, de par sa (toute-)puissance, (est le maitre)
de ces montagnes couvertes de neige, (le maitre) de I’Océan
et de (la riviére) Rasa, a-t-on dit ;

Ce dieu dont les bras sont les quartiers du ciel, quel est-il
que nous 'honorions d’une oblation ?

(Ce dieu) que regardent pour qu'il les aide les deux masses
tremblantes en leur esprit,

ce dieu qui est la ou resplendit le Soleil levant, quel est-il
que nous ’honorions d’'une oblation ?

(Ce dieu) par qui le Ciel robuste, et la Terre furent fixés,
par qui fut étayé le Soleil, (étayée) la Voute Céleste,

Ce dieu qui dans l'espace médian mesure 1’étendue, quel
est-il que nous I’honorions d’une oblation ?

42 = TS 4,1,8,6 (RS 10,121,4). © 43-44 — TS 4,1,8,6 (RS 10,121,6) uditau vy eti (TS) ;
udito vibhati (RS). ¢ 45-46 = TS 4,1,8,7 (RS 10,121,5).
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47-60

47

48

49

50

51

52

b3

58

59

60

47-48 = TS 1,1,8,8 {RS 10,121,7) dakswih dadhana {13,
TS 4,1,8,9 (RS 10,121,8) janayantir agnim (TS); vajnam (RS). & 5162 = V8 32,1 {et
cf. SVUp 2,16). © 53-54 = TS 4,6,2,1 (RS 10,81,3). & 55-56 = \'5 32,3 (cf. RVkh
4,10,1) ; vibhub (aih); vibhu (an, dr); vibhalh (VS). & 57-58 = V'S 32,9 (AV 2,1,2;
cf. aussi RVkh 4,10,2). amrtarii nu (an, dr); amrtatvam (ath). sa pituh pitasat {alh,

dpo ha yan mahatir vi$vam ayan
daksamm dadhana janayantir agnim,
tato devanarh nir avartata asur eckal
kasmai devaya havisa vidhema.

ya$ cid apo mahind pary apadyad
daksamhi dadhand janayantir agnim,
yo devesv adhi deva eka asit

kasmai devaya havisd vidhema.

esa hi devah pradi$o 'nu sarvah

purvo hi jatah sa u garbhe antah.

sa vijayamanah sa janisyaméanah
pratyanmukhas tisthati visvatomukhah.

visvatascaksur uta visvatomukho
vidvatohasta uta visvataspat,

sarh bahubhyam namati sam patatrair
dyavaprthivi janayan deva ckah.

venas tat pasyan visvd bhuvanani vidvan
yatra visvarm bhavaty ckanidam,
yasminn idarh sam ca vi ca_ekam
sa otah prota$ ca vibhuh prajasu.

pra tad voce amrtarm nu vidvan
gandharvo nama nihitar guhasu,
trini pada nihita guhasu

yas tad veda savituh pilasat.

sa no bandhur janita sa vidhata
dhdmani veda bhuvanani vidva,
yatra devad amrtam anasanas

trtiye dhamany abhyairayanla.
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s zarbham (R3°. © 49-50 =

47*

48

49~

50

51~

52

53~

54

47-60

Lorsque vinrent les Hautes Eaux recevant |'Intelligence
universelle, donnant naissance & Agni,

il en émana, unique principe de vie des dieux : que! est-il
ce dieu que nous I'honorions d’une oblation ?

(Ce dieu) qui, par sa puissance, embrassait les Eaux du
regard, alors qu’elles recevaient 1'Intelligence universelle,
alors qu’elles donnaient naissance a Agni,

ce dieu qui, parmi les dieux, était I'Unique, quel est-il donc
que nous ’honorions d’une oblation ?

C’est le dieu {qui parcourt) tous les espaces, c’est celui,
qui, & 'intérieur du germe, naquit le premier ;

c’est celui qui nait et se diffuse, c¢’est celui qui naitra;
son visage est tourné vers ’arriére, son visage est tourné vers
toutes les directions.

Il regarde de tous coOtés, il fait face de toutes parts ; sa main
agit, partout, partout son pied :

(travaillant) de ses deux bras, (s’aidant) des ailes (du
soufflet), il ajuste (I'un a l'autre) le Ciel et la Terre, (les)
engendrant (ainsi), lui, 'unique, le divin (artisan).

(Il est) le Vena qui voit tous les étres, sachant (le lieu)
ou toutes choses ont leur nid commun ;

lui en qui ce monde unique se fait ct se défait, il est celui
qui se diffuse, tissé dans (tous) les étres.

Veuille le Gandharva qui connait I’Ambroisie, révéler le
Nom déposé dans le secret !

« trois mots ont été déposés dans le secret » : celui qui sait
cela devient le pére du Soleil !

Il est notre lien de parenté, il est notre pére, notre réparti-
teur : {car) il connait (toutes) les fonctions (et) tous les étres ;
(car il connait) 'endroit ou les dicux, dans le troisiéme
(monde), ayant goaté a I’Ambroisie, gagnérent leurs fonctions.

VS, AV, RS 1,164,16d) ; savituh pitasat (an, dr, TA 1, 11,5d). & 59-80 = VS 17,27
(AV 2,1,3. Cf. aussi RS 10,82,3 et RVkh 4,10,3). VS. 32,10 trtiye dhidman « se sont
dirigés vers le troisicme jour ».
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61-64

61

62

63

64

61-62 = VS 32,12 (KB 89) cf. aussi RS : 1,115,2d, et AV 6,8,3a). vicrtya (an, dr,
VS, KB) ; vivitya (alh). & 63-64 = VS 32,11 (KB 88 et TA 1,23,9).

pari dyavaprthivi yanti sadyah
pari lokan pari disah pari suvah,

rtasya tanturh vitatarh vicrtya
tad apasyat tad abhavat prajasu.
paritya lokan paritya bhatani
paritya sarvah pradiso disas ca,

prajapatih prathamaja rtasya
_atman3 atmanam abhisambabhiva.

—_ 22 —

61~

62

63"

64

61-64

D’un coup, (ils) parcourent le Ciel et la Terre, ils parcourent
les (trois) mondes, et les quartiers (du ciel) et (le séjour de)
lumiére :

(C’est qu’)aprés avoir dénoué le tissage de I’Ordre, il a vu
Ce (mystére), il est devenu Ce (mysiére présent) en (toutes)
les créatures.

(De méme qu’)aprés avoir parcouru les (trois) mondes,
parcouru (tous les) étres, parcouru toutes (les directions de
I'espace :) quartiers et demi-quartiers,

Prajapati, le premier né de 1’Ordre est devenu, de lui-méme,
I’Ame (du mondec).
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11

On ne s'étonnera pas de trouver, immédiatement apres le
poéme cosmogonique, un groupe de prieres (65 a 70) : c¢’est que
les sections spéculatives d’une ceuvre de facture védique (ou
pseudo-védique) se prolongent normalement en requétes ;
I'T$a-Upanisad en est un exemple célebre.

Ici, aprées I'enseignement sur le brdhman en lequel on a reconnu
un dieu qui se révele et accorde 'immortalité, on prie ce Seigneur
souverain, lui demandant en grice (sani) la sagesse (medha, sur
ce mot voir ci-dessous les notes ad 317-386).

Ce faisant. on utilise trois mantra dédiés a Agni (Jatavedas) :
constamment, I'Up assimilera I'afman & Agni (cf. surtout 252, ou
Vatman qui a fait sa demeure dans le cceur de 'homme est nomme
mahan agnih).

Iei. Agni est désigné comme «le maitre de la place» (65),
c’est-a-dire le seigneur de Passemblée rituelle (le feu est 'instrument
principal du sacrifice), d’oti 'on passe facilement au sens de régent
de 'univers ; on lui demande 'immortalité (67-68) et U'illumination
intérieure (69-70), en détournant de leur signification premiére
deux strophes qui, au vrai, implorent le dieu de l'oblation qui
par la vertu du rite bien accompli écarte la nir-rli (sur ce mot
¢f. L. Renou « Védique nirpti » in Chatterji Jubilee Vol. p. 11) et
procure la prospérité (bétail, moyens de vivre, etc.).
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65-70

65
66
67
68

69
70

_85-66 = VS 33,13 (RS 1,18,6) et KB : 89 ; Vaikh-SmS 2,7. ¢ 67-68 = HG 1,185,
dio disa (an, dr, HG) ; dido disah (ath). & 69-70 = HG 1,18,5 (et cf. AV 7,8,11d pour
69b). 70a: abibhrad, Corr. de abibhrad (dn, dr, ath).

sadasah patim adbhutam
priyam indrasya kdmyam,
sanimh medhdm ayasisam.

uddipyasva jatavedo
‘paghnan nirrtim mama,
pastms$ ca mahyam dvaha
jivanarh ca diso disa.

ma no hirsij jatavedo
gam asvarh purusara jagat,
abibhrad agna dgahi

Sriya méa paripataya.
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65
66

67
68

69
70

65-70

Au maitre secret de la place, & I'ami chéri d’'Indra,
j’ai demandé (ce) gain, la sagesse !

Dresse ta flamme, Agni ! Ecartant de moi la Néantise,
ameéne-moi du bétail, (procure-moi) les moyens de vivre,
montre(-moi) les orients !

O Jatavedas, que, (grice a ton assistance,) le monde animé
ne nuise a nos vaches, a nos chevaux, a nos hommes !

Viens a moi, Agni ! toi qui apportes (la lumiére) ! Enveloppe-
moi de (ton) éclat !
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71 a 82 : série de formules affectant la forme de la célébre
Gayatri (ou Savitri), priére solaire empruntée au Rg-Veda, que
I'on récite aux samdhya de V'aube et du crépuscule (cf. ci-dessous,
341).

Ici, les mantra sont de facture incorrecte (& preuve les hésitations
entre le Génitif et le Datif : 71 et 72) et restent grammaticalement
mal traduisibles (peut-étre les Dat. suggérent-ils une équivalence
VID-/VIDH-? mais il est plus économique de les tenir pour une
inconséquence syntaxique et de les traduire comme des Gén., sur
le modéle de 71 ; c¢f. la variante ath, ad 71).

De toute facon la signification de cet ensemble est claire : il
s’agit d’un rudra-japa «sorte de litanie qui, dans les textes yajus,
vient a la place précise ou s’amorce I'invocation a Rudra connue
sous le nom de sala-rudriya » (L. Renou Journ. As. 1937 p. 272).

A voix basse, le Renoncant récite ces priéres qui demandent la
révélation du Mystére Cosmique (= le brdhman) ; les invocations
s’adressent a Rudra (71 et 72), Gane$a (73), Nandikesvara (74),
Skanda (75), Garuda (76), le brdhman lui-méme (77), Narayana (78),
Visnu (en son 4¢ avatdra, 79), Aditya (= le Soleil, 80), Agni (81),
Durgéd (82).

—_ 929 —.



71-80

71

1
[a\]

74

80

purusasya vidmahe sahasraksasya mahddevasya dhimahi, lan
no rudrah pracodayal.

tat purusaya vidmahe
mahddevaya dhimahi,
tan no rudrah pracodayat.

tat purusaya vidmahe
vakratundaya dhimahi,
tan no danti pracodayat.

tat purusdya vidmahe
cakratundaya dhimahi,
tan no nandih pracodayat.

tat purusaya vidmahe
mahasendya dhimabhi,
tan nah sanmukhah pracodayat.

tat purusdya vidmahe
suvarnapaksdya dhimahi,
tan no garudah pracodayat.

vedatmanaya vidmahe
hiranyagarbhaya dhimahi,
tan no brahma pracodayat.

nardyanaya vidmahe
vasudevaya dhimahi,
tan no visnuh pracodayat.

vajranakhaya vidmahe
tiksnadarnstraya dhimabhi,
tan no narasirnhah pracodayat.

bhaskaraya vidmahe
mahadyutikaraya dhimahi,
tan no adityah pracodayat.

71: purusasya vidmahe (an); vidma (dr); tat purusasva vidmahe (dth). & 72:

simple variante de 71. ® 73: danti (an, ath); dantih (dr). © 74: nandih = nandi

71 : noter que ce manira est de facture différente des suivants.
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e anilin

71

7

73

74

75

76

77

78

79

80

71-80

Puissions-nous connaitre (le Mystére) du Purusa/ puissions-
nous penser dévotement (au Mystére) du grand dieu qui a
mille yeux ! Cela, que Rudra nous le révéle !

Puissions-nous connaitre (le Mystére) du Purusa, puissions-
nous méditer sur ce grand dieu ! Cela, que Rudra nous le révéle !

Puissions-nous connaitre (le Mystére) du Purusa, puissions-
nous méditer sur (le dieu) qui a une trompe sinueuse ! Cela,
que ’Eléphant nous le révéle !

Puissions-nous connaitre (le Mystére) du Purusa, puissions-
nous méditer sur Cakratunda! Cela, que Nandin nous le
révéle !

Puissions-nous connaitre (le Mystére) du Purugsa puissions-
nous méditer sur (le dieu) qui posséde une grande armée !
Cela, que Celui qui a six visages nous le révéle !

Puissions-nous connaitre (le Mystére) du Purusa, puissions-
nous méditer sur (le dieu) qui a une aile d’or! Cela, que
Garuda nous le réveéle !

Puissions-nous connaitre (le Mystére) de (celui qui est)
’Ame du Veda, puissions-nous méditer sur I’Embryon d’or !
Cela, que le brdhman nous le révele !

Puissions-nous connaitre (le Mysteére) de Nardyana,
puissions-nous méditer sur le dieu des trésors! Cela, que
Visnu nous le révele !

Puissions-nous connaitre (le Mystére du dieu) aux griffes
de diamant, puissions-nous méditer sur (le dieu) aux crocs
acérés | Cela, que le Seigneur-Lion nous le révele !

Puissions-nous connaitre (le Mystére du dieu) qui fait la
lumiére, puissions-nous méditer sur (le dieu) qui fait la grande
clarté ! Cela, que le Soleil nous le révele !

(Say). © 75 : sanmukhah (dn); sasthah (dih). & 76: sans paralléle, ni variante. &
77: on attendait brahma, & cause de hiranyagarbhah. ¢ 78 = Vaikh-SmS 10,9.
® 79: nirasithha eva narasirmhah (Say). © 80: bhaskardya (dn); divakardya (dth).
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81-82 : 81-82

81 vaisvanaraya vidmahe 81 ‘ Puissions-nous connai‘trg (le Mystére dg dieu) qui appartient
lalilaya dhimahi, a tous les hommes, puissions-nous meéditer sur (le dieu) qui
tan no agnih pracodayat. Joue sans cesse | Cela, qu’Agni nous le révele !

82 Puissions-nous connaitre (le Mystére) de Katyayani,

82 katyayanyai vidmahe puissions-nous méditer sur la jeune fille! Cela, que Durgi
kanyakumaryai dhimabhi, nous le révéele !

tan no durga pracodayat.

81:lalilaya (dn, dr) ; lalelaya (ath). ¢ 82: katyayanyai... kanyakumaryai... durga..,
(dth) ; katyayandya... kanyakumari... durgih... (@n, dr).
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v

Les versets 83 a 163 consistent en une chaine de formules
(mantra-patha) a réciter a voix basse pendant les ablutions rituelles
(snanavidhi-manirah ), telles que les prescrivent au Renongant
les Dharma-Sastra ; ainsi Manu 6,24 qui recommande des ablutions
répétées trois fois par jour, et suivies de libations (comme ci-
dessous 178-186). '

Le Renoncant construit mentalement (voir tome II) un point
d’eau sacré (tirtha) et prie comme s’il 8’y baignait effectivement.

Ainsi avons-nous les formules qui accompagnent normalement
les divers moments du bain lustratoire : consécration préliminaire
de la touffe d’herbe que le pénitent tiendra a la main tout au long
du rite, onction du corps avec de l'argile, entrée dans 'eau du
tirtha, immersion, etc.; le tout accompagné d’'invocations aux
diverses divinités concernées par le rite : les Eaux, les Rivieres,
la Terre, ainsi qu’Agni, Varuna et Indra.
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83-99

83
84

85
86

87
88

89

90

91

92

93

94

95
96
97

98
99

83-84 : sans paralléle, ni variante. ¢ 85-88 = TS 4,2,9,2 (cf. VS 13,20). & 87-88 =

sahasraparama devi
gatamila satankura,
sarvam haratu me papam
dirva duhsvapnanasini.

kandat kandat prarohanti
parusah parusah pari,
eva no dirve pratanu
sahasrena $atena ca.

ya $atena pratanosi
sahasrena virohasi,
tasyas te devi_istake
vidhema havisa vayam.

asvakrante rathakrante
visnukrante vasurndharg,
irasa dharayisyami
raksasva mar pade pade.

bhiimir dhenur dharani lokadharini,
uddhrtd _asi varahena
krspena satabahuna.

mrttike hana me papam
yan maya duskrtarh krtam,
mrttike brahmadatta asi
kagyapena abhimantrita.

mrttike dehi me pustim
tvayi sarvarh pratisthitam,
mrttike pratisthite

sarvam tan me nirnuda,
tvaya hatena papena
gacchimi paramir gatim.

yata indra bhayamahe
tato no abhayarh krdhi,
maghavafi chagdhi tava tan na iitave
vi dviso vi mrdho jahi.
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83*

84

85
86

87
88

89*

90

91

92

93

95
96
97

98*
99

83-99

La meilleure entre mille, 1a déesse aux cent racines, aux cent
bourgeons ;

qu’elle emporte ma faute tout entiére, (I’herbe) Dirva
qui détruit les cauchemars !

Toi qui crois tige aprés tige, toi qui t’accrois nceud apreés
neeud,

de la méme fagon étends, 6 Diirva, (notre descendance)
de cent, de mille (générations) !

Toi qui étends (notre descendance) de cent (générations),
toi qui (l')accrois de mille (générations),

6 déesse, brique (faite d’herbe Diirvd), nous voulons
t’honorer d’une oblation.

Toi que parcourent chevaux et chars, toi qu’arpenta Visnu,
(tu es la Terre) porteuse de richesses !
De (ma) téte je te soutiendrai; a chaque pas, garde-moi !

(Tu es) la Terre, la Vache laitiére, qui porte, qui soutient
le monde :
Tu as été soulevée par le sanglier noir aux cent pattes.

Tue ma faute, argile ! ce mal que j’ai commis.
Argile, tu (nous) a été donnée par le brdhman, (et c’est)
Kasyapa qui t’a consacrée !

Argile, donne-moi 'opulence, toi en qui toutes choses ont
leur assise !

Argile (qui as été ainsi) établie, argile, écarte de moi tout
(le mal) que j’ai commis !

délivré par toi du mal (que j’ai commis), j'avance vers
'issue supréme.

0 Indra, donne-nous du courage face a ce dont nous avons
peur !

(Dieu) généreux, sois efficace en cela pour nous aider!
Disperse nos ennemis ! Disperse nos adversaires !

TS 4,2,9,3 (et VS 13,21). ©® 89-90: cf. Matsya-Purdana 102; (Sauparnpa-Purana

6,12).

© 98-99 = RS 8,61,13 (atibhih).
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100-113

100

101

102

103

104

105

106

107

108

svastida visas patir
vrtrahd vimrdho vasi
vrsd_indrah pura etu nah
svastidd_abhayarnkarah.

svasti na indro vrddhasravah
svasti nah pusa visvavedah,

svasti nas tarksyo aristanemih
svasti no brhaspatir dadhatu.

apantamanyus trpalaprabharma
dhunih $imivaiic charumam rjisi,
somo vivany atasd vanani

na arvag indrarm pratimanani debhuh.

b?alzma jajiianarh prathamarh purastad
vi simatah suruco vena avah,

sa budhniyd upama asya visthah

sata$ ca yonim asata$ ca vivah.

syond prthivi bhava
anrksard nivesani,

109 \—gfacchﬁ nah Sarma saprathah.

110

111

112

113

100-101 = RS 10,152,2. & 102-103 = TS 1,1,1 (RS 1,89,6) Vaikh-SmS 1,7. &
104-105 — TS 2,2,12,3 (RS 10,89,5). & 106-107 = TS 4,2,8,2 (AV 4,1,1) et Vaikh-SmS

gandhadvaramh duradharsar
nityapustar karisinim,

i$varimh sarvabhiitanam

tam iha upa hvaye ériyam.

érir me bhajatu, alaksmir me nasyatu.

yisnumukhﬁ vai devas chandobhir
imarhl lokan anapajayyam abhyajayan.
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100-113

100 Le dieu qui (nous) bénit, le chef de (notre) clan, le Maitre
qui tue le démon Vytra et dompte nos ennemis :

101 puisse-t-il marcher a notre téte, Indra le Taureau, (le dieu)
qui donne ses bénédictions, (le dieu qui nous) délivre de la
peur !

102 Que nous bénisse Indra dont la gloire est grande ! Que
nous bénisse Plisan a qui appartiennent tous les trésors !

103 Que nous bénisse Tarksya dont la jante est sans dommage !

Que nous bénisse Brhaspati !

104 Vaillance née quand on l'a bu, offrande de réconfort,
torrent en action, guerrier portant les armes : (tel est) le
Soma qui se rue en avant !

105 tous les buissons, tous les arbres (en tant que) plantes
de remplacement n’ont pu (réussir, en se substituant a
Soma) a abuser Indra.

106 Le brdhman qui, le premier, nait & I’Orient, le Vena l'a
découvert de la créte brillante ;
107 il en a révélé les formes essentielles, (les formes) les plus

proches : (il v a vu) la matrice de I’étre et du non-étre.

108 O Terre, sois(-nous) confortable, sans épine, hospitaliere !

109 Déploie sur nous ta vaste protection !

110 (La Terre) que on reconnait a son odeur, l'inaccessible
(déesse), la toujours-prospere, riche en fumier,

111 elle qui régit tous les étres : je I'invoque ici (et maintenant)
pour la bonne fortune !

112 Owen partage m’échole la Fortune ! Que mon Mauvais

Sort disparaisse !

113 En vérité, les dieux dont Visnu est le chef, par leurs chants
ont acquis ces mondes de haute lutte et d’irréversible fagon.

(1ot 10.7. © 108-109 — V'S 35,21 (RS 1,22,15). & 110-111 = RVkh 5,87.9. & 112
sans parallele. & 118 = TS 1,7,5,4.
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114-129

114 maharh indro vajrabahuh
sodasi sarma yacchatu,

115 svasti no maghava karotu
hantu papmanari yo 'sman dvesti.

116 somaéanarh svaranarh krnuhi brahmanaspate
kaksivantarh ya audijam,

117 sarirarm yajiiaséamalarh kusidarh
tasmin sidatu yo 'sman dvesti.

118 caranparh pavitram vitatarm purdnam
yena putas tarati duskrtani,

119 tena pavitrena Suddhena piita
ati pdpmanam aratirh tarema.

120 sajosad indra sagano marudbhih
somarn piba vrtrahafic chiira vidvan,

121 jahi satrarhr apa mydho nudasva_

_atha abhayar krnpuhi visvato nah.

sumilrd na apa osadhayah santu,
durmitras tasmai bhiyasur
vo ’sman dvesti yam ca vayarm dvismah.

apo hi stha mayobhuvas
ta na trje dadhatana,
mahe randya caksase.

yo vah éivatamo rasas
tasya bhajayata iha nah,
usatir iva méatarah.

tasma arar gamama vo
yasya ksaydya jinvatha,
apo janayatha ca nah.

114-115 — TS 1,4,41,1. ¢ 116-117 = TS 1,5,6,4 (RS 1,18,1) et 7,3,11,1. & 118-
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114-129

114 Grand est Indra dont le bras est foudre ; (dieu) de la (coupe
rituelle nommée) Sodagin, qu'il déploie (sur nous) sa pro-
tection !

115 Libéral, qu'il nous apporte sa bénédiction ; qu’il frappe de
malheur celui qui nous veut du mal !

116 O Brhaspati, toi qui, de Kaksivant le fils d’Usij, (as fait
un poéte), fais (un poéte de moi aussi) qui pressure (pour toi)
le Soma en chantant (tes) louanges !

117 Que P'impureté rituelle se fixe en celui qui nous veut du
mal, (rendant) son corps inerte !

118 L’antique observance (est) un filtre tendu grace auquel,
purifié, on traverse les mauvaises passes.
119 Puissions-nous, purifiéss par ce filtre irréprochable,

échapper a Uennemi, au malheur !

120 O Indra, associé aux Marut, les ayant dans ton groupe,
6 héros qui as tué (le démon) Vrtra, bois le Soma, toi qui (le)
connais !

121 Vainc (nos) ennemis, (0 Indra) chasse (nos) adversaires,

donne-nous partout la sécurité !

122-123*  Que les Eaux, que les Plantes nous soient amicales !
(Et) qu’elles soient hostiles & qui nous veut du mal ! (hostiles)
a qui nous voulons du mal !

124-125 Eaux, soyez-nous un réconfort ! Aidez-nous ! — pour
la puissance, pour la grande vision de joie ! —

126-127 A volre Suc si bienfaisant donnez-nous part, mainte-
nant, telles d’aimantes méres (donnant leur lait) !

128-129 Nous voulons servir (celui) pour la résidence de qui

vous vous activez, Eaux (qui) nous engendrez {a nouveau) !

119 — TB 3,12,3,4. & 120-121 = TS 1,4,42,1 (RS 3,47,2). ¢ 122-128 = TS 1,1,45,2.
© 124-129 = TS 4,1,5,1 (RS 10,9,1 a 3).
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130-144

130

131
132

133

138
139

140

143

144

130 — Baudh-DhS 2,5,8,3 (et Vaikh-Sm$ 1,3). & 181 4 133 = Baudh-DhS 2,5,83,

hirapyasrngarh varupam prapadye
tirtharn me dehi yacitah.

yan maya bhuktam as@dhtindm
papebhyaé ca pratigrahah,

yan me manasd vacad karmana va
duskrtarh krtam,

tan ma indro varuno brhaspatih
savitd ca punantu punah punah.

namo ‘gnaye 'psumate nama indradya namo varunaya
namo varunyai namo 'dbhyah.

yad apam kriirarh yad amedhyarh
yad asantarh tad apagacchatat.

atyasanad atipanad

yac ca ugrat pratigrahat,
tan me varuno raja
panind hy avamarsatu.

s0 ’ham apdpo virajo

nirmukto muktakilbisah,

ndkasya prstham aruhya

gacched brahmasalokatam,

yaé¢ ca apsu varunah sa punitv aghamarsanah.

imarh me gange yamune sarasvati
$utudri stomarh sacatd parusniya,
asikniya marudvrdhe vitastaya
_arjikiye érnuhy & susomaya. -

rtarh ca satyarn ca abhiddhat
tapaso 'dhy ajdyata,

tato ratry ajayata

tatah samudro arnavah.
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130

131

132
133

134

135

136

137

138
139

140

141

142

143~
144

130-144

Je prends refuge auprés de Varuna, (le dieu) aux cornes
d’or. Toi que je sollicite, (0 Varuna), donne-moi un passage !

Si j’ai mangé des choses impures ; si j’ai accepté des dons
de mauvaises gens !

Si j’ai mal agi, par pensée, par parole ou par action :

Qu’Indra, que Varuna, que Brhaspati, que Savitar m’en
purifient, encore, et encore !

Hommage & Agni qui brille dans les eaux ! Hommage a
Indra ! Hommage & Varuna | Hommage a Varuni ! Hommage
aux eaux !

La cruauté des eaux, leur souillure, leur inapaisement,
que (tout) cela s’écarte !

Ce mal que j’ai fait en mangeant trop, en buvant trop,
en ravissant par la violence le bien d’autrui :

que Varuna, le Roi, de sa main écarte de moi ce mal que
j’ai fait !

Libéré de mes fautes je (serai) sans péché, sans souillure,
delivré !

Aprés étre monté jusqu’au plus haut du ciel, qu'il obtienne
de (vivre) dans le méme monde que le brahman !

Celui qui dans les eaux est Varuna, qu’il (me) purifie,
lui qui lave de toute souillure !

O Gange, 0 Yamuna, 0 Sarasvati, 6 Sutudri avec la
Parusni, accueillez ce chant de louange !

O Marudvrdha avec I’Asikni et la Vitasta, o Arjikiya avec
la Susoma, écoutez(-moi) !

L’Ordre et la Vérilé naquirent a partir de
VArdeur allumée; d’elle aussi naquit la Nuit; d’elle
I’Océan ondoyant.

(et cf. RVkh 9,67,12). & 134 = Baudh-DhS 2,58,9. ¢ 135 = Baudh-DhS 2,5,8,6.
& 141-142 = RS 10,75,5. & 143-144 = RS 10,190,1.
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145-161

145 samudrad arpavad adhi
sarhvatsaro ajayata,

146 ahoratrani vidadhad
vi§vasya misato vasi.

147 stryacandramasau dhata
yathapirvam akalpayat,
148 divar ca prthivim ca_
_antariksam atho suvah.

149 yat prthivyaih rajah svar antarikse,
150 virodasi imarhs tad apo varunah punétv aghamarsanah,
151 punantv rsayah punantu vasavah.

152 esa bhuvanasya madhye bhuvanasya gopta,
153 esa punyakrtdn lokan

esa mrtyor hiranmayam,
154 dyavaprthivyor hiranmayarh sarhéritarh suvah.

155 sa nah suvah sam $i$adhi.

156 ardram jvalati jyotir aham asmi
jyotir jvalati brahma aham asmi,

157 yo 'ham asmi brahma aham asmi
aham asmi brahma aham asmi,

158 aham eva_aham marh juhomi svaha.

1569 akaryakary avakirni
steno bhriinaha gurutalpagah,
160 varuno '’pam aghamarsanas
tasmat papat pramucyate.

161 rajobhiimis tvarmh marm ma rodayasva
pravadanti dhirah.

143 a 148 = RS 10,190 (en entier). <& 149-155: Texte irrémédiablement cor-
rompu parce que sans paralléle extérieur. & 149 : prthivyam (an, dr); °vya (ath).
® 152 : bhuvanasya (dn, dr); bhatasya (ath). © 153 : mrtyor (an, dr); mrtyo (ath).
® Corr. : «svar» (loc.) au lieu de «svam» sans signification ; « vi... rodasi » au lieu de
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145-161

145 Et de I’Océan ondoyant naquit ’Année : .
146 les jours et les nuits, elle les répartit, souveraine de qui-

conque ouvre les yeux.

147 Le Soleil et la Lune, I'Instaurateur les forma tour a tour,
148 ainsi que le Ciel et Ja Terre, et 'Espace médian, enfin la
Lumiére.

149-151*  La (tache) sombre qui est dans la Terre, dans le Ciel,
dans I'Espace-médian : veuillent Varupa qui lave de toute
souillure, les Rsi, et les Vasu en purifier les deux mondes et

les Eaux que voici !

1562-1564 Lui qui, au milieu de 'univers est le gardien de 1'uni-
vers, lui qui (confére) les mondes des saints, la (lumiere)
dorée de la mort, la lumiére dorée qui prend appui sur le
Ciel et sur la Terre,

155 puisse-t-il nous accorder (ces mondes et cette) lumiére !

156 L humide resplendit, et moi je suis lumiére ! La lumiére
resplendit, et moi je suis le brdhman!

157 Celui que je suis, c’est le brdhman ! Oui, je suis le brahman !
Le brdhman, c¢’est moi ! .

158 Moi, en vérité, je m’offre moi-méme en libation ! Svaha!

159 Il y a le pécheur : celui qui enfreint le veeu de chasteté,

celui qui vole, celui qui tue un brdhmane, celui qui souille

la couche de son maitre ;
160 et il y a Varuna, (le roi) des eaux lustrales, qui lave de toute
souillure : c’est par lui qu’on est délivré du mal !

161 « Toi qui as pour séjour I'espace, ne me fais pas pleurer ! »
ainsi disent les sages.

virodasl » ; suppression d’un second « punatv aghamarsanah » a la fin de 151. & 156~
158 sans paralléle ni variante. © 159-160 sans parali¢le ni variante. & 161: Corr.
les textes proposés sont les suivants « rajobhamis tva mam rodayasva» (dn) °mistvari

mam ro° (dr); °mistvamarh ro° (alh).
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162-163

162-163
162 akran samudrah prathame vidharman 162 L’Océan a mugi lors de la mise en ordre originelle :
janayan prajad bhuvanasya raja, engendrant les étres vivants, il est le roi de I’Univers !
163 Taureau sur le filtre, sur le dos de la brebis : il s’est

163 wvrsa pavitre adhi sano avye

brhat somo vavrdhe suvana induh. grandement accru, le Soma, le jus qu’on pressure !

162-163 = RS 9,97,40.
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Entre les lustrations (83 a 163) et le grand poéme a Naradyana
(201 et suiv.) s’insére une courte section (164 a 200) ou se mélent,
de fagon & premiére vue disparate, des formules rituelles, des
priéres et des fragments en prose de type upanisad.

En fait, I'unité de cet ensemble réside dans son objet : comme
le précise le verset 195, il s’agit de se préserver des obstacles
intellectuels a l'acquisition de la connaissance (jidna-prati-
bandhana) ; pour cela

en premier lieu (164 a 177) des priéres sont murmurées (japya
manirah): adressées a Agni (Jatavedas), elles lui demandent d’étre
un guide pour ’heureuse traversée a travers écueils et mauvaises
passes ;

suivent (178 a 186) des formules utilisées dans un rite oblatoire
(homa-manirdh) qui suppose une offrande faite de nourriture :
mais ici le culte est rendu mentalement, et ce sont les exclamations
rituelles (vyahrti) elles-mémes (BHUR, BHUVAH, SUVAR, OM)
qui en constituent la substance (Say : bharadivydhrty-atmakam
anna hutam) ;

pour finir (187 a 200) le Renongant renouvelle ses priéres a Agni
et I'on affirme que le fapas sera le fruit de son étude, mérite pareil
au parfum d’un arbre en fleur...
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164-177
164 jatavedase sunavama somam
aratiyato nidahati vedah,
165 sa nah parsad ati durgani visva
ndva iva sindhurh duritd_aty agnih.
166 tam agnivarpam tapasd jvalantim
vairocanimm karmaphalesu justam,
167 durgam devim $aranam aham
prapadye sutarasi tarase namah.
168 agne tvar paraya navyo asman
svastibhir ati durgani visva,
169 pis ca prthvi bahula na urvi
bhava tokdya tanaydya Sam yoh.
170 viévani no durgaha jatavedah '
sindhurm na nava duritd_ati parsi,
171 agne atrivan namasa grnano
'smakam bodhy avitd taniinam.
172 prtanajitam sahamanam ugram
agnith huvema paramat sadhastat,
173 sa nah parsad ati durgani Vié\{:‘i
ksamad devo ati duritany agnih.
174 pratno ’si kam idyo adhvar.e$u
sanac ca hotad navya$ ca salsi,
175 svam ca agne tanuvam pipraya_svg_‘
_asmabhyarh ca saubhagam ayajasva.
176 gobhir justam ayujo nisiktam
tava indra visnor anu samcarema,
177 nakasya prstham abhi sarhvasanam

vaisnavar loka iha madayantam.

164-165 = RS 1,99,1 (Vaikh-SmS 1,4 et 6,17). & 166-167 = RVkh 10,127,12
(sutarasi tarase : RVKkh, an, dr; sutarasiddhatarase : ath). 168—_169 = T8 1,1,14,4_1
(RS 1,189,2). & 170-171 = TB 2,4,1,6 (RS 5,4,9) namasa (dr, ath, RS); manasa
(an, TB). & 172-178 = AV 7,63,1 (ati duritany agnih : dr, ath, AV ; ati duntg_gt;t
agnih : dn). Corruption pour krimad. ¢ 174-175 = RS 8,11,10 (AV 6,110,11). Corr. :

164

168

169

175

176

164-177

Pour Jatavedas nous voulons presser le Soma : qu’il réduise
en cendres l’avoir de nos ennemis !

Qu’il nous fasse passer outre tous dangers, tous écueils,
Agni, comme avec un bateau (on passe) outre le fleuve.

(J'implore Durgd, la déesse) couleur de feu, (la déesse)
qui resplendit grace a son ardeur, (la déesse) solaire qui s’est
complue aux fruits de nos actes !

Je cherche protection auprés de Durga, la déesse : hommage
& ce guide pour I’heureuse traversée !

O Agni, sauve-nous a nouveau! Par tes bénédictions
fais-nous passer outre tous dangers !

Sois pour nous, 6 Agni, une citadelle vaste, puissante,
spacieuse ; et 4 nos enfants, a notre descendance, apporte
gloire et prospérité !

Fais-nous passer outre tous dangers, tous écueils,
Jatavedas, comme avec un bateau (on passe) outre le fleuve.

Chanté avec révérence, a la fagon d’Atri, sois, 6 Agni,
le protecteur de nos corps !

Lui qui a vaincu dans la bataille, lui qui force la victoire,
Agni le terrible (qui descend) de sa demeure supréme
c¢’est lui que nous voulons invoquer !

Qu’ll nous fasse passer outre tous écueils, Agni, le dieu !
Qu’il 'emporte (pour nous) sur tous dangers !

To1l qui es I’Ancien, qu'il faut célébrer dans les sacrifices
et le hotar éternellement nouveau, sur quel (siége)
t’assieds-tu ?

O Agni, réjouis ton propre corps et par le culte (que nous
te vouons) procure-nous le bonheur !

Voici, 6 Indra, que tu as attelé le (lait) agréable répandu
par les vaches (pour toi et pour nous)! Puissions-nous 4 ta
suite, aller ensemble jusqu’au (cicl) de Visnu,

(qui est) le dos du firmament, habitat commun (de ses
dévots), (ciel) de Visnu ! Puisse-t-on s’enivrer (de cette joie
future) dés maintenant, en (ce) monde !

pratno’si (pratnosi : dn, dr; pratno hi: dth, RS, AV [meilleure lecon]). © 176-177:
strophe donnée par an seulement, et sans paralléle extérieur.
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178-190

178

179

180

184

185

186

187

188

189

190

bhir annam agnaye prthivyai svaha
bhuvo 'nnarh vayave 'ntariksdya svaha,
suvar annam aditydya dive svaha,
bhiir bhuvah suvar annarn

candramase digbhyah svaha,

namo devebhyah svadha pitrbhyo
bhir bhuvah suvar annam orn.

bhir agnaye prthivyai svaha
bhuvo vayave 'ntariksdya svaha
suvar adityaya dive svaha,

bhiur bhuvah suvas

candramase digbhyah svaha,
namo devebhyah svadha pitrbhyo
bhir bhuvah suvar agnir oma.

bhiir agnaye ca prthivyai ca
mahate ca svaha,

bhuvo vayave ca antariksaya ca
mahate ca svaha,

suvar adityaya ca dive ca
mahate ca svaha

bhiir bhuvah suva$

candramase ca naksatrebhya$ ca
dighhya$ ca mahate ca svaha,
namo devebhyah svadha pitrbhyo
bhir bhuvah suvo mahar or.

pahi no agna enasah svaha
pahi no visvavedah svaha,
yajharh pahi vibhavaso svaha
sarvarn pahi $atakrato svaha.

pahi no agna ekaya

pahy uta dvitiyaya

pahy drjam trtiyaya

pahi girbhis catasrbhir vaso svaha.

178 a 180: sans parall. ni var. ¢ 181-183: sans parall. ni var. & 184-186: cf.
Vaikh-SmS 1,3. & 187-188 = Vaikh-Sm$ 4,1 (SG 1,5,8). & 189-190: cf. RS 8&,60,9.
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179

180

181

182

183

184

189

190

178-190

BHUR c’est la nourriture, pour le Feu, pour la terre :
svaha ;

BHUVAH c’est la nourriture, pour le Vent, pour
I’Atmospheére : svaha ;

SUVAR c’est la nourriture, pour le Soleil, pour le Ciel ¢
svah4i ;

BHUR, BHUVAH, SUVAR c’est la nourriture, pour la
Lune, pour les Orients : svdh !

Hommage aux dieux ! pour les Manes : svadha! BHUR!
BHUVAH ! SUVAR ! La Nourriture ! OM !

BHUR pour le Feu, pour la Terre : svaha ; BHUVAH pour
le Vent, pour I’Atmosphére : sviha ; SUVAR, pour le Soleil
pour le Ciel : svaha !

BHUR! BHUVAH! SUVAR! pour la Lune, pour les
Orients : svdha !

Hommage aux dieux ! pour les, Manes : svadha! BHUR !
BHUVAH ! SUVAR! Le Feu! OM !

BHUR'! et pour le Feu, et pour la terre et pour la
grandeur : sviha !

BHUVAH'! et pour le Vent, et pour I’Atmosphére, et
pour la Grandeur : sviha !

SUVAR! et pour le Soleil, et pour le Ciel, et pour la
Grandeur : svaha'!

BHUR ! BHUVAH ! SUVAR! et pour la Lune, et pour
les Constellations, et pour les Orients, et pour la Grandeur :
svaha !

Hommage aux Dieux! et pour les Manes : svadha!
BHUR! BHUVAH ! SUVAR! la Grandeur! OM !

Garde-nous de la faute, 6 Agni! Svaha ! Garde-nous, toi
qui connais toutes choses ! Svaha !

Garde (notre) sacrifice, 6 dieu riche en éclat! Svaha!
Garde I’Univers, toi qui as célébré cent sacrifices ! Svaha !

Garde-nous, 6 Agni, griace a la Premiere (Chantée) et
garde-nous aussi grace a la Seconde ;

Garde (notre) pouvoir grace & la Troisieme ; garde-(nous),
o dieu, grace aux quatre Chantées! Svaha !
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191-200

191

192
193

194
195

196
197

198

yasé chandasam rsabho visvarapas
chandobhya$ chandarhsy avivesa,

satam $akrah provaca upanisad indro jyesthah,
indriyaya rsibhyo namo devebhyah

svadha }Eg’bhyo bhiir bhuvah suvas chanda orm.

namo brahmane dharanam me astv anirdkaranam,
dhirayita bhiiyasarh karnayoh $rutar
ma cyodhvarh mama amusya or.

rtarh tapah satyar tapah
srutarn tapah $antarh tapah,
damas tapah $amas tapo
dianarh tapo yajiam tapah,
bhar bhuvah suvar brahma_

_etad upasya_etat tapah.

yatha vrksasya sampuspitasya dirad gandho vati,

evarh punyasya karmano dirad gandho vati.

yatha asidharam karte 'vahitam avakramed o
yady uv iha va iha va vihvalisyami kartarm patisyami iti,
evam anrtad atméanam jugupset.

191-193 : sans paralléle extérieur (sauf 191 : cf. Taitt-Up 1,4,1); voir tome II, &
propos du texte de 192. & 194-195 : sans paralitle ni variante. & 196-198 : sans
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194

195

198

199

200

191-200

Le taureau des metres (védiques) qui, assumant toutes
formes, pénétra les metres a partir des métres (eux-mémes),

c’est Indra le trés-haut : (dicu) puissant des gens de bien,
il a proclamé la corrélation.

Hommage & la force d’Indra, hommage aux Rsi (et) aux
dieux ! Pour les Méanes, Svadha ! .
BIHUR ! BHUVAH ! SUVAR ! Le Métre ! OM !

Hommage au brdhman! Que ma mémoire soit =ans
défaillance !

Puissé-je toujours conserver ce qu’ont entendu mes
deux oreilles! {O dieux,) n’en ébranlez pas en moi (le
souvenir) ! OM !

L’Ardeur, ¢’est 1'Ordre; Ardeur, c’est la Vérité ; I’ Ardeur,
c’est d’avoir entendu ; I’ Ardeur, ¢’est d’avoir été apaisé.

L’Ardeur, c’est le contrdle intérieur; UArdeur, c’est
I'extinction des passions. I.’Ardeur, ¢’est le don; UArdeur,
c’est le sacrifice.

BHUR! BHUVAH ! SUVAR'! Lorsqu’on a adoré ainsi
le brdhman, cette (adoration), c¢’est I’Ardeur !

De méme que d’un arbre en fleur le parfum se pergoit de
loin, de méme d’une action sainte le parfum se pergoit de
loin ;

de méme que (le saltimbanque) s’aventure sur la lame
(d'une épée) posée au-dessus d’un fossé, (disant :) «si je
trébuche ici ou la, je Llombe dans le fossé », de méme puisse-
t-on se garder du péché !

parallele ni variante. © 199-200: sans paralltle ; pour les corrections apportées au
textes, voir tome II.
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VI

L’important ensemble (201 a 269) qui occupe le centre de
I’Upanisad consiste en une chaine de manira, originaux pour la
plupart ou empruntés aux diverses Samhita, que le Renoncant
(ef. 227) récitera afin de « voir son ame» (almadarsana-updya),
c’est-a-dire afin d’obtenir la grice (prasdda, 202) de reconnaitre
en lui-méme la présence du Seigneur Souverain (svardj, 260).

Ce poéme n’est pas sans rappeler de trés pres, et certainement
a dessein, la section initiale de I’'Up, 'objet en étant d’ailleurs
complémentaire : ce Prajipati, en lequel on avait reconnu le
brahman, I’actif principe de vie de tous les étres qui s’est fait I’Ame
du monde, on explique maintenant qu’il n’est autre que Narayana,
¢’est-a-dire encore I'diman cosmique mais considéré plus spéciale-
ment du point de vue de son installation dans le cceur de ’homme.
La, au plus intime de sa propre créature (201), il resplendit pareil
a un grand feu (252) et, tel le soleil au centre de 'univers, il régit
'individu, en tant que roi qui ne tient son pouvoir que de lui-méme.

L’aspect général de cette section est plus moderne que celui
de la cosmogonie initiale (on y trouve des sloka communs avec
la Sv. Up), plus liturgique aussi, 4 preuve les litanies 4 Narayana
insérées dans le corps méme du poéme. A ce propos il est important
de noter que le Vaikh-Sm$S en prescrit une utilisation rituelle :
décrivant le prandgnihoira (ci-dessous, p. 119) du sarnyasin, il
enseigne que la méditation terminale sur ’'alman s’opérera a I’aide
de la récitation des manira 201 et suiv. de la M.N.U. (ce texte sera
cité en appendice au présent ouvrage : tome second).
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201-214
201 anor aniyan mahato mahiyan
atma guhayarm nihito ’sya jantoh
202 tam akraturh pasyati vitasoko
dhatuh prasidan mahimanam sam.
203 sapta prandh prabhavanti tasmat
sapta_arcisah samidhah sapta jihvah,
204 sapta ime loka yesu caranti prana
guh@saya nihitah sapta sapta.
205 atah samudra giraya$ ca sarve
’smit syandante sindhavah sarvarapah,
206 atas ca visva osadhayo rasas ca
yena esa bhitas tisthaty antaratma.
207 brahma devanirm padavih kavinam
sir vipranam mahiso mrganam,
208 éyeno grdhranar svadhitir vananar
somah pavitram aty eti rebhan.
209 ajam ekam lohitasuklakrsnam
bahvir prajam janayantirth sarfipam,
210 ajo hy eko jusamino ’'nusete
jahaty enam bhuktabhogam ajo 'nyah.
211 harhsah $ucisad vasur antariksasad
dhota vedisad atithir duronasat,
212 nrsad varasad rtasad vyomasad
abja goja rtaja adrija rtar brhat.
213 ghrtarm mimiksire ghrtam asya yonir
ghrte érito ghrtam v asya dhama,
214 anusvadham a vaha miadayasva

svahakrtam vrsabha vaksi havyam.

201-202 = Sv. Up 3,20 et Kath. Up 2,20 (akratuh). & 203-204 = Mund. Up 2,1,8.
® 205-206 = Mund. Up 2,1,9 (var. en 206b : yena esa bhitais tisthate hy antaratma)
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201-214

Plus ténue que le ténu, plus grande que le grand, I’ Ame a été
déposée dans le secret de sa propre créature ;

délivré du tourment, (le sage), par la grace de I'Instaura-
teur, contemple cette Ame qui n’agit pas, (ce) Seigneur
majestueux !

Lui de qui (émanent) sept souffles, sept flammes, (sept)
biiches, sept langues :

(et) les sept mondes que voici, dans lesquels circulent
les souffles déposés sept par sept dans le foyer secret ;

de lui émanent tous les océans, les monts et les rivieres,
de toutes formes.

de lui toutes les plantes et (tous) les sucs; cette Ame
(méme) qui se tient en nous, elle a été produite (aussi) par
lui.

Brahmdn parmi les dieux, guide parmi les poétes, Rsi
parmi les inspirés, buffle parmi les animaux,

aigle parmi les rapaces, puissance parmi les bois, le Soma
traverse le filtre en chantant.

Auprés d’une (femelle) éternelle, de couleur noire-rouge-
blanche, qui met au monde une progéniture nombreuse a sa
ressemblance,

est couché un (male) éternel (lui aussi) et qui jouit d’elle ;
un autre (male cependant, également) éternel, la quitte ayant
fini de jouir d’elle.

Cygne, il réside dans la pureté; brillant, il réside dans
Patmosphére ; prétre, il est a I'autel ; hote, le voici dans
la demeure ;

il réside dans I’homme, dans le veeu, dans 1'Ordre, dans
le Ciel ; il est fils des ecaux, fils des vaches, fils de I’Ordre,
fils des pierres : (et) il est ’'Ordre méme, la Puissance.

On a préparé le Beurre: le Beurre est sa matrice ! Il a
été installé dans le Beurre: le Beurre est son séjour !

Suivant ton autonomie, conduis vers nous (les dieux)!
enivre-toi ! O Taureau, conduis (vers les dieux) l'oblation
accompagnée de (I'appel) sviaha !

® 207-208 = TS 3,4,11,1 (RS 9,96,6). ® 209-210 = Sv. Up. 4,5 (avec var.). & 211-
212 = TS 1,8,15,2 (RS 4,40,5) et Kath. Up 5,2. & 213-214 = VS 17,88 (RS 2,3,11).
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2156-228

215 samudrad Grmir madhuman ud arad
upa arhéuna sam amrtatvam anat,

216 ghrtasya nama guhyarh yad asti
jihva devanam amrtasya nabhih.

217 vayarm nama pra bravama ghrtena

_asmin yajiie dharayama namobhih,

218 upa brahma $rnavac chasyamanarn
catuhérngo 'vamid gaura etat.

219 catvari §rnga trayo asya pada
dve éirse sapta hastdso asya,

220 tridha baddho vrsabho roraviti
maho devo martyarh a vivesa.

221 tridha hitarh panibhir guhyamanam
gavi devaso ghrtam anv avindan,

222 indra ekarh sirya ekarm jajana
venad ekar svadhaya nistataksuh.

223  yo devanarh prathamarn purastad
vi$vd dhiyo rudro maharsih,
224 hiranyagarbham pasyata jayamanarh
sa no devah Subhayd smrtya samyunaktu.

225 yasmat pararn na aparam asti kim cid
yasman na aniyo na jydyo ’sti ka$ cit,
226 vrksa iva stabdho divi tisthaty ekas
tena idam piirparh purusena sarvam.

227 na karmanpa na prajaya dhanena
tyagena eke amrtatvam dnasuh

228 parena nakarh nihitarh guhayvam
vibhrdjad etad yatayo visanti.

215-216 = VS 17,89 (RS 4,58,1). & 217-218 = V'S 17,90 (RS 4,58,2). ¢ 219-
220 = VS 17,91 (RS 4,58,3) et Vaikh-Sm$ 4,10. & 221-222 = VS 17,92 (RS 4,58,4).
@ 223-224: cf. Sv. Up 3,4. & 223b: visvadhiyah (an); viévadhikah (dr, dth).
225-228 — SvUp 3,9. ® 225a : ’sti kad cit (dn); ’'sti kim cit (dr, dath, Sv.Up).
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215-228

De Vocéan a déferlé la vague de Miel: grace a la fibre
(de I’herbe Soma) elle est devenue I'Immorialité,

qui est le nom secret du Beurre (que 'on appelle aussi)
«langue des dieux », « nombril de I’Tmmortel ».

(Ce) nom, c’est nous qui voulons le proclamer, grace au
Beurre (lui-méme) : en ce sacrifice nous voulons le soutenir
de nos hommages.

Que le brahmdn écoute (ce nom) que nous révélons : le
buffle & quatre cornes 1’a émis !

Quatre sont ses cornes et trois ses pieds, deux sont ses
tétes et sept ses mains;

trois fois lié le taureau mugit : le grand dieu a pénétré
chez les mortels.

En trois formes institué, caché par les Pani, le Beurre a été
découvert par les dieux dans la Vache.

De ses formes, Indra engendra 1'une, le Soleil engendra
Pautre ; la troisiéme, ils 'ont extraite de la substance propre
du Vena.

Rudra le grand Sage qui, le premier, antérieurement
(a toutes choses), (a vu) toutes les pensées des dieux,

a vu la naissance de I'Embryon d’Or, qu’il nous dote,
ce dieu, d’'une mémoire fidéle !

Au-dela de lui, en deca de lui, il n’y a rien ; nul n’est plus
petit que lui, nul n’est plus grand.
Tel un arbre dressé dans le ciel il se tient, unique : le
monde tout entier a été empli par cet Eire.

Quelques-uns ont obtenu 'immortalité : non grice & leurs
ceuvres, 4 leur descendance, ou & leur richesses, mais par
le renoncement ;

(c’est que) seuls les ascétes pénétrent ce (mysteére)
resplendissant, dépos¢, dans le secret, au-deld du firmament.

© 227-298 = Kaiv. Up 1,3. & 228b: vibhrajad etad (dn); vibhrajate yad (dr, ath,

Kaiv.

Up).

— 6l —




229242 | 229-242

229 vedantavijiianasuniscitarthah l 229 Voués avec constance & la recherche des fins derniéres du
sarinyasayogad yatayah suddhasattvah, Veda, (ces) ascétes sont devenus des étres purs par la

230 te brahmaloke tu parantakale | pratique du renoncement ; .
paramrtah parimucyanti sarve. 230 dans le monde du brdhman, au moment supréme, ils sont

tous délivrés, (car) ils sont au-dela de la mort.

231 dahram vipapam paravesmabhiitar

yat pundarikarh puramadhyasathstham 231*  Petit, délivré du mal, devenu la résidence du supréme
939  tatra a'p'i dahrarh gaganam visokarn ’ , (brdhman), ce lotus qui se tient au milieu de la citadelle,
tasmin yad antas tad upasitavyam. 232 et la méme, petit, délivré du tourment, ce firmament

qui (se tient) a I'intérieur : c¢’est cela qu’il faut adorer !

233 yo vedadau svarah prokto

vedante ca pratisthitah 233 Le son qui est prononcé au début (d’une récitation)
934 tasya prakrtilina.s.ya o du Veda, a été établi aussi & la fin du Veda,
yah parahosa mahes$varah 234 (ce son) qui est au-dela de son absorption en la nature,

¢’est le Seigneur (lui-méme).

235 sahasrasirsam devam
visvaksarh visvasarnbhuvam,

236  visvarh narayanam devam

235*  (Evoquons) le dieu aux mille tétes, le dieu qui voit toutes
choses et a tous apporte la paix :

L . y Narayana, le di niversel, 'impéri le, 1 rém
aksararh paramarh padam. ; 236 pamaiza‘ya_a, e dieu universel, périssable, la supréme
]
237 v¥§vat.a}_1 paramam I}llltyam i 237 Narayana, & tous égards (plus haut) que le plus haut,
938 V}?Vﬂm naray;r_la}m anm, I'éternel, l'universel Seigneur !
visvam eva 1dam purusas 238 Cet univers tout entier, c’est I'Etre en vérité de qui il

tad vis jivati. . X
ad visvam upajivat recoit la vie,

239 P_a’tuh zléYgsngtmeévaram 239 (Evoquons) le maitre de toutes choses, le seigneur de 1’Ame,
sa_sx:atam Stvam f‘f{Y“ta{m I’Eternel, le Bienfaisant, le Constant ;

=40 n:a’ra_yanf\m .mahalneyam ‘ 240 Naradyana, haut objet de connaissance, Ame de toutes
visvatmanaih parayanam. i choses, but supréme...

%4l narayanah paro jyotir atma I 241 Narayana, ¢’est la supréme lumieére, c¢’est ’Ame ! Nardyana,
ndrdyanah parah, ; ¢’est le supréme (Seigneur) !

242 nardyanah param brahmatattvarh 242 Narayana c¢’est la supréme, la véritable nature du brahman !

narayanah parah, | Nardyana, c¢’est le supréme (Seigneur) !

229-230 — Kaiv. Up 1,4 (Mund. Up 3,2,6). < 230b: paramrtah (ath, Kaiv. Up) ;
paramrtat (an, dr). & 231-232:sans paralléle. & 231a: vipapam paraveémabhatam,
corr. de : vipaparh parame$smabhatam (dn); vipapam varavesmabhutam (dr)
vipapmarh varamh vesmabhatam (alk); voir aussi Chdnd. Up (8,1,1) daharam
pundarlkam vesma. <& 232a: visokas (dn, dih); vidokam (dr). & 233-234 : sans

paralléle, ni variante. & 235-236 = Maha.Up 1,29 (Vaikh-SmS 10,7). & 235b :
vi§vaksam (dn, dr); visvikhyam (dth). S 237-238 = Mahd.Up 1,30. ¢ 2387a :
paramam (dr, dth); paraman (dan). ¢ 239-240 : sans paralléle, ni variante. ©
241-242 : sans parallele.  © 242a : brahmatattvam (dr, ath) ; brahma tattvam (dan).

. gl TPE PN .
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243-256

243 narayanah paro dhyata dhyanam
nardyanah parah.

244 vyac ca ki cij jagat sarvam
dréyate éruyate 'pi va,

245 antar bahi$ ca tat sarvam
vydpya narayanah sthitah.

246 anantam avyayar kavirh
samudre’'ntam vi$vasambhuvam.

247 padmakosapratikasarmh
hrdayam ca apy adhomukham,

248 adho nistya vitastyarm tu
ndbhyam upari tisthati,

249 jvalamalakularh bhati
visvasya ayatanarh mahat.

250 sartatam $ilabhis tu
lambhaty a kosasarhnibham,

251 tasya ante susiram siksmarh
tasmin sarvari pratisthitam,

252 tasya madhye mahan agnir
vigvareir visvatomukhah.

253 so 'grabhug vibhajarhs tisthann
aharam ajarah kavih,

254 tiryag trdhvam adhah $ayi
rasmayas tasya sarntatah.

205 samtapayati svam deham
apadatalamastakam,

256 tasya madhye vahni$ikha
aniya ardhva vyavasthita.

243-244 : sans paralléle, ni variante. & 245-246 : sans paralléle. © 246b : samu-
dre’'ntam (dn, dr); samudratam (dth). < 247-248 : cf. Mahé\.g_p 1,33.et 34._ ®
247b: hrdayam (dn, dr); susiram (ath). < 248a: vitastyar tu (ath); v1st-astyante
(dn, dr). & 249-250: cf. Maha.Up 1,33. © 249a : texte an (le texte dr, dth est le
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243-256

243 Nardyana c’est le Méditant supréme et c’est la Méditation !
Nardyana, c’est le supréme (Seigneur) !
244 Et ce monde-ci cet univers en mouvement perceptible

par la vue, par 'ouie,

245 (cet umivers) intérieur et extérieur, Narayana y réside
’ayant occupé tout entier.

246 (Louons ce) Poéte qui n’a pas de limite, (ce Poéte) qui ne
passe pas, qui a pour limite : I'océan, qui a tous apporte
la paix.

247*  Pareil 4 un calice de lotus, le cceur, tourné vers le bas,
248 se tient sous la nuque, 4 une distance de douze pouces
au-dessus du nombril.

249 Couronné de flammes, sanctuaire éminent de toutes choses,
il resplendit ;
200 enveloppé d’un réseau de veines, il pend, semblable & un

calice (de lotus).

251" En son extrémité est une cavité minuscule en laquelle
I'univers entier a trouvé son fondement,

202 au milieu de quoi (brale) un grand feu, flamme universelle
qui rayonne de tous cotés ;

203 (ce feu) qui se tient la, ¢’est (le Soleil), le Voyant éternelle-
ment jeune qui jouit de la nourriture (qu’on offre) devant
(lui) et la répartit (autour de lui);

204 (oui, ce feu) qui git {en la cavité secrete), c’est (le Soleil)
dont les rayons se tendent ensemble vers le haut, vers le bas,
en travers...

255" (Ainsi, le cceur) réchauffe-t-il lui-méme ce corps qui lui
appartient, depuis la plante des pieds jusqu’a la téte ;
256 (car) la flamme acérée du Guide, menue, dressée, en lui a

z

été établie ;

suivant : «hpdayam tad vijaniyad vige... ). & 280a: dilabhih (an, dr); sirabhih
(ath). © 251-252: cf. Maha.Up 1,35. & 253-254: sans parallele. & 253b : ajarah
(an, dr); aksayah (alh). & 255-256 : cf. Maha.Up 1,35 et 36.




257-269

257
208

259

260

265
266
267
268
269

nilatoyadamadhyasthad
vidyullekha iva bhasvara,
nivarasukavat tanvi

pita bhasvaty aniipama.

tasyah $ikhaya madhye

paramatma vyavasthitah,

sa brahma sa §ivah sa harih sa indrah
so 'ksarah paramah svarat.

adityo va esa etan mandalam tapati tatra ta rcas tad rcam
mandalarh sa rcar lokah, o
atha ya esa etasmin mandale 'rcir dipyate tani sdmani sa
samnam lokah, ‘ o
atha ya esa etasmin mandale ’rcisi purusas tani yajumsi
sa yajusarh mandalar sa yajusam lokah, . ‘

s3 esa trayy eva vidyd tapati ya eso ‘ntar aditye hiranmayah
pmsah.

adityo val teja ojo balam yasa$ caksuh $rotram atma mano
manyuh, ) B
manur mrtyuh satyo mitro vayur akasah prano lokapalah
kah kim, . .
karh tat satyam annam amrto jivo visvah katamah svayam-
bhuh, .

prajapatir iti samvatsaro ’'sav adityo ya esa purusa esa
bhiitdnam adhipatih, .
brahmanah sayujyamh salokatdm apnoty etasim eva
devatanarh sayujyarh sarstitdrh saménalokatam apnoti va
evarh veda ity upanisat.

957-258 : sans paralléle. & 258 : texte an, dr. (dlh: pitabha syat ta!:ll-l")._ &
259-260; cf. Maha.Up 1,37. © 260a: brahma (dr, dth); brahma (dn). sa harih (an)_:
mangque chez dr, alh. @ 261-264: sans parallele.  © 261 : tad rcam (dn, dath); tad rea

(dr).

& 263: sa yajusam (dn, dth); sa yajusd (dr). & 265-269: sans paralléle.

® 266: lokapalah kah (dn, dr); lokapalakah (alh). & 267: «kam» est omis par
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257-269

207 Resplendissante, pareille & 1’éclair jaillissant du sein
d’un nuage sombre,

258 mince comme une barbe de riz, jaune, radieuse, ayant
la taille d’un atome...

259 et c’est au centre méme de cette flamme que I’ Ame supréme
a établi sa demeure : i

260 c’est Brahmdn, c’est Siva, c¢’est Hari, c’est Indra, c’est

I'impérissable, le supréme (Souverain) qui ne tient son
pouvoir que de lui-méme !

261 En vérité, c’est le Soleil, ce disque qui chauffe ici; c’est
I'ensemble des strophes ; c’est le recueil des strophes, c’est
le monde des strophes.

262 Quant a la flamme qui brille dans ce disque, ce sont les
mélodies, c¢’est le monde des mélodies.
263 L’Elre enfin, qui est dans la flamme brillant dans le

disque, ce sont les Formules, ¢’est le recueil des Formules,
c’est, le monde des Formules.

264 Oui, 1l est la Triple Science elle-méme, cet Etre d’or qui
brille & 'intérieur du Soleil.

205 Le Soleil en vérité c’est Iéclat, la puissance, la force, la
gloire ; c’est U'ceil, 'oreille, ’Ame, la pensée, la colére ;

266 c’est Manu, Mrtyu, Satya, Mitra, Vayu; c’est I'espace,
le souffle ; c’est le Gardien-du-monde ; ¢’est Qui ? ¢’est, Quoi ?

267 c¢’est le Bonheur, c’est Cela, c’est la Vérité, la Nourriture,
FAmbroisic; c¢’est tout ce qui vit, c’est Iunivers, c’est le
Bonheur supréme, c’est I’(Etre) existant par lui-méme.

268 On dit «l'année, c’est Prajapati» (et cette formule),
c’est le Soleil ; quant & cet Eire (qui est dans le soleil), c’est
le Seigneur de tous les étres.

269 Il atteint 'intime communion avec le brdhman, il obtient
de résider dans le monde du brdhman; il atteint l'intime
communion avec ces divinités, et d’étre élevé jusqu’a elles,
et de résider dans le méme monde qu’elles, celui qui sait ainsi !

Telle est la Corrélation !

ath; «@yur» est ajouté par dr, dlh (aprés «annam»). <& 268: formule de dr, dth;
remplacée chez an par: « brahma etad amrta esa puruo »



VII

Les formules données ici (270 a 316), malgré leurs origines
hétéroclites et leurs attributions rituelles imprécises, se proposent
toutes le méme but, du moins & en croire le Commentaire : la puri-
fication intérieure du récitant (papaksaya-artham), et ceci au
moyen de priéres d’adoration (ainsi la litanie dite sarva-linga
270-276) et de requéte (ainsi celles qui invoquent Agni, extermina-
teur des démons : rakso-ghno 'gnikh).

Presque tous les manira utilisés sont dédiés & Rudra (= Siva),
y compris sans doute les strophes de 'hymne védique (RS 4,4,1
a b; dans I'Up : 299 a 308) qui célébre Agni sous son aspect
terrible (rudra, adj.) de feu de forét avec les flammes qui mettent
en fuite les ennemis.

Quelques versets enfin (309-311) concernent Aditi (ici : la Terre-
Mére) et d’autres les Eaux (312-316), ce qui s’accorde, en effet,
avec I'objet supposé de cette section.
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270-283

270
271

72

273

74
275

276

277
278

(]
os}
[

283

270-273 : sans paralléle, ni variante. & 274-276 : sans parallele, ni variante. © 277-

nidhanapataye namah, nidhanapatantikdya namah.
trdhviya namah, @rdhvalingdya namah, hiranydya namah,
hiranyalingaya namah.

suvarnaya namah, suvarnalingdya namah, divydya namah,
divyalingaya namah,

bhavaya namah, bhavalingdya namah, sarvaya namah,
sarvalingdya namah.

§iviya namah, $ivalingdya namah, jvalaya namabh,
jvalalingdya namah.

atmaya namah, atmalingdya namah, paramaya namabh,
paramalingdya namah.

etat somasya siiryasya sarvalingam sthapayati panimantram
pavitram.

sadyojatarn prapadyami sadyojataya vai namo namah,
bhave bhave na atibhave bhavasva mar bhavodbhavaya
namah.

vamadeviya namo jyesthdya namah sresthiya namo
rudraya namah,

kiliya namah kélavikarapiya namo balaya namo balavi-
karandya namo balapramathaniya namabh,
sarvabhiitadamaniya namo manonmaniya namalh.

aghorebhyo ’'tha ghorebhyo
aghoraghoratarebhyah,
sarvatah darva sarvebhyo
namas te rudra rapebhyah.

0 —

270*

271

272

273

279

280

281

282

283

270-283

Hommage au Seigneur de la destruction : Et & celul qui
met un terme A la destruction !

Au dieu qui est tourné vers le haut ! A celui dont la marque
distinctive est d’étre tourné vers le haut ! A celui qui est
POr ! A celui dont la marque est d’étre 'Or !

A celui qui est la Couleur bénéfique! A celul donl la
marque est d’étre la Couleur bénéfique ! A celui qui est du
ciel I A celui dont la marque est d’étre du ciel !

A celui qui est le Devenir! A celui dont la marque est
d’étre le Devenir! A celui qui est I"Archer! A celui dont
la marque cst d’étre I’Archer !

A celui qui est Siva ! A celui dont la marque est d’étre
Siva ! A celui qui est la Flamme ! A celui dont la marque est
d’8tre la Flamme !

A celui qui est VAme! A celu dont la marque est d’étre
PAme! A celui qui est le Supréme (brdhman)! A celui dont
la marque est d’étre le supréme (brdahman) !

Cette litanie de Toutes-les-Marques-Distinctives, qui releve
de Soma et de Siirya, ulilise la main cornme filtre.

Je cherche refuge aupres du nouveau-né ; hommage au
nouveau-né ! Hommage !
Je suis ! Je suis ! Je n’excelle pas ! Sois pour moi ! Hommage
a celui qui est Porigine de Pexistence !

IHommage au dieu du bonheur! Hommage a I'Ainé!
ITommage au Meilleur ! Hommage a Rudra !

Hommage a celui qui est le Temps ! Hemmage a celut qui
est la dissociation du Temps ! Hommage a celui qui est la
Force ! Hommage a celui qui est la dissociation de la Foree !
Hommage & celul qui détruit la IForce !

[Tommage & celui qui dompte tous les ¢fres ! Hommage
4 celul qui possede Uexaltation de espril !

Aux formes rassurantes, el aux formes terrifiantes, 6
Archer ! aux formes a la fois rassurantes et terrifiantes,

a toules ces formes qui sont tiennes nous voulons rendre
hommage en tous lieux, Rudra !

278: sans parallele ni variante. & 279-281: suns parallele. @ 280: killavikarvaniyva
corr. de kalavikaraniva. <& 282-283 = M5 29,10 {modifié¢, cf. tome I1}.

-
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284-296

284

287
288

289

290

291
292

296

tat purusdya vidmahe mahadevaya dhimabhi,
tan no rudrah pracodayat.

is$dnah sarvavidyanam i$varah sarvabhatanarm
brahmadhipatir brahmano ’dhipatir,
brahma divo me astu sa eva sadasiva om.

namo hiranyabahave hiranyavarpaya
hiranyariipaya hiranyapataye,
ambikapataya umapataye
pasupataye namo namah.

rtarh satyarh pararh brahma
purusarh krsnpapingalam,
trdhvaretarh viripaksar
vi§varipaya vai namah.

sarvo vai rudras tasmai rudrdya namo ’stu
puruso vai rudrah san maho namo namabh.

vi$varh bhiitarh bhuvanam citram
bahudha jatarm jadyamanarh ca yat,
sarvo hy esa rudras

tasmai rudriya namo astu.

kad rudraya pracetase

‘milhustamaya tavyase,

vocema samtamarh hrde.

sarvo hy esa rudras
tasmai rudriya namo astu.

284 : cf. ci-dessus 72. & 285-286 : cf. Npsimhhaparvatapany-Up 1,6 pour 285.
©® 286: sa eva sadasiva om (ath) ; sa eva sadasiva om aham bhavami (dr) ; astu
sadagivom (an). ¢ 287-288: sans parallele. & 287b: est omis par dr. & 289-290 =
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284

285

286

287

288

289
290

291

292

293

294

295

296

284-296

Puissions-nous connaitre le mystére de 1'Etre, puissions-
nous méditer sur le grand dieu ! Cela, puisse Rudra nous le
révéler !

Maitre de tous les savoirs, Seigneur de tous les étres,
(il est)

le souverain du brdhman, le souverain de Brahmdn:
que Brahmdn me soit favorable, lui qui, en vérité, est
I’éternellement favorable! OM !

Hommage & celui qui a un bras d’or! A celui qui est
couleur d’or ! A celui qui.a Paspect de Por! A celui qui régne
sur Yor !

A Pépoux de la Mére! A T'époux d’Uma! Au berger :
Hommage ! Hommage !

(Vénérons en tant qu)Ordre, Vérité, supréme brdhman,
cet Elre brun-noir

dont la semence remonte, dont les yeux sont dissemblables !
Hommage, en vérité, a celui qui assume toutes formes !

Rudra, en vérité, c’est tout I’Univers : hommage soit
rendu & cette (forme de) Rudra!

Rudra, en vérité, c’est U'Elre, c’est le Bien, c’est la
Grandeur : hommage ! Hommage (a Rudra) !

L’étre sous toutes ses formes, la nature variée, et ceci qui
de tant de facons naquit et nait encore ;
cet univers tout entier, ¢’est Rudra lui-méme, & qui nous

rendons hommage !

A Rudra, le prévoyant, le trés-généreux, le puissant,
quelle priére devons-nous dédier qui soit douce a son cceur ?

Car cet univers tout entier, ¢’est Rudra lui-méme, & qui
nous rendons hommage !

Nrpsithhaparvatipany-Up 1,6. & 201-202: sans paraliéle. & 292 : san mahah (dn,
dr) ; tanmahah (ath). & 293-294: sans paralléle, ni variante. & 295 = RS 1,43,1.
® 298 = ci-dessus 291.
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297-310

297

298

299
300

301

302

303

304

305

306

307

308

309
310

yasya vaikankaty

agnihotrahavani bhavati,

praty eva asya ahutayas tisthanty
atho pratisthitah.

krnusva pajah prasitirh na prthvirn
yahi raja iva amavarh ibhena,
trsvim anu prasitirh driinano

'sta asi vidhya raksasas tapisthaih.

tava bhramasa_asuya patanty
anu spréa dhrsatd $oéucanah,

tapiithsy agne juhva patarngan
asarndito vi srja visvag ulkah.

prati spaso vi srja tirnitamo
bhava payur vi$o asyd adabdhah,
yo no ‘diire aghasanso yo anty
agne makis te vyathir 8 dadharsit.

ud agne tistha praty a tanusva
ny amitram osatat tigmahete,
yo no aratith samidhana cakre
nicd tamh dhaksy atasarh na Suskam.

tirdhvo bhava prati vidhya adhy
asmad avis krnusva daivyany agne,
ava sthira tanuhi yatujtnarn
jamim ajamirh pra mrnihi Satriin.

aditir deva gandharva
manusyah pitaro ’surdh,
tesarh sarvabhiatanar mata
medini mahati mahi

savitrl gayatri,

297-298 : sans paralléle, ni variante sauf : 289b pratisthitah (dr, dth);
°thyai (dn). < 299-308 =TS 1,2,14 (RS 4,4,145). ¢ 809-310 : sans paralléle (mais
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301

302

303

304

305

306

297-310

Lui & qui est (dévolue) une cuiller en bois de vikanka
pour V'oblation au feu,

ses rites-oblatoires sont bien fondés et donc (demeureront)
bien fondés.

De ta masse, (0 Agni,) fais un large filet que 'on jette en
avant ! Avance-toi, pareil a un puissant roi, avec son
escorte !

T’¢lancant a la suite du filet avide, tu es (aussi) I’archer :
perce donc les démons de (tes traits) les plus bralants !

Toi dont (les flammes) tourbillonnantes volent vite,
(cours) & la suite (des démons) et serre (les) avec ardeur,
(6 Agni) qui brilles intensément !

Toi qui es libre de tout lien, émets avec ta langue les
projectiles ardents (qui volent) dans toutes les directions,
les brandons, (tels) des oiseaux !

Envoie tes éclaireurs, toi qui es le Diligent! Sois pour
notre clan un gardien qu’on ne peut abuser !

Quant a celui qui, de loin ou de prés, médit de nous, qu’il
ne s’aventure pas & vouloir brouiller ta route !

Léve-toi, 6 Agni! Bande (ton arc) contre nos ennemis :
réduis-les en cendres, toi dont les traits sont acérés !

O Agni qui es en train de t’enflammer, consume celui qui
nous a fait un acte hostile, comme (tu consumes) les
broussailles désséchées !

Dresse-toi ! Chasse loin de mnous (nos adversaires!)
Manifeste, 6 Agni, tes forces divines !

Détends les arcs de (ces gens) qui sont possédés du démon !
Tue nos ennemis, (6 Agni) qu'ils soient ou non de notre sang !

Aditi, c’est (tout a la fois) les dieux, les Gandharva, les
Humains, les Manes, les Asura ;

de tous ces étres (en effet) elle est la Mere, (elle que 'on
nomme :) la Grasse, la Grande, la Majestueuse, I'Incitatrice,
la Chantante,

cf. RS 1,89,10). & 310b : medini mahati mahi (dn, dr); medini prthivi mahatl
mahi (alh).
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311-316

311 jagaty urvi prthivi
bahula vi$va bhiita

katama ka ya sa satya ity

amrta iti vasisthah.

312 apo va idarm sarvam viéva bhiitany apah,
313 prana va apah pasava dpo 'nnam apo 'mrtam apah,
314 sarmrad apo virad apo svarad apah,
315 chandarhsy apo jyotithsy apo yajurmsy apah,
316 satyam apah sarva devata apo
bhiir bhuvah suvar apa om.

811: sans paralléle (mais cf. RS 1,89,10),

® 312-316 : sans paralléele, ni variante.

-

® 81le : ka ya (an, ath); kdya (dr).

311

312*
313
314
315

316

311-316

la Mouvante, ’Etendue, la Vaste, I’Abondante, (celle qui
résume en elle) tous les étres ; (et si 'on demande) Ce qu’elle
est, Qui elle est, (il faut répondre comme le Rsi) Vasistha
(qui disait :) elle est la Véridique, elle est I’Immortelle !

Les eaux, en vérité, sont cet univers tout entier ; les eaux
sont tous les étres :

les eaux sont les souffles ; les eaux sont le bétail ; les eaux
sont la nourriture ; les eaux sont 'ambroisie ;

les eaux sont la royauté rassemblée, les eaux sont la royauté
dispersée, les eaux sont la royauté autonome ;

les eaux sont les meétres ; les eaux sont les lumiéres ; les
eaux sont les formules.

les eaux sont la Vérité, les eaux sont I’ensemble des divi-
nités ; BHOR | BHUVAH ! SUVAR!! les Eaux ! OM !
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VIII

Les mantra 317 a 386 concernent les trois samdhya (dévotions
de T'aube, de midi et du crépuscule), sans qu’un départ précis soit
fait entre les divers moments liturgiques.

Bien mieux, des versets proprement upanisadiques s’insérent
entre certaines formules empruntées au rituel ; au total on a, non
sans désordre, un gdyatri-khanda (317 a 349) suivi d’'un madhu-
khanda (350 a 386), étant entendu cependant que les chaines de
formules qui les constituent tous deux ont leur origine explicite
dans les rites des samdhya.

L’unité de l'ensemble esl assurée par une référence constante
a la Sagesse, nommée ici medhd@ d’'un terme rg-védique en lequel
on doit reconnaitre (L. Renou Vocabul. du RV, p. 29) I'un des
noms de 'inspiration poétique congue comme un don de la divinité
(cf. dans 'Up : sanirh medhdam, en 66).

Devenue & partir des Brahmana lintelligence des cérémonies
sacrificielles, medhd désigne dans notre contexte la connaissance
ésotérique accordée a l'initié par grace divine ; c¢’est par elle que
celui qui sait ainsi obtient le miel (= I'’Ambroisie) c’est-a-dire
I'immortalité : nous retrouvons 1a I'un des thémes majeurs de ’'Up
(ceux qui savent ainsi échappent a la mort : cf. 22, ou 230, etc.).
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317-330

317

318

319

320

321
322

323

327
328

329

330

apah punantu prthivim
prthivi pata punatu mam,
punantu brahmanaspatir
brahmapiitd punatu mam.

yad ucchistam abhojyam

yad va duscaritarh mama,
sarvarl punantu mam &po
‘satdrh ca pratigraharh svaha.

agni§ ca ma manyu$ ca manyupataya$ ca manyukrtebhyah
papebhyo raksantim,

yad ahna pdpam akdrsamh manasd vaed hastdbhyam
padbhyam udarena $iénd ahas tad avalumpatu,

yat kim ca duritarh mayi idam aharh mam amrtayonau satye
jyotisi juhomi svaha.

stryas ca ma manyu$ ca manyupataya$ ca manyukrtebhyah
papebhyo raksantam,

yad ratriya pdpam akarsamh manasi vdcd hastabhyam
padbhyam udarena $iéna ritris tad avalumpatu,

yat kim ca duritarh mayi idam aharh mam amrtayonau siirye
jyotisi juhomi svaha.

om ity ekdksaram brahma,
agnir devatd brahma rsir
[gayatrl chandah]
paramatma-sariipam ca
sdyujyam ca viniyogam.

ayatu varada devy

aksarabrahma-sarmmitam,
gayatri chandasam mata
idarh brahma jusasva me.

317-318 = Vaikh-SmS 1,2 (Baudh-DhS 2,5,8,10 ; Pranag.Up 14). & 319-320 : cf.
Vaikh-SmS 1,2. ¢ 320-323 = Vaikh-SmS$ 1,3; cf. aussi V§(K) 6,5,6b (= RS 1,23,22b)
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317~

318

319

320

321

322

323

324

325

326

327

328

329

330

317-330

Que les Eaux purifient la Terre et que, purifiée, la Terre
me purifie !

Que (les Eaux et) le maitre du brdhman purifient (la Terre
et) que, purifiée par ce brdhman, (la Terre) me purifie !

(D’avoir consommé) des restes qu'il est interdit de manger ;
ou d’un manquement & mes devoirs ;

ou d’avoir accepté le don (que m’offraient) des impies :
puissent les eaux me purifier de toutes ces souillures!
Svaha!

Qu’Agni, que Manyu, que les Maitres de la Colére me
gardent des péchés commis sous ’emprise de la colére !

Ce péché que j’ai commis pendant ce jour par la pensée,
par la parole, par mes deux mains, par mes deux pieds, par
mon ventre, par mon sexe : que le Jour 'efface !

Et cette chose malvenue qui est en moi, je loilre en
libation, et je m’offre moi-méme en libation, dans la matrice
de ’Ambroisie, dans la Vérité, dans la Lumiere ! Svaha!

Qu’Agni, que Manyu, que les Maitres de la Colére me
gardent des péchés commis sous 'emprise de la colére !

Ce péché que j'ai commis pendant cette nuit, par la
pensée, par la parole, par mes deux mains, par mes deux
pieds, par mon ventre, par mon sexe : que la Nuit P'efface !

Et cette chose malvenue qui est en moi, je loffre en
libation, et je m’offre moi-méme en libation, dans Ja matrice
de ’Ambroisie, dans la Vérité, dans la Lumiére ! Svaha !

OM, a-t-on dit, c’est le brdhman: (en tant que mantra)
il n’a qu’une seule syllabe ;

(d’un tel manira), la divinité c’est Agni, le Rsi c’est le
brahman, [le métre c’est la Gayatri,] I'emploi rituel c’est
(de gagner) lidentité, l'intime communion avec 1'Ame
supréme.

Vienne la déesse qui exauce ! (Vienne le manira) qui a
méme mesure que l'impérissable brdhman!

(Vienne) la Gayatri, la mere de (tous) les metres ! Agree,
0 déesse, ce bradhman que je (te dédie) !

pour 323a. © 324-326 = Vaikh-SmS 1,3 (pour 326a voir ci-dessus 323a). @ 827-
328 : voir tome II. ¢ 329-330 : voir tome IL
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331-342

331 yad ahnat kurute paparh
tad ahnat pratimucyate,

332 vyad ratriyat kurute papam
tad ratriyat pratimucyate,

333 sarvavarne mahadevi
sarhdhyavidye sarasvati.

334 ojo ’si saho 'si balam asi bhrajo ’si devinarm dhama nama asi
viévam asi vi§vayuh sarvam asi sarvayur abhibhiir om,

335 gayatrim avahayami savitrim aviahayami sarasvetim ava-
hayami chandarsin avahayami ériyam avahayami.

336 gayatriya gayatri cchando vigvamitra rsih savita devata,

337 agnir mukharh brahmi $iro visnpur hrdayarh rudrah $ikha
prthivi yonih,

338 prana-apana-vydna-udana-samana-saprana $vetavarna sar-
khyayana-sagotra gayatri,

339 caturvirhsatyaksara tripada satkuksih paicasirsd_upanavane
viniyogah.

340 orh bhiir o bhuva orh suvah, o maha o jana or tapa
o satyam.

341 om tat savitur varenvam bhargo devasya dhimahi dhiyvo vo
nah pracodayat.

342 om apo jyoti raso ‘'mrlam brahma bhiir bhuvah suvar orn.

381 & 333 : sans paralléle, ni vuriante.  © 334-335 : cf. TS 2,4.3,1 et 2 ponr
334 ; 335 sans parallele. ¢ 836-337 : sans paralléle, ni variante. © 338 = Baudh-
DhS 3,8,12. & 339 :sans paralltle, ni variante. ¢ 340 — Baudh-DhS 2,4.7.8

82

331-342

331 La faute que ’on commet de jour, on en est libéré de jour ;
332 la faute que I'on commet de nuit, on en est libéré de nuit ;
333 0 grande déesse, couleur du Tout, 8 Sarasvati, (c’est toi)

qui possedes la science des sarndhya /

334 (O déesse) tu es I’énergie, tu es la forme, tu es la puissance,
tu es 'éclat !
Des dieux tu es Ie nom et la fonction ! Tu es toutes choses !
Tu es I'universelle vie de toutes choses, la vie de 1'univers !
(Tu es) celle qui ’emporte (sur le mal) ! OM !
335 Jinvoque (la) Gayatri! Jinvoque Savitri! J'invoque
Sarasvati | J'invoque les Rsi du Veda ! J'invoque Sri !

336 De la Gayatri, gayatri est le métre, Visvamitra est le Rsi,
Savitar est la divinité,

337 Agni est la bouche, Brahmdn est la téte, Visnu est le ceeur,
Rudra est la touffe de cheveux, Prthivi est la matrice.

338 Dotée des cinq souffles : prana, apdna, vydna, uddina,
samdna,
la Gayatri, qui est de couleur blanche, appartient a la
meéme famille que Samkhyayana ;
339 elle a vingt-quatre syllabes, trois pieds, six cavités,
cing tétes :
on l'utilise dans l’initiation.

340* OM, c’est BHUR! OM, c'est BHUVAH! OM, c’est
SUVAR! OM, c’est la Grandeur ! OM, c’est 'Homme ! OM,
c'est ' Ardeur! OM, c’est la Vérilé!

341 OM, c’est (le manira:) « Nous voulons avoir en partage
cette splendeur désirable du divin Savitar ; et lui, puisse-t-il
diriger nos pensées ! »

342 OM, (c’est aussi le manira:) «les Eaux, la Lumiére, le
Suc, 'Ambroisie, le brahman! BHUR | BHUVAH ! SUVAR !
OM !»

(Vaikh-SmS 2,4 et 9,10). & 341 = RS 3,62,10 [gayalric ou squilri-manira). ¢ 342
= Baudh-DhS 2,4,7,8 (Vaikh-SmS 2,4 et 9,10) [$iro-manira).

— 83 —




343-354

343 uttame Sikhare jate
bhiimyarm parvatamirdhani,

344 brahmanebhyo 'bhy anujiata
gaccha devi yathasukham.

345 stutd u maya varada vedamata
pracodayanti pavane dvijata,

346 ayuh prthivyam dravinam brahmavarcasam
mahyarh dattvd vrajatu brahmalokam.

347 ghrpih sorya adityo na prabha vaty aksaram,
348 madhu ksaranti tad rasarh satyam vai tad rasam,
349 3po jyoti raso ‘'mrtam brahma bhiir bhuvah suvar om.

350 brahmam etu mam madhum etu méarm
brahmam eva madhum etu mam,

351 yas te soma prajavatso 'si so ’harh dussvapnahan duhsahan
yas te soma pranarhs tai juhomi,

352 ya imarh trisuparpam ayacitam bradhmaniya dadyad
brahmahatyam va eso hanti,

353 ye brahmanas trisuparnarh pathanti te somarh prapnuvanty
a sahasrat panktim punanti.

354 or brahma medhayd madhu medhaya
brahmam eva madhu medhaya,

343-344 : sans paralléle, ni variante. ¢ 345-346 : cf. AV 19,71,1. & 347-349 :
sans paralléle, ni variante (pour 349 cf. ci-dessus 342). & 350 : sans paraliele, ni
variante. % 351 : sans paralléle. prajavatso’si : lecture conjecturale, le texte porte
prajavatso 'bhi. dubsahan : lecture conjecturale, le texte porte durussaha que Say
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343-354

343 Toi qui naquis sur le pic le plus haut de la Terre, sur
le sommet de la montagne,
344 tu as recu congé des brihmanes! Va donc, 6 déesse, ou

bon te sembleras !

345 Je T'ai louée, (la déesse) qui exauce les désirs, la mére du
Veda, la deux-fois née qui stimule (nos énergies) dans (le feu)
purificateur !

346 Aprés m’avoir donné longue durée de vie sur la terre,

richesses, gloire brahmanique, qu’elle s’en retourne, (la déesse)
au monde du brdhman.

347 L’actif Sarya, pareil & Aditya, 1’éclat (de Sirya) exhale
I'impérissable.

348 Le Miel que l'on répand, c’est le Suc! Or le Suc, c’est
la Viérité!

349 Les Eaux sont Lumiére, Suc, Ambroisie, brdhman!
BHUR ! BHUVAH ! SUVAR ! OM !

350" Que m’échoie le brdhman! Que m’échoie le Miel! Que
m’échoient le brahman et le Miel !

351 Cet enfant que tu es pour tes (propres) créatures, je le suis,
6 Soma qui détruis les cauchemars, toi a qui il est difficile
de résister !

Quant a ces souffles qui t’appartiennent, & Soma, voici que
je les offre en libation.

352 Celui qui donne a un brihmane le Trisuparna non-
demandé, celui-la tue la faute qui consiste en le meurtre
d’un brahmane.

393 Quant aux brahmanes qui récitent ce méme Trisuparna,
ils obtiennent le Soma, ils purifient le groupe de leurs cing
(premiers descendants, et au-dela) jusqu’a mille.

304 OM ! c’est par la Sagesse (qu'on obtient) le brdhman!
par la Sagesse, le Miel! par la Sagesse, en vériteé, le brdhman
et le Miel!

glose/ durussaha duhsahamh bhavarh vinasaya ity arthah/. Lire prob. duhkhahan.
& 352-353 : cf. tome I1. & 354 : sans parallele, ni variante,
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355-364

39D

356

358

W8]
)
©

360

361

adya no deva savitah
prajavat savih saubhagam,
parad dussvapniyarh suva,

vi$vani deva savitar
duritani para suva,
yad bhadram tan na a suva.

madhu vata rtayate
madhu ksaranti sindhavah,
madhvir nah santu osadhih,

madhu naktam uta usaso
madhumat parthivarm rajah,
madhu dyaur astu nah pita,

madhuman no vanaspatir
madhumarh astu suaryah,
madhvir gdvo bhavantu nah,

va imari trisuparnam ayacitarh brahmanaya dadyad bhri-
nahatyirm va eso hanti,

ve brahmanas trisuparnpar pathanti te somarm prapnuvanty
a sahasrat panktirh punanti.

om brahma medhay3d madhu medhaya
brahmam c¢va madhu medhaya,

brahma devanam padavih kavinam
rsir vipranirh mahiso mrganam,
$yeno grdhranam svadhitir vananam
somah pavitram aly eti rebhan.

355 —~ TB 2,1,6,3 ‘RS 5,82,1). & 856 = T 2,4,6,3 (RS 5,82,5). & 357 — TS

<y b

42,03 (RS 1,00,6) el of. B.A.U 6,36, © 858 — TS 4,2,9,3 (RS 1,90,7) et ¢f. B.A.U

6,3,6.

© 858a usaso [dn, dr, ath, RS); nsasi {TS). & 359 = TS 4,2,9,3 (RS 1,90,8)

et cf. B.AU 6,36 & 360-361 voir ci-dessus 352-353. & 862 : sans paralléle.
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355

356

357

358

359

360

361

362

363

364

Corr.

355-364

Aujourd’hui méme, 6 divin Savitar, procure-nous ’heureux
partage qui consiste a avoir des enfants! écarte de nous
le cauchemar !

O divin Savitar, écarte de nous tous les dangers! Et ce
qui est bon, donne-le nous !

Cest le Miel que les vents (apportent) au saint ; C'est le
Miel que pour lui répandent les rivieres ! Que les plantes
solent pour nous riches en Miel !

Que pour nous la nuit et les aurores soient du Miel /
Que pour nous 'espace terrestre soit fécond en Miel !
Que pour nous le Pére-Ciel soit du Miel!

Que pour nous 'arbre soit fécond en Miel !
Que pour nous le soleil soit fécond en Miel !
Et que pour nous les vaches soient fécondes en Miel !

Celui qui donne a un brahmane le Trisuparna non-demandé,
celui-la tue la faute qui consiste en I’avortement.

Quant aux brdhmanes qui récitent ce méme Trisuparna,
ils obtiennent le Soma, ils purifient le groupe de leurs cinq
(premiers descendants, et au-deld) jusqu’a mille.

OM ! Clest par la Sagesse (qu'on obtient) le brdhman!
Par la Sagesse le Miel, par la Sagesse, en vérité, le brahman
et le Miel!

Brahmdn parmi les dieux, guide parmi les poétes, Rsi
parmi les inspirés, buffle parmi les animaux,

aigle parmi les rapaces, puissance parmi les bois, le Soma
traverse le filtre en chantant.

medhayd, a 3 reprises, et non pas medhava comme dans le texte imprimé ;

ceci pour accorder cette série & la précédente (354). ¢ 368-364 = TS 3,4,11 (RS
9,96,6) et cf. 207-208.
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366-377

365

366

368
369

370

harhsah $ucisad vasur antariksasad
dhota vedisad atithir duronasat,
nrsad varasad rtasad vyomasad
abja goja rtaja adrija rtar brhat.

rce tva ruce tva.

samyak sravanti sarito na dhena
antar hrda manasd piyamanah,
ghrtasya dhara abhi cakasimi

hiranyayo vetaso madhya asam.

tasmin suparno madhukrt kulayl
bhajann aste madhu devatabhyal,
tasya asate harayah sapta tire
svadharm duhanad amrtasya dharam.

ya 1imam trisuparpam aydcitarh brihmaniya dadyad
virahatyam va eso hanti,

ye brahmanas trisuparnam pathanti te somam prapnuvanty
8 sahasrat panktirh punanti.

medha devi jusamina na dgad
vi$vaci bhadra sumanasyamani,
tvayd justa jusamana duruktan
brhad vadema vidathe suvirdh,

tvaya justa rsir bhavati devi
tvaya brahma gatasdrir uta tvaya,
tvaya justa$ citrarh vindate vasu
sa no jusasva dravinena medhe.

365-366 — 1S 1,8,15 (RS 4,40,5) et cf. 211-212. & 367 = TS 4,2,9,6 (Vaikh-Sm$

6,17
B.A.U

© 868-369 — TS 4,2,9,6 (RS 4,58,6ab et 5ed). & 870-871 = TS 4,2,9,6 et cf.
2,2,3 pour 371. & 37-378 cf. 352-353. & 374-8375 : sans paralltle,

365

366

367

368
369

370

371

372

373

375

376

377

365-377

Cygne, il réside dans la pureté ; brillant, il réside dans

I'atmosphére ; prétre, il est a I'autel ; hote, le voici dans la

demeure ;

il réside dans I'homme, dans le veeu, dans I’Ordre, dans
le Ciel, il est fils des eaux, fils des vaches, fils de 1'Ordre,
fils des pierres ; (et) il est I’Ordre méme, la Puissance.

Pour la strophe, (nous) t’(honorons) ! Pour I'éclat, (nous)
t’(honorons) !

De concert, semblables & des fleuves, coulent les chants,
se clarifiant intérieurement, par le coeur, par la pensée.

Les coulées de Beurre, je les considére : au milieu d’elles
est le roseau d’or,

sur lequel est niché 'aigle fait de Miel qui donne le Miel
en partage aux divinités ;

tout autour sont assis sept (sages) de couleur fauve qui
donnent pour lait, en toute liberté, le flot d’Ambroisie.

Celui qui donne a un brdhmane ce Trisuparpa non-
demandé, celui-la tue la faute qui consiste en le meurtre
d’un homme !

Quant aux brdhmanes qui récitent ce méme Trisuparna,
ils obtiennent le Soma, ils purifient le groupe de leurs cing
(premiers descendants, et au-deld) jusqu’a mille.

Agréant (notre priére), la sagesse divine, est venue a nous,
Viévaci, la bienveillante pleine de bonnes dispositions
(& notre égard).

Agréés par toi, (déesse) qui agrées, plutot que la mauvaise,
¢’est la Haute (parole) que nous voulons proclamer, (devenus
grace a toi) maitres en savoir !

Agréé par toi on devient un Rsi, 6 déesse ! (agréé) par toi,
on devient brahmdn ! (agréé) par toi, on devient un Gataséri!
Agréé par toi, on trouve le trésor richement paré! Agreée
done (notre priére), 6 Sagesse, nous (comblant) de richesses !

& 874a: devi jusamana (dn); devi justd jusamana (dr, dlh). & 376-377 : sans
paralléle. < 878a @ ysir bhavati (dn, dr); bhavatu (ath). & 377b: jusasva dravi-
npena medhe (dr); dravino na medhe (an, ath).
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378-386
378 medhdm ma indro dadatu
medharh devi sarasvati,
379 medham me advinav ubhav
adhattam puskarasrajau,
380 apsardsu ca ya medha
gandharvesu ca yan manah,
381 daivi medha sarasvati
sa marh surabhir jusatam.
svaha.
382 & marh medha surabhir vi$variipa
hiranyavarna jagati jagamyah,
383 firjasvati payasa pinvamani
sa marm medha supratika jusatam.
384 mayi medharh mayi prajarm
mayy agnis tejo dadhatu,
385 mayi medhdrh mayi prajar
mayi indra indriyarm dadhatu,
386 mayi medharh mayi prajar

378-379 = RVkh 10,151,2 (medham me varupo raja) cf. aussi RS 10,184,2d et

B.A.U 6,4,20). ¢ 380-381 cf. RVkh 10,151,3 (sarasvati :

mayi stiryo bhrajo dadhatu.

an; manusyaja :

378
379

380
381

382

383

384
385
386

378-386

Qu’'Indra me donne la Sagesse ! Que Sarasvati la divine

(me donne) la Sagesse !
Que me 'apportent les deux A§vin couronnés de lotus ;

et celle qui, parmi les Apsard, est la Sagesse ; et celui qui,
parmi les Gandharva, est I'Esprit !

La Sagesse, Sarasvati la divine : puisse-t-elle m’agréer,
la Parfumée ! Svaha !

Puisse-t-elle venir a moi la Sagesse, dont la parfum est
bénéfique, qui assume toutes les formes, qui a la couleur
de l'or, la Mouvante !

Possédant la force, se gonflant de lait, qu’elle me soit
favorable, la Sagesse au visage auspicieux !

Puisse Agni me donner la Sagesse, me (donner) la
descendance, me (donner) sa lumiére !

Puisse Indra me donner la Sagesse, me (donner) la descen-
dance, me (donner) sa puissance !

Puisse Siirya me donner la Sagesse, me (donner) la
descendance, me (donner) son éclat !

© 382-383 cf. TS 4,2,6 et HG 1,84. & 383b: jusatam (dr, dth) ; jusantam (an).
& 884-386 — TS 3,3,1 (TA : 4,42,2).

—_—0] —



IX

L’Up donne maintenant (387 a 429) une chaine de manira
a réciter «pour se préserver de la mort»; dédiés a Indra,
a Brhaspati, aux Asvin, a Agni, 4 Rudra, etc. ces formules
s’adressent également a la Mort elle-méme personnifiée en un dieu
(mriyu est masculin, en sanskrit) auquel on offre méme ’oblation
(mriyave svaha, 413).

Il est intéressant de noter que la mort considérée en 393b comme
une malédiction prononcée par Yama (abhisasti) semble étre
tenue pour une conséquence du péché, puisque toute la seconde
partie de cette section est constituée par des priéres d’expiation
(avayajana) des fautes (enas) commises par le récitant (414 a4 429).

CG’est donc de la mort en tant qu’opposée a I'amypla, & la vie
éternelle, qu’il s’agit ; comme l'explique la Chand. Up. (5,10,1
texte qui sera analysé au tome II), il existe un état post moriem
dont on revient (la voie lunaire) et un autre dont on ne revient pas
(la voie solaire).

L’oblation offerte a Mrtyu, dés lors, a pour objet d’écarter la
mort dont on revient (punar mriyuh) et d’obtenir 'ampta. Et c’est
la mort elle-méme (ou, si I'on préfére, Yama) qui fait le départ,
accordant ou refusant l'expiation des fautes, sorte de jugement
qui s’étend & tous les étres, y compris les dieux, comme le montre
le verset 414.
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387-400

387

389
390

391

392

393
394

399

400

apa etu mrtyur amrtam na a gan
vaivasvato no abhayarh krnotu,
parnarm vanaspater iva

abhi nah §iyatarh rayih

sacatamh nah $acipatih.

pararh mrtyo anu para_ihi pantham
yas te sva itaro devayanat,
caksusmate $rnvate te bravimi

ma nah prajiih ririso ma uta virin.

vatarn pranarn manasid anvarabhamahe
prajapatim yo bhuvanasya gopih,

sa no mrtyos trayatarh patv arhhaso
jyogjiva jaram aéimahi,

amutrabhiiydd adha yad yamasya
brhaspate abhisaster amuficah,

praty auhatam a$vina mrtyum asmad
devanam agne bhisaja $acibhih.

harith harantam anuyanti deva
vi§vasya i$8narmh vrsabharh matinam,
brahma saripam anu ma_idam agad
ayanarn ma vivadhir vikramasva.

$alkair agnim indhana

ubhau lokau sanam aham,

ubhayor lokayor rddhva_
_ati mrtyurh taramy aham.

ma chido mrtyo ma vadhir

ma me balam vivrho ma pramosih,
prajarh ma me ririsa ayur ugra
nrcaksasar tva havisa vidhema.

387-388 = TB 3,7,14,4. % 389-390 = TB 3,7,14,56 (RS 10,18,1). & 391-392 = 1B
3,7,7,2. & 393-394 = TS 4,1,7,4 (AV 7,53,1). ¢ 395-396 - TA 3,15,1. & 397-398
= TB 1,2,1,15. © 899-400 = TA 3,15,1
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AN Y

387

388

389

390

391

392

393

394

395

396

397

398

399

400

387-400

Qu’elle s’écarte (de nous), la Mort, que l'immortalité
vienne a nous ! Que Vaivasvata nous donne la sécurité !

Que pareille a4 la branche d'un arbre s’étende sur nous
la prospérité | Qu’Indra nous accompagne !

0 Mort, éloigne-toi, prends 'autre route, la tienne, qui est
différente du chemin des dieux !

A toi qui (nous) vois, a toi qui (nous entends), je le dis :
ne touche pas & notre descendance ! (Ne touche pas) non
plus & nos hommes !

En esprit, nous saisissons par derriére le vent, le souffle,
Prajapati qui est le bergér de I’Univers.

Qu’il nous préserve de la mort, qu'il nous garde du péché !
Puissions-nous, dotés d’une longue vie, atteindre a la
vieillesse !

Tu (nous) as deélivrés, 6 Brhaspati, du passage a I'au-dela
qui appartient & Yama, (tu nous as délivrés) de sa malé-
diction !

Et ce sont les Asvin, les médecins des dieux, qui de tout
leur pouvoir, 6 Agni, ont écarté la mort de cet (homme) !

Les dieux vont a la suite de Hari qui enléve (les péchés),
(de Hari) qui régit toutes choses, (de Hari) le Taureau des
pensées.

Que me suive ce brdhman qui a méme forme ! Ne détruis
pas la route! Avance-toi avec vaillance!

Allumant le feu (rituel) au moyen de (ces) copeaux,
puissé-je gagner les deux mondes !

(Car) apreés avoir prospéré en (ces) deux mondes
j’échapperai a la mort !

Ne tranche pas, 6 Mort, ne détruis pas! N’arrache pas,
n’enléve pas ma force !

Ne me blesse, & Puissante, ni dans ma descendance, ni
dans ma longueur de vie : d’une oblation nous t’honorons,
toi qui vois {tous) les hommes !
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401-413 401-413

401 mi no mahantam uta ma no arbhakar 401 Parmi nous (6 Rudra) ne frappe ni le grand, ni le petit ;
mi no uksantam uta ma na uksitam, ni celui qui grandit, ni celui qui a achevé de grandir ;

402 ma no vadhih pitarath ma uta matararh 402  nile pére, ni la mére ! 6 Rudra, ne blesse pas nos corps que

ma nah priyas tanvo rudra ririsah,

nous aimens !

403 ma nas toke tanaye mi na &yusi 403 (O Rudra) ne nous frappe : ni dans notre descendance,
ma no gosu ma no asvesu ririsah, ni dans notre corps, ni dans la durée de notre vie ; ni dans nos
404 viran ma no rudra bhamito vadhir vaches, ni dans nos chevaux !
havismanto namasa vidhema te. 404 Irrité, 6 Rudra, ne tue pas nos hommes ! Car nous voulons
t’honorer sans cesse de nos oblations.
405 prajapate ne tvad etany anyo
vigva jatani pari ta babhiva, 405 Nul autre que toi, 6 Prajapati, ne domine tous ces étres
406 vyatkdmas te juhumas tan no astu vivants :
vayarh sydma patayo rayinam. 406 puisse nous échoir cet objet que nous désirons lorsque nous
faisons pour toi oblation! Puissions-nous devenir maitres
de richesses !
407 svastida visaspatir
vrtraha vimydho vasi,
408 wvrsd indrah pura etu nah 407 (Le dieu) qui nous bénit, le chef de notre clan, le Maitre
somapa abhayarkarah. qui tue (le démon) Vrtra et frappe nos ennemis,
408 puisse-t-il marcher & notre téte, Indra, le Taureau, qui boit
le Soma et donne la sécurité.
409 triyambakar yajamahe
sugandhim pustivardhanam,
410 urvarukam iva bandhanan 409 Nous offrons le sacrifice pour Triyambaka, (le dieu) dont
mrtyor muksiya ma amrtat. le parfum est auspicieux, (le dieu) qui accroit la prospérité.
410 Puissé-je, comme on détache une citrouille de sa tige,
étre détaché de la mort, — non de I'immortalité !
411 ye te sahasram ayutarm pasa
mrtyo martyaya hantave
412 tan yajfiasya mayaya 411 Ces mille et dix mille lacets, 6 Mort, que tu possédes pour
sarvan avayajamahe. tuer le mortel,
412 nous voulons les écarter tous par la magie du sacrifice !
413 mrtyave svaha mytyave svaha. 413 Pour la Mort : svaha ! Pour la Mort : svaha !
401-402 = VS 16,15 (RS 1,114,7). & 403-404 = TS : 3,4,11 (RS 1,114,8). & havamahe (RS). ¢ 405-406 — TS 1,8,14 (RS 10,121,10). & 407-408 = RS: 10,152,2

4033 = ma na ayusi (@n, TS); ma na ayau (RS). ¢ 404a rudra (an, TS); rudro (RS).

(et cf. ci-dessus 100-101). < 409-410 = TS 1,8,6 (RS 7,59,12). ¢ 411-412 = TB
® 404b = havismanto namasd vidhema te (@n, TS); havismantah sadam it tva

3,10,8,2. & 413 = TB 3,9,15,1.

e . i
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414-426

414

415

418
419
420

421

422

423

424
425

426

devakrtasya enaso 'vayajanam asi svaha,
manusyakrtasya enaso 'vayajanam asi svaha,
pitrkrtasya enaso ’vayajanam asi svaha,
atmakrtasya enaso 'vayajanam asi svaha,
anyakrtasya enaso ’vayajanam asi svahd
asmatkrtasya enaso 'vayajanam asi svaha.

vad diva ca naktarh ca ena$ cakrma tasya avayajanam asi
svaha,

yat svapantas ca jagratas ca_enad cakrma tasya avayajanam
asi svaha,

yat susuptas ca jagratas ca ena$ cakrma tasya avayajanam
asi svahj,

yad vidvarnsa$ ca avidvamsas$ ca ena$ cakrma tasya avaya-
janam asi sviha,

enasa enaso ‘vayajanam asi svahi.

yad vo devas cakrma jihvaya guru
manaso va prayuti devahelanam,

ardvd yo no abhi duchunayate

tasmin tad eno vasavo ni dhetana, svaha.

kamo ’karsin namo namah kamo ’karsit,

kamah karoti na aharh karomi

kamah kartd na aham karta

kdmah karayitd na aham kirayita
_esa te kama kamaya svaha.

414-416 = Vaikh-SmS 1,4 et 6,17 (cf. aussi TS 3,2,5,7 pour 414 et 415a). & 417-

421:

quelques-unes de ces formules se retrouvent en VS 8,13 (et Baudh-DhS 4,3,6)
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414

415

416

417
418

419

420

421

424

425

426

414-426

De la faute commise par les dieux, tu es l’expiation !
Svéaha !

De la faute commise par les humains, tu es 'expiation !
Svéaha !

De la faute commise par les Ménes, tu es l’expiation !
Svéaha !

De la faute commise par moi-méme, tu es l'expiation !
Svaha !

De la faute commise par un autre, tu es ’expiation !
Svaha !

De la faute commise par nous tous, tu es l'expiation !
Svaha !

Cette faute que nous avons commise de jour, et celle que
nous avons commise de nuit, tu en es 'expiation ! Svaha !

Cette faute que nous avons commise endormis, et celle
que nous avons commise éveillés, tu en es I'expiation!
Svaha !

Cette faute que nous avons commise profondément endor-
mis et celle que nous avons commise éveillés, tu en es
I’expiation ! Svaha !

Cette faute que nous avons commise en le sachant, et celle
que nous avons commise sans le savoir, tu en es 'expiation !
Svaha !

Oui, tu es 'expiation de la faute ! de la faute ! Svaha !

Ce grave manquement a votre égard, 6 dieux, que nous
avons commis en parlant, ou par irréflexion

ie péché, rejettez-le, 6 dieux, sur cet impie qui nous
menace !

Le désir fit (la faule)! Hommage! Hommage ! le désir
fit (la faute)!

Le désir agit : moi, je n'agis pas! Celui qui agit c’est
le désir : moi, je ne suis pas celul qui agit | Celui qui fait agir
¢’est le désir : moi, je ne suis pas celul qui fait agir !

Elle est pour toi, & Désir, (cette oblation) ! Pour le désir :
svaha !

© 422-423 = RS 10,37,12 (sans «sviha »). & 424-426 : sans paralicle (sauf 424a,
Xp. DhS [Prat] 1,9,26,13).
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427-429 427-429

427 manyur akirsin namo namo manyur akarsit, 427  La colére fit (la faute) ! Hommage ! Hommage ! La colére
428 manyuh karoti na_ahar karomi fit (la faute) !
manyuh kartd na ahaw karta 428 La colére agit : moi, je n’agis pas! Celui qui agit c’est
manyuh karayita ng_ﬂham_k:'irayltg/ la colére : moi, je ne suis pas celui qui agit ! Celui qui fait
429 _esa te manyo manyave svaha. agir c’est la colére : moi, je ne suis pas celui qui fait agir !
429 Elle est pour toi, O colére, (cette oblation) ! Pour la colére :
svaha !

427-429 : sans paraliéle (sauf 427a, Ap. DhS [Prat] : 1,9,26,13).
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Le groupe de formules données de 430 a 456 concernent des
rites oblatoires de type homa célébrés avec du sésame (tila) et
destinés 4 la purification intérieure du Renongant (Say : sarva-
papanibarhandrthas tilahome viniyukta mantrah).

Ce dernier point n’empéche pas les formules de demander,
traditionnellement, la prospérité, une nombreuse descendance, ete.
conjointement avec 'absolution des péchés (435 et suiv.).

On peut distinguer, semble-t-il, trois oblations (430-433, puis
434-439, enfin 440-456) dédiées, comme il se doit, a Agni (ici
nommé Jatavedas) puisque c’est dans le feu qu’est verse le sésame.

Les prieres données a partir de 440 sont intéressanles en cc
qu’elles énumérent tout ce qui, aux yeux des autcurs, constitue
la personne humaine : d’abord les c¢ing souffles (440), ensuile le
corps, dont les constituants sont nommes (442) avec les différentes
parties que I’on peut y distinguer (44D) les cing sens (446) les faculteés
d’intelligence et d’action (441) et donc les actes faits (447) & quoi
s’ajoute enfin I’ Ame méme, qui, elle aussi, a besoin d’étre purifiée
par le rite : on lui donne les trois noms d’alman, antaratman,
paramdlman ¢t l'on fait allusion aux cinq kosa (enveloppes,
fourreaux) de la Taitt-Up (brahmananda-valli).

Comme en 156 (et suiv.) I'étre purifié devient lumiere ; il
resplendit (sous-entendu : tel Agni, grace a qui, ici, la délivrance
des souillures du péché a été obtenuc).
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430-443

430

431
432
433

434
435
436
437

438
439

440

441

tilan juhomi sarasdrh supistdn gandhakdn mama citte
ramantu svaha,

gdvo hiranyarm dhanam annapanarh sarvesam $riyal svaha,
ériyam ca laksmirh ca pustir ca kirtim ca_anrnyatam,
brahmanyarh bahuputratarh $raddhamedhe prajnarm tu
jatavedah sarndadatu svaha.

tilah krsnas tilih $vetds tildh saumya vasdnugah,

tilah punantu me papar yat ki cid duritarh mayi svaha,
corasya annarh navasraddham brahmaha gurutalpagah,
gosteyarh surdpanarh bhrinahatyar tilah s$antimh samayantu
svaha,

ériyarh ca laksmim ca pustim ca kirtirh ca_anrnyatam,
brahmanyarh bahuputratamh $raddhamedhe prajnam tu
jatavedah sarhdadatu svaha.

prina-apana-vyana-udana-samana me Sudhyantam,

jyotir aharh viraja vipdpma bhiyasarh svaha.
van-manas-caksuh-érotra-jihva-ghrana-reto-buddhy-akati-
sammkalpa me $udhyantam,

jyotir aham viraja vipapma bhuyasarh svaha.
tvak-carma-marhsa-rudhira-medo-majja-snayavo-"sthini me
g¢udhyantam,

jyotir aharh viraja vipipma bhiiydsarh svaha.
§irah-pani-pada-paréva-prstha-udara-jangha-§isna-upastha-
payavo me $sudhyantam,

jyotir aham virajd vipapma bhiiyasamh svaha.

430 2 433 : sans parallele, ni variante. Corr. : en 430, «supistan », lecture conjec-
turale pour «sapistam » donné par le texte imprimé; de méme « gandhakan » pour
« gandhara » (voc!). & 433 : voir tome II. & 434 4 439 : sans parallele, ni variante.

Pour 439 cf. ci-dessus : 430. & 440 a 443 = Baudh-DhS [Prat] 3, 8, 12. © 442 :

rudhiramedo® (dn, dr); rudhi-rasnayumedo® (dth). < 443 : prstha udarac (ath);
prsthor adara° (an, dr).
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430
431
432

433

434
435

436

437

438

439

440

441

442

443

430-443

Je fais oblation de grains de sésame, pleins de suc, bien
moulus, odorants : qu'ils réjouissent mon cceur ! Svaha !

Les vaches, l'or, la fortune, le boire et le manger; pour
la splendeur de toutes choses : svaha !

La splendeur, le succés, la prospérité, le bon renom,
et, d’étre libre de dette,

la (gloire) brahmanique et d’avoir beaucoup de (fils,
la confiance et la sagesse, la connaissance : que Jatavedas
(me) donne (tout cela) a la fois !

Ils sont noirs, ils sont blancs, les grains de sésame ; ils
sont bénéfiques et obéissants !

Les grains de sésame : qu’ils me purifient de ma faute de
tout ce qui pour moi fut malvenu! Svaha!

Tel que (d’avoir mangé) pendant le premier sraddha de
la nourriture volée, ou d’avoir tué un brahmane ou d’avoir
souillé la couche d’un maitre,

ou d’avoir volé des vaches, d’avoir bu des liqueurs
enivrantes, d’avoir pratiqué P'avortement ; que les grains
m’apportent la paix ! Sviha !

Oui, qu’ils me donnent la splendeur, le succes, la prospérité,
le bon renom et d’&tre libre de dettes,

la gloire brahmanique et d’avoir beaucoup de fils, la
confiance ‘et la sagesse, la connaissance : que Jatavedas
(me) donne (tout cela) a la fois ! Svdha !

Qu’en moi soient purifiés (les cing souffles :) le prana,
Vapdna, le vyana, Vuddna, le samdna! Je suis lumiére !
Puissé-je étre délivré de toute souillure, de tout péche !

Qu’en moisoient purifiésla parole et la pensée,l’ceil et 'oreille,
la langue, et le nez, la semence, l'intelligence, I’intention, la
volonté !

Je suis lumiére ! Puissé-je étre délivré de toute souillure,
de tout péché!

Qu’en moi soient purifiés : peau, cuir, chair, sang, graisse,

- moelle, ligaments, os !

Je suis lumiére ! Puissé-je étre délivré de toute souillure,
de tout péché !

Qu’en moi soient purifiés : téte, mains, pieds, flancs, dos,
ventre, jambes, organes intimes, anus !

Je suis lumiére | Puissé-je étre délivré de toute souillure,
de tout péché!
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444-454

444

446

447

448

449

450

451

452

453

454

uttistha purusa harita pingala lohitaksa dehi dehi dadapayita
me Sudhyantam,

jyotir aharh viraja vipapmia bhiiyasarh svaha,
prthivy-apas-tejo-vayv-akasa me $udhyantam,

jyotir aharh viraja vipdpma bhayasarh svaha,
sabda-spar$a-ripa-rasa-gandha me $udyantam,

jyotir aharh viraja vipapma bhiiyasarh svaha,
mano-vak-kaya-karmani me Sudhyantam,

Jyotir aharh viraja vipdpma bhiiyasamm svaha.

avyaktabh@vair ahamkarair,

jyotir aharh viraja vipdpma bhiyéasarh svaha,
atma me $udhyatam,

jyotir aharh viraja vipapma bhiiyasarh svaha,
antaratma me $udhyatam,

jyotir aharh viraja vipapma bhiiyasarh svaha,
paramatma me Sudhyatam,

jyotir aham viraja vipapma bhiyasar sviaha,

ksudhe svaha, ksutpipasaya svaha,
vivittyai svaha, rgvidhdnaya svaha.

kasotkaya svaha

ksutpipasamalam jyestham alaksmirh nasayamy aham.
abhiitim asamrddhirh ca sarvarh nirnuda me papmanarh
svaha.

) 444 i 447 : sans paralléle, ni variante. <& 448-451 : sans parallele, ni variante.
Corr. (449,450,451) : Sudhyatam au lieu de $udhyantam (texte imprimé). < 452 sans
parallele, vitittyai (an, dr); viciti (ath). & 453-454 cf. RVkh 5,87,8. & 453 :
alaksmin, corr. de «alaksmir» (dn).
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444

445

446

447

448

449

450

451

452

453

454

444454

Leéve-toi, Purusa! brun-jaune, aux yeux rouges ! Donne !
Donne-(moi la pureté) !

Qu’en moi soient purifiées toutes ces choses que j'ai
recues !

Je suis lumiére | Puissé-je étre délivré de toute souillure,
de tout péché !

Qu’en moi soient purifiés la Terre, les Eaux, la Lumiére,

le Vent, I’Atmospheére !

Je suis lumiére | Puissé-je étre délivré de toute souillure,
de tout péché !

Qu’en moi soient purifiés I'ouie, le toucher, la vue, le
goiit, 'odorat !

Je suis lumiére ! Puissé-je étre délivré de toute souillure,
de tout péché !

Qu’en moi soient purifiés la raison, la parole, le corps,
les actes !

Je suis lumieére | Puissé-je étre délivré de toute souillure,

de tout péche!

Des états (d’ame) latents (en moi), de mon orgueil (puissé-je
étre délivre) !

Je suis lumiére ! Puissé-je étre délivré de toute souillure,
de toutl péché !

Qu’en moi I’Ame soit purifiée !

Je suis lumiére | Puissé-je étre délivré de toute souillure,
de tout péché !

Quen moi I’Ame intérieure soit purifiée !

Je suis lumiére | Puissé-je étre délivré de toute souillure,
de tout péché !

Qu’en moi I’Ame supréme soit purifiée !

Je suis Jumiére | Puissé-je étre délivrée de toute souillure,
de tout péché !

Pour la faim : sviaha! Pour la faim el la soif : sviha!
Pour le service : sviha ! Pour I'affectation des strophes :

svaha !

Pour le Régent : svaha ! J'efface la souillure de la faim et
de la soif, le pire mauvais sort !

Chasse, (6 dieu!) lout échec (dans mes veeux), tout
insucces ! Ecarte de moi le malheur !
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455-456
4hb annamaya-pranamaya-manomaya-vijiianamaya-anandamaya

atma me Sudhyatam, .
456 jyotir aharn viraja vipapma bhiiyasarh svaha.

455-456 = Baudh-DhS 3,8,12. & 455 : « &tma » (dn); manque chez dr, dth
« $udhyatam » Corr. de « Sudhyantdm» (an).

EWate)

455

456

455-456

Qu’en moi soient purifiés (les cinq enveloppes) de I’Ame:
celle qui est faite de nourriture, celle qui est faite de souffle,
celle qui est faite de pensée, celle qui est faite de connaissance,
celle qui est faite de béatitude.

Je suis lumiére ! Puissé-je étre délivré de toute souillure,
de tout péché !
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457 4 466 : Nouvelles oblations. Les unes dédiées a tous les dieux
(vaisvadeva-homa : 457 & 463) les autres aux « génies » (bhiita,
464 et suiv.), ces derniéres de type bali (offrande a la volée).

Les unes et les autres s’accomplissent normalement avant un
repas, ce qui est bien le cas ici, puisque les formules qui viennent
ensuite (473-504) concernent le pranpdgnihoira donné comme
bhojana-vidhi (rite réglant le repas).

Dans notre contexte, ces oblations sont célébrées symbolique-
ment : le Renongant en récite les formules & voix basses, dans le
dessein d’obtenir (c’est la préoccupation constante des auteurs
de I’'Up) la purification de toute sa personne par la destruction
du mal qu’il porte en lui-méme (mauvais karman accumulé par
Ieffet des actes impies qu'il a accomplis) : papaksaydrtham japya
manirah, dit le Commentaire, et il ajoute : dharma-adharma-
devalakah, ¢’est-a-dire que les formules sont dédiées aussi bien aux
bons qu’aux mauvais génies.
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457-466

457

458

459

460
461

462

463

464

agnaye svaha, visvebhyo devebhyah svaha, dhruvaya
bhiimaya svaha, dhruvaksitaye svaha, acyutaksitaye svaha,
agnaye svistakrte svaha,

dharmdya svaha, adharmdya svaha, adbhyah svihj,
osadhivanaspatibhyah svaha,

rakso-deva-janebhyah svaha, grhydbhyah svaha, avasa-
nebhyah svahi, avasanapatibhyah svaha, sarvabhiitebhyah
svaha,

kamaya svdha antariksdya svaha yad ejati jagati yac ca
cestati namna bhago ’yarh tasmai namne svaha,

prthivyai svaha, antariksdya svaha, dive svaha siiryiya
svaha candramase svaha naksatrebhyah svaha,

indraya svaha, brhaspataye svaha, prajapataye svaha,
brahmane svaha, svadha pitrbhyo devebhyah svaha, namo
rudraya pasupataye svaha,

devebhyah svdha
pitrbhyah svadha astu,
bhiitebhyo namah,
manusyebhyo hanta,
prajapataye svaha,
paramesthine svaha,

yatha kipah $atadharah
sahasradharo aksitah,
eva me astu dhanyarh
sahasradhiram aksitam,
dhanadhanyai svaha.

ye bhiitdh pracaranti divanaktar
balim icchanto vitudasya presyah,
tebhyo balim pustikdmo harami
mayi pustirh pustipatic dadhatu,
svaha.

457 4 459 : l'ensemble sans paralléle, ni variante, mais pour dhruvae, ete. (457)
cf. TS 4,3,4,1 ; et pour raksoo, etc. (459) cf. Vasistha-DhS 23,2. © 460 a 462 : 'en-
semble sans paralléle, ni variante, mais pour kamaya° (460) cf. TB 3,1,4,15 (TA
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457

458

459

460

461

462

463

464

457-466

Pour Agni : svdha ! Pour Tous les Dieux : sviha | Pour
la terre immuable : svaha ! Pour le séjour immuable : svaha !
Pour le Séjour inébranlable : svdha ! Pour Agni qui offre un
sacrifice auspicieux : svaha !

Pour la Justice : svdha ! Pour l'injustice : svdha ! Pour
les Eaux : svdha | Pour les plantes et les arbres : svaha !

Pour les démons, les dieux, les humains : svaha ! Pour les
(divinités) domestiques : svaha ! Pour les demeures : sviaha !
Pour les (divinités) de la demeure : svdha ! Pour 'ensemble
des génies : sviha !

Pour le Désir : svahd ! Pour I'Espace médian : svaha!
(Tout) ce qui tremble dans le monde, et (tout) ce qui s’agite,
on le nomme Bhaga ; pour ce nom (divin) : svdha !

Pour la Terre : svahd ! Pour PAtmosphére : sviha ! Pour
le Ciel : svaha ! Pour le Soleil : svaha ! Pour la Lune : sviha !
Pour les Constellations : svaha !

Pour Indra : svadha! Pour Brhaspati : svaha! Pour
Prajapati : svaha ! Pour le brdhman: svaha ! Svadha pour
les Manes (et) pour les dieux : svdha | Hommage 4 Rudra ;
pour le Berger : sviha !

Pour les Dieux : svadha! Pour les Manes : svadha!
Hommage aux Génies (et) pour les humains : hanta ! Pour
Prajapati : svaha | Pour le Supréme (Seigneur) : svdha !

Puissé-je avoir, pareille a wune fontaine intarissable
(épanchant) cent, mille courants (d’eau vive), une provision
de grains intarissable (épanchant) mille courants (de grains) !

Pour le dépot des richesses : svdha |

Les génies qui errent la nuit, le jour, désirant 'offrande,
(ce sont) les serviteurs de Vituda ;

(Vest 4 eux que, désirant la prospérité, je présente 'offrande.
Que le Seigneur de la prospérité me donne la prospérité !
Svahi !

2,18,1,2) et pour yad ejatic (460) cf. AV 10,8,11. & 463 =sans parallcle, ni variante
(mais cf. SB 12,6,1,3 pour la derniére invocation). & 464 sans paralléle, ni variante.
© 465-466 — \aikh-SmS 2,2 (AV 7,19,1d pour 466D).
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XI1

L’Up donne ici (467 & 472) un petit groupe de formules sans
affectation rituelle précise. Le Comm. dit simplement que ces
manlra sont a réciter a voix basse en vue d’obtenir la purification
mtérieure. On y voit réapparaitre le mantra de la Téte (siro-
manlra), ce qui indique que la récitation s’accompagne de pro-
tractions du souffle (prardayama).

Ce court passage fait donc la liaison entre les oblations de type
homa ou bali symboliquement célébrées avant le repas et le
pranagnihotra proprement dit qui va intervenir maintenant.

Dés a présent, comme 'indique le texte des manira, on est orienté
vers la pranahuti, car la divinité invoquée est explicitement I'aétman-
brahman, c’est-a-dire Narayana-Prajapati qui s’active dans la
caverne du cceur (469).

Comme le dit le Commentaire : « Vérité¢ établie dans tous les
étres, 1l a la forme de la syllabe OM, des trois vydhrti et du $iro-
manira » (sarvabhala-sthitarn  salyam  abjyolirvyahpti-pranava-
riipam brahma).
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467-472

467
468

469

470

471

472

orh tad brahma, orh tad vayuh, orh tad atma, or tat satvam,
orh tat sarvam, orh tat pih, orh namah.

antas$ carati bhiitesu
guhdyam visdvamirtisu.

tvarh yajinas tvarh vasatkiras
tvam indras tvarh rudras,

tvam visnus tvam brahma
tvarh prajapatis tvam tad apah,

apo jyoti raso
‘'mrtarh brahma,
bhiir bhuvah suvar or.

467-468 cf. Baudh-DhS 2,4,7,8. & 468 : o tat pidh, orh namah, Corr de : oih
tat paror namah (dn, dr); om tat par orth namah (dih); orh tat puro namah (var. d'un
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467

468

469

470

471

472

467-472

OM ! Cela, c’est le brahman! OM ! Cela, ¢’est Vayu ! OM !
Cela, c’est 'Ame! OM ! Cela, c’est la Vérilé!

OM ! Cela, c’est tout ('univers) ! OM ! Cela, c’est le corps !
Hommage a (la syllabe) OM !

Il se meut a l'intérieur des étres omniformes, dans la
caverne (de leur cceur).

Tu es le sacrifice, tu es I'appel « Vasat », tu es Indra, tu es
Rudra !

Tu es Visnu, tu es le brdhman, tu es Prajapati, tu es ce que
(sont) les eaux !

Eaux, Lumiére, Suc, Ambroisie, brdhman! BHUR!
BHUVAH! SUVAR! OM!

ms. dr) ormm tat punar om namah (var. d'un ms dth). ¢ 469 = Pranag-Up 11.
® 470-471 cf. Pranag. Up 13. & 472 cf. Pranag. Up 13 et ci-dessus 342 et 349).
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XIII

473 a 491 : rite de I’Oblation dans le feu (agni-hotra), dédiée
aux souffles vitaux (prana) que le Renongant doit accomplir au
début et a la fin de son repas (bhojang-ddau bhojana-anle ca ).

On trouvera, réunis en Appendice au tome II de ce travail,
les textes les plus significatifs concernant la dite Oblation (tout
spécialement le Baudhdayana-Dharmasitra qui donne le rituel);
d’autre part la doctrine du culte mental sera exposée il suffira
donc, ici, d’indiquer quelques points de détail.

Le tapis (479) et la couverture (486) de I’Ambroisie sont les deux
rincages de bouche qui respectivement ouvrent et ferment le repas,
lequel est devenu pour « qui sait ainsi» un sacrifice véritable ou
la nourriture est offerte en libation dans le feu de I'’Ame a la
maniére du Soma-(Ambroisie), et ceci : «en confiance» (srad-
dhdyam), ce terme a valeur liturgique signifiant : «dans la
certitude (la foi) que mon sacrifice, parce que bien conduit, sera
agree ».

Les formules oblatoires sont dédiées a chacun des cing souffles :
tels les dieux védiques ils sont rassasiés (expression de Chand. Up
et de Sankh. Ar. ¢f. Appendices, an tome II) c¢’est-a-dire « accrus »,
« invigorés » par I'oblation ; par eux sont également rassasiées toutes
les divinités qui habitent en 'homme (cf. les textes cités en App.
et dans I'Up, ci-dessous, verset 494), ¢’est-a-dire, en fin de compte,
I’atman lui-méme, comme le montre le passage correspondant de
la Chandogya-Upanisad (5,24,4).
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473-486

473 $raddhayarh prane nivisto
‘'mrtam juhomi,

474 $raddhaydam apane nivisto
‘mrtam juhomi,

475 $raddhayam vyane nivisto
‘mrtarm juhomi,

476 $raddhdyam udane nivisto
‘mrtarh juhomi, -

477 s$raddhdyarh samane nivisto
‘mrtarh juhomi,

478 brahmani ma itma amrtatviya

479 amrtopastaranam asi. ) o

480 éraddhayarh prane nivisto
‘mrtarm juhomi
$ivo ma visa apradahaya
pranaya svaha,

481 sraddhdyam apdne nivisto
‘mrtam juhomi
§ivo ma visa apradahiya
apdnaya svaha,

482 $raddhdyam vyane nivisto

483

484

485
486

473 4 479 cf. Baudh-DhS 2,7,12,3 ; cf. aussi Vaikh-Sm$S 2,18,4 et Pranag-Up 16
H Lot -1 .

‘mrtarm juhomi

$ivo ma visa apraddhdya
vyanaya svaha,
sraddhayarh nivisto udane
‘mrtar juhomi

$ivo ma visa apraddahaya
_udanaya svaha, o
sraddhayarm samane nivisto
'mrtam juhomi -
$ivo ma visa apraddhiya
samanaya svahi,

brahmani ma atma amrtatvaya,
amrtapidhanam asi.

1 OON

480

481

482

483

484

485

486

473-486

Etabli dans le prana, en confiance, j'offre en libation
I’Ambroisie !

Etabli dans lapdna, en confiance, j’offre en libation
I’Ambroisie !

Etabli dans le vyana, en confiance, joffre en libation
I’Ambroisie!

Etabli dans P'uddna, en confiance, joffre en libation
I’Ambroisie !

Etabli dans le samana, en confiance, j'offre en libation
I’Ambroisie!

Puisse mon Ame (atteindre) I'immortalité, dans (le monde
du) brdhman!

Tu es le tapis de 'Ambroisie!

Etabli dans le prana, en confiance, j'offre I’ Ambroisie.
(Et toi qui es) auspicieux, pénetre en moi, afin que je ne sois
pas consumé | Pour le prana: svaha !

Etabli dans l'apana, en confiance, joffre I’Ambroisie.
(Et toi qui es) auspicieux, pénétre en moi, afin que je ne sois
pas consumé ! Pour I'apdna: svaha !

Etabli dans le vydana, en confiance, j'ofire I’ Ambroisie.
(Et toi qui es) auspicieux, pénétre en mot, afin que je ne sois
pas consumé ! Pour le vydna : svaha !

Etabli dans Uudana, en confiance, j'offre I’Ambroiste.
(Et toi qui es) auspicieux, pénétre en moi, afin que je ne sois
pas consumé ! Pour 'uddna: svaha !

Iitabli dans le samdna, en confiance, j'offre I'Ambroiste.
(Et toi qui es) auspicieux, pénétre en moi, afin que je ne sois
pas consumé ! Pour le samdna: svaha !

(Puisse) mon Ame (atteindre) 'immortalité, dans (le monde
du) brdhman!

Tu es la couverture de I’Ambroisie.

© 480 4 486 cf. les textes cités pour 473-479 et réunis en Appendice (tome II),
spécialement Baudh-Dhs 2,7.12,3.
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487-491

487
488
489
490

491

sraddhayam prane nivisya amrtarh hutam
pranam annena apyayasva,

sraddhyam apane nivisya amrtarh hutam
apanam annena apyiyasva,

sraddhayam vyane nivisya amrtai hutarh
vyanam annena apyayasva,

sraddhiyam udane nivisya_amrtarh hutam
udanam annena apyiyasva,

sraddhdyam samane nivisya amrtamh hutai
samanam annena apyayasva.

487 4 491 méme remarque que ci-dessus (en 486).
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487
488
489
490

491

487-491

Etabli dans le prana, en confiance, j’ai offert I’Ambroisie :
puisses-tu, par cette nourriture, accroitre le prana!

Etabli dans I'apdna, en confiance, j’ai offert I’Ambroisie:
puisses-tu, par cette nourriture, accroitre 'apdna!

Etabli dans le vyana, en confiance, j’'ai offert I’ Ambroisie :
puisses-tu, par cette nourriture, accroitre le vyana!

Etabli dans 'uddna, en confiance, j'ai offert I’ Ambroisie:
puisses-tu, par cette nourriture, accroitre 1'udana!

Etabli dans le samdna, en confiance, j’ai offert I’ Ambroisie :
puisses-tu, par cette nourriture, accroitre le samdana!
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X1V

Quelques priéres (492 a4 504) forment la conclusion du rite de
I’Oblation aux souffles; elles s’adressent toutes a 1'dtman-
(-Narayana) que I'on appelle successivement purusa (492) Indra
(496) Visnu (499), Rudra (498, c’est-a-dire Siva dont le nom était
alludé déja dans les versets 480 & 484), enfin Agni (500 a 504).

De telles invocations ne sont pas insolites dans un rite
éminemment intérieur ; on observera (Appendices, au tome II)
que le Vaikh-SmS (2,18) invite le Renoncant a conclure le
prandgniholra, non seulement par la récitation des formules sur
Paccroissement des souffles (487 a 491) et I'installation en lui-méme
du purusa (492), mais aussi par celle du grand poéme 4 Narayana
qui occupe dans I’Up les versets 201 a 260 (auquel il accorde donc
une valeur liturgique).

L’objet de ces priéres est d’assurer 'invigoration des facultés
de ’dme déja réclamée au moment du rite oblatoire proprement dit.
Le prandgnihotra fortifiait les souffles, Rudra (= I’alman) pour sa
part les « nouera » (498) en s’installant (498,502, 503) dans le cceur,
tel un hote dans la demeure (503).

Il sera en I'homme cet Agni vaisvanara que la Chand. Up
célébrait a l'occasion du méme pranagnihotra (Appendices, au
tome II), rite qui, pour cette raison, rassemble autour de lui tous
les hommes a la facon, enseignait-elle, « d’'une mére ayant autour
d’elle ses enfants affamés » ; & la facon, dit notre texte « d’oiseaux
aux belles ailes se pressant autour d’Indra » (496).

— 125 —




492-504

492

496

497

498

499

500

492-493 = Baudh-DhS 2,7,12,11 (cf. aussi, avec variantes, Pranag-Up 25 et méme
Sv. Up 3,13 et Kath. Up: 4,12). & 494 = TS 5,5,9,2 (AV 19,60,1). © 495 = TS, ibid.
©® 498 = Baudh-DhS 2,7,12,10 (Vaikh-Sm$
© 499 sans parallele ni variante. « mrtyor me pahi» corr. de «mrtyur me

© 496-497 = TB 2,5,3,3 (RS 10,73,11).
2,18,5).

angusthamatrah puruso
'ngustharh ca samasritah,
isah sarvasya jagatah
prabhuh prinatu visvabhuk.

van ma asan nasoh prano
'ksyo$ caksuh karnayoh $rotram
bahuvor balam &ruvor ojah,

aristd visvany angani
tanus tanuva me saha
namas te 'stu md ma hirhsih.

vayah suparnd upa sedur indrar
privamedha rsayo nadhamanah,
apa dhvantam trnuhi pardhi caksur

mumugdhy asman nidhaya iva baddhan.

prananar granthir asi
rudro ma avisa antakas
tena annena apyayasva.

namo rudraya visnave
mrtyor me pahi.

tvam agne dyubhis tvam asusuksanis
tvam adbhyas tvam a$manah pari,
tvam vanebhyas tvam osadhibhyas
tvarm nrndrh nrpate jayase Sucih.

sivena me samtisthasva

syonena me samtisthasva,
subhiitena me samtisthasva
brahmavarcasena me sarhtisthasva,
vajilasya rddhim anu samtisthasva
_upa te }Taj’ﬁa nama upa tec nama _
_upa te namah.
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492
493

494

495

496

497

498

499

500

501

ot
=
[

503

504

492-504

L’Eire, de la taille d’un pouce, a été installé dans le pouce !
Régent de 1'Univers tout entier, seigneur qui jouit de
toutes choses, qu'il se plaise (en moi).

Que la Parole soit dans ma bouche, le Souffle dans mes
deux narines, la Vue dans mes deux yeux, I’Ouie dans mes
deux oreilles, la Vigueur dans mes deux bras, la Force dans
mes deux cuisses !

Qu’aucun de mes membres ne s’endommage ! Que le corps
soit avec mon corps! Hommage a toi! Ne me porte pas
dommage !

Les oiseaux aux belles ailes se sont approchés d’Indra :
les poétes de la famille de Priyamedha cherchent refuge
(auprés du dieu).

Découvre I’Obscur, (6 dieu), emplis notre regard ! Délivre-
nous qui sommes captifs comme d’un piége !

Tu es le nceud des souffles ! Pénétre en moi, (toi qui es)
Rudra, (le dieu) qui préside a notre fin !

Accrois-toi (6 dieu) grice & cette nourriture (que je viens
d’absorber) !

Hommage & Rudra! Hommage a Visnpu! (Seigneur),
sauve-mol de la mort !

Tu nais, 6 Agni, de la lumiére, toi qui brilles devant (nous)!
Tu nais des eaux, tu nais du rocher,

tu nais des arbres, tu nais des plantes! O Seigneur des
humains, tu nais sans tache !

Etablis-toi chez moi, 6 Agni, grice a la bénéfique oblation !
Etablis-toi chez moi griace a I'agréable oblation !

Etablis-toi chez moi, & Agni, grace a loblation bien
faite ! Etablis-toi chez moi grace a la gloire brahmanique
(que je possede).

Acheve de (m’) établir (6 Agni) en la puissance du
sacrifice ! A toi, sacrifice, Hommage! A toi : hommage !
A toi : hommage !

pahi» (an) selon 8ay: « he rudra he visno mriyur vyatyavena mrtyor me mari pahi »
@ 500-501 = TS 4,1,2,5 (RS 2,1,1). & 502-504 = TB 3,7,6,19 et 20.
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XV

En conclusion (505 & 5560), I'Up fait éloge de I’état de Renonce-
ment (sam-nydsa) tenu pour le plus haut, en ce qu’il s’identifie
au brahmdn (masc !) lui-méme (530 : nydsa iti... brahma), ¢’est-a-dire
Prajapati (631 : brahmad... prajapatih).

Par voie de conséquence, si le Renoncement est Dieu, celui
qui embrassera ce mode de vie sera assuré d’obtenir la gloire
divine, et c’est bien ce qu’affirme I'Up (542 : par 1a [= par la
connaissance de la vraie nature du Renoncement], il gagne la
majesté du brahmdn).

A ce propos, on observera que la délivrance promise au
Renongant est une communion (sdyujya), une cohabitation
(sarstita) avec Brahmdn dans un séjour de lumiére d’ou I'on ne
revient pas (cf. B.A.U. 6,2,15), ce que Say appelle ampla-ripd
muktik (délivrance en forme d’immortalité).

Ceci est proposé a celui qui sait ainsi, c’est-a-dire a 'initié qui
a réalisé la prééminence du renoncement et sa corrélation avec
le brahmdn : « ayant vu cela il est devenu cela », comme disait I'Up
en son 62¢ verset : evam vidvan samnydsi yajia-rapak (Say):
« Le Renongant qui sait ainsi acquiert la forme méme du sacrifice »
il est le rite (rta) en lui-méme, corps, esprit, gestes et par 14 obtient
la vie éternelle (amyia).

Les corrélations terminales (543 et suiv.) sont précédées d’un
bref rappel de I’enseignement général de I’'Up sur Prajapati
[-Narayana] (530 a 542) et d’une liste deux fois reprise (505-517
puis 518-529) de ce que les uns ou les autres peuvent tenir pour
Pactivité essentielle : devoir de caste, observances morales et
rituelles, etc. rien n’étant supérieur en réalité, au culte mental
(manasarh yajiiam) et a la vie renoncée.
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505-517

505

506

507

508

509

510

511

512

513

514

515

516

517

satyam param parath satyarh satyena na suvargal lokac
cyavante kada cana satarh hi satyam tasmat satye ramante.

tapa iti tapo na ana$anat param yad dhi parar tapas tad
durdharsam tad duradharsarh tasméat tapasi ramante.

dama iti niyatarh brahmacarinas tasmad dame ramante.
sama ity aranye munayas tasmic chame ramante.

danam iti sarvani bhiitani prasarhsanti dandn na atiduscaram
tasmad dane ramante.

dharma iti dharmena sarvam idar parigrhitarh dharmén
na_atidugkararm tasmad dharme ramante.

prajana iti bhilyarhsas tasmad bhiyisthah prajayante tasmad
bhiiyisthah prajanane ramante.

agnaya ity aha tasmad agnaya adhatavyah.
agnihotram ity dha tasmad agnihotre ramante.
yajia iti yajiiena hi deva divam gatas tasmad yajile ramante.

manasam iti vidvarhsas tasmad vidvarmsa eva manase
ramante.

nyasa iti brahma brahma hi parah paro hi brahma tani va
etdny avarani pararsi nyasa eva atyarecayat.

ya evarh veda ity upanisat.

505 a 517 sans paralléle. ® 511 = prajana iti (dn, dr) ; prajan.aam _(dl{l). @ 514_:
texte dr; «yajfio hi devas» (dn) ; yajiio hi devanarh yajfiena hi deva divam gatas
(ath}. & 516: paramsi (dn, dr) ; tapamsi (ath).
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20

506

207

208

209

210

516

517

505-517

L’Ultime, c’est la Vérité, la Veérilé, c’est I’Ultime | Grace
a la Vérité on ne déchoit plus jamais du monde céleste, car
la Vérité appartient aux justes.

C’est, pourquoi on se plait a la Vérilé.

(On dit : «1'Ultime, c’est) ’Ardeur » (mais) il n’y a pas
d’Ardeur plus haute que le jeline ; car l'ultime Ardeur est
une chose dont on vient difficilement & bout, trés difficile-
ment !

C’est, pourquoi on se plait a I’Ardeur.

(L’Ultime, c’est) la Maitrise (de soi)» (disent) sans cesse
les étudiants brahmaniques.

(’est pourquoi on se plait & la Maitrise (de soi).

(«L’Ultime, c’est) la Paix» (disent) dans la forét les
ermites.

(’est pourquoi on se plait a la Paix.

(«L’Ultime, c’est) le Don» célebrent a l'envi tous les
étres ; rien n’est plus difficile a faire que le Don.

C’est pourquoi on se plait au Don.

(«L’Ultime, c’est) la Loi» ; tout ici-bas est sous ’emprise
de la Loi ; rien n’est plus difficile & pratiquer que la Loi.

C’est pourquoi on se plait a la Loi.

(« L’Ultime, c’est) la Procréation » pensent la plupart des
gens ; et ¢’est pourquoi naissent de trés nombreux (enfants) ;

voila pourquoi de si nombreux (humains) se plaisent a la
Procréation.

(«L’Ultime, ce sont) les (trois) Feux (du sacrifice) » dit-on ;

voila pourquoi il faut installer les Feux (du sacrifice)

(«L’Ultime, c’est) I’Agnihotra » dit-on.

c¢’est pourquoi on se plait a (pratiquer) I’Agnihotra.

(« L’Ultime, c’est) le Sacrifice » dit-on, car c’est grace
au Sacrifice que les dieux ont gagné le ciel.

C’est pourquoi on se plait (a célébrer) le Sacrifice.

(« L’Ultime, c’est) le (culte) mental » (disent) ceux qui
savent.

C’est pourquoi, en vérité, ceux qui savent se plaisent au
(culte) mental.

(«L’Ultime, c’est) le Renoncement» (dit) le (prétre)
brahmdn ; car le brahmdn c’est I’Ultime, et I'Ultime c’est
le brahmdn !

En vérité le Renoncement a surpassé toutes ces Ardeurs
inférieures !

« (Il en sera de méme pour) celui qui sait ainsi», telle est

la Corrélation.
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518-524

518

519

H21

523

524

prajapatyo ha arunih suparneyah prajapatimm pitaram
upasasara kirh bhagavantah paramam vadanti iti tasmai
provaca.

satvena vayur avati satyena adityo rocate divi satyar
vacah pratistha satye sarvarh pratisthitarmn tasmat satyarn
paramam vadanti.

tapasa deva devatam agra dyan tapasd rsayah svar
anvavindan tapasd sapatndn pranudama aratis tapasi
sarvam pratisthitarh tasmat tapah paramar vadanti.

damena dantah kilbisam avadhiinvanti damena brahma-
carinah suvar agacchan damo bhitanarmh duradharsam
dame sarvam pratisthitam tasmad damah paramarh vadanti.

samena santdh $éivam 3dcaranti Samena ndkarh munayo
'nvavindaiic chamo bhiutanarm duradharsath Same sarvam
pratisthitam tasmac chamah paramarh vadanti.

danam vajhandm vartitham daksind loke dataram sarva-
bhitdny upajivanti danena aratir apanudanta danena
dvisanto mitrd bhavanti dane sarvam pratisthitarh tasmad
danarh paramarh vadanti.

dharmo vi$vasya jagatah pratistha loke dharmistharh praja
upasarpanti dharmena papam apanudati dharme sarvam
pratisthitarh tasmad dharmari paramar vadanti.
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518-524

(Le fils) d’Aruna Suparna, (petit-fils) de Prajapati, s’ap-
procha de Prajapati, le Pére, (et lui demanda) : «que
tenez-vous, Seigneur, pour l'ultime (fondement) ? »

Et (Prajapati) lui répondit :

C’est par la Vérité que souffle le vent, c’est par la Vérité
que le soleil brille dans le ciel, le fondement de la parole c’est
la Vérité: c’est (donc) sur la Vérité que I'Univers entier se
fonde,

et c’est pourquoi on tient la Vérité pour 'ultime (fonde-
ment).

(Vest par PArdeur qu’au commencement les dieux allérent
au Ciel, c’est par I'Ardeur que les Sages découvrirent la
lumiére, par U'Ardeur nous pourrons chasser les rivaux,
les ennemis ; c¢’est (donc) sur I’Ardeur que 'univers entier
se fonde,

et c’est pourquoi on tient D'Ardeur pour l'ultime
(fondement).

CG’est par la Maitrise (de soi) que, maitrisé, on jette a bas
(le joug du) péché; c’est par la Maitrise (de soi) que les
étudiants brahmaniques sont allés a la lumiére ; maitriser les
étres est chose bien difficile, (mais) c’est sur la Maitrise (de
so1) que ['univers entier se fonde,

et c’est pourquoi on tient la Maitrise (de soi) pour 'ultime
(fondement) !

(est par la Paix qu’apaisé, on pratique la bienveillance ;
c’est par la Paix que les Silencieux découvrirent le Ciel;
pacifier les étres est chose bien difficile, (mais) c’est sur la
Paix que l'univers entier se fonde,

et c¢’est pourquoi on tient la Paix pour l'ultime
{fondement) !

Le Don, c’est le salaire (des prétres), cuirasse des
sacrifices ! En (ce) monde, tous les étres ne vivent que de
ce qu’on leur donne; c’est par le Don qu’on a écarté les
adversaires ; par le Don, ceux qui nous veulent du mal
deviennent nos alliés : ¢’est (donc) sur le Don que l'univers
entier se fonde,

et c’est pourquoi on tient le Don pour [l'ultime
(fondement).

La Loi est le fondement de 'univers; en (ce) monde les
créatures s’efforcent wvers ce qui leur parait le mieux
conforme a la Loi; c’est par la Loi (en effet) qu'on écarte
le péché, {car) c¢’est sur la Loi que I'univers se fonde,

et ¢’est pourquoi on tient la Loi pour 'ultime {fondement).
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525-531

520

526

527
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prajananarn vai pratisthd loke sadhu prajayas tantum
tanvanah pitrndm anrno bhavati tad eva tasya anrnam
tasmat prajananam paramarm vadanti.

agnayo vai trayl vidya devayanah panthd garhapatya tk
prthivi ratharhtaram anvaharyapacanam yajur antariksarn
vamadevyam ahavaniyah sdma suvargo loko brhat tasmad
agnin paramarh vadanti.

agnihotraih sdyarn pratar grhanam niskrtih svistarh suhutam
yajfiakratinam prayanarh suvargasya lokasya jyotis tasmad
agnihotrarh paramam vadanti.

yajha iti yajiena hi devd divarh gatd yajiiena asuran
apanudanta yajiiena dvisanto mitrd bhavanti yajiie sarvarn
pratisthitarn tasmad yajfiarh paramarh vadanti.

manasarn vai prajapatyam pavitrarh méanasena manasa
sadhu pasyati manasa rsayah praja aspjanta manase sarvam
pratisthitarh tasman manasar paramarm vadanti.

nyasa ity ahur manisino brahmanam.

brahma visvah katamah svayambhah prajapatih samvatsara
iti.
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525-531

La Procréation est le fondement (de l'univers); en (ce)
monde, si Von étire, comme il convient, le fil de la descen-
dance, on est libre de dette (a 1’égard) des Méanes : oui, la
Procréation libére cette (descendance) de toute dette (a
I’égard des Ménes),

et c’est pourquoi on tient la Procréation pour l'ultime
(fondement).

Les (trois) Feux (rituels) sont la Triple-Science et le chemin
qui méne aux dieux : le feu Garhapatya, c’est le Rg-Veda,
c’est la Terre, c¢’est la mélodie (rituelle appelée) Ratharm-
Tara ; le feu Anvaharya-pacana c’est le Yajur-Veda, c’est
Pespace médian, c’est la mélodie Vamadevya; le feu
Ahavaniya c’est le Sima-Veda, c’est le monde céleste, c’est
la mélodie Brhat ;

c’est pourquoi on tient les feux (rituels) pour l'ultime
(fondement).

I’Agnihotra du matin, I’Agnihotra du soir, ¢’est ’expiation
(des fautes commises) dans les maisons, c’est le sacrifice
auspicieux, c’est l'offrande auspicieuse, c¢’est l'introduction
aux grandes sessions sacrificielles, ¢’est la lumiére du monde
céleste ;

c’est pourquoi on tient I’Agnihotra pour l'ultime
(fondement).

(On dit @) «le sacrifice », car c’est par le sacrifice que les
dieux gagnérent le ciel, ¢’est par le sacrifice qu’ils écartérent
les Asura, c’est par le sacrifice que ceux qui nous veulent
du mal deviennent nos alliés, c’est (donc) sur le sacrifice que
I'univers entier se fonde,

et ¢’est pourquoi on tient le sacrifice pour ['ultime
(fondement).

Mental en veérité est le rite de purification consacré a
Prajapati. Grace (a ce rite) mental, (c¢’est-a-dire) par I'esprit,
on voit ce qui est bien ; par I'esprit les Sages ont émis leur
lignée ; c¢’est {donc) sur le {culte) mental que I'univers entier
se fonde,

et ¢’est pourquoi on tient le (culte) mental pour Pultime
(fondement).

« Renoncement », ¢’est ainsi que ceux qui réfléchissent
appellent le brahmdn.

Le brahmdn, c’est P'univers, c¢’est le bonheur supréme,
c’est I'(étre) Existant par lul-méme, c’est (la formule :)
« ’année, c’est Prajapati ».
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sarivatsaro 'sav adityo va esa aditye purusah sa paramesthi
brahma atma.

yabhir adityas tapati raémibhis tabhih parjanyo varsati
parjanyena osadhivanaspatayah prajayanta osadhivanaspa-
tibhir annarm bhavati,

annena prandh pranair balarmm balena tapas tapasa $raddha
sraddhaya medha medhaya manisa manisayd mano manasa
¢antih §antya cittar cittena smrtirth smrtya smararm smarena
vijiidnarh vijiidnena atmanam vedayati,

tasmad annam dadant sarvany etdni dadaty annat prand
bhavanti bhitanim prinair mano manasas ca vijhanam
vijiianad anando brahma yonih.

sa va esa purusah paficadhd pancatma yena sarvam idarm
protarh prthivi ca antariksar ca dyau$ ca disa$ ca_avan-
taradisas ca sa vai sarvar idarh jagat sa bhiitaih sa bhavyam
jijnasiklpta rtaja rayisthah ¢raddha satyo mahasvan tamasa
uparistat,

jiiatva tam evarh manasa hrdé ca bhiiyo na mrtyum upayahi
vidvin,

tasman nyvasam esam tapasam atiriktam ahuh.

vasuranvo vibhir asi prane tvam asi samdhata brahman tvam
asi vigvasrt tejodas tvam asy agner varcodds tvam asi
siiryasya dyumnodas tvam asi candramasa upayamagrhito
’si brahmane mahase.

o ity dtmanarh yuijita etad vai mahopanisadam devanar
guhyam,

ya evam veda brahmano mahiméanam apnoti,
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532-541

[.’année, c¢’est ce soleil (que nous voyons), et cet Elre (que
nous apercevons) dans le soleil, ¢'est le Régent supréme,
c'est le brdhman, c¢’est ' Ame.

Ces rayons grace auxquels le soleil chauffe, ce sont ceux
par lesquels Parjanya pleut ; grice a Parjanya arbres et
plantes sont produits ; grace aux arbres et aux plantes, il y a
la nourriture ;

grice 4 la nourriture il y a les souffles ; grace aux souffles
il y a la force; par la force, VArdeur; par V'Ardeur, la
confiance ; par la confiance, la sagesse; par la sagesse,
la réflexion ; par la réflexion, lesprit ; par Vesprit, la paix ;
par la paix, la conscience ; par la conscience, la mémoire ;
par la mémoire, le souvenir ; par le souvenir, la connaissance ;
et c’est bien par la connaissance que l'on ameéne (le disciple)
a4 connaitre (son) Ame!

(’est pourquoi lorsqu’on donne de la mnourriture (a
quelqu’'un), on (lui) donne tout cela : les souffles (en cffet)
ont leur origine dans la nourriture ; (or ¢’est) grace aux souffles
des étres (vivants) qu’existe 'esprit et, c¢’est de Pesprit que
(nait) la connaissance ; de la connaissance : la Béatitude,
le brdhman, le Séjour.

Celui par qui tout ici-bas a été lissé : terre, espace médian,
ciel, orients principaux, orients intermédiaires, c¢’est cet
Eire aux cinq Ames, (cet Elre) de cinq fagons (constitue) ;
en vérité, il est ce monde-ci Lout entier, il est ce qui fut, il est
ce qui sera ; il a été fagonné par le désir de savoir : né de
’Ordre, il habite dans l'opulence ; il est la confiance ; il est
le Véridique, le majeslucux qui se tient au-dessus des
ténebres.

Lorsque tu 'auras ainsi reconnu, avec ton esprit, avec ton
cceur, tu n’iras plus vers la mort, (puisque) tu sauras !

C’est en ce sens, quon a pu dire que le renoncement a
surpassé (toutes) les Ardeurs.

Satisfait de ta richesse, tu es puissant ; dans le soufile tu
es celul qui assemble (les éléments vitaux); 6 brdhman!
Tu es Puniversel créateur, tu es celui qui donne @ au feu son
éclat, au soleil sa gloire, a la lune sa splendeur ; toi qui as éte
saisi dans 1’'Upayama, je le destine au brahmdn, o la
Grandeur !

(On dit) « OM ! » (et par ce mot) puisse-t-on atteler U.lme!
Cela en vérité c'est la grande Corrélation! Clest le secret
des dieux !

Il gagne la majesté du brahmdn, celui qui sait ainsi '
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tasmad brahmano mahimanam ity upanisat.

tasya evarh viduso yajfiasya atmd yajamanah s$raddha
patni $arfram idhmam uro vedir lomani barhir vedah $ikha
hrdayam yipah kama ajyarn manyuh pasus tapo ’gnir
damah $amayitd daksind vag dhotd prana udgata caksur
adhvaryur mano brahmai érotram agnit,

yavad dhriyate si diksd yad aénati tad dhavir yat pibati
tad asya somapanar yad ramate tad upasado yat sarncaraty
upavi$aty uttisthate ca sa pravargyo,

yan mukharn tad dhavaniyo ya vyahrtir ahutir yad asya
vijiidnam taj juhoti yat sdyarh pratar atti tat samidham
yat pratar madhyarmdinarh $dyar ca tani savanani.

ye ahordtre te darsapurna-masau ye 'rdhamfsds ca masas
ca te cAturmasyani ya rtavas te pasubandha ye sarnvatsaras
ca parivatsardé ca te ’‘harganah sarvavedasamm va etat
sattrarh yan maranarh tad avabhrthah.

etad vai jarimaryam agnihotrarh sattrarm ya evari vidvan
udagayane pramiyate devanam eva mahimanam gatva adi-
tyasya sayujyam gacchaty

atha yo daksine pramiyate pitrndm eva mahiménam gatva
candramasah sdvujvarh salokatam apnoty

518 a 542 sans paralléle (mais 518-530 et 505-517 se correspondent, verset par
verset ; d’autre part 531 est un écho de 268 ; 533-535 rappelle 261-269 ; 536 reprend
explicitement 1 a4 64 ; 537 restitue 22 ; 539 évoque 384-386 et 498, de méme que 540
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542-548

(Oui) c’est par cette (science que l'on gagne) la majesté
du brahmdn!

Telle est la Corrélation.

Celui qui sait ainsi, lorsqu’il célébre un sacrifice, son Ame
¢’est le patron, sa confiance c¢’est son épouse, son corps c’est
le combustible, sa poitrine c’est l'autel, sa chevelure c’est
la jonchée, sa méche c’est le balai (rituel), son cceur c¢est
le poteau, son désir c’est le beurre-oblatoire, sa colére c’est
la victime, son Ardeur c’est le feu, sa maitrise de soi destruc-
trice (des passions) c’est le salaire (des prétres), sa voix ¢’est
le hotar, son souffle c’est P'udgatar, son ceil c’est 'adhvaryu,
son esprit c’est le (prétre) brahmdn, son oreille c’est I'agnidh.

Pour lui, dés lors, exister ¢’est étre consacré ; manger c’est
offrir 'oblation ; boire, ¢’est absorber le Soma ; étre heureux,
¢’est se préparer au pressurage (du Soma) ; circuler, s’asseoir,
se lever, ¢’est faire le pravargya;

sa bouche, dés lors, c’est le feu Ahavaniya ; 'énonciation
sacramentelle, 'offrande et sa connaissance (des rites) c’est
cela qu'il répand en libation ; ce qu'il mange, soir et matin,
c’est la. boche (pour le feu du sacrifice) ; ce qu’(il boit) le
matin, & midi et le soir, ce sont les (trois) pressurages (du
Soma).

Pour lui, (alternance) jour et nuit, c’est (l’alternance
liturgique des sacrifices) de nouvelle et de pleine lune ; les
quinzaines et les mois ce sont les sacrifices d’animaux ;
les années en cours, les années révolues ce sont les cycles de
jours sacrificiels, car en vérité cette grande session est {un
don) de la propriété entiére ; la mort ¢’est le bain purificateur
qui clot le sacrifice.

Oui, c¢’est cela le sacrifice quotidien qu'il fera jusqu’a ce
qu’il meure de vieillesse. Possédant cette connaissance, si
I’on meurt entre le solstice d’hiver et le solstice d’été, on
obtiendra la majesté des dieux et puis on ira jusqu’a I'intime
communion avec le soleil !

Mais si l'on meurt entre le solstice d’été et le solstice
d’hiver, on obtiendra la majesté des Ménes et puis on
obtiendra I'intime communion avec la lune et de résider dans
le monde de la lune !

renvoie 4 478 et 485). ¢ 525 : sadhu prajayas (dn, dr) ; sadhuprajavams (dth). & 536
in fine : tamasa uparistat corr. selon 10b (tamasah parastat) de tamasoparistat (dr),
tapasa uparistat (ath), tapasovarigthat (an) ; cf. aussi 248b : upari tisthati.
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549-550

549 etau vai siiryicandramasor mahimanau brahmano vidvan
abhijayati tasmad brahmano mahimanam apnoti,

550 tasmad brahmano mahimanam ity upanisat.

ITI MAHANARAYANOPANISAT SAMAPTA

543 4 550 sans paraliéle ni variante (cf. cependant les corrélations terminales de
la Pranag-Up : tome 11, en Appendice).
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549-550

549 Oui, ces deux majestés, — celle du soleil et celle de la
lune —, le brahmane qui a cette connaissance les conquiert
et par la il gagne la majesté du brahmdan !

550 «... Par 14 la majesté du brahmdn!»
Telle est la Corrélation.

FIN DE LA MAHA-NARAYANA-UPANISAD

— 141 —




NOTES

abe: Titre de I'édition de Poona (Ananda-Asrama Sanskrit Series, tome 36, page 783),
introduisant la version andhra qui est effectivement un appendice au T.A. (dont la
version dravida, pour sa part, constitue le 10¢ livre, cf. Introd. p. ).

La bénédiction initiale donnée en b est reprise de Taitt-Up (= TA : 7¢,8eet 9¢livres) ;
il ne sera plus jamais question dans la M. N. U. de maitre ni de disciple.

IHari est 1'un des noms de Visnu (-Nardyana) cf. dans I'Up 395 et autres.

1-2 Cette premicre strophe prélude en annongant la doctrine cosmogonique de 1'Up,
a savoir que le principe (cf. 7a), le fondement (cf. 3b, 12b, etc.) de toutes choses est un
dieu (cf. bla) personnel au nom transparent de Praja-pali, c’est-a-dire Seigneur, Maitre
(pati) des créatures (praja: la progéniture).

Pr qui est infiniment grand (annonce de 201 ou on le qualifiera d'infiniment petit)
se tient au-dessus du monde, sur le dos du ciel, expression rg-védique (1,164,10 ; 9,16,7 ;
9,36,6 ; etc.) concernant a la fois le soleil dont le charroule sur la voate du firmament.
et le S6ma qui se tient sur le dos de la brebis (1) (entendez sur le filtre de laine qu’il
va traverser) : c'est l'idée de transcendance (cf. dans I'Up les expressions comme
«il se tient au-dessus des ténébres» : 10 et 536), &4 quoi I'on ajoute aussitot celle de
I'immanence : Pr est également (et surtout) au cenire du monde, dans 'embryon (Cf. 27,
35,51) qui resplendit au sein de I'Onde originelle (I'indifférencié symbolisé depuis
RS : 10,129 par un océan sans rivage d’eaux indistinctes desquelles nait le germe
universel, cf. 23).

La Pr s'active : il irradie la vie dont il est le principe a la maniére du soleil diffusant
sa chaleur (image donnée peu aprés, bb) ce faisant, il pénétre les Lumiéres ¢’est-a-dire,
ici les 3 mondes (cités ba, et souvent par la suite) au moyen de sa propre splendeur
(le mot sutkra s’applique a tout ce qui est clair et resplendissant : principalement
le Soma (= l'ambroisie, cf. 14a « sitkram amyiam », le liquide qui apporte la vie ; I'idée
de fécondation déja présente dans praja se retrouve dans sukra qui signifie également
«semence virile »).

3-4 11 s’agira désormais (3 a4 14) de montrer que le mystérieux principe de toutes
choses (on le désigne par le pronom neulre « Cela ») n'est autre que Prajapati lui-méme
(14Db).

FEt d'abord Cela qui réside dans le firmamen! (idée de transcendance), c’est le lieu
géométrique ot convergenl (et d’ov divergenl) les ¢léments constituants de ce monde-ci
(idam... sarvam } ; 4 ce titre, Cela est a la fois le passé ef 'avenir de I'Univers : actuelle-
ment (emploi du présent en 2b) aussi bien qu’a l'origine (emploi de I'imparfait, temps
caracteristique des cosmogonies). Les dieux ont trouvé en Cela leur assise: par cet
emprunt au Rg-Veda est exprimée I'idée que les dieux appartiennent a la création
secondaire (vi-sysii); ils ont eu leur origine (leur fondement) en Cela qui est & la source
de tout ce qui existe.

(1) Dans I'Up, au verset 163.
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5-16

5-8 Ce mysteére dont soni enveloppés (ou : vétus, cf. le début de I’Ha\-yp) les irois
mondes et grace 4 quoi chaque étre accomplit sa fonction, c’est Cela qui est a la fois
transcendant (il est dans le séjour supréme) et immanent a 'Univers (il esi présent en
chaque créalure: I'idée sera longuement développée en 201-269).

6a se référe au mythe védique des poéles-voyants (proprement : rsi, aussi kavi) qui
ont vu la naissance de ’embryon d’or dans l'océan originel et qui participent méme
au tissage de I'Univers (lequel est en ce cas corrélatif au sacrifice 4 qui s’applique
normalement I'image, c¢f. par ex. RS 10,130\

7-8 Deux importantes notions cosmogoniques voisinent ici : incilalion (racine
SU-) et émission (racine SRJ-); le monde tout entier se meut, on l'appelle jagat
le Mouvant, et c’est Pr qui a ‘donné le branle jouant le role d’incitateur (sauify: I'un des
noms du soleil) ; lablalif d’origine (yaiah) marque fortement cette fonction, non moins
que la répétition voulue, & valeur intensive (... incité ... l'incilation...) soulignée encore
par le préverbe pra® (mouvement en avant, dynamisme). Quant a la forme verbale
vi...sasarja elle fait allusion & I'émission (SRJ-) et & la diffusion (vic) de ce monde-ci
en tant que création secondaire (vi-sysli, par rapport a la « naissance » de Pr, le premier-
né de 1'Ordre, cf. 64). Sitot émis, le principe de vie (= Pr) se propage et pénéire tous
les vivanis par l'intermédiaire des eauz, puis des plantes qu’ils consomment : I'Up
développera en détail le phénomeéne en 533 et suiv.

9-10 Le vocabulaire est celui que 1'Up utilisera (201 et suiv.) pour célébrer I'atman
i la fois au-dela du monde, plus grand, plus haut que tout ce qui existe et présent en
I'homme comme un grain de riz infinitésimal (plus infime que U'infime, 201a). L’ Ancien
est I'un des noms d’Agni dans le Rg-Veda (ef. Berg. 1, 37-38) et l’on verra (notamment
252 et suiv.) que I'Up assimile constamment 'diman a un feu (agni) resplendissant.

11-12 La doctrine mise en ceuvre dans cette strophe comme dans la suivante et
dans maints autres passages de I'Up n’est pas le panthéisme, mais, selon un mot de
Mircéa Eliade (Traité p. 392), un pan-ontisme qui voit en la qualité éminente (ou
essentielle) de chaque chose : ainsi Cela, dans le monde, c’est I'Ordre (rta), c'est la
Vérilé (satya), c’est le message inspiré (brahman) des poéles; dans le sacrifice, c'est le
rile bien agencé (rla), c'est Uexaclilude (salya), c’est la formulation (brahman). Ici
les deux domaines sont évoqués simultanément (le Cosmos est, dans la pensée védique,
corrélatif au sacrifice), comme le montre le second hémistiche : offrandes aux dieux
(istac) et dons au clergé (oparia) relevent du culte, cependant que nabhi (moyeu)
se référe a la roue cosmique.

13-14 Ici se situe la charniére de I'exposé : ce principe mystérieux, on avait concédé
un instant de le célébrer en termes pré-védantiques (au genre neutre et avec des
expressions comme lad, avyakla, ananlariipa, etc.) mais ¢’était pour mieux faire ressortir
la doctrine : « Cela en réalilé c'esi Prajdpali lui-méme » qui est I'essence des fonciions
cosmiques {dhdman, cf. 59-60), incarnées en des divinités comme Agni ou Vayu
(référence implicite aux facultés de ’homme elles aussi désignées comme des divinités :
agni = vdc, vayu = prana, etc.); plus encore Pr, c'est la vie élernelle (a-myla «non-
mort »), ¢'est Pabsolu (brdhman), c’est la substance méme de I’Univers (symbolisée
par les Eaur au sein desquelles naquit le Germe ; cf. ci-dessous, 23 et 35).

15-168 Ici Prajapati, en tant qu'ame du monde, est nommé « Esprit » (purusa) en
référence au Géant cosmique de 'hymne RS 10,90. Personnalité mythique dont sont
issues les différentes parties de I'Univers (le temps n’y est pas nommé sauf une allusion
fugitive aux saisons). En réalit¢, au niveau de I'Up, dlman (Narayana), brdhman
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(Prajapati) et purusa ne font qu'un : il faut donc rapporter 15-16 aussi bien que 17-18
a Prajapati malgré la mention de purusa. Dés lors tout s’éclaire « I’Année (= le temps)
c’est Pr» (cette formule liturgique se retrouve dans I’'Up en 268 et en 531); cf. & ce
sujet L. Silburn « Instant et Cause » (p. 50 &4 103). L’image de l’éclair est une référence
a I’atman souvent compar¢ dans les Up & la lueur éblouissante de la foudre surgissant
du nuage noir (cf. ci-dessous, 2567).

17-18 L’agencement du temps est donné comme 'ceuvre de Prajapati (a vrai dire,
I'impératif est ici inattendu, une formule comme «c’est par lui que s'agencent... »
serait plus naturelle). Le deuxiéme hémistiche (18) est encore plus énigmatique ; il faut
y voir une allusion au mythe de la Virdj (AV 8,9 et 8,10) la Vache Cosmique que élent
deux veaux dont l'un est le brdhman (AV 8,9,1 et 7) ; ici il semble que le Cosmos tout
entier (les eaux originelles, les mondes... ) soit 1a Viraj et que Pr en tire le lait (entendons:
I'essence, rasa ou brdhman), qu’il diffuse ensuite dans 1’Univers. Mais en définitive,
cette «royauté dispersée » (sens premier de vi-rdj), c’est toujours Prajapati (cf. 37
«il est le roi... » et 260).

19-20 Cette strophe qui se retrouve dans la Sv-Up proclame la toute-puissance du
Seigneur (dont le nom est indirectement évoqué par le verbe isé¢) : il n’est pas, comme
les dieux de la création secondaire, soumis & un «statut », & une norme fonctionnelle
(dhdman ), il n’a pas eu a rechercher un point d’appui {cf. 3b), etc. C’est pourquoi
son nom (c’est-a-dire) le symbole concret de son étre véritable) est gloire (le mot yasas
connote la considération dont on entoure le vainqueur, le souverain, etc.). Transcen-
dant, le dieu ne peut étre saisi a la fagon d’un objet que 'on prend par un bout ou par
un autre : la racine GRABII- (variante de GRAII-) évoque avec précision
Pappréhension du réel par les organes des sens que I'on appelle dans la B.A.1. (3,2,149)
des « saisisseurs » (graha).

21-22 Reprenant avec force ce qu'évoquait la précédente, cette strophe affirme cue
seule la vision intérieure permet I'approche de Dieu : prenons garde cependant qu'il
s’agit ici de la connaissance intellectuelle, de la réalisation comme on dira plus tard de
I'dtman cosmique (Narayana). On vient d’affirmer (20b) ce qu’est son nom, on explique
maintenant que sa forme (riipa) est insaisissable par les moyens habituels : 'homme
donc construira lui-méme, donnera forme a son intuition de I’'@man-brdhman. Intuition
dont V'organe est !'intériorilé, sans autre précision, car les termes hydd manisd manasd
constituent unc séquence unitaire presque adverbiale (I’Instrumental vire facilement
a l’adverbe), en Ltout cas certainement pléonastique. Elle a son origine dans le Rg-Veda
ow les poétes l'utilisent pour indiquer que la haute parole (le brdhman) ne peut
s’incarner en hymnes bien construits que si les inspirés parviennent a en informer
le jaillissement tumultueux (torrent, coulées, océan, etc.) « par le coeur, par la pensée,
par D'esprit »... Sur tout ceci on se reportera 4 I’'Iitude générate i paraitre au tome
second.

De 23 a 34 sont données in extenso les 6 strophes que le texte de I'Up n’évodque selon
Fusage que par un pratika «adbhyah sambhila ili », puisque les dits mantra se
retrouvent dans le Taitt-Ar {3,13). It s’agit de ce que I'on nomme « Uttara-Nardyana »
c’est-a-dire «suite » ou «2¢ partie» de I'hymne rg-védique ({10,90) au Purusa
(= Narayana). Ce texte est utilis¢ dans l'ddilya-upasihana (adoration du Soleil) :
le lever du soleil ¢tant un symbole cosmogoniqlTe/ immediatement accessible, dont
maintes traces se retrouvent dans les hymnes dédiés a Prajipati, a Narayana, au
Purusa, etc.

23-24 l.e Purusa, c’est-a-dire U'@/mun cosmique, est né au commencement dans
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Yembryon issu des eaux originelles. 1l a été formé par D'Artisan universel (visva-
karman) et par le forgeron Tvastar (autre artisan qui dans le Rg-Veda forge le foudre
d’Indra, soude le Ciel et 1a Terre, ci-dessous 54ab, étaie la volte céleste, etc.).

95-26 Cette confidence de I'auteur de I'hymne reprend la doctrine exprimée ci-dessus
en 21-22 : connaitre Narayana, ¢’est gagner le séjour d’ot1 I'on ne revient pas (la route
solaire de B.A.U. 6,2,15 et Chand-Up 5,10,1 et 2).

97-28 La premiére partie de la strophe reproduit le texte déja donné en 2b; de
nombreuses expressions sont reprises plusieurs fois dans toute la section initiale de
I'Up dont les éléments bien que d’origines diverses sont en fait étroitement solidaires.
Le terme pada («liéu ») constant dans ce genre de contexte évoque un séjour secret :
<14 ol toutes choses ont leur nid commun » (ci-dessous 55b), c'est-a-dire, selon I'Up,
Prajapati lui-méme qui est « Cela en quoi toutes choses s’assemblent... » (3a, cf. aussi
56a).

99-30 Ici les images ne sont plus solaires, mais évoquent expressément Agni que
le Rg-Veda nomme dés son premier vers « le chapelain » (RS 1,1,1). On sait d’autre part
que dans 1'Up I'atman est identifié avec Agni (spécialement 252 et suiv.), ce qui permet
de voir dans cette strophe & la fois une évocation de I’Ame du monde et une référence
A ’Ame individuelle qui, elle aussi est en avant des divinités (= des facultés) installées
dans ’homme : cf. par ex. tout le ¢ prap. dela Chand-Up qui s’achéve sur I'exaltation
de I'atman comme (Agni)- Vaisvdnara.

31-32 Reprenant le théme de 29-30, cette strophe introduit la formule upanisadique
« ya evamn veda » qui connote une connaissance ésotérique des corrélations dont on aura
un exemple au verset suivant (33). Ici les dieux semblent avoir allumé eux-mémes ce
feu qui ensuite rayonne pour eux et devient leur chapelain ; sur le plan individuel,
cela peut se rapporter a ce qui fut dit ci-dessus (22 et 26) : celui qui sait ainsi, grace
a ses facultés (= les dieux qui lui sont soumis), informe I’dtman qui désormais brile et
brille pour lui-méme ; ¢’est la grande these de M.N.U. (voir les sections finales) sur le
sacrifice intérieur (et cf. les nombreux paralléles & méme époque cités en appendice).

33-34 L’Uttara-Narayana s'achéve, comme si souvent les poémes spéculatifs, par
une priére ici précédée de quelques corrélations destinées a souligner la nature cosmique
du Purusa.

35 a 50 Un nouveau pratika (hiranyagarbha ily astau) introduit huit strophes
empruntées, comme il se doit, a la samhild de 1’école dont dépend 1'Up ; c’est donc sous
leur forme yajur-védique que sont donnés et traduits les mantra ci-dessous. On se
souviendra cependant qu’il s'agit en réalité du début de ’hymne célébre RS 10,121
dédié au dieu inconnu (en fait Prajapati dont le nom apparait « de fagon secrete » dans
le premier hémistiche : jalah palih).

35-86 Le caractére cosmogonique de la strophe est bien marqué par Pexpression
« au eommencement » (agre). L’embryon d’or {on dit aussi I’ccuf ou le germe) évoque par
sa splendeur le soleil levant, comme I'indique de fagon plus explicite le verset 44.

86a A 'origine, le Ciel et la Terre (le couple des deux mondes : rodasi) étaient vacil-
lants (ci-dessous 43) ; 'un des premiers gestes cosmogoniques est de les fizer (c’est-a-dire
deleur assigner place et fonction ; lorsqu’il agit ainsi Prajapati regoit le nom de dhatar,

cf. 147).
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87-88 «par sa puissance» cette expression, constante dans le Rg-Veda
potamment en contexte spéculatif (ef. par ex. dans I’hymne cosmogonique RS 10 125
a la str. 5), évoque une force secrete, inconnue des hommes, presque l’é:quiva,lent
de.s « prestiges » (mdydh, pl.) dont usent certains dieux pour asseoir leur régne
Ici cependant le sens est peut-&tre simplement celui de majesté, de gloire rayonnante.
comme dans les hymnes & I'Aurore (cf. par ex. : RS 7,75,1) car le roi du monde que
T'on nous présente est de toute évidence Savily, le dieu solaire qui incite hommes et
bétes : le matin a s’éveiller, a s’activer, le soir a cesser le travail et a s’endormir (dans
le rituel, on l'invoque le soir).

89-40 L’idée que I’Ame (datman) a été donnée 4 'homme se retrouve en plusieurs
passages de 1'Up, le plus explicite étant 201 ol il est dit que ’Ame a été déposée dans
le coeur (aitma guhayam nihitah). Quant & la force (physique), elle est toujours présente
dans les litanies ou 'on célébre les vertus éminentes d’un dieu pour lui en demander
une part (exemple, dans I'Up, 334). Ce dieu qui donne I’Ame et la force, c’est ici Pr.

40a La puissance (cf. 37a) de Pr est & ce point transcendante au monde des dieux et
des.hommes que pour lui la mort (qui est le lot des humains) et la vie dans I'immortalilé
(qui est le 1ot des dieux et de ceux des humains qui se sont divinisés en « sachant ainsi »
cf. 22,26, etc.) ne sont qu'une vaine apparence. On remarquera que la mort est ici désignée
par un nom d’action (mylyu) et la vie immortelle par amyla qui est partout ailleurs (Dians
I'Up I'ambroisie, le breuvage qui assure aux dieux I'immortalité.

41-42 Image 'du Puru.sa, du Géant cosmique identique a Pr qui par sa puissance
est devenu le roi de l'univers (reprise de 37-38). Le nom de la riviére Rasa évoque le

fleuve d’a (app 1 sou « a q P 7
v mbroisie elee vent Suc », rasa dans lequel puisent les 7 1 71
) ) t S, cf. 3

43-'44 L’image assez énigmatique des deux corps (masses) couplés (duel !} qui trem-
blent évoque sans doute le Ciel et la Terre qui vacillants ont été fixés par Pr (cf. 36) ;
sens second : deux « corps » de lroupes servant aux dieux dans la lutte contre les dé.mons,
et « tremblants » & I'approche du combat (L.. Renou, Hymnes spécul. p. 253).

45-46 Reprenant 35-36 et peut-étre répondant a I'énigme implicite de 43-44, cette
§trophe précise une fois de plus que Pr a donné son fondement (pratistha) a l’Un}vers :
il c{ fizé le couple vacillant du ciel el de la terre, il a élayé la Lumiére.(: Ie Soleil) et la;
\Coute céleste et tel le Soleil lui-méme il a mesuré (= parcouru comme un arpenteur)
lespace médian (on pense aussi aux 3 pas de Visnu): cf. plus bas, 61 et 63.

.47-48 Nopvelle évocation de ce qui fut au commencement = les Eaux et Pr
u’nlque principe de vie émanant de l'embryon d or. Mais ici la Taitt. Samhita (et donr:
I’Up) a une importante variante; elle écrit Inielligence (daksa) et non Embryoxi
(,garbha). Ce faisant, elle donne le branle a la spéculation u.ltérieure qui voit en
lEmbryﬂon d’or (hiranya-garbha) un symbole de 1I'Intelligence universelle identique
au supréme atman, ici formellement désigné comme Agni (47 et 49). Dans le Veda
dalf.s.a est I’énergie créatrice, efficiente parce qu’intelligente, mise en «uvre dans lé
sacrifice (sur ce mot, cf. en dernier, Dumézil Dieux 1-E. p. 57 ; Minard 3E 2,809 ;
Renou EVP 4,18), elle est 'activité informatrice, structurante qui,met en ccuvre ’le i’
(le bien agencé : rite, ou Ordre cosmique). ) -

; 49-50 Léger déplace_}ment par rapport a 47-48 : non seulement Pr émana de
lem};’n‘y.on en tant ql} atman (cf. ci-dessous 64) mais encore cet Unique préexistait a
a création que l'on vient d’évoquer : il u assisté, {l ¢ vu la naissance du monde ; fagon

— 147 —




50-62

de dire qu'il en sait tous les secrets (nom 57, lieu 55, 57,60, tissage 62, lien 39, elc.).
La conclusion du poéme initial de I'Up sera tout entiere employée a célébrer cette
puissance de Pr.

51-52 Réponse a la question posée par les strophes précédentes (quel est-il ce
dieu ?...) : c’est Prajapati, celui qui dans le germe (cf. 2h, 27, ete.) ou il est né le premier
{cf. 23,35, etc.) s'active, naissanl sans cesse, c’est-a-dire diffusant sans interruption
le principe de vie qui pénétre toutes les créatures. Dieu doni la face est parloul (car son
visage est tourné non seulement vers Pavant mais aussi vers l'arriére et vers toutes
les directions de l'espace), on l’'annonce comme omniscient (image du soleil qui voit
toutes choses, et d'Agni qui connait toutes les naissances) : toute la fin de cet hymne
est effectivement econsacrée 4 célébrer en Pr le dieu qui se révele (« par grace » prasadat,
dira I’Up en 202b).

53-54 A nouveau Pr comme dieu omniscient, 4 quoi s’ajoute la notion de son
activité dans ce monde-ci (on a dit plusieurs fois qu’il était immanent a I’Univers et
aux créatures) avec rappel de son ccuvre mythologique : forgeron, il a soudé l'un a
Vautre le Ciel el la Terre, leur permettant ainsi d’assurer leur fonction (cf. 35-36 et
45-46).

55-56 Vena (cf. L. Renou, Hymnes Spécul. p. 258 ; Geld. 3,350 et suiv.) : nom
secret de Celui qui voit toutes choses, done connait tous les mysteres et les révéle
éventuecllement. Ici le Vena, ¢’est Pr, que prisente le second hémistiche a 'aide des
désignations habituelles. L’image du lissage est reprise 4 nouveau (cf. 6) en des termes
trés proches de B.A.U. 3,6, ou il est ailirmé que les mondes de Pr sont tissés sur ceux du
brahman. 1ci ¢’est Pr lui-méme (identique au brahman cf. 14) qui est tissé dans tous les
étres.

57-58 Gandharva (sg!) est dans le Rg-Veda un des noms du Soleil (ou du Séma,
lorsqu'on lui applique le symbolisme solaire), done, par analogie, du régent de
l’univers ; ici ¢'est le Vena (Pr), que I'on prie de révéler le mystere supréme (annonce
des sections suivantes : 66-70, puis 71-82, priéres pour la sagesse, cadeau de la divinité :
66). Ce mystere est d’abord symbolisé par un nom (ndman), puis par une éfligme (.iont
la formulation se référe directement a RS 1,164,4bb « paddni... guhd trini nihild...
vdcah » ; il s’agit donc de la quadripartition de la parole dont une part seulement est
manifeste, les trois autres étant «dans le secret». La connaissance révélée de ce mystere
assure «celui qui sait ainsi» de Vimmortalité (passim et surtout 22.230,537), car
«voyant Cela, on devient Cela» (ci-dessous, 62), c'est-a-dire on devient le bra"hman
qui n'est autre que Pr lui-méme ici désigné par référence a 45h («il a étaye le Soleil » =
il I'a engendré, cf 51b, il en est le pére).

59-60 Prajapati est le pére (janilar, celui qui engendre), it esl le réparlileur (vi-
dhalar, celui qui distribue les fonctions : dhdaman) il est le lien {de parenté) ; ce dernier
terme (bandhu) a valeur ésotérique dans le Ry-Veda : toujours employé en contexte
énigmatique (1,164,33) ou spéculatif, il évoque la connexion (ainsi celle de 'Etre que
les Podtes ont su découvrir dans le Non-Etre RS 10,129,4), I'attache, etc. finalement.
c’est le brdhman, en qui se résolvent les contradictoires, et, dans I'Up, c’est Pr en tant
qu’il les transcende (cf. 40). Position é¢minente qu évoque, une fois de plus aflirmation
de Pomniscience du dieu qui connait les fonclions et sait comment les dieur sont devenus
immorlels.

61-62 Cette strophe concerne celui a qui a été révélé [cf. 57-03), le mystére du
Cosmos : devenu identique a Prajipati (cf. 58b}), a Vinstant on il recoit la révélation,
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il gagne les Irois mondes et, par cela, le ciel de lumiére (svar) ol réside le brdhman.
A dessein, le vocabulaire du premier hémistiche est « solaire » : ¢’est fagon de rappeler
a la fois la formule de 58b (il est devenu le pére du Soleil) et la voie qui conduit chez
les dieux de 26b, laquelle, comme nous Papprennent la B.A.U. (5,2,15) et la Chand-Up
(5,10), permet a celui qui sait ainsi d’atteindre, en passant par le soleil, le séjour d’ou
I’on ne revient pas... Le deuxiéme hémistiche donne, en quelque sorte, la clé du premier :
si Phomme obtient le ciel de lumiére, c’est parce qu’il comprend le yia symbolisé par
un tissage (image a la fois de 'Univers : Ordre cosmique, et du sacrifice : ordre rituel ;
cf. RS 10,130). En effet, voir le mystére («Cela», c’est-a-dire le brdhman), c'esi
s'identifier lui: «il a vu Cela, il est devenu Cela ») facon de dire a celui qui sait ainsi
(cette réserve a son importance !) « tu es cela » {{af tvam asi, Chand-Up : 6e prap).

83-64 Rappel de I’ccuvre cosmogonique de Pr qui, au Commencement, tel le soleil,
arpenta ’espace (la proximité de 63 avec 61 est a cet égard significative, d’autant que
le vocabulaire est commun, a peu de chose prés). Premier né du rla (rappel de 23,31,35,
48,51), Pr est devenu 1I'Ame du monde {= Narayana ; cf. la section correspondante en
201-260). Il V'est devenu «de lui-méme » c’est-a-dire par sa propre puissance (cf. 37
«sitot né il est devenu le roi de 1'univers »). De Narayana, I'Up dira ézalement (260;
qu’il est un roi qui ne tient son pouvoir que de lui-méme (sva-rdj. ).

83-88 L.es lustrations s’ouvrent par la consécration préalable de la poignée d’herbe
Darvd (panicum dactylon ?) que le pénitent tiendra en main durant tout le bain. Pour
ce faire, trois manira sont récités (diarvabhimantrana-maniran aha).

89 4 97 Second moment du rite : consécration (abhimanirana) d’une motte d'argile
(mritikd) dont le pénitent se frottera le corps avant d’entrer dans le bain.

Des formules semblables a celles-ci se retrouvent en quelques textes (les plus proches
du notre seront cités dans ’étude générale, au tome II). Tous ont en commun d’invoquer
la Terre en des termes dont 'origine est a rechercher dans I’'hymne AV 12.1. Ainsi I'id¢e
que la Terre soutient le monde se retrouve en la strophe 6, I'idée qu’elle est nourricicre
{str. 12), 4 la fagon d’une vache laitiére (str. 42 et 54), qu’elle protoge (str. 14) et,
constamment, qu’elle purifie (str. 12,29,30,37), y compris la référence a Visnu (str. 48 et
la note de L. Renou Hymnes spécul.).

Le sanglier noir du verset 92 est Visnu qui en son 3¢ avaldra ramena la Terre a sa
place véritable, la soutenant (cf. Manuel 1,1038) ; c’est aussi, selon le TB, Prajapati
qui, au commencement, souleva au-dessus des flots la terre submergée (Manuel 1,679,

Méme remarque a propos de Kasyapa : soit Visnu, 2¢ avaldra, soit Prajipati, selon
SB (Manuel 1,1037), soit méme un Rsi connu dans le Veda, ou encore une classe
de génies solaires (AV 13,1,23 et cf. T.A. 1,8).

98 4 121 l.e penitent, sur la berge du tirtha, invoque Indra, la Terre et diverses
divinités (Pasan, T'drksya, Brhaspali, Soma, le Vena), implorant leur protection contre
les démons. De la méme fagon I'Up inserera en 299-303 une priére a Agni tueur de
démons » (rakso-ghna) au cours d’autres lustrations.

Les divers manira qui, presque tous, ont leur origine dans le Veda (RS ou TS) ont
été choisis en raison de l'ambivalence de leur vocabulaire : ainsi pavilra (118,119)
signifie a la fois « filtre 4 Soma » et « moyen de purification » (formule ou geste) dus-krta
est simultanément « mauvaise passe, écueil » et « méfait », papman désigne aussi bien
«le péché» que «le malheur » etc. De méme ¢videmment, pour les «ennemis », les
«adversaires », «ceux qui nous veulent du mal » qui sont ici les démons tels que
« Mauvais-Sort » (112}, ou « I'Impureté rituelle » (117).

Comme a l'ordinaire dans les strophes de ce genre, on évoque le geste mythique
du dieu, garant de son action présente : « puisque. ¢ Indra, tu as tué le démon Vrtra,
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il est certain que tu vas maintenant exterminer mes adversaires » (99,100,114,120),
« puisque tu posstdes le courage, tu nous rendras courageux » (99,101,104), « puisqu’on
n’a pu t’abuser, tu nous accorderas le don de discerner les ruses du démon » (105), etc.

A ce propos remarquons que, dans notre contexte, le verset 113 est inachevé¢ ;
il faut entendre «de méme que les dieux ont vaincu grace a leurs chants, puissé-je
vaincre les mauvais génies grace a ces manira que je récite ! ».,

122 4 129 Entré dans I'eau du tiriha, le pénitent s’avance jusqu’a ee que le niveau
en atteigne son nombril ; il récite alors a voix basse les manira donnés ici (Say : nabhi-
daghnajale sthilva japyd manirah).

L’invocation s’adresse directement aux Kaux divinisés, utilisant les 3 premicres
strophes d’un hymne rg-védique qui leur est dédié.

124-125 et 126-127 ne présentent pas de diflicult¢ d’interprétation (maints détails
évoquent le Soma toujours célébré comme une boisson qui réconforle et donne la
puissance, comme un suc bienfaisani, un lail, qui n’est autre que I' Ambroisie, le breuvage
d’immortalité).

Par contre la strophe 3 (ici 128-129) est ardue. Nous l'avons traduite selon les
indications dont M. Louis Renou a bien voulu nous faire bénéficier. Le sens géncral est
le suivant (consulter Geldner 3,132 nole) : « nous sommes pareils a des chantres qui
s’apprétent 4 se rendre chez un riche sacrifiant, leur hote ; prenant un bain lustratoire
avant le départ, nous sommes en quelque sorte incilés par vous, Eaux, a nous héler vers
sa demeure, par vous qui nous engendrez (i nouveau) c’est-a-dire nous régénérez en
nous purifiant... » : signification qui s’accorde bien avee 'esprit du contexte.

130 4 142 Dans l'eau du bain le pénitent murmure des manira qui, en quelque.
sorte, jouent le role d’une confession des péchés avant 'absolution, laquelle intervient
immédiatement aprés (143-148).

Les invocations s’adressent 4 Varuna, «le roi » qui réside dans les eawr (140) : lui qui
lie le pécheur et délivre le pénitent, lui qui lave de toule souillure et accorde a qui se
repent le séjour dans le monde du brahman (139), on le prie d’effacer les fautes, toutes
désignées comme des actes impurs, avec référence a divers interdits (131, 136). I.’Up en
donnera par ailleurs une liste plus détaillée a I'occasion d'autres lustrations (cf. ci-
dessous en 317 et suiv., en 436 et suiv., etc.).

Les eaux et les rivieres (141-142) sont, comme il se doit, associées a Varuna, ainsi
qu’'Indra et Agni. On remarquera en 134 une mention furtive de la parédre du dieu :
Viruni, littéralement « celle de Varuna ».

143 4 148 Les trois manlra récités ici, & vois basse (ou peut-étre : mentalement)
par le pénitent, s'accompagnent de protractions du soulfle (prdndyama), les deux
opérations réalisant 'expiation des péchés (aghamarsana).

On est donc parvenu au moment essentiel du rite : a partir de 149, I'absolution ayant
¢té obtenue (aghamarsanam krlvd), le pénitent sortira du bain. Que ce soit la récitation
elle-méme de ces formules qui opere la purification, on en aura la preuve dans le
Vaikh-SmS qui la preserit avant une lecture du Veda (1,4) ou en expiation (prayascitla)
d'une faule commise dans une telle lecture (6,17).

Il est temps de dire que ces trois strophes constituent en réalité 'hymne rg-védique
10,190 en entier. Ce court poeme célebre le lapas, comme principe cosmogonique :
au commencement, P Ardeur allumée (par Prajapati ?) donna naissance aux principes
abstraits (ordre, vérilé, onde originelle), puis, par voic de conséquence, au lemps, aux
étres vivanls, aux deux grands luminaires, enfin aux trois mondes avec en quatri¢me
(cest-a-dire a part des précédents) le ciel de lumiére, le séjour du bréhman.

I’hymne a sans doute ét¢ tenu pour lustratoire en raison du role qu'il accorde au.
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lapas, car, ci-dessous en 196, I'Up célebrera a nouveau cette méme Ardeur dans un
cadre similaire (oblations a fins purificatrices pdpaksaya-homa).

149 4 163 En conclusion des lustrations, I'effacement des souillures de I'impureté
ayant été effectué (aghamarsanam krlvd, Say), le pénitent, au sortir du bain rituel,
récite de nouvelles priéres a Varuna.

Quelques formules ne font que reprendre ce qui avait été dit précédemment (149
a 152), les autres insistent sur I'idée de lumiére, utilisant, non seulement le terme
attendu jyolis, mais aussi celui de suvar qui concerne plus précisément le ciel de
lumiére, I'un des noms les mieux attestés du paradis brdhmanique (svarga-loka).

201-202 Strophe d’introduction en laquelle sont réunis les éléments de la doctrine :
concu comme un don divin (en 39, Prajipati ¢tait nommé atmadd « (dieu) qui donne
U.tme») Udlman a été déposé (nihila) dans le secret, c’est-a-dire dans le cocur (cf.
ci-dessous & partir de 247) de 'homme. Mais I'sAme, c’est le Seigneur (isa) lui-méme,
le brahman qui est entré dans le corps de sa propre créature (janfu) pour y faire sa
demeure, theme connu de I'Atharva-Veda (spécialement I'hymne 11,8). Ainsi se trou-
vent alludées a la fois I'équation d@lman = brdhman et l'équivalence giman {donc
brdhman}|dieu souverain (Prajapati ou Niardyana). Ceci posé, intervient I'enseignement
concernant la délivrance : on 'obtiendra en contemplant I’Ame-Seigneur, ce qui est
conforme a ce que prescrivait déja le verset 22. Avec la nuance importante que seuls
parviennent au résultat ceux qui, délivrés du tourment (c’est-a-dire les Renoncants,
cf. 228), bénéficient de la grace de Dieu (nommé dhafy « celui qui fixe le statut, dhaman,
de chaque étre » cf. déja, en 59).

203-208 Rappel du role créateur de [Prajapati}-Nariyana de qui émanent toutes
choses, y compris les souffles ici dénombrés sept, par allusion aux sept flammes du
sacrifice (cf. RS 1,146,1). Voir J. Filliozat Rev. Philos. 1933, 410 et suiv. (et les notes
de Jacqueline Maury ad Mund.Up.).

207-208 Strophe qui dans le Rg-Veda exalle' le Séma présenté comme la qualité
éminente de chaque espéce sous la forme de son représentant le plus digne : parmi les
dieux il est le Brahmdn (Prajapati, Narayana), parmi les poétes (kavi) il est le guide,
c’est-a-dire celui qui connait le pada (pada est & la fois le pas [donc le chemin] et le mot
de I'énigme}, épithéte d’Agni (RS 3,5,1).

Le mot sanskrit svadhili rompt I’harmonie si on le traduit comme 4 U'ordinaire par
«hache » ; avec plus de logique Say (ad TS) v voit un nom d'arbre. Quant a Geldner
(3,92 note) il propose « puissance », svadhili équivalent alors a svadhd pour désigner
la caractéristique essentielle de I'espiéce « arbre » (comme arj est celle des plantes et
rasa, celle des eaux). Cette acception qui a pour elle RS 5,3,10 et Jaim. Br 1,7 convient
parfaitement a notre contexte.

209-210 « La strophe déclare que la substance non-spirituelle, la substance
spirituelle et le supréme brdhman se distinguent essentiellement par leurs conditions
respectives d’objet d’expérience rétributive, de sujet de cette méme expérience, et
de Maitre universel » (Ramanuja, Sribhasya, 212 : trad. O. Lacombe, page 141}, Les
trois couleurs sont le signe des trois guna du Sdmkhya affectant la prakrii, substance
non-spirituelle mais éternelle. Les deux males éternels sont vraisemblablement
Pdiman encore engagé dans le monde et, par opposition, 1'd@man dégagé (cf. vilasokah
202), qui, par la grace de I'Instaurateur, conjemple le Seigneur souverain.

211-212 Comparables a 207-208, ce manira rg-védique exalte Agni (Geldner.
1,472 note) ; « fils des pierres » doit donc s’entendre du feu jaillissant des silex. Ici aussi
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il s’agit, non de panthéisme, mais plutét, selon le mot de Mircéa Eliade, d’un panon-
tisme «qui voit en tout ce qui est réellement, en tout ce qui existe d’une maniére
absolue, la manifestation du Principe divin» (Traité, page 392 ou cette strophe est
citée a I'appui de la démonstration). L’dtman (I'oiseau hamsa en est une image privi-
légiée dans I'Inde) est au coeur du Cosmos et de chaque individu comme ce qui en
constitue la valeur essentielle : ainsi le soleil dans I'atmosphére, le prétre dans Paire
sacrificielle, etc., tel Agni, tel le Soma (le lait), il est 1’Ordre méme bien qu’il en soit
apparemment le fils (ainsi, dans la cosmogonie initiale, Prajapati bien qu'identifié
au brdahman était appelé «le premier-né de I’Ordre »).

213 4 222 Ces cing strophes célebrent le Beurre rituel (ghyla, cf. tome 1I) c’est-a-dire,
en fait, I'Ambroisie (amyta cf. 215), signe concret de la vie éternelle obtenue par ceux
qui ont découvert son nom secret (215-216), sa forme cachée (%21-222), lesquelles ne
sont autres, évidemment, que le brdhman, c’est-a-dire le Seigneur (220) dont la
connaissance délivre de la mort (reprise de 22 et 202). Pour le détail des images
mythiques on se reportera aux notes de Louis Renou Hymnes spécul. (ad RS 4,58).

223-224 Ici nomm¢é Rudra (c'est-a-dire Siva), le régent de 1'Univers est au-dela
des dieux, parce qu’il ne reléve pas comme eux de la création secondaire (vi-systi) :
il était présent lors de 'apparition du germe d’or (cf. 49) en lequel il pénétrera ensuite
pour naitre et se diffuser dans I'univers entier (doctrine de la cosmogonie initiale).

La priére pour obtenir une mémoire fidéle se référe A I'assimilation de hiranyagarbha
(« premiére hypostase macrocosmique du brdhman » Lacombe, Absolu 354) avec
Pintelligence universelle (dans I'Up : 47 et 49).

225-226 Reprise de 201 (plus ténu que le ténu) et de 1-2 (plus grand que le grand) ;
I'atman-Seigneur est ici nommé Purusa et comparé a un arbre (¢tai cosmique, skambha,
assimilé dans I'AV au brdhman).

227 4 230 Ces deux strophes, au centre méme de I'Upanisad, énoncent la doctrine
que développeront les sections terminales, 4 savoir que I'information de la divinité
«par le ceeur, par 'esprit » seul moyen de gagner la vie éternelle (22) ne peut étre
accomplie que par des Renoncants (ici nommés yati, avec référence au sarinydsa).
L’expression « voués avec constance a la recherche des fins derniéres du Veda » rappelle
de trés prés celle de Manu : 6,83 ou le Renongant est invité a lire constamment & voix
basse les trois parties de I'Ecriture (rituel, hymnes, Upanisad, ces derniéres données
comme concernant I'Ame supréme et constituant la fin du Veda : veddnta).

231 4 234 Les images cosmogoniques sont maintenant abandonnées, on revient a ce
qui fait I'objet méme de cette section : 'afman. On le compare a un firmament (ailleurs
c’est souvent la comparaison avec 'éther), sis 4 I'intérieur de la caverne du coeur
(le lotus qui est lui-méme au centre de la citadelle c’est-a-dire du corps humain). On
Passimile aussi au son OM qui est éternel et grice auquel dira I'Up (540) « on attelle
Udtman »; et comme la syllabe OM c’est le brahman (dans I'Up : 327 et autres) I'aiman,
une fois de plus, est identifié a [Prajapati]-Narayana.

235 & 246 L’Up insére ici une sorte de litanie dédice a Nardyana, nouveau nom du
brahman en tant que « Seigneur de 'Ame » {(@lmesvara, 239). La M.N.U. nomme en effet
le principe de toutes choses Prajapati lorsqu’elle envisage son role créateur, Narayana
lorsqu’elle célébre en lui 'diman présent au plus intime de la créature et Brahman (mas-
culin} lorsqu’elle voit en lui le symbole,de la vie renoncée (samnydsa) et recueillie
(pratique du sacrifice intérieur), qui conduit & I'immortalité (sections terminales).

Maints détails de ces six strophes sont repris de I’hymne RS 10,90 (au Purusa) qui,
a bien des égards, peut étre considéré comme la source des spéculations brahmaniques.
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247 a 250 Aprés la parenthése que constituait la litanie & Nardyana, I'Up reprend
Pévocation du cceur amorcée en 231-234. On remarquera les précisions anatomiques :
I'image solaire elle-méme a sa racine dans 'observation concréte du coeur et des veines
et artéres qui rayonnent a partir de lui. Déja cependant on en fait le sanctuaire (refuge
et temple; de I’Univers entier.

251 & 254 Nouvelles hésitations entre I'évocation concréte du ceeur physiologique @
la cavité que I'on y voit, la circulation sanguine (« il répartit... ») mieux évoquée encore
dans la strophe suivante et le sanztuaire de I’Ame célébrée comme soleil et comme
Agni. Cette derniére image est importante, puisque dans la doctrine du sacrifice mental
{manasam yajiiam ) il est entendu que le fover sacrificiel ¢’est le cceur, et la flamme c’est,
I"’Ame {d'ou le nom d'dtma-ydjinah donné a ceux qui pratiquent de tels rites ; sur cette
question, ¢f. 'Etude a paraitre, au tome I1).

255-260 De la méme fagon que la cosmogonie initiale vovait en Prajipati tous les
dieux et le brdhman lui-méme. 11 est affirmé ici que I’alman (Nariyana) est le Seigneur
souverain quel que soit le nom qu’on veuille lui donner : Brahmd, Visnu (Hari) ou
Siva...

En se reportant a 'Etude a paraitre, au tome II, on verra combien cette évocation
du ceeur et de 1'dfman qui v réside est en harmonie a la fois avec les hymnes spéculatifs
du védisme tardif et avec I'enseignement des grandes Upanisad.

D’autre part linsistance de la M.N.U. s'explique par la nécessité de fonder
doctrinalement ’enseignement sur le culte mental, lequel ne peut évidemment exister
que si le Renongant porte ¢n lui-méme le feu sacrificiel et la divinité a qui ’oblation
sera offerte.

270-276 Une litanie de ce genre peut trouver place dans un rite de pija, la répétition
du mot linga s’y prétant particuliérement ; peut-étre méme s’agit-il de la consécration
de I'embl me sivaite. C’est I'opinion du commentateur anonyme de 1’édition de Poona
(ce passage ne prenant place que dans la recension andhra, il n’en existe de commentaire
ni de Sayana, ni de Narayana). On lit (page 838) : « liligapratigthdpana\-/auasare,..
pdpak.say@rlhd manir@ ucyanle ». Toutefois, 'orientation générale de I'Upanisad
suggeére plutdt un rite mental @ une pajd «intérieure » comme en connait, notamment,
le tantrisme,

277 4 290 Ces formules sont prononcées a voix basse pour aider & la méditation,
et afin d’obtenir la connaissance (jidng-uipadana ). Dédiés a Siva-Rudra, on les nomme
dans le brahmanisme récent, panm—s\uf)aklm[—manlrdh] «formules des cing visages
auxpicieux », (sous-entendu : de Siva Rudra). On observera comment, en 286, le nom
de Brahman (masculin, c’est-a-dire, ici le Brahma de la rimarli) est glosé « régent du
brahman (neutre) » : c'est reprendre la définition védique du prétre brahmdn ainsi
nommeé parce quil est le porteur du brdhman (nt).

299-308 Les démons : raksasah (300), yatu (308) sont comparés a des adversaires,
a des ennemis (a-milra, 305 ; sairu, 308} que le dieu combat a la fagon d’un roi (299)
habile & manier I'are (300, 305) ; mais, comme si souvent dans le Veda, d’autres images
sont utilisées et mélent leurs éléments : celle de 1a chasse au filet (299, 300), celle surtout
du feu de savane ou de forét, moyen de débusquer 'adversaire, de le forcer a la retraite
sous les traits des archers.

Conduite de concert avec les deux autres, c’est cette derniére image qui reste
essenticlle. Lorsqu’on allume I'incendie, Agni «sort » du foyer (299) comme un roi
quis’en va i la chasse : il est a la fois le piége que I'on jelte en avant et le chasseur qui
s’élance a la suite du filet et frappe son gibier.
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Une fois allumé, Agni est libre de tous liens (302), ses flammes volent et brhlent
cruellement (301) ; les bouquets d’étincelles sont comme des fléches enflammées (302),
comme des espions (spasah, 303). Nul ne peut le détourner de sa route (304), car il
consume tout ce qui s’y présente (306), a la fagcon d’un guerrier qui tue, désarme (308),
ou repousse (307) ses ennemis.

Ces vertus «divines» (307) d’Agni sont énumérées pour soutenir la priére de
demande : « toi qui brules les broussailles, brile de méme nos ennemis » (306) ; dans
notre contexte, les ennemis sont les démons, les incitations mauvaises, les actes
malfaisants, les fautes...

809-311 La divinité ici invoquée sous le nom d’Aditi est la Terre-Mére, comme le
montrent expressément les titres qui lui sont décernés, notamment mahi (310) et
prihivi (311) noms habituels de la terre. En 310 cependant les allusions a la Gayatri
célébrée par la suite sont si insistantes que I’on pourrait penser a une interpolation
si n’était évidente dans ce passage ia volonté de rassembler en Aditi le Cosmos tout
entier : non seulement les dieux, les démons, les hommes, les « étres » en général, mais
aussi les substances abstraites (L. Renou EVP 2,100} amyta, saiya, etc. Une volonté
similaire s’exprimait, non moins ambitieusement, dans I'hymne a la Terre de I’Atharva-
Veda.

312-316 Exaltation des Equxz: vraisemblablement lustrales, mais, comme a l'ordi-
naire, avec référence 4 1’onde originelle, a 1’océan cosmogonique ou flottait I'ceuf du
monde & venir (cf., dans I'Up, 1 a 64).

Par un systéme de corrélations dont les termes annoncent le madhu-khanda (les eaux,
sont traditionnellement 'ambroisie, c’est-a-dire le miel) on identifie les Eaux & 'univers
et a son principe.

En effet 312-313 concernent le monde dans son ensemble (ida#i sarvam) et dans
chacun de ses éléments (visvam): ce qui vit (le bétail par exemple) et ce qui fait vivre
{la nourriture dans ce monde, I’ambroisie dans 'autre), cependant que 314 se référe au
brdhman incarné en Prajapati auquel, en 64 déja, on avait discerné le titre de sva-raj:
I'idée est que le dieu régne sur I'Univers (ce qu’exprime la racine RAJ-) et qu’il est & la
fois rassemblé sur lui-méme (préverbe same) et aulonome (sva®), se diflusant pourtant
{préverbe vi°) dans le Cosmos et en chacune de ses parties (doctrine fondamentale du
poéme initial).

315 identifie vraisemblablement les Eaux aux trois Veda (chandas = saman?
et jyotis = rc?), mais les deux premiers termes sont insolites.

316 « I'’ensemble des divinités » non pas « tous les dieux » (on aurait « visve devdh ») ;
il s’agit possiblement des divinités qui sont dans ’homme (Agni dans la bouche, Surya
dans leeil, ete.), c’est-a-dire des facultés essentielles de l'individu (appelées aussi
indrigydni « celles d’Indra »).

317 4 326 Bon nombre des manira ici mentionnés se retrouvent dans les textes
reproduits en Appendices et qui traitent du prandgnihotra. On peut donc supposer,
soit que leur place véritable était a i’origine vers 470 (introduction de 1'Oblation aux
Soulflles, ci-dessous p. 115), soit que des oblations mentales a caractére lustratoire et
pénitentiel trouvent ici leur place en liaison avec les sarndhyd. Cette derniére hypotheése
est vraisemblablement la meilleure, puisque les priéres de purification reviennent
a diverses reprises au cours de la célébration de la Gayatrl et du Miel.

840-342 Apres avoir été donné comme le brahman lui-méme (327), comme la Formule
par excellence (330), enfin comme la Gayatri, le monosyllabe OM est ici assimilé & trois
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manira souvent utilisés dans le rituel : les vydhyti (bhar, bhuvah, suvar), la Savitri
(RS 3,62,10), enfin le siro-manira (Formule de la Téte) dont c’est ici (342 ; ou, si I'on
préfere Taitt-Ar 10,27 dr.) la premiére apparition dans la littérature brahmanique.
Les vydhyti sont normalement utilisées dans les oblations privées, la Savitrl est récitée
a chaque samdhya, le mantra de la Téte s’accompagne obligatoirement de protractions
du souffle (prapndyama). La Manu-Smyli en recommande I'emploi aux Renoncants
(6,70 et autres).

350 2 8378 Le nom de irisuparnamanira (Triple Formule de 1'Aigle) peut se
référer au groupe RS 10,114,3 4 5 ou a ’ensemble ci-dessus 350 & 373 (= Taittirlya-
Aranyaka 10,48 4 50 recension dravida). C’est de ce dernier qu'il s’agit ici ; la récitation
en est prescrite afin d’écarter les obstacles sur le chemin de la connaissance (jfidna-
pratibandhaka ) ; ceux-ci sont diis 4 I’'accomplissement de fautes (pdpa-nirvrtii} qui, on
le remarquera, sont parmi les plus graves qui soient (meurtre d’un brahmane, par
exemple). Simultanément on assure que ceux qui récitent ces manira obtiennent
le Soma, c’est-a-dire I’Ambroisie (= le brahman), le Miel, la sagesse, etc. Cette mention
du Soma explique peut-étre le nom de ces formules, puisque suparna (Aigle) est 1'un
des noms de Garuda dont le mythe est essentiellement lié au Soma.
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