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PREFACE

Le Code des Lois de Manou est le premier livre sanskrit
qui ait ét6 traduit dans une langue européenne. Dés la fin du
siecle dernier, en 1794, Sir William Jones en donnait une
traduction anglaise qui, malgré 1’état imparfait ot se trouvait
alors la philologie sanskrite, est une ceuvre d’un trés grand
mérite. Les défauts qu’on pourrait lui reprocher sont impu-
tables a 1’époque ou elle a été écrite, plutot qu’a 'auteur lui-
méme, et ne I'ont pas empéchée de rester la base de tous les
travaux postérieurs concernant le Mdnava Dharma Sastra. En
1833, un savant francais, Loiseleur-Deslongchamps, publiait
a son tour une traduction du Code de Manou, la seule qui ait
paru en notre langue jusqu’a ce jour. Elle est généralement
exacte et fidele; &4 part quelques erreurs de détail, et d'une
allure élégante ; parfois méme les difficultés du texte y sont
rendues avec un rare bonheur d’expression. On pourrait
souhaiter seulement pour la commodité des lecteurs non
indianistes, que I'intelligence des passages obscurs fut faci-
litée par un commentaire plus suivi et plus abondant. Cette
publication’, bien que rééditée en 1850, a disparu de la cir-
culation, et il est difficile aujourd’hui de se la procurer. Le
professeur Jolly a donné dans la Zeitschrift fir vergleichende

1. L'edition de 1833, que nous n’avons pas eue sous les yeux, a été repro-
duite en 1841 dans la collection des Livres sacrés de 1'Orient publiée par
Pauthier, Paris, Firmin Didot. La 2¢ édilion a paru dans la nouvelle collec-
tion des Moralistes anciens publiée par Lefévre, V. Lecou, Paris, 1850,
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Rechiswissenschaft (vol. III), une version allemande du
livre VIII et du début du livre IX (vers 1-102). Ces der-
niéres années ont vu éclore encore deux nouvelles tra-
ductions en langue anglaise. La premiére a paru dans la
Triibner’s Oriental Series en 1884. Elle est due 4 M. Arthur
Coke Burnell que la mort a malheureusement empéché de
mettre la derniére main & son ouvrage. Ce soin a été confié
a M. Edward W. Hopkins, qui 1'a complété en traduisant
les cing derniers livres. Malgré les inconvénients d'une col-
laboration posthume, qui semble devoir nuire & 1'unité de
Voeuvre, celle-ci n’en est pas moins appelée & rendre de
précieux services; le texte est serré de trés prés et traduit
avec une fidélité et une concision extrémes. D’autre part, en
1886, M. Biuhler a publié une traduction dans la collection
dirigée par le professeur Max Miiller et connue sous le nom
de «Sacred Books of India», Oxford, Clarendon-Press.Comme
1l fallait s’y attendre de la part d’'un indianiste aussi éminent,
ce travail est un chef-d’ceuvre, tant par la netteté et 1’élégance
d’une interprétation impeccable, que par 1'érudition riche et
variée du commentaire perpétuel qui I'accompagne.

Aprés tant d’excellents ouvrages suscités par le livre de
Manou, c¢’était le cas de répéter un mot célebre : « Tout est
dit, il ne reste plus rien qu'a glaner aprés les anciens et les
habiles d’entre les modernes. » Aussi lorsque mon maitre et
ami M. Regnaud’, le savant professeur de I'Université lyon-
naise, me proposa de la part de M. de Milloué d’insérer dans
les Annales du Musée Guimet une nouvelle traduction du
Manava Dharma Séstra, destinée & remplacer celle de Loise- -
leur-Deslongchamps, j’hésitai d’abord & me charger de cette
entreprise, tant par une juste défiance de mes propres forces,
que parce que Je sentals que J’aurais toujours 4 lutter contre

1. Je suis éleéve du regretté A, Bergaigne, mais je dois aussi heaucoup
aux excellents conseils de M. Regnaud.
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le biew dire de mes devanciers, et que méme si je réussissais a
faire une ceuvre apeu prés satisfaisante, je n’aurais jamais que
le mérite secondaire d’avoir suivi sans m’égarer la voie qu’ils
m’avaient si magistralement tracée. Mes scrupules ont cédé
pourtant aux considérations suivantes. Le Code des Lois de
Manou est un de ces livres d'un caractére universel et en
quelque sorte humanitaire, qui n’intéressent pas seulement
T’érudit, le philologue, I'indianiste; les questions qu’il traite
‘méritent d’attirer 'attention du grand public. Le philosophe
peut y chercher des matériaux pour 'histoire des idées mo-
rales dans I'antiquité; le jurisconsulte peut lui demander des
renseignéments sur la conception du droit civil et criminel
dans le pays qui passe pour avoir eté le berceau des races
européennes . Or, comme on 1’a dit, I’'ouvrage de Loiseleur-
Deslongchamps est dés longtemps épuisé, et malgré les mé-
rites réels de sa traduction, 1l y a lieu, aprés celles qui ont
paru depuis, de faire autre chose qu’une simple réimpression
de 'édition de 1850. D’autre part, les traductions en langues
éfrangéres, pour excellentes qu’elles soient, ne sont pas
accesslbles aux personnes qui n’ont de ces langues qu’une
connaissance lmparfaite, voire méme nulle, et ne laissent
apercevoir I'original qu’a travers un double décalque, ce qui
en affaiblit encore davantage I'impression. On a donc pensé
qu'une nouvelle traduction francaise, mettant a profit les
résultats acquis et accompagnée d'un commentaire explicatif
un peu moins sobre que celui de Loiseleur-Deslongchamps,
pourrait obtenir un accueil favorable auprés du grand public.
Voici les principes qui m’ont guidé dans ’exécution de mon
travail. Voulant avant tout que mon interprétation fiit intel-
ligible a4 tous, j’a1 évité autant que possible d’émailler le
texte francals de mots sanskrits, bien qu’il soit parfois plus

1. Cetfe opinion a ét€ fortement battue en bréche dans ces derniers temps.
b
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commode et plus str de transcrire purement et simplement
un terme spécial de droit ou de religion* que de lui chercher
en notre langue un équivalent qui risque d’étre inexact et
insuffisant. Tout en serrant de fort prés le texte de Manou, 1l
m’a fallu remédier presque constamment & sa désespérante
concision par des explications et des paraphrases tirées du
commentaire hindou; ces additions & l'original sont indi-
quées par I’emploi de parenthéses. Enfin, pour ne pas dérou-
ter le lecteur, j’al adopté dans la transcription des noms
propres ou autres un systeme qui n’est pas a 1’abri de la cri-
tique et que je crois devoir justifier. Dans le texte méme de
ma traduction je me sers de la graphie la plus simple et la
plus naturelle, c’est-a-dire celle qui reproduit le son tradi-
tionnel * de la lettre sanskrite quand ily a lieu, et ne tiens
aucun compte des phonémes propres & l'alphabet hindou,
pour lesquels le notre ne posséde point d’équivalents. Ainsi
je transcris richi et non rshi, Soudra?® et non Cadra, Tchan-
dala et non Candala, Vichnou et non Vishnu. Par contre, dans
les notes, qui ont un caractére plus savant et ol j’ai été amené
parfols a reproduire 4 titre d’éclaircissement des mots et des
expressions du texte ou du commentaire sanskrits, il m’a bien
fallu recourir au systéme artificiel généralement admis pour
la transcription des caractéres dévanagaris en letires latines.
Il en résulte qu'on verra le méme mot figurer avec deux
orthographes légérement différentes, suivant qu’il se trouve

1. Par exemple le mot putrikd désigne « une fille qu’un pére sans enfant
‘male prend au lieu de fils, en tant qu'il revendique pour fils le fils de
celle-ci». Je rends ce terme par « substituée » ou « déléguée,» ce qui n’est
qu'un & peu prés: il eat été plus aisé et moins compromettant de garder le
“mot sanskrit. '

&, La valeur véritable de toutes les lettres sanskrites n’est pas toujours
bien connue.

3. J’écris Soudra et non Sofidra, parce qu’en frangaisil n ’est pas d’usage
de distinguer par l'écriture les deux sons de ou, et que dailleurs ce mot
reparait constamment,
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dans la traduction ou dans une citation faite en note. On me
pardonnera, je 1’espére, cette apparente contradiction dont je
donne par avance la raison. Les notes qui accompagnent pas
a pas la traduction tantot fournissent les notions mytholo-
giques qui peuvent n’étre pas connues de tous et pour le com-
plément desquelles on pourra recourir au Dictionnaire de
Dowson (Classical Dictionary of hindu Mythology), tantot
appoftent des explications et des exemples empruntés au
célebre exégéte hindou Koullouka dont j’ai presque toujours
suivi l'interprétation. Enfin, pour faire profiter dans une
certaine mesure le lecteur des travaux de mes devanciers,
dans tous les passages (et ils sont nombreux) qui admettent
plusieurs sens, J'ai reproduit en regard de celui que j’adop-
tals, les diverses interprétations suivies par les autres tra-
ducteurs *.

I me reste & dire quelques mots du Livre des Lois et 4
résumer brievement la question des origines et de la date
probable du Manava Dharma Sastra, telle qu’elle a été posée
et résolue par les divers savants qui s’en sont occupés.
‘M. Max Muller, M. Fr. Johcentgen dans un travail intitulé®
Ueber das Gesetzbuch des Manu (Berlin, 1863), M. Bur-
nell et surtout M. Bahler, dans I'important et instructif Mé-
moire dont il a fait précéder sa traduction, ont réuni en un
faisceau tous les arguments intrinséques et extrinséques qui

pouvaient éclairer cette obscure question. Il faut bien I’avouer,
- aucun de ces arguments pris 4 part n’est tout & fait péremp-
toire et de nature & apporter une certitude absolue; mais
leur réunion donne aux hypothéses de ces savants un carac-
tere de vraisemblance d’autant plus acceptable, qu’ils sont
arrivés par des voies un peu diverses 4 des conclusions assez

1. Je désigne en abrégé dans les notes par L. la traduction de Loiseleur-
Deslongchamps, par B. celle de Bihler, et par B.H. celle de Burnell et
Hopkins.
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analogues, surtout en ceé qui concerne les sources de I'ou-
vrage.

Loin de nous fournir aucun renseignement sur son véri-
table auteur, le Manava Dharma Séistra débute par une
attribution tout a fait fantaisiste du livre au Créateur lui-
méme. 1 est dit en effet dans le préambule que les grands
richis ou sages vont trouver Manou, fils de Svayambhou,
I'étre existant par lui-méme, et le prient de leur exposer en
détail laloi des quatre castes. Manou consent & leur requéte,
et aprés avolr tracé dans les cinquante-sept premiers vers
une sorte de cosmogonie, il céde la parole au grand sage
Bhrigou, lequel a appris de sa bouche le livre révélé a lui
Manou par Brahma, et va le leur réciter en entier. Sans voir
dans cette attribution mythologique, bien conforme aux habi-
tudes et aux traditions de I'Inde, une intention arrétée de
surprendre la crédulité des lecteurs, on ne peut s’empécher
de constater qu’elle contribuait & donner une origine surna-
turelle 4 une ceuvre humaine, a lui assurer une place a part
parmi d’aufres compositions analogues, et & 1mposer a la
croyance universelle des peuples un traité qui d’abord n’avait
eu d’autorité que dans le cercle assez restreint d’une secte
religieuse. Déja du reste le commentateur hindou Medhatithi
reconnaissalt que le début n’est qu’une introduction et que
I’ouvrage commence réellement au livre II.

Les Manuels de lois ne manquent pas dans la littérature
sanskrite’, et & cdté de celui de Manou plusieurs nous ont
été conservés. Les noms de Yadjnavalkya, d’f&pa,stamba, de
Vichnou, de DBrihaspati, de Baudhiyana, de Narada et
d’autres dont la liste serait longue, nous prouvent que chaque
école brahmanique a €té préoccupée de donner 4 ses secta-

1. Consulter & ce sujet Particle de Stenzler dans le volume II des Indische
Studien de Weber, p. 232 sqq.
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teurs des guides précis et détaillés de la loi religieuse et
morale. A l'origine 1l a existé un certain nombre de Traités
écrits en prose aphoristique par les précepteurs des diverses
écoles védiques pour l'usage de leurs éléves et dont ’autorité
trés circonserite ne dépassait pasles limites mémes dela secte
dans laquelle ils étaient enseignés. Ces Manuels appelés
Soutras n’étaient en général considérés que comme des
compositions purement humaines, malgré leur prétention 4
se rattacher aux doctrines du Véda. C’étaient les institutions
fragmentaires, éparses dans les anciens livres sacrés, que
les Brahmanes arrangeaient pour la commodité de leur en-
seignement en enfilades d’aphorismes ou Soutras, et qui,
outre les six sciences accessoires du Véda ou Védangas,
rituel, grammaire, phonétique, métrique, étymologie et
astronomie, comprenaient encore la Loi sacrée'. Les princi-
pales questions traitées dans les Dharma-Soutras sont les
suivantes : les régles de conduite, les régles de pénitence, la
décision des procés, Vadministration de la justice, et inci-
demment les principes de la politique* des rois et du gouver-
nement. Ces Soutras dont l'antiquité est assez reculée
(M. Max Muiller leur assigne comme limites entre 600 et 200
avant J.-C.) ont servi de base aux Manuels versifiés ou
Smritis métriques, qui sont d’origine relativement plus mo-
derne, ainsi que le prouvent tant le caractére des doctrines
et la forme de I'exposition, que I’emploi du sloka ou distique
éplque dont’apparition danslalittérature sanskrite ne parait
pas devoir étre reportée a une date trés ancienne. Chacun
des Manuels versifiésrepose vraisemblablement sur un Soutra

1. Les Soutras relatifs aux rites domestiques et aux sacrements s’appellent
Gribya Soutras. La Bibliotheca Indica a imprime les Grihya Soutras d’As-

valayana.
2. Les ouvrages qui traitent spécialement de la politique s’appellent Niti-

Sastras.
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antérieur dont il reproduit la doctrine, et qui avait été com~
posé pour servir de manuel a telle ou telle école religieuse.
Or, parmi les anciennes écoles védiques, nous savons qu’il y
en avait une connue sous le nom de Manavas formant une
des six subdivisions de la secte Maitrayaniya dont les dis-
ciples étaientadhérents du Yadjour-Véda Noir. Notre Manava
Dharma Sastra ne serait donce qu’une refonte, un rifacimento
d’'un Manava Dharma Soutra; le ou les remanieurs, soit pour
lui donner plus d’autorité et le rendre obligatoire & I'univer-
salité des Aryas, soit qu’ils crussent réellement aux origines
sacrées de 'ceuvre, 'ont mis dans un cadre légendaire; et
I'on voit en méme temps 'avantage qui résultait de l'attri-
bution du livre au demi-dieu' Manou. En effet, dés les
premiers temps, le mythique Manou, 1’ancétre primordial de
Phumanité, Vurmensch comme diraient les Allemands, était
considéré comme le fondateur de l'ordre social et moral, le
révélateur des rites religieux et des maximes légales; et outre
cela, une supercherie étymologiQue, dont les Hindous sont
assez coutumiers, permettait de retrouver son nom dans
I'adjectif dérivé Manava, et d’entendre par Manava Dharma
Sastrale Code de Manou aussi hien que le Code des Manavas®.

Telle est, résumée en peu de mots, la these de M. Max
Miiller, thése aujourd’hui admise sans contestation et que
M. Biihler a reprise pour son compte en I'appuyant d’'une
argumentation si solide et si serrée qu’illui a donné presque
la certitude d’un fait historique. Que le Livre des Lois de
Manou sous sa forme actuelle soit un remaniement d’un ou-
vrage antérieur, ¢’est ce qui éclate aux yeux du lecteur méme

1. Proprement le rickhi Manou.

2. 11 n’est pas impossible toutefois que I'école des Manavas tirdt' son nom
de Manou et prétendit se rattacher tout particulierement & lui. Quant & la
théorie de Manou pére de I'humanité, elle est plutdt philologique que
brihmanique.
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le moins prévenu, tant par les défauts de composition et les
hors-d’ceuvre qui nuisent 4 la rigueur du plan, que par les
doctrines contradictoires qui s’y heurtent 4 chaque pas et
dont le désaccord s’expliquerait mal dans une oceuvre de
premier jet. On a déja fait remarquer que l'attribution my-
thologique du début semblait trahir la préoccupation de
donner une autorité surnaturelle 4 une composition purement
humaine et par 14 de 'imposer 4 la croyance universelle des
Aryas. Or,rien de pareil ne se trouve dans les Dharma
Soutras, ou Manuels particuliers des écoles védiques. Tout
ce qui est dit dans le premier livre au sujet de la création du
monde, de l'origine des castes, ainsi que 1’espéce de table des
matiéres qui le termine assez maladroitement est une addi-
tion postérieure, étrangére au véritable sujet'. Ce caractére
est méme si sensible qu’il n’a pas laissé d’inspirer quelques
scrupules 4 des commentateurs indiens ordinairement portés
a envisager toutes ces traditions mythologiques avec les yeux
d’une foi aveugle. Autant pourrait-on en dire du livre XII,
qui renferme un long exposé philosophique basé sur les doc-
trines enseignées dans les écoles Sdnkhya, Yoga et Védanta.
La classification des actions humaines sous trois chefs relatifs
aux qualités de Bonté (sattva), de Passion (rajas) et d’Obscu-
rité (tamas), ainsi que la longue péroraison traitant de la
transmigration et de la béatitude finale, forment une digres-
sion fort intéressante & coup sar, mais assez déplacée dans
un Manuel de lois proprement dit. Le livre VII lui-mémeé,
consacré & la politique et au gouvernement des rois, bien
qu’il se rattache plus directement au plan général, pourrait

1. A un certain point de vue pourtant on pourrait trouver que cette cos-
mogonie est assez en sa place dans un ouvrage qui a la prétention d’étre
une sorte d’encyclopedie philosophique, morale et religieuse, embrassant
tout ce quiconcerne le commencement etla fin des choses, et rendant compte
de 'arrangement universél.

]
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bien é&tre encore un hors-d’csuvre, les matiéres qu’il traite
se trouvant plus & leur place dans un Niti Sastra (Manuel
de Politique) que dans un Dharma Sastra. Quant aux con-
tradictions, non seulement elles fourmillent au cours de
’ouvrage, mais encore parfois elles s’étalent cote a cote, sans
que 'auteur prenne la peine de les concilier entre elles, ou
tout au moins de nous indiquer quelle est la théorie qu’il
approuve. Ainsi la vente des filles interdite au livre III,
v. 51-54, est autorisée au livre VIII, v. 204. Méme incerti-
tude en ce qui concerne l’autorisation des femmes ou des
veuves 4 avolr des enfants avec d’autres qu’'avec leurs époux
(livre IX, v. 57 sqq.). Dans le chapitre des pénitences nous
voyons imposer pour la méme faute une série d’expiations
différentes, chaque terme de 'énumération étant relié au
précédent par un simple « ou bien», qui ne laisse aucune-
ment apercevoir la préférence de 'auteur. C’est comme une
gradation de chatiments, qui va parfois d'une extréme
rigueur 4 une indulgence assez commode. 1l parait vraisem-
blable qu’on se frouve en présence de doctrines d’époque
différente, attestant un relachement successif dans la sévérité
primitive des expiations imposées aux pécheurs; car 1l serait
peu admissible qu’on proposit ainsi l'alternative entre des
pénalités si différentes, le choix ne pouvant étre douteux et
devant nécessairement incliner vers la pénitence la plus
douce. On serait méme tenté d’en inférer qu’il v a eu 13 une
série de remaniements successifs d'un premier texte, mala-
droitement placés ou du moins conservés les uns & c6té des
autres, et par suite, d’attribuer au livre de Manou une plu-
ralité de composition. Mais ce serait aller trop loin dans la
voie de l'induction. En effet, M. Buhler fait remarquer que
ces oppositions, dont les commentateurs ne se montrent pas
médiocrement embarrassés, peuvent s’expliquer d’'une fagon
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trés naturelle; 'auteur, suivant un usage commun chez les
Hindous, place en regard diverses opinions ayant cours, et
donne en dernier lieu la sienne, qui est une réfutation des
précédentes, les nécessités métriques et la forme concise du
sloka ne lui permettant pas de marquer plus explicitement
que la derniére théorie énoncée est justement celle qu’il pre-
conise. Enfin la littérature sanskrite elle-méme nous fourni-
rait au besoin le témoignage qu’il a existé plusieurs rédac-
tions du Code de Manou. Outre qu’il est fait allusion & un
Brihan Manou (le grand Manou) et & un Vriddha Manou (le
vieux Manou), on connait aussi la tradition d’apreés laquelle
le Livre des Lois auraitexisté originairement en 100,000 vers,
arrangés en 1,080 chapitres, successivement réduits 412,000
par Narada et & 4,000 par Soumati, fils de Bhrigou, notre
texte lui-méme n’ayant que 2,685 slokas. Cette tradition
cache sous ses extravagantes exagérations un fonds probable
de vérité; elle semble indiquer que la Manou Sanhitd sous
sa forme actuelle serait le dernier anneau ef le plus parfait
d’une chaine de recensions successives et de remaniements
progressifs d’un texte primitif, sans qu’il soit possible d’éta-
blir avec certitude si le rifacimenito définitif est da & un seul
remanieur, ce qui est vraisemblable, ou s’1l porte la trace de
plusieurs retouches faites par des mains diverses.

Le Manava Dharma Sastra a conquis une place & part
parmi tous les Manuels de lois dont la littérature hindoue
est si riche, et les raisons de cette prééminence sont aisées a
déterminer. Que l'attribution du livre & Manou ait été 'efiet
d'un habile calcul pour gagner la faveur publique, ou qu’elle
alt été le résultat d'une confusion involontaire entre le nom
du héros mythologique et celui de 1’école religieuse ou était
né le Manava Dharma Soutra, en un mot que la légende ait
été fabriquée tout d’une piéce, ou qu’elle se soit formée petit
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a petit, la vénération qui s’attachait justement a 'ancétre
primordial de 'humanité a rejailli sur 'ceuvre dont on lui
attribuaif la paternité. Les légendes qui de bonne heure se
sont groupées autour de son nom et se sont de plus en plus
développées avec le temps, expliquent la popularité dont le
Code delois a joui parmi les Hindous. Les accessoires mytho-
logiques qui y ont été rattachés aprés coup, tout en nuisant
a la régularité du plan, & ne considérer les choses qu’au point
de vue purement littéraire et humain, devaient en imposer
au public brahmanique, pourlequel toutesces légendes étaient
des articles de foi, et qui admettait leur autorité sans la dis-
cuter. L’esprit religieux qui anime les pages du début et
celles de la fin donne a 'ouvrage un caractére de grandeur
sereine et majestueuse qui commandait le respect du croyant
et falsalt de l'ouvrage entier non pas seulement un livre
quelconque, mais le livre par excellence, Ajoutons que
d’autres mérites particuliers concouraient & lui assurer la
faveur générale, je veux dire son caractere complet, son ar-
rangement régulier, son intelligibilité, et, dans une certaine
mesure, son esprit juridique et son bon sens pratique, bien
que M. Buhler le déclare inférieur, au pointde vae du droit,
aux traités analogues de Yadjnavalkya et de Narada. Ce fait
s’explique selon lui par cette hypothése que la Manou Smriti
a 6té rédigée 4 une époque ol le traitement systématique de
la science du droit avait commencé, mals n’avalt pas encore
atteint un grand degré de perfection, ni réalisé les progres
que cette science a faits & une époque plus récente dans les
écoles juridiques spéciales. Enfin le livre de Manou a pour
nous autres Européens un intérét tout spécial, parce que
mieux que tout autre il reflete la vieille civilisation théocra-
tique de I'Inde, I'esprit religieux et philosophique du monde
brahmanique, la vie sociale et morale de la race hindoue; et
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I’on n’a pas de peine & croire, comme 'atteste M. Burnell
" (Introd., p. xv1), que de nos jours encore I'administration
Judiciaire de’Inde anglaise essaye dans ses rapports avec les
indigénes de se baser sur le Code suranné de Manou, tel que
1’a falt connaitre au siécle dernier la traduction de Sir Wil-
liam Jones.

Quelle est I'époque probable de la composition du Manava
Dharma Sastra? Ici encore on en est réduit a des conjec-
tures, et toutes les hypothéses que 'on peut former se res-
sentent de la désespérante incertitude qui régne dans toute
la chronologie hindoue. Sir William Jones lui attribuait une
trés haute antiquité (entre 1200 et 500avant J.-C.). Chézy et
Loiseleur-Deslongchamps inclinent dans le méme sens. Mais
aujourd’hui il y a une tendance générale & ramener les pro-
ductions de la littérature hindoue 4 des dates beaucoup plus
rapprochées de notre époque, et celles que propose Sir
William Jones nous paraissent inadmissibles. M. Bihler se
basant sur 'emploidu sloka épique, indique comme ferminus
a quo I’époque des gl°andes épopées indiennes du Mahabha-
rata. Malheureusement la date de ce poéme flotte elle-méme
~dans le vague. M. Weber a établi que le Mah4bharata était
connu de Dion Chrysostome dans la deuxiéme moitié du
premier siécle de notre ére et que Mégasthéne qui était dans
I'Inde en 315 avant J.-C. n’en parle point; tirant un argu-
ment du silence! de cet auteur, il en conclut que la date pro-
bable du Mahabharata doit étre placée entreles deux. D’autre
part la postériorité incontestable des traités de Yadjnavalkya
et de Narada donnerait selon M. Biihler le terminus ad quem,
qu’il fixerait vers 500 de notre ére. Le commentaire de ’'exé-
gete hindou Medhatithi fournit encore un point de repére
assez précieux. Cesavant vivait, selon toute vraisemblance,

1. Cet argument est assez peu probant.
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au IXe siécle de notre ére, et il cite fréquemment les legons
et les opinions variées de ses prédécesseurs, dont quelques-
uns sont mentionnés avec la qualité de « trés anciens ». Ce
n’est donc pas une hypothése trop aventurée que d’admettre
avec M. Biihler que ceux qu’il désigne de la sorte devaient
étre antérieurs de trois ou quatre cents ans. Si done au
VI ou V* siécle de notre ére le texte de Manou était déja
assez obscurci' pour nécessifer des gloses ef des commen-
taires, et si les interprétes ne s’accordaient plus entre eux
sur le sens de certains passages, on peut en inférer sans trop
de témeérité que l'original lui-méme remontait a une date
sensiblement plus ancienne. Enfin*® certaines mentions faites
par Manou, celle des Yavanas (Iones ou Grecs), désignant
sans doute les Gréco- Bactriens, sujets des successeurs
d’Alexandre, des Sakas (Seythes) et des Pahlavas, dont le
nom serait une corruption de Parthavas, nom indigéne des
Parthes, déterminent M. Bihler, dont nous résumons ici la
savante discussion, & assigner comme limite la plus haute &
I'antiquité du Méanava Dharma Sasfra le troisieme siécle
avanl notre ére. C’est donc dans une époque flottant entre
200 avant J.-C. et 200 aprés, que se placerait la composition
du Code de Manou.

Par des arguments un peu différents, M. Burnell est arrivé
a des conclusions assez analogues 4 celles qu'onvient d’énon-
cer. Toutefols il serait porté & rapprocher encore des temps
modernes les limites entre lesquelles le Manava Dharma
Sastra aurait été écrit. Il a méme essayé d’en déterminer la
date avec une précision plus rigoureuse; mais les preuves

1. Les gloses ne prouvent pas toujours que l'obscurité d'un texte résulte
de son ancienneté. La concision inhérente & I'emploi du sloka les rendait
nécessaires, et elles peuvent trés bien avoir été contemporaines du texte.

2. Ces arguments perdent de leur valeur si on admet la théorie des rédac-
tions successives.
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sur lesquelles il S’appuie ont un caractére beaucoup trop
conjectural pour qu'on puisse considérer comme acquis a
’histoire les résultats auxquels il est parvenu. Voici les prin-
cipaux points de son argumentation : nous avouons qu’elle ne
nous a guére convaincu. Les doctrines philosophiques de
Manousont directement inspirées du fameux systéme athéiste
Sankhya attribué au sage Kapila. Or, cette doctrine aurait
fleur1' entre 100 avant J.-C. et 700 de notre ére, époque a
laquelle elle fut supplantée par le systeme Védanta. D’autre
part le témoignage de Medhatithi précédemment rapporté
donne & supposer que le texte de Manou existait au Ve ou au
VI¢ siécle de notre ére. L’addition du chapitre VII concer-
nant la politique et la conduite des rois, qui forme un acces-
soire étranger aux anclens Dharma Soutras, prouverait que
le livre a été composé pour servir de manuel 4 un roi, et
vraisemblablement & quelque roi puissant et protecteur des
lettres. Les troubles qui désolérent 'Inde au premier siécle
de notre ére forcent a rejeter apres cette époque la date dela
composition du Dharma Sastra et & la placer entre 100 et
500 apres J.-C. Etablissant alors un rapprochement entre la
dénomination de Manava portée par une des écoles religieuses
des sectateurs du Yadjour-Véda Noir et le titre de Manavya
que prennent sur les inscriptions les rois de la dynastie des
Tchaloukyas, M. Burnell serait porté & voir le protecteur
et Vinspirateur d’'une ceuvre telle que le Code de Manou dans
le fondateur méme de cette dynastie, Poulakési ou Polakési,
qui florissait vers 500 aprés J.-C. .

Ces hypothéses sont plus ingénieuses que solides, et les
conclusions auxquelles elles aboutissent sont beaucoup trop
aventurées pour qu’il soit possible de les adopter sans scru-
pule. D’ailleurs 500 aprés J.-C. est une date bien récente pour

1. Cela n’est pas absolument sar.
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un traité qui porte par endroits un cachet d’archaisme incon-
testable. Il est plus prudent de se résigner a une indication
approximative des deux termes extrémes entre lesquels peut
se placer la rédaction de notre texte, sans vouloir en déter-
miner la date avec une précision incompatible avec 'absence
absolue de documents historiques. La plupart des arguments
qu’on invoque pour obtenir un pointde repére chronologique
sont des arguments a silentio dont la valeur est ftoujours
contestable. Ainsi nulle part Manou ne mentionne expressé-
ment le Bouddhisme, a moins qu'on ne veuille considérer la
qualification de nastika (négateur d'un autre monde, athée)
comme spécialement dirigée contre les sectateurs de Sadkya-
Mouni. Sil’on voulait tirer une conséquence de cette omis-
sion, on pourrait en conclure que le Manava Dharma Sastra
est antérieur au Ve siécle avant J.-C. {en admettant comme
date probable de la mort de Bouddha 477 avant notre ére).
Mais comame le remarque M. Johcentgen (p. 84, op. cit.) :
« Jusqu'au temps d’Asoka (263 avant J.-C.) les Bouddhistes
constituaient seulement une des nombreuses sectes avec les-
quelles les Brahmanes orthodoxes avaient a lutter. I serait
donc plus que téméraire de rejeter au Ve ou au VIe siécle
avant notre ére toute ceuvre de la littérature indienne qui ne
mentionne pas les Bouddhistes. »

Sous sa forme actuelle le texte de Manou renferme d’assez
nombreuses obscurités. Les nécessités métriques, I'obligation
de renfermer chaque précepte dans les limites étroites du
distique, donnent parfois 4 la pensée une concision embarras-
sante. Aussi de bonne heure ce texte a-t-il suscité dans 'Inde
méme de nombreux commentateurs .

Le plus ancien commentateur dont le nom nous soit par-

1. Du reste l'usage des commentaires est constant dans 1'Inde pour tous
les ouvrages de méme nature, lors méme qu’ils sont d’'une clarté relative.
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venu est Medhatithi fils de Virasvamin, auteur d'un Manu-
bhashya (commentaire de Manou), qui vivait entre 900 et
1000 apres J.-C. M. Burnell le croit originaire du Dekhan,
tandis que M. Bililer incline & lui donner le Kachmir comme
lieu natal. Son savoir fort étendu lut avait valu le surnom
de sans—pareil (asahaya). On s’accorde a louer la richesse de
son érudition, tout en lui reprochant la diffusion, ’obscurité
et aussi une certaine indécision & choisir entre les opinions
contradictoires qu’il cite.

Apréslui vient Govindaradja fils de Madhava, auteur d’une
Manutika (tika — bhashya), dont la date est inconnue.
‘M. Jolly suppose qu’il vivait au XII* ou au XII[e siecle de
notre ére.

Narayana dont la date est difficile & déterminer, mais qui
n’a certainement pas d écrire plus tard que dans la deuxieme
moitié. du XIVe siécle, est l'auteur d'un commentaire
intitulé Manvarthavivrii (Elucidation des significations de
Manou) ou Manvarthanibandha (Traité des significations de
Manou).

Mais le plus fameux des exégétes du Dharma Sastra est
Koullouka (Kullika-bhatta') fils de Divakara, auteur de
la Manvarthamuktavali (Collier de perles des significations
de Manou). 1l était Bengali denaissance et écrivit son ceuvre
a Bénarées (Varanasi) ; on place son existence au XVe siecle.
Le texte établi par lul aussi bien que le commentaire qul
I'accompagne ont joui et jouissent encore dans I'Inde d'une
popularité exceptionnelle. Pourtant M. Jolly estime que son
ceuvren’est que la réédition de celle de Govindaradja. Suivant
M. Biubhler, une des principales raisons qui ont contribué a
la rendre populaire, ¢’est qu’elle a été écrite et approuvée a
Bénarés, la ville sainte et le grand centre littéraire des

1. Bhatta est un titre honorifique porté par les savants.
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Hindous. Ce savant le proclame d’ailleurs inférieur 4 son
devancier Medhatithi.

Aprés Koullouka se placent encore dans I'ordre chrono-
logique Raghavananda Sarasvati, auteur d'une Manvartha-
candrika (Clair de lune des significations de Manou) qui suit
simplement la Manvarthamuktavali (M. Buhler le place vers
la fin du XVI¢ ou le commencement du XVIIe¢ siécle) ; et
enfin Nandana, auteur d’'une ccuvre toute moderne et sans
valeur.

Le Méanava Dharma Sastra a été conservé dans un certain
nombre de manuscrits écrits en plusieurs variétés de carac-
teres. C’est, nous’avonsdit, Koullouka quia établi le premier
textus receptus. Il aparu plusieurs éditions dans notre siécle.
Les principales sont :

10 L’édition de I’'Hindou Babi-Ram, publiée & Calcutta,
1813. |

R° Celle de Sir G.-C. Haughton, 1825, accompagnée d'une
reproduction de la traduction anglaise de Sir William Jones.

3° Celle de Loiseleur-Deslongchamps,1830-1833. Le Musée
Guimet posseéde la copie du texte, écrite de la main méme
de ce savant, qui est une merveille d’exécution calligra-
phique.

4° Celle de Jibananda ou Jivananda, dans la collecfion
des Dharma Sastras, Calcutta, 1874. Cette édition a le mérite
de reproduire ¢n-eéxtenso le commentaire de Koullouka.
Malheureusement 1'exécution typographique laisse un peu a
désirer, tant au point de vue de la netteté que de la cor-
rection.

5° Celle de M. Jolly, publiée dans la Triibner's Oriental
Series, 1887, recommandable autant par le soin critique avec
lequel le texte a été établi, que par la correction et la beauté
de I'exécution matérielle. C'est le texte de M. Jolly que nous
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avons suivl dans notre traduction, sauf en deux ou trois pas-
sages ounous avons préferé la lecon autorisée par Koullouka;
nous avons eu soin d’ailleurs de signaler en note ces infrac-
tions a la régle que nous nous étions proposée.

Enfin ’'Annual Report de la Société asiatique de Bengale
annonce dans son numéro de février 1892 une nouvelle édi-
tion du Manava Dharma Sastra par le Pandit Bhima Sena
Sarman, précédée d'une longue et importante introduction
écrite en sanskrit et en hindi, ou l'auteur «explique ses
» ralsons pour republier I'ouvrage de Manou, et promet de
» jeter beaucoup de lumiére nouvelle dans son commenftaire.
» Sept fascicules ont déja paru et le Pandit en est encore au
- » milieu de son introduction dans laquelle il discute 1'iden-
» tite de Manou, la date & laquelle il a da écrire, I'objet du
» Livre des Lois et autres questions de ce genre ». Malheu-
reusement 'impression de notre travail était déja trop avau-
cée lorsque nous avons eu connaissance de la dissertation du
savant indien, pour qu’il nous ait été possible d’en profiter.

Un index ' placéala fin de ce volume permetira au lecteur
de retrouver facilement toutes les indications dont 1l pourrait
avolr besoin; les renvois de cet index se rapportent aussi
bien aux notes® qu’au texte méme de la traduction.

1. On trouvera avantl'index une liste, heureusement peu étendue, d'errata
qui nous ont échappé dans la correction des épreuves.
2. Les numéros des notes correspondent & ceux des vers.
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LLES L.OIS DE MANOU

LIVRE PREMIER

La Creéation.
Résumé des matiéres contenues dans l'ouvrage.

1. Manou était assis, absorbé dans la meditation; les
Grands Sages s’approchérent de lui, et 'ayant dament salué,
lul tinrent ce langage :

2. « Bienheureux! Daigne nous exposer exactement et
par ordre les devoirs de toutes les castes (principales) et des
castes intermédiaires.

1. Manou: ce nom désigne quatorze ancétres mythologiques de I'huma-
nite, dont chacun gouverne la terre pendant une période de 306,720,000 ans,
dite Manvantara (un 4ge de Manou). Le plus ancien de ces Manous est
Svayambhuva issu de Svayambhu (l'éire existant par lui-méme). C'est & ce
premier de tous les Manous qu’est attribué le Livre des Lois. — A bsorbé
dans la méditation : mot & mot « ayant une seule fin », qui est l'identité du
moi avec I'Ame supréme. — Les Grands Sages : le nom de rshi (sage) désigne
les personnages inspirés auxquels les hymnes védiques ont été révélés. 11 y
en a plusieurs classes parmi lesquels on distingue les Grands Sages ou
Maharshis au nombre de sept.—Ddment:on peut aussi rattacher cet adverbe
au verbe suivant.—Avant ce premier verset, certalns manuscrits en insérent
un autre dont voici le sens: « Ayanit adoré le Brahme existant par lui-
méme, dont le pouvoir est sans bornes, je vais dire les diverses lois éter-
nelles promulguées par Manou. » J'emploie la forme Brahme pour traduire
braliman, mot neutre qui désigne le dieu supréme impersonnel, I'absolu, et
Brahma pour traduire braliman, motmasculin qui désigne le créaieur de
l'univers.

2. Les castes principales : c’est-4-dire Brahmanes, Kchatriyvas, Vaisyas et
Soudras. Les castes intermédiaires sont celles qui sont issues du meélange

1
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3. Toi seul en effet, 6 Seigneur, tu connais les efiets, la
vraie nature et le but de cet ordre universel (établi par) I'Etre
existant de lui-méme, inconcevable et insondable. »

4. Ainsi diment interrogé par eux, Celui dont le pouvoir
est sans hornes, aprés avoir rendu &4 tous ces Sages magna~
nimes leurs salutations, répondit : « Ecoutez ! »

5. Ce (monde) était obscurité, inconnaissable, sans rien
de distinctif, échappant au raisonnement et a la perception,
comme compléetement dans le sommeil.

6. Alors auguste Etre existant par lui-méme, lui qui n’est
pas développé, développant cet (univers) sous la forme des
grands élémenis et autres, ayant déployé son €nergie, parut
pour dissiper les ténébres.

7. Cet (Etre) que lesprit seul peut percevoir, subtil, sans
parties distinctes, éternel, renfermant en soi toutes les créa-
tures, incompréhensible, parut spontanément.

des autres. Les trois premiéres castes sont appelées deija, deux fois nées,
c’est-d-dire régénérées par le sacrement de l'initiation. Cette qualification
désigne quelquefois plus particuliérement la caste brahmanique.

3. On peut aussi faire de Svayambhuvah un adjectif se rapportant & vidha-
nasya: le sens est alors « ce systéme universel existant par lui-méme ».
C’est ainsi que traduit Loiseleur. [Je désignerai par L. la traduction de Loi-

seleur, par B. celle de Bahler et par B. H. celle de Burnell et Hopkins;
parKull. le commentaire de Kullaka.] L'Etre existant par lui-méme: c’est- -

a-dire Brahma.

4, L'adverbe dument peut aussi étre rapporté au verbe qui signifie vénérer.

5. Tamobhutam : « consistant en ténébres ». Les commentateurs s’accor-
dent & expliquer famas par mulaprakrii, la nature comme cause primor-
diale de tout ce qui est, conformément au systéme Sankhya. Ce dernier
représente une des six écoles philosophiques de I'Inde et a été fondé par le
sage Kapila. Sur les doctrines philosophiques des Hindous, consulter les
Essais de Colebrooke.

6. On peut aussi réunir mahdbhatadi 4 vrttaujdh et en faire un seul
composé de dépendance : le sens seraif alors : « Ayant deployé son énergie
sur les grands éléments efles autres (principes) » — par « grands éléments »
il faut entendre les cingq suivants : terre, eau, feu, air, éther.

7. Parut « sous la forme du monde sensible ». Svayam udbabhau (que L.
traduit par « déploya sa propre splendeur »} semnble un jeu de mots étymo-
logique pour expliquer Svayambha, par une confusion volontaire des racines
bha briller et bhi élre.
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8. Voulant tirer de son corps les diverses créatures, il
produisit d’abord par la pensée les eaux, et y déposa sa
semence. .

9. Cette (semence) devint un ceuf d’or, aussi brillant que
le soleil, dans lequel il naquit lui-méme (sous la forme de)
Brahma, le pére originel de tous les mondes.

10. Les eaux sont appelées Naras, car elles sont filles de
Nara; comme elles ont été son premier séjour (ayana), il en
a pris lenom de Narayana.

11. De cette cause (premiére) indistincte, éternelle, ren-
fermant en so1l’étre et le non-étre, est issu ce Male connu
dans le monde sous le nom de Brahma.

12. Dans cet ceuf le bienheureux demeura toute une année;
puis, de lui-méme, par l'effort de sa seule pensée, il divisa
I'ceuf en deux.

13. De ces deux moitiés il fit le ciel et la terre, et entre les
deux l'atmospheére, et les huit points cardinaux, et 1’éternel
séjour des eaux.

8. Par la pensée, ¢’est-ad-dire « rien qu’en le voulant ». — On peut aussi
entendre abhidhyaya par « aprés avoir médité ». L. traduit : « Ayant résolu
dans sa pensée de faire émaner, ete. ». — Sa semence ou bien d'une facon
plus générale « une semence, un germe ».

9. Lui-méme ou encore « spontanément ». Svayam fait allusion au nom de
Svayambha dont Brahma3 est l'incarnation premiére. On peut aussi traduire
« dans lequel naquit spontanément Brahma». — Tous les mondes ou suivant
L. « tous les étres ».

10. Explication par un jeu de mois du nom de Nardyana (qui a pour sé-
jour les eaux). Nara, I'homme, désigne ici '’homme par excellence, le proto-
“type de Vhumanité¢, Brahma. Dans les anciennes légendes théogoniques
connues sous le nom de Puranas, ce surnom désigne ordinairement Vichnou.

11. Ce mdle, Purusha : allusion a I'hymne Purusha attribué & Narayana,
Rig Véda, 10, 90. — Suivant les commentateurs, la cause premiére c’'est
1’Ame supréme, le Paramaiman.

12. Le bienheureux : lerme de vénération d'un emploi fort général:
il s’applique non seulement aux divinités telles que Vichnou, efc., mais aussi
" & des mortels ayant un caractére de sainteté. Suivant Kull. il faut entendre
ici par le mot arnnée une année de Brahmai. Sur la durée de celle-ci ci. le
v. 72 du méme livre.

13. Les huit points cardinaux : ¢’est-4-dire les quatre principaux, N., E.,
S., O., et les quatre intermédiaires N.-E., 8.-E., N.-0., S.-0.
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14. De lui-méme il tira 1’Esprit, renfermant en soi I’étre
et le non-étre, et de I'Esprit il tira le sentiment du moz qui
a conscience de la personnalité et qui est maitre;

15. Et aussi le grand (principe), 1'4me, et tous les (objets)
qui possédent les trois qualités, et successivement les cing
organes des sens qui pergoivent les choses matérielles.

16. (Prenant) des particules subtiles de ces six (principes)
dont le pouvoir est illimité, (et les) combinant avec des élé-
ments (tirés) de lui-méme, il en créa tous les étres.

17. Et parce que ces six (sortes de) particulessubtiles (éma-
nées) du corps de Brahm4 entrent (¢ri) dans ces (créatures),
les Sages ont appelé sa forme visible corps (¢arira).

18. C’est ce (corps) que pénétrent les grands éléments avec
(leurs) fonctions, ainsi que ’Esprit par (ses) particules sub-
tiles, lui qui perpétuellement crée tous les étres.

14. De lui-méme: toujours le double sens de atman quiest & la fois un
substantif signifiant « I'ame, le moi » et un pronom réfléchi, ipse. L. traduit
ici par I'ame supréme (?) — L’épithéte de sadasadatmakam, déjh employée
au v. 11 est obscure ; suivant B. «qui est & la fois réel et non réel». B. H.
« qui est et qui n’est pas». L. « qui existe par sa nature et n’existe pas (pour
les sens) ». — Abhimantar est traduit dans le Dictionnaire de Saint-Péters-
bourg par «celui qui désire». B. H. traduit « gouverneur». L. « moniteur ».

15. Le grand principe, le mahat est appelé aussi l'intelligence (buddhi).
Du reste on pourrait rapporter mahiantam & atmanam, « le grand atman ».
Suivant Kull. le mahat est appelé 'ame « parce qu'il est produit par I’ame
ou bien parce qu'il rend service AVYame ». — Les trois qualités sont celles
qui sont énumérees au livre XII, v. 24: sattva, la bonté, rajas la passion, et
tamas 1’obscurité.

16. Ces sia principes sont, suivant Kull., I'ahankara ou sentiment du mo¢
et les cinq tanmadtra ou éléments subtils qui produisent en se transformant
les éléments plus grossiers, tels que l'éther, l'air, le feu, I'eau et la terre.
Peut-étre, comme le remarque B. H., ces six principes sont-ils tout simple-
ment le manas ou sens interne combiné aux cing grands éléments,

17. Jeu de mots étymologique sans aucune valeur, comme lous ceux qui
émaillent le texte de Manou : cri et ¢ariran’ont aucun rapport. — La forme
cisible miurti. Je traduis par cette périphrase a défaut d’un synonyme de
corps. B. H. traduit: « Comme les éléments subtils des formes corporelles
de cet un dépendent de ces six, les sages... etc.». L. : « Et parce que ces Six
molécules imperceptibles émanées de la substance de cet Etre supréme, pour
prendre une forme, se joignent & ces éléments et & ces organes des sens ».

18. Les grands éléments ou tout bonnement « les éléments ».
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19. Des particules constitutives subtiles de ces sept prin-
cipes tout-puissants nait ce (monde) périssable (sorti) de
I'imperissable.

20. Chacun d’eux acquiert la qualité de celui qui le pre-
céde immédiatement et posséde, dit-on, un nomhbre de qua-

lités proportionnel & son rang dans la série.

21. Dans le commencement il régla d’aprés les paroles du
Véda le nom, la fonction et la condition de chaque chose
mdividuellement.

22. Et le Seigneur créa la troupe subtile des dieux doués
de vie, dont la nature consiste dans ’action et des Sadhyas,
alnsl que le sacrifice éternel.

23. Du feu, du vent et du soleil, il exprima pour l'accom-
plissement du sacrifice les trois Védas éternels, appelés le
Rig-Véda, le Yadjour-Véda et le Sama-Véda,

Q4. Le temps, les divisions du temps, les stations lunaires,

19. Les sept principes : le texte porte purusha « male ou esprit », ¢’est-a-
dire ici principe créateur. Ges sept purusha sont d'apreésle commentaire: le
manas ou sens interne, I'ahankira ou sentiment du moi et les cing tanmatra -
ou éléments subilils, cf. v. 16.

20, Chacun d’eux: c'est-a-dire « de ces éléments » ; ce vers signifie que
dans la série des éléments, le premier a une qualité, le second la méme
qualité plus une autre, ete. Ainsi I'éther n’a qu'une qualité, le son; l'air a
deux qualilés, le son et la tangibilité; le feu en a trois, son, tangibilité, cou-
leur; ’eau en a quatre, son, tangibhilité, couleur, saveur; la terre enfin, les
quatre précédentes, plus l'odeur.

22. Subtile, ¢’est-a-dire «qu'on ne peut percevoir par les sens, invisible ».
— Karmatmanam, expression obscure. Peut-éire faut-il prendre karman au
sens de sacrifice, ainsi que le remarque B.; le composé signifierait alors
« dont la nature est le sacrifice », ou « dont la divinité dépend de l'accom-
plissement du sacrifice, qui ne subsistent que par le sacrifice ». — Les
Sadhyas sont une classe de divinités inférieures ; ils personnifient les rites
et priéres des Védas et habitent avec les dieux ou dans la région iniermé-
diaire entre le ciel et la terre. Leur nombre varie suivant les autorités : il
est de douze ou de dix-sept.

23. Il emprima : dudoha signifie littéralement «traire».— Les trois Védas;
il y en a un quatriéme qui n'est pas mentionné ici, 1'Atharva-Veéda; ce der-
nier est d'origine plus récente. On voit que les Védas sont des espéces d'en-
tités divines. Suivantun autre mythe, ils sont éternels et sortis de la bouche
de Brahmi & chacun des ages successifs (kalpa) de la création.
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les planétes, les fleuves, les mers, les montagnes, les plaines,
les lieux accidenteés,

25. L’ascétisme, la parole, le plaisir, le désir, la colére ; et
dans son désir de donner l'existence & ces étres, 1l crea cette
création.

26. Mais pour distinguer les actions, il sépara le juste de
I'injuste, et donna aux créatures ces conditions opposees deux
4 deux, telles que le plaisir et la peine, ete.

27. Mais avec les atomes périssables des cing (éléments)
dont on a parlé, tout cet (univers) a été formé dans l'ordre
régulier.

28. Lafonction & laquelle le Seigneur a attaché chaque
(&tre) a 'origine est aussi celle que cef (étre) a spontanément
prise au fur et & mesure qu’il était de nouveau creé.

29. Le caractére nuisible ou inoffensif, doux ou cruel,

vertueux ou méchant, vrai ou faux, qu’il a assigné &4 chaque
(6tre) lors de la création, s’est imprimé spontanément en
celui-ci (lors des créations subséquentes).
- 30. De méme que dans la succession des saisons celles—ci
prennent d’elles-mémes leurs atfributs distinetifs, ainsi
(dans la succession des existences) les (étres) doués d’un
corps (prennent) chacun leurs fonctions propres.

31. Mais pour la multiplication des individus il fit sortir
de sa bhouche, de ses bhras, de ses cuisses et de ses pieds le
Brahmane, le Kchatriya, le Vatsya et le Soudra.

26. Le juste et U'injuste: dharma, adharma, ou sion préfere, Ie devoir et le
non-devoir, 1a vertu et le vice. — Le plaisir et la peine, ete.:1'énumeération
compléte comporterait encore I'amour ef la haine, la faim et la soif, le froid
et le chaud, et ainsi de suite,

27. Périssables. Suivant Kull. cette épithéte fait allusion & la transfor-
mation des é¢léments subtils (tanmatra) en éléments grossiers ou grands
éléments (mahdbhata) : ¢’est & cause de ce changement qu’ils sont appelés
périssables,

30. Doués d’un corps (dehin), c'est-3-dire les créatures animées; — les
Jonctions (karman), c’est-a-dire que chacun accomplit les actes ou les
fonctions qui conviennent spécialement & la forme sous laquelle il renait.

31. La muliiplication des indicidus : c’est-a-dire » pour propager I'espéce
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32. Divisant son propre corps en deux, le Seigneur devint
moitié male, moitié femelle; dans cette (femelle) il engendra
Viradj.

33. Mais sachez, 6 les meilleurs des Dvidjas, que ce male
Viradj, aprés avoir pratiqué les austérités, me créa sponta-
nément, moi le créateur de tout cet (univers).

34. A mon tour, désireux de produire des étres, apres
avolr pratiqué de trés rudes austérités, je créai d’abord dix
Grands Sages seigneurs des créatures,

32. Maritchi, Atri, Anguiras, Poulastya, Poulaha, Kra-
tou, Pratchetas, Vasichtha, Bhrigou et Narada.

36. Ceux-cl créérent sept autres Manous pleins de splen-
deur, les dieux, les demeures des dieux et les Grands Sages
doués d’une puissance illimitée,

37. Les Yakchas, les Rakchasas, les Pisatchas, les Gan-
dharvas, les Apsaras, les Asouras, les Nagas et les Sarpas, les
Souparnas ef les diverses classes des Manes.

humaine », & moins qu’il ne faille entendre avec B. « pour la prospérité des
mondes ». — La subordination des castes hindoues a pour fondement cette
provenance des diverses parties du corps de Brahma.

32. Moitié mdle : ¢'est-a-dire qu'une des moitiés du corps devint un maéle,
I'autre moitié une femelle. |

36. Decanikaydan : B. entend par 1a les « classes des dieux ». On pourrait
aussi en faire un composé possessif : « ceux qui ont leur demeure parmi
les dieux. » — Les sept Manous. Les Manous, c’est-a-dire les créateurs suc-
cessifs dans les divers manvantaras sont au nombre de quatorze, et celui qui
régne actuellement est le septiéme. Sur la péricde dite Manvantara,cf. v. 79.

37. Yalkchas, sortes de génies au service du dieu des richesses Kouvera.
Les Rakchasas et les Pisdtchas sont des démons qui hantent les cimetiéres,
troublent les sacrifices, tourmentent les ermites et se repaissent de chair
humaine. Les Gandharvas sont les musiciens célestes. Les Apsaras sont les
nymphes du paradis d’Indra, leur nom qui signifie « qui se meut dans les
caux » rappelle le mythe grec d'Aphrodité. D’aprés le Rimayana ef les
Pourénas, elles sortirent de la mer que les dieux et les démons bharattaient
pour obtenir I'ambroisie ; elles jouent souvent lerdle de tentatrices auprés des
ascétes que leurs austérités ont rendus redoutables aux dieux mémes. Les
Asouras sont les démons ennemis des dieux, comparables aux Titans des
Grees. Les Nagas et les Sarpas sont des demi-dieux ayant la face d’'un
homme, la coiffe et le corps d'un serpent, qui peuplent la région infernale
appelée Patala. Leur roi est Vasouki. Les Souparnas, sortes d'oiseaux
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38. Les éclairs, le tonnerre et les nuages, les arcs-en-ciel
incomplets et les arcs-en-ciel complets, les métcores, les
tourbillons, les comeétes et les apparitions lumineuses de
toutes sortes,

39. Les Kinnaras, les singes, les poissons, les divers
oiseaux, le bétail, les bétes sauvages, les hommes et les car-
nassiers pourvus d’une double rangée de dents,

40. Les vermisseaux, les vers, les sauterelles, les poux,
mouches et punaises, tous les insectes ailés qui piquent et
toutes les espeéces d’étres privés de mouvement.

41. C’est ainsi que, sur mon ordre, ces Sages Magnanimes
créérent par la vertu de leurs austérités tout cet ensemble
d’étres animeés et inanimeés, chacun selon ses actes.

42. Je vais vous diremaintenant quel est’acte propre assi-
gné ici-has 4 chacune des créatures ainsi que leur classement
d’aprés leur mode de naissance.

43. Le bétail, les bétes sauvages, les carnassiers pourvus
d’une double rangée de dents, les Rakchasas, les Pisatchaset
les hommes naissent d’'une matrice.

44, Naissent d’un ceuf les oiseaux, les serpents, les croco-
diles, les poissons, les tortues et autres espéces qui vivent
sur terre ou dans ’eau.

mythiques dont le chef est Garouda. Les Ménes ou Pitris sont les ancétres
des dieux, des génies et du genre humain (cf. III, 198), mais ce nom désigne
aussi les ancétres décéedés (les Manes des Latins) auxquels on offre des
sacrifices funéraires consistant en boulettes de riz et libations d’eau.

38. Rohitendradhanuaiishi : les commentateurs voient dans ce mot un
composé copulatif et distinguent deux sories d’arc-en-ciel. Rien n’empéche-
rait d’ailleurs de prendre rohita comme une épithéte de remplissage appli-
queée 3 l'arc-en-ciel et de traduire simplement par « les arcs-en-ciel ».

39. Les Kinnaras sont des musiciens célestes habitant le paradis de Kou-
vera :il sont représentésavec un corps d’homme surmonté d'une téte de cheval,

41, Yathikarma veut dire, suivant le commentaire de Medhatithi, « con-
formément & ses actes dans une autre existence ». C'est en vertu de ses
acies antérieurs que tel ou tel étre nait parmi les dieux, les hommes ou
les animaux. On pourrait aussi entendre cette expression dans un autre
sens : « ayant telle ou telle forme selon l'ceuvre a4 laquelle ils sont destines ».

44. La distinction entre les animaux nés d’'une matrice et ceux nés d'un
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45. De 'humidité chaude proviennent les insectes ailés
qui piquent, les poux, mouches et punaises; ils sont engen-
drés par la chaleur ainsi que tous les autres de méme espéce.

46. Toutes les plantes proviennent par germination de
graines ou de boutures : (il en est ainsi) des plantes annuelles
(qui) périssent avec la maturité de leurs fruits, et portent en
abondance fleurs et fruits.

47. Les (végétaux) qui ont des fruits sans avoir de fleurs
sont appelés princes des_foréis; ceux qui ont a la fois fleurs

et fruits sont appelés arbres.

48. Mais les diverses sortes de broussailles et de buissons,
les (diverses) espéces de graminées, les plantes rampantes et
grimpantes proviennent aussi de graines ou de boutures.

49. Enveloppées d’une obscurité multiforme en punition
de leurs actes (antérieurs), ces (créatures) ont une conscience
interne et sont sensibles au plaisir ou a la peine.

ceuf est purement superficielle, puisque « omne animal nascitur exovo ».
D'une maniére générale on peut remarquer que toute cette classification
naturelle est sans valeur scientifique.

46. Au lieu de taravah du texte de Jolly, L. a adopté la legon sthavarah
«les corps privés de mouvement ». Boutures, proprementtiges (kdnda) mises.
en terre pour repousser, opposées aux graines (bija).

47. Distinction entre vanaspati et vrksha : tels par exemple le sapin op-
posé au pommier. — Ubhayatah, littéralement « des deux cotés», par suite
« 3 la fois », sens autorisé par le commentaire. B. H. traduit : « ceux qui

ont des fleurs et aussi ceux qui portent des fruits (sont) tous deux appelés
arbres », et L. « soit qu’ils portent aussi des fleurs ou seulement des fruits,

ils recoivent le nom d’arbres sous cesdeux formes. »

48. Guccha, gulma : distinction encore plus artificielle que la précédente.
- Le désaccord des commentateurs entre eux justifie le vague de ma traduc-
tion « buissons et broussailles ». Peut-éire l'auteur en employant deux
termes synonymes, a-t-il voulu simplement désigner toute espéce de brous-
sailles. Je ne saisis pas bien la nuance marquée par L. « les arbrisseaux
croissant soit en huisson soit en touffe ». B, H. « les plantes & une tige et &
plusieurs tiges ». Suivant Medhatithi, il s’agit « de planies & une ou plu-
sieurs racines ». B. traduit : « les plantes & plusieurs tiges croissant d’'une
ou plusieurs racines ».

49. Ces créatures : suivant B. le démonstratif efe désigne seulement les
plantes : mais je crois qu'il vaut mieux l'entendre des planies el des ani-
maux. — Multiforme : l'explication de ce terme se trouve au livre XII,
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00. Telles sont les (diverses) conditions (des étres), com-
mencant a Brahma et aboutissant aux (végétaux), dans cette

succession d’existences toujours terrible et perpétuellement
changeante.

51. Aprés avoir ainsi créé tout cet (univers) et moi-méme,
celul dont le pouvoir est incompréhensible se résorba de
nouveau en lui-méme, remplacant une période par une autre.

52. Quand le Divin s’éveille le monde se meut : quand il
dort en repos, alors tout (I'univers) sommeille.

53. Or quand il dort en repos, les étres corporels, dont la

nature consiste dans l'action, suspendent leurs fonctions et
IEsprit tombe dans l'inertie.

94. Quand tous en méme temps s’absorbent dans cette

grande ame, alors cette ame de tous les étres repose dans
une douce quiétude.

55. Mais quand cette (4me) est retournée dans ’obscurits,
elle demeure longtemps unie aux organes des sens sans

accomplir sa fonction; alors elle se dépouille de sa forme
corporelle.

06. Lorsque, devenant revétue d’éléments subtils, elle

v. 42 sqq. Les existences inférieures sont le produit de I'obscurité, une des
trois qualités fondamentales de la matiére, et ceite obscurilé se manifesie
sous plusieurs formes.

o1. En lui-méme : Je ne puis admettre le sens de L. «absorbé dans '’Ame
supréme ». — Une période par une autre : ¢’est-a-dire la période de création
srshtikila par la période de destruction pralayakila.

52. Sommetile : nimilati signifie littéralement « ferme les yeux ». L. traduit,
« se dissout ».

55. Obscurité: Voici en quels termes Kull. commente ce vers : « Entrant
dans l'obscurité {c'est-a-dire) la cessation de la connaissance, pendanf long-
temps elle reste unie aux organes des sens, mais sans accomplir ses fone-
tions propres, telles que l'expiration et l'inspiration {(de l'air) et autres :
alors elle sort de sa forme corporelle (c'est-a-dire} de son premier corps pour
aller dans un autre. »

56. Revétue d’éléments subtils : apumditrika. Suivant Sananda ciié par
Kull. ces éléments subtils consistent dans le puryashtaka, mot qui désigne
les huit parties constiluantes, a savoir bhita, les principes élémentaires,
indriya les organes des seus, manas I'esprit ou sens interne, huddhi I'intel-
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entre dans une semence végétale ou animale, alors unie (a
ceux-ci) elle reprend une forme corporelle.

57. Ainsi en s'éveillant et en dormant (tour & tour) I'Eter-
nel anime et détruit perpétuellement toute cette (collection
d’étres) mobiles et immohiles.

58. Aprés avoir composé ce Livre (des lois) il me I’enseigna
lui-méme d’abord, selon la régle, et moi je I’ai enseigné (a
mon tour) & Maritchi et aux autres Sages.

59. Bhrigou que voici vous réeitera ce livre d’un bout a
'autre, car ce Sage ’a appris en entier de mol. »

60. Ainsi interpellé par Manou, Bhrigou le grand Sage,
charmé dans son coeur, dit & tous ces Sages : « Ecoutez !

61. De ce Manou issu de I'Etre existant par lui-méme
descendent six autres Manous magnanimes et trés puissants,
qui ont chacun produit des créatures,

62. Svarotchicha, Auttami, Tamasa, Raivata, le glorieux
Tchakchoucha et le fils de Vivasvat.

63. Ces sept Manous tout-puissants, Svayambhouva et les
autres, ont, chacun pendant sa période, produit et protege
tout ce (monde d’étres) mobiles et immobiles.

64. Dix-huit niméchas (cling d’eeil) font une kdchihd,
trente kdchthds font une kala, trente kalds font un mou-
hotirta, et autant de mouhodrtas font 'espace d'un jour et
d’une nuit.

65. Le soleil marque la division dujour et de la nuit pour
les dieux et pour les hommes ; la nuit est pour le sommeil des
étres, le jour pour I'accomplissement de leurs fonctions.

66. Pour les Manes, un mois (humain) représente un jour
et une nuit; et il se divise en deux quinzaines (lunaires) : la

ligence, vasana les idées, karma les actes, vayu le souflle vifal, avidya
I'ignorance.

62. Vivasvat est le nom du Soleil : le septieme Manou est appelé vaivas.
vata, c'est-a-dire «fils du Solell ».

63. Cette période est ce qu’on appelle un manvantara ou age de Manou.

63. Pour les dieuzx et pour les hommes : mot & mot : « le jour et la nuit
divins et humains ».

66. Le mois lunaire des Hindous est divisé en deux quinzaines (paksha,
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(quinzaine) noire est (pour eux) le jour destiné aux actions,
et la (quinzaine) blanche la nuit réservée au sommelil.

G7. Pour les dieux, une année (humaine) représente une
nuit et un jour, et voici quelle en est la division : la marche
du soleil vers le Nord fait le'jour, la marche du soleil vers le
Sud fait la nuit.

68. Maintenant apprenez en peu de mots quelle est la
durée d'une nuit et d’un jour de Brahm4 et de chaque age
du monde, suivant 'ordre : |

69. Quatre mille années (divines) forment, dit-on, I'age
Krita : le crépuscule (qui le précede) est d’autant de cen-
taines d’années, et pareillement le crépuscule (qui le suit).

70. Dans les trois autres dges, précédeés et suivis chacun
d’un crépuscule, il y a une diminution progressive de un sur
le chifire des mille et des cents.

71. Les quatre adges (humains) qui viennent d’étre men-
tionnés, formant un total de douze mille ans, s’appellent un
Age des dieux,

72. Mais sachez que mille ages des dieux additionnés en-
semble font un jour de Brahma, et que sa nuit est d’égale
duree.

littér. aile) : la quinzaine blanche finit avec le jour de la pleine lune, et la
quinzaine noire avec le jour de la nouvelle lune.

68. Les 4ges du monde (yuga) sont au nombre de qualre, krta, tretd, dva-
para, kali, et correspondent aux quatre ages de la mythologie classique.

69. Dit-on : on représente l'autorité des Sages qui ont révélé la loi. —
Autant de centaines, c¢'est-d-dire quatre.

72. Voicl en chiffres le tableau comparatif de ces diverses durées :

Age kria : 400 4 4.000 4 400 == 4.800 ans.
Age treta : 300 4 3.000 4 300 = 3.600 ans.
Age dvapara : 200 4 2.000 4 200 = 2.400 ans. ’
Age kali : 100 4 1.000 4 100 = 1.200 ans.
12.000 ans.

Ces 12.000 années divines représentent 4.320.000 années humaines, puisque
Yannée humaine est 1/360¢ de 'année divine. Un jour de Brahmi se com-
pose donc de 4.320.000.000 d’années humaines au hout desquelles commence
1a nuit de Brahm4, c'esi-a-dire la dissolution {pralaya) du monde.
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73. Ceux qui savent que le saint jour de Brahm4 finit
avec mille ages (des dieux), et que sa nuit est d’égale durée,
ceux-la (seuls) connaissent la (véritable division) des jours
et des nuifts.

74. A Vexpiration de ce jour et de cette nuit, Lui, qui
était endormi, se réveille, et en se réveillant il crée 'Esprit
renfermant en soi ’étre et le non-étre.

75. Poussé par le désir de créer (qui est en Brahma), I’Es-
prit opére la création et produit I’éther auquel on reconnait
la proprieté du son. |

76. L’éther en se transformant donne naissance a lair,
pur, puissant, véhicule de toutes les odeurs, auquel on attri-
bue la propriété de la tangibilité.

77. Puis l'air en se transformant donne naissance a la
lumiére brillante, qui éclaire et dissipe les ténébres : on lui
reconnait la propriété de la couleur.

78. La lumiére en se transformant (donne naissance a)
I'eau qui a pour propriété la saveur; de l'eau (provient) la
terre qui a pour propriété l'odeur : telle est la création a
'origine.

79. Cet age des dieux, dont il a été parlé plus haut, (soit)
douze mille (années divines), multiplié par soixante-onze,
est ce qu’on appelle ici-bas une période de Manou.

80. Innombrables (sont) les périodes de Manou, les créa-
tions et les destructions (du monde) : comme en se jouant,
I'Etre supréme les répéte indéfiniment.

81. Dans 'dge Krita, la Justice a quatre pieds et elle est
entiére, la Vérité aussi; aucun bien pour les hommes ne
dérive de I'injustice.

74. Suivant Kull. manas peut s’entendre ici de deux maniéres : ou bien
Brahm4 fait émaner son propre esprit (sviyam manah srjati) et I'applique &
la création du monde; ce manas n’avait pas cessé d’exister (anashta) pendant
la destruction intermédiaire du monde (avantara pralaya); — ou bien le
mot manas désigne le grand principe intellectuel, le mahat.

75. On comme au v. 69 désigne les Sages.

81. Quatre pieds : il est dit au livre VIII, v. 16, que la Justice, Dharma,
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82. Mais dans les autres (4ges) par suite du gain (illicite),
la Justice est successivement privée d’un pied : par le vol,
le mensonge et la fraude, la Justice est graduellement dimi-
nuée d'un quart (dans chacun d’eux).

83. (Les hommes), exempts de maladies, obtiennent l'ac-
complissement de tous leurs voeux, et vivent quatre cents
ans dans l'age Krita : dans 'age Treta et les suivants, leur
vie est successivement diminuée d’un quart.

84. La vie des mortels, telle qu’elle est mentionnée dans
le Véda, les bénédictions (résultant) des (bonnes) ceuvres,
et le pouvoir (surnaturel) des étres corporels, portent en ce
monde des fruits en rapport avec les ages.

85. Autres sont les devoirs des hommes dans ’age Krita,
autres dans ’dge Treta et ’age Dvapara, autres dans l'age
Kali, en raison de la décroissance de ces ages.

86. Dans I’age Krita, l'austérité est considérée comme (la
vertu) supréme; dans I'age Treta, (c’est) la science (divine);
dans 1’age Dvapara, on dit que c’est le sacrifice, et dans 1'age
Kali, la libéralité seule.

87. Pour la conservation de toute cette création, le Trés-
Resplendissant assigna des occupations distinctes aux (étres)
sortis de sa bouche, de ses bras, de ses cuisses et de ses
pleds.

88. Aux Brahmanes il assigna I'enseignement et 1’étude
(du Véda), (le droit) de sacrifier et de diriger le sacrifice
d’autrui, de donner et de recevoir (les aumones);

est un taureau. Ces quatre pieds sont une allégorie : ils désignent suivant
le commentaire, soit les quatre vertus fondamentales (tapojidnayajia-
" danam): austérité, science, sacrifice et libéralité, ou bien les quatre castes.

82. D'un quart : pada signifie & la fois pied et quart. Le mot dharma
signifie tout ensemble la justice, le devoir, la loi sacrée, la vertu, les mé-
rites spirituels : nous n’avons pas d’équivalent en francgais.

84. Mentionnée dans le Véda, veui dire suivant Kull. « une vie de cent,
années ». — Des ceuvres, ¢'est-a-dire 'accomplissement des sacrifices. —
En rapport acec les dges, veul dire que ces fruits sont soumis &4 une déca-
dence graduelle comme les Ages du monde eux-mémes.
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89. Aux Kchatriyas 1l assigna la protection des peuples,
le don (des aumones), le sacrifice, I’étude (du Véda) et le
détachement des plaisirs sensuels;

90. Aux Vaisyas (il assigna) la garde des troupeaux, le
don (des aumones), le sacrifice, I’étude (du Véda), le com-
merce, le prét d’argent et I'agriculture.

91. Mais le seul devoir que le Seigneur ait imposé aux
Soudras, ¢’est de servir humblement ces (troisautres) castes.

9. L’homme est déclaré plus pur (dans les parties situées)
au-dessus du nombril: voila pourquoi I'Etre existant par lui-
meéme a dit que sa bouche est ce qu’il y a de plus pur en lui.

93. Parce qu’il est sort1 delapartie supérieure (de Brahma),

parce qu’il est ’ainé, et parce qu'’il posséde le Véda, le Brah--

méane est de droit seigneur de toute cette création.

94. Car c¢’est lui que I'Etre existant par lui-méme, aprés
g’étre livré aux austérités, créa d’abord de sa propre bouche,
pour faire parvenir les ofirandes aux Dieux et aux Ménes et
pour (assurer) la conservation de tout cet (univers).

95. Quel étre serait supérieur 4 celui par la bouche duquel
les habitants des cleux et les Manes consomment sans cesse
les offrandes destindes aux uns et aux autres? ‘

96. Parmi les étres, on considére comme supérieurs ceux
qul sont animés, parmi les (&tres)animés, ceux qui subsistent
par l'intelligence, parmi les intelligents les hommes, parmi
les hommes les Brahmanes,

97. Parmi les Brahmanes ceux qui sont instruits (dans le
Véda), parmi ceux qui sont instruits, ceux qui connaissent

89. Au lieu de samadigat « il assigna », une autre legon porte samisatah
« en un mot. »

91. Humblement, sans murmurer. L. « sans déprécier leur mérite. »

95. Les offrandes destinées aux dieux s’appellent havya, celles destinées
aux Manes kavya: les deux mots sont souvent liés ensemble.— Par la bouche
duquel : quand le prétre sacrificateur mange le beurre clarifié de 'offrande
aux dieux, ces derniers sont censés le manger par sa bouche.

97. Qui connaissent leur devoir : kriabuddhayah signifie proprement
« qui ont pris une ferme résolution » (Dictionnaire de Saint-Pétersbourg) ;
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leur devoir, parmi ceux qui connaissent leur devoir, ceux
qui 'accomplissent, parmi ceux qui "accomplissent, ceux qui
annoncent la Sainte-Ecriture. |

08. La naissance méme du Brahmane est une éternelle
incarnation de la Loi sacrée : car 1l est né pour (accomplis-
sement de) la Lol sacrée et il est destiné a "absorption en
Brahme.

99. Car un Brahmane en naissant nait au premier rang sur
cette terre, seigneur de toutes les créatures, (préposé) a la
garde du trésor de la Loi sacrée.

100. Tout ce qui existe dans le monde est la propriété du
Brahmane ; en effet par 'excellence de son origine 1l a droit
a tout.

101. C’est de son propre (bien) que le Brahmane se nour-
rit, s’habille et fait 'aumodne : c’est par la générosité du
Brahmane que les autres hommes subsistent.

102. Pour déterminer les devoirs du Brahmane et ceux
des autres {castes) suivant leur ordre, le sage Manou, issu
de I'Etre existant par lui-méme, composa ce livre.

103. Un Brahmane instruit doit 1'étudier avec soin et
Venseigner exactement & ses disciples, mais nul autre (n’a
ce droit). |

104. Un Brahmane qui etudie ce livre et qui est fidéle &
ses voeux, n'est jamais souillé d’aucun péché en pensée, en
parole ou en action. |

mais le commentaire autorise l'interprétation que nous avons suivie. —
Ceuax qui annoncent la Sainte-Ecriture, traduit brahmavadinah (texte de
Jolly) : mais il y a une autre legon qui porie vedinah, suivie par B. et B, H,
« ceux qui connaissent le Véda. » L. traduit : « ceux que 1’'étude des livres
saints conduit 4 la béatitude. »

98. L'absorption en Brahme ou délivrance finale {(moksha) est le butsupréme
ou l'ame arrive apres une série de fransmigrations : le suicide religieux
usité dansl'inde a pour but de hater cette d¢livrance,

100. Il a droit @ tout : Kull. ajoute « sarvagrahanayogyo bhavati », il est
autorisé a tout prendre, — ce qui semble impliquer que le vol n’existe pas
pour le Brihmane.

104. Samgitavratah est traduit.par B, « qui accomplit idélement les devoirs
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105. 11 sanctifie 1'assemblée (ou il se trouve), sept de ses
ancetres et sept de ses descendants et mérite seul (la posses-
sion de) toute la terre.

106. Ce (livre) est une excellente (source de) bénédictions,
1l accroit I'intelligence, il donne gloire et longue vie, il
(assure) la délivrance supréme. |

107. Dans ce (livre) est exposée en entier la Loi, ainsi que
le bien et le mal des actions, et la régle éternelle de con-
duite des quatre castes.

108. La régle de conduite est la loi supréme, (elle est)
enseignée par la Révélation et la Tradition: aussi un Dvidja

qui désire le bien de son ame doit-il toujours y &tre attentif.
109. Un Brahmane quis’écarte de la régle de conduite ne
recueille pas le fruit du Véda; mais celui qui observe la
régle de conduite, obtient une récolte compléte. |
110. Ainsi les Sages, voyant que la Loi dérive de la régle
de conduite, ont pris la régle de conduite pour base princi-
pale de toute austérité.

(prescrits en ce livre).» Mais le sens ordinaire de vrata est « veeu religieux ».
11 faut lire, je crois, samg¢ita de la racine ¢d 4 sam et non ¢amsita de la
racine ¢cams {lecon adoptée par Jolly).

105. La pensée contenue dans ce vers est développée au livre III, v. 183
sqq. De méme que la présence de certaines personnes est une souillure
pour une assembhlée, ainsi celle d'un Brahmane instiruit efface la souillure
contraciée par I'admission de personnes indignes. — Par assemblée il faut
entendre une réunion de gens & l'occasion d’une solennité, d’'un repas funé-
raire, d’un sacrifice.

106. On peutl rapporter emxcellent a liore.

107. Le bien et le mal des actions : Kull. explique ainsi : « Le fruit bon
ou mauvais des actions suivant qu’elles sont permises ou défendues. » Pour
~ les Hindous, la récompense des actions est inseparable de leur caractére
moral.

108. La regle de conduite (acara) comprend un ensemble d'usages et de
pratiques, tels que rincement de la bouche, onctions avec du beurre, etc.,
dont il sera question plus loin. — Au livre Il, v. 10, ces termes d¢& Réeélation
et de Tradition sont expliqués: la Cruti c'est le Veéda, la Smrti c'est le
Code des Lois. — Atmavan « qui désire le bien de son dme », cette traduction
est justifiée par le commentaire « dtmahitecchuh ».
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111. L’origine du monde, la régle des Sacrements, 1’ob-
servance des voeux, la conduite (du disciple envers le maitre)
et I’excellente prescription du bain,

112. Le choix d’une épouse, la description (des diverses
sortes) de mariages, le rituel des (cing) grands sacrifices et
les rites éternels des sacrifices funéraires,

113. La description des (divers) moyens d’existence, les
devoirs du Snédtaka, les aliments permis et défendus, la
purification des personnes et celle des objets,

114. Les réglements concernant les femmes, la condition
d’ascéte, (les moyens d’arriver 3) la délivrance finale, le
renoncement au monde, tous les devoirs d’un roi, la décision
des proces,

115. La régle pour interroger les témoins, les devoirs du
mari et de la femme, la loi de partage (des successions), (les
lois sur) le jeu et 1’éloignement des étres nuisibles,

116. (Les réglements concernant) la conduite des Vaisyas
et des Soudras, I'origine des castes mixtes, la loi pour toutes
les castes en cas de calamité, et la régle des pénitences,

117. Les frois sortes de transmigrations, résultant des
actions (bonnes ou mauvaises), (les moyens d’arriver a) la
délivrance finale et I'examen du bien et du mal dans les
actions,

118. Les lois éternelles des (diverses) contrées, des castes,

111. L’éléve en théologie contracte des veeux, est astreint & certains devoirs
envers le maitre spirituel, et son temps d’études terminé, prend un bain
religicux aprés lequel il est dit snataka (qui s’est baigné).

115. L. traduit : « Les statuts qui concernent le témoignage et 'enquéte »,
Mais c’est plus naturel, comme le fait d’ailleurs le commentaire, de considérer
sikshipra¢gna comme un composé de dépendance. — Etres nuisibles : littér.
« les épines » ; « 'éloignement des épines» est une métaphore pour dire « le
chaliment des criminels ». '

117. Les trois sortes de transmigrations sont expliquées tout au long dans
le livre XII: aprés la mort, les Ames suivant les qualités dont elles sont
douées {honté, passion, obscurité}, passent dans une existence supérieure,
intermédiaire ou inférieure.

118. Cette énumération du v. 111 au v. 119 forme un sommaire des ques-
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des familles, les lois des hérétiques et (celles) des associa-
tions (de marchands ou autres), (voila ce que) Manou a
exposé dans ce livre.

119. Comme Manou jadis, a ma demande, a exposé le

contenu de ce livre, & votre tour maintenant apprenez-le de
mol-méme.

tions traitées dans I'ouvrage de Manou. Elle et été mieux placée au début
méme du livre.







LIVRE DEUXIEME

Fondement de la Loi.

Sacrements : initiation, noviciat.

1. Apprenez cette Loi que suivent les hommes instruits
(dans les Védas), que reconnaissent dans leur coeur les gens
vertueux, toujours exempts de haine et de passion.

2. L’amour de soi n’est point louable, et pourtant le déta-
chement de sol-méme n’existe point ici-bas; car 1’étude du
Véda et 'accomplissement des actes prescrits par le Véda
ont pour mobile 'amour de soi.

3. En effet le désir (des récompenses) a pour racine l’es-
poir (d'un avantage) ; les sacrifices ont leur origine dans
I'espoir ; les voeux (religieux) et les observances ascétiques,
tout cela est reconnu comme provenant de l'espoir (d'un
avantage).

1. Que reconnaissent dans leur ccewr : hrdayendbhyanujiiata. Le sens
de cette expression est obscur. L : « (devoirs) qui sont gravés dans les
ceeurs '». B. H. « (loi) qui est reconnue par l'esprit ».

2. L’amour dec so¢ : kdmatmatad est commenté par phalabhilashacilatvam :
« la tendance & désirer une récompense » c¢’est-a-dire 4 agir par intérét. B.
H. dans une note fait remarquer justement que dans l'ancienne religion
védique l'espoir d’'une récompense matérielle, d'un avantage immédiat est
le but avoué du sacrifice dont la devise est : « donnant, donnant ».

3. Sankalpamula est une expression difficile : sankalpa signifie « réso-
lution » et I'on pourrait entendre ainsi : « le désir est la racine de la réso-
lution (d'agir) ». Mais le commentaire explique sankalpa par « anena kar-
mand idam ishtam phalam sidhyata iti », ete. : « ¢’'est 'idée qu’on se fait que
tel avantage désiré peut étre obtenu par telle action ». Sankalpa est donc
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4. Nulle part ici-bas on ne voit une action quelconque
(accomplie) par un homme sans désir : car tout ce qu’on fait
a pour mobile le désir.

5. Celui qui accomplit exactement ces (actes prescrits par
les livres saints) entre dans I'immortalité, et (méme) ici-has
obtient (I'accomplissement) de tous ses désirs tels qu'il les a
concus.

6. La base de la Loi c’est le Véda tout entier, ainsi que la
Tradition et la bonne conduite de ceux qui le connaissent, et
les coutumes des gens vertueux et le contentement inté-
rieur.

7. Tous les devoirs qui ont été assignés par Manou 4
chacun sont exposés dans le Véda : car (Manou) posséde 'om-
niscience.

8. Aprés avoir entierement examiné tout ce (systéme)
avec I'oell de la science, 'homme 1nstruit devra, confor-
mément & l'autorité de la Révélation, s’attacher & son
devoir.

9. Car 'homme qui se conforme 4 la Loi établie par la
Révélation et la Tradition acquiert ici-bas une bonne renom-
mée, et aprés la mort la félicité supréme.

10. Par Révélation il faut entendre le Véda et par Tradi-
tion le Livre des lois ; tous deux doivent étre au-dessus de
toute discussion sur n’importe quel point, car c’est d’eux
que procede le devoir.

I'espoir d'un avantage. — Les cvoeus, par exemple ceux d'un étudiant hrah-
mane. — Yamadharma, mot & mot « régle de répression (des désirs sen-
suels) ». L. « de I'espérance {d’'un avantage) nailt ’empressement ». B. H.
« I’égoisme a sa racine dans l’espoir d’une récompense ».

5. Amaraloka, « I'immortalité » ¢'est-a-dire « I’ahsorption en Brahmi ou
la délivrance finale ». {Kull,)

6. La bonne condutte : cila suivant Govindaraja, ¢’est « la suppression de
I'afiection et de la haine », suivant Kull. treize qualités composent la bonne
conduite, telles que « 'amitié pour les Brihmanes, la piété envers les Dieux
et les Manes, la douceur, ete. ».—Acara « les coulumes », telles que « porter
une couverture ou un vétement d’écorce ». (Kull.) — Le contentement inté-
ricur, c’est-a-dire la conscience qui guide les actions.
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11. Tout Dvidja qui s’appuyant sur le rationalisme mé-
prise ces deux sources, doit étre chassé par les gens de bien
comme athée et contempteur du Véda.

12. Le Véda, la Tradition, la coutume des gens vertueux
et le contentement de soi-méme, voild ce quon déclare étre
manifestement le quadruple fondement de la Loi.

13. La connaissance de la Loi est prescrite pour ceux qui
sont détachés des richesses et des plaisirs : pour ceux qui
veulent connaitre la Loi, la Révélation est 1'autorité su-
préme.

14. Mais en cas de divergence entre deux textes sacres,
tous deux sont reconnus comme L.oi : car tous deux ont été
déclares par les Sages avoir force de Loi.

15. (Par exemple) le texte védique dit qu’on peut accomplir
le sacrifice en tout temps, aprés le lever (du soleil), avant
son lever, ou lorsque ni soleil ni étoiles ne sont visibles.

16. Personne autre, sachez-le, n’est qualifié pour ('étude
de) ce livre, que celui pour lequel on accomplit les cérémo-
nies, depuis celle de la conception jusqu’a celle des funé-
railles, avec récitation des formules sacrées.

11. Dvidja ¢ régénéré », signifie un homme des trois premiéres castes, régé-
néré par l'investiture du cordon sacré : le Brihmane est souvent désigné

par la periphrase « Ie meilleur des dvidjas ». — Le dogme n’admet aucune
discussion, il exige une foi aveugle.
12. Manifestement peut éire rapporté 4 « on déclare ». — Fondement :

lakshana signifie proprement « signe distinctif, caraciéristique ».

13. Pour ceux qui sont détachés, etc., et non pour les autres, parce que,
dit Kull., ¢« pour ceux qui par désir des richesses et des plaisirs, et dans le
but de gagner des avantages terresires, obéissent & la loi, les ceuvres sont
sans fruits ».

15. Le sacrifice : I’Agnihotra ou sacrifice du feu, désigné par ce vers,
consiste dans deux seéries d’offrandes, dont I'une a lieu le matin, 'autre le
soir. — Le moment ou « ni le soleil ni les étoiles ne sont visibles » c’est
le crépuscule ; samayadhyvushite signifie proprement « quand (le soleil) est
& moifié levé ». Nous avons suivi la paraphrase de Kull.

16. Les cérémonies auxquelles il est fait ici allusion ne soni pratiquées
que pour les hommes des trois premiéres castes : aussi la lecfure de ce livre
est 1nterdite aux Soudras.
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17. La région créée par les Dieux, qui s’étend entre les
deux rivieres divines la Sarasvati et 1a Drichadvati s’appelle
Brahmavaria.

18. La coutume qui s’est perpétuée par transmission dans
ce pays, parmi les (quatre) castes (principales) et les castes
mixtes, est ce quon appelle la coutume des gens vertueux.

19. La région des Kourous, (celle) des Matsyas, (celle) des
Pantchalas et (celle) des Solirasénakas, voilda (ce qui forme)

en effet le pays des Brahmarchis, venant immédiatement
aprés le Brahmavarta.

R0. (C’est de la bouche) d’'un Brihmane originaire de ce

pays (que) tous les hommes sur terre doivent apprendre leurs
us et coutumes respectifs.

1. Le pays situé entre I'Himavat etle Vindhya, & 'est de
Vinasana et & 'ouest de Prayaga s’appelle Madhyadesa.

2. De la mer Orientale a la mer Occidentale, enfre ces
deux montagnes (s'étend la région que) les Sages appellent
Aryavarta.

3. Le pays ol erre naturellement l'antilope a taches
noires doit étre considéré comme propre & I’accomplissement
du sacrifice : (le pays) au deld est la région des Mletchchas.

17. Créée par les dieuz : devanirmita est traduit par L. « digne des
dieux » et par B. H. « fixée par les dieux». — La Sarasvati {aujourdhui
Sarsouti) descend de I'Himéalaya et se perd dans les sables du désert.
Comme divinité c¢’est la Minerve de I'inde, la déesse de 1'éloquence et du
savoir, l'inventirice du Sanskrit et de I’écriture dite Devanagari. La Dricha-
dvati est probablement le Kagar avant sa jonction avec la Sarsouti.

19. Les Brahmarchis sont des Sages de caste bradhmanique.

21. Himavat — Himalaya. Le Vindhya est une chaine qui sépare l'Inde
centrale du Dekhan. Vinasana signifie « disparition, perte (de la Sara-
svafl) ». Cette région est située au N. Q. de Delhi, — Prayaga, aujourd’hui
Allahibad, au confluent de la Djemna et du Gange. Madhyadesa, signifie
« pays du milieu ».

22. Aryavarta signifie « contrée des Aryens. »

3. La région des Mleichehas: « qui n'est pas propre au sacrifice », ajoule
Kull. Ce mot désigne les étrangers, les barbares, mot 4 mot : « ceux qui
baragouinent ». Cf. pour le sens le grec Bapbupog — lat. balbus et le russe

niemetz « allemand, étranger », tiré de 1’adjectif niemoil, muet.
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24. Que les Dvidjas résident de préférence dans ces pays;
quant au Soudra, pressé par les besoins de la vie, 11 peut
habiter n’importe otl.

25. On vous a exposé succinctement l'origine de la Lol et
la naissance de tout cet (univers) : apprenez (maintenant)
les devoirs des castes.

26. Pour les Dvidjas, (c’est) avec les saints rites prescrits
par le Véda (que) doivent étre accomplies (les cérémonies
telles que celle de) la conception et autres sacrements, qui
sanctifient le corps et le purifient dans ce monde et dans
Pautre.

27. Par les offrandes au feu pendant la grossesse, par la
cérémonie qui suit la naissance, par (celle de} la tonsure, par
(celle de) I'investiture du cordon sacré d’herbe moundja, est
effacé chez les Dvidjas le péché (originel contracté) dans la
semence (du pére) et le sein (de la mére).

28. Par I’étude (du Véda), par les veeux, par les offrandes
au feu, par (le voeu d’étudier) les trois Védas, par les of-
frandes (aux Dieux, aux Sages et aux Manes), par (la pro-
création) des enfants, par les (cing) grands sacrifices et par
les (autres) rites, le corps devient digne de l'absorption en
Brahma.

29. Avantde couper le cordon omhilical, on doit accomplir
le rite de la naissance pour un (enfant) male; on doit lui faire
gotter (dans une cuiller d’) or du miel et du beurre clarifi¢,
tout en récitant les formules sacrées.

30. Que le pére ( accomplisse, ou s'il est absent ) fasse ac-
complir la cérémonie de 'imposition du nom, le dixiéme ou
le douziéme (jour aprés la naigsance), ou en un jour lunaire

28, Les voeuwx » « les pratiques ascétiques {elles que l'abstention de miel,
de viande, etc. ».{Kull.)

R9. Le rite de la naissance ou jatakarman. — Le texte dit qu’on doit faire
gouter & l'enfant « de l'or, du miel et du beurre ». Il est évident qu’il faut
entendre par 12 que le miel et le beurre ont été mis en contact avec un
objet en or, par exemple une cuiller, une piéce de monnaie, un anneau, etc.

30. Le texte dit simplement « qu'il fasse accomplir» karayet: nous avons
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propice, a un moment favorable, sous une heureuse constel-

lation.

31. Que (la premiére partie du) nom exprime, pour un
Brahmane une idée de faveur propice, pour un Kchatriya
une idée de force; pour un Vaisya une idée de richesse; pour
un Soudra une idée d’abaissement.

32. Que (la deuxiéme partie du nom) exprime, pour un
Briahmane une idée de félicité; pour un Kchatriya une idée
de protection; pour un Vaisya une idée de prospérité; pour
un Soudra une idée de servitude.

33. Que (le nom) d’'une femme soit facile & prononcer,
(n’exprime) rien de dur, ait un sens clair, soit agréable, pro-
pice, terminé par une voyelle longue, renfermant une parole
de bénédiction.

34. Au quatriéme mois 11 faut accomplir pour 'enfant la
(cérémonie de la premiére) sortie de la maison, au sixiéme
(mois, celle de la premiére) alimentation avec du riz, ou
tout autre rite propice exigé par (les traditions de) la
famille.

35. La cérémonie de la tonsure pour tous les Dvidjas doit
se faire, conformément & la loi, dans la premiére ou la troi-
siéme année, d’apreés les prescriptions de la Révélation.

36. La huitiéme année aprés la conception doit avoir lieu
I'initiation d’'un Bréhmane, la onziéme (celle) d’'un Kchatriya,
la douziéme (celle) d’un Vaisya.

suppléé comme en main{ autre endroit le commentaire entre parenthéses. —

L'imposition du nom,en sanskrit ndmadheya.

31. « Nomen omen » dit un proverbe latin.—La premiére partie : les noms
hindous sont presque toujours des composés.

32. L. traduit pushti, prospérité, par « libéralité » (2) — Cette régle pour le
choix des éléments composants du nom, comme le remarque B. H., a fini par
tomber en désuétude.

34. La premiére de ces deux cérémonies s’appelle nishkramana, la seconde
annapricana : anna signifie en général « aliment » et en particulier « riz ».

35. La cérémonie de la fonsure, ciidakarman, consiste & raser le crane en
laissant une touffe de cheveux.

36. L'initiation, upaniyana ; cette cérémonie est marquée par l'investiture
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37. (L’initiation) d’'un Brahmane qui aspire & exceller dans
la science sacrée doit se faire dans la cinquiéme année, celle
d’un Kchatriya qui souhaite la puissance dans la sixiéme,
celle d’un Vaisya désireux (de richesses) en ce monde dans la
huitiéme.

38. Jusqu’s la seiziéme année pour un Brahmane, la vingt-
deuxieme pour un Kchatriya, la vingt-quatriéme pour un
Vaisya, (I'époque de la communication de) la Savitri n’est
point passée.

39. (Mais) ce terme expiré, les (hommes des) trois (castes)
qui n’ont pas été initiés en temps voulu deviennent des ex-
communiés, exclus de la Savitri et méprisés des Aryas.

40. Avec ces gens, non purifiés selonles rites, le Brahmane
ne devra en aucun cas, méme en détresse, contracter aucun
lien, soit par (I’enseignement) du Véda, soit par mariage.

41. Les novices suivant l'ordre (de leur caste) doivent
porter (pour vétement de dessus) des peaux d’antilope noire,
de gazelle et de bouc, et (pour vétement de dessous des étoffes

de) chanvre, de lin et de laine.

42. La ceinture d’'un Brahmane doit étre faite d’un triple
cordon d’herbe moundja unie et douce; (celle) d’'un Kcha-
triya d’une corde en herbe mo#rod; (celle) d'un Vaisya de fil

de chanvre.
43. A défaut de 'herbe moundja (et des autres, les cein-

du cordon sacré et de la ceinture, cf. v. 169, et parla communication de la
priére dite Savitri, cf. v. 77.

38. La setziéme année « aprés la conception ».,

39. Excommuniés, vratyas. — Des dryas : c¢’'est-d-dire « des honnétes
gens »,

40. Comme le remarque B. H., la cérémonie appelée vratyastoma permet
a ces parias de renitrer dans le giron dela communauté aryenne.

41. Novice, brahmacdarin : ¢’est 1a premiére période de la vie d’un Dvidja
qui vient de recevoir U'initiation ; ensuite il passe & I'état de grhastha ou
maitre de maison. — Suivant Uordre de leur caste : cela veut dire que le
Brahmane porte une peau d’antilope, le Kchatriya une peau de gazelle, le
Vaisya une peau de boue, ste.

43. Moundja, Saccharum muiija; modred, Sanseveria Roxburghiana.

43. Kousa, Poa cynosuroides; asmdniaka, Spondias mangifera; balbadja,



28 LES LOIS DE MANOU

tures) devront étre faites en kousa, en asmdniaca, en bal-
badja,triples, avec un seul nosud, ou avec trois, ou avec cing.

44. Le cordon sacré d’un Brahmane doit étre en coton,
enroulé sur (I’épaule) droite et triple, (celui) d’'un Kchatriya
en fil de chanvre, (celui) d’'un Vaisya en fil de laine.

45, Suivant la loi, un Brahmane doit (porter) un baton de
vilva ou de paldsa, un Kchatriya (un baton) de vaia ou de
khadira, un Vaisya (un baton) de pilou ou d’'oudoumbara.

46. Le baton d’'un Brahmane doit éfre assez long pour
atteindre ses cheveux, (celui) d’'un Kchatriya doit s’élever
au niveau de son front, (celui) d'un Vaisya au nilveau de
SO nez.

47. Que fous les batons soient droits, sans défaut, d’'un
aspect agréable, sans rien qui inspire la ferreur aux gens,
garnis de leur écorce, non entames par le feu.

48. Ayant pris le baton désiré, aprés avoir adoré le soleil
et tourné autour dufeu (sacré), de gauche a droite, (le novice)
ira, sulvant la régle, demander 'aumoéne.

49. Un initié Brahmane en demandant 'aumoéne (& une

Saccharum cylindricum. — La premiére de ces trois herbes est pour le
brahmane, la deuxié¢me pour le kchatriya, la troisiéme pour le vajsya. —
Avec un seul noeud, ou acec trois ou avec cing : « Suivant les usages de la
famille ». (Kull.) — T'riples, c¢’est-a-dire en trois cordes.

44. urdhvavrtam signifie littéralement « porté sur le haut (du corps) ».
Mais Kull. 'explique par dakshipavartitam. — La traduction de B. « iordu
vers la droite » est un peu vague: j'ai suppléé « épaule ».

45. Vilea, Aigle marmelos ; paldsa, Butea frondosa; vafa, Ficus indica ;
khadira, Mimosa catechu ; pilow, Careya arborea ou Salvadora persica ;
oudoumbara, Ficus glomerata,

46. Atteindre ses cheveus : par cette expression un peu vague, il faut
eniendre la toufle qui est au sommeit du crine, puisque évidemment le
baton du Brahmane doit étre le plus long des trois.

48. Le bdton désiré : uktalakshanam, « avec les marques particuliéres sus-
mentionnées », ajoute le comm. de Kull.Il ne me parait pas exact de traduire

par « un baton & son choix », le choix du baton n’étant pas libre ainsi qu’'on
vient de le voir.— Aprés avoir adoré le soleil, ou simplement « s'étant placé

en face du soleil ».
49. A une femme:le vers suivant montre en effet que l'initié doit demander
I'auméne & une femme. Voici suivant Kull. les trois formules : « Madame,
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femme) metira le mot « madame » au commencement (de sa
requéte), un (initié) Kechatriya (le metira) au milieu, un
(initié) Vaisya a la fin.

50. Qu’il demande d’abord 'aumoéne 4 sa meére, ou a sa
seur, ou & la propre sceur de sa meére, ou a (toute autre
femme) qui ne le rebutera point.

51. Aprés avoir ramassé assez d’aumoénes pour ses besoins,
et en avoir fait la déclaration sincére a son précepteur, qu’il
mange la face tournée vers 'Est, s’étant purifié en se rincant
la bouche.

52. En mangeant la face tournée vers I'Est, (il s’assure)
‘une longue vie; vers le Midi, la gloire; vers I’Ouest, la pros-
périté; vers le Nord (la récompense de) la vérité.

53. S’étant rincé la bouche, que le Dvidja prenne toujours
sa nourriture dans le recueillement; son repas terminé, qu’il
se rince la bouche convenablement, et asperge d’eau les trous
(de son visage).

54. Qu’il honore toujours sa nourriture et la mange sans
dédain; qu’il se réjouisse a sa vue; qu’il se rasséréne, ef
souhaite d’en avoir toujours autant.

05. Car la nourriture qu’on honore donne toujours force
et virilité : celle qu'on mange sans ’honorer détruit ces
deux choses.

56. Qu’ll ne donne ses restes & personne; qu’il ne mange
pas dans lintervalle (des repas réglementaires); qu’il ne
fasse aucun exceés de nourriture, et qu’il n’aille nulle part,
sans avoir fait ses ablutions {aprés le repas). |

donnez-moi l'aumoéne. -- Donnez-moi, Madame, 'aumdne. — Donnez-moi
Pauméne, Madame ».

52. La vérité : « s'ildésire le fruitde la vérité, qu’il mange la face tournée
vers le nord». { Kull.)

93. Les trous : c’est-A-dire les yeux, les oreilles, les narines.

o4. Qu'il souhaite d’en acoir toujours autant : explication du commentaire;
le texte porte simplement « pratinandetf, qu'il ’en réjouisse. »

56. Tathantard « dans l'intervalle », ¢’est-a-dire suivant Kull. « entre Ics
deux repas, celui du matin et celui du soir. »



30 LES LOIS DE MANOU

57. L’excés de nourriture est contraire a la santé, 4 lalon-
gévité (et empéche de parvenir) au ciel ; c’est un vice, et il
est blamé parmi les hommes; on doit donc l'éviter.

58. Que le Brahmane fasse toujours le rincement de la
bouche avec la partie de la main consacrée & Brahme, ou
avec celle qui est consacrée a Ka ou aux trente (Dieux), mais
Jamais avec celle qui est consacrée aux Manes.

59. On appelle consacrée & Brahme la partie située a la
base du pouce; consacrée 4 Ka celle qui est située 4 la base
du (petit) doigt; consacrée aux Dieux, celle qui est au bout
(des doigts); consacrée aux Manes, celle qui est en dessous
de ces deux (entre le pouce et 'index).

60. Qu’il commence par ingurgiter trois fois de 1’eau, puis
qu’il essule deux fois sa bouche, et (enfin) qu’il asperge d’eau
les trous (de son visage), sa poitrine et sa téte.

61. Celul qui connait la loi et qui tient & la pureté devra
toujours (employer) de ’eau qui ne soit ni bouillante ni
mousseuse, pour se rincer la bouche, (en se servant de) la
partie de la main (prescrite), dans un lieu écarté, la face
tournée vers ’Est ou le Nord.

62. Un Brahmane est purifié par I’eau qui descend jusqu’a
sa poitrine, un Kchatriya par (celle) qui atteint sa gorge, un
Vaisya par {celle) qu’ll prend dans sa bouche, un Soudra par
(celle) qu’il touche du bout (de sa langue et de ses lévres).

57. Empéche de parvenir au ciel, « parce qu’il empéche d’accomplir les
sacrifices et autres devoirs pieux en vue de mériter le ciel ». (Kull.) —
Apunyam signifie suivant L. « cause 'impureté », suivant B.« empéche (I’ac~
quisition du) mérite spirituel. »

08. Sur la différence de Brahme et Brahma cf. la note du v. 98, 1. — Ka
ou Pradjapati désigne le Seigneur des créatures, le créateur.

59. Tayoradhabh « en dessous de ces deux », expression vague: Kull. la
la précise en cestermes « angushthapradeginyor madhye. »

60. Sa poitrine : atman signifie ici « le siége de I'dme », c’est-A-dire la
poitrine ou le cceur.

6R. Qui descend jusqu'd sa poitrine : le texte dit hrdgabhih, mais je pense
quil faui traduire ici par « poitrine » plutét que par « cceur »: on voit en
effet que suivant la caste la purification s’opére par une absorption plus ou
moins avancée de ’eau.
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63. Un Dvidja est appelé Oupavitin quand sa main droite
est levée, Pratchinaviiin quand c’est sa gauche, et Nwitin
quand le cordon pend a son cou.

64. La ceinture, la peau (qui lui sert de manteau), son ba-
ton, son cordon sacré, son pot & eau, il doit les jeter a l'eau
quand ils sont détériorés, et en prendre d’autres en récitant
les formules sacrées.

65. La (cérémonie de la) tonsure est fixée a la seiziéme
année pour un Brahmane, 4 la vingt-deuxiéme pour un
Kchatriya, et pour un Vaisya (elle doit se faire) deux (ans)
plus tard.

66. Toute cette série (de cérémonies) doit étre accomplie
pour les femmes en vue de purifier leur corps, dans le temps
et dans l'ordre voulus, mais sans (accompagnement de)
formules sacrées.

67. La cérémonie du mariage est reconnue (comme rem-
placant) la conséeration védique pour la femme, les devoirs
qu’elle rend a 1’époux (comme remplacant) la résidence (du
novice) auprés du maiire spirituel, les soins domestiques
(comme remplacant) ’entretien du feu sacré.

68. Ainsi (vous) a été déerit le rite de I'initiation d’un
Dvidja, qui symbolise (sa seconde) naissance et qui purifie :
apprenez maintenant les devoirs imposés (4 1'initié).

69. Aprés avoir initié le disciple, le précepteur spirituel
lut enseignera d’abord (les régles de) la pureté, (celles de) la
bonne conduite, I’entretien du feu (sacré) et les dévotions du
matin et du soir.

63. Quand sa main droite est levée : « et que le cordon saecré ou son
vétement, passant sous l'aisselle droite, repose sur I’épaule gauche » (Kull.);
inversement dans le cas suivant; dans le troisieme cas le cordon ne passe
sous aucun des deux bras.

63. La tonsure : Kecinta désigne la toufie de cheveux qu'on laisse au
sommet de la téte en rasant le reste. — La seizieme année aprés la con-
ception.

66. Formules sacrées ou priéres, mantras,

69. Ces dévotions sont appelées sandhyas, et ont lieu, comme l'indique le
nom, au crépuscule,
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70. Mais un (novice) au moment d’étudier (le Véda) devra
se rincer la bouche suivant (les prescriptions du) livre, et
recevra sa legon, le visage tourné vers le Nord, aprés avoir
fait un salut respectueux au Véda, portant des vétements

. propres, et maitre de ses sens.

71. Au commencement etd la fin (de la lecture) du Véda,
1l ne manquera pas de toucher les preds de son précepteur,
et 11 étudiera en joignant les mains : car c’est 14 ce qu’on
appelle I'hommage au Véda. |

72. Avec les mains croisées, qu’il prenne les pieds de son

précepteur (de maniére &) toucher de la (main) gauche le
(pied) gauche, et de la (main) droite le (pied) droit.

73. Sur le point de commencer la récitation, le précep-
teur, toujours infatigable, lui dira : « Oh! récite. » (Quand
le précepteur dira) : « Repose-tot », (le disciple) s’arrétera.

74. Qu’ll prononce toujours la syllabe OM au commence-
ment et 4 la fin (de la récitation) du Véda ; car (la legon) qui
n’est pas précédée de la syllabe OM s’efface ; si elle n’en est
pas suivie, elle ne laisse pas de traces.

75. Assis sur (des brins d’herbe kousa) dont les pointes
sont tournées a I'Est, purifié par des brins d’herbe fkousa
(tenus dans ses deux mains) et purgé par trois suspensions
d’haleine, il est digne de prononcer la syllabe OM.

76. Les sons A, U, M, le Seigneur des créatures les a expri-

més des trois Védas, ainsi que les mots Bhouh, Bhouvah et
Svah.

70. Le livre, gastra, désigne les lois de Manou. —~ Ce salut appelé aiijali
consiste & incliner légérement la téte en rapprochant l'une de Dautre les
paumes des mains, et en les élevant 4 la hauteur du front.

71. L’hommage au Véda Brahmanjali; Brahman est synonyme de Véda.

74. La syllabe OM ou mieux AUM {0 = A+ u} est un monosyllabe
sacré qui précéde toutes les invocations : les trois letires qui la composent
symbolisent les trois Védas. Plus tard elle a figuré la Trimotrti ou Trinité
hindoue : A = Vichnou, U = Civa, M — Brahma.

75. Pavitraih kucaih karadvayasthaih pavitrikrtah « s’élant purifié par des
moyens de purification (qui sont) des brins d’herbe kousa tenus dans les
deux mains », Kull. — La suspension d’haleine, praniyama est une pra-
tique d’ascétisme usitée dans I'Inde.

76. Ces trois mots signifient terre, atmosphére, ciel: on les appelle viabrtis.
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77. Des trois Védas aussl le Seigneur des créatures qui
habite au plus haut des cieux a trait, stance par stance, cet
hymne qui commence par « fad » (appelé) la Savitri.

78. Un Brahmane instruit dans les Védas, qui aux deux
crépuscules, murmure cette syllabe (OM) et cet (hymne de
la Savitri), précédé des (trois) mots (Bhotih Bhouvah et Svah),
acquiert (tous) les mérites spirituels que procure (la récita-
tion des trois) Védas.

79. Un Dwvidja qui récite mille fois (par jour) dans un lieu
écarté cette triple (invocation) est absous au bout d’un mois
méme d’une grande faute, comme le serpent (est deélivré) de
sa dépoutlle.

80. Le Brahmane, le Kchatriya et le Vaisya qui négligent
cette invocation et ('accomplissement) en temps voulu des
rites qul leur sont propres, encourent le blaime des gens
vertueux.

81. Dachez que les trois grandes paroles impérissables,
précédees de la syllabe OM et (suivies) de la Savitri & trois
stances, sont la bouche (méme) du Véda.

82. Celul qui pendant trois ans récite sans reldche tous
les jours cette (invocation) ira rejoindre la divinité supréme,
léger comme l'air et revétu d’un corps éthéré.

83. Le monosyllabe (OM) est la supréme divinité, les
suspensions d’haleine la plus parfaite austérité; mais rien
n’est supérieur & la Savitrl ; la vérité vaut mieux que le
silence.

77. A irait : metaphore consacrée. — Qui habite au plus haut des cieuw :
parameshthin. — Hymne, rc, d'ou le nom de Rig Véda. — Tad : pronom
démonstratif neutre qui commence 'invocation (Rig Véda, IfI. 62, 10}. La
Savitrl est aussi appelée Gayatri ¢ C'est une invocation au soleil considéré
comme Savitar, vivificateur. — Siance par stance. B. traduit « un pied
(pada) de chaque {(Véda) », il y a en effet trois padas.

79. Dans un lieu écarté : mot & moti « en dehors du village ».

81. Bouche du Véda : brahmano mukham, ¢'est-a-dire Ie moyen le plus
sur d’'arriver & la félicite supréme. L. : «la partie principale du Véda ». B.
« le portail du Véda et la grille conduisant & 'union avec Brahman ».

82. La dicinité supréme : Brahman,
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84. Tousles rites védiques, (telsque)l’offrandean feu, et(les
aufres) sacrifices passent; mais sachez que la syllabe (OM) est
impérissable: (elle est) Brahme et le Seigneur des créatures.

85. L’offrande consistant dans la priere murmurée est dix
fois plus efficace que le sacrifice régulier; {la priére) réeitde
assez bas pour n’étre pas entendue l’est cent fois plus; (la
priére) mentale 1’est mille fois plus.

86. Les quatre sacrifices domestiques accompagnés des
sacrifices réguliers, tous ensemble ne valent pas la seiziéme
partie du sacrifice consistant dans la priére murmurée.

87. Il est hors de doute qu’un Brahmane peut arriver a la
béatitude rien que par la priere murmurée; qu’il accomplisse
ou non les autres (rites), un Brahmane est appelé I'ami (de
toutes les créatures).

83. Que le sage s’efforce de réfréner ses organes égarés
dans les séductions des objets des sens, comme un cocher
ses chevaux.

89. Les onze organes que les anciens sages ont nommeés,
je vals les énumérer exactement, comme il convient, et dans
Iordre :

V0. Les orellles, la peau, les yeux, la langue et le nez cin-
quiéme, 'anus, les parfies sexuelles, les mains, les pieds et
(Uorgane de) la parole dixiéme.

84. Passent, svartpatalh phalatacea « en ce qui concerne leur forme et
leurs résultats ». (Kull.) — Jeu de mots sur aksharam signifiant & la fois « la
syllabe om » et « impérissable ». 11 est évident que la lecon de Kull. akshayam,
quoique donnant le méme sens, doit étre rejetée, puisqu'elle supprime le
jeu de mots.

86. Les quatre sacrifices domestiques, les pikayajiias « sont parmi les
cing grands sacrifices, les quatre autres que le brahmayajiia, &4 savoir le
vaigvadevahoma, le halikarman, le nytiagraddha et l’atithibhojana ». (Kull.)
— Les sacrifices réguliers sont ceux tels que « celui de la nouvelle et dela
pleine lune, ete. ». (Kull.)

87. Maitro brahimana ucyate : On peut aussi construire, comme le fait B.:
« Lui qui est 'ami (de toutes les créatures) il est déclaré (étre un vrai}
Brihmane. » L. : « Il est dit (justement) uni &4 Brahme. » En n’offrant pas de
sacrifice il ’immole pas de victimes, et par suite ne faif aucun mal aux
créatures,
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91. Il y en a cing, loreille et ceux qui suivent (qu’on
appelle) organes des sens; cing, I'anus et ceux qui suivent,
qu’'on appelle organes de l'action.

02. Sachez que le onziéme est le sens interne (ou esprit)
qui par sa qualité tient de la nature des deux (catégories
énoncees); quand il est dompté, ces deux catégories de cing
sont (aussi) dompiées. '

93. Par l'attacliement des organes (aux plaisirs sensuels)
il est hors de doute qu’on se met en état de péché, tandis
qu’en les maitrisant on parvient a la béatitude.

94. Le désir ne g’éteint nullement par la jouissance des
objets désirés; il ne fait que croitre davantage, comme le feu
(sur lequel on répand) du beurre clarifié.

95. (Comparez) un homme qui obtiendrait toutes ces
(jouissances sensuelles) el un homme qui renonceralt &
toutes ; le renoncement a tous les plaisirs des sens est préie-
rable 4 leur satisfaction.

96. Ces (organes) attachés a la sensualité ne sauraient étre
aussi bien réfrénés par le renoncement (aux plaisirs sensuels)
que par la (rechierche) constante de la connaissance.

07. (L’étude des) Védas, la libéralité, les sacrifices, les
ohservances pleuses, les austerités, ne conduiront jamais a la
félicité supréme celul dont le cosur est corrompu.

98. L’homme qui entend, touche, voit, golite ou sent,
sans éprouver ni plaisir ni peine, peut étre considéré comme
ayant dompte ses sens.

99. Mais quand parmi tous les organes un seul s’échappe,
alors la sagesse de I’homme s’échappe, ainsi que 1’'eau par le
trou d’une outre.

92. Comme le remarque B. H. « ces onze organes des sens et de action,
en y joignant les deux principes de l'intelligence et de la conscience, cons-
tituent les treize instruments de connaissance de la doctrine Sankhya ».

99. Prajiid « sagesse » ou suivant Kull. « tattvajiidnam, connaissance de la
vérite ». — Padat « d’'une outre » (?); pdda signifie « pied »: faut-il lire patras
« d’'un vase »? Le commentaire du reste est précis : « rien que par un seul
trou le liquide s’échappe d'un récipient & eau fait d'une peau.» Pada
désigne peut-éire un des pieds de la peau de chévre formant 1'outre.
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100. Celu1 qui tient en bride I'ensemble de ses organes, et
qui dompte son sens interne, peut atteindre tous ses désirs,
sans morfifier sa chair par ’ascétisme.

101. Au crépuscule du matin qu’il murmure la Savitri
debout jusqu’a l'apparition du soleil; & celui du soir (qu’il la
murmure) assls jusqu’a ce que toutes les étoiles soient
vigibles.

102. En murmurant (la Savitri) debout au crépuscule du
matin, il efface les péchés de la nuit : (en la murmurant)

assis au crépuscule du soir, 1l efface la souillure contractée
pendant le jour.

103. Celui qui ne (failt pas sa priére) debout le matin et
assis le soir, doit étre exclus comme un Soudra de ioutes les
cérémonies des Dvidjas.

104. Observant la régle journaliére (de la priére) qu’il
répéte méme la Savitri dans le voisinage d’un cours d’eau,
retiré dans une forét, domptant ses sens et recueilli.

105. Pour (I’étude des) traités complémentaires du Véda,
ou pour la récitation journaliére, on ne doit tenir aucun
compte des régles d’interruption, non plus que pour les
formules (accompagnant) 'ofirande au feu.

106. 11 n’y a point d’interruption pour la (récitation)
journaliere, car elle est appelée l'oblation du Véda; le

100. L. : « Doit vaquer & ses affaires sans macérer, etc. », me parait inexact ;
artha signifie « I'objet qu’on a en vue ».

102. 11 s’agit des fautes commises sans le savoir, ajiidnakrtam. (Kull.)

104. Méme: Ce mot « api » est éclairci par le commentaire: « Quand il
n’est pas en état de réciter d’autres textes védiques. »

105. Les traités complémentaires sont appelés Vedangas (membres du
Véda) ; ils sont au nombre de six ef traitent les maliéres suivantes : phoné-
lique, métrique, grammaire, étymologie, astronomie ef cérémonial religieux,
— Les régles d’interrupfion ou de suspension de la lecture védique sont
expliquées au livre IV, 101 sqq : les éclairs, le tonnerre, les météores sont
des causes de suspensioi.

106. L’oblation du Véda : Brahmasatira. B. « le perpétuel sacrifice offert
A Brahman». — La fin de ce vers est obscure, Vashat est ’'exclamation qui
annonce la fin du sacrifice; cela revient a4 dire: « Quand la lecture ecsl



LES LOIS DE MANOU , 37

sacrifice ou le Véda sert d’offrande est méritoire (méme)
quand une interruption de lecture remplace l’exclamation

« vachat ».

107. Pour celui qui pur et maitre de ses sens, pratique
pendant un an la récitation (journaliere du Véda) selon la
régle, coulent toujours le lait doux, le lait aigre, le beurre

clarifié et le miel.

108. Le Dvidja qui a été initié doit entretenir le feu sacré,
vivre d’aumoénes, dormir sur le sol, et complaire & son
précepteur jusqu’a (Vaccomplissement de la cérémonie du)
retour 4 la maison.

109. Selon la loi sacrée dix (sortes de personnes) peuvent
étre admises a étudier (le Véda) : le fils du précepteur, un
(jeune homme) docile, celui qui communique une science,
celul qui observe la loi, celul qui est pur, celui qui est dévoué,
celul qui est capable, celul qui fait des présents, celul qui est
honnéte, (enfin) un parent. '

110. On ne doit point parler sans étre interrogé, ni
(répondre) & une question déplacée ; le sage, méme quand il
sait, doit se conduire dans le monde comme (8’1l était) un
simple d’esprit.

111. De deux personnes dont 'une répond d’une maniére

suspendue, ce qui équivaut A la fin du sacrifice. » Voici du reste les diverses
interprétations des traducteurs : L. « méme lorsqu’il est présenté dans un
moment ou la lecture des livres sacrés doit étre interrompue ». B. « (méme)
quand (des phénomeénes naturels exigeant) une cessation de I'é¢tude du Véda
prennent la place de l'exclamation Vashat». B. H.: «le sacrifice du Véda,
est méritoire avec (le moti) Vashat qui ne devrait pas étre prononcé. » Le
sens général me parait étre celui-ci: « Le Bralimasattra garde ses merites
indépendamment des causes accidentelles qui nécessitent Yinterruption de
la lecture du Véda. »

107. Coulent toujours le lait douw, ete.: c'est-d-dire « ses offrandes sont
agréées par les Dieux et les Manes, et ceux-ci lui accordent l'accomplisse-
ment de tous =es désirs ».

108. Cette cérémonie s’appelle Samavartana.

109. Déeoué; apta signifie suivant B. « une personne unie par le mariage
ou amitié ».

111. L'une : c’est-a-dire celle qui a manqué & la loi, et dans le cas ou
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illégale, et l'autre interroge d’une maniére illégale, 1'une
mourra ou encourra 'inimitié (de Uautre).

112. La ot lon ne trouve ni vertu, nt richesse, ni 'ohéis-
sance requise, on ne doit point semer la science (sacrée) non
plus que le hon grain dans une terre stérile.

113. Qu'un interpréte du Véda meure avec sa science,
plutdt que de la semersur un sol stérile, (fat-il) méme dans
une extréme détresse.

114. LaScience sacrée alla trouver un Brahmane et lui dit:
« Je suis ton trésor, garde-moi, ne me donne pas a un
détracteur; de la sorte je serai toute-puissante.

115. » Si tu connais un disciple pur et maitre de ses sens,
enseigne-moi a ce Brahmane, comme 4 un gardien vigilant
de (ce) trésor. »

116. Mais celui qui acquiert sans permission le Véda de
quelqu'un qui le récite, est coupable de vol du Véda, et sera
précipité en enfer.

117. On doit d’abord saluer celul dont on recoit la science
des choses du mon de,du Véda ou de I’Etre supréme.

118. Un Brahmane maitre de ses passions, ne stt-il que la
Savitri, est supérieur a celui qui possédant les trois Védas
n’est pas maitre de ses passions, qul mange de tout et trafique
de tout.

119. On ne doit point g’asseoir sur une couche ou sur un
siége occupé par un supérieur, et quand on est installé sur
une couche ou sur un siége, on doit se lever (a I’approche
d’un supérieur) et le saluer.

les deux ont manqué a la loi, toutes deux seront punies. — L’inimitié de
Uautre : ou peut-éire plus généralement « I'inimitié parmi les hommes ».
115. On peut prendre hrahmacarin « disciple » comme un adjectif — chaste.
116. L’enfer : le naraka un des trente-six enfers énumeérés par Manou.
117. Adhyatmikam est suivant Kull. « hrahmajiidnam, la connaissance de
Brahme, de I'Etre supréme. — On : ¢’est-a-dire le novice, '¢tudiant.
118. Qui mange de tout : c'est-a-dire qui ne s’abstient pas des aliments
prohihés,

119. Un supérieur désigne ici surtout un guru ou maitre spirituel : la pre-
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120. Car les esprits vitaux d'un jeune homme montent en
I'air (comme pour s’exhaler de son corps) a 'approche d’un
vieillard ; en se levant (respectueusement) et en le saluant, il
les retient.

121. Celui qui a coutume de saluer et d’honorer toujours
les personnes 4gées, croit en quatre (choses): longévité,
science, gloire, force.

122. Aprés (la formule du) salut, un Brahmane qui aborde
quelqu’un de plus a4gé doit décliner son nom en disant: « Je
suls un tel, »

123. Aux personnes qui ne comprennent pas (le sens) du
salut (accompagné) de la déclaration dunom, le sage doit dire:
« C’est moi », et (il doit faire) de méme & toutes les femmes.

124. Dans la salutation, il doit prononcer aprés son nom
le mot « Ho! »; car les sages déclarent que la nature de
« Ho! » estla méme que celle des noms propres.

125. « Puisses-tu avoir une longue vie, mon cher ! » C'est
en ces termes qu’il faut répondre & la salutation d’un Brah-
mane, et la voyelle de la fin de son nom, avec la leftre qui
précéde, doit étre prononcée longue.

126. Le Brahmane qui ne connait pas la maniére de
répondre 4 un salut, ne mérite pas d’étre salué par I'homme
instruit ; il est comme un Soudra.

miére partie du vers peut étre entendue différemment : « On ne doit point
s'asseoir sur une couche ou un siége a I'approche d’un supérieur ».

120. Le commentaire dit que les esprits vitaux du jeune homme « désirent
sortir de son corps » 4 l'approche d’un vieillard, sans indiquer la raison de
ce phénoméne, ‘

123. Qui ne comprennent pas, « par ignorance du sanskrit ». {Kull.)

124. Ho! en sanskrit bholi; c’est-a4-dire que bhoh représente le nom des
personnes interpellées.

125. Mon cher : saumya signifie littéralement « doux comme le soma ». —
La ooyelle « a oules autres ». (Kull.}) — D’aprés le commentaire de Nand.
et de Nar. B. traduit ainsi : « la voyelle a doit éire ajoutée & la fin du nom
.{de la personne interpellée}, la syllabe précédente étant allongée de maniére
4 durer trois temps »; ainsi Devadatta se prononcerait Devadattd 3 a. —
J'al suivila legon qui sépare plutah de puarvaksharah au lieu de réunir en
un seul mot pirvaksharaplutah. (Edit. Jolly.)
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127. En abordant un Brahmane on s’informera de sa pros-
périté, un Kchatriya, de.sa santé, un Vaisya, de I'état deses
affaires ; (enfin on demandera) & un Soudra s'il n’est pas
malade. .

128. On ne doit point interpeller par son nom celui qui a
été initié (pour Paccomplissement d’un sacrifice), fat-1l plus
jeune: celui qui connait la loi lul adressera la parole en
commencant par « Ho ! » ou « Seigneur ».

129. En parlant a une femme qui est I'épouse d’un autre,
ou qul n’est pas sa parente par le sang, 1l doit dire « Madame »
ou « chére sosur ». | |

130. A ses oncles maternels et paternels, a son beau-pére,
a des prétres officiants, a ses maitres spirituels, il doit dire:
« Je suis un tel », en se levant (& leur approche, alors méme
qu’ils seralent) plus jeunes que lui.

131. Une tante maternelle, la femme d’un oncle maternel,
une belle-mére, et une tante paternelle doivent étre honorées
comme la femme d’un maitre spirituel ; elles lul sont égales.

132. Chaque jour on doit se prosterner aux pieds dela
femme d'un frére, si elle est de la méme caste; quant aux
femmmes des (autres) parents par le sang ou par alliance, c’est
(seulement) auretour d’'un voyage qu’on doit embrasser (leurs
pieds).

133. Envers la soeur de son pére ou de sa mére, envers sa
sceur ainée, on doit se comporter comme envers une mére ;
(cependant) une mére est plus vénérable qu’elles.

134. L’égalité entre concitoyens, est(limitée par une diffé-

127. Les quatre formules sont kugala, andmaya, kshema, arogya.
128. Les mots bhol et bhavat.
129. Madame : bhavati.

130. Prétre offictant, rivij. — Le mot guru désigne non seulement le
maitre spirituel, le précepteur, mais encore toute personne vénérable 4 un
titre queleconque, par exemple par sa science, ses austérités, etc. .

132. Jiati et sambandha, parenté par le sang et parenté par alliance; ou
bien, suivant Kull., « parents du c6té du pére et parents du c6té de la mére ».

134. Cela veut dire que deux concitoyens sont considérés comme égaux
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rence d’age) de dix ans ; entre artistes, de cing ans; entre
Brahmanes instruits, de trois ; entre-parents par le sang (elle
est limitée) par une trés petite (différence d’age).

135. Sachez qu'un Brahmane de dix anset un Kchatriya de
cent ans sont (1'un par rapport & 'autre comme) un pére et un
fils ; seulement de ces deux, ¢’est le Brahmane qui est.le pére.

136. La richesse, la parenté; 'age, les actes (religieux) et
la science sacrée, voila les cing choses qui commandent le
respect; chacune d’elles, (en commencant par) la derniére,
est plus vénérable (que celle qui précede).

137. L’homme des trois (premiéres) castes qui est le mieux
pourvu de ces cing choses en quantité et en degré, mérite d’y
étre honoré; et méme un Soudra entré dans la dixiéme
(décade de son age).

138. Il faut céder le pas 4 une personne en voiture, a un
nonagénalre, a un malade, 4 un homme chargé d'un fardeau,
a une femme, & un Brahmane qui a terminé ses études, 4 un
prince, & un marié.

139. Parmi (toutes) ces (personnes), quand elles sont
réunies en méme temps, (c’est) le Brahmane ayant terminé
ses études, et le prince (qui) doivent étre honorés (de préfé-
rence); de ces deux derniers, (¢’est) le Brahmane (qui) a
droit a étre honoré par le roi.

140. Le Brahmane qui, aprés avoir initié un disciple, lui
enseigne le Véda ainsi que la régle du sacrifice et la doctrine
ésotérique, est appelé son précepteur. '

pourva qu’il n'y ait pas plus de dix ans de différence d’Age entre eux. —
Brahmane instruit, ¢rotriya; on verra plus loin la valeur exacte de ce
terme. :

137. Y : (atra) c’est-a-dire « parmi ces castes. »

138. Nonagénaire : mot a motcelui qui est dans ladixiéme décade. — Un
Brdahmane qui a terminé ses études : un Snataka, celui qui a pris le bain
final. — Un prince : rijan est peut-&tre un simple synonyme de kchatriya.

139. Honorés : ¢’est-a-dire qu'on doit leur céderle pas. L. entend la fin du
vers autrement : « le Bréhmane doit étre traité avec plus de respect que le
kchairiya. »

140. La régle du sacrifice, kalpa — la doctrine ésotérique, c¢'est-a-dirve les
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141. Mais celui qui pour gagner sa vie enseigne seulement
une portion du Véda, ou les parties accessoires du Véda, est
appelé le sous-précepteur.

142. Le Brahmane qui accomplit suivant la régle la cére-
monie de la conception et les autres, et qui donne (2 'enfant)
la (premiére) nourriture, est appelé le maitre spirituel.

143. Celui qui ayant été choisi accomplit (pour un autre)
I'entretien du feu (sacré), les oblations domestiques et
I’Agnichtoma et autres sacrifices, est appelé son prétre
officiant.

144. Celui qui remplitvéritablementlesdeux oreilles(d'un
éléve) avee le Véda, doit étre considéré (par lul) comme un
pére et comme une mere; (I'éléve) ne doit jamais 'ofienser.

145. Le précepteur est dix fois plus vénérable que le sous-
précepteur, le pére cent fois plus que le précepteur, la mére
mille fois plus que le pére.

146. De celui qui vous a donné le jour et de celui qul vous
a donné (la connaissance du) Véda, le dernier est le pére le
plus vénérable : car la naissance (spirituelle) que le Veda
communique & un Dvidja est éternelle en ce monde et dans

Pautre.

Upanishads. L’objet de ces traités est d'établirle sens mystique du texte
védique ; ils discutent aussi certaines questions de métaphysique, telles que
V'origine de I'univers, la nature de la divinité et de I'aAme.

141. Les parties accessoires sont les Vedangas —le sous-précepteur upa-
dhyaya, et au vers précédent, le précepteur icirya.

142, Celte cérémonie s'appelle Garbhidhina ou Nisheka. — Nourriture :
spécialement le riz.

143. L’Agnyadheya est 'acte d’allumer le feu sacré — les pakayajiias, mot
& mot « les sacrifices de cuisson ». — Agnishtoma signifie louange d’Agni.

146. Brahmajanman : B. traduit: « car la naissauce en vue du Véda
{assure) une éternelle (récompense) dans cette (vie) et aprés la mort. » On
a déja expliqué le sens de dvidja « régénéré par linitiation, né une seconde
fois ». — Le vers 146 est en contradiction avec le v. 145. Faut-il accepter
I'explication de Kull. d’'aprés laquelle Vdcidrya désigne ici celui qui « aprés
I'initiation enseigne la SAvitri et rien de plus », ou plutdt n'est-il pas probable,
comme le remarque B., « que ces deux opinions en contradiction sont placées
ici cote & cdte, parce que toutes deux sont basées sur d’anciennes traditions » ?




LES LOIS DE MANOU 43

147. Il faut considérer commes une existence (purement
matériellecelle qu’a recue 'enfant) quandson pére et sa mére
I'ont engendré par leur mutuelle affection, et qu’il est né de
la matrice (de sa mére).

148. Mais la (seconde) naissance qu’un précepteur sachant
tout le Véda lut communique, suivant laloi, par la Savitri,
est la vraie; (elle est) exempte de vieillesse et de mort.

149. Qu’il sache que 'homme qui lui a communiqué le
bienfait du Véda, (que cet avantage soit) petit ou grand, est
appelé en ce (traité) son pére spirituel, & cause du bienfait
(de la communication)du Véda.

150. Le Brahmane qui a donné la naissance (spirituelle)
par le Véda, et celul qui enseigne (& quelqu’un) ses devoirs,
fat-1l un enfant, est, suivant la loi, le pére (de celui-ci),
pour agé qu’il sotit.

151. Kavi fils d’Anguiras tout jeune enseigna ses parents
plus 4ges; en les prenant (comme éléves), il leur disaif :
« Enfants! » en vertu de (la supériorité de) sa sclence.

152. Pleins de colére ils consultérent les Dieux a ce sujet,
et les Dieux s’étant assemblés, dirent : « L’enfant a parle
comme 1] faut. »

153. L’ignorantest en effet un enfant, celui qui enseigne
le Véda est un pére ; car (les Sages) ont appelé I'ignorant un
enfant, et celul qui enseigne le Véda un pére.

154. Cen’est ni par les années, ni par les cheveux blancs,
ni par les richesses, ni par la parenté (qu'on est supérieur) ;
les Sages ont falt cette loi : « Celul qui a appris (le Véda en
entier) est grand parmi nous. »

149. En ce traité: le texte dit seulement « iha, ici » commenté par c¢as-
tre. En général, dans Manou, iha signifie ici-bas par opposition & l'autre vie.

151. Pitfn, mot 4 mot « ses péres » c’est-a-dire ses parents qui avaient 'dge
d’étre ses péres, ou bien, suivant Kull., « ses oncles maternels, les fils de
ceux-ci, etc. ». — Parigrhya «les prenant (comme éléves) » signifie d’aprés
Nand. « parce qu'il les surpassait en science (jiidnenaj) ». Anguiras est I'un
des sept grands Richis et un des dix ancétres primordiaux de 'humanité.

153. Ce vers peut-étre mis dans la bouche des Dieux.

154. Le Véda en entier: ¢'est-d-dire les Védas et les Angas.
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155. Chez les Brahmanes (c’est) la science (qui) constitue
la supériorité; chez les Kchatriyas (c’est) le courage; chez
les Vaisyas (c’est) la richesse en grains (et autres biens);
chez les Soudras (c'est) seulement ’age.

156. On n’est pas 4gé parce que 'on a des cheveux gris ;
celul qui jeune encore est instruit dans le Véda, les Dieux le
considérent comme 4gé.

157. Un Brahmane ignorant est comme un eléphant en
bois ou un daim en cuir ; tous trois ne portent que le nom.

158. Comme un eunuque est improductif avec les femmes,
comme une vache est stérile avec une vache, comme un don
fait & un ignorant ne porte point de fruits, ainsi un Brahmane
sans (la connaissance) des hymnes (védiques) est inutile.

159. Il faut procéder sans brutalité pour donner aux créa-
tures 'instruction en vue de leur bien; le (maitre) qui désire
(respecter) la loi doit employer des paroles douces et
aimables.

160. Celui dont le langage et la pensée sont toujours purs,
et constamment gardés avec soin, recueille tous les fruits que
procure le Védanta.

161. On ne doit jamais montrer de mauvaise humeur,
méme quand on a du chagrin; on ne doit point offenser
autrui en actions ni en pensées; on ne doit point proférer
une parole blessante et qui vous empécherait d’entrer au ciel.

162. Qu’un Brahmane fuie toujours les honneurs comme
du poison ; qu’il recherche toujours le mépris a1'égal de 'am-
broisie.

156. Agé, et par suite vénerable.

138. Inutile : « parce qu’il est privé des fruits que procurent les sacrifices
prescrits par la Cruti et la Smrti ». (Kull.)

160. Par Védanta (fin du Véda, texte formant la conclusion d’'un Véda) il
faut entendre ici les Upanishads et la doctrine théologico-philosophique
qu’ils renferment,

161. Alokya signifie extraordinaire, inconvenant, déplacé. Kull. I'explique
par « svargadipraptivirodhin, empéchant d’obtenir le ciel et le reste ».

162. L’ambroisie, amrta, est le breuvage des Dieux donnant I'immortalité.
Suivant une légende célébre les Dieux et les Démons (Asouras) se réunirent
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163. Car (quoique) méprisé, il s’endort le coeur léger et
s’éveille le cosur Iéger, 1l marche le coeur léger en ce monde;
tandis que le contempteur périt.

164. Un Dvidja sanctifié par cette succession de cérémo-
nies, doit, pendant qu’il demeure chez son précepteur, se
livrer progressivement aux austérités qui préparent a (I'é-
tude du) Véda.

165. Un Dvidja doit étudier le Véda tout entier avec la
doctrine ésotérique, (en accompagnant cette étude) de
diverses pratiques d’austérité et d’observances prescrites
par les régles.

166. Un Brahmane qui veut pratiquer l'ascétisme doit
constamment étudier le Véda, car 1'étude du Véda est consi-
dérée comme la plus excellente des austérités pour un Brah-
mane en ce monde.

167. Certes, il pratique la plus parfaite des austériiés
jusqu’au bout des ongles, le Dvidja qui, bien que portant
une guirlande de fleurs, s’adonne journellement & ’étude du
Véda dans la mesure de ses moyens.

168. Un Dvidja qui, négligeant 'étude du Véda met son
application ailleurs, tombe bientot, de son vivant méme, dans
la condition d’un Soudra, alnsi que sa postérité.

169. La premiére naissance d’un Dvidja lui vient de sa
meére, la deuxiéme de l'investiture de la ceinture d’herbe
moundja, la troisieme de I'initiation pour le sacrifice, d’aprés

la déclaration du texte révéle.
170. Parmi ces (trois), la naissance par le Véda est sym-

bolisée par I'investiture de la ceinture d’herbe moundja ;
dans celle-ci, la Savitri (est dite) lameére, et le précepteur est
dit le pére.

pour baratter la mer: le mont Mandara leur servit de moulinet et le ser-
pent Vasouki de corde pour le metire en mouvement. De cette opération
sortit I'amrta que les Dieux et les Asouras se disputérent ; il finit par rester
Ia propriété des premiers.

165. Doctrine ésotérigue: cf. v. 140, note.

169. En général il n'est question pour un Dvidja que de deux naissances,
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171. Le précepteur est appelé le pére (du novice), parce
qu’il (lul) communique le Véda; car avant la prise de la cein-
ture d’herbe moundja aucun acte pieux ne lui est permis.

172. (Jusqu'a la cérémonie de l'investiture), il ne doit
réciter (aucun) texte védique, excepté dans les rites fu-
nébres; car 1l n’est pas supérieur & un Soudra, tant
quil n’a pas pris une seconde naissance par le Véda.

173. Une fois initié, on exige qu’il s’astreigne aux obser-
vances et qu’ll apprenne progressivement le Véda, en se
conformant aux regles.

174. La peau de béte, le cordon (sacré), la ceinture, le
baton ainsi que les vétements prescrits (pour le novice au
moment de I'initiation, tous) ces (objets doivent é&tre renou-
velés) dans (accomplissement) des vocux.

175. Voicl les observances que doit pratiquer un novice
qui habite chez son maitre spirituel, en réfrénant tous ses
organes pour augmenter son austérité.

176. Chaque jour, aprés s’étre baigné et purifié, il offrira
des libations aux Dieux, aux Sages et aux Manes, il honorera
les divinités, et mettra le combustible (dans le feu sacré).

177. Qu’ll s’abstienne de miel, de viande, de parfums, de
guirlandes, d'essences, de femmes, de toutes (substances)
algries, alnsi que de tous sévices & 'égard des créatures,

178. D’onguents, de collyre pour les yeux, de porter des
souliers et une ombrelle, de désirs sensuels, de colére, de
cupidité, de danser, de chanter ou de jouer d’'un instru-
ment,

179. Dujeu,des querelles, de la calomnie et du mensonge,
de regarder ou de toucher une femme, ou de frapper le pro-
chain.

180. Qu’il couche toujours seul, qu'il ne répande jamais

174. Cf. cequi a été dit dins les vers 41-47. La fin du vers est trés obseure :
I'idée de « renouvelés » est suppléée par Ie commentaire : naviani kart-
tavydni, B. traduit: « Le méme cérémonial (doit &tre usité de nouveau} i
('accomplissement) des voeux. »
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(volontairement) sa semence; car celui qui volontairement
répand sa semence, rompt son veeu.

181. Le Dvidja novice qui a répandu involontairement sa
semence en songe, doit se baigner, adorer le soleil, et répéter
trois fois la formule : « Revienne 4 moi, etc. »

182. Qu’il apporte un pot d’eau, des fleurs, du fumier de
vache, de 1’argile, de ’herbe kousa autant qu’il en faut (A son
précepteur), et qu’il aille chaque jour demander ’aumone.

183. Le novice, étant pur, ira chaque jour demander
I'aumone dans les maisons des gens qui ne négligent pas les
sacrifices védiques et qui sont renommés pour (la maniére
dont ils remplissent) leurs devoirs.

184. Qu'll ne mendie pas chez les parents de son précep-
teur, ni chez ceux de son pére ou de sa mére; mais §’il ne
peut rien obtenir dans les maisons étrangéres (qu’il s’adresse
a eux), en évitant de commencer par les premiers.

185. A défaut de ceux qui ont été mentionnés précédem-
ment, qu’il parcoure toutle village, étant pur et retenant ses
paroles ; mais qu’il évite les gens accusés (de péchés mortels).

186. Ayant rapporté d’un lieu éloigné le combustible, qu’il
le mette 4 l'air, et que soir et matin il alimente le feu sacré,
sans jamais se lasser.

187. Si, sans étre malade, il néglige pendant sept jours
d’aller chercher 'aumoéne et d’alimenter le feu sacré, il devra
faire la pénitence (prescrite) pour un novice qui a violé le

voeu de chastete.

181. « Punar mam etu indriyam : revienne 4 moi ma force. » (Taittiriya-
Aranyaka, I, 30.)

184. Les parents de son pére ou de sa mére : oubien peut-étre « les parents
et alliés ». Voici comment Kull. commente 1a fin du vers: «d’abord il de-
mandera aux parents maternels (bandhu); s’il n’obtient rien chez eux, aux
parents paternels (jfidti); s’il n'obtient rien chez eux, (il demandera) méme
aux parents du guru. »

186. Vihayasi, « & l'air » signifie suivant Kull. «sur le toit ». B. : « n’im-
porte ou, excepté sur le sol».

187. La pénitence pour celui qui a viold son veeu de chasteté (avakirpin)

est spécifiée au livre XI, v. 119.
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188. Le novice doit constamment subsister d’aumones et
ne pas recevoir sanourriture d’'une seule (personne); pour
un novice, subsister d’aumones est déclaré 'équivalent de
jetiner.

189. S’il est invité & une cérémonie en ’honneur desDieux
ou des Manes, il peut manger & son gré (la nourriture donnée
par une seule personne), autant que le permettent ses veeux,
et (& condition de) se conduire comme un ascéte; (en cela) il
n’enfreint pas ses voeux.

190. Les Sages ont prescrit cette régle de conduite seule-
ment pour le Brahmane; elle n’est pasimposée au Kchatriya
et au Vaisya.

191. Qu’il en ait recu 'ordre ou non de son précepteur,
(’éleve) doit s’appliquer toujours & l'étude, et faire ce qui
peut étre agréable a4 son maitre.

192. Disciplinant son corps, sa parole, ses organes des sens
et son esprit, il doit se tenir les mains jointes regardant la
face de son précepteur.

193. Qu’il ait toujours le bras (droit) libre, qu’'il ait une
bonne tenue, et qu’il soit hien couvert; quand on lul dit:
« Asseyez-vous », qu’il s’asseye, le visage tourné vers son
précepteur.

194. En présence de son précepteur, il doit toujours avoir
une nourriture, des habits, des ornements inférieurs (4 ceux
du maitre), il doit se lever avant lul et se coucher apreés lul.

195. 1l ne doit pasrépondre(a son précepteur)ni converser
(aveclui) étantcouché, assis, mangeant ou debout avec la face
tournée d’un autre cote.

183. Comme un ascéte : rshivat mot 4 mot « comme un Sage » : cet adverhe
a l'air de faire pléonasme avec vratavat.

193. Libre, mot & mot « découvert ». — Droif est fourni par le commentaire.
— Il y a une autre lecon susamyatall « recueilli » au lieu de susamvrtah
« bien couvert »; bien coucert: c’est-d-dire « vétu décemment ».

195. Je réunis tishthan a paranmukhah. B. distingue les deux idées: « ni de-
bout, ni la face détournée ». Mais alors on ne voit pas bien quelle position
doit prendre 1'éléve s’il n'est « ni couché, ni assis, ni debout ».
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196. Il doit le faire debout quand (le précepteur) est
assis, en l'abordant quand 1l est debout, en allant a sa
rencontre quand il s’approche, en courant aprés lui quand
1l court,

197. En se plagant en face de lui quand il a le visage
tourné d’un autre cété, en allant auprés de lul quand il est
éloigné, en se penchant vers lui quand il est couché ou qu’il
est arrété pres de lui.

198. Son lit ou son siege doivent toujours étre bas, quand
11 est en présence de son précepteur ; & la portée des yeux de
son précepteur il ne doit point s’asseoir & son aise.

199. Il ne doit point prononcer le nom de son (précep-
teur) tout court, méme derriére son dos, ni contrefaire sa
démarche, son langage, ses gestes.

200. Sison maitre est quelque part 'objet d'une médisance
ou d’une calomnie, qu’ill se bouche les oreilles, ou qu'’il
(quitte) la place pour aller ailleurs.

201. Celui qui médit de son précepteur devient dne (dans
une autre vie) ; celui qui le calomnie devient chien ; celui qui
vit sur le bien (de son précepteur) devient ver, celui qui en
est envieux (devient) insecte. |

202. Ilne doit point, étant & distance, saluer le (précepteur
par I'intermédiaire d’une autre personne) ni étant en colére,
nien présence d'une femme : s’il est en voiture ou sur un
siege, qu’il descende pour lui adresser la parole.

197. Nidece ca eva tishthatah peut s’entendre différemment en rapportant
nidece A I'dléve : « I'éléve doit se tenir & proximité quand le maitre est
debout. » B. traduit : « lorsque le maitre est couché ou qu'il est d une
place plus basse, » ce qui justifie le fait de se pencher vers lui. Malbeu-
reusement nidege n’a guére ce sens. Kull. l'explique par nikate « A proxi-
mité ».

199. Tout court: « sans y ajouter une épithéte honorifique. » (Kull.)

201. La différence entre krmi ver, et kita insecte, est un pen vague. Sui-
vant le commentaire le second mot désignerait un insecte plus gros.

R02. Etant d distance : Kull. ajoute : « mais s’il est dans Pimpossibilité
de venir lui-méme, il est exempt de blame. »
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203. Il ne doit point s’asseoir avec son précepteur contre
le vent ou sous le vent, ni dire quoi que ce soit hors de la
portée des oreilles du précepteur.

204. Il peut s’asseoir avec son précepteur dans une voiture
trainée par des boeufs, des chevaux, des chameaux, sur une
terrasse, sur du gazon, sur une natte, sur une pierre, sur une
planche, dans un bateau.

205. Sile précepteur de son précepteur est présent, quil
se comporte (avec lui) comme si ¢’était son (propre) précep-
teur; mais sans la permission de son précepteur, il ne peut
saluer ses propres (parents) qui ont droit & son respect.

206. Telle doit étre également sa conduite constante
envers ceux qui lul enseignent ia science (sacrée), envers ses
parents paternels, envers les gens qui le détournent du péche
ou qui lui donnent de bons conseils.

207. Envers ses supérieurs il doit toujours se comporter
comme envers son précepteur, et de meéme envers les fils de
son précepteur, §’ils sont nés de femmes de la méme caste,
et envers les parents de son précepteur.

208. Le fils du précepteur soit plus jeune, soit du méme
age (que lui), soit étudiant dans (la science de) I'accomplisse-

203. Kull. explique ainsi prativata et anuvata : « contre le vent, c’esi
quand le vent vient de 1'endroit oi est le précepteur & l'endroit ou est le
disciple, et sous le vent, quand le vent vient de l'endroit ou est le disciple
a4 'endroif ou est le précepteur. »

204. Gazon : prastara est traduit par B. : « un lit de gazon ou de feuilles »,
par L. et B. H. « un endroit pavé ». Certaines éditions ont srastara, litiere.

205. Qui ont droita son respect : tels que « lamére, le pére, V'oncle pater-
nel, ete. ». (Kull.)

206. Ceuz qui lui enseignent la science « autres que le précepteur, tels
que le sous-précepteur, etc. » (Kull.) — Svayonishu : « parents, tels que
I’oncle paternel, etc. »

207. Supérieurs : « les gens éminents en science et en austerité ». (Kull.)
— aryeshu : arya signifie noble, ou qui appartient aux trois premieres
castes. Kull. explique par « samanajatishu, de méme caste ». L. traduit
« §'ils sont respectables par leur ige ». — Parents par le sang « tels que
l'oncle paternel, etc. ». (Kull.)

208. Je fais dépendre yajfiakarmani de ¢ishyo, ce qui me parait la cons-
truction la plus naturelle., Mais Kull. explique difféeremment : « il a droit
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ment du sacrifice, quand il donne ’enseignement (4 la place
de sonpére),a droit aux ménmes hommages que le précepteur.

209. (L’éleve) ne doit point frictionner les membres du
fils de son précepteur, ni ’aider 4 se baigner, ni manger ses
restes, ni lui laver les pieds.

210. Les épouses du précepteur ont droit aux mémes hom-
mages que lui-mémnie, si elles sont de la méme caste; mais sl
elles appartiennent a des castes différentes, il doit les honorer
(seulement) en se levant et en saluant.

211. (Le soin de) parfumer, de servir dans le bain, de fric-
tionner, de coiffer la femme du précepteur ne le regarde
point.

212. (L’éléve) qui a vingt ans révolus, et qui distingue le
bien du mal, ne doit point saluer la jeune femme de son pré-
cepteur (en touchant) ses pieds.

213. Il est dans la nature des femmes de faire pécher les
hommes ici-bas; aussi les Sages ne s’abandonnent-~ils point
aux femmes.

214. Car les femmes peuvent égarer en ce monde non seu-
lement I'ignorant, mais méme I’homme instruit, (en le ren-
dant) esclave de 'amour et de la colére.

215. On ne doit point étre assis a 1’écart avec une mere,
une sceur, une fille; car la troupe des sens est puissante, et
entraine méme 'homme instruit.

216. Mais un jeune (éleve) peut & son gré se prosterner &
terre devant les épouses (encore) jeunes de son précepteur,
conformément 4 la régle, en disant : « Je suis un tel. »

217. Auretour d’un voyage, il doit toucher les pieds des
femmes de son précepteur, et les saluer chaque jour, en oh-
servant les pratiques des gens vertueux.

aux bommages comme un guru, quand il assiste a4 un sacrifice, soilt comme
prétre officiant, soit sans avoir cette derniére qualité (c’est-d-dire comme
simple assistant). »—A la place de son pére : le commeniateur Nand. entend
ainsl: «quand le pere est occupéa un sacrifice ».

214. On peut entendre ainsi la fin du vers : « lorsque celui-ci est sujeta la
luxure et & la colére »,
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218. Comme un homme creusant avec une béche arrive
jusqu’a l'eau, ainsi un (éléve) docile parvient & la science
renfermée dans son précepteur.

219. Qu’il ait les cheveux rasés ou tombants ou en toupet ;
que jamais le soleil ne se couche ni ne se léve sur lui (dor-
mant) dans le village.

220. Silesoleil se leve ou se couche pendant qu’il est
endormi, (que sa faute) soit volontaire ou involontaire, 1l
devra jeliner un jouren récitant a voix basse (la Savitri).

221. Car celui que le soleil & son lever ou a son coucher
trouve endormi, et qui ne fait pas pénitence, encourt un
grand péché.

222. S’étant rincé la bouche, étant pur et recueilli, en un
lieu sans souillure, qu’il récite chaque jour les priéres pres-—
crites, aux deux crépuscules, conformément a la régle.

223. Si une femme ou si un Soudra fait un (acte) quel-
conque (tendant au) bien (supréme), qu’il s’y applique (aussi)
avec ardeur, ainsl qu’a (fout autre acte) ot son esprit trouvera
plaisir.

224. (Les uns) disent que le souverain bien (consiste) ici-
bas dans la vertu et la richesse (réunies); (suivant d’autres,
il consiste dans) le plaisir et la richesse, ou dans la vertu
seule, ou dans la richesse seule; mais ’opinion juste (est qu'il
consiste dang) I'union de ces trois (choses).

225. Un précepteur, un pére, une meére, un frére ainé ne
doivent point étre traités avec irrévérence, surtout par un
Brahmane, elit-il été offensé par eux.

290. B. H. et L. traduisent ainsi : « si & son insu le soleil se léve ou se
couche pendant gu’il est endormi volontairement ».

221. L. traduit : « celui qui se couche et se léeve sans se régler sur le

soleil », ce qui fait supposer qu’au lieu de siryena il a lu en deux mots surye
na.

RR3. Tout aulre acte : « permis par laloi ». (Kull.)

R24. La certu : ou le devoir dharma, ou « (I'acquisition du) meérite spiri-
tuel ». (B.)

223. Kull. place le vers 226 avant le vers 225.
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- R&26. (Car) un précepteur est I'image de Brahme, un pére

I'image du Seigneur des créatures, une meére 'image de la
terre, un propre frére 'image de vous-méme.

227. Le mal que se donnent un pére et une mére pour
mettre au monde un enfant ne saurait étre compensé méme
par des centaines d’années. |

R28. On doittoujours faire ce qui est agréable 4 ceux-ci,
ainsl qu’au précepteur; en contentant ces trois (personnes),
on gagne tout (le prix des) austérités.

&29. L'obéissance a ces trois (personnes) est declarée la
plus parfaite des austérités, et sans leur permission, on ne
doit accomplir aucun autre acte pieux.

230. Car ils sont les trois mondes, ils-sont les trois ordres,
ils sont les trois Védas, ils sont appelés les trois feux sacrés.

R31. Le pére en effet est déclaré étre le feu Garhapatya, la
mére le feu Dakchina, le précepteur le feu Ahavaniya ; cette
triade de feux est trés vénérable.

R32. (Celui qui devenu) maltre de maison ne néglige pas
ces trois, conquiert les trois mondes, et dans un corps rayon-
nant, pareil & un Dieu, il gottera la félicité dans le ciel.

233. Par lapiété envers sa mére il obtient ce (bas) monde ;
par la piété envers son peére (il obtient) le monde intermé-
diaire ; mais par 'obéissance & son précepteur, il parvient au
monde de Brahma. |

234. Enrespectant ces trois (personnes) on remplit tous ses

230. Les trois mondes :la terre, I'atmosphére, le ciel. — Les trois ordres :
il y a quatre ordres ou degrés dans V'existence du Brahmane, étudiant,
malitre de maison, ermite et ascéte mendiant. Par les « trois ordres » le
commentaire entend ou bien les trois premiers, en commencant par celui
d'étudiant et en exceptant celui d’ascéte, ou bien les trois derniers, en com-
mengant par celui de maitre de maison et en exceptant celui d’étudiant. —
Les trots feuwx (ci., le v. suivant) sont le feu girhapatya ou feu entretenu
par le maitre de maison, le feu dakshina ou feu de l'autel, placé vers le
Sud, et le feu dhavaniya, ou feu du sacrifice qui doit recevoir les oblations
et qui est placé vers I'Est. _

R33. Le monde intermédiaire : 'atmosphére située entre le ciel et la terre.
— Le monde de Brahm4 désigne le ciel.
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devoirs; mais pour celul qui ne les honore pas, toutes les
ceuvres pies sont stériles.

235. Aussi longtemps que ces trois (personnes) sont en vie,
qu’il n’accomplisse aucun autre (devoir religieux de sa propre
impulsion) ; qu’il leur témoigne une soumission constante,
heureux de faire ce qui leur est agréable et utile.

236. Qu'il les tienne au courant de tout ce qu’il fait avec
leur consentement en vue de 'autre monde, en pensée, en
parole et en action.

237. (En honorant) ces trois (personnes), toutes les obliga-
tions d’'un homme sont remplies; c’est 14 évidemment le
devoirparexcellence ; tout autre devoirest déclarésecondaire.

238. Un croyant peut recevoir un enseignement pur méme
d'un homme de caste inférieure, la loi la plus haute méme
de (1'étre) le plus vil, la perle des femmes méme d’une famille
basse.

239. On peut tirer Pambroisie méme du poison, un bon
conseil méme d’un enfant, une (régle de) bonne conduite
méme d’un ennemi, de 'or méme d’une (gangue) impure.

240. On peut recevoir les femmes, les perles, la science, la
(connaissance du) devoir, la pureté, un hon conseil, et les
divers arts de n’importe qui.

241. En cas de nécessité, il est enjoint d’apprendre le Véda
(méme)d'un autre qu'un Brahmane; aussilongtemps que dure
I'instruction, on doit servir (un tel) précepteur et lui ohéir.

242. Un novice qui aspire a la felicité supréme ne doit
point demeurer jusqu’a la fin de sa vie chez un précepteur

non Brahmane, ou méme chez un Brahmane non instruit
(dans la totalité des Védas).

238. Un homme de caste inféricure : un Soudra. — L’étre le plus vil : par
exemple « un candala ». (Kull.)

240. Au lieu de « les femmes et les perles » Kull. enfeud striyo ratnéni
par « les femmes perles», ce qui est en effet plus conforme au vers 238.

241. En cas de néeessité - ¢’est-a~dire « quand on n’a pas un instifuteur
Brahmane ». (Kull.)

242. La jféliceté : molkshaou la délivrance finale. — La fotalité des Védas :
c'est-a-dire le Véda et les Angas.
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243. Toutefois §'il désire demeurer jusqu’a la fin de ses
jours dans la maison de son précepteur, qu’il le serve avec
zéle jusqu’a ce qu’il soit délivre de son corps.

244. Le Brahmane qui sert son précepteur jusqu’'a la
dissolution de son corps entre directement dans la demeure
éternelle de Brahme.

245. Celul qui connait son devoir ne doit faire aucun cadeau
a son précepteur avant (son retour & la maison); mais quand,
congédie par son précepteur, il est sur le point de prendre
le bain (final), qu’il lul offre un présent suivant ses moyens,

246. Un champ, de l'or, une vache, un cheval, un parasol,
des sandales, un siége, du grain, des légumes, des vétements,
afin d’étre agréable a son précepteur.

247. Sison précepteur meurt, il servira le fils de celui-ci
(pourvu qu’il soit) vertueux, ou sa veuve, ou son parent (le
plus proche) jusqu’a la sixiéme génération, comme s1 ¢’étalt
le précepteur lui-méme.

248. Si aucun de ceux-ci n’est en vie, qu’il prenne la
demeure, le siége et les occupations (de son précepteur),
qu’il s’applique au service du feu (sacré) et se rende digne de
I'union avec Brahmé.

249. Le Brahmane qui accomplit ainsi son noviciaf, sans
enfreindre ses voeux, arrive a la condition supréme et ne
renait plus sur cette terre.

45, Le bain final : Snana d’ou son nom de snataka.

247. Vertueux : « vidyadigunayukte, ayantlascience et les autres qualites ».
(Kull.) — Le parent jusqu'a la siziéme généraiion (inclusivement): le
sapinda. — Ceci estdit de 1'¢léve qui veut passer sa vie dans le noviciat,
rester dans la maison de son précepteur.

248. Vers un peu obscur. Sthindsanaviharavant peut étre considéré
comme renfermant trois substantifs déterminés par le suffixe wvant, ou bien
on peut prendre, ainsi que le fait B.: viharavant comme un adjectif « occups
a » déterminant les deux substantifs précédents sthana la position debout
asana la position assise. D’ou la traductionde B. : « I1 devra servir le feu sacré
debout (le jour), assis (la nuit) et ainsi finir sa vie. » — Deham saddhayet, mot
3 mot « qu'il perfectionne son corps », ¢'est-a-dire, « qu’il rende 1'dme unie
& son corps propre & I'union avec Brahma ». (Kull.)







LIVRE TROISIEME

Le Maitre de maison : Mariage et Devoirs religieux.

1. Le veeu (d’étudier) les trois Védas (dans la maison) du
précepteur doit étre observé durant irente-six ans, ou la
moitié ou le quart de ce temps, ou bien jusqu'a ce qu'on les
posséde & fond.

2. Celut qui a étudié dans ’ordre voulu les (trois) Védas,
ou deux Védas ou un seul Véda, et n’a jamais enfreint les
régles du noviciat, peut entrer dans l'ordre de maitre de
maisorl.

3. Renommé pour (I'accomplissement) de ses devoirs,
ayant regu de son pére (charnel ou spirituel) 1’héritage du
Véda, il devra, orné d’'une guirlande et assis sur un lit de
repos, étre honoré d’abord (du présent) d’'une vache (et d’'un
mélange de miel et de lait stri).

4. Aprés avoir, avec I'assentiment de son précepteur, pris
le bain final et accompli suivant la régle la cérémonie du re-
tour 4 la maison, que le Brahmane épouse une femme de
méme caste ayant les signes (qui présagent la prospérité).

5. (Une personne) qui n’est pas parente jusqu’au sixiéme

R. Maiire de maison: grhastha. L. d’aprés le commentaire de Medh.
traduit : « Aprés avoir étudié dans I'ordre une branche {¢ikha) de chacun
des Livres sacrés, ou bien de deux, ou méme d’un seul. »

3. De son pére: ou de son précepieur qui est pour lui comme un pére
spirituel.—D’abord, c’est-a-dire, avant son mariage.—Le madhuparka ou don
de miel, est un mélange de miel et de lait stri ou de heurre que 1’'on offre &
un hote ; le mot désigne aussi la cerémonie de la réception accompagnée de
Voffre de ce plat.

4. Ceite cérémonie s’appelle samavartana. Le texte dit seulement « étant
retourné a la maison », — On appelle lakshana certains signes sur le corps,
qui sont considérés comme de bon augure.
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degré de sa mére, et n’appartient pas a la famille de son pére,
(voila celle) qu'on recommande & unDvidja (de choisir) pour
le mariage et I’'union conjugale.

6. Méme quand elles seraient grandes et riches en vaches,
chévres, brebis, grains ef biens (de toutes sortes), voici les
dix familles qu’il doit éviter, en s’unissant 4 une épouse :

7. Celle ou l'on néglige les sacrements, celle ou il n’y a
pas d’enfant male, celle oli 'on n’étudie pas le Véda, celle ol
le systéme pileux est trop développé, celle ou régnent les
hémorroides, la phtisie, la dyspepsie, 1'épilepsie, la lépre
blanche et 1’éléphantiasis.

8. Il n’épousera point une jeune fille rousse, ayant un
membre de trop, maladive, trop peu ou trop velue, bavarde
ou (ayant les yeux) rouges,

9. Ni celle dont le nom est tiré d’'une étoile, d’un arbre,
d'un fleuve, ou qui porte un nom barbare, un nom de mon-
tagne, d’oiseau, de serpent, ou un nom d’esclave, ou un nom
inspirant la terreur.

10. La femme qu’il épouse doit avoir le corps exempt de
difformités, un nom de bon augure, la démarche d'un fla-
mant ou d’'un éléphant, le duvet et les cheveux fins, les
dents petites et les membres délicats.

11. Un homme sensé n’épousera point une (fille) sans frére
ou de pére inconnu, par crainte (dans le premier cas d’épou-
ser) une fille substituée, (dans le second cas, de contracter
une union) illicite.

9. Un nom barbare, antya est remplacé dans le commentaire par
mleccha — mais antya signifie exactement : le dernier. On peut done entendre
par 14 : « un nom d’une basse caste. »

10. Un nom de bon augure: ou bien « un nom agréable ». — La compa-
raison avec le flamant ou 1’¢1éphant éveille une idée de grace et de beauté
féminine chez les Hindous.

11. Le texte est d’une concision extréme : « putrikd dharma cankaya, par
crainte de la loi relative & la putrikd » — putrikd « fille substituée »,
c’est une fille qu'un pére sans enfant male prend & la place d’un fils, dans
Pespoir qu'elle aura un enfant male, et avec l'intention d’adopter ce dernier
en lieu et place de fils propre, cf. 1X, 127. Notre traduction, qui suit 'inter-
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12. Aux Dvidjas il est enjoint d’épouser en premier lieu
une femme de méme caste; mais pour ceux que l'amour
pousse (& un second mariage), voici suivant l'ordre (des
castes) les (femmes) qui doivent étre préférées.

13. Il est déclaré qu’un Soudra (ne peut épouser) qu'une
(femme) Soudrd, un Vaisya une Soudrd ou une (personne)
de sa propre caste, un Kchatriya (peut choisir dans) les deux
(castes) précédentes ou dans sa propre caste, un Brahmane
dans toutes ces trois (castes) et dans la sienne propre.

14. En aucune histoire il n’est raconté qu’une femme
Soudra (soit devenue la premiére) épouse d’'un Brahmane ou
d’un Kchatriya, méme en cas de nécessite.

15. Les Dvidjas qui par folie épousent une femme de la
derniére caste, foat hient6t tomber leur famille et leurs des-
cendants a la condition de Soudras.

16. Selon Atri et (Gotama) fils d’Outathya, celui qui
épouse une Soudrd déchoit (immédiatement de sa caste);
suivant Saounaka, (il déchoit) & la naissance d’un fils, sui-
vant Bhrigou, lorsque ce (fils) a un enfant (méile).

prétation de Kull., sépare putrikidharma en putrika -+ adbarma, composé
copulatif : putrika se rapporte au premier cas, la fille sans frére, et adharma,
péché, chose illicite, au deuxiéme, la fille d'un pére inconnu, qui pourrait
étre par exemple parente ou issue d’une union illicite.

14. En aucune histoire : par histoire, il faut entendre ici quelque récit
mythologique pouvant autoriser une pareille dérogation. — En cas de néces-
sité, c'est-4-dire « & défaut d’'une femme de méme caste. »

16. Afri, un des six seigneurs de la création engendrés par Manou, et
aussi un Richi auteur de plusieurs hymnes védiques : il est cité ici comme
législateur. Gotama ou Gaoutama auteur d’un Dharma-cistra {édité par
Stenzler} oa se trouvent des régles relatives au mariage. -—— Bhrigou est
aussi un des six seigneurs de la création, et c’est dans sa bouche méme
qu’'est mis le récit des lois de Manou ;il est curicux qu’il se cite ici 4 la
troisiéme personne, Voici comment B. entend la fin du vers: « Suivant
Bhrgu, celul qui a un rejeton (male) d’'une (femme Soudra seulement) ». —
Tadapatyatayd, littéralement « par la qualité de celui-ci d’avoir une progé-
niture » (celui-ci se rapporte au fils, sula, précédemment énonceé). —
Suivant Kull., la premiére régle s’applique spécialement & un Brahmane, la
deuxiéme au Kchatriya, la troisiéme au Vaisya, de sorte que la déchéance
serait plus ou moins immeédiate selon la caste,
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17. Le Brahmane qui met dans son lit une Soudra va en
enfer; s’il a d’elle un fils, il est déchu de sa qualité de
Brahmane.

18. LesDieux et les M4nes ne mangent pointles (offrandes)
de celul qui se fait assister par une (femme Soudra) dans les
rites en I’honneur des Dieux, des Manes et des hotes, et lui-
méme ne va point au ciel.

19. Pour celui qui boit I'’écume des 1évres d’une Soudr,
qul a été au contact de son haleine, ou qui en a un fils, au-
cune purification n’est prescrite.

0. Apprenez maintenant en peu de mots les huit (modes)
de mariage (propres) aux quatre castes, prosperes ou fu-
nestes en ce monde et dans 'autre.

21. (Ce sont les modes dits) de Brahm4, des Dieux, des
Saints, du Seigneur de la création, des mauvais Esprits,
des Musiciens célestes, des Démons, et enfin le huitiéeme et le
plus vil, celui des Vampires.

22. Quels sont ceux qui sont autorisés pour chaque caste,
quels sont les qualités et les défauts de chacun d’eux, (c’est
ce que) je vais vous expliquer complétement, ainsi que les
bonnes ou mauvaises qualités des enfants (qui en naissent).

23. Sachez que les six (premiers) dans l'ordre sont auto-
risés pour un Brahmane, les quatre derniers pour un Kcha-
triya, les mémes, sauf le rite des Démons, pour un Vaisya
et un Soudra.

24. Suivant l'opinion de (certains) sages, les quatre pre-
miers sont permis 4 un Brahmane, un seul, le rite des Dé-
mons, a un Kchatriya, et le rite des mauvais Esprits a un
Vaisya ou a un Soudra.

17. « Le Brahmane. qui néglige d’épouser une femme de sa caste, et qui,
soit par le destin, soit par amour, épouse une Soudra ». Kull.

20. On peut détacher stri de vivahan : « mariages avec des femmes des
quatre castes.»

21. Rites Brahma, Daiva, Arsha, Prajapatya, Asura, Gandharva, Rikshasa,
Paig¢aca. CI. pour tous ces noms I, 37.

24. Le texte dit « poetes » et Ie commentaire « connaisseurs, sages ».
Comme le fait observer B., malgré les efforts des commentateurs pour
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25. Mais ici (dans ce traité), sur les cing (derniers), trois
sont déclarés légitimes et deux illégitimes : le rite des Vam-
pires et celui des mauvais Esprits ne doivent jamais étre
usliés.

26. Soit séparés, soit réunis, les deux rites precédemment
énoncés, celui des Musiciens célestes et celul des Démons,
sont déclarés 1égitimes pour un Kechatriya.

27. (Quand un pére) donne sa fille, aprés 'avoir vétue et
honorée (par des cadeaux), & un homme instruit dans le
Véda et vertueux, qu’il a volontairement invité, (c’est ce
qu’on) appelle le mode de Brahma.

28. (Quand un pére) ayant paré sa fille, la donne au cours
d’un sacrifice 4 un prétre officiant qui accomplit dament le
rite, (¢’est ce qu'on) appelle le mode des Dieux.

29. (Quand un pére) donne sa fille suivant la régle, aprées
avoir recu du prétendant un taureau avec une vache, ou deux
couples (de ces animaux) pour (I'accomplissement) d'un sa-
crifice, (c¢’est ce qu’on) appelle le mode des Saints.

30. (Lorsqu’un pére) donne sa fille avec cette formule :
« Pratiquez tous deux vos devoirs ensemble », et avec les

honneurs (dus, ¢’est ce qu’on appelle) le mode du Seigneur
de la création.

réconcilier ces opinions contradictoires, on voit qu’il y a divergence de vues
sur les difféerents rites permis du mariage.

26. « Si enire une femme et un homme il existe au préalable un lien
d’affection réciproque (rite Gandharva), et que l'épouseur s’empare de la
(jeune fille) par un combat ou autre moyen analogue et l'enléve (rite
Rikshasa), alors il y a2 réunion des deux rites. » Kull.

27. Certains commentateurs rapportent arcayitvd « ayant honoré » au
fiancé. '

28. Dans ce cas, remarque B. H., «le préire qui accomplit le sacrifice
recoit la jeune fille comme une partie de ses honoraires. »

29. Dbarmatah est rendu différemment par les divers traducteurs: B. H.
« légalement » ; L. « pour laccomplissement d'une cérémonie religieuse » ;
B. « pour laccomplissement de la loi sacrée ». Kull. explique ainsi:
« dbarmiartham yagadi siddhaye, en vue de la loi sacrée, pour l'accom-
plissement d’un sacrifice ou autre ». Il faut entendre par 1a que ce n’est pas
une gratification que le pére recgoit : ef. I, 53.
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31. (Quand le prétendant) aprés avoir donné aux parents
et a la jeune fille des cadeaux proportionnés 4 ses moyens,
recoit sa fiancée de son plein gré, (c’est ce qu'on appelle) le
mode des mauvals Esprits.

32. L’union volontaire d'un jeune homme et-d’une jeune
fille doit étre regardée comme le mode des Musiciens cé-
lestes : elle nait du désir, et a pour but final le plaisir sexuel.

33. Le rapt, avec effraction, blessures ou meurtre (des
parents), malgré les pleurs et les cris de la jeune fille, s’ap-
pelle le mode des Démons.

34. Quand (un homme) se rend maitre par surprise d’une
jeune fille endormie, ivre ou folle, ¢’est le mode des Vam-
pires, le huitiéme et dernier et le plus exécrable (de tous).

35. Pour les Brahmanes, le don d’une fille (précédé deli-
bations) d’eau est le plus approuvé : pour les autres castes, (la
cérémonie se fait) au gré de chacun.

36. Ecoutez maintenant, 6 Brahmanes, I’exposé complet
que je vals vous faire des qualités que Manou a attribuées 4
chacun de ces (modes) de mariage.

37. N1l est vertueux, le fils d’'une femme mariée suivant le
mode de Brahmd délivre du péché dix de ses ancétres, dix de
ses descendants, et lui-méme vingt et uniéme.

38. De méme le fils d’'une femme épousée suivant le mode
des Dieux (délivre) sept ancétres et sept descendants; le fils
d'une femme épousée suivant le mode des Saints, trois (an-
cétres) et trois (descendants); le fils d’'une femme épousée
suivant le mode du Seigneur de la création, six (ancétres)
et six (descendants).

39. Les quatre (premiers modes de) mariage dans l’ordre

81. De son plein gré: « et non comme dans le mode arsha, pour se con-
former aux prescriptions de la loi sacrée». (Kull.) Ce mode implique une sorte
d’achat de la fiancée.

32. C'est I'union libre dont on voit un exemple fameux dans la piéce de
Sakountal.

35. Au gré de chacun: ou bien « par (I'expression) du consentement
mutuel ». (B.)
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énoncé, & commencer par le mode de Brahmi, donnent
naissance a des enfants qui brillent par la connaissance des
Védas, et sont estimés des gens de bien,

40. Possédant les qualités de beauté et de bonté, riches,
renommés, nageant dans les plaisirs, trés vertueux et qui
vivent cent années. |

41. Mais des (quatre) autres (modes) blamables de mariage
naissent des enfants cruels et menteurs, ennemis du Véda et
de la Loi sacrée.

42. D’un mariage sans reproche nait pour les hommes une
postérité sans reproche, et d’'un (mariage) répréhensible (nait
une postérité) répréhensible ; on doit done éviter les (modes
d’union) entachés de hlame.

43.- La ceérémonie de la Prise de la main est prescrite
(quand les) femmes (sont) de méme caste (que leurs maris);
voicl le rite (qu’on doit suivre) dans les mariages avec des
femmes d’une caste différente.

44. En épousant un homme de caste supérieure, une Kcha-
triya doit tenir une fléche, une Vaisya, un aiguillon, une
Soudra le hord d'un vétement.

45, (Un mari) attaché & sa femme doit toujours 'approcher
a I’époque favorahle, et il peut 'approcher (en tout autre
temps) par désir du plaisir sexuel, & l'exception des jours
lunaires défendus, en observant cette interdiction.

46. On appelle époque naturelle de la femme seize (jours
et seize) nuits (par mois) avec quatre autres jours, désap-
prouvés par les gens vertueux.

43. Cette cérémonie s’appelle panigrahana.

44. « L’époux doit tenir I'autre bout de la fléche ou de l'aiguillon ». (Kull.)

45. A Uépogue favorable : suivant Kull. « cette époque, caractérisée par
Papparition des régles, est propre & la fécondation de la femme ». — Les
jours lunaires défendus ou Parvans sont les huitieme, quatorziéme et quin-
ziéme jour de chaque quinzaine. Ci. IV, 128. — Tadvrata signifie, suivant
Kull., « désireux de lui plaire ».

46. Chez les Hindous on compte par nuits : voild pourquoi dans l'expres-
sion seize nuits il faut comprendre les jours. — Ces jours sont comptés &
partir de l'apparition des régles, ¢conifadar¢anat prabhrti.
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47. Mais parmi ces (seize nuits) les quatre premiéres ainsi
que la onzieme et la treiziéme sont défendues, les autres sont
recommandées.

48. Dans les nuits paires on engendre des garcons, dans
les nuits impaires des filles ; aussi, quand on désire un fils,
doit-on approcher sa femme dans les (nuits) paires & 'époque
~ favorable.

49. Sila semence de 'homme prédomine, c¢’est un fils qui
nait; si la semence de la femme prédomine, ¢’est une fille;
'il v a égalité (entre les semences) 1l nait un eunuque, ou
une fille et un garcon; s’il y a faiblesse ou insuffisance (dans
les deux), au contraire (il n'y a pas conception).

50. Celui qui s’abstient de femmes pendant les nuits dé-
fendues, et pendant huit autres est (I'égal en chasteté d’jun
novice, en quelque ordre qu’il vive.

51. Un pére connaissant (son devoir) ne devra pas accepter
la moindre gratification (pour le don) de safille; en acceptant
par cupidité une gratification, il seraitle marchand de sa fille.

52. Les parents qui dans leur folie vivent sur le bien d’une
femme (et s’approprient) les voitures ou les vétements d’une
femme (sont) coupables (et) vont en enfer,

53. Quelques-uns ont dit que (le présent) d’'un taureau et
d’une vache (fait) & un (mariage) suivant le rite des Saints
était une gratification, (mais) & tort; (car) grande ou petite,
toute gratification (acceptée par le pére) serait un marché.

54. Quand les parents ne prennent pas (pour eux) le cadeau
(fait & la jeune fille), ce n’est pas un marché; iln’y ala qu’une
marque d’honneur et d’affection envers la jeune épouse.

47. Cf. 1V, 40, ou Manou défend le coit & 'apparition des menstrues. Il y
a dans ces prescripiions minutieuses une certaine confusion.

49. Ce vers contredit le précédent, puisqu'il attribue le sexe de l'enfant
non 4 l'influence du jour de la procréation, mais & la prédominance de la
semence du pére ou de celle de 1la mére; cette explication n’a du reste pas
plus de valeur que l'autre. — Eunuque, ou, suivant B. « hermaphrodite. »

50. Ordre, c'est-d-dire qu’il soit maitre de maison, ou anachoreie, ou
mendiant; les novices sont tenus a la chasteté.
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50. Les femmes doivent étre honorées et parées par leurs
péres, freres, maris et beaux-fréres, s’ils désirent une grande
prosperite.

H56. La ou les femmes sont honorées, les dieux sont con-
tents ; 14 ol elles ne le sont pas, tous les sacrifices sont sté-
riles. .

57. Une famille ot les femmes sont malheureuses dépérit
trés rapidement ; celle ol elles ne le sont pas, prospére tou-
jours.

08. Les maisons maudites par les femmes qui n’ont pas été
honorées (comme il faut) périssent de fond en comble, comme
détruites par enchantement.

99. C’est pourquoi les hommes soucieux de leur prospérité
doivent toujours honorer les femmes aux jours de féie et
dans les cérémonies, (en leur offrant) des parures, des véte-
ments et des friandises.

60. Dans une familie o1 le mari se complait avec sa femme
et la femme avec son mari, la prospérité ne peut manquer
d’étre durable.

61. Car si la femme ne brille pas (par sa parure), elle ne
peut charmer son époux, et d’autre part sile mari n’éprouve
aucun charme, 1l ne nait point de postérité.

62. Quand la femme brille (par sa parure), toute la famille
resplendit ; mais si elle ne brille pas, tout est sans éclat.

63. Contracter des mésalliances, négliger les rites, ne pas
étudier le Véda, outrager les Brahmanes, (voila ce qui fait)
déchoir les familles.

64. Les métiers, le négoce, (la procréation) d’enfants rien
qu'avec des femmes Soudras, le (trafic) des chevaux, du bétail
et des voitures, I'agriculture et le service du roi,

61. Par sa parure : « vastrabharanadini, par les vétements, les pa-
rures, etc.». (Kull.) B. traduit : « Si la femme n’est pas radieuse de beauté »,
et B. H. : « Sila femme ne se complait pas avec son époux »; rocate a aussi
le sens de « se complaire. »

64. Les métiers « tels que la peinture, etc. ».— L négoce « tel que 'usure ».
(Kull.)




66 LES LOIS DE MANOU

65. Les sacrifices (offerts) pour des personnes.indignes,
I'incrédulité (en ce qui concerne les récompenses futures) des
bonnes ceuvres, (voild ce qui) détruit rapidement les familles
ou I'¢tude du Véda est négligée.

66. Mais les familles riches de la connaissance du Véda,
quoique pauvres de biens, sont comptées parmi les familles
honorables et acquiérent une honne réputation.

67. Avec le feu sacré nuptial le maitre de maison devra
suivant la régle accomplir les rites domestiques, les cing
(grands) sacrifices et la cuisson quotidienne (des aliments).

63. Le maitre de maison a cinq instruments de destruction
(des étres animés), le foyer, la meule, le balai, le mortier, le
pot & eau, par ’emplol desquels il est 1ié (au péché).

69. Pour expier dans 'ordre (les péchés encourus par I’em-
ploi de) tous ces (cing instruments), les grands Sages ont pres-
critau maifre de maison les cinq grands sacrifices quotidiens.

70. Lalecture du Véda est le sacrifice & Brahme, ’offrande
de gateaux et d’eau est le sacrifice aux Manes, 1'offrande au
feu est (le sacrifice) aux Dieux, l'offrande de nourriture (est
le sacrifice) aux Etres, I'accomplissement des devoirs d’hos-
pitalité est le sacrifice aux hommes.

71. Celui qui dans la mesure de ses moyens ne néglige pas
ces cing grands sacrifices, n’est pas souillé par les péchés
(commis en employant) les cinq instruments de destruction,

quoique demeurant toujours dans sa maison.

67. Les rites domestigues : « les offrandes du soir et du matin prescrites
par les grhyasitras (siitras relatiis au culte domestique) ». (Kull.)

68. Suna signifie littéralement abattoir; les créatures détruites par ces
instruments sont naturellement les petits insectes.

70. La lecture du Véda, la récitation et 'enseignement du Véda., — Le sa-
crifice & Brafime, ou peut-éire aussi « le sacrifice au Véda » : brahman —
Veda. — L’offrande de gateau et d'eau, appelée tarpana est destinée & con-
tenter les Manes : elle correspond aux inferiee des Latins. — I’offrande au
{eu, homa, consiste & répandre dans le feu le beurre clarifié. — L’offrande
de nourriture dite bali consiste & jeter les resies du repas du matin et du
soir & la porte de la maison avec quelques formules adressées aux dieux in-
férieurs.— Les Etres ou Esprits, bhatas.
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72. Celul qui ne nourrit pas ces cinq (sortes de personnes),
les Dieux, les hdtes, les gens sous sa dépendance, les Manes
et lui-méme, bien qu’il respire, ne vit pas.

73. On appelle encore ces cing sacrifices : Ahouta, Houta,
Prahouta, Brahmya-Houta et Prasita.

74. L’Ahouta est la priére murmurée, le Houta est 1’of-
frande au feu, le Prahouta est 'offrande de nourriture aux
Litres, le Brahmya-Houta est le respect envers les Brahmanes
et le Prasita est l'offrande aux Manes.

75. (Le maitre de maison) doit étre constamment appliqué
a la lecture du Véda et & (’accomplissement) des sacrifices
aux Dieux ; car celui qui est exact (& offrir) des sacrifices aux
Dieux soutient (tout) ce (monde) animé et inanimé.

76. L’offrande convenablement jetée dans le feu parvient
au-soleil ; le soleil engendre la pluie ; la pluie engendre la
nourriture par laquelle (subsistent) les créatures animeées.

77. De méme que toutes les créatures subsistent par lair,
ainsi tous les (autres) ordres vivent par le secours du maitre
de malson.

78. Parce que les individus (appartenant) aux trois (aufres)
ordres recoivent quofidiennement du maitre de maison des
secours en instruction religicuse et en nourriture, (I'ordre du)
maitre de maison est le plus éminent de fous.

79. Quiconque désire une (félicité) impérissable (au) ciel
et un bonheur constant ici-bas doit soutenir avec zéle (les
devoirs de) cet (ordre) que ne peuvent soutenir les gens sans
empire sur leurs organes.

74. Huta désigne d'une fagon générale une ofirande; ahuta signifie non-
oblation, ¢'est-a-dire adoration sans offrande. L'explication de brahmyahuta
repose sur une équivoque, brahmya signifiant 4 la fois relatif & Brahman
et relatif aux Brahmanes. Pracita signifie littéralement chose mangée,

75. Le vers suivant explique en quoi celui qui offre le sacrifice « soutient
le monde animé et inanimé » : les animaux se nourrissent des végétaux, les
végétaux sont engendrés par la pluie, la pluie par le soleil, et le soleil lui-
méme subsiste des oblations faites dans le feu.

79. Durbalendriyaih signifie littéralement dont les organes sont faibles;

mais Kull. commente durbala par asamyata « non reiréné ».
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80. Les Saints, les Manes, les Dieux, les Etres et les hétes
réclament du maitre demaison (les offrandes ; ¢’est pourquoi)
celul qui connait (son devoir) doit faire pour eux (ce qu’ils
demandent).

81. Qu’ilhonore suivant la régle les Saints par la récitation
du Véda, les Dieux par les oblations au feu, les Manes par les
offrandes funéraires, les humains par des aliments et les
Etres par I'offrande (dite) bali.

82. Il doit chaque jour faire une offrande funéraire
avec du riz ou autre (aliment), ou avec de I'eau, ou bien
avec du lait, des racines et des fruits, pour contenter les
Ménes. ,

83. Qu’il nourrisse au moins un Brahmane (dans la céré-
monie)en '’honneurdes Ménes qui fait partie des cing grands
sacrifices ; mais qu’a cette occasion il n’en nourrisse aucun
au (sacrifice) adressé a tous les Dieux réunis.

84. Chaque jour un Brahmane doit faire, dans le feu
domestique, suivant la régle, avec la nourriture préparée a
Pintention de tous les Dieux réunis, une oblation aux divi-
nités suivantes :

85. D’abord auFeu et 4 laLune (séparément)et a tous deux
conjointement, puis a tous les Dieux réunis, ensuite a Dhan-
vantari,

82, L’offrande funéraire s'appelle Craddha.

83. A cette occasion atra, litt. : 13. « L’objet de la seconde partie de ce
vers, comme le remarque B., est de défendre que deus séries de Brah-
manes soient nourries au Craddha quotidien, comme cela se fait au Par-
vana Craddha, cf. v. 125 ».

84. Un Brahmane : suivant une remarque de Kull. cette prescription s’ap-
plique aux tirois castes supérieures. — On peut aussi faire dépendre le
génitif vaicvadevasya de grhye’ gnau « dans le feu domestique (employé)
pour préparer la nourrifure a tous les dieux »,

85. Le feu Agni; la lune Soma (soma désigne aussi le neciar des
dieux).— Vigve devah, tous les Dieux réunis, désigne des divinités d’ordre
inférieur, au nombre de dix dont voici les noms : Vasu, Safya, Kratu,
Daksha, Kala, Kama, Dhrti, Kuru, Puri-Ravas, Madravas. — Dhanvantari
est le médecin des dieux, produit au barattement de 'Océan, le pére de la
médecine, 'auteur supposé de 'Ayur Véda, ouvrage médical considéré par-
fois comme un supplément de I’Atharva Véda.
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86. A Kouhoti, 2 Anoumati, au Seigneur des créatures,
au Ciel et & la Terre conjointement, enfin au Feu du bon

sacrifice.
87. Aprés avolr ainsl offert exactement ’oblation (dans le

feu), qu'il (aille) vers chacun des points cardinaux, (de I'Est)
vers le Sud, et adresse (I’offirande) bali 4 Indra, a Yama,
4 Varouna, et 4 Soma ainsi qu’a leurs suivants.

88. En disant: « (Adoration) aux vents », il répandra
(Uofirande) prés de la porte ; en disant: « (Adoration) aux
eaux », il la répandra dans I’eau; en disant: « (Adoration)
aux arbres », 1l la jettera sur le pilon et le mortier.

89. Au chevet (de son lit) qu’il fasse (une offirande) & Sri,
au pied (de son lit) & Bhadrakali; au centre de sa demeure
qu’il adresse une (offrande) bali 4 1a fois & Brahma et au Dieu

de la maison.
90. Qu’il lance en l'air une (offrande) bali pour tous

les Dieux réunis; (qu’il en fasse une le jour) pour les Esprits
qui errent le jour, et (la nuit) pour les Esprits qui errent la

nuit.
91. Qu’il fasse au sommet de la maison une (offrande) balz,

pour la prospérité de tous les étres, et qu’il jette tout le reste
dans la direction du Sud pour les Manes.

86. Kuhi estla déesse de la nouvelle lune.— Anumati déesse de I'amour
et de la génération ; ¢’est aussi une des phases de la lune.— Agni Svishtakrt
est le Feu considéré comme le dieu qui accomplit heureusement le sacrifice.

87. Indra, chef des dieux et roi du ciel, le Jupiter indien; son arme est le
tonnerre. — Yama, le Pluton ou le Minos indien. — Varupa (Ouranos) per-
sonnification du ciel qui embrasse tout. — Soma ou Indu sont des
noms de la lune, divinité du genre masculin chez les lndous.— Kull. fait
remarquer qu’il doit se tourner « & I'IEst pour Indra, au Sud pour Yama, &
PQuest pour Varuna, et au Nord pour Soma ».

89. Cri ou Lakshmi, épouse de Vichnou et déesse de la prospérité.— Bha-
drakali ou Durga, nom de I'épouse de Civa. — Le dieu de la maison Vas-
toshpati.— B. H. entend différemment : « On doit faire (cela) au Nord-Est &
Cri; au Sud-Ouest & Bhadrakali, mais au milieu d'une demeure brihma-
nique on doit faire 'offrande aux deux seigneurs ». On peut en effet couper
le composé brahmavastoshpatibhyam.

91. La prospérité de tous les étres : B, personnifie « 4 Sarvatmabhiti ».
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02. Il devra répandre & terre doucement (une part) pour
les chiens, les hommes déchus de leur caste, les étres vils, les
gens atteints de maladies graves, les corneilles et les insectes.

93. Le Brahmane qui honore ainsi perpétuellement tous
les étres va tout droit, revétu d’un corps glorieux, au séjour
supréme.

94. Apres avoir ainsiaccomplil’oblation bal7,ildoit donner
d’abord 4 manger & son hdte et faire suivant la régle 'auméne
a un mendiant et 4 un novice.

95. Autant le (disciple) qui offre suivant la régle une vache
4 son précepteur, acquiert de mérite pour sa bonne action,
autant le Dvidja maitre de maison en acquiert en donnant
I’aumone.

96. Qu’il donne suivant la régle 'auméne ou un pot plein
d’eau, aprés I'avoir orné (de fleurs et de fruits) 4 un Brah-
mane connaissant le véritable sens du Véda.

07. Les offrandes aux Dieux et aux Mdnes faites par des
gens ignorants sont stériles, si, dans leur folie, les donateurs
(en) offrent (une part) & des Brahmanes qui ne sont que des
cendres.

08. (Mais) une oblation au feu (qui est) la bouche d’un
Brahmane riche en savoir et en austérités, délivre de I'infor-
tune, et méme d’un péché grave.

99. Dés qu'un héte arrive, il faut lui offrir un siége et de

92, Les étres vils: ¢vapac signifie littéralement cuiseur de chiens (%) et
désigne une catégorie d'étres vils assimilés aux Candilas.— Atteints de ma-
ladies graves , ou bien « atteints de maladies en punition de leurs péchés
(papa) antérieurs ». ‘

94. On peut réunir les deux derniers termses « un novice mendiant ».

96. « Phalapushpadind satkriya: I'ayant garnide fruits, fleurs, ete. ». (Kull.)
Mais satkriya pourrait aussi avoir pour complément le Brahmane « I'ayant
honoré diment ». Au reste un peu plus loin Kull. ajoute que 'offrande doit
étre accompagnée d'une formule de salutation.

97. Brahmanes gut ne sont que des cendres : « parce ¢u’ils sont dépourvus
de I'éclat que donne la connaissance du Véda ». (Kull.)

98. Mot & mot : « dans la bouche-feu » ; la houche du Brihmane convié &
manger l'offrande est comparée au feu dans lequel on jette l'offrande.

99. Arrive: «de son propre mouvement », (Kull.) — Comme au vers 96
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I’eau, ainsi que des aliments suivant ses moyens, aprés l’avoir
honoré selon la régle.

100. Un Brahmane qui n’a pas été honoré (dans la demeure
d’un maitre de maison) emporte tout (le mérite) des bonnes
ceuvres de celui-ci, méme s’il (ne vit que) d’épis glanés et
offre les cing grands feux.

101. Herbe, terre, cau et bonne parole, (voild) quatre choses
(qui) ne font jamais défaut dans la maison des gens de bien.

102. Un Brahmane qui demeure une (seule) nuit est appelé
un hote (atithi) ; il est nommé ainsi parce qu’ll ne reste pas
perpétuellement (anityam-sthita). _

103. Un Brahmane qui habite le méme village, ou qui vient
pour passer le temps, ne doit pas étre considéré comme un
hote, méme quand il arrive dans une maison (dont le maitre)
a une épouse et (entretient) les feux sacrés.

104. Les maitres de maison assez insensés pour accepter la
nourriture d’autrui, en punition de cette (faute) deviennent
apres leur mort les bestiaux de ceux qui leur ont donné des
aliments et autres telles (choses).

105. Le maitre de maison ne doit point renvoyer le soir un
hote amené par le (coucher du) solell ; qu’il vienne en temps
opportun ou non, il ne faut pas qu’il reste dans la maison
sans nourriture.

106. Il ne doit rien manger lui-méme sans en faire manger
4 son hote ; le respect envers les hotes procure la richesse, la
gloire, une longue vie et le ciel.

satkrtya peut signifier «ayant honoré son héte », ou bien « ayant garni la
nourriture d’ornements et autres accessoires ».

100. Il ne cit que d'épis glanés. Cf. IV, 5. — Les c¢inq grands feux sont,
outre les trois énumérés au livre 11, 231: Garhapatya, Dakshina, Ahavaniya,
I’Avasathya et le Sabhya.

101. Herbe: « A défaut d’autres aliments »; ferre, « un endroit pour se
reposer » ef eau, « pour se laver ». (Kull.)— Ne fontjamais défaut: un hoéle
trouve toujours cela.

102. I est superflu de remarquer que 1'étymologie d'atithi, hote, n’est pas
celle que donne Manou : a privatif et sthd demeurer.

103. Qui cient pour passer le temps : Kull. commente ainsi : « qui gagne
sa vie A raconter des histoires merveilleuses ou amusantes. »
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107. Siége, chambre, lit, politesse au départ, soin 4
servir, (tout cela) doit étre supérieur pour les (hotes) supé-
rieurs, modeste pour les (hotes) humbles, égal pour les (hotes)
d’égale condition.

108. L’offrande a tous les Dieux réunis terminée, si un
nouvel hote arrive, on lul donnera des aliments suivant ses
moyens, mais sans renouveler 'offrande balr.

109. Un Brahmane ne doit point proclamer sa famille et sa
race pour (se faire donner) des aliments; celul qui fait parade
de ces (choses) pour (se faire donner) des aliments est appelé
par les Sages « mangeur de vomissement ».

110. Mais un Kchatriya (venant) dans la maison d'un
Brahmane n’est pas considéré comme un héte, non plus qu'un
Vaisya, un Soudra, un ami, des parents, un précepteur.

111. Mais si un Kchatriya arrive dans la maison (d'un
Brahmane) en qualité d’héte, (le maitre de la maison) peut
aussi lui donner 4 manger a son gré, aprés que les Brahmanes
mentionnés plus haut sont rassasiés.

112. Méme quand un Vaisya et un Soudra arrivent dans
la maison en qualité d’hotes, il peut les faire manger avec ses
domestiques, en leur témoignant de la bonté.

113. Quant aux autres (personnes) telles que ses amis, etc.,
venues chez lul par affection, 1l doit les faire manger avec sa
femme, apres avoir préparé suivant ses moyens les aliments.

114. Qu’ll n’hésite pas & servir d’abord, méme avant ses
hétes, les jeunes épouses, les enfants, les malades, les femmes
enceintes.

110. « Parce que le Kchatriya et les autres sont d'un rang inférieur, les
amis et les parents sont la méme chose que lui-méme, et le précepteur est
supérieur». (Kull.)

111. On peut construire différemment : « Si un Kchatriya arrive comme
hote dans la maison, aprés que les susdits Brahmanes ont mangé.» — A son
gré : kamam peut se rapporter au maitre de la maison, ou & I’hdte : « autant
que celui-ci le désire, & discrétion. » L'expression atithidharmena indique
que l'hospitalité est un devoir strict.

113. Prakrtya signifie peut-étre comme plus haut satkriya : « aprés les avoir
regus avec bonté »,
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115. L’insensé qui mange le premier avant d’avoirservi ces
(diversespersonnes)ne se doutepas, pendantqu’il mange,qu’il
servira (aprés sa mort) de pature aux chiens et aux vautours.

116. Aprés que les Brahmanes, les parents, les serviteurs
ont diné, le maitre de maison et son épouse peuvent manger
ensuite ce qui reste.

117. Aprés avoir honoré les Dieux, les Saints, les hommes,
les Manes et les Divinités tutélaires de la maison, le maitre
de maison.mangera ensuite ce qul reste.

118. 11 ne mange que du péché celui qui prépare (des
aliments pour lui seul); en effet les aliments qui restent du
sacrifice sont prescrits pour la nourriture des gens de bien.

119. Qu’il honore par une offrande de miel un roi, un
prétre officiant, un étudiant-dont le noviciat est terminé, un
précepteur, un gendre, un beau-pére, un oncle maternel,
(lorsqu’ils viennent) de nouveau aprés une année révolue.

120. Un roi et un (Brahmane) instruit qui arrivent au
moment de 1a célébration d’un sacrifice doivent étre honorés
par une offrande de miel, mais non §’iln’y a point de sacrifice
(célébré) ; telle est la régle.

121. L’épouse doit faire le soir avec la nourriture préparée
une offrande bali, sans (réciter) aucune formule sacrée; car
(oblation) dite & tous les Dieux réunis est prescrite pour le
soir et pour le matin.

122. Aprés avoir accompli le sacrifice aux Ménes, un Brah-
mane qui entretient unfeu(sacré)doittousles mois, & la nou-
velle lune, offrir le repas funéraire appelé Pind4dnvaharyaka.

118. Vidhiyate « sont prescrits » ou peut-étre simplement « sont appelés ».

119. Une qffrande de miel, le madhuparka. — Un étudiant: un snitaka
qui a pris le bain final.
120. Un Brdhmane instruit : un Crotriya., — Kull. ajoute : « mais un

gendre et les autres, au bout d'une année, méme sans qu'il y ait de sacrifice,
doivent étre honorés par un madhuparka ».

122. Le repas jfunéraire : le c¢raddha; les cérémonies accomplies en
I'honneur des parents décédés ont pour but d’assurer leur iélicité dans
I'autre monde. — Le repas pindanvaharyaka, c¢’est-a4-dire le repas funéhbre
ou I'on ofire des giteaux appelés pinda.
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123. Les Sages ont appelé Anvaharya 'offrande funéraire
mensuelle aux Manes ; elle doit étre faite soigneusement avec
les viandes prescrites.

124. Je vais dire exactement quels Brahmanes on doit
inviter en cette(solennité), quels sont ceux qu’ondoit exclure,
en quel nombre, et avec quels aliments (on doit les traiter).

125. On doit en traiter deux &4 la ¢érémonie en 1’honneur
des Dieux, trois & la cérémonie en ’honneur des Manes, ou
bien un seulement & chacune des deux ; méme quand on est
riche, on ne doit pas rechercher une nombreuse compagnie.

126. La nomhreuse compagnie détruit ces cing (choses, a
savolr) : 'accueil honorable (fait aux hotes, 'opportunité)
de lieu et de temps, la pureté et la réunion de Brahmanes
(vertueux); aussi ne doit-on pas désirer nombreuse com-
pagnie.

127. La cérémonie des morts appelée le sacrifice aux
Manes, (quia lieu) au jour dela nouvelle lune est renommeée;
cette cérémonie des morts prescrite par la tradition procure
sans cesse des prospérités & celui qui est exact & la (célébrer).

128. Les oblations aux Dieux et aux Ménes ne doivent étre
données par celui qui les offre qu’a un Brahmane instruit ;
ce qu'on donne & ce Brahmane trés méritant porte de grands
fruits.

129. Rien qu’en invitant un seul homme instruit (a la
cérémonie) en ’honneur des Dieux, (et a celle) en '’honneur
des Manes, on obtient une belle récompense, plutét (qu’en
nourrissant) méme un grand nombre (de personnes) qui ne
connaissent point le Véda.

123. Kull. explique ainsi ce nom : « parce qu’elle a lieu aprés (l'offrande
des) gateaux ».

126. B. H.: «la prospérité des Brahmanes »; B. « la sélection de vertueux
Brihmanes comme hdtes»; L. : « la faveur de recevoir des Brahmanes ».
Le sens est qu'une compagnie nombreuse est forcément mélangée.

127. Laukiki est expliqué par smartiki « fondée sur la tradition, sur la
smrti ». — Le verbe eti est d’'une concision obscure. Suivant l’explication
de Kull, « une récompense consistant en fils et peiit-fils vertueux, en
richesses, ete. », revient & celui qui accomplit ceite cérémonie.



LES LOIS DE MANOU 75

130. On doit s’enquérir méme (sur les ascendants) reculés
d’'un Brahmane qui a achevé I’étude du Véda; un tel homme
est un digne réceptacle des offrandes aux Dieuxet aux Manes;
¢’est (vraiment) un hote.

131. Quand méme un millier d’hommes ignorants des
livres saints prendraient part (4 un repas funéraire), un seul
homme instruit dans le Véda, (sl est) satisfait (de l'accueil
qu’on lui a fait) les vaut tous, suivant la loi.

132. Les offrandes aux Dieux et aux Manes doivent étre
données 4 une personne distinguée par son savoir ; car les
mains soulillées de sang ne se purifient pas dans le sang.

133. Autant un i1gnorant du Véda avale de bouchées dans
un sacrifice aux Dieux ou aux Méanes, autant (celul qui donne
le repas) avalera aprés sa mort de javelots, d’épieux et de
balles de fer incandescents.

134. Certains Brihmanes se consacrent & 1’'étude, d’autres
aux austérités, d’autres aux austérités et a la lecture du Véda,
d’autres aux ceuvres pies.

135. Les offrandes aux Manes doivent étre soigneusement
données & ceux qul se consacrent a 'étude; mais les offrandes
aux Dieux (peuvent étre données) comme il convient aux
(personnesdes) quatre (catégories) qu’on vient de mentionner.

136. (Supposez) un fils ayant étudié le Veda jusqu’au bout,

130. Suivant Kull. « il faut examiner la pureté de lignage du pére, du
grand-pére, etc. ». — Cest la craiment un héte ;. « parce qu'il fait obtenir
de grandes recompenses ». {Kull.)

131, Littéralement « qui ne possédent pas les rcas », ¢’est-4-dire les hymnes
sacrés,— Dharmatah, « suivant la loi », ou bien « dharma utpiddanena, par
la production du mérite spirituel ». {Kull.)

132. Les gffrandes, ¢’est-a4-dire la nourriture consacrée, — Cette compa-
raison veut dire, suivant Kull.: « les mains souillées de sang ne se lavent
pas dans le sang, mais bien dans l'eau pure; ainsila fautie encourue, en
donnant & manger & un sot, n'est pas effacée en donnant & manger & un
autre sot, mais & un homme instruit ».

134. Aux ceuovres pies : c¢’est-d-dire 3 l'accomplissement des rites sacrés.

135. Yathdnyayam : « conformément & la raison (de la loi sacrée} ». {B.)

136. Vedaparaga signifie, suivant le commentaire, qui a étudié les Védas
et les Angas.
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et dont le pére est ignorant, ou un fils ignorant dont le pére
a étudié le Véda jusqu’au bout :

137. De ces deux (personnages) on doit considérer comme
le plus vénérable celui dont le pére est instruit (dans le
Véda) ; mais 'autre mérite d’étre honoré & cause du respect
du aux livres saints.

138. A un sacrifice funéraire on ne doit point traiter un
ami ; on peut gagner son affection par (d’autres) présents; on
doit &4 un sacrifice funéraire convier un Brahmane qu’on ne
considére ni comme ennemi nl comme ami.

139. Celui dont les offrandes aux Dieux et aux Méanes ont
pour objet les amis ne recueille aprés la mort aucun fruit de
ses offrandes aux Dieux et aux Manes.

140. L’'homme qui dans sa démence contracte des amitiés
au moyen d’un repas funéraire, méprisable entre tous les
Dvidjas, perd le ciel, comme ayant acquis un ami par le
moyen d'un sacrifice funébre.

141, Cette offrande (consistant dans) un festin en commun
(avec des amis) est appelée par les Brahmanes (I'oblation)
aux démons; eclle reste en ce monde comme une vache
aveugle dans une étable.

142. De méme qu’en semant sur un sol stérile le laboureur
ne récolte aucun produit, ainsi en offrant les aliments du
sacrifice 4 des gens ignorants des livres saints, le donateur

ne retire aucun fruit.

143. Mais un présentfait suivantla loi & un homme instruit
assure & celul quile donne et & celul qui le regoit lajoulssance
d’une récompense en ce monde et dans 'autre.

139. Ont pour objets les amis : ¢’est-2-dire celui qui invite & une céré-
monie en ’honneur des Dieux ou des Manes des gens pour s’en faire par 13
des amis. Cf. le vers suivant. '

140. Craddhamitra : L. « voué au sacrifice par intérét seulement ». Il me
semble plus naturel de faire de ce mot un composé possessif.

141. B. fait dépendre dvijaibh de dakshind et non d’abhihitd : « I'offrande
(de nourriture) par des Dvidjas ». — Le texte porte « dans une seule étable »,
mais je ne pense pas qu’il faille attacher un sens & eka.—Reste en ce monde,
¢'est-ad-dire ne produit pas de fruit dans Yautre,
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144. (A défaut d’un Brahmane instruit), on peut a son gré,
dans un sacrifice funéraire, honorer un ami (vertueux) plutét
qu'un ennemi méme instruit; car I'offrande mangée par un
enneml reste sans fruit aprés la mort.

145. A un sacrifice funéraire on doit avoir grand soin de
convier un (Brahmane) ayant étudié complétement le Véda
et connaissant bien le Rig-Véda, ou un (Brahmane) versé
dans le Yadjour-Véda (et) qui a été jusqu’au bout de (cette)
branche (du Veda), ou un (Brahmane) instruit dans le Sama-
Véda qui le posséde en entier.

146. Si l'un de ces (trois) mange 4 un sacrifice funéraire
aprés avolr été (convenablement) honoré, les ancétres (de
celul qui offre le repas) jusqu’au septiéme ascendant recoi-
vent une satisfaction durable.

147. Telle est la regle fondamentale pour 'accomplisse-
ment des sacrifices aux Dieux et aux Manes; apprenez la
régle secondaire (que voici), toujours observée par les gens
vertueux.

148. On peut convier (& un repas funébre, 4 défaut d’un
Brahmane instruit), son aieul maternel, son oncle maternel,
le fils de sa sceur, son beau-pére, son précepteur, le fils desa
fille, son gendre, un parent, un prétre officiant, ou une
personne pour qui on offre un sacrifice.

149. Celui qui connait la loi n’a pas besoin d’examiner un
Brahmane (pour le convier) 4 la cérémonie en ’honneur des
Dieux ; mais pour celle en 'honneur des Manes, il doit 1’exa-
miner scrupuleusement.

150. Manou a déclaré indignes des ofirandes aux Dieux et

145. B. restreint Vedaparaga au Rig-Véda « un adhérent du Rig-Véda
qui a étudié une entiére (recension de ce} Véda ». — Versé dans le Yad-
jour-Véda : un adhvaryu. — Il y a un quatriéme Véda, 1'Atharva-Véda,
d’origine plus récente que les trois autres, et que Manou ne connait pas.

148. Yijya « une personne pour qui on offre le sacrifice » signifierait,
selon d'autres, « celui qui accomplit le sacrifice ».

149. Ezaminer un Brdhmane: au sujet de la pureté de sa famille
(cf. v. 130}, ou peut-étre au point de vue personnel.
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aux Manes les Brahmanes voleurs, exclus de leur caste,
eunugues ou athées.

151. On ne doit point convier & un sacrifice funeraire un
homme qui porte les cheveux nattés, celui qui n’a point étudié
le Véda, ni un infirme, un joueur, ni ceux qul sacrifient pour
tout le monde. |

152. Les médecing, les montreurs d’idoles, les marchands
de viande, et ceux qui vivent de trafic doivent étre exclus des
sacrifices aux Dieux et aux Ménes.

153. Un homme au service d’'un village ou d'un roi, un
homme qui a mal aux ongles ou les dents noires, un (étudiant)
qui fait de 'opposition 4 son précepteur, un (homme) qui
néglige le feu (sacré), un usurier,

154. Un phtisique, un gardeur de troupeaux, un frérecadet
marié avant son ainé, un (homme) qui néglige les (cinq
grands) sacrifices, un ennemi des Bradhmanes, un frére ainé
qui ne s’est pas marié avant son cadet, un membre d’une
corporation,

155. Un acteur, celui qui a enfreint ses voeux, le mari
(en premiéres noces) d’'une femme Soudr4, le fils d’une femme

remariée, un bhorgne, celul qui tolére dans sa maison un
amant de sa femme,

156. Celul qui enseigne pour un salaire, et celui qui recoit
I'instruction moyennant salaire, 1’éleve d’'un Soudra et le

151. Qui porte les cheveux natiés : c’est-a-dire « un novice ». {Kull.)— Au
lieu de durbala « faible, infirme », Medh. a une autre legon suivie par

L. et B. H., durbala « sans prépuce ». — Qui sacrifient pourtout le monde :
le texte dit seulement ¢« pour beaucoup de gens » tels que des dégradés ou
autres.

152. B. H. met un point aprés « les marchands de viande » et rapporie le
commencement du vers au vers précédent. — Les montreurs d'idoles ou

« les prétres d'un temple » {B.}, ou « ceux qui adorent les idoles pour gagner
leur vie ». (B. H.)

154. Je ne sais sur quelle autorité L. iraduit ganidbhyantara par « un
homme qui vit aux dépens de ses parents. »

155. Un acteur : ou un danseur, un chanteur. — Celui qui a enfreint ses
veeux veut dire « un novice qui a manqué & la chasteté ».

156. On peut aussi prendre ¢adragishya pour un composé possessif, comme
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Soudra précepteur, un homme grossier dans ses paroles, le
fils d’'une femme adultére ou le fils naturel d’une veuve,

157. Celul qui délaisse sans motif sa mére, son pére ou
son précepteur, celui qui est entré en rapport avec des dé-
gradés soit par les liens du Véda, soit par ceux du mariage,

158. Un incendiaire, un empoisonneur, celui qui mangele
pain d’un fils adultérin, un vendeur de soma, un (homme)
qui voyage par mer, un barde, un marchand d’huile, un faux
témoin,

159. Un (fils) qui a procés avec son pére, un joueur, un
ivrogne,un (homme)atieint d’'unemaladie grave, un (homme)
décrié, un trompeur, un marchand d’essences,

160. Un fabricant d’arcs et de fléches, ’époux d’une jeune
sceur mariee avant son ainée, celui qui trahit un ami, celui
qul vit du jeu, celul qui a pour précepteur son fils,

161. Un épileptique, un strumeux, un (homme) atteint de
la Iépre blanche, un délateur, un fou, un aveugle, un détrac-
teur des Védas, (tous ces gens) doivent étre exclus.

162. Un cornac d’éléphants, un dresseur de boeufs, de
chevaux, de chameaux, celui qui fait métier de 1’astrologie,
un eleveur d’oiseaux, ainsi qu’un maitre d’escrime,

163. Celul qui détourne les cours d’eau, ou qui aime 4 les
obstruer, un archifecte, un messager, un planteur d’arbres
(salarié),

164. Un dresseur de chiens, un fauconnier, un séducteur
de filles, un homme malfaisant, un (Brihmane) qui méne la
vie d’'un Soudra, un sacrificateur aux dieux inférieurs,

le fait B., « celui qui enseigne & des eléves Soudras ». — Un homme grossier
en paroles: « ou suivant d’autres, un homme décrié (abhigasta) ». (Kull.)

157. B. H. entend différemment : « celui qui est abandonné par sa mére ».
— Les liens du Véda : c’est-d-dire en étudiant avec eux le Véda.

159. Un proces : ou simplement « des contestations. — Un joueur, ou bien
« celui qui tient une maison de jeu». — Sur les deux sens possibles de
paparogin, c¢f. v. 92 ; par maladie grave il fautentendre 1'éléphantiasis ou la
phtisie. — Abhicasta « décrié », ou suivant B. « celui qui est accusé d’un

peché mortel. »
164. Soudra : le texte porte vrshala. Suivant Kull. le sens est « celui qui
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165. Celui qui viole les bonnes coutumes, un eunuque,
celui qui mendie perpétuellement, un culfivateur, un pied
bot, un (homme) méprisé des gens de hien,

166. Un berger, un conducteur de buffles, 'époux d’une
femme remariée, un croque-mort, (tous ces gens) doivent étre
soigneusement exclus.

167. Un Brahmane judicieux doit exclure des deux (céré-
monies) ces (gens), les plus vils des Dvidjas, dont la conduite
est répréhensible, et qui sont indignes d’éfre admis en res-
pectable compagnie.

168. Un Brahmane sans instruction s’éteint comme un feu
d’herbe ; on ne doit point lui donner I'offrande consacrée aux
Dieux ; ce serait sacrifier dans les cendres.

169. Je vais dire sans rien omettre quel fruit revient (aprés
la mort) au donateur qui offre l’'oblation consacrée aux Dieux
ou aux Ménes & une personne indigne d’étre admise en res-
pectable compagnie.

170. Ce qui a été mangé par des Brahmanes ayant rompu
leur voeu, par des jeunes fréres mariés avant leurs ainés et
autres telles personnes indignes d’étre admises, est en réalité
dévoré par les démons. |

171. Celui qui prend femme et allume le feu sacré, alors
que son ainé n’est pas encore marie, est appelé Parivettar,
et 'ainé Partviiti.

gagne sa subsistance des Soudras ¢udropak]ptlavriiih ».—Les divinités infé-
rieures sont les Ganas.

165. Un pied bot: ou bien un homme qui a I’éléphantiasis aux jambes.—
Kliva « eunuque » est traduit par L. « celui qui remplit ses devoirs avec
néglicence ».

167. Les deuz cérémonies : ¢’est-d-dire celle en I’honneur des Dieux et celle
en I'honneur des Manes. Toutes ces infirmités sont considérées comme des
punitions de fautes commises dans une vie antérieure.

168. Un feu d'herbes (seches) est vile consumeé etil ne reste plus que des
cendres pour y verser l'offrande.

170. Par les démons : et non par les Dieux et les Manes auxquels I'oblation
est destinée, et par conséquent « ce sacrifice est stérile ». (Kull.)

171. Allume le feu sacré: c’est-4-dire accomplit la cérémonie de 1'Agni-
hotra. — Est appelé : littéralement « doit étre tenu pour. »
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172. Tous deux, ainsi que la jeune fille avec laquelle I’hy-
men est contracté, (le pére) qui la donne en mariage, et le
prétre du sacrifice (nuptial) vont tous les cing en enfer.

173. Celui qui satisfait sa passion pour la femme de son
frere mort, méme quand elle a été légalement autorisée ( 4
avoir un enfant de lui), doit é&tre considéré comme 1'époux
d’une femme remariée.

174. Des femmes adultéres il nait deux (sortes) de fils, le
kounda et le golaka : le kounda si I'époux est encore vivant,
le golaka aprés la mort de 1I’époux.

175. Ces deux étres nés de la femme adultére font perdre
au donateur ici-has et aprés la mort (le fruit) des offrandes
aux Dieux et aux Manes, (dont il leur a) donné (une part).

176. Pour tous les (hdtes) honorables qu'un (homme) in-
digne d’étre admis regarde manger, I'insensé qui donne (le
repas funéraire) ne recueille aucun fruit dans ’autre monde.

177. Un aveugle, par sa présence, détruit pour le dona-
teur (d’un repas) la récompense (que lul vaudrait la réception)
de quatre-vingt-dix hotes, un borgne (celle) de soixante, un
(homme) atteint de lépre blanche (celle) de cent, celui qui a
une maladie grave (celle) de mille.

178. Le donateur (d’un repas funéraire) perd le fruit de
son ceuvre meritoire pour tous les Brahmanes (invités) qu’un
(homme) qui sacrifie pour les Soudras, peut toucher avec ses
membres.

179. Sipar cupidité un Brahmane, quoique instruit dans

173. Cf. IX, 58 sqq., le cas ou de tels rapporés peuvent étre autorisés.— Je
faisdépendre kamatah d’anurajyeta: on peut aussi en faire un adverbe a part
« au gré de ses désirs, par passion ».— Une femmme remariée, une didhisha.

174. Les femmes adultéres : itiéralement « les femmes des autres. »

177. Vikshya « voyant » c’est-d-dire « assistant » Le comm. dit: « & défaut
de quelqu'un qui voit, un aveugle placé &4 un endroit ot un autre pourrait
voir ». — Atteint de maladie grave : cf. v. 92, et v. 159 ; cette maladie doit
étre naturellement encore plus grave que la lépre, peut-étre la consomp-
tion. Kull. dit seulement « rogaraja, la reine des maladies. »

178. Peut toucher acec ses membres: ou bien « dont il a touché les mem-
bres ». Il faut sous-entendre « pendant la durée durepas ».
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le Véda, accepte un présent d'un tel (personnage}, il va rapi-
dement & sa perte, tel un pot de terre non cuite dans I'eau.

180. (Lanourriture)donnéea un vendeur de soma devient
de lordure ; 4 un médecin, du pus et du sang ; (donnée) & un
montreur d’idoles elle se perd ; & un usurier, elle reste stérile.

181. Celle qui est donnée & un marchand ne (fructifie) ni
dans ce monde ni dans I'autre, et (celle qu'on donne) a un
Dvidja né d’une femme remariée, est comme l'offrande jetée
dans la cendre.

182. Mais les Sages déclarent que la nourriture (offerte)
aux autres gens indignes d’étre admis et méchants, que I'on
vient d’énumérer, (devient) graisse, sang, viande, moelle et os.

183. Apprenez maintenant complétement par quels Brah-
manes peut étre purifiée une compagnie polluée par (la
présence) de gens indignes d’étre admis, (et connaissez) ces
Brahmanes éminents qui purifient une compagnie.

184. Ceux qui excellent dans la science du Véda et de tous
les traités accessoires, et qui descendent de (prétres)instruits,
doivent étre considérés comme les purificateurs d’'une com-
pagnie.

185. Un Brahmane qui s’est consacré a I'étude d’une des
parties du Yadjour-Véda, celui qui entretient les cinq feux,
celul qui connait la portion du Rig-Véda appelée Trisou-
parna, celui qui est versé dans les six Angas, le fils d’'une
femme mariée suivant le rite de Brahmé et celul qui chante
la partie principale du Sama-Véda, |

186. Celui qui comprend le sens du Véda et celui qui

180. Stérile: littéralement « apratishtham, quine se tient pas bien, qui n’esi
pas solide ». — B. traduit « ne trouve pas de place (dans le monde des
Dieux)} ».

183. Ces Brdhmanes éminents: ou simplement « ces Brihmanes »;
dvijagrya signifie, comme dvijottama « le premier parmi ies Dvidjas ».

184. Les firaiiés accessoires sont les Angas.— Un prétre instruit, un
Crotriya, un théologien.

185. Suivant le Dictionnaire de Saint-Péiersbourg irinaciketa signifie dans
ce passage « qui a allumé trois fois le feu appelé naciketa ». C’est aussi le
nom d'une des parties du Yadjour-Veéda.
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’enseigne, le novice qui a donné mille (vaches a son précep-
teur), un centenaire, (tels sont) les Brahmanes qui doivent
étre considérés comme purificateurs d’une compagnie.

187. La veille de la célébration d’un sacrifice funéraire, ou
le jour méme, on doit inviter diment trois au moins des
Brahmanes qui ont été mentionnés.

188. Un Brahmane invité 4 une (cérémonie) en ’honneur
des Manes, doit toujours étre maitre de ses sens ; qu’il s’abs-
tienne de réciter le Véda, et que celui qui offre le sacrifice
funébre (I'imite).

189. Car les Manes accompagnent ces Brahmanes invités,
les suivent comme le vent (quand ils marchent) et s’asseyent
pres d’eux quand 1ls sont assis.

190. Un Brahmane invité suivant les régles a un sacrifice
aux Dieux ou aux Manes, et qui d’'une maniére quelconque
mangque (4 I'invitation) est coupable, et deviendra (aprés sa
mort) un pore.

191. Mais celui qui invité a un repas funéraire, satisfait sa
passion avec une femme Soudra, se charge de tous les péchés
commis par le donateur (du repas).

192. Exempts de colére,observateurs dela pureté, toujours

chastes, ayant renoncé au combat, doués de grandes vertus,
(tels) sont les Manes, divinités primordiales.
193. Apprenez complétement quelle est 'origine de tous

187. Parvedyur aparedyurva signifie littéralement « le jour précédent
ou le jour qui suit ». L'expression « le jour qui suit » est ambigué, au moins
en francais ; elle semblerait désigner « le jour aprés le sacrifice ». Mais le
commentaire de Kull. est précis ; « le jour précédent, ou & défaut de ¢celui-ci,
le jour méme du ¢raddha ».

188. Qu'il s’absticnne de réciter le Véda : « & Vexception de la priére
murmurée qui est obligatoire ». (Kull.) :

190. Aftikraman :littéralement « qui transgresse » est commenté par
« Bhojanam akurvanah ».

192, Les Manes ou Piiris ne sont pas seulement les ancétres divinisés des
hommes, auxquels on offre des sacrifices ; ils sont aussi les ancéires des
Dieux et des génies, et les ancétres primordiaux du genre humain.

193. Qui ils sont: peut-étre ne faut-il pas faire de ye une proposition
spéciale, mais le rapprocher de yaih : ¢’est la tournure grecque <ives <iguy,
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ces {(Manes), qui (ils sont), et par quels rites 1ls doivent étre
honorés. )

194. Les {diverses) classes de Manes sont considérées
comme les fils de tous ces Saints, Maritchi et les autres,
enfants de Manou issu de Brahma.

195. Les Somasads fils de Virad)] sont considérés comme
les ancétres des Sadhyas et les Agnichvattas fils de Maritchi
sont fameux dans le monde (comme étant les ancétres) des
Dieux.

196. Les Barhichads fils d’Atri sont reconnus (comme les
ancétres) des Daityas, des Danavas, des Yakchas, des Gand-
harvas, des Sarpas, des Rakchasas, des Souparnas et des
Kinnaras.

197. Les Somapas (sont les ancétres) des Brahmanes, les
Havirbhoudjs ceux des Kchatriyas, les Adjyapas ceux des
Vaisyas, et les Soukéalins ceux des Soudras.

198. Les Somapas sont fils de Kavi, les Havichmats fils
d’Anguiras, les Adjyapas de Poulastya, les Soukalins de
Vasichtha.

199. Les Agnidagdhas, les Anagnidagdhas, les Kévyas,
les Barhichads, les Agnichvattas et les Saoumyas doivent
étre reconnus (pour les ancétres) des Brahmanes seulement.

200. De ces classes principales de Méanes, qui viennent
d’étre énumeérées, sachez qu’il existe ici-bas une infinité de
fils et de petits—fils.

201. Des Sages sont issus les Manes, des Manes les Dieux
et les Danavas; mais les Dieux (ont donné naissance) au
monde entier, (avec|les étres) animés et inanimés, dans
I'ordre.

194. Cf. I, 35. — Hiranyagarbha, sein d’or, est un des noms de Brahma.

1935. Viradj, cf. I, 33.

196. Sur ces divers noms, cf. I, 37 et notes. Les Daityas fils de Diti, ou
Asuras.

197. Somapa signifie buveur de soma.— Havirbbuj mangeur d’oblations.—
Ajyapa buveur de la graisse du sacrifice.

198. Kavi ou Bhrgu. — Havishmat — Havirbhuj.
201. Sages ou Saints, les Maharshis. — Les Danavas, sorte des démons.
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R02. Méme de I'eau (pure), offerte avec foi a ces (Manes),
dans des vases d’argent ou ornés d’argent, est la source d'une
félicité impeérissable.

203. Pour les Dvidjas, la cérémonie en ’honneur des
Ménes est plus importante que la cérémonie en ’honneur des
Dieux; car 'oblation aux Dieux qui précéde l'oblation aux
Ménes est déclarée un moyen propitiatoire pour celle-ci.

204. On doit commencer par une ofirande aux Dieux
comme (moyen de) protection pour (I'oblation aux Manes) ;
car les Démons emportent le repas funéraire privé de cette
protection.

R05. Il faut commencer et finir (un Sriddha) par une
offirande aux Dieux, il ne faut ni commencer ni finir par
l'offrande aux Manes ; car celul qui commence et qui finit par
loffrande aux Manes périt bientdt avec toute sa race.

206. Il faut enduire de fumier de vache un lieu pur et
isolé, et avoir soin qu’il a1t une pente vers le Sud.

207. Car les Manes sont toujours satisfaits des offrandes
faites en des lieux purs, sur les rives des fleuves et dans des
endroits isolés.

208. Aprés que les Brahmanes ont fait convenablement
leurs ablutions, il faut les faire asseoir séparément sur des
siéges préparés, garnis d’herhe kousa.

209. Ayant fait asseoir ces Brahmanes irréprochables sur
leurssiéges,ilfautleshonoreravecdesguirlandesodoriférantes
et des parfums, aprés avoir préalablement (honoré) les Dieux.

203. Apyayana : littéralement « un moyen de faire prospérer ».

204. Jeu de mots étymologique sur rakshas démon et le verbe rakshati,
proteger.

206. Yama, seigneur des Mines est régent du Midi.

207. En des lieux purs: « des lieux tels que les foréts et autres qui sont
naturellement purs ». (Kull.)

208. Herbe sacrée usitée dans les cérémonies, Poa cynosuroides.

209. Irréprochables : ajugupsita, littéralement « non exécré », fait allusion
sans doute & ces catégories mentionnées plus haut de Brihmanes qui
doivent é&tre exclus des cérémonies. — Peut-étre aussi faut-il entendre
« sans les insulter », ¢’est-a-dire « avec respect », comme traduit L,
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R10. Apres leur avoir apporté de I'eau, de I'herbe kousa
et des grains de sésame, que le Brahmane autorisé par (tous
les autres) Brahmanes ensemble fasse (I’oblation) dans le feu.

211. Ayant d'abord adressé a Agni, a Soma et & Yama,
suivant les régles, une oblation (comme) moyen propitialoire
(du Sraddha) qu’il satisfasse ensuite les Manes (par une
offrande de riz).

212. Mais ¢’il n’y a point de feu (sacré), qu’il mette (les
oblations) dans la main d'un Brahmane; car le feu et un

Brahmane c¢’est tout un, disent les Brahmanes qui connaissent
les livres saints.

213. Ces Brahmanes exempts de colére, faciles & contenter,

antiques, voués a la prospérité du monde, on les appelle les
Dieux du sacrifice funéraire.

214. Aprés avoir fait (I’oblation) au feu (et) tourné com-
plétement autour (en marchant de gauche) a droite, on doit
asperger d’eau la terre avec la main droite.

215. Ayant fait trois boulettes du reste de l'offrande, on
doit, avec recueillement et la face tournée vers le Sud, (les)
offrir de la méme maniére que (les libations) d’eau.

216. Cesbhouleties offertes suivant le rite, on doit, attentif,
essuyer cette main (droite) avec (les racines) de ces brins

d’herbe kousa, & l'intention des (ancétres) qui mangent les
parcelles essuyées.

210. On peut rapporter saha & kuryat: « qu'il fasse avec eux. »

212. S’il n'y a point de few : « parce qu’il n’est pas encore marié ou que sa
femme est morte ». (Kull.)

213. Facile a contenter : suprasidian est commenté par « prasannamukhan,
au visage serein ». — Antigues: d’une race primitive.

214. Construction embarrassée. Voici ce que dit Kull.: «Ayantiait la série
des rites accompagnant 'oblation au feu, tels que 'aspersion du ieu et autres
(formalités), en allant vers la droite.»

215. De la méme maniére que l'eau : ¢’est-a-dire « avecla main droite ».
(Kull.)

216. Ces ancétres sont d'aprés Kull. « le grand grand-pére et les autres
ancélres » en remontant, c'est-a-dire le pére et 1'aieul de ce dernier. Les
trois boulettes sont pour les trois premiers ascendants.
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217. S’étant rincé la bouche, tourné vers le Nord, ayant
fait lentement trois suspensions d’haleine, celul qui connait
les textes sacrés adorera les six (divinités des) saisons et les
Manes.

218. De nouveau il versera lentement ’eau qui reste preés
des boulettes, et recueilli, il flairera ces houlettes dans 'ordre
ol elles ont été placées.

219. Prenant successivement de petites portions de ces
boulettes, 1l les fera manger suivant la régle, 4 ces Brahmanes
assis, avant (le repas).

220. Celu1l dont le pére est encore en vie doit offrir le
(repas funébre) aux (Manes des trois ancétres) qui 'ont pré-
cédé; ou bien encore 1l peut faire manger son pére au repas
funéraire comme un Brahmane.

221. Mais celui dont le pére est mort, et dont l'aieul
(paternel) est encore en vie, doit, aprés avoir prononcé
le nom de son pere, mentionner celui de son grand grand-
pére.

222. Ou bien le grand-pére peut prendre part au repas
funébre, a dit Manou, ou bien {son pefit-fils) autorisé par lui
peut de lui-méme accomplir (la cérémonie) & sa volonté.

223. Ayant versé dans les mains de ces (hétes) de I'eau
mélée de sésame, avec un brin d’herbe kousa, il (leur)
donnera le sommet de ces boulettes en disant : «Svadha pour
eux ! »

R24. Puis ayant pris lui-méme un (plat) rempli d’aliments
avec ses deux mains, 1l le déposera doucement devant ces
Brahmanes, en pensant aux Manes.

220. C'est-d-dire au grand-pére, bisaieul, ete. — Comme un Bralinane
vipraoat, ¢'est-2-dire « comme un des hétes Brahmanes. »

R2%. Le grand-pére peut prendre part au repas funeébre: « & la place du
Brihmane qui le représenterait s'il était mort ». (Kull.) — A sa colonté:
c'est-a-dire suivant Vishnu, auteur d’un code de lois, cité par Kull. « son
grand-pcére vivant 'ayant aulorisé a faire 4 sa guise, il peut & sa volonlé ou
bien faire manger son grand-pére, ou bien faire deux Craddhas a l'intention
de son pére et de son hisaieul ».

223. Svadha désigne la libation aux Manes, et est une sorte d’interjection.
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225. Les aliments qu’on apporte sans les tenir entre les
deux mains sont enlevés de force par les esprits malfai-
sants. |

226. Les assalsonnements tels que boutllon, légumes et
autres, lait frais ou lait sari, beurre fondu et miel, 1l doit les
déposer avec soin par terre, étant attentif et recueilli,

227. (Ainsil que) les aliments durs et les  divers mets,
racines, fruits, viandes délicates, et boissons parfumeées.

R28. Ayant apporté tous ces (plats) successivement,
recueilli et attentif, qu’il les offre (& ses hotes) en (leur)
expliquant toutes les qualités de chacun. |

229. Il ne doit en aucun cas verser une larme, s’irriter,
dire un mensonge, toucher les aliments avec le pied, ni les
secouer. |

230. Une larme envoie les mets aux Fantémes, la colére
(les envole) aux ennemis, le mensonge aux chiens, le contact
du pied aux Démons, une secousse aux malfaiteurs. |

231. Tout ce qui plait aux Brahmanes, il doit le donner.
libéralement, et faire des récits concernant I'Etre supréme,
car cela est agréable aux Ménes.

232. Dans un (sacrifice) aux Manes, on doit faire entendre
(a ses hotes) la lecture du Véda, les livres de lois, les 16-
gendes, les épopées, les (récits des) Pouradnas et les (textes
apocryphes appelés) Khilas.

225. Sans les tenir dans les deux mains: c’est-d-dire avec une seule
main. — Les esprits désigne ici les Asuras.

227. Bhalkshya, aliment qui a besoin d’étre mastiqué.

230. Les fantémes, les Pretas : « Unelarme versée fait arriver les aliments
du Criddha aux Pretas, et il n’en revient aucune satisfaction aux Méanes ».
(Kull.)

231. Oubien «raconier des histoires védiques »; Brahman —=Veda. B. traduit:
« proposer des énigmes tirées du Véda ».

232. « Les livres de lois tels que le Code de Manou et les autres; — les
épopées telles que le Mahabhéarata; — les légendes telles que le Sauparna,
le Maitravaruna; — les Khilas tels que leCrisakta, le Civasankalpa, etec. ».
(Kull.) — Les Puranas sonf des recueils en vers des anciennes légendes, au
nombre de dix-huit,attribués ausage Vyasa (1000-1200 avant Jésus-Christ (?).
Vyasa est un nom qui signifie compilateur.
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233. Content lui-méme, qu’il charme (ses hotes) Brah-
manes, quil leur fasse manger successivement (de chaque
chose) et qu’ll les engage a plusieurs reprises (en leur présen-
tant) le riz et autres (mets dont il proclamera)-les qualités.

234. Qu’il ait soin, & un repas funéraire, de convier le fils
de sa fille, fut-il en son noviciat, qu’il mette sur le sidge
une couverture (en poil de chévre du Népal) et qu’il répande
a terre des grains de sésame.

R35. Trois (choses) purifient dans.un repas funébre, le fils
de lafille, la couverture et les grains de sésame ; trois (choses)
y sont recommandées, la pureté, 'absence de colére et de
précipitation. |
. 236. Tousles aliments doivent étre trés chauds, et on doit
les'manger en silence ; les Brahmanes (méme) interrogés (a
ce sujet) par celui qui donne (le repas) ne doivent point
déclarer les qualités des mets.

'237. Aussi longtemps que les aliments restent chauds et
que I’on mange en silence, sans proclamer la qualité des mets,
les Manes prennent leur part (du repas).

238. Ce que I’on mange la téte couverte, ce que 1’on mange
la face tournée vers le Sud, ce que 'on mange avec des san-
dales (aux pieds), ce sont les Démons qui le dévorent.

239. 11 ne faut pas qu'un homme de caste méprisée, un
porc, un coq, un chien, une femme qui a ses regles, un
eunuque volent manger les Brahmanes.

240. Tout ce qul est vu par eux durant une oblation au feu,
une (distribution de) présents, un repas (donné 4 des Brah-
manes), un sacrifice aux Dieux ou aux Manes, est sans profit.

233. Guna signifie peut-étre ici non pas qualité, mais comme au vers 226,
« ]es assaisonnements »,

234. B. entend qu'il faut mettre cette couverture sur le siége de chaque
hoéte. B. H. « qu’il donne (& son héle) une couverture pour siége. »

239. Un homme de casie méprisée veut dire ici un Candala, issu d’un
Soudra et d’'une Brahmani. — Un porc : Kull. explique vardha par « un
porc de village », c’est-a-dire domestique, opposé 4 sanglier, sens ordinaire
de varaha.

R40. Présents : « tels que vache, or, ete. ». (Kull.)
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241. Le porc détruit (les effets de la cérémonie) par son
flair, le coq par le vent de ses ailes, le chien par son regard,
un homme de caste méprisée par son attouchement.

242. Un boiteux, un borgne, un homme mutilé ou celui
qui a un membre de trop, quand méme il serait le serviteur
de celui qui offre (le repas funéraire), doit étre éloigné de 1a.

243. Siun Brahmane ou un moine mendiant vient quéter
sa nourriture, (le maitre du repas) pourra lui faire honneur,
suivant ses moyens, avec la permission de (ses hotes) Brah-
manes.

244. Ayvant mélangé toutes sortes de mets (avec des assai-
sonnements) et les ayant aspergés d’eau, qu’il les dépose 4
terre, en les éparpillant (sur des brinsd’herbe /fousa),devant
(ses hétes) qui ont fini de manger.

245. Le reste (des aliments), et ce qul a été éparpillé sur
des brins d’herbe kousa, doit étre la part des (enfants) morts
avant Vinitiation et des (hommes) qui ont abandonné (sans
motif) des femmes de leurs castes.

246. Les restes tombés 4 terre pendant un {repas en ’hon-
neur) des Manes sont déclarés la part des serviteurs dévoues
et honnétes.

247. Avant la célébration du (rite dit) Sapindikarana, on
doit (faire) en 'honneur d’'un Brahmane qui vient de mourir
un repas funéraire, sans (y joindre l'offrande) aux Dieux
(réunis, ety)convier (un seul Brahmane) en ofirant seulement
une boulette.

R41. Par son flair : « en respirant le parfum des mets ». (Kull.)

245. Morts avant Uinitiation. D’aprés Kull. asamskrtapramitdndm signifie
« pour lesquels la cérémonie de la crémation n’a pas été faite ». Cf. V, 69,
ou il est dit que les enfants morts avant l'initiation ne doivent pas étre
brilés. — Kulayoshitam « des femmes de leur caste » ou bien des « femmes
de leur famille » (B. H.), ou bien « de nobles femmes », (B.) Ces interpré-
fations et d’autres sont fournies par les commentateurs.

247. Le texte de Jolly porte asapinda au lieu d’asapinda. La lecon avec
a bref, autorisée par Kull. et plusieurs autres, signifierait « le sacrifice pour
les personnes non-sapindas ». Le sapindikarana a pour but de recevoir
parmi les sapindas ou parents jusqu’au sixiéme degré inclus, un Brahmane
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248. Quand le (rite dit) Sapindikarana a été accompli &
son intention, suivant la loi, I'oblation des boulettes doit
étre faite par les fils de la maniére (indiquée précédemment).

249. L'insensé qui aprés avolr mangé a un repas funéraire
donne ses restes & un Soudra, tombe la téte la premiére dans
I'enfer (appelé) Kalasoutra.

250. i celui qui a pris part & un repas funéraire entre le
jour méme dans la couche d’une femme Soudri, les Manes
de ses (ancétres) seront couchés pendant (tout) ce mois dans
Pordure de celle-ci.

251. Aprés avoir demandé (& ses hotes) : « Avez—vous bien
dine ? » ¢’ils sont satisfaits, il les invitera & se rincer la bou-
che, et cette opération faite, il les congédiera en disant :
« Reposez-vous (ici ou chez vous). »

252. A quoi les Brahmanes doivent aussitdt répondre :
« Contentement soit! » Car & toutes les cérémonies en ’hon-
neur des Manes, le mot « contentement » est la plus excellente
des bénédictions.

253. Ensuite il doit faire connaitre (4 ses hotes) qul ont
terminé leur repas, ce qui reste des aliments, et avec 'auto-
risation des Brahmanes, en faire I'emplol qu’ils lui diront.

204. Dans un sacrifice aux Manes il faut dire: « Avez-vous
bien diné? »; dans un sacrifice purificatoire pour une
famille : « Avez-vous bien entendu ? » ; dans un sacrifice de
réjouissance : « Avez-vous réussi ? » ; dans un sacrifice des
Dieux : « Etes-vous contents ? »

255. L’aprés-midi,les brins de kousa, la purification de la
demeure, les grains de sésame, la distribution (des aliments),

récemment mort, Le ¢raddha dont il est ici question s’appelle ekoddishta,
adressé & un seul.

249, Kalasitra, nom. qui signifie fil de la mort.

292. Le mot svadha.

234. Le sacrifice purificatoire pour une famille goshtha ou goshthi¢raddha.—
Le vrddhi-¢raddha ou c¢radddha pour l'accroissement de la prospérité est
appelé ici abbyudaya, c’est-d-dire cérémonie célébrée a4 1'occasion de
rejouissances. —Les quatre formules en question sont Svaditam, Sugrutam,
Sampannam et Rncitam.
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leur préparation, et des Brahmanes distingués sont des avan-

tages dans une cérémonie en 'honneur des Manes.

256. Les brins d’herbe kousa, les (priéres) purificatrices,
le matin, les offrandes de toutes sortes ainsi que les purifica-
tions précédemment indiquées, doivent étre reconnus pour
des avantages dans un sacrifice aux Dieux.

257. La nourriture des anachorétes, le lait, le soma, la
viande non assaisonnée et le sel naturel sont dits les offrandes
de nature.

208. Ayant congédié les (hodtes) Brahmanes, recueilli,
silencieux et pur,la face tournee vers le Sud, on doit implorer
(en ces termes) ces Manes éminents :

259. « Puissent les hommes généreux abonder parmi nous!
Puissent aussi (la science du) Véda et (notre) postérité
(s’accroitre) ! Puisse la foi ne jamais nous quitter ! Puissions-
nous avolr beaucoup a donner ! »

260. Aprés avolir ainsi fait ’offrande, on doit aussitot faire
manger ces boulettes par une vache, un Briahmane, une
chevre, (les faire consumer) par le feu (sacre) ou les jeter
dans l'eau.

261. Quelques-uns font 'offrande des boulettes aprés (le
repas des Brahmanes) ; d’autres les font manger aux oiseaux,
ou hien les jettent dans le feu ou dans l'eau.

262. Une épouse légitime fidele &4 son mari, et attentive au
culte des Manes, devra manger soigneusement la boulette du
milieu, (si elle) désire avoir un fils.

263. (Ainsi) elle enfantera un fils destiné & une longue
vie, plein de gloire et de sagesse, riche, ayant une nombreuse
postérite, vertueux et juste.

264. Ayant lavé ses mains et rincé sa bouche, (le maitre
du repas) devra préparer des aliments pour ses parents

237. La nourriture des anachorétes : « du riz sauvage. » (Kull.) — Le
soma est le jus exprimé de I'Asclepias acida.— La siande non assaisonnée :
« dépourvue d’odeurs fortes et autres » (Kull.), ou bien, suivant linterpré-
tation de Medh., « la viande non déiendue ».
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(paternels) et aprés les leur avoir présentés avec respect, 1l
fera diner & leur tour ses parents maternels.

265. Qu’il laisse les restes des Brahmanes, jusqu’a ce que
ceux-cl aient été congédiés; ensuite il fera l'offrande de la
maison: telle est la régle.

266. Je vals maintenant exposer, sans rien ometire, quelle
(sorte d’)offirande donnée aux Manes suivant la régle, sert
pour un long temps ou pour I'éternité.

267. Des grains de sésame, du riz, de I'orge, des haricots,
de P'eau, des racines et fruits offerts suivant le rite satisfont
les ancéfres des hommes pour un mois.

268. On les satisfait pour deux mois avec du poisson, pour
trois avec de la chair de gazelle, pour quatre avec de la chair
de mouton, pour ¢ingq avec de la chair d’oiseau,

R69. Pour six avec de la chair de chevreau, pour sept avec
de la chair de daim, pour huit avec de la chair d’antilope,
pour neuf avec de la chair de cerf.

R70. Ils sont satisfaits dix mois avec de la chair de sanglier
et de buffle, onze mois avec de la chair de lidvre et de tortue,

271. Un an avec du lait de vache et du riz au lait; la
satisfaction (que leur donne) la chair d’un bouc blanc dure
douze années.

R72. L’herbe kalasaka et le (poisson) mahdsalka, la chair
de rhinocéros et celle d'une chévre rouge, du miel ef tous les
aliments des ermites, leur procurent une satisfaction éter-
nelle.

R73. N'importe quelle (substance) mélée 4 du miel, offerte

265. L'offrande de la maison est I'ofirande bali, I'oblation aux Bhatas ou
¢tres.

268. De la chair d'oiseau « qu'il est permis aux Dvidjas de manger ». {Kull.)

R69. Cerf': ruru, espéce particuliére de cerf ou d’antilope.

R71. Un boue blanec, vardhrinasa, appelé tripiva (qui boit par trois endroits),
« parce que quand il hoit 'eau d’'une source, trois choses toucheat le liquide :
sa langue et ses deux oreilles, et ainsi il boit par trois endroits ». (Kull.)

R7%. Kalagaka, Ocimum sanctum.— Mahagalka (?), poisson, crabe ou
crevetie,

R73. Magha est le nom du dixiéme astérisme lunaire.
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le treiziéme (jour lunaire) en (la saison des) pluies et sous la
constellation Magha (procure) aussi (une joie) impérissable.

274. « Puisse-t-il naitre dans notre lignée quelqu’un qui
nous donnera du riz au laitavec du miel et du beurre clarifis,
le treiziéme (jour lunaire) et (a I’heure) ot 'ombre de 1'é1é-
phant tombe a I'Est ! » (tel est le voeu des Manes).

R70. Tout ce qu'un homme de foi donne ponctuellement,
selon la régle, devient pour les Manes dans ’autre monde (la
source d’'un contentement) éternel et indestructible.

276. Dans la quinzaine noire, les jours & partir du dixiéme,
le quatorziéme excepte, sont recommandés pour un sacrifice
funéraire, mais il n’en est pas de méme des autres.

77. Celul qui accomplit (un sacrifice funébre) aux jours
pairs et sous les constellations paires, obtient (la réalisation)
de tous ses désirs; celui qui honore les Manes aux (jours
impairs et sous les constellations) impaires, obtient une
brillante postérité.

R78. Et de méme que la deuxiéme quinzaine est préférable
a la premiére, ainsi aprés-midi vaut mieux que la matinée
pour (la célebration d'un) sacrifice funéraire.

79. On doit accomplir (la cérémonie) en I’honneur des
Méanes ponctuellement, sans se lasser, jusqu’a la fin, suivant
les prescriptions, le cordon sacré passé sur 'épaule droite, en
marchant de gauche & droite, (et) en tenant 1’herbe kousa
dans la main. |

280. Onne doit point faire de sacrifice funéraire pendant
la nuit, car la nuit est réputée (appartenir) aux Démons, ni

R74. Quand Uombre de Uéléphant tombe d U'Est, c’est-d-dire 'aprés-midi;
I’éléphant est mis ici par synecdoque. Suivant Vishnu, cité par Kull.,
cette derniére condition est requise au défaut de la premiére ; il faudrait
donc traduire : « Si ce n’est pas le treiziteme jour lunaire, en tout autre 2
I’heure oi, etc. ».

R77. Au lieu de arcan « honorant », il y a une autre lecon sarvan ; il faut
sous-entendre alors l'idée exprimée par ce verbe : « (celui qui offre le
(Craiddha) & tous les Méanes ».

R79. En allant de gauche d droite : apasavyam est expliqué par Kull.
« pitrtirthena 1la partie de la main consacrée aux Manes.
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aux deux crépuscules, ni au moment qui sult le lever du:
soleil.

281. On doit, suivant cette régle, offrir ici-bas le sacrifice
funéraire, trois fois par an, en hiver, en été, en automne ;
(mais) celui qui fait partie des cing grands sacrifices, tous les
jours. -

282. L’oblation qui accompagne le sacrifice en 1’honneur
des Manes, ne doit pas se faire dans un feu ordinaire, et la
cérémonie funéraire (ne doit étre accomplie) par un Brah-
mane entretenant le feu (sacré) qu'au jour de la nouvelle lune.

283. Un Brahmane qui aprés le bain satisfait les Manes
avec (une simple libation) d’eau obtient par la-méme toute la
récompense del’accomplissement (quotidien) du sacrifice aux
Manes. |

284. On appelle Vasous les (Manes de nos) péres, Roudras
(ceux de nos) grands-péres, Adityas (ceux de nos) arriére-
grands-péres ; ainsi (s'exprime) le texte révélé éternel.

285. On doit toujours consommer le Vighasa, toujours
manger ’Amrita ; le Vighasa est le reste d’un repas (funé-
raire), I’Amrita le reste d’un sacrifice.

286. Toutle rituel concernant les cing sacrifices vous a été
exposé ; écoutez maintenant la régle concernant la maniére de
vivre des Brahmanes.

_81. Trois fois paran est un minimum. Kull. dit : « Qu’il fasse tous les
mois le Craddha réglementaire, ou & défaut de cela, la régle est qu'il en
fasse un tous les quatre mois ».

284. Le texte révélé, c'est-d-dire la ¢ruti.

285. Le reste d’'un repas : « Le reste de ce qui a été mangé par les
Brihmanes et autres ». (Kull.)







LIVRE QUATRIEME

Les Devoirs du Maitre de maison : Subsistance, étude du
Véda, devoirs moraux, aliments permis ou défendus.

1. Aprés étre resté le premier quart de son existence
auprés de son précepteur, le Brahmane ayant pris femme
passera le deuxiéme quart dans sa propre maison.

2. Le genre de vie qui ne cause aucun torf aux créatures,
ou qul en cause le moins possible, est celui que doit adopter
le Brahmane, sauf en cas de détresse.

3. Il doitamasser des biens autant qu’il est nécessaire 4 sa
subsistance par les occupations irréprochables qui lui sont
propres, sans fatiguer son corps.

4. Il peut vivre du Rita et de I’Amrita, ou du Mrita ou du
Pramrita, ou méme du Satyanrita, mals jamais de la Sva-
vritil.

5. Rita désigne l'action de glaner des grains et des épis;
Amrita ¢’est (ce qu'on recoit) sans l'avoir demandé; Mrita
(c’est) au contraire 'aumone sollicitée; Pramrita deésigne
lagriculture.

3. Qui lui sont propres, svaih « qui sont prescrites pour sa casie ». (Kull.)

4. Ces termes techniques sont expliqués dans les vers suivants ; leur sens
littéral n'a aucune trace de rapport avec les idées qu'ils désignent dans ce
passage : rta c'est « la vérité » ; amrta « l'ambroisie » ; mrta « la chose morte,
ou le mort » ; pramrta signifie la méme chose que mrta, ou suivant l'inter-
prétation de B. « ce qui cause bien des morts », suivant L. « substance trés
mortelle » 5 satyanrta signifie « vérité et fausseté » ; ¢vavrtti « vie de chien »-

5. Uiichagila : je considére ce mot comme un composé copulatif : les deux
termes signifient glaner.
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6. Satyanrita désigne le commerce, dont on peut vivre 2
la rigueur; la domesticité est appelée Svavritti; aussi (un
Brahmane) doit-il I’éviter.

7. Onpeut avoir une provision de grains suffisante pour
remplir son grenier, ou pour remplir une jarre, ou n’en avoir
que pour trois jours, ou enfin n’avoir aucune provision pour
le lendemain.

8. Or de ces quatre Brahmanes maitres de maison, (c’est)
chaque fois le dernier dans 'ordre (qui) doit étre tenu pour

supérieur {(au précédent, comme étant celul qui) par sa vertu
a le mieux subjugué le monde.

9. L'un d’eux subsiste par six occupations, l'autre par

trois, I'un par deux, le quatriéme enfin vit (par une seule qui
est) 'enseignement de la Sainte-Ecriture.

10. Que celul qui vit en glanant des épis et des grains,
toujours attentif a4 l'entretien du feu sacré, accomplisse seu-

lement les sacrifices qui ont lieu aux changements de lune et
aux solstices.

11. En aucun cas 1l ne doit pour subsister poursuivre une
occupation mondaine; qu’il vive de la vie d’'un Bradhmane,
droite, sincére et pure.

6. Le commerce « et I'usure ». (Kull.)

7. Pour remplir son grenter: cette expression signifie suivant Kull.
« une provision de trois ans ». Pour remplir une jarre « une provision
d’'un an ». Medh. dit : « 11 peul avoir du grain et autres biens en quantité
suffisante pour entretenir de nombreux domestiques, une épouse et tout ce
qui s'ensuit durant trois années. »

8. Subjugué le monde, en d’autres termes « a gagné le plus de mérite
spirituel ». C’est une locution courante de dire qu'un « saint subjugue le
monde par ses vertus ».

9. Les six occupations, suivant Kull., sont « glaner, recevoir aumoéne, la
demander, le labourage, le commerce et l'usure » cf. v. 5 et 6 et note 6.
Suivant Medh. la sixiéme occupation est « lenseignement ». Les {rois
occupations, sont, suivant Kull., « enseigner, sacrifier, recevoir Yaumébne ».
Les deux occupations sont, suivaut Kull,, « sacrifier et enseigner ». L’'occu-

pation unique, le Brahmasatira désigne la récitation quotidienne du Véda
ou 'enseignement,
10. L’entreticn du feu sacré, I’ Agnihoira.
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12. Celui qui désire le bonheur doit chercher le parfait
contentement et dompter ses sens ; car le bonheur a pour
racine le contentement, et le malheur l'inverse.

13. Un Brahmane sorti de noviciat et qui méne 1'un quel-
conque des genres de vie (précédemment énoncés), doit rem-
plir les devoirs (sulvants, dont l'observation) lui assure le
ciel, une longue vie etla gloire.

14. 11 doit toujours, sans se lasser, remplir les obligations
quilul sont prescrites par le Véda, car celui quiles remplit
dans la mesure de ses moyens atteint la condition supréme.

15. Dans la prospérité ou dans le malheur, il ne doit pas
chercher la richesse avec trop d’avidité, ni par des actes dé-
fendus, ni (accepter) de n’'importe qui.

16. Qu’il ne s’attache point par sensualité aux objets des
sens; qu’il réprime par la raison l'attachement excessif 4
ceux-cl.

17. 11 doit fuir tous les biens qui empéchent I'étude du
Véda, et (toujours étre occupé a) ’enseigner comme 1l con-
vient; car c’estla (ce qui lui procurera) la réalisation de ses
désirs.

18. Il doit vivre ici-bas en mettant ses vétements, ses pa-
roles, ses pensées en conformité avec son age, ses occupa-
tions, sa forfune, sa science et sa race.

19. Il doit foujours avoir sous les yeux ces traités qui de-

13. Un Snitaka est celui qui a pris le bain final et qui est entré dans la
catégorie des maitres de maison.

14. La condition supréme désigne ici comme ailleurs «la délivrance
finale ». -

15. Prasangena «avec avidité » signifierait, suivant Kull., « par des arts qui
séduisent les hommes, {els que la musique et le chant ». Le sens que j’ai
adopté est autorisé par le commentaire de NAir.

16. Par la raison, manasi. B. traduit « (en réfléchissant & leur indignité)
dans son cceur ».

17. Yathatathad est traduif par le Dictionnaire de Saint-Pétershourg « comme
il convient ». D'autre partle commentaire I'explique par kena api upayena,
« par n'importe quel moyen »,

19. Les traités interprétatifs du Véda : le mot nigama désigne ici les
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veloppent rapidement la science, qui conduisent & la richesse,
quisontprofitables, ainsique les traités interprétatifs duVéda.
20. Car plus un homme étudie les traités, plus il acquiert
de science, et plus son savoir brille.
21. Il doit autant que possible ne jamais négliger les sa-
crifices aux Sages, aux Dieux, aux Etres, aux hommes et aux
Méanes.

2. Certalnes gens connaissant le rituel, accomplissent
constamment les (cing) grands sacrifices dans leurs organes
des sens, sans faire aucun effort (extérieurement).

23. Les uns sacrifient constamment leur respiration dans
leur parole, et leur parole dans leur respiration, voyant la ré-
compense impérissable du sacrifice dans (leur) parole et (leur)
respiration.

4. D’autres Brahmanes, voyant par 'ceil de la science
que 'accomplissement de ces sacrifices a pour base la science,
les font toujours par la science seule.

25. (Un Brahmane) doit toujours offrir le sacrifice au feu
au commencement et & la fin du jour et de la nuit, et accom-
plir a la fin de chaque quinzaine les sacrifices de la nouvelle
et de la pleine lune.

26. Quand le grain (précédemment recueilli) est épuisé,
le Brahmane doit faire une oblation de grain nouveau; & la
fin de chaque saison, il doit accomplir le sacrifice qui a lieu
tous les quatre mois, &4 I’époque du solstice offrir un animal

Angas; par ¢astra « traité » Manou a en vue les ouvrages sur la religion,
les lois, la médecine, 'astrologie, etc. _

22, Extéricurement, c¢’est-a-dire pour les offrir extéricurement.

23. « Pendant qu'un homme récite un Brahmana {traité religicux), il est
dans l'impossibilité de respirer, et alors il sacrifie sa respiration dans sa
parole ; pendant qu'un homme respire, il est dans Pimpossibilité de réciter,
et alors il sacrifie sa parole dans sa respiration », {Kull.) |

25. Les sacrifices de 1a nouvelle et de 1a pleine lune sont le darga et le
paurnamasa.

26. 1 oblation avec du grain nouveau est 'dgrayana; — chaque saison est
de quatre mois; — le sacrifice qui a lieu tous les quatre mois (caturmasya)
est appelé ici adhvara.
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domestique, & la fin de I'année faire les offrandes de soma.

7. Un Brahmane quientretient lesfeux (sacrés), s’il désire
vivre longtemps, ne doit pas manger du grain nouveau ou
de la viande, avant d’avoir offert les prémices du grain nou-
veau et (sacrifié) un animal domestique.

28. Car ses feux (sacrés), avides de grain nouveau et de
viande, s’ils n’ont pas été honorés par les prémices du grain
et par 'offrande d’'un animal domestique, cherchent a dévo-
rer ses souffles vitaux.

29. Qu'aucun hote ne séjourne dans sa maison sans étre
honoré autant que possible d'un siége, d’aliments, d’'une
couche, d’eau ou de racines et fruits.

30. Les hérétiques, les gens qui ont des occupations dé-
fendues, ceux qui vivent comme des chats, les gens perfides,
les sceptiques et ceux qui vivent comme des hérons, il ne
doit pas les honorer méme d’une parole.

31. 11 doit honorer (en leur donnant part) aux offrandes
destinées aux Dieux et aux Manes les Brahmanes maitres de
maison, instruits, qui ont quitté leur précepteur aprés avoir
étudié le Véda et accompli leurs veeux ; mais qu’il évite ceux
qui sont tout le contraire.

32. Selon ses moyens un maitre de maison doit donner
(des aliments) Aceux qui ne cuisent pas pour eux-mémes (tels
que les étudiants ou les religieux mendiants), et attribuer
une part a (tous) les étres, sans (toutefois) qu’il en éprouve
aucun détriment.

33. Un(Brahmane) sorti de noviciat, étant pressé par la

28. Les souffles vitaus, pranas, c'est-a-dire son existence.

30. Les gens qui vivent comme des chats sont les hypocrites. Cf. plus bas
au v. 196, la définition de ceux qui vivent comme des hérons.

31. Peut-étre faut-il avec B. séparer pour le sens vedavidyavratasnatan
de ¢rotriyin grhamedhinali et en faire deux termes différents : « ceux quisont
devenus Snatakasjaprés avoir étudié le Véda ou accompli leurs voeux, (et)
les maitres de maison qui sont g¢rotriyas (instruits) ».

33. D’un roi « de la caste des Kchatriyas ». (Kull.) — Yajya « une personne
pour laquelle il sacrifie » est traduit par d’autres « le sacrificateur ».
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faim, peut implorer des secours d'un roi, ou d’une personne
pour laquelle il sacrifie, ou de son éléve, mais d’aucun autre ;
telle est la régle.

34. Un (Brahmane) sorti de noviciat qui est en état (de se
procurersa subsistance)ne dolt jamais se laisser périr de faim,
ni porter des vétements vieux ou sales, quand il a du bien.

30. Qu’ll ait les cheveux, les ongles, la barbe coupes, qu’il
soit le maitre de ses sens, qu’il porte des vétements blancs,
qu’il soit pur, constamment appliqué & I’étude du Véda et &
ce qul peut lui étre salutaire.

36. Qu’il porte un baton de bambou, un pot plein d’eau,
un cordon sacré, une poignée d’herbe kousa et deux boucles
d’oreilles brillantes en or.

37. 1l ne doit point regarder le soleil quand il se léve ou
quand il se couche, quand il est éclipsé, quand il se reflete
dans l’eau, ou quand il est & son zénith.

38. Il ne doit point enjamber la corde (& laquelle est atta-
ché) un veau, ni1 courir quand 1l pleut, ni regarder son image
dans 'eau ; telle est la régle.

39. (En passant prés) d’un monticule, d’une vache, d’une
idole, d’'un Brahmane, (d’un pot) de beurre clarifié ou de
miel, d’un carrefour, ou d’arbres bien connus, il doit les
avoir & sa droite. |

40. Quelque désir fougueux qu’il éprouve, il ne doit point
approcher sa femme a I’époque des régles, ni coucher avec
elle dans le méme lit.

41. Car lorsqu'un homme approche une femme qui a ses
régles, sagesse, énergle, force, vue, vitalité, (tout) dépérit
(en lui).

42. (Mais) §’il évite sa femme quand elle a ses régles, sa-
gesse, énergie, force, vue, vitalité, (tout) croit (en lui).

34. Se procurer sa subsistance « par sa science ou par d’autres moyens ».
(Kull.)

40. Pramatta, littéralement « en rut »; & propos de cette prescription cf, 1,
43 sqq.

41, Tejas « énergie » signifie aussi gloire.
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43. Il ne doit pas manger avec sa femme, ni la regarder
quand elle mange, éternue, baille, ou quand elle est assise
nonchalamment.

44. Un Brahmane qui tient & son énergie, ne doit point
regarder sa (femme) lorsqu’elle s’applique du kohol sur les
yeux, quand elle se parfume d’essences, quand elle est sans
vétement, ou quand elle accouche.

45. 1l ne doit point prendre d’aliments n’ayant qu’un seul
vétement, ni se baigner tout nu; il ne doit point uriner sur
une route, sur des cendres, ni dans un parc a vaches,

46. N1 dans une terre labourée, ni dans 1’eau, ni sur une
pile de bois, ni sur une montagne, ni dans un temple en
ruines, ni sur une fourmiliére, |

47. N1 dans les trous habités par des étres vivants, ni en
marchant, ni debout, ni sur le bord d’un fleuve, ni sur la
cime d’'un mont.

48. Quiln’évacue jamais d’excréments ou d’urine la face
tournée vers le vent, le feu, un Brahmane, le soleil, I'eau ou
des vaches.

49. Qu’il dépose (ses excréments) apres avoir couvert (le
sol) avec du bois, des mottes, des feuilles, de 1’herbe, et
autres choses semblables, en retenant ses paroles, étant pur,
le corps enveloppé et la téte couverte.

50. Le jour il évacuera ses urines et ses excréments le
visage tourné vers le Nord, la nuit la face tournée vers
le Sud, aux deux crépuscules de la méme maniére que le
jour.

43. Suivant Kull. «avec sa femme» signifie « dans le méme plat, eka-
patre ».

44. Le kohol ou poudre d’antimoine dont les femmes en Orient se peignent
les paupiéres.

46. Citi « pile de bois » ou « pile de briques » (B.], ou « bicher funébre »,.
(L.) J’ai supprimé kadicana « en aucun temps» qui m’a paru un rem-
plissage.

47. Naditiram 8sadya « sur le bord d'un fleuve ». Le gérondif dsddya est
souvent employé comme équivalent d’'une préposition, sur ou dans, Cepen-
dant B. lui donne foute sa valeur verbale « en atteignant la rive ».
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51. Dans 'ombre ou dans I'obscurité, soit de jour, soit-de
nuit, un Brahmane peut faire (ses besoins) le visage tourné
dans la direction qui lui plait, comme aussi dans le cas ou 1l
craindrait pour sa vie.

52. Elle périt I'intelligence de celui qui urine en face du
feu, du soleil, dela lune, dans 1'eau, en face d’'un Brahmane,
d’une vache, du vent.

53. Il ne doit point souffler sur le feu avec sa bouche, re-
garder une femme nue, jeter dans le feu des immondices, ni
s’y chauffer les pieds.

54. Il ne doit point placer (le feu) sous (un lit ou autre
meuble semblable), ni marcher par-dessus, ni le mettre au
pied (de son lit quand il dort), ni faire de mal 4 étre qui vive.

55. Il ne doit ni manger, ni se mettre en route, ni se cou-
cher au moment du crépuscule ; il ne doit ni tracer des lignes
sur la terre, ni dter la guirlande (qu’il porte).

56. Qu’il ne jette dans 'eau ni urine, ni excréments, ni
crachat, ni autre chose souillée d’'immondices, nl sang, ni
po1sons.

57. Il ne doit point dormir seul dans une maison déserte,
ni éveiller quelqu’un qui dort, ni causer avec une femme qui
a ses régles, ni aller 4 un sacrifice sans étre invite.

58. Dans ’emplacement consacré au feu, dans un parc a
vaches, en présence de Brahmanes, en récitantle Véda, en
mangeant, qu’il ait le bras droit découvert.

59. Un homme sage ne doit point déranger une vache en
train de boire, ni raconter la chose a quique ce soit; s'1l voit

51. « Lorsqu’il y a impossibilité de distinguer les régions célestes ». {Kull.)
— Il eraindrait pour sa vie « de la part des voleurs, des tigres ef autres ».
(Kull.)

55. Du crépuscule, du matin ou du soir. — Ofer sa guirlande: « il ne doit
point I'6ter lui-méme, mais se la faire éter par un autre ». (Kull.)

57. Quelgu'un qui dort « quelqu'un quilul est supérieur en richesse, en
science, ete. ». (Kull.)—- Sans étre invité « sans étre choisi en qualité de prétre
officiant ». (Kull.)

59. B. traduit « une vache qui allaite (son veau) ». Kull. dit : «une
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un src-en-ciel au firmament, qu’il ne le montre 4 personne.

60. Il ne doit point habiter dans un village oi1 la loi est né-
gligée, ni (séjourner) longtemps dans celui ot les maladies
sont nombreuses ; il ne doit point se metire en route tout
seul, ni rester longtemps sur une montagne.

61. Il ne doit point résider dans un royaume (gouverné
par) un Soudra, ni dans (une contrée) pleine de gens qui
n’observent pas la Loi, ni dans celle qui est envahie par les
hérétiques, ni dans celle qui est possédée par des gens des
plus basses castes.

62. Il ne doit point manger (une substance) dont on a ex-
trait ’huile, ni se rassasier outre mesure, ni (prendre ses re-
pas) trop t6t (le matin) ou trop tard (le soir), ni (manger)
dans la soirée quand il a (trop copieusement) déjeuné.

63. Il ne doit faire aucun effort sans but, ni boire de ’eau
dans le creux de sa main, ni manger des mets (placés) sur
son giron; il ne doit jamals étre curieux.

64. 1l ne doit ni danser, ni chanter, ni jouer d’un instru-
ment, ni claquer (des mains), ni grincer (des dents), ni dans
la colére faire du tapage.

65. Quil ne se lave jamais les pieds dans un bassin de
cuivre ; qu'il ne mange pas dans un plat cassé, ni dans (un
vase) d’apparence impure.

66. Il ne doit point porter des souliers, des vétements, un
cordon sacré, un ornement, une guirlande, un pot a eau,
qui aient déja servi a d’autres.

vache qui boit de I’eau ou du lait », et il ajoute « si elle boit le lait d’autrui,
il ne doit point le dire & celui dont elle boit le lait ». — L’arc-en-ciel, litté-
ralement 1'arc d'Indra.

63. Curieus « sans motif ». (Kull.)

61. « Il ne doit pas exécuter des danses, chants, ou morceaux de musique,
non commandés par les ¢astras ». (Kull.)

63. Vase d'apparence impure bhavapratidashite signifie litt. « souillé par
nature ». Le commentaire dit « qui fait naitre un doute dans I'esprit », ¢'est-
a-dire de la pureté duquel on n'est pas sGr. A noter linferprétation toute
différente suivie par B. H. : « Qu’il ne mange pas dans un plat cassé, ni lorsque
(son) esprit est trouble. »
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67. Qu’il ne voyage point avec des bétes de somme mal
dressées, exténudes par la faim ou la maladie, ayant les
cornes, les yeux ou les sabots endommagés, ou bien la queue
mutilée.

68. Qu’ll voyage toujours avec des (bétes) bien dressées,
rapides, portant des marques propices, d’une couleur et
d’une forme irréprochables, et sans les stimuler beaucoup
avec l'aiguillon.

69. Il dott éviter la chaleur (du soleil) qui vient de se
lever, la fumée d’'un cadavre (mis sur le bticher) et un siége
brisé ; il ne doit pas se couper (lui-méme) les ongles ou les
cheveux, ni se ronger les ongles avec les dents.

70. Il ne doit point écraser des mottes de terre ou arra-
cher de I'herbe avec ses ongles; il ne doit faire aucun acte
inutile, ou qui puisse avoir dans l'avenir des conséquences
facheuses.

71. I’homme qui écrase une motte de terre, qui arrache
de I'herbe ou qui ronge ses ongles, court rapidement a sa
perdition, de méme qu’un délateur ou une personne impure.

72. 1l ne doit point raconter de médisances, ni porter de
guirlande extérieurement; monter sur le dos d’une vache
est en tout cas un acte répréhensible.

73. Il ne doit point entrer dans un village ou dans une
maison enclose (de murailles) autrement que par la porte ; la
nuit il doit se tenir & distance des racines d’arbre.

74. Il ne doit point jouer aux dés, oter lui-méme ses
chaussures, manger couché sur un lit, ou tenant (ses ali-
ments) dans sa main, ou (en posant le plat) sur un siége.

69. Balatapa, signifie littéralement « jeune chaleur ». Kull. citant I’'opinion
de Medh. explique ainsi: « prathamoditadityatapa » : il ajoute que d’autres
entendent « le soleil dans le signe de la Vierge ».

70. Ecraser des moties de terre « sans motif ». {Kull.)

72. Raconter des médisances ou «se chamailler». (B.)—« Extérieurement
4 sa fouffe de cheveux » {Kull.), ou peut-éire « extérieurement 4 ses habits ».
Suivant d’autres commentateurs, « en dehors de la maison ».

74. Oter ses souliers, «les porter aveclamain dans un auire lieu ». (Kull.)
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75. Apreés le coucher du soleil, qu’il ne prenne aucun ali-
ment contenant des grains de sésame ; qu’il ne se couche
Jamais ici-bas tout nu, qu’il n’aille nulle part sans s’étre rincé
la bouche.

76. Qu’ll mange les pieds humides, mais qu’il ne se couche
jamals les preds humides; car celui qui mange les pieds
humides atteint un grand age.

77. Il ne doit jamais s’engager dans un lieu inaccessible et
impénétrable a la vue ; il ne doit pas regarder des excré-
ments ou de 'urine, ni passer une riviére (en nageant) avec
les bras.

78. Il ne doit point marcher sur des cheveux, des cendres,
des os, des tessons, des graines de coton ou des épeautres,
pour peu qu’il tienne & une longue existence.

79. Qu’il ne fréquente point des gens dégradés, des Tchan-
dalas, des Poulkasas, des fous, des orgueilleux, des gens de
basse caste, des Antyavasayins.

- 80. Ilne doit donner & un Soudra ni un consell, ni des
restes (du repas), ni I'offrande destinée aux Dieux; il ne doit
point lui expliquer la Loi, ni lui imposer aucune observance
religieuse.

81. Car celui qui explique la Loi ou qui impose une obser-
vance religieuse 4 un Soudra, tombe avec lui dans l'enfer
(appelé) Asamvrita.

82. Qu’il ne se gratte point la téte avec les deux mains
jointes, qu’il ne la touche pas avaut de s’étre rinceé la bouche,
qu’il ne se baigne pas sans la (plonger dans l'cau).

76. Les pieds humides, parce qu'il vient de prendre un bain de pieds ; en
d’autres termes le bain de pieds doit précéder le repas, mais non le coucher.

77. Inaccessible, « parce qu’il est embarrassé d’'arbres, de lianes et de ronces,
et qu’il recéle des serpents, voleurs et autres ». (Kull.)

79. Un Candala est le fils d’un Soudra et d’une femme Brahmani, ¢f. X, 12.
—Pulkasa (Joly) ou Pukkasa né d'un Nishada et d'une femme Soudri, cf. X,
18. — Antyavasayin né d’'un Candila et d'une femme Nishadi, cf. X. 39.

80. A un Soudra « qui n’est pas son esclave ». {Kull.)

82. Avant de s'étre rincé, littéralement « ayant encore des restes d’ali-
ments en bouche ».
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83. Qu'il évite (dans la colére) d’empoigner les cheveux
ou de donner des coups sur la téte ; quand il a baigné sa
téte, qu’il ne touche aucun de ses membres avec de l'huile
de sésame. |

84. Qu’il n’accepte rien d’un roi non issu de (caste) kcha-
triya, d'un boucher, d’un fabricant d’huile, d’un débitant de
liqueurs, ni de celui qui vit (du produit) d’un lupanar.

85. Une presse & huile est aussi (mauvaise) que dix bou-
cheries, une taverne que dix presses a huile, un lupanar que
dix tavernes, un roi (non kchatriya) que dix lupanars.

86. Un (tel) roi est tenu pour 1’'égal d’'un houcher qui tien-
drait dix mille boucheries; un présent de lui est (chose)
horrible.

87. Celui qui recoit des présents d’un rol avaricieux et
transgresseur de la Loi ira successivement dans les vingt
et un enfers suivants :

88. Tamisra, Andhatamisra, Mahiraourava, Raourava,
Kalasoutra, Mahanaraka,

89. Sandjivana, Mahavitchi, Tapana, Sampratdpana,
Samghéta, Sakakola, Koudmala, Poutimrittika,

90. Lohasankou, Ridjicha, Panthana, la riviére Salmalli,
Asipatravana et Lohatcharaka.

91. Des Brahmanes éclairés, qui ont étudié le Véda et
désirent la félicité aprés la mort, sachant cela, n’acceptent
rien d’un (tel) roi.

92. (Le maitre de maison) doit s’éveiller au moment
consacré & Brahme, réfléchir sur la vertu et les richesses, sur

83. Empoigner les checeux « les siens ou ceux d'un autre ». (Kull.} —
Quand il a baigné sa téte « dans I’huile de sésame ». {Kull.) Il est probable
qu'au vers précédentil s’agit aussi d’'un bain d’huile.

84. On a vu plus haut qu’il y avait parfois des rois Soudras. — Un débi-
tant de ligueurs, littéralement « celui qui a pour enseigne un étendard. »

85. Joly imprime vegya au lieu de veca, « un roi est1'égal des prostituées »
mais la gradation est plus réguliére avec veca.

92. Le moment consacré & Brahima : un muhirta est égal & 1/30° du jour,
soit 48 minutes. — Le brahmya muharta est, suivant Kull,, « la derniére
veille de la nuit ».
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les peines physiques qu’elles entrainent et sur la véritable
interprétation du Véda.

03. S'étant levé, ayant satisfait aux besoins naturels,
s’étant purifié, recueilli, qu’il reste longtemps debout &
murmurer (la priére), pendant le crépuscule du matin, et
qu'a 'autre crépuscule (il récite de méme la priére) en son
temps propre.

94. Par de longues dévotions aux crépuscules, les sages
acquiérent une longue existence, la science, la réputation, la
gloire et la supériorité dans la connaissance du Véda.

95. Aprés avolr accompli suivant la régle (la cérémonie
dite) Oupakarman (le jour de la pleine lune du mois) Sravana,
ou du (mois) de Praouchthapada, un Brahmane doit pendant
quatre mois et demi étudier assidiment le Véda.

96. Un Brahmane doit accomplir la (cérémonie dite)
’Outsardjana des Védas en dehors (du village) dans le (mois)
Paoucha, ou au premier jour de la quinzaine blanche du
(mois) Magha dans la matinée.

97. Apres avoir accompli en dehors (du village) 'Outsarga
des Védas suivant (les préceptes du) Livre (des lois), il doit
suspendre la lecture pendant une nuit précédée et suivie d'un
jour, ou bien pendant ce jour et la nuit (qui le suit).

93. La priére : la gayatri.

94. La réputation « pendant leur vien», la gloire « aprés leur mort ».
(Kull,)

95. « L’Upakarman, ainsi que le remarque B., est 1'ouverture solennelle
de la période scolaire brahmanique, et l'Utsarjana ou Utsarga en est la
cloture ». Le mois Crivana tombe en juillet et aout, le mois Praushthapada
ou Bhadrapada en aott-septembre.

96. Le mois Pausha tombe en décembre-janvier, le mois Magha en jan-
vier-février. Le texte porte Pushya et non Pausha., Suivant B., Pushya
désigne le jour Pushya, c'est-2~dire le sixiéme jour lunaire de chaque mois;
il ajoute dans sa traduction entre parenthése « du mois Pausha », Suivant
L., ce mot désigne le huitiéme astérisme lunaire.

97. Une nuit précédée et sutote d’un jour, littér. « une nuit ailée » ; le jour
de 1'Utsarga la nuit qui sult et le lendemain, ou seulement le jour de
VYUtsarga et la nuit qui suit.
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08. Mais aprés cela il doit réciter assidament les Védas
pendant les (quinzaines) brillantes et tous les Védangas
pendant les quinzaines obscures.

99. 11 ne doit pas réciter en bredouillant, ou en présence
de Soudras ; lorsqu’il a récité le Véda pendant la derniére
vellle de la nuit, qu’il ne se rendorme pas (quelque) fatigué
(qu’il soit).

100. Un Brahmane zélé doit toujours réciter les parties
meétriques (du Véda) suivant la régle énoncée plus haut, et,
s'il n’a pas d’empéchement, les Brahmanas et les Mantras.

101. Celui qui étudie (le Véda) et qui l’enseigne a des
¢léves conformément & la regle, doit toujours éviter (de le
faire dans) les heures ot I'étude du Véda est interdite.

102. Quand le vent se fait entendre la nuit, et quand
pendant le jour il y a des tourbillons de poussiére, ce sont
la, dans la saison des pluies, les deux (cas) ot I'on doit sus-
pendre la récitation du Véda : (tel est) 1'avis de ceux qui
connaissent (les régles de) la récitation.

103. Quand il y a des éclairs, du tonnerre et de la pluie,
et quand il y a abondance de grands météores, la récitation
(doit étre suspendue), suivant Manou, jusqu'au meéme mo-
ment (du jour qui suit).

104. Silon voit ces (phénomeénes) se produire (au moment
des crépuscules), aprés que les feux ont été allumés (pour le
sacrifice), qu'on sache alors qu’il ne doit pas y avoir de
récitation, et de méme quand on voit des nuages hors de
salson.

105. Quand il se produit un bruit surnaturel, un tremble-
ment de terre ou une éclipse des corps célestes, qu'on sache

98. Les quinzaines brillantes et les quinzaines obscures sont déterminées
par les phases de la lune.

100. Les parties métriques, sont, suivant Kull., « la giyatri et le reste ».
— Le deuxidme hémistiche porte brahman synon. de Veda que Kull.
explique par Brahmana. Les Briahmanas sont des traités religieux com-
posés pour et par les Brihmanes. Les Mantras sont des hymnes ou priéres,

104. Hors de saison, « hors de la saison des pluies ». (Kull.)
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que la récitation (doit étre suspendue) jusqu’au meéme mo-
ment (du jour qui suit), méme (si le phénoméne a lieu) dans
la saison (des pluies).

106. Mais si les éclairs et le bruit du tonnerre (se produi-
sent) quand les feux sacrés flambent, la suspension doit durer
aussi longfemps que I'éclat (du soleil ou des étoiles); si le
troisiéme (des phénoménes mentionnés plus haut se produit,
il doit y avoir suspension) & la fois le jour et la nuit.

107. Ceux qui désirent la perfection du mérite spirituel
doivent toujours suspendre la récitation dans les villages et
dans les villes, et partout ol (régne) une mauvaise odeur.

108. Dans un village ou se trouve un cadavre, ou en pré-
sence d'un (homme sans loi, comme un) Soudra, quand une
personnée pleure, ou au milieu d'une réunion de gens, la
récitation (doit étre) suspendue. |

109. Dansl'eau, 4 minuit, quand on évacue ses excréments
ou son urine, quand on n’a pas encore rincé sa bouche, ou
quand on a pris part 4 un repas funéraire, qu’on ne médite
méme pas dans son esprit (sur le Véda).

110. Un Brahmane éclairé qui a accepté une invitation 4 un
repas funéraire en I'honneur d'une personne récemment
décédée, ne doif point réciter le Véda de troisjours; il en est
de méme quand le roi vient d’avoir un fils ou qu’il y a une
éclipse.

106. « Si P’éclair et le bruit du tonnerre ont lieu au crépuscule du matin,
Ia suspension doit durer autant que la lumiére du soleil, autant que le jour;
si ces (phénoménes) ont lieu au crépuscule du soir, la suspension doit durer
autant que la lumiére des étoiles, autant que la nuit ». (Kull.) — Le
troisiéme (cesha) : « Sur les trois {phénoménes) mentionnés plus haut, &
savoir éclair, tonnerre, pluie, si le restant, le troisiéme, c’est-a-dire la pluie,
se produit, il y a suspension aussi bien la nuit que le jour, le jour et la
nuif ». (Kull.)

110, II s'agit ici d’'une cérémonie ekoddishta ; cf. III, 247. Quand le roi est
stitaka, c'est-d-dire lorsqu'il se trouve dans I'état d’impureté par suite de 1a
naissance d’un fils. — Une éelipse, littéralement : « Quand Rahu apparait. »
Rahu est un dragon mythologique qui de temps & autre se jette sur le soleil
ou la lune pour les dévorer : de la les éclipses.
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111. Aussi longtemps que subsistent sur le corps d’un
Brahmane éclairé I'odeur et les taches (des aliments et des
parfums) d’un repas funéraire en 1’honneur d’'une personne
récemment décédeée, il doit s’abstenir de la récitation védique.

112. 11 ne doit point réciter le Véda couchd, les pieds
levés (sur un siége), ou avec une étoffe jetée sur les reins,
ni aprés avolr mangé de la viande ou du riz et autres (ali-
ments) a une naissance (ou a une mort),

113. Ni quand 1l y a du brouillard, ni quand (on entend)
le bruit des fléches, ni pendant les deux crépuscules, ni & la
nouvelle lune, nile quatorziéme jour (lunaire), ni le jour de
la pleine lune, ni le huitiéme jour (lunaire).

114. Le jour de la nouvelle lune tue le maitre spirituel, le
quatorziéme (jour tue) le disciple; le huitiéme et le jour dela
pleine lune (tuent le souvenir du) Véda ; aussi faut-il les
éviter.

115. Un Brahmane ne doit point réciter (le Véda) quand il
y a une pluie de sable, quand les régions célestes sont en feu,
quand un chacal hurle, quand un chien, un éne, ou un cha-
meau font entendre leur cri, ni enfin au milieu d’une com-
pagnie.

116. Qu’il ne récite point (le Véda) prés d’un cimetiére,
ni prés d’un village, ni dans un parc & vaches, ni portant un
vétement qu’il avait pendant ses rapports conjugaux, ni aprés
avolr regu un présent dans un sacrifice funéraire.

117. Quel que soit le présent regu 4 un sacrifice funéraire,
étre vivant ou objet inanimé, il ne doit pas, aprés l'avoir
accepté, réciter le Veda, car on dit du Brahmane que sa
main est sa bouche.

111. Parfams, « safran et autres ». (Kull.)

112. Ou ¢ une mort : les personnes deviennent impures par suite d'une
naissance ou d’un décés.

117. Sa main est sa bouche: ¢'est-d-dire, le péché est égal de réciter le
Véda aprés avoir regu (en les prenant dans sa main) des présents & un
Craddha, ou aprés avoir mangé (en les mettant dans sa bouche), des aliments
a4 un Craddha.
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118. Quand le village est envahi par des brigands, quand
il y a une alarme causée par un incendie, qu’il sache que la
récitation doit étre suspendue jusqu'au méme moment {du
jour qui suit), ainst que (dans tous les cas) de prodiges.

119. A propos d’'un Oupdkarman ou d’un Outsarga, 1l est
prescrit de suspendre la récitation pendant trois nuits; mais
aux huitiemes jours (lunaires), ainsi qu'aux nuits qui ter-
minent chaque saison (la suspension doit étre) d’un jour
et d’une nuit.

120. On ne doit pas réciter le Véda & cheval, n1 sur un
arbre, ni sur un éléphant, ni en bateau, ni sur un chameau,
ni sur un ane, ni quand on est sur un terrain stérile, n1 quand
on est en voiture,

121. Ni pendant une dispute (verbale), ni pendant une
rixe, ni au milieu d’'une armée, ni durant une bataille, ni
aussitot aprés avoir mangé, ni pendant une indigestion, ni
aprés avoir vomi, ni quand on a des renvois aigres,

122. Ni sans avoir demandé la permission a un hote, ni
quand le vent souffle avec force, ni quand le sang coule d'un
membre, ni quand on a éteé blessé par une arme.

123. Onne doit jamais réciter le Rig-Véda ou le Yadjour-
Véda, quand on entend le chant du Sadma-Véda, ni quand
on a terminé un Véda, ou lu un Aranyaka.

119. Upakarman : cf. v. 95.— Trots nuits et irois jours. Les Hindous
comptent par nuits aussi bien que par jours. Les saisons sont au nombre de
six : vasanta le printemps, grishma 1’ét¢, varsha la saison pluvieuse, carad
l'automne, hemanta I'hiver, cicira le froid. Kull. développe ainsi le
deuxieme hémistiche: « aprés le Jour de la pleine lune du mois d'Agra-
hiayana (novembre-décembre), aux huitiémes jours lunaires des trois quin-
zaines noires (subséquentes}, ete. ».

123. Les priéres du Sima Véda, comme le remarque L., sont en vers et
destinées 4 éire chantées, celles du Rig Véda sont en vers, mais doivent étre
recitées ; celles du Yadjour Véda sont généralement en prose. — Aprés
«quand on a terminé un Véda ou lu un Aranyaka » Kull. ajoute : « on doit
atiendre un jour et une nuit avant de commencer la lecture d’un autre
Véda ». Un Aranyaka est un traité religieux destiné 4 étre lu dans la soli-
tude des foréts {aranya).



114 LES LOIS DE MANOQU

124. Le Rig-Véda est consacré aux Dieux, le Yadjour-
Véda aux hommes, le Sama-Véda aux Manes; c¢’est pour-
quol le son de ce dernier est (pour ainsi dire) impur.

125. Instruits de ces (choses) les Sages récitent quotidien-
nement d’abord I'essence des trois (Védas) dans l'ordre voulu,
puis ils récitent le Véda lui-méme. |

126. Sachez qu’il faut suspendre la récitation un jour et
une nuit, si un animal domestique, une grenouille, un chat,
un chien, un serpent, un ichneumon ou un rat passent entre
(le maitre et le disciple).

127. Il y a deux (cas) ou un Brahmane doit foujours soi-
gneusement suspendre la récitation, (c’est) lorsque la place
ol 1l réeite est impure, et (lorsque) lui-méme n’est pas purifié.

128. Un Brahmane sorti de noviciat doit toujours étre
(chaste comme) un étudiant, au jour de la nouvelle lune, au
huitiéme jour (lunaire), au jour de la pleine lune et au qua-
torziéme jour (lunaire), méme dans la saison (fixée pour les
rapports conjugaux).

129. Qu'’il ne prenne point de bain apreés le repas, ni étant
malade, ni au milieu de la nuit, ni & plusieurs reprises avec
ses vétements, ni dans un étang inconnu.

130. Qu’ll ne marche pas exprés sur 'ombre des (statues
des) Dieux, ni sur celle (de son pére ou autre) personne vé-
nérable, ni sur celle d’un roi, d'un homme sorti de noviciat,
de son précepteur, d’'un roux, d’un initié.

131. A midi et a minuit, aprés avoir mangé de la viande
a un repas funeraire, ainsl qu’aux deux crepuscules, qu’il ne
séjourne point dans un carrefour.

124. Le texte dit « impur ». Le commentaire adoucit I’expression par iva.
— Tout ce qui touche & la mori néecessite une purification.

125. L’essence « la syllabe mystique OM, les (trois) paroles (bhiil, bhuvah
et svah) et la Savitrl ». (Kull.)

128. Sur la saison fixée pour les rapports conjugaux, cf. 1, v. 45 sqq.

130. Guru désigne les parents, le précepteur et généralement ceux aux-
quels on doit le respect. — D’un rouw : babhru désigne peui-éire un animal
de poil roux, notamment une vache rousse. — Un ini¢ié « au sacrifice ».
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132. Qu’il ne marche pas exprés sur des onguents, sur
I'eau d'un bain, sur de urine ou des excréments, du sang, de
I’humeur, du crachat ou du vomissement.

133. Qu'il n’honore point un ennemi, 'ami d’'un ennemi,
un pervers, un voleur; (qu’il ne courtise pas) la femme du
prochain.

134. Car en ce mondeil n’est rien de si contraire a une
longue existence que d’avoir des relations avec la femme
d’autru.

135. Celut qui désire prospérer ne dolt certamement
jamais mépriser un Kchatriya, un serpent et un Brahmane
instruit, pour faibles (qu’ils soient).

136. Car ces trois (étres) peuvent causer la mort de celul
qui les méprise ; ¢’est pourquol un sage ne doit jamais mé-
priser ces trois (étres).

137. Qu’il ne se méprise pas lul-méme pour ses insucces
passés, et quil poursulve jusqu’a la mort la fortune, sans
désespérer de 'atteindre.

138. Il doit dire la verité; il doit dire des (choses)
agreables; 1l ne doit pas dire de vérités désagréables, ni de
mensonges agreables ; telle est la loi éternelle.

139. Qu’il dise « hien ! hien! » ou simplement « hien! » ;
qu’il n’ait pas d’'inimitiés pour des raisons futiles, et qu’il ne
se dispute avec persoune,

140. Qu’il ne voyage n1 trop matin, ni trop tard, ni en
plein midi, ni avec un inconnu, ni seul, ni avec un Soudra.

141. Qu’il n’insulte ni ceux qui ont un membre de moins,
ni ceux qui ont un membre de frop, ni ceux qui manquent
d’instruction, ni les gens trés 4gés, ni ceux qui sont dépour-
vus de beauté ou de fortune, ni ceux de basse extraction.

132. Peut-8tre simplement : « qu’il ne se tienne pas en contact avec ».

139. La premiére partie de ce vers est obscure. L'interprétation de NAar, est
celle-ci @ « Ce qui est bien, qu'il dise que c'est bien, ou qu’il appelle bien
méme ce qui n’est pas bien : bhadram ity eva va 'bhadram api ». Mais ce
précepte serait en contradiction avec celui du vers 138, « il ne doit pas dire
de mensonges agréables. »
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142. Un Brahmane qui a encore des aliments en bouche
ne doit point toucher de la main une vache, un Brahmane ou
le feu; il ne doit point, bien portant, regarder la foule des
corps lumineux dans le ciel, (s'il n’est) pas purifié.

143. S’il a touché ces (étres) étant impur, 11 doit toujours
avec la paume de la main asperger d’eau ses organes des
sens, tous ses membres et son nombril.

144. A moins d’étre malade, qu’il ne touche pas sans
motif les trous de son (corps), et s’ahstienne (de porter la
~main) a tous les poils (des parties) secrétes.

145. 11 doit é&tre observateur des usages qui portent hon-
heur et des régles de honne conduite, étre pur, maitre de ses
organes, murmurer (la priére) et sacrifier au feu sans relache.

146. Car lorsqu’on observe les usages qui portent bonheur
et les régles de bonne conduite, qu'on est toujours pur, qu'on
murmure (la priére), et qu'on fait les offirandes (au feu), on
est a I'abri du malheur.

147. Qu’il récite tous les jours, sans se lasser, le Véda en
temps voulu, car (les Sages) déclarent que c’est 14 le devoir
par excellence ; tout autre est appelé devoir accessolre.

148. Par I’étude constante du Véda, par la pureté, par les
austérités, par le respect de la vie des créatures, on a la
réminiscence de ses existences antérieures.

149. (Celui qui) se rappelant ses existences antérieures
continue & étudier le Véda, obtient, par son application
constante au Véda, une félicité éternelle.

150. Aux jours de la nouvelle et de la pleine lune, il doit
toujours accomplir offirande & Savitar et les rites propitia-

144. Les trous sont au nomhbre de neuf (d’'oli vient aussi que le mot trou
désigne figurément le nombre neuf), a savoir : les yeux, les oreilles, les na-
rines, la bouche, le méat urinaire, l’anus.

145. Mangalacarayukia : on peut faire, comme je l'ai fait, des deux pre-
miers termes un composé copulatif, ou au contraire on peut y voir un com-
posé de dépendance, et la traduction se réduit & « observateur des usages qui
portent bonheur ».

150. Le jour de la nouvelle lune el le jour de la pleine lune sonf les jours
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toires ; il doit toujours honorer les Manes au huitiéme (jour
lunaire) et au (jour) suivant.

151. Loin de sa demeure il doit évacuer 'urine, loin de sa
demeure (vider) l'eau du bain de pieds, loin aussi les restes
d’aliments et 1a semence génitale.

152. Au matin 1l doit décharger son ventre, se peigner, se
laver, se brosser les dents, se mettre du kohol sur les yeux, et
adorer les Dieux.

153. Au jour de la nouvelle et de la pleine lune qu’il aille
visiter les (images des) Dieux, les Brahmanes vertueux, le rol
et les personnes qu’il doit révérer, pour (s’assurer) leur pro-
tection.

154. Qu'il salue avec respect les personnes agées, qu’il leur
céde son propre siége, qu’il s’asseye auprés d’elles en joignant
les mains et qu’il les suive quand elles s’en vont.

155. Il doit sans relache observer les coutumes vertueuses
lides a ses propres occupations, gqui ont été complétement
déclarées par la révélation et par la tradition, et qui sont la
base de la loi (sacrée).

156. Par une conduite (vertueuse) 1l obtient une longue
vie, par elle (il obtient) la postérité désirée, par elle une
richesse impérissable; la conduite (vertueuse) détruit les
(effets des) marques funestes.

appelés Parvan. L'offrande 4 Saviiar (le Soleil), ou peut-étre 'offrande
accompagnée de la Savitri. — Rites propitiatoires, ¢inti, ou suivant d’au-
tres « expiatoires ».

151. Kull. explique Aavasatha, demeurs, par « l'emplacement du feu
sacré ». — Nisheka est expliqué par retas sperme : précepte étrange,car on
ne peut supposer qu’il s’agisse d'une émission volontaire ; peut-étre faug-il
entendre par 14 1'eau qui a enlevé les traces d'une pollution involontaire.

152. Se peigner, ou peut-éire « s'habiller, s’attifer ».

153. Les personnes qu’il dott récérer, ses gurus.

154. En joignani les mains, ¢'est-a-dire en faisant le salut appelé afijali.

155. La révélation et la tradition désignent le Véda et le recueil des lois.

156. Les marques funestes, alakshanam, c'est-d-dire le maiheur : la cause
est mise ici pour 'effet.
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157, Car un homme qui se conduit mal est blamé dans le
monde ; il est toujours infortuné, malade, et ne joult pas d’'une
longue existence.

158. Méme il est dépourvu de toute marque (annoncant
le honheur) I'homme d’'une conduite vertueuse, plein de foi
et sans envie, vit cent années.

159. Qu'il évite avec soin tout acte qui depend d’autrul;
qu’il s’applique au contraire avec zéle & tout ce qui ne dépend
que de lul-méme.

160. Tout ce qui dépend d’autrui (cause de) la peine, tout
ce qui dépend de soi-méme (donne) du plaisir ; sachez que
c¢’est 13 en somme la définition de la peine et du plaisir.

161. Tout acte qui procure 4 celul qui le fait une satisfac-
tion infime, il doit accomplir avec zéle; mais qu’il évite
(tout acte) contraire. | |

162. Qu’il ne fasse jamais de mal 4 son maitre spirifuel, a
celui quilui explique le Véda, a son pére, a sa mére, 4 une
personne qu’il doit révérer, aux Brahmanes, aux vaches, a
un ascete.

163. Qu’il se garde de l'athéisme, des critiques sur le
Véda, du mépris des Dieux, de la haine, de l'opiniatrete, de
I'orgueil, de la colére, de la dureté.

164. Il ne doit point, dans la colére, lever le baton sur
autrul, ni se livrer a des voies de fait (sur personne), sauf sur
un fils ou un disciple; ceux-la il peut les frapper pour les
corriger.

165. Un Dvidja qui menace seulement un Brahmane avec

162, Kull. mentionne ici I'opinion d’un autre commentateur: « Mais
Govindaraja, généralisant la défense de leur faire du mal, dit qu'il ne doit
pas leur faire de mal, méme quand ceux-ci le menacent d'une arme », ¢’est-
a-dire méme en cas de légitime défense. Toutefois cette opinion est contre-
dite au v. 167, qui reconnait le droit de 1égitime défense.

163. L’athéisme : le mot nasiikya signifie litiéralement « 'opinion qu'il n'y
apas un autre monde». (Kull.)— Le mot stambha, que j’ai traduit par opinia-
tretd, est interprété trés diversement par les autres traducteurs, « hypocrisie »
(L.); « fraude » {B.H.}); « manque de modestie ». (B.)

165, Sculement, « mais qui ne le tue pas ». (Kull.)
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I'intention de le blesser, errera cent années dans 'enfer Té~
misra.

166. Sipar colére il le frappe intentionnellement, méme
avec un brin d’herbe, il renaitra pendant vingt et une exis-
tences dans des seins (d’animaux vils en punition de son)
péchs.

167. Si dans sa folie il fait couler le sang du corps d’un
Brahmane, sans avolr été attaqué par lui, il s’attire aprés la
mort des soufirances terribles.

168. Autant le sang (versé) ramasse (de grains) de pous-
siére sur le sol, autant d’années celul qui a versé ce sang est
dévoré par d’autres (animaux carnassiers) dans 'autre monde,

169. Donc un homme sensé ne devra jamais attaquer un
Brahmane, nile frapper méme avec un brin d’herbe, n1 faire
couler le sang de son corps.

170. Le méchant, celui dont la fortune est illégitime,
celul qui se complait & faire sans cesse le mal, n’arrivent
point au bonheur ici-bas.

171. Méme quand on est victime de son honnéteté, on ne
doit jamais tourner son esprit vers 'iniquité, en voyant les
soudalns revers de fortune des gens injustes et pervers.

172. L’iniquité pratiquée ici-basne produit pas toujours
des fruits immédiats, non plus que la terre, mals s’avancant
lentement, elle coupe les racines de celui qui 1'a commise.

173. Si (le chatiment ne 'atteint) pas lui-méme, (il at-
teint) ses enfants, sinon ses enfants (du moins) ses petits—
enfants; I'injustice commise ne reste jamais sans fruit pour

son auteur.

166. Papayonishu, littéralement « dans des seins coupables », par exemple
« dans le sein d'une chienne ou d’autres animaux ». (Kull.)

168. D’autres animaux carnassiers, tels que « chiens, chacals et autres ».
(Kull.)

170. Anrta, illégitime, signifie, suivant Medh. « de la richesse acquise en
faisant une déclaration mensongére dans un témoignage pour le jugement
d'un procés »,

172. S’avangant lentement : Claudo pede poena, dit une sentence bien

c¢onnue,
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174. 11 peut prospérer pour un temps par l'injustice, puis
voir la prospérité, puis triompher de ses ennemis; mais (a la
fin) il périt jusqu’a la racine.

175. On doit toujours se complaire dans la vérité, dans la
justice, dans une conduite vertueuse et dans la purete; on
doit chatier ses disciples conformément & la Loi (sacrée), et
tenir en bride son langage, ses bras et son ventre.

176. La richesse et les plaisirs qui sont contraires & la Loi
doivent &tre fuis, ainsi que tout (acte) méme légitime qui
entrainerait plus tard des regrets, et qui est réprouvé par le
monde.

177. (Un Brahmane) ne doit pas étre actif de ses mains, de
ses pieds, de ses yeux (sansnécessité); il nedoit étre ni déloyal
ni havard, et ne nuire & autrul ni en action, ni en pensée.

178. Qu’il marche dans le chemin des gens vertueux,
qu'ont suivi son pére et ses ancétres; en le suivant il
n’éprouve aucun mal.

179. Avecun prétre officiant ou un prétre de la maison,
avec un précepteur, un oncle maternel, un héte, un subor-
donné, un enfant, une personne 4gée ou Infirme, avec un
médecin, avec des parents paternels et des parents par
alliance, ou des parents maternels,

180. Avec son pére et sa mére, avec des parentes, avec son
frére, son fils, sa femme, sa fille et ses esclaves, il ne doit
point avoir de confestations.

181. En évitant toute contestation avec ces (personnes)

175. Le texte dit aryavriti, une conduite digne d'un Arya, c’est-a-dire d'un
Dvidja. Kull. explique ce mot par sadicara.

176. Comme exemple d’'un « acte méme légitime » Kull. cite le cas d'un
homme chargé de famille qui donnerait tout son avoir. — Réproucé, ou peut-
étre « qui ferait de la peine aux gens ».

178. Suivant une autre interprétation na rishyate veut dire « il ne fait aucun
mal ».

179. Ritvij prétre officiant, purohita préire domestique.

180. Au lieu de « avec son fréere et son fils » on peut entendre « avec le
fils de son frére ».

181. Déchargé de tout péché,« des péchés qu’il a commis & son insu». (Kull.)
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un maitre de maison est déchargé de tout péché ; en triom-
phant de ces (querelles) il conquiert tous les mondes suivants:

182. Le précepteur est maitre du monde de Brahma, le
peére est tout-puissant dans le monde du Seigneur des crea-
tures, un hoéte est maitre du monde d’Indra, un prétre sacri-
fiant du monde des Dieux;

183. Les parentes (disposent) du monde des Nymphes
célestes, les parents maternels de celui de tous les Dieux
reunis, les parents par alliance de celul des eaux, une meére
et un oncle de celu1 de la terre;

184. Les enfants, les vieillards, les pauvres et les infirmes,
doivent étre regardés comme les seigneurs de l'air; un
frére ainé est ’égal d’un pére, une femme et un fils sont les
égaux du propre corps (de quelqu’un);

185. L’esclave (de quelqu’un) est ’égal de son ombre, sa
fille est 'objet supréme de sa tendresse ; ¢’est pourquoi (méme)
offensé par (I'une de) ces (personnes), 1l doit supporter
(Uofiense) sans colére.

186. Bien qu’autorisé & recevoir des présents, 1l doit évi-
ter la propension (4 en recevoir); car en acceptant des pré-
sents, la splendeur que lui communique le Véda s’éteint
rapidement.

187. Un sage qui ne connait pas les régles prescrites par
la Loi pour 'acceptation des présents, n’en doit point rece-
voir, fat-il presseé par la faim.

188. Mais un ignorant qui accepte de l'or, une terre, un
cheval, une vache, de la nourriture, un vétement, des grains
de sésame, du beurre clarifié, est réduit en cendres comme
du bois (au feu).

189. L'or et les aliments détruisent sa longévité, une

182. Le Seigneur des créatures Prajapati.

183. Les Nymphes ou Apsaras ; tous les Dieux réunis, les Vicvadevas.

185. L'esclave est comparé & 'ombre parce qu'il suit partout le maitre —
Krpanam plus exactement « objet de pitié ».

186. Autorisé « par sa science et sa sainteté ». (Kull.)
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terre et une vache son corps, un cheval ses yeux, les véte-
ments sa peau, le heurre clarifié son énergie, les grains de
sésame sa posterité.

190. Un Brahmane qui ne pratique pas les austérités, ne
récite pas le Véda, etest enclin 4 recevoir des cadeaux, s’en-
gloutit (dans l'enfer) avec (le donateur), comme avec un ba-
teau en pierre dans l'eau.

191. C'est pourquoi I'ignorant doit redouter d’accepter des
présents de n’importe qui; car pour un tout petit présent, un
ignorant s’engloutit (dans l’enfer) comme une vache dans un
bourhier.

192. Celui qui connait la Lol n’offrira méme pas de 1'eau 4
un Brahmane qui a les moeurs du chat, ni & un Brahmane qui
a les moeurs du héron, ni 4 un BrAhmane ignorant du Véda.

193. Car le bien méme légitimement acquis que 'on donne
a ces trois (individus) porte préjudice dans I'autre monde et
a celul qui donne et & celul qui recoit.

194. De méme que celui qui passe 'eau sur un bateau en
plerre s’y engloutit, ainsi 'ignorant qui donne et l'ignorant
qui recoit s’abiment tous les deux (dans l'enfer).

195. Un homme qui déploie I'étendard de la vertu, tout
en etant toujours avide, qul est hypocrite, qui dupe les gens,
qui est malfaisant et qui calomnie tout le monde, doit étre
considéré comme ayant les moeurs du chat.

196. Un Bralimane aux yeux baissés, malhonnéte, uni-
quement préoccupé de ses intéréts, perfide et affectant une
feinte douceur, a les mosurs du héron.

197. Les Brahmanes qui agissent comme le héron, et ceux
qui ont les maniéres du chat, tombent en punition de leur
conduite coupable dans (’enfer appelé) Andhatamisra.

198. Celui qui a commis un péché ne doit pas faire péni-
tence, en se donnant l'apparence (d’agir en vue d’ac-

191. De n’tmporte qui, ou bien, suivant une autre interpréfation, « n'importe
quel présent ».
192. Cf. v. 195 et 196.
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quérir) du mérite spirituel, voilant ainsi son péché soug des
pratiques pieuses, et en imposant aux femmes et aux Sou-
dras.

199. De tels Brahmanes sont blameés apres la mort et ici-
bas par les exégétes du Véda, et le veeu accompli sous un
prétexte mensonger va aux démons.

200. Celui quu sans étre étudiant gagne sa vie en portant
les insignes d’étudiant, prend (sur lui) les péchés de (tous)
les étudiants ; 1l renait dans le ventre d’un animal.

201. On ne doit Jamais se baigner dans I’étang d’un autre ;
car en s’y baignant on se souille d’'une partie des péchés de
celul qui a creusé 1’étang.

R02. Celul qui a fait usage d’un véhicule, d’'un lit, d’'un
sitge, d'un puits, d’un jardin, d’une maison, sans que (le
propriétaire les lui ait) donnés, endosse le quart des péchés
(de celui-ci).

203. On doit toujours prendre ses bains dans des riviéres,
dans des étangs creusés par les Dieux, dans des lacs, dans des
fossés et dans des sources.

204. Le sage doit constamment observer les devoirs supé-
rieurs, maits 1ron toujours les devoirs moindres; car celul qui
néglige les premiers et accomplit seulement les seconds
dechoit.

200. Liitéralement «celui qui sans (avoir Ie droit de porter des) insignes, vit
en les portant» ; le commentaire cite par exemple « I'étudiant et les autres »,
et mentfionne parmi les insignes usurpés la ceinture, le baton, etc.

201. Une partie ade ses ptchés, « le quart ». (Kull.)

203. Les étangs creusés par les Dieuz : expression un peu obscure ; peut-
étre « naturels », ou encore, suivant l'interprétation de L., « creusés en

I’honneur des Dieux ».

204. Les premiers s’appellent yama, les seconds niyama. Kull. citant
I'opinion du 1égislateur Yajiiavalkya, range parmi les premiers « la chasteté,
la compassion, la patience, la méditation, la sincérité, 'honnéteté, ne faire
de mal &4 personne, ne pas voler, la douceur, la tempérance »; parmi les
seconds « le bain, le silence, le jetine, le sacrifice, la lecture du Véda, la
répression des instincts sexuels, I’obéissance au guru,la pureté, 'absence de
colére et l'attention ». Je ne saisis pas bienla nuance entre la chasteté, brah-
macarya, et la répression des instincts sexuels, upasthanigraha.
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205. Un Brahmane ne doit jamais manger & un sacrifice
accompll par une personne étrangére a la science sacree, ni a
un sacrifice offert par un prétre de village, par une femme,
Ou par un eunuque.

206. Car l'ofirande faite par ces personnes porte malheur
aux gens de bien et déplait aux Dieux; il faut donc s’en
éloigner.

207. Qu’il ne mange jamais (des aliments offerts par) des
gens 1vres, en colére ou malades, renfermant des cheveux
et des insectes, ou qui ont été touchés volontairement avec
le pied,

208. Ou qui ont été regardés par un avorteur, ou touchés
par une femme ayant ses régles, ou becquetés par les oiseaux,
ou touches par un chien,

09. Ou des aliments flairés par une vache, et particuliére-
ment ceux qul ont été offerts a4 tout venant, ou les aliments
(donnés par) une communauté ou par une courtisane, ou ceux
que réprouve un homme instruit,

210. Ou les aliments (donnés) par un voleur, un musiclen,
un charpentier, un usurier, un 1nitié (au sacrifice), un avare,
un prisonnier dans les chaines,

211. Par un maudit, un eunuque, une femme impudique,
un hypocrite, ou des (aliments) aigris, de la veille, ou ceux
d’un Soudra, ou les restes (de quelqu’un),

205. Une personne éirangére d la science sacrée, littéralement non
grotriya. — Un prétre de village: B. traduit « celui qui sacrifie pour une
multitude de gens. »

R07. Ivres, ou bien « fous ». — Des checeux et des insectes ou bien des
« insectes de cheveux », c’est-3-dire des poux. )

208. Bhrunaghna, avorteur, littéralement tueur de fostus, serait sui-
vant certains commentateurs 1’équivalent de brahmaghna, meurtrier d’'un -
Brahmane.

209, Qfferts a tout venant, ghushtannam ; Kull. explique ainsi ce mot:
« Pour lesquels on a crié : qui veul en manger ? »

<11. Abhigasta, maudit: « celui qui est en horreur & tout le monde pour
avolr commis un péché mortel ». (Kull.)— Eunuque ou hermaphrodite.— On
peut réunir les deux derniers termes « les resies d’'un Soudra ».
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212. Ou les aliments (donnéspar)un médecin, un chasseur,
un homme cruel, un mangeur de restes, un homme violent,
une femme en couches, ou les (aliments d’un homme qui
quitte le repas avant les autres et) se rince la bouche, ou
ceux (d’une personne) pour qui les dix jours (d’'impureté) ne
sont pas ecoulés,

213. Ou les (aliments) offerts irrespectueusement, de la
viande qui n’est pas traitée suivant les prescriptions, ou (les
aliments donnés par) une femme sans époux (ou sans fils),
par un ennemi, par (le seigneur d’)une ville, par un homme
dégradé de sa caste, ou ceux sur lesquels on a éternueé,

214. Ou les aliments (donnés par) un calomniateur, un
menteur, un homme qui vend (la récompense) des sacrifices,
un danseur, un tailleur, un ingrat,

215. Par un forgeron, un Nichada, un acteur, un ortévre,
un vannier, un armurier,

216. Par un éleveur de chiens, un marchand de liqueurs,
un blanchisseur, un teinturier, un homme malfaisant, ou
celui dans la maison duquel (réside 4 son insu) un amant de

sa femme,
217. Par ceux qui tolérent un amant (de leur femme), qui
sont constamment gouvernés par leur femme, les aliments

(donnés pour) un mort avant que les dix jours (d'impureté)
soient écoulés, ou des (mets) répugnants.

218. Les aliments (donnés par) un roi dtent l’énergile, ceux
d’un Soudra la supériorité dans la science divine, ceux d’un
orfévre la longévité, ceux d’un corroyeur la renommsée ;

212. Litt. : « des aliments pour lesquels le rincement de bouche a eu
lieu ». — Une femme qui vient d'accoucher, satika, est impure pendant les
dix jours qui suiveit ; un décés entraine également dix jours d’impurete.

213. Vrthimamsa : j’ai traduit d’aprés le Dictionnaire de Saint-Pétersbourg.
Kull. explique ce terme « devatddim uddigya yanna krtam, qui n'a pas &te
préparée 3 I'intention des divinités et autres ». L. traduit « de la viande qui
n’a pas été offerte en sacrifice » ; B. « non mangée pour un but sacré ».

215. Nishiada né d’'un Brahmane et d'une femme Soudré. Cf. X, 8.

216. Malfaisant, nr¢camsa ou « un homme sans pitié ».
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219. Ceux (que donne) un artisan détruisent la postérité,
ceux d’un blanchisseur la force, ceux d’'une communauté et
d’une courtisane excluent des mondes (meilleurs) ;

220. Ceux (que donne) un médecin sont (comme) du pus,
ceux d'une femme 1mpudique sont (comme) du sperme, ceux
d’un usurier (comme) des excréments, ceux d’un armurier
(comme) des immondices ;

221. Lesalimentsdes autres (catégories) qu’onasuccessive-
ment énumérées comme étant celles dont on ne doit pas
gouter la nourriture, sont, au dire des Sages, (I’équivalent)
de la peau, des os et des poils.

2. Doncsil’on a mangé sans intentiondes aliments d’une
quelconque de ces (personnes, on doit s’imposer) un jetine de
trois jours ; sl on en a mangé en connaissance de cause, ainsi
que du sperme, des excréments ou de I'urine, on doit faire la
pénitence simple.

223. Un Brahmane instruit ne doit pas manger les mets
cuits (apprétés par) un Soudra qui n’accomplit pas de Srad-
dhas ; mais, & défaut (d’autre) ressource, il peut accepter de
lui (des aliments) crus en quantité suffisante pour une
nuit.

224. Car les Dieux ayant pesé (les qualités et les défauts)
d’un théologien avare et d’'un usurier généreux, ont déclaré
la nourriture (donnée) par 'un et par Pautre équivalente.

225. Le Seigneur des creéatures venant a eux a dit: « Ne
faites pas égal ce qul est inégal; car la nourriture (donnée
par) 'homme généreux est purifiée par la foi; (celle de)
I’autre est souillée par le manque de foi. »

221. Au lieu de ete'nye, B. H. lit ebhyo’'nye « autres que celles qui ont été
mentionnées ».

222. La pénitence simple est appelée krechra ; cf. XI, 812.—Ainsi que du
sperme: il vaudrait peut-étre mieux traduire, comme L., « de méme que si
I'on avait gouté de la liqueur séminale ».

224, Un théologien, un ¢rotriya.
225, On peut fermer les guillemets apres « ce qui est inégal, »
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226. On doit toujours sans relache accomplir avee foi les
sacrifices et les ceuvres pies; car accomplis avec fol et au
moyen de richesses légitimement acquises, ces deux (actes)
sont (la source de récompenses) impérissables.

227. Qu’on ohserve toujours le devoir de libéralité, tant
dans les sacrifices que dans les ceuvres pies, avec des senti-
ments de joie, dans la mesure de ses moyens, lorsque l'on
trouve un vase (digne de recevoir les dons).

228. Quand on vous demande, donnez toujours quelque
chose, si peu que ce soit, (et) sans rechigner; car 1l se trouvera
un vase (digne de recevoir les dons) qui vous déchargera de
tout péché.

229. Celui qui donne de l'eau obtient de la satisfaction;
celui qui donne des aliments, un honheur impérissable ; celul
qui donne des grains de sésame, la postérité désirée ; celui
qui donne une lampe, d’excellents yeux

230. Celui qui donne de la terre, obtient de la terre ; celui
qui donne de l’or, une longue vie; celui qui donne une maison,
de magnifiques habitations; celui qui donne de 'argent,
une heauté supérieure ;

231. Celu1l qui donne un vétement (obtient) une place dans
le monde de Tchandra ; celul qui donne un cheval, une place
dans le monde des Asvins; celul qui donne un taureau, une
grande fortune ; celui qui donne une vache, (une place dans)
le monde du Soleil ;

226. Les ceucres pies: « creuser un étang de lotus, une source, faire une
fontaine, un jardin de plaisance ». (Kull.)

228. Patra un vase, c¢’esi-a-dire une personne digne de recevoir les
hienfaits,

229. La satisfaction « par I'exemption de la faim et de la soif ». (Kull.)

230. Calembour sur ripya, argent (conservé dans le mot roupie) et ripa
heauté.

&31. Candra est le Dieu Lunus; — autre jeu de mots sur agva cheval et
Ag¢vin : les deux Agvins, fils du soleil, sont les Dioscures des Grecs. La corré-
lation d'un certain nomhre de ces termes esi fondée sur des consonances ;
le rapport qui unit les autres est peu intelligible pour nous.
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R3%. Celul qui donne une voiture ou un lit (obtient) une
épouse ; celul qui donne la protection, la souveraineté ; celui
qul donne du grain, un bonheur éternel; celui qui donne le
Véda, 1’égalité avec Brahme.

233. Le don du Véda surpasse tous les autres dons : eau,
aliments, vache, terre, vétement, grains de sésame, or, beurre
clarifié.

234. Quelle que soit l'intention dans laquelle on fait un
don quelconque, on en recevra (la récompense) suivant cetté
intention (dans une autre vie), avec les honneurs (quon
mérite).

235. Celui qui regoit respectucusement et celui qui donne
respectueusement vont l'un et lautre au ciel; dans le cas
contraire (ils tombent) en enfer.

236. On ne doit pas tirer vanité de ses austérités, dire un
mensonge aprés avoir sacrifié, injurier les Brahmanes méme
offensé par eux, ni publier ce qu’on a donné.

237. Par le mensonge le sacrifice est anéanti, par ’'orgueil
(le meérite) des austérités est perdu, par les outrages aux
Brahmanes la longévité, et par 'ostentation le (fruit du) don.

238. Sans faire de mal 4 aucune créature, on doit accu-
muler de la vertu petit a petit, comme les termites(font)leur
fourmiliére, afin (d’obtenir) un compagnon dans lautre
monde.

239. Car dans!l’autre monde ni pére, ni mére, ni enfants,
ni femme, ni parents ne sont 14 pour (vous servir de) compa-
gnons ; la vertu seule vous reste.

240. Chacun nait seul, meurt seul, recueille seul (le fruit)
de ses bonnes actions, et seul (le chatiment) de ses mau-
valses.

232. Celui qui donne le Véda est le précepteur. — Jeu de mots sur Brah-
man qui signifie & la fois Véda et Brahme. L’égalité avec Brahme signifie
I'union avec Brahme.

234, L’intention : « soit par désir d’'obtenir le ciel, soit sans aucune vue

intéressée », (Kull.)
238. Dharma, vertu ou mérite spirituel.
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241. Laissant le cadavre a4 terre comme un morceau de
bois, ou une motte de terre, les parents (du défunt) s’en vont
en détournant la face ; sa vertu (seule) suit (son ame).

R42. Qu’ll ne cesse donc d’accumuler petit a petit la vertu
pour {avoir) un compagnon (dans I’autre vie); car avec la
vertu pour compagne, on traverse les ténehres impénétrables
(de I'enfer).

{43. Elle conduit rapidement dans l'autre monde, rayon-
nant et revétu d’'un corps éthéré, I’homme quia eu pour objet
principal le devoir, et qui a effacé ses péchés par la pénitence.

R44. Celui qui désire élever sa lignée, doit toujours con-
tracter des alliances avec les gens les plus éminents, ef éviter
tous les gens vils.

245. Un Brahmane qui toujours s’allie avec les gens les
plus éminents, et évite les gens inférieurs, atteint le premier
rang; dans le cas contraire (il descend) & la condition de
Soudra.

246. Un homme ferme dans ses entreprises, doux, patient,
quin’a point commerce avec les gens de mceurs cruelles, et
ne fait aucun mal (aux créatures), grice a une telle conduite,
conquiert le ciel par sa continence et sa libéralité.

_47. Il peut accepter de tout le monde du bois, de l'eau,
des racines et fruits, des aliments non sollicités, ainsi que du
miel et l'ofire d’une protection.

248. Le Seigneur des créatures a déclaré que les aumones
apportées et offertes, sans avoir été préalablement sollicitées,
peuvent étre acceptées méme d’un pécheur.

249. Pendant quinze années les Manes ne mangent pas
(les offrandes) de (I'homme) qui dédaigne ces (aumones), et
le feu ne porte pas (son) oblation (vers les Dieux).

250. Il ne doit point rejeter (les dons tels que) : un lit, une
maison, de 'herbe kousa, des parfums, del’eau, des fleurs,

249. Le feu est considéré comme véhicule de l'oblation du sacrifice, parce
qu’il s’éléve vers le ciel.
R90. « Qui ont été donnés sans gu'on les ait demandés. » (Kull.)

g
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des pierres précieuses, du lait stri, des grains, du poisson,
du lait, de la viande et des légumes. |

251. Dans le désir d’assister les personnes qul ont droit a
son respect, ou celles qui sont dans sa dépendance, ou bien
pour honorer les Dieux ou des hotes, il peut accepter (des
présents) de n’importe qui; mais il ne doit pas en profiter
lui-méme. .

Q0. Mais sl ses parents sont morts, ou §il vit séparé d’eux
dans (une autre) maison, il doit, lorsqu’il cherche sa subsis-
tance, l'accepter (seulement) des gens de bien.

203. Un métayer, un ami de la famille, un bouvier, un
esclave, un harbier, (sont) parmi les Soudras (ceux) dont il
peut manger les aliments, ainsi que celui qui s’offre (pour
entrer & son service).

204. (Ce dernier) doit en se présentant faire connaitre
quelle sorte de personne 1l est, ce qu’il désire faire, et com-
ment 11 entend le servir.

205. Celui qui se donne auprés des gens de bien pour un
autre que ce qu’il est réellement, est le plus grand des
pécheurs sur terre: c’est un voleur, un usurpateur de per-
sonnalité.

&56. Toutes choses sont fixées par la parole, ont pour
racine la parole, procedent de la parole ; donc celui qui vole
la parole est un (homme) qui vole tout.

R97. Aprés s’étre acquitié suivant la régle de ses devoirs
envers les grands Saints, les Méanes, les Dieux, et avolr

251. Les personnes qui ont droit & son respect sont ses gurus: «peére,
mere, ete. ». (Kull.)— Celles qui sont dans sa dépendance sont « sa femme et
autres ». (Kull.)

853, L. entend tout différemment le mot bhojydnna : « Ceux qui
peuvent manger la nourriture qui leur est donnée par ceux auxquels ils
sont attachés ».

254. Quelle sorte de personne il est: « quelle est sa famille, quel est son
caractére, ete. ». (Kull.)

297, Ses devoirs « envers les Saints par la lecture du Véda, envers les
Manes par la procréation d'un fils, envers les Dieux par les sacrifices ».
(Kull.) Le fils est destiné & accomplir aprés sa mort les Craddhas. — Ma-
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transmis tout (son avoir) &4 son fils, on doit demeurer (dans
la maison) détaché (des choses terrestres).

208. On doit constamment méditer seul et & 1’écart sur (ce
qul est) salutaire a I'ame ; car celul qui médite dans la solitude
atteint la félicité supréme.

59. Voila la régle constante de conduite d’'un Brahmane
maitre de maison, et les prescriptions concernant celul qui est
sorti de noviciab; (elles sont) une source d’accroissement en
sainteté et (sont) louables.

260. Un Brahmane instruit dans les livres saints, quil se
conforme 4 ces régles, et qui continuellement détruit (en lui)
le péché, sera glorifié dans le monde de Brahme.

dhyastham 3&sthitah, littéralement arrivé 4 I'indifférence.Kull. commente ainsi
cette expression : « détaché de sonfils, de sa femme, de ses richesses, ete.,
et toutes ses pensées tournées vers Brahme »,







LIVRE CINQUIEME

L]

Aliments permis et défendus ; Causes d’'impureté
et Purifications ; Devoira des femmes.

1. Ayant entendu cet exposé des devoirs du Brahmane
sorti de noviciat, les Sages dirent au magnanime Bhrigou qui
procéde du feu:

2. « Seigneur! Comment la mort a-t-elle prise sur les
Brihmanes qui accomplissentleurs devoirs comme il a été dit,
et qui connaissent les livres védiques ? »

3. Le vertueux Bhrigou, fils de Manou, répondit a ces
grands Sages : « Ecoutez pour quelles fautes la mort cherche
4 détruire l'existence des Brahmanes.

4. (C’est) pourleur négligence a réciter le Véda, leurs infi-
délités a la régle de conduite, leur paresse (a remplir leurs
devoirs), leurs péchés (contre l'abstinence) des aliments
(défendus, que) la mort cherche 4 détruire les Brahmanes.

5. L’all, Poignon, ’échalote, les champignons, ne doivent
point étre mangés par les Dvidjas, non plus que (tous les
vegetaux) poussant dans I'impureté.

6. La séve rouge des arbres, et (les sucs) provenant d’une
entaille, le (fruit du) selou, le lait d'une vache qui vient de
véler, doivent étre soigneusement évités.

1. Du Brdéhmane sorti de noviciat, ¢'est-a-dire du maitre de maison.

2. Vedagastra peut s'entendre aussi comme composé copulatif « les Védas
et les Castras (traités) ». — Comment, efc. « 8’1l n'y a pas eu négligence
des devoirs, ce qui est la cause de la briéveté de la vie. » {Kull.)

6. Celu, Cordia myxa.
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7. Un plat de riz et de grains de sésame, du samyava, du
riz au lait, un gateau de fleur de farine, qui n’ont pas été
offerts 4 une divinite, ainsi que des viandes non consacrées,
la nourriture (destinée) aux Dieux, et les offrandes,

8. Le lait d'une vache qui a vélé dans les dix jours qui
précédent, d’'une chamelle ou d’un solipéde, d’une brebis,
d’une vache en chaleur ou qui a perdu son veau,

9. (Celul) de toutes les bétes sauvages, sauf le bufile, le lait
de femme et tous les liquides aigris doivent étre évités.

10. Parmi les (liquides) aigris, on peut consommer le lait
sur, et tout ce qui a 6été préparé avec lui, ainsi que les (subs-
tances) extraites des fleurs, racines et fruits purs.

11. On doit s’abstenir de tous les oiseaux de proie, des
oiseaux qui vivent dans les villes, des solipédes non permis
(par le Véda), ainsi que de l’oiseau tittibha,

12. Du moineau, de la foulque, du flamant, de Yoie, du
coq domestique, de la grive, du coq de bruyére, du pivert, du
perroquet, de la corneille,

13. Des oiseaux qui frappent avec le bec, des palmipédes,
des vanneaux, des oiseaux qul déchirent avec leurs serres,
des plongeons, des oiseaux ichtyophages ; (on doit s’abstenir
aussi) de viande fraiche ou de viande séchée,

14. Du héron, du marabout, du corbeau, du hochequecue,

7. Samyava gateau préparé avec « du beurre clarifié, du lait, du sucre, et
de la farine de froment ». (Kull.) — Qui r’ont pas été offerts @ une dicinité,
littéralement « préparés en vain ». — Viandes non consacrées « qui n’ont pas
été aspergées d’eau en récitant des pridres ». (Kull.) — La nourriture des-
tinée aux Dieux appelée naivedya.

11. Cet oiseau est le Parra jacana.

18. Foulque : littéralement nageur » (lequel ?}. — Flamant, hamsa, Phoeni-
copterus roseus ou cygne. — L’oie : Anas casarca ou le coucou (?). — Le coq
domestique : littéralement « coq de village ». — Grue: littéralement « oiseau
de marais » (lequel 7). Bien entendu nous ne garantissons pas 1'identification
de fous ces noms d'oiseaux.

13. On peut réunir « plongeons » au terme suivant: « les oiseaux qui
plongent pour manger le poisson ».

14. Animauz mangeurs de poissons : sans doute les outres et autres du
meéme genre.
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des (animaux) mangeurs de poissons, du porc domestique et
de toute sorte de polssons.

15. Celui qui mange la viande (d’un animal) quelconque est
dit le mangeur de cet (animal), celui qui mange du poisson
est un mangeur de toute (sorte de) viande; on doit done
s’abstenir du poisson. _

16. Mais on peut manger le silure et le cyprin, quand ils
sont-employés pour une ofirande aux Dieux ou aux M4ines ;
(on peut) aussi (manger) du poisson rayé, du sinhatounda et
du sasalca en toute circonstance.

17. Qu'on ne mange pas de quadrupéedes ou d’oiseaux soli-
taires ou inconnus, ni d’animaux & cing ongles, quand méme
ils ont été désignés parmi ceux qu’on peut manger.

18. Le porc-épic, le hérisson, l'iguane, le rhinocéros, la
tortue, le liévre, sont parmi les animaux & cinq ongles ceux
quWon déclare prdpres a &étre mangés, ainsl que les animaux
n’ayant de dents qu'a une machoire, le chameau excepté.

16. Poisson rayé: (lequel ?); les deux autres espéees sont tout & fait in-

connues. — Ce vers peut s’eniendre de deux maniéres : ou bien les deux
premiéres espéces sont permises seulement dans un repas en l'honneur
des Dieux ou des Maéanes, et les trois aufres en toute occasion; c’est le
sens qne j’ai adopté ; ou bien on peut, comme le fait B. H., comprendre
« le pathina et le rohita employés dans les offrandes aux Dieux et aux
Manes, le rajiva, le simhatunda et le sagalka aussi peuvent étre mangés en
en toute occasion ».

17. A quoi bon les avoir permis pour les défendre ensuite ? Cette restric-
tion s’applique peut-étre seulement aux «solitaires »; quant aux inconnus,
comment décider s’ils sont permis ou défendus? La traduction de L. serait
trés satisfaisante, si elle ne modifiait pas un peu le texte, « bien qu’ils ne
soient pas au nombre de ceux qu’on ne doit pas manger »; c’est-a-dire que,
en dehors des catégories prohibées précédemment, il est encore défendu de
manger les animaux solitaires, inconnus, ou pourvus de cing ongles (sauf,
pour ces derniers, 'exception signalée au vers suivant).

18. Iguane, ou suivant L. «le crocodile du Gange ». — Le rhinocéros
n'a que trois ongles; le chameau est dépourvu effectivement des incisives
de la méachoire supérieure, ce qui expliquerait l’expression « & une rangée
de dents »; mais quels sont les autres désignés ici, en dehors du chameau?
Ce trait caractéristique n’existe que chez les lamas, vigognes et alpagas,
appareniés au chameau; or, ce sont des animaux du Nouveau Continent.
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19. Le Dvidja qul mange sciemment du champignon, du
porc domestique, de 'ail, du coq domestique, des oignons,
des échalotes est déchu de sa caste.

20. Celui qui & son insu mange une de ces six (choses)
devra faire (une pénitence dite) sdntapana, ou la pénitence
lunaire des ascétes; pour d’autres (aliments défendus) il
devra jetiner un jour.

21. Une fois 'an un Brahmane accomplira une péni-
tence (simple) pour se purifier des aliments (prohibés)
quil aurait mangés sans le savoir ; pour ceux (quil a
mangés) sciemment (il devra faire une pénitence) parti-
culiére. |

22. Les quadrupéedes et les olseaux prescrits (comme
propres & étre mangés) peuvent étre tués par les Brahmanes
en vue du sacrifice, comme-aussi pour la subsistance de ceux
qui dépendent d’eux ; car Agastya (le) fit jadis.

23. En effet il y avait des gateaux sacrés (faits avec la
chair) des quadrupédes et oiseaux qu’il est permis de man-
ger, dans les sacrifices anciens ainsi que dans les offrandes
(faites par) les Brahmanes et les Kchatriyas.

24. Tout aliment non prohibé, méme datant de la veille,
mélé & de la graisse, peut étre mangeé, ainsi que les restes de
I'offrande.

R5. Tous les (mets) faits d’orge et de blé, ainsi que ceux
préparés avec du lait, peuvent étre mangés par les Dvidjas,
méme quand ils datent d'un certain temps, et sans étre me-
langés avec de la graisse.

26. Telle est la liste compléte des aliments permis ou dé-
fendus aux Dvidjas ; je vals maintenant exposer la regle
concernant 1’usage ou l'abstention des viandes.

20. Pour ces pénitences cf. XI, 212, 213, 219. — Un jour et une nuit.

21. La pénitence simple est appelée Krechra,

22. Agastya, fameux Richi, auteur prétendu de plusieurs hymnes du Rig
Véda et héros des épopées du Mabidbharata et du Raméayana.

24. L’offrande de beurre clarifié appelée havis.
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27. On peut manger de la viande aprés qu'elle a ét¢ con-
sacrée, et (pour complaire) au désir des Brahmanes, et quand
on a recu l'autorisation réguliére, ou quand la vie est en
danger.

28. Le Seigneur des créatures a créé tout cet (univers)
pour (&tre) le soutien de l’existence ; tout ce qui est inanimé
et animé est le soutien de 1'existence.

29. Les (8tres) inanimés servent de nourriture aux (éfres)
animés, les (animaux) dépourvus de crocs & ceux qui en sont
pourvus, les (animaux) sans mains & ceux quien ont, les
(créatures) timides 4 celles qui ont du courage.

30. Celui qui méme chaque jour mange les animaux dont
la viande est permise ne commet point de fautes; car le
Créateur a fait aussi bien les créatures destinées a étre man-
gées que ceux qul les mangent.

31. « Manger de la viande (seulement) au sacrifice », cette
régle est déclarée celle des Dieux ; ¢’est pourquol 'usage (de
la viande) en toutfe autre circonstance est appelé la coutume
des Démons.

32. Celul qui mange de la viande aprés avoir honoré les
Dieux et les Manes, ne commet aucun péché, soit qu’il ’ait
achetée, ou qu’il ait tué lui-méme (I’animal),ou qu’elle lu1 ait
été donnée par un autre.

33. Un Dvidja connaissant la Loi, &4 moins de nécessité
absolue, ne doit pas manger de viande contrairement a la
regle ; car §’1l en mange confre la régle, il sera aprés sa

27. Consacrée, ¢’est-a-dire aspergée d'eau bénite avec récitation des priéres
ou mantras.— Awutorisation : « Dans des cérémonies religieuses ot I'usage de
la viande est prescrit, telles que le c¢raddha, le madhuparka. » {Kull.} —
Sur le madhuparka cf. note du vers 41.

29. De crocs : les crocs sont le sighe caractéristique des carnassiers.

30. Dont la viande est permise : littéralement : « mangeables, adya ».
— Peut-étre le sens est-il « destinés & étre sa nourriture. »

32. Honorer les Dieux, c’est leur offrir une part des aliments. — Qu’tl ait
tué¢ lui-méme : le terme utpadya est vague. D’autresentendent parli « qu'il
a ohtenue lui-méme » oun « qu’il a élevée lui-méme ».

33. Sans merei : littéralement : « malgré lui ».
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mort dévoré sans merci par les (animaux qu’il a mangés).

34. Le crime d’avoir tué des bétes sauvages en vue d’un
‘profit est (considéré comme) moins grave dans Yautre vie,
que celui d’avoir mangé de la viande sans un motif
religicux.

35. Au contraire ’homme prié conformément au rite,
qui refuse de manger de la viande (dans une cérémonie re-
ligieuse) devient aprés sa mort un animal pendant vingt et
une existences successives.

36. Un Brahmane ne doit jamais manger (la chair) d’ani-
maux non consacrés par les priéres; mais qu’il mange en se
conformant a la régle éternelle (la viande) consacrée par les
priéres.

37. N'il a envie (de viande), qu'il fabrique un animal avec
de la graisse ou de la fleur de farine; mais qu’il ne désire
Jamais tuer un animal sans un motif (religieux).

38. Autant il y a de poils surla béte, autant de fois celui
qui I’a tuée sans motif endurera une mort violente dans ses
existences successives aprés la mort.

39. C’est Etre existant par lui-méme qul a crée les ani-
maux en vue du sacrifice ; le sacrifice (est institué) pour la
la prospérité de tout cet (univers); c¢’est pourquoi le meurtre
(commis) pour le sacrifice n’est pas un meurtre.

40. Les plantes, le bétail, les arbres, les animaux, les oi-
seaux égorgés en vue dusacrifice renaissent dans des exis-
tences supérieures.

41. Lorsque (I’on offre 4 un hoéte) la mixture de miel,
(qu’on fait) un sacrifice ou une offrande aux Manes et aux
Dieux, alors seulement on doit égorger des animaux, et non
dans aucune autre occasion : alnsi I'a proclamé Manou.

34. Envue d’'un profit, fait allusion au chasseur de profession.

37. Sans un motif, c’est-a-dire « sans destination aux divinités et autres ».
(Kull.)

40. Parmi les animaux Kull. mentionne « les tortues et autres ».

41. Le madhuparka est un plat que l'on offre & un hole, et qui est fait
d'un mélange de lait siri avec du miel et du beurre,
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42. Un Dvidja connaissantle véritable sens du Véda, qui
égorge un animal pour cette fin, fait entrer l'animal et lui-

méme dans la félicité supréme.

43. Qu’ll habite dans sa (propre) maison ou chez son maitre
spirituel, ou dans la forét, un Dvidja d’un caractére géné-
reux ne doit pas, méme en cas de détresse, commettre aucune
violence (sur un étre animé) qui ne soit autorisée par le
Véda.

44. Sachez que le mal (fait) aux étres animés et inanimés,
(dans les cas) autorisés et prescrits par le Véda, n’est pas
proprement du mal, car c’est du Véda que découle la Loi
morale.

45. Celul qui fait du mal & des créatures inoffensives pour
son plaisir, ne prospére ni pendant sa vie, ni aprés sa
mort.

46. Celui qui ne cherche pas 4 faire soufirir aux créatures
la captivité ou la mort, (et) désire le bien de tous les {étres),
obtient la félicité supréme.

47. Celui qui ne fait de mal 4 aucun (étre), reussit sans
difficulté dans toutes les choses qu’il projette, qu’il entre-
prend, et auxquellesil attache son plaisir.

48. On ne peut se procurer de viande autrement qu’en fai-
sant violence aux étres animsas, et le meurtre des animaux,
empéche d’obtenir le ciel; on doit donc s’abstenir de
viande.

49. Considérant la provenance de la chair, (qu'on ne peut

44. Niyata peut étre rapporté & caracare, « le mal commis sur les éires
animés et inanimés », et alors il faut supprimer un des deux termes « auto-
risé et prescrit ». — Car c’est du Véda que découle la loi morale, c’est-a-
dire une chose n’est juste ou injuste gu’autant que le Véda la proclame
telle ; donc le mal preserit par le Véda n’est pas du mal.

46. On peut comprendre le composé bandhanavadhakle¢ca de deux ma-
nidres : « la peine des liens et de la mort » ou bien « les liens, la mort et les
peines ».

47. Au lieu de rati, plaisir, cerfaines éditions ont dhrti: « il attache sa
pensée »,
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se procurer que par) I'enchainement et le meurtre des ani-
maux, on doit s’abstenir absolument de viande.

50. Celui qui ne mange pas de la viande comme un vam-
pire, au mépris de la régle, est aimé dans ce monde et n’est
pas affligé par les maladies. ‘

51. Celui qui tolére (le meurtre d’'un animal), celui qui le
dépéce, celul qui le tue, celul qui achéte ou vend (sa chair),
celui qui 'appréte, celut qui la sert et celui qui la mange,
(sont tous considérés comme) ses meurtriers.

52. Il n’y a point de plus grand pécheur que celul qui
cherche & accroitre sa propre chair par la chair d’autres
(étres, sans que ce soit pour) honorer les Manes et les Dieux.

53. Celui qui pendant cent années consécutives ofire an-
nuellement le sacrifice du cheval, et celui qui s’abstient
de viande, (obtiennent) une récompense égale pour leur
vertu.

54. En vivant de fruits et de racines purs, et en mangeant
la nourriture des ascétes, on ne gagne pas une aussi grande
récompense qu’en s’abstenant de viande.

55. « Celui dont je mange ici-bas la CHAIR (mamsa), IL
ME (mam sa) dévorera dans 'autre monde » : telle est éty-
mologie du mot ckair suivant les Sages.

56. Il n’y a point de péché & manger de la viande, (4 boire)
des liqueurs spiritueuses, ou a user des plaisirs charnels (dans
les cas permis), car ¢’est un penchant naturel chez les étres ;
mais 'abstention (de ces plaisirs) procure de grandes récom-
penses.

57. Je vais maintenant exposer ddment par ordre les pu-
rifications (prescrites) pour les quatre castes, concernant les
morts et concernant les choses.

50. Un campire, un Picica.
53. Qffre: il vaudrait peut-étre mieux mettre le conditionnel « offrirait », 2

cause du chiffre de cent années.
54. La nourriture des ascétes consiste en «riz sauvage et autres ». (Kull.)

55. Calembour étymologique sur mamsa, viande, que Manou dérive de
sa=— 1l et de mam — me.
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58. A la mort d’'un enfant qui a fait ses dents, ou qui, sa
dentition faite, a recu la tonsure et l'initiation, tous les pa-
rents (sont) impurs ; & la naissance (d’un enfant) on déclare
(que Yimpureté) est la méme. |

59. (La durée) de I'impureté (occasionnée) par un cadavre
est fixée & dix jours pour un parent Sapinda, (ou bien elle
continue) jusqu’a ce qu'on ait recueilli les ossements, (ou)
trois jours, (ou) un jour seulement.

60. La parenté d’'un Sapinda cesse avec la septiéme per-
sonne (ascendante ou descen dante}, la parenté d’'un Samano-
daka (cesse) lorsque 1'on ignore la naissance et le nom.

61. De méme que (la durée) de 'impureté occasionnée par
un cadavre est fixée (a dix jours) pour les Sapindas, ainsl
(cette régle) doit étre (observeéé) & la naissance (d’un enfant)
-par ceux qui désirent une pureté absolue.

62. L’impureté occasionnée par un cadavre est (commune)
& tous (les Sapindas), celle qui résulte d’'une naissance (est
propre) a la meére et au pere ; (ou plutoét'impureté) due 4 une
naissance (est propre) a la mére seulement ; le pére se purifie
par une (simple) ablution.

63. Un homme qui a émis sa semence se purifie par des

38. B., suivant I'interprétation de Medh. et de Gov., iraduit « qui, avantde
faire ses dents, a regu la tonsure »; Kull. dit : « Jitadantanantare, immeédiate-
ment aprés la naissance des dents ». Il est vrai que anantara, d’aprés le Dic-
tionnaire de Saint-Pétershourg, signifie quelquefois « qui vient immeédia-
tement avant ». |

59. Les parents jusqu’au sixiéme degré, en remontant ou en redescendant,
sont dits les Sapindas (cf. le vers suivant. — Recueilli les ossements : « Les
os doivent éire recueillis le quatriéme jour suivant la prescription de Vishnu.»
(Kull.) — « Pour le Brdhmane qui entretient le feu prescrit par la Cruti et
quia étudié une Cakha (recension du Véda) entiére, avec les Mantras et les
Brahmanas, I'impureté est d’'un jour; pour celui qui n’a qu'un de ces deux
mérites, (a4 savoir) 'entretien du feu prescrit parla Cruti ou I'étude du Véda,
I'impureté est de trois jours; celui qui n’a aucun de ces deux mérites, et qui
se contente d’entretenir le feu prescrit par la Smrti est impur quatre jours,
enfin celui qui est dépourvu de tous ces mérites est impur dix jours. » (Kull.)

60. Sapinda signifie « lié par le giteau fun&hre appelé pinda »; Samino-
daka signifie « lié par la libation d’eau ». Cette parenté s’étend aussi loin
qu’il existe des traces d’'une communauié d'origine et de nom.

63. Rapports sexuels, terme vague précisé par Kull, : «s’il a eu un enfant
d'une femme antérieurement mariée 3 un autre ».
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ablutions ; aprés desrapports sexuels, il gardera son impureté
pendant trois jours.

64. Apres un jour et une nuit, plus trois périodes de trois
nuits, ceux qui ont touché un cadavre sont purifiés; les
Samanodakas (le sont) en trois jours.

65. Un éléve qui accomplit la cérémonie funébre en
I’honneur de son précepteur décédé est purifié en dix jours;
de méme ceux qui emportent le cadavre.

66. En cas de fausse couche, une femme est purifiée au
bout d'un nombre de jours égal a celui des mois (écoulés
depuis la conception) ; une femme vertueuse qui a ses régles
(est purifiée) par un bain aprés que ’évacuation a cessé.

67. En cas de décés d’'un enfant male auquel on n’a pas
encore pratiqué la tonsure, la purification est déclarée faite
au bout (d’'un jour et) d’une nuit; pour (le décés de) ceux
qui ont déja recu la tonsure, une purification de trois nuits
est requise.

68. Quand (un enfant meurt avant deux ans, les parents
doivent I'inhumer hors (du village), orné (de guirlandes et de
fleurs et le deposer) dans une terre pure, sans recueillir ses
ossements (par la suite).

69. Pour lui 1ls ne doivent faire ni la cérémonie par le feu,
ni les libations d’eau ; aprés 'avoir laissé comme du bois 4 la
forét, ils jetineront trois jours.

70. Les parents ne doivent pas faire de libations d’eau pour
(un enfant) de moins de trois ans; (pourtant) ils peuvent le
faire ¢’il avait déja terminé sa dentition, ou si I'on avait
accompli (pour lui) la cérémonie de 'imposition du nom.

64. Périphrase pour dire « dix jours et dix nuits ». — Touché un cadavre.
Suivant Gov., il s'agit des « Brihmanes non parents qui emportent le
cadavre (au cimetiére) moyennant rétribution »,

65. La cérémonie dite pitrmedha, sacrifice aux Manes.

67. Qui ont déjd regu la tonsure, « mais qui n'avaient pas encore recu
I'initiation ». (Kull). La cérémonie de la tonsure s’'appelle Cadakarman.

69. Cest-a-dire on ne doit pas hrialer son corps, ni faire de graddha en son
honneur.

70. Cette cérémonie s’appelle le Namakarman.
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71. Si un compagnon de noviciat meurt, (la durée de)
I'impureté est fixée & un jour; & la naissance d’un enfant, une
purification de trois (jours et trois) nuits est imposée aux
Saménodakas. |

72. (Ala mort) d’une jeune fille (fiancée, mais) non mariée,
(le futur et ses) parents sont purifiés au hout de trois jours ;
mais les parents paternels sont purifiés de la maniére énoncée
(dans le vers précédent).

73. Ils dotvent pendant trois jours manger des aliments
non assaisonnés de sel (artificiel), se baigner, s’abstenir de
viande, et dormir a terre séparément.

74. Telle est la régle de l'impureté (contractée par la
présence) d’un cadavre, prescrite (pour les cas ou les parents
du défunt sont) & proximité ; apprenez maintenant, (au cas ol
ils sont) éloignés, la régle concernant les Sapindas et les
Samanodakas.

75. Sil’on apprend la mort d’un (parent) en terre étrangére
dans les dix jours (qui suivent le décés), on est impur pendant
le reste des dix jours.

76. Mais si les dix jours (qui suivent le décés) étalent
écoulés, on est impur pendant (trois jours et) trois nuits ; si
une année (entiére) s’est écoulée (depuis la mort), on est
purifié rien qu’en se baignant.

77. Un homme qui apprend aprés le délai de dix jours la
mort d'un parent (Sapinda) ou lanaissance d’un fils, se purifie
en se baignant dans l'eau avec ses vétements.

78. Lorsquun enfant (qui n’a pas fait sa dentition) ou qu'un
parent Samanodaka .meurt en pays étranger, on se purifie
instantanément, rien qu’en se haignant avec ses vétements.

79. S1 dans les dix jours il se produisait de nouveau une
mort ou une naissance, un Brahmane reste impur (seulement)
jusqu’a I'expiration des dix jours. |

72. De la manitre énoncée « dans le vers précédent, c’est-a-dire en trois
jours ». (Kull.)

76. Rien qu’en se baignant : littéralement « rien qu’en touchant 'eau. »
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80. A la mort d'un précepteur 'impurete (de 'éleve) est
déclarée durer (trois jours et) trois nuits ; si ¢’est le fils ou la
femme (du précepteur qui vient & mourir, I'impureté dure)
un jour et une nuit: telle est la régle établie.

81. Si un (Brahmane) instruit qui habite dans votre
maison (par amitié vient & mourir), on est impur durant trois
jours; (si c¢’est),un oncle maternel, un disciple, un prétre
officiant, un-parent (éloigné, 'impureté dure) une nuit avec
le jour qui précéde et le jour qui suit.

82. Si le roi du pays qu’on habite vient & mourir, (I'im-
pureté dure) aussi longtemps que 1’éclat {du soleil, si ¢’est le
jour, et des astres, si ¢’est la nuit); pour un (Brahmane) non
instruit (qui meurt dans votre maison, l'impureté- dure) un
jour entier, et de méme pour un précepteur qui connait le-
Véda et les Angas. | - .

83. Un Brahmane est pur au hout de dix jours, un Kcha-
triya au bout de douze, un Vaisya au bout de quinze, un
Soudra au bout d’'un mois.

84. Il ne faut pas prolonger (sans motif) les jours d’im-
pureté, ni interrompre les rites relatifs au feu (sacré); car
celui qui accomplit ces rites, fat-il Sapinda, ne peut étre
impur. '

85. Celui qui a touché un Tchandila, une femme ayant
ses régles, un homme dégradé, une femme en couches, un
cadavre ou celui qui I’atouché, se purifie par un simple bain.

86. Celui qui s’est purifié en se ringant 1a bouche, & la vue

81. Upasampanne est commenté par « maitradind tatsamipavartini tadgrha-
vasini, qui réside dans le voisinage, qui habite dans la maison de celui-ci
par amitié ou par une aufre cause pareille ». Mais il serait plus simple de le
iraduire par « étant mort », d'autant plus qu’on est obligé ensuite de suppléer
ce terme. — Littéralement « uae nuit ailée. »

82. Un jour entier : « Un jour seulement, mais non la nuit qui suit, et s'il
meurt la nuit, une nuit seulement. » (Kull.) — Qui connait le Véda ; Kull.
ajoute une restriction « plus ou moins, peu ou beaucoup ».

83. Un Brdahmane est pur « & la mort d’'un sapinda initié, ou & la nais-
sance d'un enfant venu a terme ». (Kull))

86. Qui s’est purifi¢ « avant de commencer les cérémonies en I'’honneur
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de quelque (personne) impure doit foujours murmurer les
priéres au soleil et les (versets) purificafoires.

87. S'il touche un os humain encore gras, un Brihmane
se purifie en se baignant, s'il (touche) un os dégraissé, (il se
purifie) en se ringant la bouche et en touchant une vache ou
en regardant le soleil.

88. Celul qui est lié par un voeu ne doit: point offrir de
libation d’eau (& des funérailles) jusqu'a l'achévement du
voeeu ; (le voeu) terminé, <'tl offre une llbatlon d eau, 1l ne
devient pur qu'au bout de trois nuits.

89. Les libations d’eau ne doivent point se faire pour ceux
qui sont nés irréguliérement d'un mélange de castes, et qui
appartiennent a (des sectes) de mendiants (hérétiques), ou
qui ont attenté 4 leur existence,

90. Ni pourles femmes engagées dans une secte hérétique,
ou qui vivent dans la luxure, ou qui se font avorter, ou qui
tuent leur mari, ou qui boivent des liqueurs fortes.

91. Celui qui est 1ié par un veeu ne viole pas ce vosu en
emportant (au cimetiere) le cadavre de son précepteur, de
son repétiteur, de son pére, de sa mére ou de son maltre
~ spirituel.

des Méanes et des Dieux ». Les priéres au Soleil « se trouvent Rig-Véda, I,

. 50,1,sqq. Les'Pavamainis ou versets purificatoires, sont dans le Mandala IX ».
~ {Note de B.)

88. Lié par un voeu désigne suivant Kull. «un étudiant, un brahmacarin ».
— « Cette régle ne s’applique pas au cas ou la personne défunte est la
mére, le pére ou le précepteur. » (Kull.)

89. Vrthiasamkarajatinam littéralement « nés d'un mélange (de castes) en
vain ». Suivant Kull. il faut séparer vrtha de samkara, et « nés en vain »
signifierait « qui habituellement négligent leurs devoirs » : j’ai remplacé
I'expression vague «en vain» par «irréguliérement ». — Pravrajyasu tishtha-
tdm peut s'entendre « qui demeurent parmi les mendiants religieux ».

91. Celui quc est lié par un voeu, comme plus haut, désigne 1’étudiant ;
le précepteur acarya, le répétiteur upadhyaya, le maitre spirifuel guru. Sui-
vant le commentaire, le premier est « celui qui lui a fait étudier une Cakha
(branche du Véda) entiére », le second « celui qui a fait étudier seulement
une portion du Véda ou un Anga», le troisiéme « celui gqui lui a explique
le sens du Véda, ou seulement d’une portion des Védas ».

10
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92. On doit emporter le cadavre d’un Soudra par la porie
Sud de la ville, celut d’un Dvidja par les portes Ouest, Nord,
Est, suivantla caste.

03. Les rois, les gens qui sont liés par un veeu, ou ceux qui
accomplissent un long sacrifice, ne (contractent) point d’im-
pureté ; car (les rois) sont assis sur le trone d’Indra, (les
autres) sont toujours aussi purs que Brahme.

94. Pour un roi sur son tréne glorieux la purification est
déclarée instantanée, car le tréne est destiné a la protection
du peuple; telle en est la cause.

95. (Il en est de méme pour les parents de) ceux qui ont
été tués dans une bagarre ou un combat, ou par le tonnerre,
ou par le roi, ou (qui sont morts en défendant) une vache ou
un Brahmane, ou ceux dont le roi désire (la pureté).

96. Le prince a un corps (ol s’'incarnent) les huit protec-
teurs du monde, Soma, Agni, le Soleil, le Vent, Indra, les
deux Seigneursdesrichesses et de 'eau (Kouveraet Varouna),
et Yama.

97. (C’est parce que) le roi est rempli de ces gardiens du
monde, qu'aucune impureté n’est reconnue en lui; car la
pureté ou 'impureté des mortels est produite ou detruite par
ces gardiens du monde,

98. Pour celui qui a été tué en faisant son devoir de Kcha-

99, Suicant la caste : littéralement « suivant les convenances ». — D'un
Deidja : « le Vaisya par la porte Ouest, le Kchatriya par la porte Nord, le
Brahmane par la porte Est ». (Kull.}

03. Un veeu © « le noviciat ou un veeu de pénitence ». (Kull.) — Ne con-
tractent point d’impurelé « pour la mort d'un Sapinda ou autre ». (Kull.) —
Un long sacrifice sattra « tel que le Gavamayana et autres. »

95. Tués par le roi, ¢’est-d-dire « exécutés par son ordre pour un délif ».
(Kull.) — Dont le rot désire la pureié « tels que son prétre domestique et
autres, afin que ses affaires ne soufirent point de retard ».

96. Soma— Candra,le Dieu Lunus; Agni, le feu; Kuvera ou Kubera, Dieu
des richesses; Varunpa, Dieu des eaux; Yama, Dieu des enfers.

08. Par des armes brandies contre lui, ou peui-étre « pendant qu’il
brandissait ses armes, c¢'est-A-dire les armes & la main ». — Le sacrifice est
instantanément accompli veut dire qu'il « obtient la méme sainteté qu’en
faisant un jyotishtoma ou autre sacrifice ». (Kull.)
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triya, par des armes qu’on brandissait contre lul en un combat,
le sacrifice est instantanément accompli, et la purification (a
lieu sur-le-champ) ; telle est la régle:.

99. (A la fin d’'une période d’impureté) le Brahmane
qui a accompli une cérémonie (funéraire) se purifie en tou-
chant de ’eau, un Kchatriya (en touchant) son char ou ses
armes, un Vaisya (en touchant) son aiguillon ou la bride (de
ses boeufs), un Soudra (en touchant) son baton.

100. O les meilleurs des Dvidjas, on vous a expliqué les
purifications (prescrites en cas de mort) d’'un Sapinda; ap-
prenez (maintenant) les purifications concernant les morts a
un degré plus éloigné.

101. Un Brahmane qui a transporté le cadavre d’un Brah-
mane qul n’est pas son Sapinda, comme (si ce dernier était
son proche) parent, ou celul d’'un parent maternel, est purifié
au bout de trois jours.

102. Mais s’il a mangé les aliments (offerts par les Sapin-
das) de ces (morts), il est purifié au bout de dix jours seule-
ment; au bout d’'un jour (et une nuif), s’1l ne mange pas
leurs aliments et ne séjourne pas dans leur maison.

103. Aprés avoir volontairement suivi (le convoi) d’un
mort, soit d’un parent (paternel), soit d’un étranger, il se pu-
rifie en se baignant tout habillé, en touchant du feu, ou en
mangeant du beurre clarifie.

104. On ne doit pas faire emporter par un Soudra le ca-
davre d'un Brahmane lorsqu’il y a des gens de la méme
caste présents; car I'offrande souillée par le contact d’un
Soudra ne conduit point (le défunt) au ciel.

99. Son char ou sa monture, éléphant ou cheval.

100. Les meilleurs des Dvidjas sont les Brahmanes. — A un degre plus
¢loigne, litteralement « non sapindas. »

102. « 8%l habite dans leur maison, et mange leurs aliments, celuiqui a
emporté le cadavre n’est pur quaprées le laps de trois nuiis, precé-
demment indiqué. » (Kull.}

104. Gens de méme caste, litiéralement: « les siens » ce qui pourrait
signifier « ses propres parents ». Mais le commenlaire explique sveshu par
samanajatiyeshu, ce qui s'oppose mieux & l'idée de Soudra.
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105. La connaissance (du T;Téda), les austérités, le feu
(sacré), les aliments, la terre, L'esprit, I'eau, les onctions
(avec de la house de vache), le vent, les cérémonies reli-
gieuses, le soleil, le temps, (telles sont) les sources de puri-
fication pour les étres animes.

106. Parmi tous les modes de purification, la pureté (dans
Pacquisition) des richesses est déclarée le meilleur; car celul
qui est pur (par la source) de ses richesses, est (vraiment)
pur, et non celui qui n’est purifié qu'avec de l'eau et de la
terre.

107. Les gens instruits se purifient par la patience (des
injures); ceux qui ont fait des actes défendus, par les dons;
ceux qui ont des péchés cachés, en murmurant (des priéres);
ceux qui connaissent parfaitement le Véda, par les austeriteés.

108. Parlaterreet ’eau ce qui doit étre purifié est purifié,;
une riviére est purifiée par son courant, une femme dont la
pensée est souillée (est purifiée) par ses régles, un Brahmane
par le renoncement (au monde).

109. Les membres sont purifiés par 1’eau, l’esprit par la
vérité, 'ame individuelle par la science (sacrée) et les austé-
rités, 'intelligence par le savoir.

110. Ainsi vous a été exposée la régle {concernant) la pu-
rification du corps ; écoutez maintenant la régle (concernant)
la purification des divers objets.

111. Les Sages ont déclaré que pour les objets en métal,
les pierres precieuses, les objets en pierre, la pureté (s’ob-
tient) par les cendres, l'eau et la terre.

112. Un vase d’or sans souillure devient pur rien que par

105. Les aliments « du sacrifice ». — L’esprit manas : B. traduit « (la ré-
pression) de'organe interne ». — Les éires animés, littéralement « pourvus
d’'un corps ».

107. Le composé akdryakarinah, « ceux qui font ce qui ne doit pas éire
fait », peut s’entendre aussi « ceux qui ne font pas ce qui doit étre fait, en
d’autres termes, ceux qui négligent leurs devoirs ».

109. Bhatatman, littéralement « 1'Ame des éires » opposée & ’Ame univer-
selle. — La science, vidyi, c¢'est-a-dire la connaissance du Véda,

112. Sans souillure « qui ne renferme pas les souillures des restes d'ali-
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I'eau ; de méme ce qui est produit par 'eau, ce qui est en
pierre et 'argent non travaillé.

113. L'or et I'argent proviennent de 'union de l'eau et du
feu; c’est pourquoi la purification la plus efficace pour ces
(métaux est celle qui dérive) de leur propre origine.

114. (Les objets en) cuivre, fer, laiton, étain, zinc, plomb,
doivent étre purifiés comme 1l convient (a4 chacun) au moyen
d’alcali, d’acides et d’eau.

115. Pour ftous les liquides la purification prescrite est
(celle qui se fait) avec deux brins d’herhe kousa, pour les ob-
jets solides (tels qu’un siége, une couche ou autres, c’est)
Paspersion d’eau, pour les objets en hois le rabotage.

116. Dans la cérémonie du sacrifice, la purification des
vases sacres, tels que les coupes et les tasses, (se fait) en les
frotfant 4 la main et en les rincant a l'eau.

117. Les pots, les cuillers, les poches & liquides, se puri-
fient 4 ’eau chaude, ainsi que le couteau de bois, le van, le
chariot, le pilon et le mortier.

118. Des grains et des vétements en grande quantité se
purifient par une aspersion d’eau ; pour une petite quantité
(des mémes objets), 1la purification (se fait) en les lavant.

119. Pour les peaux et la vannerie, la purification (se fait)
- comme pour les vétements; pour les légumes, les racines et
les fruits, la purification prescrite est la méme que pour les

grains.
120. Les articles de soie et de laine (se purifient) avec de

ments, etc.». (Kull.)—Ce qui est produit par Ueau.« les coquillages, etc.»(Kull.)

113. Kull. mentionne un récit védique relatif aux amours d’Agni et de
Yarunani qui ont donné paissance & 'or et & 'argent. — Par « purification »
il faut entendre ici le nettoyage.

116. Les coupes & soma. (camasas) sont en hois, les tasses (grahas), suivant
L., servent & mettre le beurre clarifié.

117. Sruc et sruva désignent deux sortes de cuillers. — Le sphya est un
couteau de bois de la longueur du bras, servantd divers usages dans le
sacrifice. Je ne sais ou L. a pris le sens de « vase de fer ».

120. L’arbre ¢ sacon arishta, Sapindus detergens. — Les étqfjfes amgupatta,
ternie dont le sens reste obscur.
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la terre saline, les couvertures (du Népal) avec les fruits de
I’arbre a4 savon, les éfoffes avec les fruits de ' A gle marme-
los, les tissus de lin avec des graines de moutarde blanche.

121. Un homme instruit (de la Loi) doit purifier les (ob-
jets faits avec des) coquilles, cornes, os, ivoire, comme les
tissus de lin, ou avec de 'urine de vache, ou avec de 1'eau.

122. L’herbe, le bois, la paille se purifient par des asper-
sions d’eau; une maison, en la balayant et ’enduisant (de
fumier de vache); un (ustensile) en terre, en le soumettant
4 une deuxiéme cuisson. |

123. (Un ustensile) en terre qui a été en contact avec des
liqueurs fortes, de'urine, de I'ordure, de la salive, du pus,
du sang, n’est pas purifié par une seconde cuisson.

124. Le sol est purifié par cing (procédés qui sont) : ba-
layer, enduire (de fumier de vache), arroser (avec de l'urine
de vache), ratisser, ou y faire séjourner des vaches (un jour
et une nuit).

125. Des aliments qui ont été becquetés par des olseaux,
flairés par des vaches, remués (avec le pied), sur lesquels on
a éternué, qui ont été souillés par des cheveux ou des in-
sectes, se purifient en y jetant de la terre.

126. Aussi longtemps qu'un (objet) soumis au contact
d’'une immondice en garde 'odeur et la tache, on doit em-
ployer la terre et ’eau & la purification de tous les objets.

127. Les Dieux ont assigné trois choses pures aux Brah-
manes : celle (ot 'on) ne voit pas (de souillure), celle qui a
été purifiée avec de 'eau, et celle qui a été recommandée
par la parole (des Brahmanes).

128. Les eaux qui ont passé sur un sol (pur), suffisantes

121. B. fraduit : « avec une mixture d’'urine de vache et d’eau » ; je crois
gu’il vaut mieux séparer les deux termes.

125. Comme plus haut, au lieu de « cheveux et insectes », on peut mettre
« insectes de cheveux, c¢'est-d-dire poux ».

127. Adrshtam, littéralement « non vue », c¢’est-a-dire ot I'on ne voit pas
de souillure, ou peut-étre, comme l'entend L. « sounillée & leur insu ». —
Purifiée avec de l'eau « en cas de doute ». (Kull,)
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pour désaltérer une vache, non souillées par aucune immon-
dice, agréables par I'odeur, la couleur et le gotut, sont pures.

129. La main d’un artisan est toujours pure (pendant qu’il
travaille), et de méme toute marchandise exposée en vente ;
I'aumoéne donnée a I'étudiant est toujours exempte d’impu-
reté; telle est la rogle.

130. Toujours pure est la houche d’'une femme, (pur) aussi
est I'oiseau qui fait tomber un fruit (en le becquetant); pur
est le veau qui fatt couler (le lait en tetant), pur est le chien
aumoment ou 1l attrape un daim.

131. Manou a dif que la viande (d’'un animal) tué par les
chiens est pure, ainsi que celle (d'une béte) tuée par d’autres
carnassiers ou par des gens de caste méprisée tels que Tchin-
dalas et autres.

132. Tous les trous (du corps humain) qui sont au-dessus
du nombril sontpurs; tous ceux qul sont au-dessous sont
impurs, ainsi que les excrétions sorties du corps.

133. Les mouches, les gouttes (d’eau), une ombre, une
vache, un cheval, les rayons solaires, la poussiére, la terre, le
vent, le feu, doivent étre considérés comme purs au toucher.

134. Pour purifier (les organes par ou) sont expulsés
I’'urine et les excréments, la terre et l'eau doivent étre em-
ploy€es, autant qu’il est nécessaire, ainsl que pour purifier
les douze impuretés du corps.

135. La matiére sébacée, le sperme, le sang, la crasse de
la téte, I'urine, les excréments, le cérumen, les ongles, le
mucus nasal, les larmes, la chassie, 1a sueur, voild les douze
impuretés de ’homme.

136. Celui qui désire lapureté, devra faire une (applica-
tion de) terrea son pénis, trois a4 son anus, dix 4 une main
seule, et sept aux deux mains.

131. Gens de caste méprisée : dasyu signifie littéralement barbare.

133. Par « gouttes » il faut entendre, suivant Kull., « les petites gouttes de
salive qui s’éshappent de la bouche ».

136. Une main scule : « la gauche, car celul qui connait la pureté ne doit
pas employer la main droite & purifier (les parties) inférieures ». (Kull.)
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137. Telle est la purification d’'un maitre de maison ; elle
sera double pour un étudiant, triple pour un ermite, qua-
druple pour un ascéte.

138. Apres avoir évacué I'urine et les excréments, on doit
se rincer la houche, et se laver les trous du corps; de méme
quand on va réciter le Véda, et toujours au moment de
manger.

139. Celul qui désire la pureté de son corps doit d’abord
par trois fois serincer la bouche, puis deux fois l'essuyer;
mais une femme et un Soudra (accomplissent ces actes) une
seule fois.

140. Les Soudras qui vivent selon la Lol doivent se raser
(la téte) une fois par mois ; leur mode de purification est le
méme que celui des Vaisyas, et pour nourriture (ils ont) les
restes des Dvidjas.

141. Les gouttes (de salive) de la bouche qui ne tombent
pas sur un membre ne rendent pas impur, ni (les poils) de la
barbe qui entrent dans la bouche, ni ce qui reste dans les
dents.

142. Les gouttes qui touchent (en tombant) les pieds de
celui qui présente & d’autres (personne) de ’eau pour se rin-
cer la bouche, doivent étre considérées comme pareilles a
(Peau qui coule) sur le sol : elles ne rendent pas impur.

143. Celul qui porte en main un objet, et qui vient & étre
touché n’importe comment (par une personne ou une chose)
impure, reprend sa pureté en se rin¢ant la bouche, sans dé-
poser (pour cela) I'objet.

144. Celui qui a vomi ou qui a la diarrhée, doit se baigner
et manger (ensuite) du beurre clarifié; (mais s’il vomit im-
meédiatement) aprés avoir mangé, il doit seulement se rincer

141. Certains suppriment une des deux négations et lisent patanti au
lieu de na yanti : le sens est alors « les gouttes qui tombent sur un membre
ne rendent pas impur ».

143. On peut aussi faire retomber l'adverbe « n'importe comment » sur
« celul qui porte ». Il faut admetire qu’on tient 1’'objet dans une seule main,
car sans cela comment pourrait-on se rincer la bouche, sans déposer 1'objet?
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la bouche ; le bain est (la purification) prescrite pour celui
qui vient d’avolr des rapports sexuels. |

145. Bien que (déji) pur, on doit se rincer la bouche
aprés avoir dormi, éternué, mangé, craché, dit un mensonge
ou bu de 'eau, et aussi quand on va réciter le Véda.

146. On vous a exposé compléetement la régle de la purifi-
cation pour toutes les castes, ainsi que (celle de) la purifica-
tion des objets ; apprenez maintenant les devoirs des femmes.

147. Une petite fille, une jeune femme, une femme mure,
ne doivent jamais rien faire de leur propre autorit¢, méme
dans leur maison.

148. Dans I’enfance la femme doit étre dépendante de son
pere, dans Ja jeunesse, de son époux, (et) si son mari est
mort, de ses fils; elle ne doit jamais jouir de 'indépendance.

149. Elle ne doit jamais souhaiter d’étre séparée de son
pere, de son époux et de ses enfants; car en se séparant
d’eux, elle déshonorerait deux familles.

150. Qu’elle soit toujours gaie, entendue dans les travaux
du ménage, soigneuse de l'entretien du mobilier, modérée
dans ses dépenses.

151. Celui auquel elle a été donnée par son pére, ou par
son frére avec I'autorisation du pére, elle doit lui obeir de
son vivant, et ne pas 'outrager aprés sa mort.

152. La formule de bénédiction et le sacrifice au Seigneur
des créatures sont usités dans les mariages pour appeler sur
les (mariées) la prospérité ; mais 'autorité (du mari) repose
sur le don (de la femme par son pére).

145. Bien gue déja pur, c'est-d-dire bien que s’étant déja rincé la bouche,
on doit recommencer 'opération. Kull. fait dépendre la derniére proposition
de ce qui précéde. « Aprés avoir dormi, etc... si on désire réciter le Véda,
il faut se rincer la bouche »; mais il semble qu’il faudrait alors supprimer
le ca qui suit adhyeshyamanah

148. De ses fils : « & leur défaut, ce sont les parents paternels qui ont au-
torité sur la femmme ». {Kull.)

151. Aprés sa mort « par une mauvaise conduite ou en négligeant les
craddhas et autres oblations destinées 4 contenter ses Manes ». (Kull.)

152. La formule de bénédiction s'appelle svastyayana,
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153. L’époux dont ’hymen a été célébré avec les priéres
d’usage procure toujours & sa femme, en temps opportun ou
hors de saison, la félicité en ce monde et dans ’autre.

154. Méme indigne, débauché, dépourvu de qualités, un
époux doit toujours étre révéré comme un dieu par une
femme vertueuse.

155. Pour les femmes il n’existe ni sacrifice, ni veeux, ni
jetne a part ; une femme qui obéit & son mari sera par ce
seul fait exaltée au ciel. |

156. Une femme vertueuse qui désire (étre réunie) dans
un autre monde & son mari, ne doit rien faire qui lui déplaise
de son vivant ou aprés sa mort.

157.Qu’elle émacie, sielle veut, soncorps (en senourrissant)
de fleurs, de racines et de fruits purs; mais son mari mort,
elle ne doit méme pas prononcer le nom d’un autre homme,

158. Jusqu’a la mort elle doit étre patiente, adonnée a des
observances pieuses, chaste, attentive 4 suivre les excel-
lentes régles de conduite des femmes qui n’ont qu’un époux.

159. Plusieurs milliers de Brahmanes, chastes depuis leur
jeunesse, sont allés au ciel sans avoir perpétué leur postérité.

160. Une femme vertueuse qui aprés la mort de son €époux
persévere dans la chasteté, va au ciel, méme sans avoir d’en-
fants, tout aussibien que ces (hommes) chastes.

161. Mais la femme, qui par désir d’avoir des enfants,

manque & ses devoirs envers son époux (mort), se déshonore
ici-bas et perd (tout espoir d’étre un jour) réunie 4 son mari.
162. Lesenfants nés ici-bas d’un aufre (que du mari) ne

153. En temps opportun ou hors de saison est une périphrase pour dire
en toute circonstance.

1535. A part: « sans leur époux ». (Kull.)

156. Son mari, littéralement « celui qui a pris sa main ».

157. On voit qu’il n’est pas question dans les lois de Manou de 1'obligation
pour la veuve de monter sur le hiicher de son mari défunt.

158. Niyata, « adonnée 4 des observances pieuses », peut s'entendre aussi
« exercant du conlrdle sur elle-méme ».

162. On peut avec Medh. entendre ainsi la premiére partie du vers : « les
enfants nés d'un autre que du mari n’appartiennent pas a la mére ».
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sont pas (légitimes), ni ceux (qu'un homme) a de la femme
d’un autre (n’appartiennent au procréateur); en aucun cas 1l
n’'est permis aux femmes vertueuses de se remarier.

163. Celle qui délaisse un époux de caste inférieure pour
cohabiter avec un (homme) d’'une caste supérieure, devient
meéprisable dans ce monde, et on la désigne sous le nom de
« celle qui a eu d’abord un autre époux ».

164. Par son infidélité & son époux, une femme encourt
le blame dans ce monde; (aprés la mort) elle renait dans le
ventre d’un chacal, ou bien elle est tourmentée par des ma-
ladies (en punition) de son crime.

165. Celle qui, chaste dans ses pensées, ses paroles et son
corps, ne trahit jamais son époux, obtient (d’éfre réunie) i
lui dans I'autre monde, et les gens de bien 'appellent une
femme vertueuse.

166. Par une telle conduite une femme, chaste dans ses pen-
sées, ses paroles et son corps acquiert ici-bas une excellente
renommeée, et dans l'autre monde (est réunie) 4 son époux.

167. Un Dvidja instruit de la Loi, lorsque sa femme de
meéme caste, s’étant conduite de la sorte, meurt avant lui,
doit la bruler avec le feu consacré et les vases du sacrifice
selon la régle.

168. Aprés avoir ainsi employé les feux consacres pour les
funérailles de sa femme morte avant lui, il peut contracter
un nouvel hymen, et de nouveau allumer (les feux).

169. Fidéle & ces régles, qu’il ne néglige jamais les cing
sacrifices, et marié, qu’il habite dans sa maison pendant la
seconde période de son existence.

164. Il semble qu’il vaut mieux mettre « ou hien », quoique le texte porte
« et »; car sielle renait comme chacal, on ne voit pas quelles sont les
maladies dont elle peut é&tre affligée sous cette forme. — Paparoga peut
signifier aussi « des maladies graves, telles que la lépre ». (Kull.)

167. Le feu consacré: « les feux prescrits par la Cruti et la Smrti »,
(Kull.) Le texte dit « avec 1'Agnihotra ».







LIVRE SIXIEME

L’Ermite; 1I’Asceéte.

1. Le Dvidja sorti de noviciat, qui a ainsi vécu conformé-
ment 4 la régle dans ’'ordre des maitres de maison, doit (en-

suite) aller habiter la forét, ferme dans sa résolution, et bien

maitre de ses sens.

2. Un maitre de maison qui se voit des rides et des che-
veux blancs, et (qui a) un enfant de son enfant, doit se reti-
rer dans les bois. |
3. Renoncant a tout aliment produit par la culture et a
tous ses biens, qu’il aille dans la forét, aprés avoir confié sa
femme 2 ses fils, ou accompagné de cette derniére.

4. Emportant avec lui le feu sacré et les ustensiles (du
culte) du feu domestique et quittant le village pour la forét,
il y vivra maitre de ses sens. |

- 5. Ilaccomplira suivant la régle les (cing) grands sacri-
fices avec toute sortes (d’aliments) purs propres aux ermites
(tels que le riz sauvage), ou avec des herbes, racines et
fruits.

1. Niyata « ferme dans sa résolution », peut signifier aussi « voué 4 des
pratiques pieuses. » :

2. Kull. restreint le sens de apatya au sexe masculin : « le fils d’'un fils ».

3. Littéralement « aux aliments des villes {ou des villages) ». — « Ses
biens » peut~étre plus exactement « ses meubles ». o

4, Le feu sacré : littéralement I’Agnihotra,
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6. Qu’il porte une peau ou un vétement d’écorce, se baigne
soir et matin, ait toujours les cheveux longs, et (laisse
croitre) sa barbe, ses poils, ses ongles ;

7. Qu’il fasse I'offrande bali avec les aliments qu’ll a, et
donne 'aumoéne selon ses moyens ; qu’il honore ceux qul se
présentent a son ermitage d’'une aumoéne consistant en eau,
racines et fruits.

8. Qu’il soit toujours appliqué 4 la récitation du Véda pour
son compte, endurant, bienveillant, recueilli, donnant tou-
jours sans jamals recevoir, compatissant envers tous les
étres.

9. Qu'il offre suivant la régle (le sacrifice de) I’Agnihotra
avec les trois feux consacrés, sans négliger le sacrifice de la
nouvelle lune, et celui de la pleine lune, en temps voulu.

10. Qu'’il accomplisse également le sacrifice aux corps cé-
lestes, 'offrande du grain nouveau, les cérémonies qui ont
lieu tous les quatre mois, (les sacrifices appelés) Tourdyana et
Dakchasyayana, dans ’ordre voulu.

11. Avec du riz pur de printemps et d’automne, nourri-
ture des asceétes, récolté de ses propres mains, 1l préparera
séparément, suivant les prescriptions, les giteaux et autres
mets du sacrifice.

12. Ayant offert aux divinités cette oblation trés pure, pro-
duit des foréts, qu’il emploie pour lui le reste (avec) du sel
préparé par lui-méme.

13. Qu’il mange les végétaux poussant dans l'eau ou sur

6. Cheveua longs : 1a coiffure appelée jatd consistant en fresses ou nattes
de cheveux.

7. Uofirande bali est 'offrande aux étres, aux bhiatas.

8. Danta « endurant » signifie littéralement « dompté »: il vaudrait peut-
étre mieux le traduire par « ayant ses sens domptés»; le commentaire
de Kull. dit: « Qui endure les choses allant par paire, telles que le froid et le
chaud, etc. »

10. Le rksheshti, ’agrayana, les caturmasyas, le furdyana et le daksha-
syayana. Les deux derniers sont des modifications du sacrifice & la nouvelle
lune. Kull, lit uttardyana au lieu de turdyana « le sacrifice du solstice
d'hiver ».
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la terre, les fleurs, racines et fruits, le produit des arbres
purs et les huiles extraites des fruits.

14. 11 doit s’abstenir de miel, de champignons poussés a
terre, ainsi que des (herbes appelées) bhoisirina et sigrouka,
et des fruits du slechmditaka.

15. Au mois d’Asvina, il devra jeter les aliments d’ascéte
qu’il a récoltés précédemment, ses vétements usés, et les
herbes, racines et fruits (qu’il a en réserve).

16. Qu’il ne mange aucun produit de la culture, méme s’il
a été jeté par quelqu’un, ni des racines et des fruits qui ont
poussé dans un village, quelque (faim) qui le presse.

17. Il peut manger ou bien des (aliments sauvages) cuits
sur le feu, ou seulement (des fruits) maris par le temps; il
peut (les écraser avec) un pilon de pierre, ou (n’)avoir (que)
ses dents pour mortier.

18. Il peut ramasser (des aliments) pour un jour seul, ou
en ramasser pour un mois, ou pour six moils, ou pour un an.

19. S’étant procuré de son mieux de la nourriture, il peut
manger solt la nuit, soit le jour, soit au quatriéme repas,
soit au huitiéme.

20. Ou bien il peut vivre suivant les régles de la péni-
tence lunaire pendant la quinzaine brillante et pendant la
quinzaine obscure, ou bien manger une fois seulement au
terme de chacune des deux quinzaines de la bouillie de fa-
rine de riz cuite.

14. Bhistrna, Andropogon schoenanihus — cigruka, Moringa pterygosperma
— ¢leshmataka ou ¢leshmaniaka, Cordia myxa.

15. Acvina ou agvayuja — sepiembre-octobre.

18. La iraduciion de B. pour la premiére partie du vers est la sui-
vante: « I1 peut aussitdt (aprés son repas quotidien) laver son vase pour
recueillir les aliments. » En effet tel estle sens littéral de sadyahpraksha-
laka.

19. Soit la nuit, sott le jour, c’est-a-dire « le soir oule matin. » Commeil y
a deux repas réguliers par jour, le quatriéme repas signifie celul qui se faif
dla fin du deuxiéme jour,le huitiéme celui qui se fait 4 la fin du quairiéme.

20. La pénttence lunatre Candrayapa (Cf. X[, 217) consistant & diminuer
chaque jour sa ration d’'une bouchée pendant la quinzaine brillante. — Une
Jots seulement, c'est-a-dire « le matin ou le soir ». (Kull.)
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21. Ou bien il peut ne vivre absolument que de fleurs, ra-
cines et fruits, muris par le temps et tombés d’eux-mémes,
en se conformant aux préceptes de Vikhanas.

22. Qu’il se roule a terre ou se tienne debout tout un jour
sur la pointe des pieds; ou bien qu’il passe son temps (tan-
tot) assis, (tantdt) debout, et aux trois moments principaux
de la journée qu’il aille & 1’eau (pour se baigner).

3. En été qu’il supporte les cinq feux, pendant la saison
des pluies qu'il n’ait d’autre abrl que les nuages, en hiver
qu’il porte des vétements humides, augmentant par degreé
ses austérites.

24. En se baignant aux trois moments principaux de la
journée, qu’il offre des libations aux Manes et aux Dieux;
pratiquant des austérités (de plus en) plus rudes, qu’il émacie
son corps.

25, Ayant déposé en lui-méme, les (trois) feux sacres,
suivant la régle, il doit vivre sans feu, sans abri, silencieux,
se nourrissant de racines et de fruits,

26. Indifférent aux plaisirs materiels, chaste, couchant sur
la dure, dédaignant tout abri, logeant au pied des arbres.

27. Qu’il accepte les aumones nécessaires a sa subsistance
seulement des Brihmanes ascétes ou des autres Dvidjas
maitres de maison qui habitent dans la forét.

21. Vikhanas un Richi auteur supposé de Siutras contenant des régles
relatives & la vie des anachorgtes.

22. Les frois moments, savanas, sont le matin, midi et le soir. —
Savaneshu forme un jeu de mots en séparant sa-vaneshu (dans les
foréts).

23. Les cing feuwaw : « Qu'll se fasse briler par des feux placés aux quatre
points cardinaux, ¢t par I'ardeur du soleil au-dessus de lui. » {(Kull.) — Toutes
ces austérités exagérées sont encore pratiquées par certains fakirs de I'Inde
moderne.

24. Se baignant : je traduis ainsi d’aprés le commentaire : le texte porte
upasprean qui signifie exactement « se rin¢ant la bouche ».

25. Ayant déposé en lui-méme « en avalant des cendres, etc. ». (Kull.)

21. Ou des autres Duidjas : le texte porte « et » et non « ou »; mais le
commentaire de Kull. indique qu’il doit s'adresser d’abord aux premiers, et
« & leur défaut, aux autres Dvidjas ».
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28. Ou bien (I'anachoréte) habitant la forét peut rapporter
du village {des aliments), aprés les avoir re¢cus dans un cor-
net falt d’'une feuille, dans (le creux de) sa main, ou dans un
tesson, et en manger huit bouchées.

9. Ces pratiques et d’autres devront étre observées par
le Brahmane retiré dans la forét, et pour obtenir (I’'union de)
son ame (avec 'Etre supréme, il étudiera) les divers textes
-sacreés contenus dans les Oupanichads,

30. Qui ont été étudiés par les Sages et les Brahmanes
maitres de maison, pour l'accroissement de leur science et
de leurs austérités, et pour la purification de leur corps.

31. Ou bien qu’il se dirige vers la région du Nord-Est,
marchant droit devant lui, ferme dans sa résolution, vivant
d'air et d’eau, jusqu’a ce que son corps tombe en disso-
lution.

32. S’¢tant défait de son corps par l'une quelconque de
ces pratiques (usitées par) les grands Sages, exempt de
soucis et de crainte, le Brahmane est exalté dans le monde
de Brahme.

33. Aprés avolr ainsi passé dans les bois la troisieme pé-
riode de son existence, il devra durant la quatriéme errer
(en ascéte mendiant), détaché de toute affection.

34. Celui qui a passé d’ordre en ordre, offert les sacrifices
et vaincu ses sens, et qui fatigué de (faire) des aumones et
des offrandes, se fait moine errant, obtient aprés sa mort la
félicité supréme.

29. Les Upanishads ou doctrine ésotérique sont des traités qui se propo-
sent de découvrir le sens caché du Véda. — Les tewtes sacrés, litiéralement
les Crufis.

31. Ou bien « ¢'il lui survient une maladie incurable, etc. ». {Kull.) — La
région Nord-Iist, littéralement « la région invincible ». — Yukta, ferme dans
sa résolution, signifie d’aprés Kull. « appliqué aux pratiques du Yoga. » Le
Yoga est une des écoles philosophiques de I'ITnde, dont on attribue la fon-
dation 4 Patanjali.

32. Une de ces pratiques « énoncées plus haut » (Kull,), ou suivant Medh.
« I'immersion, laction de se précipiter d'une moniagne, la erémation volon-
taire, ou la mort par le jedne. »

11
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35. Ayant payé les trois dettes, il devra appliquer son es-
prit & la délivrance finale ; mais celui qui cherche la déli-
vrance finale, sans avoir acquitté (les trois dettes) est préci-
pité (dans V'enfer).

36. Ayant étudié le Véda suivant la régle, procréé des en-
fants conformément & la Loi, et offert des sacrifices suivant
ses moyens, on peut appliquer son esprit & la delivrance
finale. |

37. Un Brahmane qui cherche la délivrance finale, sans
avoir étudié le Véda, procréé des enfants et offert des sa-
crifices, est précipité (en enfer).

38. Aprés avoir accompli le sacrifice au Seigneur des
créatures, dans lequel (il abandonne) tous ses biens en guise
d’honoraires, et déposé en lui-méme le feu (sacré), un Brah-
mane peut quitter sa maison {pour se faire ascéte).

39. Des mondes radieux deviennent (le partage) de celul
qui, prédicateur du Véda et assurant la sécurité & tous les
étres animeés, quitte sa maison (pour se faire ascéte).

40. Le Dvidja qui ne cause pas la moindre crainte aux
étres animés n’aura rien a redouter d’aucune part, une fois
délivré de son corps.

41. Quittant sa maison, pourvu de moyens de purification,

-

35. Les trois dettes (Cf. IV, 257) « aux grands Sages, aux Manes et aux
Dieux. » Ou bhien encore par « les trois detftes » on peut entendre « les
trois premiers degrés de la vie brahmanique, étudiant, maitre de maison et
anachoréte ». C'est seulement aprés avoir passé par tous ces ordres qu'on
peut songer & la délivrance finale.

38. Sarvavedasadakshindm : je prends veda au sens de « biens ». Au sur-
plus, il y a peut-étre une équivoque voulue, et ce mot peut s’entendre ainsi:
« Ot I'on donne tout comme honoraires (suivantl'injonction du Yajur-)Veda.»
— Honoraires du sacrifice donnés au prétre. — La fin de ce vers signifie
suivant Kull. « qu’il peut entrer dans le quatriéme ordre, sans avoir passé
par celui des habitants de la forét (ou anachorétes) ». (Kull.)

39. On peut traduire plus littéralement « les mondes deviennent resplen-
dissants lorsque, etc. ». — Assurant la sécurité signifie « ne faisant de mal
& aucune créature. »

41. Les moyensde purification, pavitras, sont « le baton, le pot-a-eau, ete. ».
(Kull.)
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silencieux, insensible aux jouissances qut (lui) sont offertes,
il meénera la vie errante (des ascétes).

42. Qu’il aille toujours seul, sans compagnon, en vue
d’obtenir (la félicité supréme), considérant (que 1’homme)
solitaire atteint son but, (lui qui) ne délaisse point et n’est
pomt délaissé.

43. Qu'il n’ait nifeu, niabri, et qu’il aille au village (de-
mander) des aliments, indifférent (a tout), ferme dans sa
résolution , silencieux, concentrant sa pensée sur 1'Fire
supréme. |

44. Un tesson, les racines d’'un arbre (pour gite), des
haillons, la solitude et I'indifiérence 4 tout, sont les marques
de celul qui est prés de la délivrance finale.

45. Il ne doit pas désirer la mort, il ne doit pas désirer la
vie, 1] doit attendre son heure, comme un serviteur (attend)
- ses gages. |

46. Qu'il (ne) pose son pied (sur un lieu qu’aprés s’étre
assuré par) la vue (qu'il est) pur; qu’il boive de 'eau puri-
fiée (en la filtrant) avec un linge, qu’il dise des paroles puri-
fides par la vérité, qu’ll conserve son cosur (toujours) pur.

47. Qu’il supporte les injures, ne méprise personne, n’ait
d’inimitié avec personne, au sujet de ce corps.

48. Il ne doit pas rendre colére pour colére ; & une injure
il doit répondre par une bonne parole ; il ne doit proférer
aucune parole fausse répandue par les sept portes.

43. Bhavasamahita signifie liitéralement « concentré dans sa pensée. »
Mais Kull. explique bhava par brahman.

45. Ses gages nirvega ; il v a une autre lecon, nirdeca un ordre.

46. Litteralement « qu’il pose un pied purifié par la vue ». « Pour éviter
(de marcher) sur un cheveu, un os, etc. ». (Kull.) — Acec un linge « pour
gviter (de deétruire) les petits insectes, ete. ». (Kull.)

47. De ce corps : Kull. ajoute « faible et sujet aux maladies » .

43. Cette expression « les sept porfes » est bizarre, et les commentaires ne
sont pas d’accord sur son véritable sens. Suivant Kull. elle désignerait « 1’es-
prit, I'intelligence et les cing sens »; I'idée est qu’il ne faut proférer aucun
mensonge ayant rapport & des objels soumis aux perceptions des sens et de
'esprit.
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49. Mettant ses délices dans I’Ame supréme, assis, indiffé-
rent (4 tout), inaccessible aux désirs de la chair, n’ayant
d’autre compagnon que lui-méme, il doit vivre 1ci-bas dans
I'attente du bonheur (éternel).

50. Qu’en aucun cas il ne cherche a obtenir 'auméne par
(I'interprétation) des prodiges et des présages, ni par l'astro-
logie et]a chiromancie, ni (en donnant) des avis ou en expli-
quant (le sens des traités).

51. Qu’il n’entre jamais (pour mendier) dans une maison
remplie d’ermites, de Brahmanes, d’oiseaux, de chiens, ou
d’autres mendiants.

52. Les cheveux, les ongles, la barbe coupés, muni d’une
séhile, d’'un baton, d’un potd eau, qu’il erre continuellement,
recueilli, et ne faisant de mal & aucune créature.

53. Ses ustensiles ne doivent pas étre en métal, ni avoir
aucune félure: il est recommandé de les laver a l’eau, comme
les coupes du sacrifice.

54. Une gourde, une écuelle de bois, un (pot) de terre ou
un (panier) en éclats de bambou, tels sont les ustensiles que
Manou fils de I'Etre existant par lui-méme, a déclaré ceux
d’un ascéte.

55. 11 doit recueillir 'aumoéne une fois (par jour), et ne
pas tenir 4 la quantité ; car un ascéte trop avide d’aumones
s’attache aux objets des sens. |

56. Quand la fumée (de la cuisine) cesse de s’élever, quand
le pilon est en repos, quand les charbons sont éteints, quand
les gens ont mangé et que la vaisselle est rangée, (¢’est alors
que) I'ascéte doit toujours aller demander ’aumone.

57. S’il ne recoit rien, qu’il n’en soit pas attristé ; s’il
recoit, qu'il n’en soit pas réjoui; qu’il se contente de ce qui

49. N'ayant d’autre compagnon que lui-méme ! Atman peut signifier aussi
« le moi, ou I'Ame ». Kull, entend ainsi « ayant son corps pour seul com-
pagnon ».

53. Les coupes, camasas, dont il a été question antérieurement,

57. Ses ustensiles, « son bafon, son pot-a-eau, etc. ». (Kull.) — Attacher
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est nécessaire 4 la vie, et évite d’attacher de I'importance &
ses ustensiles.

o8. Il doit dédaigner absolument d’obtenir 'aumoéne &
force de salutations: (car) un ascéte méme (sur le point)
d’obtenir la délivrance finale, est enchainé par (les auménes)
obtenues & force de salutations.

00. Qu’il réfréne ses organes attirés par les objets des
sens, en prenant peu d’aliments, et en se tenant debout et
assis dans la solitude.

60. En domptant ses sens, en détruisant (en lui) ’'amour
et la haine, en s’abstenant de faire du mal aux créatures, il
devient propre & I'immortalité.

61. Qulil réfléchisse aux métempsycoses des hommes,
consequence de leurs péchés, & leur chute en enfer, & leurs

tourments dans le monde de Yama,

62. A la séparation d’avec ceux qu’on aime, & la réunion
avec ceux qu’on hait, a la vieillesse qui triomphe (de vous),
a la maladie qui (vous) accable,

63. A ce corps que l'on quitte, 4 la renaissance dans un
(autre) sein, & la transmigration de cette ame individuelle
dans dix mille millions de matrices,

64. Aux peines qui affligent les étres corporels, consé-
quence de leurs péchés, a la félicité éternelle dont ils jouissent
en récompense de leur vertu.

65. Qu'il considére par une méditation concentrée I'essence
subtile de ’Ame supréme, et sa présence dans tous les corps
(des étfres) les plus élevés comme les plus infimes.

de 'importance « en disant : Celui-ci est vilain, je n’en veux pas; celui-la
est beau, je le prends ». (Kull.) -

o8. Sur le point: le texte dit simplement « délivré »; on peut étre consi-
déré comme délivré méme avant d'étre mort, lorsqu’on est dans les conditions
requises pour la délivrance finale.

61. Yama, le dieu des Enfers, le Pluton hindou.

65. La méditation concentrée dont il est question ici s’appelle Yoga; ce
nom désigne aussi un systéme philosophique (Cf. supra note du vers 31).
L’Ame supréme paramdatman esi opposée & ’ame individuelle.
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66. A quelque ordre qu’il appartienne, hien qu’il ait été
calomnié (et privé des insighes de son ordre),qu’il accomplisse
ses devoirs, égal envers toutes les créatures: car ce ne sont
pas les insignes qui constituent la vertu,

67. Bien que le fruit de la strychnine clarifie ’eau, 'eau
ne devient pas claire par le seul fait de mentionner son nom.

68. Pour épargner les étres animes, il doit jour et nuit,
méme au détriment de son corps, marcher toujours en exa-
minant le sol.

69. Pour expier (la destruction) des étres qu’il a tués invo-
lontairement le jour ou la nuit, I'ascéte devra se baigner et
faire six suspensions d’haleine.

70. Rien que trois suspensionsd’haleine accompliessuivant
la régle, et accompagnées des trois paroles sacramentelles et
de la syllabe OM, doivent étre considérées comme (l’acte) le
plus parfait d’austérité pour un Brahmane.

71. De méme que les scories du mineral sont consumees
par la fusion, ainsi les souillures des organes sont détruites
par la suspension de I'haleine.

66. Jolly lit bhushita « orné (de guirlandes, ele.) », au lieu de duashita
{Kull.) « calomnié ». — Au lieu de vasan « séjournant dans n'importe quel
ordre »,il y a une autre legon ratal « satisfait. » — La fin de ce vers rappelle
notre proverbe : « L’habit ne fait pas le moine. »

67. Le Kataka, Sirychnos potalorum : lorsqu’on frotte avec les fruits de
cetle plante le fond d'un vase d'eau {rouble, cela fait précipiter les impu-
retés du liquide. Cette image est le développement de I'idée précédemment
exprimée, que les insignes extérieurs ne constituent pas la vertu.

68. Dans ceriaines sectes de l'lnde, notamment chez les Jainisies, le
respect des étres animés va si loin « qu’ils ne boivent que de I'eau filirée,
11e respirent qu'a iravers un voile, et s’en vont balayant le sol devant ecux,
de peur d’avaler ou d'écraser a leur insu quelque animalcule invisible ». —
Barth., Les Religions de U'Inde, p. 87.

70. Cf. II, 76. Les Vyahrtis ¢’est-A-dire les mots Bhah, Bhuval, Svah. Kull.
ajoute aprés OM « la Savitri et le Ciras » : ¢iras littéralement « téte » désigne
le début, la strophe initiale d’'un hymne; mais je ne sais & quel hymne il
est fait allusion. La Séviiri aussi appelée Gayatri, est un hymne du Rig
Véda que tout Brihmane doit répéter mentalement dans ses dévotions du
matin et du soir.
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7. Qu’il détruiseles souillures par la suspension d’haleine,
le péché par la concentration mentale, les désirs sensuels par
la répression (des organes), et les qualités qui ne sont pas
propres 4 I'Etre supréme par la méditation.

73. Parle moyen de la méditation, qu’il observe le passage
de 'ame individuelle & travers les (divers) étres, les plus
élevés et les plus infimes, (passage) inintelligible pour ceux
dont ’ame n’a pas été régénérée (par I'étude du Véda).

74. Celul qui posséde la claire vue n’est pas lié par les
actes ; celul qui en est dépourvu est soumis & une série de
transmigrations.

70. Par le respect de la vie (des créatures), par le détache-
ment des (plaisirs) sensuels, par les devoirs pieux prescrits
dans le Véda, par les pratiques rigoureuses de 1'ascétisme,
on atteint ici-bas cet étaf.

76. On doit quitter ce (corps) séjour des (cing) éléments,
qui a pour piliers les os, pour attaches les tendons, pour
ciment la chair et le sang, pour couverture la peau, qui
exhale une mauvaise odeur, qui est plein d’urine et d’excré-
ments,

77. Qui est assallli par la vieillesse et les chagrins, siége
des maladies, infirme, plein de passion, caduc.

72. Qu’tl détruise : littéralement « qu'il brile ». — Anig¢varan gunan « les
gualités qui ne sont pas propres 4 I'Etre supréme (icvara} » sont suivant Kull.
« la colere, la cupidité, 'envie, etc. ».— B. H. entend ce mot tout différem-
ment « sur lesquelles on n’exerce pas de confrdle ».

73. On peut prendre dhyanayoga comme composé copulatif « par la meé-
ditation et la concentration ».

4. Qui a la claire oue, c’est-a-dire, suivant Kull., « brahmasikshatka-
ravant, qui posséde la claire vue de I'Ttre supréme ». — N’est pas lié par
les actes, c'est-a-dire n’est pas condamné i repasser par d'autres existences,
comime conséquence de ses actes en cette vie,

75, Cet état, tatpadam, « qui consiste dans I'union étroite avec Brahme ».

(Kull.)
76-77. Séjour des éléments, c'est-d-dire « composé des éléements tels que
la terre, etc.». (Kull.) — Plein de passion, « unid la qualité de passion

(rajas) ». (Kull.) En philosophie on reconnait trois qualités : bonté, passion,
obscurité (sattva, rajas et tamas). — Cf. XII, 24 sqq.
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78. Comme-un arbre se détache du hord de la riviére, ou
comme un oiseau (quitte) un arbre, ainsi celul qui abandonne
ce corps est délivré d’un monstre dangereux.

79. Abandonnant &4 ses amis ses bonnes actions, & ses
ennemis ses mauvaises actions, il s’éleve par le moyen de la
méditation jusqu’a Brahme I’éternel.

80. Quand par la condition (de son esprit) 1l devient
indifférent a tous les objets, alors il atteint la félicité ici-bas
et apres la mort.

81. S’étant ainsi défait peu 4 peude touslesattachements,
et délivré de toutes les (affections qui vont) deux par deux, il
repose en Brahme seul.

82. Tout ce qui vient d’étre déclaré dépend de la médita-
tion; car celui qui ne connait pas 'Ame supréme n’obtient
pas le fruit de ses ceuvres.

83. Qu'il récite constamment (les parties du) Véda rela-
tives au sacrifice, et (celles) qui se rapportent aux divinites,
et (celles) qui traitent de I'Ame supréme, et tout ce qui est
exposé dans le Védanta.

84. (Le Véda) est le refuge (méme) de ceux qui (en) igno-
rent (le véritable sens) et de ceux qui le comprennent, et de
ceux qui désirent le ciel, et de ceux qui aspirent a I’éternite.

85. Le Brahmane qui méne la vie ascétique en se confor-

78. Le commentaire de Kull. établit ici une distinction entre ces deux
comparaisons : « L’arbre quitte le bord par nécessité, emporté par le cou-
rant ; I'oiseau quitie I'arbre volontairement » ; de méme 'homme quiite le
corps par nécessité ou de sa propre volonté.

80. Les objets « des sens. »

81. Deuz par deuaz, telles que faim et satiété, plaisir et peine.

82. Ce qui ocent d’étre déclaré, « ce qui a été dit dans le vers préecédent »
(Kull.) relativement au deétachement de toutes choses, etc., — Ses owzucres,
¢’esl-a~dire 'accomplissement des rites prescrits.

83. Le Vedanta (fin du Véda), ou les Upanishads ef le systéme théologico-
philosophique qui repose sur eux. B. réunit les deux derniers termes « celles
qui traitent de PAme et sont contenues dans le Vedanta. »

85. Ici comme dans les passages precédenis, brahman est au neuire, et
désigne la divinité impersonnelle, Absolu, tandis que Brahmai, masculin,
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mant aux régles (qui viennent d’étre énoncées) dans "ordre,
ayant secoué ici-has le péché, s’éleve jusquau Brahme
supreme.

86. Onvous aainsiexposé lalolrelativeaux asctes mattres
d’eux ~ mémes ; écoutez maintenant la régle de conduite
des (ascétes) qui renoncent (aux pratiques prescrites par) le
Véda.

87. L’étudiant, le maitre de maison, ’anachoréte, 'ascéte,
ces quatre ordres distincts proviennent (fous) du maitre de
Maison.

88. Lt tous ces (ordres) successivement embrassés confor-
mément au traité (des lois) conduisent & la condition supréme
le Brahmane qui fait ce qui a été prescrit.

89. Et d’aprés les préceptes du texte sacré du Veda, le
maitre de maison est déclaré \éupérieur (aux troils autres
ordres), car il les supporte tous les trois.

90. De méme que toutes les rivieres et tous les fleuves
aboutissent a leur lieu de repos dans 1’'Océan, ainsi les hommes
des divers ordres vont (se réfugier) sous la protection du
maitre de maison.

91. Les Dvidjas appartenant & ces quatre ordres doivent
toujours soigneusement observer la décuple loi.

92. Contentement, patience, empire sur soi-méme, prohité,

est un Dieu personnel, le créateur du monde, la plus haute des divinités
du Panthéon indien. J’al traduit anena kramayogena (littéralement « d’aprés
cette régle successive ») en me conformant & linterprétation de Kull.
B. traduit : « Aprés 'accomplissement successif des actes mentionnés plus
haut. »

86. Les ascétes, yatis. Kull. en reconnait quatre variétés : « les Kuticaras,
les Bahudakas, les Hamsas et les Paramahamsas :les premiers parmi ces
yvatis, les Kuticaras négligent les rifes prescrits par le Véda, tels que I’Agni-
hotra, etc. », et se hornent a la priere ¢t 4 la méditation.

88. La condition supréme n’est auire chose que « la délivrance finale ».
(Kull.)

89. Une variante porte « le Véda ei la Smrii » au lieu de « la Cruti du
Véda ». — L. entend différemment : « le maitre de maison qui observe les
précepies de la Cruil et de la Smrti. »

92. La science dhi, est suivant Kull. « la connaissance des Castras ef
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pureté, répression des sens, science, connaissance (du Véda)
vérité, douceur, tels sont les dix préceptes de (cette) loi.

93. Les Brahmanes qui étudient les dix preceptes de la loi,
et qui aprés les avoir étudiés, les suivent, atteignent la con-
dition supréme.

94. Un Dvidja qui, recueilli, pratique la décuple loi, qui a
écouté suivant la régle (I'interprétation) du Védanta,; et quia
payé ses (trois) dettes, peut embrasser la vie ascétique.

95. Ayantrenoncéa touteslespratiques religieuses, s’étant
déchargé de (tous) les péchés de ses actions, maitre de ses
organes, ayant étudié le Véda, il peut vivre & son aise sousla
protection de ses fils.

96. Ayant ainsirenoncé aux pratiques religieuses, unique-
ment occupé de son objet, exempt de désirs, ayant tuéle
péché par la renonciation, 1l parvient a la félicité supréme.

97. Ainsi vous a été exposée la quadruple loi des Brah-
manes, (loi) sainte, produisant aprés la mort des fruits impe-
rissables; écoutez maintenant les devoirs des rois.

autres ». — La eonnaissance du Véda ou suivant Kull. « connaissance de
I'"Ame supréme ».

94. Les trois dettes, c¢f. 1la note du vers 35.

95. Ayant renoncé : le nom de Sannyasin signifie « celui qui a renoncé ».
— Abhyasyan, lecon adoptée par Jolly aulieu de abhyasya, signifie « étu-
diant », plus exaclement que « ayant étudié ».

96. Son odjet « la contemplation de I'Etre supréme » (Kull.), ou tout sim-
plement la délivrance finale. — La renonciation au monde, le fait d’avoir
embrassé la vie ascétique, pravrajya.

97. Quadruple, c'est-d-dire concernant le novice, le maiire de maison,
I'anachoréte et l'ascéte.




LIVRE SEPTIEME

Le Roi

1. Je vais exposer les devoirs d’un roi, comment le souve-
rain doit se conduire, quelle est son origine, comment (il peut
atteindre) la perfection supréme. '

2. Un Kchatriya qui a regu suivant la régle I'initiation
prescrite par le Véda, doit assurer comme 1l convient la
protection de tout le (royaume).

3. En effet lorsque ce monde privé de rois était troublé de
tous cétés par la crainte, le Seigneur créa un rol pour la
protection de tout cet (univers),

4. En prenant des éléments éternels & Indra, au Vent, a
Yama, au Soleil, au Feu, & Varouna, a la Lune et au Dieu
des richesses.

5. Attendu qu’il a été crée avec des éléments (pris &) ces
princes des Dieux, il excelle en splendeur sur toutes les créa-
tures.

6. Il brule a la mantére du Solell les yeux et les coeurs, et
personne sur terre ne peut méme le regarder en face.

7. Par sa puissance (extraordinaire) il est le Feu, le Vent,
le Soleil, la Lune, le Seigneur de la justice, le Dieu des
richesses, Varouna, le grand Indra.

1. La perfection supréme : le mot siddhi peut aussi se prendre au sens de
succes, réussite « un succes complet ».

4. Yama — Pluton; Varuna, I'Ouranos des Grecs, est la personnification
du ciel qui embrasse tout. — Kubera ou Kuvera est le Dieu des richesses.

7. Le Seigneur de la justice désigne ici Yama, qui juge les morts.



172 LES LOIS DE MANOU

8. Méme enfant, un roi ne doit pas étre méprisé sous preé-
texte qu’il est un (simple) mortel, car ¢’est une grande divinité
qui réside sous la forme humaine,

9. Le feu brule seulement l'individu qui s’en approche
imprudemment; le feu du roi brile une famille (entiére) avec
ses troupeaux et tous ses biens.

10. Ayant murement considéré V'affaire, sa (propre) puis-
sance, le lieu et le temps, il prend tour & tour des formes
variées pour (assurer) le triomphe de la justice.

11. Celui dans la faveur duquel réside la Déesse de la
fortune, dans la valeur duquel (réside) la Victoire, dans la
colere duquel (réside) la Mort, celui-la renferme en lui toute
splendeur.

12. Quiconque en sa folie hait le roi périra certainement,
car le roi concoit sur-le-champ la résolution de le perdre.

13. Que (personne) donc ne transgresse la loi1 que le roi
décréte au sujet de ceux qu’il aime, et les ordres rigoureux
(dont il frappe) ceux qu’il n’aime pas.

14. En sa faveur le Seigneur créa jadis son propre fils le
Chéatiment, protecteur de tous les étres, (personnification de)
la justice, formé de la splendeur de Brahma4.

15. Grace a la crainte du chatiment tous les étres mobiles
et immobiles sont & méme de jouir (de ce quileur est propre)
et sont maintenus dans le devoir.

10. Il prend des formes variées : « Impuissant il se résigne, devenu puis-
sant il extermine, et ainsi dans un seul et méme temps et lieu, suivant les
circonstances, 1l est ennemi, ami ou neutre. » (Kull.}

13. En d’autres termes, on doit se conformer aux caprices de la faveuret
de la disgrace royales. Ce sens autorisé par le commentaire de Medh. me
parait bien d'accord avec ce qui précéde. Toutefois B. H. rapporte le verbe
transgresser au roi : « Que le roi ne modifie jamais la loi qu’il établit pour
ceux qu’il aime, etc. » La iraduction de L. est encore plus éloignée de celle
gue nous avons adopiée : « Que ls roi ne s’écarte jamais des régles par les-
quelles il a déterminé ce qui est légal et illégal, relativement aux choses
permises et aux choses défendues. »

15. « Autrement Ie fort enleverait au faible ses biens, sa femme, etc. »
(Kull.) — Au contraire Medh. et d’autres prennent bhoga au sens passif:
« permettent qu’on jouisse d’eux ».
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16. Ayant hien considérsé le lieu et le temps, la puissance et
la science (du coupable), que (le roi) inflige le (chatiment)
avec justice aux hommes dont la conduite est répréhensible.

17. Le chatiment est le roi, il est le male, il est le guide et
le maitre, il est reconnu comme le garant (de ’exécution) de
la loi des quatre castes.

18. Le chatiment seul régit tous les hommes, le chatiment
seul les protege, le chatiment veille sur eux endormis ; au
dire des Sages, le chatiment (est) la justice (méme).

19. Infligé justement, aprés mure réflexion, il fait le bon-
heur de tous les sujets; mais appliqué sans réflexion, 1l les
ruine de fond en comble.

20. Sile roin’infligeait pas sans cesse le chatiment a ceux
qui méritent d’étre chatiés, le plus fort rotirait le plus faible
comme un poisson a la broche ;

21. La corneille mangerait le gdteau du sacrifice, le chien
aussi lécherait 'offrande, la propriété n’existerait plus ; tout
seralt sens dessus dessous.

22. Le monde entier est maintenu par le chatiment, car
un homme vertueux (par nature) estdifficile & trouver; (c’est)
grace a la crainte du chatiment (que) l'univers entier est a
méme de jouir (de ce qui lui est propre).

_23. Les Dieux, les Geéants, les Musiciens célestes, les
Démons, les Oiseaux, les Serpents, eux aussi, ne peuvent jouir
(de ce qui leur est propre) que contenus par le chatiment.

16. Le lieu et le temps ou a ét¢ commis le délit. — L. traduit ¢aktim ca
vidyam ca par « les moyens de punir et les précepies de la loi ».

17. Le mdle « les autres sont comme des femmes ». (Kull.) On pourrait
aussi faire de purusha une apposition au mot roi, «le chitiment est un roi
plein d’énergie ».

21. Tout serait sens dessus dessous : « Parmi les (quatre) castes, Brah-
manes et autres, ceux gui sont en bhas comme le Soudra, etc., deviendraient
les plus ¢levés. » (Kull.)

22. Cf. la note du vers 15.

23. Ne peucent jouir de ce qui leur est propre: « Gest par la crainte du
chatiment que le feu chauffe, que le soleil brille, qu’lndra, le Vent, et
cinquitmement la Mortse meuvent. » (Kull) Il faut entendreici « jouir » &
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24. Toutes les castes seraient bouleversées, toutes les bar-
riéres seraient brisées, ce serait un soulévement de tous les
hommes, par suite de la destruction du chatiment.

9. Partout ou le chatiment noir, avec ses yeux rouges,
s'avance, détruisant les méchants, il n’y a pas de désordre
parmi les hommes, pourvu que celui qui I'applique voie
bien.

<0. On ditqu'un roiestun (juste) exécuteur (du chatiment),
lorsqu’il est véridique, qu’il agit avec discernement, qu’il est
sage et qu’ll se connait en vertu, plaisir et richesse.

_7. Le roi qui applique justement le (chatiment) prospére
en ces trols choses (vertu, plaisir et richesse) ; mais le (roi)
voluptueux, méchant et fourbe, périra par le chatiment
memnme,

<8. Car le chatimenta une grande splendeur; il est diffici-

lement appliqué par ceuxdont Pesprit n’est pas perfectionné;
il détruit avec toute sa parenté un roi qui s’écarte du devoir;

b

29. Puis 1l (détruit) ses forteresses, ses territoires, ses
peuples, avec les étres animés et inanimés, et affligerait méme
les Sages montés au ciel et les Dieux. '

30. Il ne peut étre appliqué justement par un (roi) privé de
conselllers, insensé, cupide, dont I’esprit n’a pas été perfec-
tionné, qui est esclave des sens.

peu prés dans le sens de « remplir leurs fonctions», & moins gu’on
n’adopte 'interprétation passive de bhoga. — Les Géants ou Danavas, issus
de Danu, qui firent la guerre aux Dieux, les Gandharvaset les Rakechasas.

R3. Détruisant les méchants, cu hien les « péchés. »

R7. Par le chdatiment méme qu'il applique injustement.

8. A une grande splendeur : L. prend ce composé comme un composé
déterminatif, « est une grande énergie ». — Perfectionné « par 1'étude des
lois ».

23. « Il affligerait les Sages montés au ciel et les Dieux, parce qu'on ces-
serait de leur présenter des offrandes. » (Kull.) En effet, les hommes étant
détruits, il n’y aurait plus personne pour offrir les sacrifices. J’ai fait de
anlarikshagatanune épithéte de nature jointe & munin au sens de coclicolz.
B. entend par 13 « qui montent au ciel parce gquon ne leur fait plus
d’offrandes ».
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31. C’est par (un roi) pur, fidéle & sa parole, observateur
des lois, aidé par de hons conseillers, prudent, que le cha-
timent peut étre (justement) infligé.

32. Qu’il se conduise avecjustice dans ses Iitats, quil chatie
séevérement ses ennemis, qu’il soit droit avec ses amis, et
patient envers les Brahmanes;

33. Larenommeée d'un prince qui se conduit ainsi, lors
méme qu’il vivrait de glanures, s’étend dans lemonde, comme
une goutte d’huile dans l’eau.

34. Mais la renommée d’un prince qui fait tout le con-
traire et qui n’a pas vaincu ses passions, se resserre dans le
monde, comme une goutte de beurre fondu dans 1’eau.

30. Lerol a été créé (pour étre) le protecteur des castes et
des ordres, qui tous, suivant leur rang, accomplissent les
devoirs propres a chacun.

36. Tout ce qui doit étre fait par le (roi) et ses ministres
pour la protection des sujets, je vais vous 'exposer dument
et en ordre.

37. Levé de bonne heure, le prince honorera les Brah-
manes versés dans la science des trois (Védas) et instruits
(des régles de la politique), et il suivra leurs conseils.

38. Qu’il honore constamment les Brahmanes 4gés, 1ns-
truits dans les Védas et purs; car celui qui honore les viell-
lards est toujours respecté méme par les Démons.

39. Qu’il apprenne toujours d’eux la modestie, lors méme
qu’il serait lui~-méme modeste ; car un roi modeste ne périt
jamais.

31. Pur « en ce qui concerne 'acquisition des richesses, etc. ». (Kull.)

33. Vivrait de glanures, ¢’est-a-dire « méme si ses trésors étaient €épuises ».
(Kull.)

35. Les castes « Brahmanes, Kchatriyas, ete. », et les ordres, « novice,
maitre de maison, etc.». (Kull.)

37. Litt. : « versés dans la triple science sacrée », c’est-&-dire «pos-
sédant la connaissance du Rg Veéda, du Yajur Véda et du Sama Veda »,
(Rull.] Manou ne reconnait pas le quatridme Véda, ’Atharva Veda.

38. Honorer les Brahmanes, ¢’est leur faire des présents.

39. Vipnaya « modestie », ou peut-étre « bonne conduite. »
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40. Le manque de modestie a perdu maint rol avec son
entourage; par la modestie de simples anachorétes ont gagné
des royaumes. |

41. Le manque de modestie perdit Véna et le roi Nahou-
cha, et Soudas fils de Pidjavana et Soumoukha et Nimi.

42. Au contraire par la modestie Prithou et Manou ont

gagné la royauté, Koubera la souveraineté des richesses, et
le fils de GAdhi le rang de Brahmane.

43. De ceux qui sont versés dans les trois Védas il appren-
dra la triple science (du Véda) et les (principes) éternels de la
politique, la logique,la connaissance de ’Ame (supréme); du
peuple (il apprendra) la pratique des (diverses) professions.

44. Qu’il s’applique jour et nuit & vaincre ses sens: car (un
roi) qui a vaincu ses sens peut (seul) tenir ses sujets dans
I’obéissance.

45. Qu’il évite avec soin les dix vices produits par I'amour
du plaisir, ainsi que les huit engendrés par la colére, qui
(tous aboutissent a) une triste fin. |

40. Son entourage « ses éléphants, chevaux, trésors, efe.». (Kull.)

41, 42. Vena fils d’Anga, descendant de Manu Sviyambhuva, devenu roi
voulut interdire les sacrifices : les Sages, aprés d'inutiles remontrances, le
tuérent avec des brins d’herbe consacrée. Nahusha, roi de Pratishthana voulu,
se faire porter par des Brahmanes: « Comme ils allaient trop lentement &
son gré, il soublia au pointde frapper la téte sacrée d’Agastya en lui disant:
« Sarpa, sarpa (avance, avance) »; le sainf irrité répéta les mémes mots, mais
dans un autre sens; dans sa bouche ils signifiaient : marche, serpent. En
effet Nahusha fut changé en serpent. » (Note de L.) — Sudas est un roi qui
parait fréquemment dans le Rig-Véda et 4 1a cour duquel auraient vécu les
Saints rivaux Vasishtha et Vigvamitra. (Cf. Dowson. Dict. of Hindu Mytho-
logy.) — Sumukha,{?). — Nimi, roi de Mithila, était fils d’lkshvaku et fut
victime d'une malédiction du Sage Vasishtha,qui lui 6ta sa forme corporelle.
— Prthu, roi de la race solaire, et descendant d'Ikshvaku; ce nom est
commun i bien des rois et il est difficile de dire auquel il est fait allusion
ici. — Manu {?). — Le fils de Gadhi Vigvamitra, Sage célébre, éfait né
Kchatriya, mais par ses austérités intenses, il s’éleva & la caste des Brah-
manes et devint un des Sept grands Richis. Plusieursdes légendes auxquelles
il est fait allusion ici se trouvent dans les épopées indiennes.

43. La politigue : dandaniti signifie littéralement «l'application des cha-
timents ». — La connaissance de Udme (supréme), ou peut-étre «la con-
naissance de soi-méme», diman admet les deux interprétations.
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46, Car un roi adonné aux vices produits par 'amour du-
plaisir perd sa richesse et sa vertu; (adonné aux vices)
engendres par la colére, (il perd) meéme l'existence.

47. Lachasse, les dés, le sommeil de jour, la médisance,
les femmes, I'ivrognerie, la danse, le chant, la musique et les
voyages inutiles, telle est la catégorie des dix vices produits
par I’amour du plaisir. | |

48. La malice, la violence, la tromperie, ’envie, la calom-
nie, 'usurpation de la propriété, les 1injures ou les voies de
fait, voila la catégorie des huit vices engendrés par la colére.

49. Qu’il s’applique & vaincre la convoitise, reconnue par
tous les sages comme la racine de ces deux {classes de vices);
en effet ces deux classes (de vices) en dérivent.

50. La boisson, les dés, les femmes; la chasse, ces quatre
(vices), qu’il le sache, sont suivant I'ordre les plus pernicieux
de la catégorie produite par I'amour du plaisir.

51. Les voies de faif, les injures, et 'usurpation de la
propriété, qu’il le sache, sonf les trois (vices) les plus perni-
cleux parmi ceux qui proviennent de la colére.

b2. Un roi qui est maitre de lui-méme doit savoir que dans
cette classe de sept vices qui s’attachent & tout, le premier
(nommeé) est toujours plus grave (que le suivant).

53. Du vice et de la mort, c’est le vice qui est déclaré le
plus pernicieux ; un (homme) vicieux tombe au plus profond
(des enfers), celul qui meurt exempt de vices (va) au ciel.

54. (Le prince) doit nommer sept ou huit ministres, dont
les ancétres ont été au service royal, nstruits, courageux,
exercés aux armes, issus de (nobles) familles, ef (qui ont été)
examines.

46. Il perd lexistence « par la colére de ses sujets». (Kull.)

48. La malice, paigunyam, c’est suivant Kull. « 'action de divulguer les
fautes ignorees ».

52. Qui est matire de lui-méme, dtmavant; pourtant Kull. explique cette
épithéte par « pragastdtman, doué d’'une dme excellente ». — La fin du vers
signifie que par exemple la boisson est pire que le jeu, le jeu pire que les
femimes, ete.
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55. Méme une entreprise facile est difficile & exécuter pour
un seul homme ; 4 plus forte raison un royaume qui donne de
grands revenus (est malaisé & gouverner pour un roi) surtout
(s’il est) sans auxiliaires.

56. Qu’il examine continuellement avec eux les (questions)
ordinaires de paix et de guerre, I’état (du royaume), les reve-
nus, la protection (de sa personne et de ses sujets) et la con-
solidation (du bien) acquis.

57. Aprés avoir consulté 'opinion de chacun d’eux isole-
ment, et celle d’eux tous réunis, qu’il fasse ce qui est avan-
tageux a ses affaires.

58. Quant aux questions les plus importantes concernant
les six articles (principaux de la politique), il doit les traiter
avec un Brahmaneinstruit, le plus éminent de tous ces (con-
seillers). |

59. Plein de confiance (en celui-ci), il doit toujours le char-
ger de toutes les affaires ; aprés avoir délibéré avec lui, il doit
exécuter les entreprises.

60. 11 doit aussi désigner d’autres ministres integres,
experts, fermes, bons collecteurs d’impdts, éprouves.

61. Autantl’exécutionde sesaffaires requiert depersonnes,

autant il doit en désigner qui soient infatigables, habiles et
expérimentées.

62. Parmi ces (gens) il doit préposer ceux qui sont bhraves,

55. On peut faire rapporter « surtout s'il est sans auxiliaire » & « un seul
homme. »

56. Ordinaires, simanyam, ou peut-étre,comme le traduit L., « qui doivent
éire discutées en commun ». On peut aussi faire de ce mot un adverbe «en
commun, » — L'état du royaume : sthana signifie suivant Kull. « I'armeée,
le trésor, la capitate et le royaume », — La consolidation du bien acquis. B. a
adopté une autre interprétation, « la sanctification de ses gains (par des dons
pieux) ».

58. Les sia articles principaua {cf. v.160) sont « alliance, guerre, marche,
campement, division des forces, recherche d’une protection », cu bien ceux
qui sont énumérés au v. 56 « paix, guerre, état du royaume, revenus, pro-
tection de sa personne et de ses sujets, et consolidation du bien acquis ».

62. Auz_finances, littéralement « au gain, aux revenus. » On peut aussi
construire autrement la phrase « il doit employer les braves, les habiles et
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habhiles, bien nés et intégres aux finances et & 1’exploitation
des mines ; (quant a) ceux qui sont timides, (il doit les em-
ployer) dans 'intérieur de son palais. |

63. Qu’il désigne aussi un ambassadeur versé dans toutes
les sciences, comprenant les signes, le maintien et les gestes,
intégre, habile et bien né.

64. On fait cas de 'ambassadeur d’'un roi (quand il est)
dévoué, intégre, habile, doué d’'une bonne mémoire, con-
naissant le temps et le lieu (opportuns), beau, brave et €lo-
quent.

65. L’armée dépend du général, le maintien de l'ordre
(dépend) de I’armée, les trésors et le royaume (dépendent)
du roi, la paix et son contraire (la guerre) de 'ambas-
sadeur. |

66. Car 'ambassadeur seul rapproche (les adversaires) et
divise les alliés; 'ambassadeur négocie les affaires d’ou résulte
la désunion ou l’union.

67. Dans les négociations il doit deviner le maintien, les
gestes et les actes (du souverain étranger) par les gestes et
les actes de ses (émissaires) secrets, et (pénéfrer) ses inten-
tions par les serviteurs (de celui-ci).
~ 68. Informé exactement (par son ambassadeur) des inten-
tions du souverain étranger, (le roi) devra prendre ses mesures
pour qu’il ne puisse lul faire aucun mal.

les bien nés aux revenus, les intégres aux mines, les timides dans l'intérieur
de son palais », ce qui ferait trois catégories au lieu de deux. Cette derniére
prescription est ainsi justifiée par le commenfaire de Kull. : « parce que des
gens courageux, voyant fréquemment le roi seul ou entouré de ses femmes,
pourraient le tuer & l'instigation de ses ennemis. »

63. Toutes les sciences:litléralement « tous les ¢astras ou traités spé-
claux »,

64. Déooué: anurakta est icipris avec la valeur active : pourtant Kull.
I'entend autrement: « aimé du peuple ».

65. Du général : littéralement « du minisire »; mais Kull. donne « sena-
pati ». — L. traduit : « Le bon ordre dépend de la juste application des
peiues »; en effet le sens ordinaire de danda est « chatiment. » Mais ce
mot est expliqué par Kull. « la puissauce consistant en éléphants, chevaux,
chars, fantas sins, ete. ».
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69. Il devra habiter un pays sec, fertile en productions,
peuplé surtout d’Aryas, salubre, agréable, (entouré) de
voisins pacifiques, et ol 1a vie soit plantureuse.

70. Qu’il s’établisse dans une ville dont 'accés est défendu
soit par un désert, soit par de la terre, soit par de l'eau, soit
par des bois, soit par des soldats, solt par des montagnes.

71. Quil tiche autant que possible d’occuper une (ville)
protégée par des montagnes ; en effet parmi toutes les (autres
places) une (ville) protégée par des montagnes 'emporte par
de nombreux avantages.

72. Parmi ces (diversessortes de places), lestrois premiéres
sont occupées par les bétes (sauvages), les rats, les animaux
aquatiques, les trois derniéres dans ’ordre par les singes, les
hommes, les Dieux.

73. De méme que ces (étres) réfugiés dans leurs repaires
sont & 1'abri de leurs ennemis, ainsi les ennemis d’'un roi ne
peuvent lul faire de mal quand ilest abrite dans saforteresse.

74. Un seul archer placé sur un rempart tient téte & cent
(assiégeants) ; cent (archers tiennent téte) & dix mille; c’est
pourquol I'on recommande (d’avoir) des forteresses.

75. La (forteresse) doit étre pourvue d’armes, d’argent, de
grains, de hétes de somme, de Brahmanes, d’artisans, d’en-
gins, de fourrage et d’eau.

76. Au milieu de cette (place, le roi) doit se batir pour lui-
ménme un palais trés spacieux, protégé, propre a toutes les
saisons, resplendissant, pourvu d’eau et d’arbres.

77. Logé dans ce (palais), qu’il épouse une femme de méme
caste, ayant (sur son corps) les marques propices, issue
d’une grande famille, charmante, unissant la beauté et les
vertus.

70. Un désert « d'une étendue de cinq yojanas ». — Par de la terre « un
mur de plerres ou de briques ». (Kull.)

7. Cest-a-dire « les déserts servent d’abri aux bétes sauvages, la terre
aux rats, l'eau aux animaux aquatiques, les hois aux singes, ete. »

76. Protégé « par des fossés, des murs, ete. ». (Kull.) — Resplendissant
« de chaux ». (Kull.)
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78. Qu'il désigne un prétre de la maison et choisisse des
prétres officiants, chargés d’accomplir pourlut les cérémonies
domestiques et celles qui se font avec les trois feux sacrés.

79. Un roi doit offrir divers sacrifices accompagnés d’abon-
dants présents et en vae d’acquérir des mérites, il doit donner
aux Brahmanes jouissances et richesses.

80. I1 doit faire percevoir dans son royaume le tribut
annuel par des (personnes) de confiance ; il doit étre (dans
ses rapports) avec le monde toujours observateur de la loi, et
se conduire comme un pére envers ses sujets.

81. Qu'il désigne divers inspecteurs intelligents pour tel ou
tel service, chargés de surveiller tous les actes des hommes
qui font ses affaires.

82. Qu’il honore (par des présents) les Brahmanes revenus
de la maison de leur précepteur; car ce (qu’il donne) aux
Brahmanes est déclaré le trésor impérissable d’un ro1.

83. Ni voleurs, ni ennemis ne le peuvent ravir, et 1l ne se
perd point ; ¢’est pourquoi (ce) trésor impérissable doit étre
deposé par le roi chez les Brahmanes.

84. L’offrande mise en la bouche d’'un Brahmane n’est ni
répandue, ni desséchée, ni perdue; elle est supérieure a
I’oblation au feu.

85. Le don (fait) & quelqu’un qui n’est pas Bréhmane
(procure une récompense) égale (au don; fait)a un (homme)
qui se dit Brahmane, (une récompense) double; & un (Brah-
mane) instruit (une récompense) cent mille fois plus grande ;
a celui qui a appris en entier le Véda (une récompense)
infinie.

78. Le prétre de la maison s’appelle purohita, le prétre officiant rivij.

79. En vue d'acquérir des mérites : dharmartham peut s’entendre aussi
« pour remplir son devoir » ou bien « pour la vertu». — Jouissances « des
femmes, des maisons, des couches, ete.». — Des richesses « de l'or, des
vétements, etc. ». (Kull.}

80. Dans ses rapports avec le monde,ou tout simplement « dansle monde ».

82. Revenus de la maison de leur précepteur, c'est-3-dire ayant terminé

leur noviciat « aprés avoir étudié le Véda ». (Kull.}
85. Egale au don, ou bien « une récompense ordinaire. »
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86. Car selon les qualités du récipient et la fol (du dona-
teur), le don (procure) aprés la mort une récompense petite
ou grande.

87. Provoqué par (un adversaire) égal, supérieur ou
inférieur (en force), un roi protecteur de ses sujets ne
doit pas refuser le combat, se souvenant des devoirs d'un
Kchatriya.

88. Ne pas lacher pied en une batallle, protéger ses sujets,
obéir aux Brahmanes, ¢’est pour unroi le meilleur moyen de
prospérer.

89. Dés rois qui désireux de se tuer 'un Pautre dans une
bataille combattent avee toute leur énergie, sans tourner le
dos, vont au clel.

90. (Un roi) dans un combat ne doit point tuer ses ennemis
avec des armes cachées, ni avec des fléches empennées ou
empoisonnées, ni avec des tralts enflammes.

91. Qu'il ne frappe point un ennemi 4 pied (quand lui-
méme est sur un char), ni un eunuque, ni un suppliant, ni
celui dont les cheveux sont épars, ni un (homme) assis, ni
celui qui dit: « Je suis ton (prisonnier), »

92. Ni un (homme) endormi, ni celui qui a quitte sa
cuirasse, qui est nu, qui est sans armes, qui n’a poiné pris
part au combat, qui est (simple) spectateur, ou qui est (déja)
aux prises avec un autre (adversaire),

86. 11y a ici un vers interpolé, rejeté par Kull., dont le sens est: « Un
objet donné avec foi, suivant la régle de lieu et de temps, & un récipient
(digne, est} ce qui méne le devoir & la perfection. »

90. Suivant Kull. des armes cachées sont des armes qui « extérieurement
sont faites en hois ou autre matiére analogue, et qui renferment des épées
effilées cachées & I'intérieur ». C