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CHAPITRE V

LE POURCEAU, LE SANGLIER ET LE HERISSON

SOMMAIRE
Le pourceau, déguisement du héros. — Les déguisements du héros et
de I'héroine. — Ghosha, la jeune fille 1épreuse. — La lune dans le
puits. — Apdld guérie par Indra. — Apdild couverte de la peau
d’un porc. — Le porc mange les pommes que devait manger la
jeune fille. — La courtisane Circé et les pourceaux. — Porcus et

et Upadara. — Le sanglier considéré comme un dieu, dans I'Inde et
la Perse. — Le sanglier Tydée. — Le-sanglier d'Erymanthe. — Le
sanglier de Méléagre. — Le monstre védique sous la forme d'un
sanglier. — Le chien et le porc. — Le sanglier Puloman est bralé.
— Le porc dans le feu. — Le porc trompe le loup. — Le hé-
risson astucieux. — Le hérisson, le sanglier et le pourceau pronosti-
quent la pluie. — Le porc-épic et ses piquants; le peigne et .la forét
épaisse. — Les oreilles et le cceur du sanglier. — Le sanglier et Je
porc de Noél. — Le diable sous la forme d'un sanglier. — Les
héros tués par le sanglier. — La défense du sanglier donne tantot
la vie, tant6t la mort; la dent du mort. — Le héros endormi; le héros
devient eunuque; -la laitue-eunuque que mange Adonis avant d’étre
tué par le sanglier.

Le pourceau, comme le sanglier, est encore un dé-
guisement du héros pendant la nuit — une autre forme.
que prend souvent le soleil, & titre de héros mythique,
dans les ténébres ou les nuages. Il revét cette forme
parfois pour se dérober a ses persécuteurs, parfois
pour les exterminer, parfols, enfin, sous l'effet d’une
malédiction divine ou démoniaque. Quelquefois aussi
c’est un déguisement tériébreux ou démoniaque pris
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2 LES ANIMAUX DE LA TERRE.

par le héros, et c’est pour ce motif que le poéme
de Hyndla dans U'Edda appelle le porc, un animal
de héros. Souvent, pourtant, il représente le démon
lui-méme. Quand le héros solaire entre dans le do-
maine de la nuit, la forme d'un prince beau jeune
et brillant qu’il avait revétue, disparait, mais, en regle
générale, il ne périt pas sous cet aspect et ne fait
qn'en prendre un autre plus laid et d’apparence mons-
trueuse. Le taureau noir, le cheval noir, le cheval
gris, le cheval bossu, I'dne et le bouc sont des déguise-
ments identiques que nous connaissons déja. Indra aux
mille matrices, qui a perdu ses testicules ; Arguna, qui
se déguise en eunuque ; Indra, Vishnu, Zeus, Achille,
Odin, Thor, Helgi et plusieurs autres héros mythiques
qui se déguisent en femmes ; enfin, le grand nombre
de belles héroines qui prennent, dans la mythologie et
la tradition, la figure barbue de 'hnomme, sont autant
d’antiques images sous lesquelles on a représenté I'en-
trée du soleil ou de 'aurore du soir dans I'obscurité, le
nuage, 'océan, la forét, la caverne ou I'enfer de la
nuit ou de I'hiver. Le héros boiteux, aveugle, enchainé,
noyé ou enterré au fond d'un bois, trouve son expli-
cation, sion le considére comme I'image respective du
soleil précipité du haut en bas de la montagne, égaré
dans les ténébres, enlacé dans les liens de I'obscurité,
plongeant dans l'océan de la nuit ou se dérobant &
nos regards en entrant dans la forét de la nuit. Le
soleil éclairé et éclairant perd la vue et I’ intelligence
et devient idiot, en entrant dans la nuit sombre oy
s'éteint son éclat. Le brillant héros solaire perd sa
beauté avec la splendeur que la nuit lui enléve; le
héros solaire plein de force, de couleur et de santé,
tombe malade quand la nuit le rend terne et sombre.
De nos jours encore, 'on dit, en Italie, que le soleil est

.



LE POURCEAU, LE SANMEIER ET LE HERISSON. 3

malade quand on le voit perdre son éclat et, en quelque
sorte, pélir.

Au cent dix-septitme hymne du premier livre du
Rigveda, les Acvins guérissent Ghosh4, la fille 1épreuse
de Kakshivant, qui vieillit sans époux dans la maison
de son pére, et ils lui trouvent un mari; les Acvins déli-
vrent I'aurore des ténébres de la nuit et ’épousent *

Au dix-huititme hymne du huitiéme livre du Rig-
veda, le méme mythe se retrouve en rapport avec
Indra et exposé sous une forme plus compléte. Nous
avons déja remarqué, dans le premier livre du Rigveda,
la jeune fille Apdld qui descend de la montagne pour
tirer de ’eau et qui puise le soma (I'ambroisie ou la
lune, d’ou vient, & mon avis, le double proverbe ita-
lien, « Pescare, » ou « Mostrare la luna nel pozzo,»
pécher ou montrer la lune dans le puits, dont le sens
s'est altéré dans la suite des temps et qui a fini par
s’appliquer a quelquun avancant ou relatant un fait
invraisemblable ou impossible), qu elle destine & Indra,
le célébre buveur d’ambroisie (liqueur identifiée ici
a la lune ou au soma). Indra, satisfait de 'attention
de la jeune fille, consent, comme elle est laide et dif-
forme, & franchir les trois stations célestes, c¢’est-d-dire
A passer sur sa téte, sur sa vaste poiirine et sur son
ventre 2. A la derniére strophe de l'hymne cité plus
haut, Indra fait pour Apala, qui a été purifiée trois fois
par la roue, par le char lui-méme et par le gouvernail
de son char, une robe brillante, qui est une peau du
soleil* Le méme mythe reparait encore sous une forme

1 Comp. le chapitre sur le Canard, I'Oie, le Cygne et la Colombe.

2 Iméni frini vfshtapﬁ tanindra vi rohaya ¢iras tatasyorvaram ad
idam ma upodare.

3 Khe rathasya khe, nasas khe yugasya ¢atakrato apalam indra trish
plutvy akrinok suryatvacam.
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plus claire et plus compléte dans une légende de la
Brihaddevatd. Apald demande & Indra, qu elle aime, de
lui faire une peau magnifique et parfaite (sans défaut
et irréprochable). Indra, prétant I'oreille & sa priére, la
traverse avec la roue, le char et le gouvernail ; & trois
reprises il lui enléve la peau hideuse qui la recouvrait.
ApAla apparait alors avec une peau magnifique. Dans
la peau qui fut enlevée ainsi se trouvait une soie de
porc (calyaka); en dehors, cette peau paraissait cou-
verte de poils hérissés ; en dedans, elle ressemblait &
la peau d'un lézard* La soie, ou le piquant, qui se trou-
vait sur la peau d’Apald suggere naturellement I'idée
d’un hérisson, d'un porc-épic, d'un sanglier et d'un
pourceau. L'aurore, comme le disent les hymnes védi-
ques, brille seulement & la vue de son mari; de méme
Apél4, la jeune fille & la peau hideuse ou a la peau de
porc, et Ghoshd, la jeune fille lépreuse, n'obtiennent
la beauté et la santé que grice a leur fiancé. C'est

- Sulomam anavadyangim kuru méam c¢akra sutvacam
Tasyas tad vacanam ¢rutva pritas lena purandaras
Rathachidrena 1Am indrah ¢akatasya yugasya ca
Prakshipya nigcakarsha tris tatah sa sutvaca ’bhavat
Tasydm tvaci vyapelayam sarvasyim calyako’ bhavat
Uttara Lv abhavad godha krikalacas tvag uttama.,

Godhd parait signifier, ce qui a la forme d’un cheveu (9o, enfre autres
significations, a celle de cheveu). Considérée comme un animal, les
dmupnnaims voient un Iézard dans la godha. Peut-étre traduirait-on
aussi ce mol par « crapaud » ou « grenouille » ; nous pourrions
ainsi comprendre la fable de la grenouille qui veut se faire aussi grosse
que le boeuf. Je ferai remarquer, en outre, pour donner un exemple de
la facililé avec laquelle on peut passer de lidée de beeuf 3 celle de
grenouille, et de celle de grenouille A celle de lézard, que dans le conte
russe d’Afunassieff, 11, 23, une belle princesse est changée en grenouille;
dan§ l_es contes toscans et piémontais, et les croyances superstitieuse;
de Sicile, c’est en crapaud que la mélamorphose a lieu. Dans les contes
du Pentamerone, la bonne fée est une lacerta cornuta (un lézard
cox-'nu‘). Qhoslzd a aussi pour synonyme sanskrit le mot karkatagringi
qui signifie crevelte cornue. Dans d'autres versions de conles ge
rattachant & ce mythe, le jeune prince est un bouc ou un dragon.
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ainsi que Cendrillon, ou celle qui a des vétements de
couleur cendrée, ou bien de couleur grise ou sombre,
comme le ciel de la nuit (dans les contes russes, Cen-
drillon est appelé Cernushka, mot qui signifie la petite
noire, aussl bien que la petite sale) ne parait admira-
blement belle que quand elle se trouve dans la salle de
bal du prince ou bien‘ a I'église, & la lumiére des chan-
delles, et voisine du prince : 'aurore n est belle que
quand le soleil est proche.

Dans le vingt-huitiéme conte du sixiéme livre d’Afa-
nassieff, la jeune fille persécutée par son pére qui vou-
drait la séduire et I'épouser, parce qu’il la croit aussi
belle que sa meére (I'aurore du soir est aussi belle
que celle du matin), se couvre dune peau de pore,
qu’elle ne quitte qu'au moment de se marier avec un
jeune prince! Dans un autre conte de la Russie
Blanche 2, nous voyons, au contraire, le fils d'un roi,
persécuté par son peére, qul est obligé de quitter la
maison paternelle avec un manteau de peau de cochon.
Dans un conte inédit du Montferrat, que M. le docteur
Ferraro m'a communiqué, la jeune fille persécutée
par sa belle-mére est condamnée & manger dans une
nuit un nombre infini de pommes; elle fait venir,
au moyen de deux soies de porc, une légion de ces
animaux qui mangent les pommes & sa place.

La circonstance relative au gouvernail du char d'In-
dra qui touche le ventre d’Apdld me parait avoir un
sens phallique. Indra guérit peut-étre Apala en I’épou-
sant, comme les A¢vins guérirent, & 'aide d’un mari, la
lépreuse Ghoshd qui vieillissait dans la maison de son

' En ce qui regarde 1a jeune fille persécutée, en rapport avec un ou
'plusieurs pourceaux, comp. aussi,le Pentamerone, 111, 10.

* A‘anassieff, v, 38.
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pére. Dans le dixiéme conte du Pentamerone, le roi de
Roccaforte épouse une vieille femme, croyant en pren-
dre une jeune. Il la jette par la fenétre, mais elle est
arrétée dans sa chute par un arbre auquel elle se re-
tient ; les fées surviennent, la rajeunissent, lui donnent
beauté et richesse et lui ceignent les cheveux avec un
ruban d’or. La sceur, dgée déja, de la vieille femme ra-
jeunie (la nuit), s’en va trouver le barbier dans l'espoir
d’obtenir le méme résultat en se faisant simplement
enlever la peau, mais elle ne réussit qu'a se faire écor-
cher vive. En ce qui regarde le mythe des deux sceurs,
la nuit et I'aurore, la jeune fille noire et celle qui se
déguise en se teignant en noir, en gris ou en cendré, je
renvole aussi le lecteur au Pentamerone, 11, 2. Dans les
croyances italiennes, le cochon est consacré & saint
Antoine, et il y a aussi un saint Antoine qui passe pour
le protecteur des mariages, comme le scandinave Freyr
4 qui le cochon est dédié. Le porc symbolise la graisse
par excellence et c’est pour cela qu'il est mangé aux
noces, dans le seiziéme conte esthonien.

Les compagnons d’Odysseus, métamorphosés par la
courtisane magicienne, Circé, 3 l'aide de plantes vé-
néneuses, en pourceaux immondes, n’ont plus d’autre
souci que de satisfaire leurs appétits brutaux, ce qui

a fait dire & Horace dans la seconde épitre du premier
livre :

« Sirenum voces, et Circes pocula nosti
Quz si cum sociis stultus cupidusque bibisset,
Sub domina meretrice fuisset furpis et excors
Vixisset canis immundus, vel amica luto sus. »

Le porc, étant I'un des animaux les plus lubriques,
est consacré & Vénus: c’est pour la méme raison que,
d’aprés les doctrines pythagoriciennes, les hommes
sensuels sont changés en pourceaux et que I'expression
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de « cochon » est appliquée a celui qui s’abandonne &
toute espéce de débauches. Nous lisons dans Varron* :
« Nuptiarum initio antiqui reges ac sublimes viri in
Hetruria in conjunctione nuptiali nova nupta et novus
maritus primum porcum immolant ; prisci quoque La-
tini et etiam Greacl in Italia 1dem fecisse videntur, nam
et nostre® mulieres, maxime nutrices naturam, qua fe-
min& sunt, in virginibus appellant porcum, et graece
choiron, significantes esse dignum insigni nuptiarum.»
Ce passage de Varron est un commentaire qui s appli-
que trées-bien a I'explication du gouvernail d’Indra
passant sur 'upodara (ou le bas-ventre) d’Apala,

Pour le sanglier, son caractére est généralement dé-
moniaque ; mais la raison pour laquelle les dieux de
I'Inde prirent cette forme, tient pour beaucoup & une
équivoque du langage. Le mot Visinu signifie celul qui
pénétre ; le sanglier, dans un hymne védique 2, est ap-
pelé vishnu, ou le pénétrant, & cause de ses défenses
aigués. C'est probablement en vertu de la méme ana-
logie que, dans un autre hymne, Rudra, le pére des
Maruts ou des vents, est invoqué comme un sanglier
céleste, roux, hérissé et horrible?®, et que les Maruts sont
I'objet de priéres, quand on voit les traits de la foudre
s’élancant sous la forme de sangliers aux dents de fer
et aux roues d’or *, c’est-a-dire portés par le char des
Maruts, ou des vents, qui ont aussi, dit-on, des langues
de feu et des yeux pareils au soleil *. Vishnu lui-

1 De re Rustica, 11, 4.

? Rigw., 1, 61, 7.

 Divo vardham arusham kapardinam tvesham riapam namasd ni
hvayimahe ; Rigv., 1, 114, 8.

4 pPacyan hiranyacakran ayodanshfrin vidhavato varahan ; Rigv., 1,
88, 5.

® Agnigihva manavah stiracakshasah ; Rigv., 1, 89, 7. — Dans 'Edda,
le char de Frey est conduit par un porc. La téte du porc mythique
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méme, dans le Rigveda, apporte & l'instigation d’'Indra
cent heeufs, le gruau préparé avec du lait et le sanglier
destructeur. Aussi, Indra! a-t-il, de son cdté, de la
prédilection pour la forme d’un sanglier, animal qui,
dans I'dvesta, est son alter ego. Verethraghna prend
aussi cette formee Nous savons que le soleil (quelque-
fois la lune), sous la figure d’'un bélier ou d’un bouc,
s’élance contre le nuage, ou contre 'obscurité, et lui
donne des coups de téte jusqu'd ce qu’il l'ait percé
avec ses cornes d’or ; de méme, Vishnu, le pénétrant,
donne de ses défenses d’or acérées (les traits de la
foudre, les cornes de la lune et les rayons solaires)
avec une telle force contre I'obscurité et le nuage qu’il
passe outre et qu’il en sort brillant et victorieux.
D’aprés les Purdnas, Vishnu dans sa troisieme incar-
nation, quand il tua, sous la forme d'un sanglier, le
démon Hiranyiksha (celui qui a un ceil d’or), tira ou
délivra la terre des eaux (ou de I'océan de la nuit hu-
mide et obscure de I’hiver ?). Au témoignage du Rdmd-

est brillante. Dans le vingl-huitiéme conte du deuxiéme livre d’A4fa-
nassieff, Ivan Durak obtient, de deux jeunes héros qui lui apparaissent
miraculeusement, trois présents merveilleux, & savoir, le pourceau aux
soies d’or, le daim aux cornes et i la queue d’or, et le cheval 2 la cri-
niére et A la queue également d’or.

' Vigvel td vishnur 4bharad urukramas tveshitas calam mahishan
kshirapikam odanam vardham indra emusham ; Rigv., vim, 66, 10. —
Dans la Thébaide de Stace(v, 487), Tydée est aussi revétu des dépouilles.
d'un sanglier :

« Terribiles contra setis, ac dente recurvo,
Tydea per latos humeros ambire laborant
Exuvie, Calydonis honos. »

? Selon d’autres fables, les (rois personnes de la trinité indienne se
disputérent un jour la prééminence. Brahma, qui du sommet de la tige
de lotus ol il réside, ne voyait rien dans I'univers, se crut la premiére
des créatures. Il descendit dans cette tige, et trouvant enfin Narayana
(Vishnu) qui dormait, il lui demanda qui il était. « Je suis le premier
ué, » répondit Vishnu; Brahma lui contesta ce titre et 0sa méme Patta-
quer. Mais pendant la lutte, Mahideva (Giva) se jela entre eux en
criant : « C'est moi qui suis le premier né ; cependant je reconnaitrai
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yana *, Indra prit la forme d’un sanglier aussitot apres
sa nalssance.

Le sanglier du mont Erymanthe, en Arcadie, est bien
connu du lecteur. Héracles accomplit en le tuant le
troisiéme de ses travaux, de méme que Vishnu devint
un sanglier dans sa troisiéme incarnation ; Ovide décrit
trés-élégamment cet exploit dans le huitiéme livre des
Métamorphoses :

« Sanguine et igne micant oculi, riget horrida cervix ;
Et sete densis similes hastilibus horrent.
Stantque velut vallum, velut alta hastilia seta,
Fervida cum rauco latos stridore per armos
Spuma fluit, dentes ®equantur dentibus Indis,
Fulmen ab ore venit, frondes afflatibus ardent. »

Le sanglier de Méléagre est une autre forme de ce
méme monstre ; aussi, quand Héraclés descend aux ré-
gions infernales, toutes les ombres prennent la fuite
devant lui, excepté celles de Méléagre et de Méduse.
Méléagre et Héracles se ressemblent et s’identifient
I'un & l'autre; quant & Méduse, il ne faut pas oublier
que la téte de la Gorgone était représentée sur I'égide
de Zeus, que Gorgone est un des noms de Pallas et
que les Gorgones, et particuliement Méduse, sont en
rapport avec le jardin des Hespérides ou miirissent
les pommes dont Héraclés est désireux.

Au soixante et uniéme hymne du premier livre du
Rigveda, le dieu, aprés avoir bien bu et bien mangé,
tue, avec l'arme dérobée par lui au forgeron céleste

pour supérieur celui qui sera capable de voir le sommet de ma téte et
la plante de mes pieds.» Vishnu (la lune quand elle est cachée, ou des-
cendue aux enfers) se changeant en sanglier, fit un trou en terre et
pénétra dans les régions infernales, ol il vit le pied de Mahadeva.
Celui-ci, au retour de Vishnu, le reconnut comme l'ainé des dieux.
Burnouf, L'Inde frangaise.

1, 119.
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Tvashthar, le monstre-sanglier, qui ravit aux dieux
ce qui leur est destiné ! Au quatre-vingt-dix-neuvieme
hymne du Rigveda, Trita (le troisitme frere) tue le
monstre-sanglier & l'aide de la force qu’il a regue
d'Indra®* Nous trouvons dans le Tdittiriya Brdlmana
un autre passage intéressant. Le sanglier garde le tré-
sor des démons qui est enfermé par sept montagnes.
Indra parvient & ouvrir les sept montagnes avec I'herbe
sacrée ; il tue le sanglier et, par conséquent, découvre
le trésor * Au cinquante-cinqui¢me hymne du septiéme
livre du Rigveda, le porc et le chien s’entre-déchirent*;
le chien et le porc se retrouvent en lutte dans une fable
d’Esope.

Dans le Mahdbhdrata®, Puloman prend la forme d'un
sanglier pour enlever la femme de Bhrigu; elle donne,
avant terme, le jour & Cyavana qui, pour venger sa
meére, réduit le sanglier en cendres.

Dans le neuviéme des contes siciliens, recueillis par
Mre Laure Gonzenbach, la jeune fille appelée Zafarana
rend la beauté et la jeunesse au vieux prince, son mari,
en jetant trois poils de porc sur des charbons ardents ;
c’est toujours le méme mythe, d’explication facile, dont
la légende d’Apala fournit le type. Pareillement, dans

t Asyed u matuh savaneshu sadyo mahah pitum papivan carv anna
mushdyad vishnuh pacatam sahiydm vidhyad variham tiro adrim
asta ; str. 7.

% Asya trito nv ogasad vridhine vipa variham ayoagraya han ; st. 6.

 Varahoyam vamamoshah saptanim girindm parastad vittam ve-
dyam a.suraném vibharti, sa darbhapingilam (pingalam?) uddhritya,
sapta girin bhiltvd tam ahanniti. Passage cité par Wilson, Rigv. San. 1,
164. — Comp. le chapitre du Pic.

* Tvam sukarasya dardrihi tava dardartu siikarah ; str. 4 — Le chien
et le porc se retrouvent rapprochés l'un de Il'autre dans les deux
proverbes latins : « Canis peccatum sus dependit » et « Aliter catali
longe olent, aliter sues ».

1, 893.



LE POURCEAU, LE SANGLIER ET LE HERISSON. 11

le premier conte esthonien, le prinée obtient, en man-
geant du pore (c’est-d-dire en se trouvant dans la forét
de la nuit), la faculté de comprendre le langage des oi-
seaux; le héros devient habile, s’il ne 1'était déja ; il
devient entendu, s’il était idiot auparavant; c’est pour-
quoi nous trouvons aussi dans un conte d’Afanassief*,
le loup dupé par le chien, d’abord, puis, par la chévre
et, enfin, par le porc qui le noie ou & peu prés. Le
loup veut manger les petits du porc. Celui-ci le prie
de l'attendre sous un pont ou il ny a point d’eau,
tandis qu'il ira, promet-il, laver ses petits ; le loup se
rend au lieu convenu et le porc va lacher I'eau, qui
arrive sous le pont et met la vie du loup en danger.
C’est au méme ordre d’idées que se rattache l'opinion
citée par Aristote, que le porc est capable de tenir
téte au loup, et les fables grecques correspondantes. La
prudence dont le pourceau fait preuve est portée au
supréme degré chez le hérisson. Les Arabes disent pro-
verbialement que le champion de la vérité doit avoir le
courage du coq, la pénétration de la poule, le ceeur du
lion, l'impétuosité du sanglier, 'habileté du renard,
‘la vitesse du loup, la patience du chien et le tempéra-
ment du naguir * Un vers, attribué & Archiloque, et de-
venu proverbial, s’exprime en ces termes :

« Poll’ oid’ alopéx, all’ echinos en mega. »

« Le renard a plusieurs tours dans son sac, le hé-
risson n'en a qu'un, mais un bon. » D’apreés I'Astareya
Brdhmana?, le hérisson est issu de la serre du faucon
rapace. Dans les fables ésopiques, le loup tombe sur

1y, 13.
* Daumas, La Vie Arabe, xv.
' 1, 3, 26.
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un hérisson et se félicite de son aubaine, mais le héris-
son se défend. Le loup le flatte et 'engage & déposer
les armes; le hérisson lui répond qu’il n'est pas pru-
dent de le faire tant que dure l'éventualité de com-
batire. C'est de 1a que vient I'opinion que le loup a peur
du hérisson, et le proverbe, « 1l est facile de trouver
un hérisson, mais il n est pas commode de le prendre. »
Dans une fable d’Abstemius, le hérisson est I’ennemi,
non-seulement du loup, mais aussi du serpent; 1l pique
la vipére qui s était réfugiée dans son gite. Alors, la vi-
pere lui dit de s en aller, mais il lui répond: « C'est & qui
ne peut rester qu'il convient de sortir. » Le hérisson a
I'aspect d'un petit sanglier et, & titre d’ennemi du loup
et du serpent, il me parait réunir en soi le nain Vishnu
et le sanglier Vishnu,le destructeur des monstres qui,
comme nous le savons, prennent presque tous, dans la
mythologie de I'Inde, la forme d'un loup ou celle d'un
serpent. Et puisque Vishnu, aussi bien qu’Indra, est,
comme image du soleil caché dans le nuage, ou de la
lune pendant la nuit et en automne, le dieu qui produit
le tonnerre et qui dispense la pluie, le hérisson passe
pour pronostiquer le vent et la pluie. D’apres Artémi-
dore, cité par Aldrovandi’, réver de sanglier est un
présage de tempéte et de pluie diluvienne. C’est & cette
superstition qu’il faut rapporter la fable des pourceaux
qui, d’apres Pline et Elien, auraient fait sombrer le na-
vire des pirates qui les avaient enlevés. Ce mythe re-
présente évidemment les nuages considérés sous la
forme de pourceaux.

Le porc-épic parait étre un type qui tient le milieu
entre le hérisson et le sanglier. Dans l'opinion popu-
laire, des cendres de porc-épic répandues sur la téte

! Comp. Aldrovandi, De Quadrup. Digit. Viv., 1.
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sont un excellent reméde contre la calvitie et font re-
pousser les cheveux. Et, en raison de la difficulté¢ qu’on
éprouve a ployer les piquants du porc-épic, les fem-
mes, selon Aldrovandi?, « ad discriminandos capillos
ut illos conservent illesos, aculeis potius hystricum,
quam acubus utantur. » Cette indication d’Aldrovrandi
est intéressante en ce qu’elle nous met & méme de
comprendre une circonstance assez fréquenie dans
les contes russes. Le héros et I’héroine fuyant le
monstre qui les poursuivait, ont recu d'un bon ma-
gicien ou d’'une bonne fée le don d'un peigne, doué
de qualités telles quenle jetant & terre, il fait appa-
raitre un fourré, ou une forét, impénétrable qui met
obstacle & la marche de celui qui veut les atteindre?®
Il y ald une réminiscence du porc-épic aux piquants
épais, du sanglier aux soies hérissées, de la nuit obs-
cure ou du nuage, de la lune et de ses cornes qui déro-
bent & la vue du persécuteur le héros solaire et I'hé-
roine en fuite.

Malgré cela, le pourceau et le sanglier jouent géné-
ralement dans la tradition indo -européenne un réle
qui ressemble & celui du bouc émissaire et de I'dne
souffre-douleur. Dans le Pancatantra, le chacal dévore
les oreilles et le ceeur de 1'dne trop crédule que le lion
met en pieces. Dans Babrius, le cerf, (qui représente
souvent dans les mythes le héros idiot) tient la place
de I'dne. Le sanglier, d’aprés les Gesia Romanorum ?,

1 Ibid.

2 Comp. Afanassieff, v, 28.

® LXXXTI, cités par Benfey dans son introduction au Pancatantra. —
La fable est empruntée a la trentidme d’Aviénus, dans laquelle le san-
glier perd ses deux oreilles et est mangé ensuite; mais le cuisinier (qui
représente dans la tradition le héros rusé) a détourné le cceur pour

le manger: . .
« Sed cum consumpti dominus cor queereret Apri
Impatiens, fertur (cor) rapuisse coquus. »
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perd par sa sottise une oreille d’abord, puis l'autre,
puis la queue; il finit par étre tué et son cceur est
mangé par le cuisinier. On a coutume en Allemagne,
comme autrefois en Angleterre, de servir au repas
de Noél une téte de sanglier entourée d’ornements ;
¢’est sans doute un symbole du monstre obscur de I'hi-
ver lunaire qui est tué au solstice d’hiver, aprés quoi
les jours deviennent de plus en plus longs et brillants.
Pour la méme raison, l'usage populaire en Allemagne
est d’aller dormir le jour de Noél dans une étable &
porcs dans 'espoir d’y faire des réves qui sont consi-
dérés comme un présage de bonheur. Le nouveau
soleil est né dans I'étable du porc de I'hiver; le Christ
Rédempteur naquit lui-méme dans une étable, mais
c’est avec l'dne, au lieu du pore, dont 1l est en partie
I'équivalent mythique, qu’il en prit possession. C’est
aussit pour ce motif que, dans les superstitions alle-
mandes, le diable prend souvent la forme d’un san-
glier monstrueux que tue le héros! Ce sanglier est
dépeint aussi comme un aversier (un démon) dans le
roman de Garin le Loherain®

« Voiés quel aversier,
Grant a le dent fors de la gueule un piet
Mult fu hardis qui a cop I'atendié. »

L auteur des Loci Communes dit que Ferquhar II, roi
d’Ecosse, fut tué par un sanglier; d’autres écrivains
rapportent, au contraire, que sa mort fut causée par
un loup; mais nous savons déja, qu au point de vue

* Dans Du Cange, on trouve aussi ce passage : « 4 igni i
: ! » O . : : per significat dia-
bolum,_Paplas M. 8. Bitur. Ex illo scripture : Singularis a[?er egressus
es_t de silva. » — Comp. aussi Uhland’s, Schriften zur Geschichte der
Dichtung und Sage, 11, 141 et seqq.

? 11, 220 et seqq., cité par Uhland.
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mythique, le loup et le sanglier sont quelquefois I'équi-
valent I'un de l'autre.

De méme que Vishnu se changeait en sanglier et que
le pourceau était dédié au Mars scandinave, le sanglier
était consacré au Mars romain et hellénique, et Mars
lui-méme prit la forme d’'un monstrueux sanglier lu-
naire pour tuer le jeune Adonis, le bien-aimé de
Vénus. Il n’y a ni dieu ni saint si parfait qui n'ait com-
mis une faute une fois dans sa vie, de méme qu’il n’y
a pas de démon si1 pervers a qui 1l n'arrive une fois au
moins de bien faire. Les adversaires changent parfois
de rdle. D'aprés Servius, c’est avec une défense de san-
glier que fut ouverte l'écorce de l'arbre dans lequel
Myrrha, enceinte d’Adonis aprés son inceste avec son
pére, avail été enfermée (nous avons vu plus haut, au
contraire, Indra qul ouvre avec une certaine plante la
taniere du sanglier, afin de le tuer). Nous retrouvons
icl le peére incestueux, la jeune fille vétue de bois, la
forét, la défense tranchante du s/anglier qul perce la
forét de la nuit et permet au jeune héros, victime,
quand arrive le soir, de la jalousie de ce méme san-
glier, de sortir et de se manifester. D’aprés une ancienne
croyance populaire des Suédois, le sanglier tue aussi
le soleil pendant qu’il dort dans la caverne et que ses
chevaux paissent. Il faut remarquer, en outre, le double
caractére de la défense du sanglier, symbole de la lune
nocturne ; le matin, c’est une défense vivifiante, a
Vaide de laquelle le héros solaire vient au monde ; le
soir, elle est mortelle; pendant la nuit, le sanglier est
vivant et les ténebres sont déchirées par la dent blan-
che du sanglier vivant. Le sanglier, ou le porc lu-
naire est sacrifié, — on le tue le matin pour les noces
du héros solaire. Le soir, la dent de ce sanglier privé
de vie cause la mort du jeune héros ou de 'héroine, o
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bien les change en bétes sauvages. Dans les contes de
fées populaires, la sorciére, feignant de vouloir peigner
la téte du héros ou de I'héroine, plante dans la téte de
I'un ou de l'autre soit une grande épingle, soit la dent
d’un mort et leur fait ainsi perdre la vie ou la forme
humaine. 11 y a la une réminiscence du sanglier du
nuage, de la nuit ou de 'hiver, et de sa dent qui tue
le soleil, le métamorphose ou I'endort.

Le mythe d’Adonis, voulant montrer le soleil en-
dormi, nous offre une particularité curieuse. Chacun
sait que les médecins attribuent a la laitue uae vertu
soporifique, semblable & celle du pavot. Or, il est inté-
ressant de lire dans Nicandre de Colophon, cité par
Aldrovandi, qu Adonis fut frappé par le sanglier aprés
avoir mangé une laitue. Ibycus, poéte pythagoricien,
donne & la laitue l'épithéte d’eunuque, comme pour
dire qu'elle endort, qu’elle rend insensible et impuis-
sant; Adonis, qui avait mangé de la laitue, est done
ravi & Vénus par le sanglier lunaire dans un moment
ouil est eunuque et dépourvu d’énergie. Le héros so-
laire s’endort pendant la nuit et, comme I’Arguna de
I'Inde, il devient eunuque alors qu’il est caché ; ou bien
encore, le soleil devient la lune.



CHAPITRE VI

LE CHIEN

SOMMAIRE

Raisons de la difficulté que présente l'interprétation du mythe dn
chien. — Entre chien et loup. — Ue chien et la lune. — La chienne
Sarami ; double aspect qu’elle revét dans les Védas et dans le
Rdmdyana; elle est messagére, consolatrice et créature infernale.
— Leé chien et la pourpre;-le chien et la viande; le chien et son
ombre; le héros intrépide et son ombre; le monstre noir; la frayeur
d'Indra.— Les deux chiens védiques; Sarameya et Hermés.— Le chien
favori de Saramad; le chien qui commet un vol pendant le sacrifice;
la forme de chien revétue pour expier des crimes commis dans une
existence antérieure; crovances indiennes, pythagoriciennes et chré-
tiennes relatives & cette croyance. — ILe chien Yama. — Le chien
-démon qui aboie et qui a la langue longue et rude. — La chienne
rousse du matin, qui devient une belle jeune fille pendant la nnit. —

— Les entrailles du chien mangées. — Le faucon qui porte du
miel et la femme stérile. — Le chien et le pic. — Le chien porte les
os de la fille de la sorciére. — Le chien messager apporte des nou-

velles du héros. — La chienne-nourrice. — Le chien et son collier; le
chien attaché; le héros changé en chien. — Le chien préte secours
au héros. — La branche de pommier ouvre la porte. — Le chien met
le diable en piédces. — Les deux fils d’Ivan se croient des fils de
chien. — Les enlrailles du poisson mangées par la chienne. — Ivan
le fils de la chienne, le héros trés-fort, descend aux régions infer-
nales. — Les Dioscures, Cerbére, les chiens purificateurs funébres
chez les Perses. — Le chien pénitent; les deux chiens correspondants
aux deux Acvins. — Les enfants lumineux changés en petits chieus;
légendes correspondantes; la jeune fille dont les mains ont été con-
Ppées obtient des mains d'or; branches d’arbres, mains, enfants nés
d’'un arbre; le mythe a son analogue et son explication dans les
hymnes védiques: exemple d’Hiranyahasta; le mot vadhrimati. —
Le chien démoniaque. — La force du chien mythique. — Chiens
monstres. — Le chien Sirius. — Jurer par le chien ou par le loup.

1I. 2
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— 11 y a toujours un chien dans une portée de loups. — Le ghien
duquel on réve. — Double aspect du chien. — Les contes du roi des
assassins et du magicien aux sept tétes. — Saint Vit invoqué en
Sicile quand on altache un chien. — Le chien du berger qui fait
le loup au milieu des brebis. — Le chien considéré comme un ins-
trument de punition ; I'expression conduire le chien et le chitiment
ignominieux qui consiste & porter le chien. — Les chiens qui lacé-
rent; le pronostic de la mort que doit occasionner le chien; les
chiens Sirius et Cerbére ignés, pestilentiels; le chien incendiaire
de saint Dominique, l'inventeur des buchers pour bruler les héré-

tiques, et le chien de saint Roch le pestifére.

Le mythe du chien est un de ceux dont l'interpréta-
tion est la plus délicate. De méme que le chien, animal
réel, a sa place au seuil de la maison, le chien my-
thique se trouve ordinairement le matin et le soir
a la porte du clel, & coté des deux Agvins. C’est un
phénomene fugitif, dont la durée n'a qu'un Instant,
qui a déterminé la formation du mythe principal ou
{igure le chien. Quand ce moment est passé, la nature
du mythe change. J'ai déja cité V'expression francaise,
« entre chien et loup, » pour indiquer le crépuscule *;
le chien précéde d’un instant le crépuscule du soir et
suit d’'un instant celui du matin : c’est, en un mot, le
crépuscule ‘au moment ol il jetie son plus grand
éclat. Comme gardien des portes de la nuit, il est, ha-
bituellement, un animal funébre, infernal et redouta-
ble 5 comme gardien de celles du jour, il est, en géné-
ral, considéré comme propice; et, de meéme que,
comme nous 'avons vu, I'un des deux Ac¢vins est en re-
lation particuliere avec la lune et l'autre avec le soleil,

1 Leukophés; un vers latin, de Vilkemus Brito, cité par Du Cange,
définit le crépuscule en ces termes :
« Tempore quo neque nox neque lux sed utrumque videtur. »
¢t plus loin :
« Iglerque canem distare lupumque. »
Selon Pline et Solin, 'ombre de ’hyéne empéche le chien d'aboyer
¢est-a-dire que 1a nuit dissipe le crépuscule ; 1a lune s'évanouit.
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des deux chiens de la mythologie, I'un est spéciale-
ment lunaire et 'autre spécialement solaire. Entre les
deux nous trouvons la chienne, leur meére, qui, si
je ne me trompe, représente tantdt la lune errante
dans le ciel, la lune conductrice, qui éclaire le chemin
du héros et de I'héroine, tantdt la foudre qui déchire le
nuage et qui ouvre la retraite ou sont les vaches ou les
eaux. Nous avons donc jusqu'ici trois chiens mythiques.-
Lun, & lattitude menacante, est rencontré par le
héros solaire vers le soir aux portes occidentales du
ciel ; le second, le plus actif, lui préte secours dans la
forét de la nuit ou il se livre & la chasse, le guide dans
le danger et lui montre le lieu ou ses ennemis le
guettent pendant qu’ill est dans le nuage ou dans les
ténebres ; le troisiéme se tient en repos, et le héros le
trouve vers le matin dans la partie orientale du ciel,
quand 1l sort du royaume ténébreux.

Nous allons examiner briévement chacune de ces
formes dans la mythologie indienne. J'ai dit que la
chienne mythique me parait représenter quelquefois la
lune et quelquefois la foudre. Dans I'Inde, cette chienne
s'appelle Saramé, au sens propre du mot, celle qui
marche, qui court ou qui coule. On dit, en maniére de
dicton, que le chien aboie a la lune, et le proverbe
populaire met celle-ci en relation avec les voleurs.
Le chien qui abole a la lune ! est peut-étre le méme
qui aboie pour indiquer l'approche des voleurs. Au
cent huitiéme hymne du dixiéme livre du Rigveda,
nous voyons se passer une scene dranlatique entre
les avares ou les voleurs (les panis) et la chienne Sa-
ramd, la messagére d’'Indra, qui voudrait avoir leurs

! Le chicn élait consacré 3 Diane chasseresse, laquelle, nous le
savons, est la lune ; d’out le proverbe latin : « Delia nota canibus. »
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trésors ! Pour les atteindre, elle traverse les eaux de la:
Rasa (une riviere d’enfer) ; le trésor, qui est caché dans
la montagne, consiste en vaches, en chevaux et en ri-
chesses de différentes sortes ; les panis voudraient que
Saram4 restit avec eux comme leur sceur et profitdt
des vaches dans leur compagnie; Saramd répond
quelle ne les reconnait pas pour ses fréres, car elle
est déjd scur d’'Indra et des terribles Angiras® Au
soixante-deuxiéme hymne du premier livre, la chienne
Sarama découvre les vaches cachées dans le rocher et
recoit en récompense d’Indra et des Angiras de la nour-
riture pour ses enfants; alors les hommes poussent
de grands cris et les vaches mugissent® Sarami
trouve les vaches en se dirigeant vers le soleil, en sui-
vant la route du soleil* Quand Indra fend la monta-
gne, Saramd, qui le précéde, commence par lui mon-
trer les eaux®. Ayant vu d’abord la fente de la mon-
tagne, elle a montré le chemin. Ayant antéricurement
entendu le bruit, elle guide rapidement la bande des
bruyants . Ce bruit peut se rapporter soit aux eaux,
aux rivieres résonnantes (nadds, nadis), soit aux vaches
qui beuglent (gavas). Or, cette chienne qui découvre les

* Indrasya datir ishitd carimi maha ichanti panayo nidhin vah ;.
str. 2.

2 Pfasﬁy:‘i ataram pay:‘m'si ; str. 2.— Ayam nidhis sarame adribucdhno
goAbhu' agvebhir vasubhir nyrishtah ; str. 7. — Svasaram tva krinavai
Id punar ga apa te 'gavam subhage bhagima ; str. 9. — Naham veda.
bhvatritvam no svasritvam indro vidur angirasag caghorah ; str. 10.

{lndr.asyz‘mgir:asan'l cesh/du vidat saramd tanayaya dhasim brihas-
patir bhinad adrim vidad g/ sam usriydbhir vAvaganta narah ; str. 3.

" Ritam yati sarami ga avindat. — Rilasya pathd sarama vidad gih;
Rigv., v, 43, 7, 8. ’

'5 Apo yad adrim puriihita dardar avir bhuvat sarama purvyam te;
Rigv., 1v, 16, 8. ’

6 Vidad yadi sarami rugnam adrer mahj pathah pirvyam sadhryak

kah agram nayat supady aksharinim ach anati
&) g ¢hd ravam prathami g:
gat; Rigv., 111, 31, 6. . o=
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retraites parait étre la lune, en tant quelle perce les
ténébres de la nuit ; et la foudre, en tant quelle perce
le nuage. Le secret de cette équivoque repose sur la
racine sar. Nous avons vu dans le Rigveda, que Sarama
.dédaigne de passer pour la sceur des voleurs ou des
monstres ; dans le Rdmdyana !, la femme dun des
monstres, du frére méme du brigand Révana, s appélle
Saram4 et prend, au lieu du parti du monstre, celui de
Réima et de Sitd, I'épouse ravie & son mari. Nous avons
déja vu plusieurs fois la lune considérée soit comme
une vache bienfaisante, soit comme une bonne fée,
-soit enfin comme. la Madone. Saramé (dont le mot Su-
ramd, qui désigne, comme nous l'avons vu, une autre
Rakshasi bienfaisante, n’est probablement quune va-
riante grammaticale *) qui console Sitd et qui lui prédit
sa délivrance prochaine par son mari Rima, me parait
-&tre une autre personnification de la lune. Cest pour-
quol Sitd® appelle Saramd sa sceur jumelle (saho-
dard) et dit qu'elle I'affectionne et qu’elle est capable
de traverser les cieux et.de pénétrer dans ’humide
royaume de I'enfer (rasdtalam #). La sceur bienfaisante
de Sitd ne saurait étre quune créature brillante ; elle
est.la bonne sceur que la jeune fille du conte russe
d’Afanassieff, persécutée par son pére incestueux, ren-
contre dans le monde souterrain, et dont elle recoit des
-consolations et des secours au moyen desquels elle
échappe au pouvoir de la sorciére; elle est la lune. La
lune est la forme brillante du ciel obscur de la nuit ou
de la région funebre et infernale (Saram4, étant la lune,
est en relation avec les chiens comme Proserpine avec

v, 9.

?y, 62.

vy, 10.

¢ Comp. le texte védique cité plus haut.
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Cerbére); ses deux limites brillantes dans le ciel sont,
a Lest et & 'ouest, I'aurore du matin et celle du soir;
quant aux formes brillantes du ciel couvert de nuages,
ce sont I'éclair et la foudre. Et c’'est d’aprés une de ces
formes mythiques lumineuses, que les Grecs, selon
Pollux, cité par Aldrovandi, firent du chien I'inventeur
de la pourpre mordue pour la premiére fois, disait-on,
par le chien d’Héraclés, et découverte ainsi. Le chien
de la fable ésopique!, qui tient de la viande dans
sa gueule, est une variété du méme mythe. Le ciel
rouge du soir parait de pourpre le matin; et le soir il
est comme un morceau de viande que le chien laisse
tomber dans les eaux de l'océan de la nuit. Dans le
Pancatanira nous avons, au lieu de ce mythe, le lion
du soir (le soleil du soir) qui, voyant dans la source
(ou dans I'océan de la nuit) un autre lion (tantot la
June, tantot son ombre, qui est la nuit ou le nuage)
se précipite dans 'eau pour le dévorer et y périt. Le
lievre (la lune) est I'animal qui attire le lion affamé
du soir au bord de I'eau et qui cause sa mort.

Les deux fils de la chienne Saramé conservent plu-

1 Dans le Tuti-Namé, nous trouvons le renard au lieu du chien qui
porte un os ou un morceau de viande. Le chien qui voit son ombre
dans 'eau ; le héros intrépide qui, dans les contes toscans, meurt en
voyant son ombre ; le monstre noir ('ombre) qui, dans plusieurs contes,
se présente au lieu du vrai héros pour épouser la belle princesse, sont
autant de formes qui nous reportent 3 Indra fuyant sur les riviéres,
selon le Rigveda, aprés avoir vaincu le, monstre, quand il apergoit
quelque chose, probablement 'ombre de Vritra tué par lui, ou bien
son 911_1bre propre. Dans I'ditar. Brahm., m, 2, 15, 16, 20, il est
aussi question de cette fuite d’'Indra, et on ajoute qu'il se cache et
que les Pitris (c’est-a-dire les Ames des trépassés) le découvrent. Indra
pense qu'il a tué Vritra; mais, en réalité, il ne I'a pas tué; alors les
die:ux l'abandonnent; les seuls Maruts (qui sont considérés comme des
chiens et des amis de la chienne Sarama) lui restent fidéles. Le monstre
qu’Indra tue le matin renait le soir. D'aprés d’autres documents védi-

ques, Indra est obligé de fuir sous I'aiguillon du remords qu’il éprou
d’avoir tué un Brihmane. ! pronve



LE CHIEN. 23

sieurs traits de leur mére. Tantot on les désigne l'un et
l'autre sous l'appellation commune de Sdrameydu :
tant6t on les mentionne ensemble, mais en les dis-
tinguant 'un de l'autre ; tantot, enfin, il n'est ques-
tion que de l'un des deux, le plus légitime, auquel
on donne le nom de Sirameya, dont M. le professeur
Kuhn a déja démontré I'identité avec le mot grec
Hermés ou Hermeias. Saram4, en rapport avec les
panis, marchands et voleurs, Saramd, la messagére
divine, nous donne la clé de la légende de Mercure,
dieu des voleurs et des marchands et messager des
dieux.

Dans un hymne védique, nous trouvons la descrip-
tion fort claire des deux chiens qui gardent les portes
de T'enfer, demeure du monstre, ou du royaume des
morts. On y souhaite qu un trépassé « puisse aller sain
et sauf au-deld des deux chiens, fils de Sarami, qui
ont quatre yeux, dont la peau est mouchetée, qui oc-
cupent la bonne voie, et qu’il arrive auprés des Manes
bienfaisants » (car il y a aussi les Manes malfaisants
nommés durvidatrds) ; ces chiens sont appelés « les
tres-féroces gardiens, qui surveillent la route en obser-
vant les hommes ; ils ont de vastes narines, I'haleine
longue et sont trés-forts, eux, les messagers d'Yama; »
on les invoque « afin qu'ils fassent jouir de la vue du
soleil et procurent une heureuse vie * » Mais le Rigveda
méme nous présente déja les deux fils de la chienne
Saramd comme les deux qui regardent chacun i leur
tour (I'un apres l'autre) et qu'Indra doit endormir 2.

! Ati drava sirameyiu cvinau catarakshiu gabalau sadhuna patha
athd pitrint suvidatran upehi — YAu te ¢vAniu yama rakshitarau
caturakshau pathirakshi nricakshasiu — Urdnasiv asutripd udum-
balau yamasya d@liu caralo ganin anu — Tav asmabhyam dricaye
sryaya punar datam asum adhyeha bhadram; Rigw., x, 14, 10, 12.

* Ni shvapaya mithadrigiu; Rigv., 1,29, 3. — Le Dictionnaire de
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L’un pourtant des deux fils de Saram4, le Sirameya par
excellence, est particulierement un objet d’invocations
et de crainte. L’hymne védique dit de lui qu’il revient
(punahsara) ; il le dépeint comme « brillant, avec des
dents rougedtres qui ont I'éclat des lances dans leurs
gencives bien enracinées » et I'implore pour quil
dorme ou qu’il « aboie seulement contre le maraudeur
ou le voleur, et non pas contre ceux qui chantent des
hymnes en I'honneur d'Indra® » La chienne Sarami
aime passionnément son fils; en récompense d’avoir
découvert les vaches d’'Indra, elle demande de la nour-
riture pour son fils, nourriture qui consiste, d’apres le
commentateur, dans le lait des vaches délivrées ; les
premiers rayons du soleil du matin et les derniers
rayons du soleil du soir boivent le lait de I'aube ou du
crépuscule argenté. Dans le Mahdbhdrata ®, la chienne
Saramd maudit le roi Ganamégaya, parce que ses trois
fréres, en. vaquant au sacrifice, avaient maltraité et
battu le chien Sirameya, qui se trouvait la, quoiqu’il
neltt n1 touché de sa langue ni regardé d'un ceil
avide les oblations destinées aux dieux (ce que fit au
contraire le chien blanc qui, au sacrifice de Dion, prés
d’Athénes, enleva une partie de la victime, d’ou ce lieu
garda le nom de Kynosarges). La méme légende se re-
trouve, avec de légéres modifications, dans le septiéme
livre du Rdmdyana® Rama charge son frére Laksh-
mana d'aller se rendre compte s'il n’y a pas quel-
ques différends & concilier dans son royaume ; Laksh-

Saint-Pétersbourg explique le mot mith. par « abwechselnd sichtbar. »

! Yad arguna sirameya datah picanga yachase viva Lhraganta
rishfaya upa srakveshu bapsato ni shu svapa; stenam rdya sirameya
taskaram vi punahsara stotrin indrasya rayasi kim asman duchuna-
yase ni shu svapa ; Rigv., v, 55, 2, 3.

2 1, 637, 666.

Chap, 62,
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mana revient en disant que la bonne harmonie regne
partout. Rima le renvoie et il voit un chien qui se tient
debout en aboyant au seuil du palais. Le nom de ce
chien est Sdrameya. Rdma le fait entrer dans le palais.
Le chien se plaint d’avoir été frappé injustement par
un brihmane. Le brihmane est invité & comparaitre,
il avoue sa faute et attend sa punition. Le chien Séara-
meya propose de punir le brahmane en lui faisant épou-
ser une femme (nous avons ici la satire proverbiale et
habituelle contre les femmes), de facon & ce qu’il de-
vienne chef de famille au lieu méme ou lui, Sdrameya,
eut une pareille condition avant de prendre la forme
d'un chien. Aprés cet avis, le chien Sdrameya, qui se
rappelle les différentes situations qu’il a occupées dans
des existences antérieures, retourne faire pénitence a
Bénares d'ou il était venu.

Le chien et le Cerbére sont donc des formes que
traverse aussi le héros mythique. Les croyances reli-
gieuses des Indiens et des Pythagoriciens considérent,
les unes et les autres, la métempsycose comme un
moyen d’expiation ; la malédiction que prononce une
divinité offensée est tantdt une vengeance, tantot le
chatiment d'une faute commise par le héros ou par
quelquun des siens, — faute qui a provoqué l'indi-
gnation de cette divinité *

Quelquefois la divinité elle-méme prend la forme
d’un chien pour mettre & I'épreuve la vertu du héros,

t Cest ainsi qu'Hécube, I'épouse de Priam, aprés avoir souffert
comme femme de cruelles tribulations,
« Perdidit infelix hominis post omnia formam
Externasque novo latratu terruit auras. »
(Ovide).
Dans le Bréviaire Romain, aux offices des morts, on demande aussi

a Dien d.e ne pas livrer aux bétes (ne tradas bestiis, etc.), les ames de
€s serviteurs.



26 LES ANIMAUX DE LA TERRE.

comme dans le dernier livre du Mahdbdhrata, ou le
dieu Yama se change en chien et suit Yudhishthira (le
fils d'Yama) qui éprouve tant d’attachement pour lui
que, lorsqu’il est invité & monter dans le char des dieux,
il refuse de le faire, & moins que son chien fidéle ne
I'accompagne.

Quelquefois, pourtant, la forme d'un chien ou d'une
chienne (car il est aisé de passer d’Yama, le dieu de
I'enfer sous la figure d'un chien, & celle du chien-
démon), est celle dun véritable démon. Le Rigveda
parle de chiens-démons, sappliquant & tourmenter
Indra, quon supplie de tuer le monstre sous Ia
forme d'un hibou, d'une chauve-souris, d'un chien,
d'un loup, d'un grand oiseau, d'un vautour * On
invoque les Acvins pour qu'ils détruisent de chaque
coté les chiens qui aboient ?; les amis sont invités &
détruire le chien & la longue langue, le chien avare
(dans l'ancienne chronique italienne de Giov. Morells,
les avares sont appelés cani del danaro, les chiens de
I'argent) comme les Bhrigus ont tué le monstre Makha 3.
La peau de la chienne rousse est un autre enveloppe
monstrueuse dont est revétue chaque matin (comme
l'aurore dans le ciel matinal) la belle jeune fille du
vingt-troisitme conte mongol qui est au pouvoir du
prince des dragons ; c'est seulement pendant la nuit
(en tant que lune) quelle est belle ; & 'approche du
Jour, elle devient une chienne rousse (la lune céde sa
place & I'aurore) ; le jeune homme qui I'a épousée veut

1 Etau Atye patayanti ¢vayatava indram dipsanti dipsavo - dabhyam
-—I{lukayat.um ¢uculikayalum gahi ¢vayatum uta kokayitum supar-
naydtum gridhrayatum drishadeva pra mrina raksha indra ; Rigv., v,
104, 20, 22..

* Gambhayatam abhito rayatafh ; Rigv., 1, 182, 4.

* Apa ¢vanam cnathishtana sakhayo dirghagihvyam — Apa ¢vinam
arddhasam hald makham na bhrigavah ; Rigv., 1x, 101, 1, 13.
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brtler sa peau de chienne, mais alors la jeune femme
disparait; le soleil atteint I'aurore qui s’évanouit avec
la lune. Nous avons déja vu ce mythe.

Au dix-huitiéme hymne du quatriéme livre du
Rigveda, la treizieme strophe me parait contenir une
particularité intéressante. Un adorateur se plaint en ces
termes : « Dans ma miseére je fais cuire les entrailles
du chien; je ne trouve aucun consolateur parmi les
dieux; je vois ma femme stérile ; le faucon m’a apporté
du miel * ». Nous avons ici le chien en rapport avec un
oiseau ? Dans le vingt-cinquiéme conte du quatriéme
livre d’Afanassieff, nous trouvons le pic qui apporte &
boire et & manger & son ami le chien et qui le venge
quand il est mort. Dans le quarante et uniéme conte
‘du quatriéme livre, le chien est tué par la vieille sor-
ciére parce qu’il porte dans un sac les os de la mé-
chante fille dévorée par la téte de la cavale. Dans le
vingtiéme conte du cinquiéme livre, nous avons le
chien, que la belle fille épousée par le serpent, em-
ploie comme messager; il porte & son pére une lettre
qu'elle lui a écrite et en rapporte la réponse. Dans
la légende de saint Pierre, le chien sert de messager
entre Pierre et Simon le magicien ; dans celle de saint
Roch, le chien de Notre-Seigneur va chercher du pain

! Avartya cuna 4ntrani pece na deveshu vivide marditaram apacyam

gayam amahiyamaudm adhi me cyeno madhv 4 gabhara; Rigv., 1v,
18, 13. L'oiseau qui apporte le miel a évidemment ici un sens phalli-
que ; de méme que les intestins, la partie qui est en dedans, soit du
chicn, soit du poisson, soit de I'ane (tous symboles phalliques), dont
les_ femmes des contes de fées sont désireuses comme d’une friandise,
doit correspondre au madhu qu'apporte I'oiseau.
’ ’ Dans le cinquidme conte du quatriéme livre du Pentamerone,
1.01seau joue le mémerole que le chien du troisieme conte du troisiéme
llv.re; Poiseau apporte un couteau, le chien apporte un os, et c'est &
Taide de ce couteau et de cet os que la princesse captive peut faire un
trou dans sa prison et opérer sa délivrance.
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pour le saint qui est seul et malade sous un arbre. Le
nom de la nourrice de Cyrus était Kyn6 : Cyrus, comme
Asklépios a donc été nourri peut-étre avec du lait de
chienne. J'ai déja dit que le mythe du chien était en re-
{ation avec celui des Acvins, ou, ce qui revientau méme,
avec celui du cheval: le cheval et le chien sont consi-
dérés T'un et l'autre comme des coursiers ; le cheval
porte le héros et le chien porte habituellement des
nouvelles du héros a ses amis, comme la chienne
Surami, la messagére des dieux, dans le Rigveda'

Le héros qui prend la forme d’un cheval recommande a
son pére, quand il le vend au diable, de ne pas céder la
bride & l'acheteur. Dans le vingt-deuxiéme conte du
cinquiéme livre d’4fanassieff, le jeune homme se change
en chien et se laisse vendre par son pére au diable dé-
guisé en grand seigneur, mais il lui conseille de ne pas
donner le collier . Le gentilhomme achéte le chien
deux cents roubles, mais il insiste pour avoir le col-
lier et traite le vieillard de voleur parce qu’il refuse
de le lui remettre. Le vieillard le laisse échapper par
«distraction, le chien tombe aussi au pouvoir du sel-
gneur, ¢’est-d-dire, du diable. Mais, chemin faisant, un
hévre (la lune qui sauve le héros solaire) passe & coté
de lui ; le gentilhomme laisse le chien le poursuivre et
perd celui-ci de vue; le chien reprend la forme dun
héros et vient rejoindre son pere. Dans le méme conte,
le jeune homme se métamorphose de nouveau et,
cette fois, en oiseau (nous verrons les Ag¢vins sous

. , .

Dars le Pentamerone, 1,7, la chienne enchantée apporte 2 la prin-
cesse des nouvelles du jeune héros.
2 s .

: Daqs le septieme conte esthonien, ’homme au cheval noir enchaine

irois chiens étroilement ; §’ils se lichent, nul ne pourra les ressaisir.

— Dans I'Edda, Thrymer, le prince des géants, tient des chiens gris
altachés avee des chaines d’or.
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la forme de cygnes et de colombes dans le chapitre sur
le Cygne, I'Oie et la Colombe) et, une troisieme fols
en chieval. Dans le vingt-huitiéme conte du cinquieme
livre, un cheval, un chien et un pommier naissent du
taureau mort.qui protége Ivan et Marie s enfuyant de-
vant Pours au milieu de la forét. Monté sur le cheval
et accompagné du chien, Ivan s'en va & la chasse. Le
premier jour il prend un louveteau vivant; le second
jour il s’empare d'un ourson ; le troisiéme jour il re-
tourne & la chasse et oublie le chien; alors le serpent &
six tétes, sous la forme d'un beau jeune homme, enléve
sa sceur, emprisonne le chien et jette dans le lac la clé
avec laquelle il I'a enferme. Ivan revient, et sur le con-
seil d’'une fée, prend un bourgeon du pommier avec
lequel il touche la serrure de la porte de la prison du
chien ; par ce moyen, le chien est mis en liberté et Ivan,
lichant le chien, le loup et I'ours contre le serpent
qu'ils dévorent, délivre sa sceur. Dans le cinquantiéme
conte du cinquiéme livre, le chien d'un guerrier-héros
déchire le diable qui se présente a lui sous la forme
d’'un taureau, puis sous celle d'un ours, afin d’em-
pécher les mnoces du héros. Dans le cinquante-
deuxiéme conte du sixiéme livre, les chiens que deux
fées ont donnés & Ivan Tzarevic avec un louveteau,
un ourson et un lionceau dévorent le monstre-serpent.
Les deux chiens nous reportent au mythe des Ag¢vins.
Dans le cinquante-troisitme conte du sixieme livre, le
monstre abat la téte d'Tvan. Ivan a deux fils qui eroient
avoir un chien pour pere ; ils demandent & leur mere la
permission d'aller le ressusciter. Un vieillard leur donne
une racine avec laquelle, en frottant le cadavre d'lvan,
ils le rappelleront & la vie. Ils la prennent et en
font l'usage indiqué; Ivan ressuscite et le monstre
périt. Enfin, dans le cinquante-quatriéme conte du cm-
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quieme livre d’4fanassieff, nous apprenons commen!
naissent les fils du chien, et la maniére dont ils vien-
nent au jour est analogue a celle qui est indiquée dans
un hymne védique. Un roi qui n'avait pas de fils pos-
séde un poisson aux nageoires d’or; il ordonne de
le faire cuire et de le servir & la reine. Les entrailles
du poisson (le phallus) sont jetées & la chienne, les os
sont rongés par la cuisiniére etla chair est mangée par
la reine. La chienne, la cuisiniére et la reine accou-
chent chacune en méme temps d'un fils. Les trois en-
fants recoivent tous le nom d’Ivan et sont considérés
comme les trois fréres; mais le plus fort (celul qui
accomplit les entreprises les plus difficiles) est le
fils de la chienne, qui descend sous terre au royaume
des monstres (comme les Dioscures, dont l'un des-
cend aux enfers, et comme les deux chiens funébres
de I'’Avesta, dont I'un "est doré et l'autre blanc et qui
correspondent parfaitement aux sarameyéu védiques) *
Dans le méme conte, indépendamment des trois fréres-
héros, trois chevaux héroiques sont mis au monde par
trois jumentis qui ont bu I'eau dans laquelle le poisson
a été lavé avant d’étre cuit ; dans d’autres versions
européennes et dans les contes russes eux-mémes, nous
avouns donc quelquefois le fils de la jument (ou de la

! Kinen gelblichen Hund mit vier Augen oder einen weissen mit
gelben Ohren; Vendidad, vil, 41 et seqq., traduction de Spiegel. —
Anquetil, dans la description du Baraschnon no schabé, dépcint aussi
en ces termes le chien purificatoire : « Le Mobed prend le balon & neuf
neeuds, entre dans les Keischs et attache la cuillére de fer au neuvieme
neeud. L'impur entre aussi dans les Keischs. On Yy améne un chien ; et,
si c'est une femme que I'on purifie, comme elle doit étre nue, c¢'est
aussi une femme qui tient le chien. L'impur ayant la main droite sur
sa léte ct 1a gauche sur le chien, passe successivement sur les six pre-
mieres pierres et s’y lave avec l'urine que lui donne le Mobed. » —
Dans les Kdtydy. Si., on discute sérieusement sur la question de
savoir si un chien qu'on a vu jedner le quatorzidme jour du mois I'a
fait par esprit de pénitence. — Comp. Muir's, Sanskrit Texts, 1, 363.
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vache) au lieu du fils de la chienne. Les deux Agvins
sont tant6t deux chevaux, tant6t deux chiens, tantét un
chien et un cheval (tantét un taureau et un lion) *. Ivan
Tzarevic que le cheval et le chien préservent du dan-
ger est le méme que le héros védique (le soleil) tiré
plusieurs fois du péril par les A¢vins.

Dans les contes russes, ainsi que dans les contes ita-
liens, la sorciére substitue un, deux ou trois petits
chiens & un, deux ou trois fils du prince, qui portent
des étoiles sur le front et dont la princesse est accou-
chée en 'absence de son mari. Dans les mémes contes,
on coupe la main de la princesse persécutée. Dans le
treizieme conte du ftroisiéme livre d'4dfanassieff?, la
sorciére belle-sceur accuse la sceur de son mari en pré-
sence de celui-cl de crimes imaginaires. Le frére lui
coupe les mains; elle erre dans la forét et ne re-
vient que plusieurs années apreés; alors, un jeune
marchand tombe amoureux d’elle et 1'épouse. Pen-
dant I'absence de son mari, elle donne naissance &
un enfant dont le corps est tout doré, car il porte
I'image des étoiles, de la lune et du soleil. Les parents
de I'époux écrivent a leur fils pour lui donner ces nou-
velles, mais la sorciére belle-sceur soustrait la lettre
(comme dans le mythe de Bellerophén) et en fabrique
une autre dans laquelle elle lui annonce, au contraire,

! Daus le Pentamerone, 1, 9, le chien et le cheval tuent la daine-
monstre, en la mordant et en lui donunant des coups de picd, et ils
opdrent la délivrance des deux fréres héros.

* Comp. aussi le sixieme conte du troisiéme livre. — Dans le second
conte du troisieme livre du Pentamerone, la sceur que son frére veut
¢pouser se coupe elle-méme les mains qui excitent sa passion. —
Comp. les Medizval Legends of Santa Uliva, avec les notes de M. le
professeur Alessandro d’Ancone, Pise, Nistri, 1863 ; et Ie conle de Ia
Figlia del Re di Dacia, commenté par M. le professeur Alessandro
Wesselo(ski, Pise, Nistri, 1866 ; ainsi que le conle trente et uniénie du
recucil des fréres Grimm.
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que sa femme a donné naissance & un monstre moitié
chien et moitié ours. Le mari répond en donnant I'ordre
d’attendre son retour avant de ne rien faire, pour
qu'il voie de ses propres yeux le nouveau-né. La sor-
ciére intercepte aussi cette lettre et la remplace par
une autre, dans laquelle il dit de renvoyer sa jeune
femme qui, privée de mains, erre alors a l'aventure
avec son petit enfant. L enfant tombe dans une fontaine
et la mére se met & pleurer quand survient un vieillard
qui lui dit de plonger ses moignons dans la fontaine ;
elle obéit, ses mains lui sont rendues et elle retrouve
son enfant. Elle revient aupres de son mari et n'a pas
plus tét découvert I’enfant pour le lui faire voir que
toute la chambre resplendit de lumiére (asviatilo).

Dans un conte serbe!, le pére de la jeune fille, dont
les mains ont été coupées par sa belle-mére la sorciére,
arrive, & 'aide des cendres de trois crins de la queue
d'un étalon noir et d'une jument blanche qu’il a briilés,
& faire repousser des mains d’or au bout des bras de sa
fille. Le pommier aux branches d’or, dont nous avons
déja parlé, est identique a cette jeune fille qui sort de
la forét (ou du coffre de bois) avec des mains d’or. De
I'idée des branches d’or il est facile de passer & celle
des mains d’or, & celle du fils & la chevelure blonde
qui sort d'un tronc d’arbre® Cette idée de jeune enfant
rapprochée de celle de branche d’arbre a été poétique-
ment rendue par Shakspeare, qui fait dire 4 la duchesse
de Gloucester, & propos des sept fils d’Edouard :

« Edward’s seven sons, whereof thyself art one,

* Le trente-troisicme de la collection de Karadzik, cité par M. le pro-

fesseur Wesselofski dans son introduction au -
di Dacia. conte de la Figlia del Re

* Comp. le petit essai que j'ai publié sous le titre d’Albero di Natale.
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Were as seven phials of his sacred blood,
Or seven fajr bragehes springing from one root! »

Dans les mythes védiques, la main de Savitar ayant
$té coupée, il en regoit une d’or, ce qui lui vaut I'épi-
théte de Hiranyahasta ou « celui qui a une main d’or. »
Toutefois, dans les hymnes cent seizieme et cent dix-
septiéme du premier livre du Rigveda, nous trouvons
une donnée plus intéressante encore. La branche est la
main de Varbre; la branche est le fils qui se détache
de la tige maternelle de l'arbre; le fils d’or nest
autre que la branche d'or, la main d’or de l'arbre.
La meére qui obtient une main d’or est la méme que
celle dont le fils est Hiranyahasta, — c’est-a-dire, Main
d’or. L'’hymne védique dit que les Agvins donnérent
Main-d’or comme fils & la Vadhrimati®. Le mot dadhrimati
est équivoque. Le Dictionnaire de Saint-Pétersbourg
ne lui donne quun seul sens, « celle dont le mari est
eunuque, » mais la signification propre de ce mot est
« celle qui a quelque chose de coupé, » c’est-a-dire,
qui a, comme dans le conte de fée, le bras mutilé
.et qui, pour ce motif, re¢oit une main d’or. Comme
épouse d'un eunuque, la femme védique recoit donc
des Ac¢vins un fils ayant une main d’or; considérée
comme mutilée d’'un bras, elle obtient seulement
une main d’or, de méme que dans le cent seizieme
hymne du premier livre, les A¢vins donnent & Vigpala
une jambe de fer pour remplacer celle qu'elle avait

* King Richard 11, act. 1, scéne 2.

* Grutam tac chisur iva vadhrimat ya hiranyahastam agviniv
adattam ; Rigv., 1, 116, 13. — Hiranyahastam agvina rarana putram
nar_ﬁ vadhrimatya adattam ; 1, 117, 24. — Le chien en relation avec une
main (_l’homme est mentionné par Suétone, quand il rapporte que
Vespasien considéra comme de bon augure la vue d’un chien appor-
{ant une main d’homme dans la salle & manger.

II. INSTIT . 3
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perdue dans une bataille' Le Rigveda contient donc
déja en germe le sujet si populaire de I'nomme ou de
la femme sans mains, de méme que nous y avons
précédemment rencontré 1'ébauche des légendes de
I'homme boiteux, de 'homme ou de la femme aveugle,
de la femme laide et de la femme déguisée.

Mais revenons au chien. Indépendamment de son
agilité 2 & courir, sa force joue dans le mythe un réle
important. Cerbére déploie une vigueur extraordinaire
en déchirant ses ennemis. Dans les contes russes, le
chien fait la force du héros et accompagne le loup,
I'ours et le lion. Dans les contes populaires, tantét de
terribles lions, tant6t des chiens effrayants gardent la
porte du logis du monstre. Le moine de Saint-Gall, cité
par Du Cange, dit que les « canes germanici » sont si
agiles et si féroces qu’ils suffisent & eux seuls pour
chasser les tigres et les lions; la méme fable se trouve
répétée dans Du Cange & propos des chiens d’Albanie
qui sont de telle taille et de tel courage « ut tauros
premant et leones perimant. » L'énorme chien enchainé
peint sur le mur, & gauche du seuil des maisons ro-
maines et prés de la loge du portier ; U'inscription cave
canem ; les expiations qu'on accomplissait en Gréce et i
Rome (d'ou les désignations de « Canaria Hospitia » et

' Sadyo gamghdm 4yasim vigpaldyai dhane hite sartave praty
adhattam ; str. 15.

* Cest peut-éire pour cette raison et i titre de bons coureurs que les
Hongrois donnent & leurs chiens des noms de rivieres ; mais on
prétend quils les appellent ainsi, parce qu'ils croient qu'en por-
iant le nom d’une rivicre ou d’une piéce d'eau, ils ne deviennent
Jjamais enragés, surtout si ce sont des chiens blancs, de sorte qu'ils
consideérent les chiens roux, noirs ou tachetés comme démoniaques..
El} Toscane, on croit que, lorsqu’on arrache une dent & un chrétien, il
faut la cacher soigneusement, pour que les chiens ne puissent pas la
(ll.clé%ouvnr et la manger ; dans ce cas, le chien et le diable sont iden-

ifiés.



LE CHIEN. 35

de « Porta Catularia » appliquées & des lieux ol I'on im-
mmolait un chien pour apaiser 'ardeur de la Canicule,
ainsi que ce vers d’Ovide :

« Pro cane sidereo canis hic imponitur are, »)

a I'époque de la Canicule ou du chien Sirius, pour dé-
tourner les maux qu’il cause en provoquant les cha-
leurs torrides de 1'été, en le rapprochant du Sol leo et
de la féte correspondante pour laquelle on tuait le

chien (Kynophontis*) ; enfin les chiens aboyants dans-

I'aine de Scylla®, — sont autant de souvenirs du chien
mythique de l'enfer. Le chien, animal domestique,
a été confondu avec la brute sauvage qui représente
généralement le monstre. Au crépuscule, le chien se
distingue & peine du loup. Nous lisons dans Du Cange,
(quau moyen age, c'était 'usage de jurer tantot par le
chien, tantét par le loup® Dans la campagne qui en-
toure Arezzo, en Toscane, on croit que lorsqu une louve
met bas, il se trouve toujours parmi ses petits un chien
qul exterminerait tous les loups si la meére le laissait

! Dans l'est de la France, le festin que le maitre donne aux mois-
sonneurs quand la moisson est achevée, s’appelle le tue-chien.
(Note du trad.)

2 Scylla se lave les aines dans une fontaine dont la magicienne
Circé a corrompu les ecaux, ce qui lui fait apparaitre autour du corps
des chiens-monstres dont Ovide parle en ces termes :

« Scylla venit mediaque tenus descenderat alvo,
Cum sua foedari latrantibus inguina monstris,
Aspicit, ac primo non credens corporis illas
Esse sui partes, refugitque, abiitque, timetque
Ora proterva canum. »

* Heec lucem accipiunt ab Joinville in Hist. S. Ludovici, dum foedera
inter Imp. Joannem Vatatzem et Comanorum principem inita recenset,
caque firmata ebibito alterius invicem sanguine, hacque adhibita cere-
monia, quam sic enarrat : « Et ancore firent-ils autre chose. Car ils
firent passer un chien entre nos gens el eux, et découpérent tout le
chien a leurs espées, disans que ainsy fussent-ils découpez s’ils failloient
un 2 Tautre. » — Comp., dans Du Cange, l'expression « cerebrare
canem, »
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vivre. Mais sachant cela, elle n'a pas plus t6t apergu
le chien-loup qu'elle le noie en allant faire boire ses
louveteaux *.

! Dans une fable d’Abstemius, un chien de berger mange chaque
jour un mouton, au lieu de garder le troupeau. Le bel'.ger le tue en
disant qu'il préfére le loup, ennemi déclaré, au chien faux ami.
L’incertitude et la confusion qui régnent sur la nature réciproque
du chien et du loup, expliquent le double caractére du chien;
je rapporterai, pour en donner des preuves, deux contes italiens
inédits : le premier, que j'ai entendu de la bouche d’'une paysanne
de Fucecchio, nons montre la chienne remplissant le role d’es-
pionne du monstre; le second fut raconté il y a quelques années
par un brigand piémontais & une paysanne qui lui avait offert I'nospi-
talité & Capellanuova, prés de Cavour, en Piémont. Le premier de ces
contes a pour titre le Roi des assassins, et se récite en ces termes :

Il y avait une fois une veuve et ses trois filles qui travaillaient du
métier de couturiéres. Elles étaient assises sur une terrasse ; un beau
seigneur passe, qui épouse I'ainée ; il la conduit dans son chéteau, au
milieu des bois, apres lui avoir appris qu’il est le chef des assassins. 11
lui donne une petite chienne en lui disant : « Ge sera votre compagne ;
sivous la traitez bien, c’est comme sivous me traitiez bien.» Il la con-
duit dans le palais, lui fait visiter toutes les chambres et lui en remet
toutes les clés; il y a pourtant deux chambres, parmi quatre qu’il lui
indique, ou elle ne doit pas entrer; si elle s’y introduit, il lui arrivera
malheur. Le chef des assassins passe un jour chez lui et trois au
dehors. Pendant son absence, elle maltraite 1a chienne et lui donne a
peine & manger ; puis elle se laisse vaincre par la curiosité et va se
rendre compte, accompagnée de la chienne, de ce qu'il y a dans les
deux chambres dont Pentrée lui est interdite. Elle voit dans une de ces
chambres des tétes de morts, et dans l'autre des langues, des oreilles,
elc., suspendues & des crochets. Ge spectacle la remplit de terreur. Le
chef des assassins revient 2 la maison et demande 2 la chienne si elle
a été hien soignée ; elle fait signe que non et informe son maitre que
sa femme s’est introduite dans les chambres défendues. 11 lui coupe la
téte et va trouver la seconde sceur qu'il décide i venir chez lui, en
'invitant & visiter sa femme ; elle éprouve le méme sort que son ainée.
Le roi des assassins revient chercher la troisidme sceur et lui dit
qui il est. « Tant mieux », répondit-elle, « je n’aurai plus peur des
vgleurs. » Elle dopne de la soupe & la chienne, la caresse et se fait
aimer d’elle ; le roi des assassins est content et 1a chienne meéne une
existence heu.reuse. Au bout d'un mois, tandis que son mari est absent
et que la chienne s’amuse dans le jardin, elle pénétre dans les deux
chambres, voit ses deux sceurs et va dans les autres chambres ol se
trouvent des onguents qui ressoudent les membres coupés, et d’autres
qui reuden_t les morts & la vie. Aprés avoir ressuscité ses sceurs
et leur avoir donné & manger, elle les cache dans deux grandes jarres
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On croit, dans le voisinage de Florence, que, si l'on
voit en réve un loup ou un chien, c’est (comme dans

percées de trous pour qu’elles puissent respirer, prie son mari de les
porter & sa mére, en lui recommandant de ne pas rcgarder dans les
jarres, car elle le verrait. I1 y consent et emporte les jarres; mais quand
il veut essayer de regarder dedans, il entend, comme il en a été averti,

uon pas une seule voix, mais deux qui murmurent ces paroles : « Mon
amour, je vous vois.» Epouvanté, il se hate de donner les deux jarres 2
sa belle-mére. Cependant, sa femme a fait périr la chienne en la jetant
dans de I'huile bouillante ; ensuile elle ressuscite toutes les femmes et
tous les hommes assassinés, parmi lesquels se trouve Carlino, le fils
d'un roi de France, qui I'épouse. Le roi des assassins apprend 2 son
retour la trahison de sa femme et jure d'en tirer vengeance; il se
rend & Paris et fait fabriquer une colonne d’or dans laquelle un
homme peut se cacher sans qu’on remarque aucune ouverture, puis il
obtient & prix d’argent d’une vieille femme du palais qu’elle place sous
oreiller du prince une feuille de papier qui le plongera dans le som-
meil, lui et ses serviteurs, dés qu’il posera la téte dessus. Il s’enferme
dans la colonne et se fait porter devant le palais; la reine, qui voit
cette colonne, en désire la possession et la fait apporter au pied de son
lit. La nuit arrive ; le prince met sa téte sur la feuille de papier et il
tombe aussitot, avec tous ses serviteurs, dans un profond sommeil. Le
roi des assassins sort de la colonne, menace de tuer la princesse et s’en
va A la cuisine pour remplir une chaudiére d’huile bouillante dans
laquelle il veut la jeter. Cependant elle appelle en vain son mari a son
secours; elle sonne, mais personne ne répond ; le roi des assassins
revient et 'arrache du lit; elle s’accroche i la téte du prince et lui fait
quitter la feuille de papier; alors le prince et ses serviteurs se réveil-
lent et ’enchanteur est brilé vif,

Le deuxitme conte s'appelle le Magicien & sept tétes et m’a 6té
raconté dans les termes suivants par la paysanne :

Un vieillard et sa femme avaient deux enfants, Giacomo et Carolina.
Giacomo a trois brebis & garder. Un chasseur passe et les lui demande;
Giacomo les donne et regoit en échange trois chiens appelés Etrangle-
Fer, Court-comme-le-vent et Passe-partout, et de plus un sifflet. Le pére
de Giacomo refuse de le laisser rentrer chez lui ; alors Giacomo se met
en roule avec ses trois chiens, dont le premier porte le pain, le second
la viande et le troisigme le vin. Il arrive aun palais d’'un magicien qui
lui fait bon accueil. Giacomo y fait venir sa sceur dont le magicien
lombe amoureux et qu’il veut épouser ; mais pour y parvenir, il faut
que le frére soit réduit & ses seules forces par I'éloignement de ses
chiens. La sceur feint d’étre malade et demande de la farine; le
meunier exige un chien pour prix de la farine et Giacomo le céde
par affection pour sa sceur; les deux autres chiens lui sont escamotés
par des moyens analogues. Le magicien essaie d'étrangler Giacomo,
mais il siffle dans son sifflet et les chiens arrivent pour tuer sa sceur et
le magicien. Giacomo se remet en route avec ses trois chiens et arrive
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Térence) un présage de maladie ou de mort, surtout
dans le cas ou le chien parait courir aprés vous ou €s-
sayer de vous mordre. D’aprés Horace (ad Galatheam),
il est de mauvais augure de rencontrer une chienne
pleine :

« Impios parrz precinentis omen
Ducat et praegnans canis. »

En Sicile, on adresse des priéres & saint Vitu pour
qu’il tienne les chiens enchainés :

« Santu Vitu, Santu Vitu,
Io tri voti vi lu dicu :
Va’, chiamativi a lu cani
Ca mi voli muzzicari. »

Et quand on attache le chien on lui dit :

« Santu Vitu
Beddu e pulitu
Anghi di cira
E di ferru filatu ;
Pi lu nuomu di Maria
Ligu stu cani
Ch’ aju avanti a mia. »

dans une ville qui est en larmes parce que la fille du roi doit étre
dévorée par le Magicien a sept tétes. Giacomo tue le monstre a I'aide
de ses trois chiens; la princesse, reconnaissante, met I'ourlet de sa
robe autour du cou d’Etrangle-Fer et promet & Giacomo de I'épouser.
Celui-ci, qui est en deuil de sa sceur, demande que le mariage soit
célébré dans un an et un jour ; mais, avant de s’en aller, il coupe les
sept langues du magicien et les prend avec lui. La jeune fille revient
au palais. Le ramoneur de cheminées I'oblige A le reconnaitre pour son
libérateur ; le roi, son pére, consent a ce qu'il I'épouse ; cependant la
princesse demande et obtient que la cérémonie soit différée d’un an et
un jour. ATexpiration de ce délai, Giacomo revient et apprend que la
princesse est sur le point de se marier. Il dépéche Etrangle-Fer pour
aller toucher de sa queue le ramoneur (I¢ noir, le Sarrasin, le Ture, le
Bohémien, le monstre), afin que son collier soit remarqué; puis il se
présente lui-méme comme le libérateur véritable de la princesse et
demande que les téles du magicien soient apportées; comme les

langue§ font défaut, la fourberie est découverte. Le jeune couple
se marie et le ramoneur est brilé vif,
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On ajoute, quand le chien est attaché :

« Fermati cani,
Ca t' aju ligatu t. »

En Italie et en Russie, quand le chien hurle comme
le loup, c’est un présage de malheur et de mort. On
rapporte aussi?, qu'aprés 'alliance conclue entre César,
Lépide et Antoine, des chiens hurlérent comme des
loups.

En Sicile, quand quelqu’'un est mordu par un chien *,
on coupe a celui-ci une touffe de poil qu'on plonge
dans du vin avec un charbon ardent; on fait boire ce
vin & la personne mordue. Je lis, d’autre part, dans
Aldrovandi®, qu’il est utile, pour se guérir de la mor-
sure d'un chien enragé, de couvrir la plaie avec de
la peau de loup.

Le chien est un moyen de chitiment. Les expressions
italiennes : « Menare il cane per I'aia » (mener le chien
sur I'aire de la grange), et « Dare il cane a menare »
(donner le chien & mener), sont probablement des ré-
miniscences du chatiment ignominieux consistant &
porter le chien, qu'on Infligeait au moyen dge en Alle-
magne aux nobles convaincus de crimes, et qul précé-
dait quelquefois I'exécution finale du coupable® Le

1 Comp. la Biblioleca delle Tradizioni populari siciliane, éditée par
Gius. Pitré, 11, canto 811.

? Richardus Dinothus, cité par Aldrovandi.

3 D’aprés une lettre de mon ami Pitré.

* De Quadrup. Dig. Viv., 11.

® Comp. Du Cange au mot « canem ferre ». La honte qu'entrainait ce
chatiment a peut-étre un sens phallique : le chien et le phallus sont
rapprochés 'un de Paulre dans une légende inédite qu’on raconte mali-
cieusemenl a Santo Stefano di Calcinaia, prés de Florence, et d’aprés
laquelle !a femine ne serait pas née de 'homme, mais du chien. Adam
€lait endormi; le chien lui prit une de ses cdtes ; Adam courut aprés
le chien pour la ravoir, mais il n’obtint pas autre chose que la queue
du chien qui lui resta dans les mains. La queue de I'dne, du cheval ou
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supplice d’étre dévoré par des chiens, que les tyrans
de la terre ont souvent fait mettre & exécution, a son
prototype dans le mythe bien connu de Cerbére et des
chiens vengeurs qui étaient aux enfers. C’est ainsi que
Pirithoiis est dévoré par le chien Tricerbére en es-
sayant d’enlever Persephone au roi infernal des Mo-
losses. Euripide, selon la tradition populaire, fut dé-
chiré dans la forét par des chiens qui étaient les
instruments de la vengeance d’Archelatiis. On rapporte
que Domitien, auquel un astrologue prédisait un jour
sa mort prochaine, lui demanda sil savait de quelle
maniére il mourrait lui-méme ; I'astrologue répondit
qu’il serait dévoré par des chiens (le trépas causé par
des chiens est aussi l'objet d’'une prédiction dans un
conte du Pentamerone); Domitien, pour faire mentir I’o-
racle, donna l'ordre qu’il 10t tué et briilé ; mais le vent
éteignit les flammes et des chiens qui survinrent dé-
chirérent le cadavre de 'astrologue. Boleslas II, roi de
Pologne, fiit, d’aprés la légende de saint Stanislas, mis
en piéces par ses propres chiens en se promenant dans
la forét, pour avoir donné I'ordre de faire périr le saint.
Le monstre védique Cushna, Sirius, le chien pestilentiel
du ciel d’été, et le chien Cerbeére, qui habite I'enfer noc-

du cochon qui reste dans la main du paysan dans d’autres traditions.
burlesgues, indépendamment de ce qu'elle sert, comme la partie la
plus visible de I'animal égaré¢, & mettre sur sa voie et i le retrouver, a
p?ut-étre aussi une signication analogue & celle de Ia queue du chien
d’Adam. — Le lecteur me pardonnera, je I'espére, ces fréquentes et
répugnantes allusions & des images indécentes ; mais je suis obligé de
remo,nter ﬁ'une époque ol lidéalisme était encore au berceau, tandis
que I'énergie physique était dans toute sa vigueur. On empruntait alors
de préférence des images aux choses les plus sensibles et les plus
propres a produire une impression profonde et durable. On sait qu’il
est falt allusion au male et & la femelle dans la production du feu
v’édlque au moyen du frottement de deux morceaux de bois I'un contre
lapt‘re; et ainsi le mythe grandiose et poélique de Prométhée a son
origine dans les analogies les plus grossiéres.
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turne, vomissent des flammes ; ils punissent aussi le
monde en l'enveloppant de flammes empestées ; et
le paganisme mit tout en ceuvre, prieres et conjura-
tions, pour détruire ces influences funestes. Mais ce
chien est immortel ou, plutét, il donna naissance a
des fils et revint remplir les hommes de terreur d'une
maniére plus directe et plus réelle dans le monde
chrétien. On raconte, en effet, quavant la naissance
de saint Dominique, I'inventeur célébre des tortures
qu’appliquait la sainte inquisition (un véritable Lucifer
satanique), sa meére, enceinte de lui, vit en réve un
chien portant ¢d et 1 un tison enflammé avec lequel
il mettait le feu au monde. Saint Dominique réalisa le
réve de sa meére; il fut bien ce chien incendiaire;
aussl, dans les peintures qui le représentent, voit-on
toujours & coté de lui le chien au tison enflammé. Le
Christ est un Prométhée grandi, purifié et idéalisé ;
saint Dominique est le Vulcain monstrueux, dégé-
néré, amoindrl et fanatique de 1'Olympe chrétien. Le
chien, consacré dans l'antiquité payenne aux divinités
infernales, fut dédié dans le catholicisme & saint Domi-~
nique, 'allumeur de bichers, et & saint Roch, le protec-
teur des pestiférés. Les fétes romaines en 'honneur de
Vulcain (Volcanalia) tombaient au mois d’aott; 1'église
catholique céléebre de méme, au mois d’aotit, la féte
des deux saints quaccompagnent les deux chiens
du feu et de la peste, — saint Dominique et saint
Roch.



CHAPITRE VII

LE CHAT, LA BELETTE, LA SOURIS, LA TAUPE,
L’ESCARGOT , L'ICHNEUMON, LE SCORPION, LA FOURMI,
LA LOCUSTE ET LA SAUTERELLE

SOMMAIRE

Margara, margara, mriga, mrigiri, mrigariga. — Nakula. — Mish. —
Vamra, vamri, vapri, valmika, formica. — Le serpent et les fourmis.
— Indra sous la forme d'une fourmi ; le serpent mangé par les four-
mis. — Vamra recoit en buvant le secours des A¢vins. — La fourmi
reconnaissante ; les nains - ermites. — Le lait de fourmi. — Les
pattes de fourmi. — La fourmi meurt quand ses ailes poussent; les
fourmis et le trésor. — Les fourmis trient les grains. — La locuste et
la fourmi; carabha considéré comme la lune. — La sauterelle et la
fourmi. — Avere il grillo, aver 1a luna ; indovinala grillo. — Mariage
de la sauterelle et de la fourmi. — Locustes détruites par le feu. —
Hippomyrmékes. — La locuste de 1'Inde qui garde le miel. — Le
scorpion et I'absorption de son venin. — L'ichneumon, ennemi du
serpent. — La belette. — Galanthis. — Le chat aux oreilles de
beurre. — Le chat érigé en juge. — Le lynx. — Le chat pénitent. —
Le chat bienfaisant. — Le chat & la queue d’or. — Le chat et le
chien amis; le chien porte le chat ; ils retrouvent ’'anneau perdu.
— Le filsnouveau-né échangé contre un chat. — Le chat qui chante
et qui récite des contes. — Le chat créé par la lune: Diane con-
sidérée comme une chatte. — Le chat consacré. — Le chat funé-
raire et diabolique. — Le chat et le renard. — Le chat hourreau.
— Le Chat bolté. — La Chatle blanche; la chaite qui file et qui tisse.
— La chatte changée en fille. — Le palais enchanté des chats.
— Les chats de février; le chat noir; le chat dont on réve. — Le chat
devient une sorci¢re & 'dge de sept ans. — Le chat dans le sac. —
Le miaulement du chat. — Le chat dispute les 4ames. — La bataille
des chats. — Les souris qui se mangent la queue ou qui rongent
les mailles du filet. — La souris dans le miel. — La souris chan-
gée en fille; la souris et la montagne. — La souris qui devient
un tigre. — Les ames des morts qui passent dans le corps des
souris ; les souris funébres et diaboliques ; superstitions qui s=
rapportent & cette croyance. — La souris qui délivre le lion et I'é1é-



LE CHAT, LA BELETTE, LA SOURIS, ETC. 43

phant du piége ol ils sont enfermés. — Ganeca écrase la souris ;
Apollon Smynthée. — Quand le chat n'y est pas les rats dansent. —
La souris qui joue & colin-maillard avec I'ours.— La souris reconnais-
sante. — La souris qui connait 'avenir. — La souris et le moineau,
amis d'abord, ennemis ensuite. — La batrachomyomachie. — La
souris, la dent et la piéce de monnaie. — Hiranyaka ; 1'écureuil. —
Le monstre taupe; la taupe considérée comme un fossoyeur; la taupe
aveugle. — L'escargot dans la chanson populaire; l'escargotl et le
serpent; l'escargot considéré comme un animal funébre.

Je réunis dans une seule série plusieurs animaux
mythiques nocturnes qui, bien qu'en réalité d’espéce
différente, ne forment qu'un méme ordre de mythes.

Ce sont des animaux voleurs et chasseurs et, par
conséquent, ils ont leur place naturelle dans les té-
nebres de la nuit (naktacdrin est une épithéte qui
s applique en sanskrit au chat et au voleur), dans la
forét nocturne, tantot accompagnant Diane chasseresse
ou la bonne fée, la lune, et tantét la hideuse sorciére ;
tantdt 1ls sont les auxiliaires du héros et tantdt ses per-
sécuteurs.

L’étymologie de certains mots sanskrits peut pré-
senter & cet égard de l'intérét pour le lecteur et je
crois opportun d’en traiter. Mdrgdra, chat, signifie, au
propre, le nettoyeur (I'animal qui se nettoie). En nous
reportant au mythe, nous savons déja que l'une des
principales exigences de la sorciére est de se faire
peigner la chevelure ou nettoyer la corne pendant la
nuit par sa bellefille ; et que la bonne fée, la madone,
répand des perles, file et nettoie la corne pour la
bonne fille, tandis queelle aussi est peignée. La sor-
ciére de la nuit oblige la jeune Aurore & séparer le blé
brillant du soir de la sombre ivraie de la nuit; la lune
dissipe par son éclat argenté les ombres de la nuit.
Le Mdrgdra, ou le nettoyeur de la nuit, le chat blanc,
est la lune. Aranyamdrgdra, oule chat de la forét, est le
nom donné au chat sauvage auquel le lynx aussi s’iden-
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tifie. Comme chat blanc, comme nuage de la lune, %l
protége les animaux innocents; comme chat noir, il
symbolise la nuit obscure et les persécute. Le chat est
un chasseur habile; de plus, il est facile de confondre
le mot mdrgdra (le nettoyeur) avec le mot mdrgara .don?
le sens propre est chasseur, ipvestigateur, celul qui
suit la trace, le mdrga, ou I'ennemi du mriga (comme
mrigiri); la route est la bande de terre qui est propre,
comme la marge est, dans un livre, la partie blanche
ou propre. Le chasseur peut é&tre celui qui suit la
marge ou la trace, ou bien celui qui chasse et tue le
mriga ou 'animal de la forét. La lune (Diane chasse-
resse) s'appelle aussi en sanskrit mrigardga, c’est-a-
dire le roi des animaux de la forét; et, comme les
rois, parfois elle protége ses sujets, et parfois elle
les dévore. Le chat-lune mange les souris grises de
la nuit.

Nakula est le nom sanskrit de I'ichneumon, 'ennemi
des souris, des scorpions et des serpents. Ce mot parait
dérivé de la racine nag¢, nak = necare; ce qui donnerait &
croire que le nakula était considéré comme le destruc-
teur (des souris de la nuit).

La souris, mish, misha, mishaka est la voleuse, la
ravisseuse ; o'est aussi d’'un synonyme que dérive le
nom du rat (a rapiendo).

Les dénominations sanskrites de la fourmi sont
vamra et vamri (Indépendamment de pipilaka).

Vamri est de la méme famille de mots que vapd, va-
pram, vapri, fourmiliere, d’ovt, par métathése, valmika,
(c’est-a-dire, relatif aux fourmis) qui a le méme sens.
Le mot latin formica tient des deux formes vamri et
valmika. Les racines sont vap, dans le sens de jeter, et
vam , vomir, jeter dehors, ce que font les fourmis
‘quand elles élevent leurs monticules.
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Dans.le Mahdbhdrata, le trou d'un serpent est ausst
appelé valmika ; ce fait nous sert & expliquer la fable
du troisiéme livre du Pancatantra, ol nous voyons un
serpent qui combat des fourmis. Il en tue un grand
nombre, mais elles sont en sigrande quantité qu’a la
fin il se voit obligé de succomber. C'est ainsi que, dans
le ciel mythique du Véda, Indra sous la forme d'un
vamra ou d'une fourmi, combat victorieusement le
vieux monstre qui envahit les cieux *. 1l y a plus; dans
le Pancatantra, les fourmis piquent et mordent le ser-
pent qu'elles parviennent & faire mourir; de méme,
Indra (qui, comme nous venons de le dire, est la
fourmi du nuage ou de la nuit) livre aux fourmis le
serpent avare, le fils d’Agru, en le tirant hors de sa
retraite > Indra est donc analogue dans ce cas au ca-
pitaine Formicola du conte de fées toscan. Enfin, le
Rigveda nous offre encore une autre particularité cu-
rieuse. Les deux Acvins viennent préter secours &
Vamra (ou & Indra sous la forme d'une fourmi, c¢’est-a-
dire qu’ils viennent aider & la fourmi) pendant qu'’il
boit (vamram vipipdnam). La fourmi projette ou éléve
des monticules de terre en mordant le sol. La racine
vap, qui signifie jeter, semer, a aussi le sens de couper
et peut-étre de percer. Le convexe suppose le concave
et de plus vam est en relation avec wap ( comme
somnus avec hypnos, svapna et sopor). Indra, sous
la forme de fourmi, est celui qui blesse, qui mord le
serpent. Il le fait sortir de son trou ou le rejetie au

t Vriddhasya cid vardhato dyim inakshatah stavino vamro vi
gaghéna samdihah ; Rigv., 1, 81, 9.

% Yamribhih putram agruvo adanam nivecanad dhariva a gabhartha;
Rigv., 1v, 19, 9. — Une variété du méme type mythique est le hérisson
qui, comme nous l'avons vu au chapitre V, oblige la vipére & sortir de
son {rou.
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dehors (eructat) ; les deux sens étymologiques se re-
trouvent dans le mythe. Les armes dont se sert Indra
pour frapper le serpent sont, sans doute, tantdt les
rayons du soleil, tantdt les traits de la foudre. Indra,
au sein du nuage, boit le soma. La fourmi boit et les
Acvins viennent alors & son aide, car la fourmi qui
boit est en danger de se noyer. Ce fait nous reporte
au conte des animaux reconnaissants, dans lequel
le jeune héros trouve une fourmi sur le point de se
noyer.

Dans un des contes de fées toscans que j'al publiés
(le vingt-quatrieme), quand le fils du berger se déter-
mine en suite d'un bon conseil qu’il a recu, a faire du
bien a tout ce qu’il rencontre, il trouve sur son chemin
une fourmiliére que I'eau est sur le point d’envahir ;
1l éléve une digue autour d’elle et sauve ainsi la vie
aux fourmis! Celles-ci, de leur cété, trouvent l'oc-
casion de lul payer leur dette. Le roi du pays exige du
jeune homme, comme condition de son mariage avec
sa fille, qu’ll trie et range par espéces les différentes
sortes de grains qui se trouvent dans un grenier ; alors,
le capitaine Formicola s’avance avec son armée et ac-
complit la tdche prescrite. Dans d’autres versions du
meéme conte, nous trouvons, au lieu de la digue, la
feuille que le héros place sous la fourmi pour lui per-
mettre de naviguer sur I'eau que contient un pas de
cheval, ce qui nous rappelle la feuille de lotus sur la-
quelle les dieux de I'Inde traversent I'Océan. Cette eau,
dans laquelle la fourmi va se noyer, devint plus tard le

! Les nains-ermites qui, dans la légende du Mahdbhdmta, transpor-
tent une feuille sur une voiture et qui, prés de se noyer dans leau
contenue dans le pas d’'une vache, maudissent Indra qui passe en riant
4 ¢c0té d’eux sans les secourir, sont une variété de ces mémes fourinis.
— Comp. les chapitres de P'Eléphant et des Poissons, ol nous voyons
Indra qui craint d’étre submergé.
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ait de fourmi *, expression dont on se sert proverbia-
ement pour indiquer une impossibilité , mais qui
eprésente, relativement & Indra qui est la fourmi
nythique, la liqueur d’ambroisie, la pluie. Dans le
iixiéme conte sicilien de Madame Gonzenbach, le petit
siuseppe ayant donné de la mie de pain & des fourmis
ffamées, regoit du roi des fourmis un cadeau consis-
ant en une patte de fourmi dont il pourra faire usage
uand il se trouvera dans le besoin. Lorsqu’ll veut se
hanger en fourmi pour pénétrer dans le palais du
réant, il na qu'a laisser tomber & terre la patte de
ourmi en pronon¢ant ces mots: « Je suis chrétien et je
leviens fourmi » ; ce qui a lieu sur-le-champ. Dans le
néme conte, Giuseppe se procure des moutons, afin que
e serpent, attiré par leur odeur, sorte du lieu ou 1l se
ient en embuscade. Nous revenons évidemment ici
1 théme védique d’Indra, sous forme de fourmi, qui
lonne au serpent la tentation de sortir, afin de le livrer
wx fourmis. Dans le huitiéme conte du quatriéme
ivre du Pentamerone, la fourmi montre le tiers du
:hemin & la jeune Cianna qui est & la recherche de la
nére du Temps; sur la porte de sa demeure, Cianna
loit trouver un serpent qui se mord la queue (le sym-
yole bien connu sous lequel I'antiquité représentait le
'yele diurne ou annuel et celul du temps) et deman-
ler & la mére du Temps, de la part de la fourmi, le
noyen pour les fourmis de vivre.cent ans. La mere du
lfemps répond & Clanna que les fourmis vivront cent
wns quand elles pourront se dispenser de voler, car
¢ quanno la formica vo morire mette 'ascelle » (c’est-a-
ilre, les ailes). La fourmi reconnaissante envers Clanna

' Fa cunto ca no le mancava lo latto de la formica ; Pentamerone,
8.
?
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du renseignement qu'elle lui a donné, lui fait volr,
ainsi qu'd ses fréres, le lieu souterrain ou les voleurs
ont déposé leur trésor. C'est le cas de nous rappeler
aussi la fable des fourmis qui apportent des grains
d’orge dans la bouche du royal enfant Midas pour pré-
sager sa richesse future. Nous lisons au troisiéme livre
d’'Hérodote et au douziéme des Histoires de Tzétzés !
cette curieuse indication, qu’'il y a dans I'Inde des
fourmis aussi grosses que des renards qui gardent des
trésors dans les cavités de leurs fourmiliéres ; cet or:
n'est autre chose que des grains de blé. Le ciel du ma-
tin et du soir est comparé quelquefois & des greniers
remplis d’or ; les fourmis séparent le grain pendant la
nuit, le portent de l'ouest & I'est et en tirent tout ce
qui est malpropre; en d’autres termes, elles nettoient le
clel en le débarrassant des ombres de la nuit. Le travail
que la sorciére donne chaque nuit pour tiche a la jeune
aurore du soir, est fait en une nuit par les fourmis
noires du ciel nocturne. Quelquefois, la jeune fille ren-
contre sur son chemin la bonne fée (la lune) qui vient
a son aide ; la jeune fille, assistée des fourmis, rencon-
tre la madone-lune. Mais la lune est appelée aussi celle
qui saute, elle est la locuste nocturne ; les ténébres, le
nuage et la terre de teinte obscure (dans les éclipses
lunaires) sont & la fois des fourmilieres et des fourmis
noires qul franchissent ou qui devancent la lune ; et

 Biblion Historicon, xu, 404. — Nous lisons aussi dans les Epist.
Presb. Johannis : « In quadam provincia nostra sunt formicse in ma-
gnitudine catulorum, habentes vir pedes et alas 1v. Istee formicze ab
occasu solis ad ortum morantur sub terra et fodiunt purissimum
aurum {ota nocte — quarunt victum suum tota die. In nocte autem
veniunt homines de cunctis civilatibus ad colligendum aurum et
in]ponunt elephantibus. Quando formicae sunt supra terram, nullus
ibi audet accedere propter crudelitatem et ferocitatem ipsarum. » —
Comp. ce qui est dit plus loin sur le méme sujet.
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Yest pour cela que, dans la fable de la lutte & la course
le la fourmi et de la locuste, il est dit que la victoire
ut remportée par la fourmi. La locuste, en sanskrit
sarabha ou calabha, nous est donnée comme un animal
dépourvu de prévoyance dans deux passages du pre-
mier et du quatrieme livre du Pancatantra. La saute-
-elle verte, ou locuste, procéde dans sa marche par
sauts, et, comme elle, la lune blonde saute également.
(J'ai déja fait remarquer dans le chapitre sur I'dne,
que les mots kari et harit signifient en méme temps
«vert » et « blond » ou « jaune » ; au second chapitre du
sixieme livre du Rdmdyana, le singe Carabha habite,
est-il dit, le mont Candra ou la montagne de la Lune ;
Carabha serait donc la lune.) La locuste et la sau-
terelle sautent I'une et I'autre (comp. le chapitre du
Liévre); aussi, la fourmi est en rapport, non-seulement
avec la locuste, mais aussi avec la sauterelle: le mot
sanskrit carabha signifie en méme temps sauterelle
(en sanskrit, on I'appelle aussi varshakari) et locuste.
Dans une des chansons populaires du Montferrat, re-
cueillies par M. Ferraro, il est question des noces de la
sauterelle et de la fourmi; la pie, la souris, I'ortolan,
le corbeau et le chardonneret apportent & la noce un
petit couteau de paille, un coussin, du pain, du fromage
et du vin. Dans les chants populaires toscans, pu-
bliés par Giuseppe Tigri, je trouve le mot grilli (sau-
terelles) employé dans le sens d’amoureux. En Ita-
lien, grillo signifie aussi caprice et particuliérement
caprice amoureux ; medico grillo, par exemple, se dit
d’un médecin fantasque * Et cependant la sauterelle

f On attribue une origine historique  cette expression ; elle dérive-
rait d’u.n médecin Polonais du douziéme siécle, appelé Grillo.— Comp.
Fanfani, Vocabulario dell’ uso toscano, au mot « grillo, »

1I. A
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devrait étre la devineresse par excellence. En Italie,
quand nous proposons une énigme a deviner, nous
ajoutons ordinairement comme conclusion les mots
« tndovinala, grillo » (devine, sauterelle); cetle ex-
pression se rattache peut-étre & l'idiot supposé des
contes populaires qui finit presque toujours par donner
des preuves de sagesse.Le soleil enfermé dans le nuage
et dans l'obscurité de la nuit est, en général, l'idiot,
mais l'idiot qui voit tout, entend tout et apprend tout
dans le royaume des morts ; la lune, elle aussi, person-
nifiée sous la figure d'une sauterelle ou d'une locuste,
est, de son cdté, 'idiot prétendu, qui connait tout, voit
tout, comprend tout et enseigne tout; la lune fournit
des pronostics, c’est pourquoi des énigmes peuvent
étre proposées & la lune capricieuse, c’est-a-dire au
criquet céleste. Les expressions italiennes « aver la
luna » (avoir la lune) et «aver il grillo » (avoir la saute-
relle) sont identiques et signifient souffrir des nerfs et
du spleen. Je trouve aussi la mention du mariage de la
fourmi et de la sauterelle ou du criquet dans une chan-
son toscane encore inédite, quoique trés-populaire.
La fourmi demande au criquet s’il la veut pour femme
et lui recommande, en cas de refus, de s’occuper de
ses propres affaires, c’est-a-dire de la laisser seule.
Alors commence le récit. Le criquet va dans un champ
de lin; la fourmi demande un fil pour se faire des ta-
bliers et des chemises pour la noce ; alors le criquet
dit quil consent & I'épouser. Le criquet va dans un
champ de vesces; la fourmi demande dix vesces, dont
quatre pour faire une étuvée et six & mettre & la broche
pour le repas de noce. Aprés le mariage, le criquet
tient une boutique de fruitiére , puis une auberge ;
mais ses affaires vont si mal qu’il commence par mettre
ses culoties en gage, puis il fait banqueroute et bat
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sa femme, la fourmi; il finit par mourir de misére.
Alors, la fourmi se trouve mal, se jette sur le lit et
dans son chagrin se frappe la poitrine avec les pattes
(comme les fourmis le font quand elles agonisent *).
Les noces de la fourmi noire, I'obscurité de la nuit,
avec la lune, que représente le criquet ou la saute-
relle, ont lieu le soir; la sauterelle meurt, la lune
plit, et la fourmi noire, la nuit, disparait aussi. Dans le
Pancatantra, les cigales sont détruites par le feu. Dans

! Voici les paroles mémes de la chanson relalive & ce curieux
mariage, telles que je les ai entendu chanter 4 Santo Stefano di Calci-
naia, preés de Florence :

« Grillo, mio grillo,
Se tu vuoi moglie, dillo ;
Se tu n’ la vuoi,
Abbada a’ fatti tuoi.

Tinfillulilalera,
Linfillulilali.

« Povero grillo, 'n un campo di lino
La formicuccia gne ne chiese un filo,
D’un filo solo, cosa ne vuoi tu fare ?
Grembi e camicie ; mi vuo’ maritare.
Disse lo grillo : — Ti pigliero io.
La formicuccia : — Son contenta anch’ io.
Tinfillul., ete.

« Povero grillo, 'n un campo di ceci;
La formicuecia gne ne chiesi dieci
Di dieci soli, cosa ne vuoi tu fare ?
Quattro di stufa, e sei li vuo’ girare.

Tinfillul., ete.

« Povero grillo, facea 'ortolano
L’andava a spasso col ravanello in mano ;
Povero grillo, andava a Pontedera,
Con le vilancie pesava Ja miseria.
Tinfillul., ete.

« Povero grillo, I'andiede a Monteboni,
Dalla miseria I'impegno i calzoni ;
Povero grillo facea I'oste a Colle,
L'ando fallito e bastono la moglie.

Tinfillul., ete.

« La formicuecia ando alla festa a il Porto,
Ebbe la nova che il suo grillo era morto.
La formicuccia, quando seppe la nova
La casco in terra, steite svenuta un’ ora.
La formicuccia si butld su il letto,

Con le calcagna si batteva il petto.
Tinfillul., ete.
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la prétendue lettre d’Alexandre le Grand & Olympias ',
il est question de fourmis quon chassa en les effrayant
avecdu feu, alors qu elles essayaient de tenir & distance
les chevaux et les héros. Ces fourmis extraordinaires
nous rappellent les hippomyrmékes des Grecs. Les
fourmis, les insectes de la forét de la nuit inquiétent le
héros et le cheval solaire qui la traversent ; les four-
mis noires de la nuit sont dispersées par le feu solaire
du matin : celte interprétation nous paraitra plus vrai-
semblable encore si nous nous rappelons que Tzétzés,
dans le passage déja cité, dit, en parlant des fourmis
de I'Inde, qu elles sont aussi grosses que des renards ;
que Pline, dans le onziéme livre de son Histoire Natu-
relle, leur attribue la couleur du chat et la taille des
loups d’Egypte, et qu'Elien nous apprend qu elles ont
I'aspect dun gros chien et des griffes de lion avec les-
quelles elles arrachent I'or du sein de la terre. Elien les
appelle les gardiennes de l'or (t6n chrysén phylationtes).
1l est évident que les fourmis ont déja pris ici un aspect
monstrueux et démoniaque. Plusieurs autres auteurs
anclens, et spécialement Hérodote, Strabon, Philostrate
et Lucien ont parlé de ces fourmis de I'Inde. Je me
bornerai & relater ici, comme touchant & notre sujel,
que, selon Lucien, cest la nuit qu'elles extraient
For, et que, d'aprés Pline, elles le tirent pendant
I'hiver (en mythologie, la nuit équivaut souvent  I'hi-
ver). « Les habitants de I'Inde, ajoute Pline ?, enlé-
vent cet or durant I'été, tandis que les fourmis se tien-
nent cachées dans leurs retraites souterraines 3 cause
des vapeurs ; cependant, elles en sortent attirées par
I'odeur et dévorent souvent les Indiens quoiqu’ils s’en-

' Gomp. Zacher, Pseudo-Callisthenes, Halle, 1867.
* Hist. nat., x1, 31.
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fuient sur des chameaux rapides, tant elles sont promptes
A la course, féroces et jalouses de leur or.» Cette
fourmi-monstre, armée de griffes de lion, & laquelle
Pline donne aussi des cornes, a beaucoup de ressem-
blance avec le scorpion noir mythique des nuages et de
la nuit, le Vrigetka védique, qui, tantdt trés-petit oiseau
(iyattikd ¢akuntikd), tant6t trés-petit ichneumon (ku-
shumbhaka, proprement, le petit doré, peut-étre, le
jeune soleil) détruit avec ses dents (agmand, littérale-
ment, avec ce qui mord), absorbant ou enlevant le poi-
son, comme des cruches enleévent 'eau, c’est-a-dire
comme les rayons du soleil dissipent les vapeurs du
soleil enfermé dans le nuage ou dans I'obscurité * Ici,
I'ichneumon (viverra ichneumon) est le bienfaiteur plu-
tot que I'ennemi du scorpion ; il lui prend son poison,
c’est-a-dire qu'il délivre le soleil du signe du Scorpion,
des brouillards qui I'enveloppent. L'ichneumon s’ap-
pelle en sanskrit nakula. Dans le douziéme conte du
premier livre du Pancatantra, il figure, au contraire,
comme |'ennemi déclaré du serpent noir, qu’il tue dans
son trou. Mais comme la belette-icheneumon dévore les
animaux venimeux, elle est abligée de se délivrer du
venin qu elle absorbe en pareil cas. C’est pour cela qu'’il
est déja questiop dans I'dtharvaveda de I'herbe salutaire
avec laquelle le nakula, (mot qui est aussi le nom d'un
des deux fils des A¢vins dans le Mahdbhdrata) se guérit
de la morsure des bétes venimeuses, c’est-a-dire des
serpents, des scorpions et des souris-monstres, qui
sont ses ennemis. La belette (mustela), qui différe bien
peu de I'ichneumon, est presque le méme animal my-
thique. La belette combat aussi les serpents, comme
Aristote nous l'apprend au neuviéme livre de son

! Iyattika ¢akuntika saki gaghésa te visham ; Rigv., 1, 191, 11.
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Histoire des Animaux, aprés avoir mangé la fameuse
plante appelée rue, dont I'odeur passe pour étre insup-
portable aux serpents. Mais, comme l'indique son nom
latin, elle fait aussi non moins habilement la chasse aux
souris. Le lecteur connait sans doute la fable ésopique
de la belette qui demande & 'homme de lui donner la
liberté, en récompense du service qu'elle lul a rendu
en délivrant sa maison des rats; ainsi que celle de
Phédre relative a la vieille belette qui prend les souris
dans la huche en se roulant dans la farine, de maniére
A laisser approcher les souris qui la prennent pour un
monceau de farine. Le parasite de Plaute compte sur
un bon diner, parcequ’il a rencontré une belette em-
portant le corps d'une souris dépourvue de ses pattes
(auspicio hodie optumo exivi foras; mustela murem
abstulit preter pedes) ; mais, le diner attendu ne venant
pas, il déclare que l'augure est. faux et que la belette
est une prophétesse de malheur, car elle change dix fois
de place en un seul jour. Selon Ovide,au neuviéme

livre des Métamorphoses, la jeune Galanthis fut chan-
gée en belette par la déesse Lucine (la lune) pour avoir
avancé un fait contraire & la vérité, en annoncant la
naissance d'Hercule avant qu'elle n'eit eu lieu.

« Strenuitas antiqua manet, nec terga colorem
Amisére suum, forma est diversa priori ;

Quz, quia mendaci parientem juverat ore,
Ore parit. »

C'est probablement cette fable qui a donné naissance
a la superstition populaire, d’aprés laquelle la belette
mettrait bas par la bouche. C'est de la bouche que SOF-
lent les paroles inconsidérées. Simonide, d'aprés Sto-
bée que cite Aldrovandi', compare les méchantes

t De Quad. Dig. viv., 1.
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femmes & des belettes. La lune, qui change en belette
la babillarde Galanthis, est, & ce qu’il semble, identique
d la blanche lune elle-méme changée en belette
blanche, 2 la lune qui explore le ciel nocturne et en
découvre tous les secrets.

Les fourmis, les souris, les taupes (comme les ser-
pents) aiment, au contraire, i rester cachées et & garder
leurs secrets. L'ichneumon, la belette et le chat sortent
ordinairement de leurs retraites, ils font la chasse &
tout ce qui est caché et emportent des cachettes tout ce
quils peuvent y rencontrer. Ce sont des voleurs qui
chassent les autres voleurs !

Il nous est facile maintenant de passer de la mustela
latine au chat, quon appelle en sanskrit mashakdrdts
ou mashikdntakrit.

Dans le Pancatdnira, le chat Oreilles-de-beurre (da-
dhikarna), ou celui qui a les oreilles blanches, fait
semblant de se repentir de ses crimes et est appelé &
remplir les fonctions de juge & propos d'un débat pen-
dant entre le moineau Kapingala et le lidvre Agile-
coureur (Sighraga), qui s'est installé, en son absence,
dans la demeure du moineau. Oreilles-de-beurre, pour
trancher le différend, feint d’étre sourd et fait approcher
tout prés de lui les deux parties adverses afin d’en-
tendre leurs arguments réciproques ; le lidvre et le moi-
neau s’approchent sans méfiance, mais le chat les saisit
et les dévore tous deux. Dans le Hitopadeca®, nous
avons, au lieu du moineau, le vautour Caradgava qui
trouve la mort pour avoir donné 'hospitalité & un chat
« dont il ne connaissait ni lorigine ni le caractére »

' En Hongrie et en Toscane, on croit que pour qu’un bon chat soit,
voleur, il faut qu'il ait été volé Iui-méme.

1, 49.
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(agnétakulagilasya). Dans le Tuti-Namé*, le chat est
remplacé par le lynx* qui veul s'emparer de la de-
meure du lion que garde le singe; il effraie le lion qui
prend la fuite. Dans ' Anvari-Suhaili®, ¢ est le 1éopard
qui tient lieu du chat ou du lynx.Dans le Mahdbhdrata ®,
nous retrouvons la fable du chat pénitent. Le chat, & la
faveur des austérités auxquelles il se livre sur les bords
du Gange, inspire confiance aux oiseaux qul se rassem-
blent autour de lui pour lui rendre honneur. Au bout.
de quelque temps, les souris, suivant 'exemple des
oiseaux, se placent sous la protection du chat et le
chargent de les défendre. Celui-ci en fait sa pature
journaliére, grice & la précaution qu'il prend d’en em-
mener une ou deux avec lui chaque jour au bord de la
riviere ; aussi, devient-il de plus en plus gras, tandis,
que le nombre des souris diminue graduellement.
Alors, une d’elles, plus sage que les autres, prend la
résolution de le suivre un jour qu’il se rend & la
riviere ; le chat mange et la souris qu’il a prise avec
lui et celle qui s'était chargée de l'espionner. Cette
circonstance révéle aux autres la fourberie du chat

1, 22,

2 Le défaut de mémoire du lynx, comme celui du chat, est prover-
bial. On lit dans saint Jérdome, Ep. ad Chrisog.: « Verum tu quod
naltura lynces insilum habent, ne post tergum respicientes meminerint
priorum, et mens perdat quod oculi videre desierint, ita nostre et
necessitudinis penitus oblitus. » Elien dit du lynx qu’il recouvre
son urine avec du sable (comme le chat), pour que les hommes ne
plIlS.SCDt pas la trouver, car, au bout de huit jours, cette urine forme
la pierre précieuse appelée lyncurion. Le chat, qui voil clair pendant la
nuil, le lynx, qui voit a travers les corps opaques, la fable de Lyncée
lequel, d’aprés Pline, vit en un méme jour la premiére lune et la der-
niére dans le signe du B¢lier, et le lynx qui, au dire d’Apollonius,
apercevait a {ravers la terre ce qui se passait en enfer, nous rappellent
la lune, la sage fée du ciel qui voit tout, et 1a lune infernale.

* Cité par Benfey dans son introduction au Pancatantra.
4y, B421-5448.
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et elles se retirent toutes ensemble du poste dan-
gereux qu elles occupaient. Le chat pénitent est déja
proverbial dans les Lois de Manu' Dans.le Reineke
Fuchs de Goethe?, le chat, sur les mauvais conseils du
renard, va commettre un larcin chez un prétre, mais
chacun lui tombe dessus :

\ ) i
« Sprang er wiithend entschlossen

Zwischen die Schenkel des Pfaffen und biss und kratzte geferlich. »

Dans le Roman du Renard?®, quand le prétre est mu-
tilé par le chat, sa femme s’écrie :

' « C'en est fait de nos amours!
Je suis veuve sans recours ! »

On Iit dans le méme ouvrage, & propos de I'arrivée &
Montpertuis ou régne le renard, du chat Tibert, am-
“bassadeur du roi Lion :

« Tibert Iui présenta la palte ;
H fait le saint, il fait la chatte !
Mais & bon chat, bon rat! Renard aussi le flatte !
Il s’entend 2 dorer ses paroles de miel!
Si I'un est saint, 'autre est ermite ;
Si I'un est chatte, I'autre est mite. »

Dans le Roman du Renard, le renard essaje de causer
la perte du chat en 'engageant & prendre les souris
qui sont dans la maison du prétre. Dans un conte tos-
can inédit *, nous avons, au contraire, le renard qui

! « Let no man, apprised of this law, present even water to a priest
who acts like a cat; » 1v, 192, traduction de Jones et Graves’, Chamney
Haughton, publiée par Percival, Madras, 1863. — Dans un conte russe
¢ité par Afanassieff dans ses remarques sur le premier volume de son
recueil, le chat Eustache fait semblant d'étre moine ou pénitent, afin
de pouvoir manger la souris qui vient & passer. Comme on fait observer
au chat qu’il est bien gros pour un ascéte, il répond qu’il mange parce
c’est un devoir de soigner sa santé.

21, 147, Stuttgart, Cotta, 1857,

* Traduction de Ch, Potvin, Paris et Bruxelles, 1861.

‘.Je le tiens d’une paysanne appelée Uliva Selvi qui me I'a raconté 2
Antignano, preés de Leghorn.
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invite la souris & se rendre avec lui & I'étal d'un
boucher qui vient de tuer un cochon. La souris s’en-
gage & ronger le bois jusqua ce que le trou soit assez
grand pour que le renard puisse y passer; le renard
satisfait son appétit, mais pas plus longtemps qu’il ne
faut pour pouvoir s'en aller par le méme trou ; la sou-
ris fait bombance et s’engraisse de telle sorte qu’elle est
incapable de ressortir et qu'elle est dévorée par un chat
qui survient.

Dans le trente-quatritme conte du deuxiéme livre
d’Afanassieff, nous trouvons, comme dans la fable de
1Inde, le chat en compagnie du moineau, mais non
pas dans l'intention de le manger; au contraire, ils
sont amis et ils délivrent deux fois le jeune héros du
pouvoir de la sorciére. Nous avons la une forme des
Acvins. Dans le soixante-septiéme conte du sixiéme
livre, les deux Acvins reparaissent sous la forme res-
pective d’un chien et d'un chat (tant6t ennemis l'un de
Tautre, comme les deux fréres mythiques le sont sou-
vent, et tantot amis & la vie et a la mort). Un jeune
homme achéte pour cent roubles un chien aux oreilles
pendantes, et pour la méme somme un chat a la
queue d'or!, et ces deux animaux sont convenable-
ment nourris par lui. Avec cent autres roubles, il ac-
quiert 'anneau d'une princesse qui a cessé de vivre,
dont il peut sortir, & la volonté de celui qui le possede,
trente petits garcons et cent soixante-dix héros qui ac-
complissent toute sorte d’actions merveilleuses. Grice
a ces animaux et & cet objet magique, le jeune hommie

! Comp. Afanassieff, v. 32. — Dans ce conte, un vertueux artisan
achete pour un kopeck (monnaie de peu de valeur), seule somme
qu.’il ait consenti & recevoir pour prix de sa besogne, un chat que le
roi achéte & son tour au prix de trois vaisseaux. Avec un autre kopeck

que lui. a valu un autre travail, Partisan délivre du démon la fille du
roi qu’il épouse ensuite.



LE CHAT, LA BELETTE, LA SOURIS, ETC. 59

vient & bout d’épouser la fille du roi; mais celle-ci,
désirant le perdre, I'enivre, lui dérobe son anneau et
s'en va dans un royaume trés-éloigné. Alors le Tzar
fait emprisonner le jeune homme ; mais le chien et le
chat s’en vont & la recherche de I'anneau disparu. Quand
ils ont & traverser une riviére, le chien se met & la nage
et'porte le chat sur son dos (comme I'aveugle et le boi-
teux, ou comme saint Christophe et le Christ). IIs arri-
vent & I'endroit ol réside la princesse et pénétrent
dans sa demeure. Ils se mettent alors & son service,
'un comme cuisinier et I'autre A titre de servante ; le
chat, obéissant & son instinct, poursuit une souris qui
lui demande la vie sauve en lui promettant de lui ap-
porter I'anneau - qu'il désire. La princesse sommeille
avec I'anneau dans sa bouche; la souris lui introduit
sa queue entre les Iévres ; la princesse crache et rejette
Ianneau dont le chien et le chat s’emparent et avec
lequel ils mettent le jeune homme en liberté et obli-
gent la fille du Tzar A rentrer dans son pays natal.
Dans le conte suivant du recueil d’dfanassieff, 1a plus
Jeune des trois scurs ayant donné trois fils & Ivan
Tzarevie, ses sceurs ainées, qui sont jalouses, font
croire au prince quelle a enfanté un chat, un chien et
un enfant de vulgaire apparence. Les trois enfants sont
enlevés et la princesse est privée de la vue, enfermée
dans un coffre avec I'enfant quon lui attribue et jetée
a la mer. Pourtant, ce coffre aborde au rivage et s'entr’-
ouvre *; I'enfant supposé lave sur-le-champ les yeux
de la princesse avec de 1'eau chaude et luj fait ainsi re-
couvrer la vue; elle retrouve ensuite ses trois fils au

! Comp. des sujets analogues au chapitre Ier, par exemple, Emile,

ie jeune homme idiot et paresseux, et la femme aveugle qui recouvre
a vue.
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teint brillant qui font resplendir de leur éclat tout ce
qui les approche; et se réunit & son mari. Dans une
autre version russe du méme conte, les trois fils sont
changés en trois colombes par la sorciére ; la princesse
parvient & sortir de la mer avec son fils supposé et se
réfugie dans une le ot un chat intelligent, qui est
monté sur une colonne d’or, lui chante des ballades et
lui récite des contes. Les trois colombes sont transfor-
mées en beaux jeunes hommes, aux jambes d’argent
jusqu aux genoux, a la poitrine d’or, au front pareil &
la lune et aux flancs couverts d’étoiles, qui retrouvent
leur pére et leur meére.

Selon la cosmogonie hellénique, le soleil et la lune
créérent les animaux, et le lion fut formé par le soleil,
tandis que le chat le fut par la lune. Au cinquiéme livre
des Métamorphoses d’Ovide, Diane prend la forme d'une
chatte quand les dieux s'enfulent devant les géants®.
En Sicile, le chat est consacré a sainte Marthe et on
le respecte pour ne pas irriter cette sainte : celui qui
tue un chat sera, croit-on, malheureux sept ans de
suite. Dans I'ancienne mythologie germanique, la déesse
Freya était conduite par deux chats. De nos jours, le
chat et la souris sont consacrés, en Allemagne A la
funébre sainte Gertrude. Dans le soixante-deuxiéme
conte du sixieme livre d'Afanassieff, nous voyons la
chatte babillarde que le héros Baldak doit tuer sur le
territoire du Sultan ennemi (c’est-d-dire dans la nuit

Huc quoque terrigenam venisse Typhoea narrat
Et se mentitis superos celasse figuris ;
Duxque gregis, dixit, fit Jupiter ; unde recurvis
Nunc quoque formatus Libys est cum cornibus Ammon,
Delius in corvo, proles Semeleia capro,
F(_ile soror Pheebi, nivea Saturnia vacea,
Pisce Venus latuit, Cyllenius ibidis alis.
(v, 325-332).
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de I'hiver). Dans le huitiéme conte du quatri¢me livre
du Pentamerone, nous trouvons aussi une chatte qui
remplit le réle d’espionne de l'ogre ; dans le dixidme
conte du Pentamerone et dans la premiére des Novelline
di santo Stefano di Calcinaia, le chat révéle, au con-
traire, au prince la perfidie de la sorciére. Dans le
vingt-troisiéme conte du quatriéme livre d’A fanassieff,
le chat Katofiei est le mari de la renarde qui le fait
passer pour un bourgmestre. Ayant fait alliance I'un
avec l'autre, le chat grimpe sur un arbre et ils ef-
fraient le loup et 'ours!. Dans les fables ésoplques,
au contraire, le chat et le renard se disputent la su-
periorité; le chat fait attraper le renard par le chien,
tandis qu’il s'esquive en montant sur un arbre. Dans le
troisieme conte du deuxiéme livre d’Afanassieff, le chat
s'associe au coq pour aller chercher des écorces d’ap-
bre; il délivre trois fois son camarade de la gueule
du renard qui s’enfuyait avec lui: la troisidme fois,
non-seulement le chat sauve la vie au coq, mais il dé-
vore les quatre petits du renard. Dans le trentiéme
conte du quatriéme livre, le chat Catonaievic, le fils
de Caton, (nom dérivé de I'équivoque portant sur les
mots catus et cato; en francais, nous avons, a cdté de
chat, les mots chaton, chatonique, etc.), arrache deux
fois le coq des griffes du renard, mais & la troisiéme,
le renard dévore le pauvre volatile. Dans une autre
version russe du méme conte, le chat tue les cing
renardeaux et le renard ensuite, apres avoir chanté les
paroles suivantes :

« Le chat marche sur ses pieds
En bottes rouges ;

! Dans le dix-huitiéme conte du troisiéme livre d’Afanassieff, c’est

én compagnie de I'agneau (et dans le dix-neuviéme avec le bouc) que
le chat épouvante le loup et Pours.
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I1 porte une épée au coté

Et un baton le long de la cuisse ;
Il veut tuer le renard

Et faire périr son ame . »

Dans une troisiéme version, le chat et l'agneau s'en
vont enlever le coq au renard. Celui-ci a sept filles. Le
chat et I'agneau les attirent au dehors par des chan-
sons et les tuent 1'une aprés l'autre en leur faisant un
trou au front; ils massacrent ensuite le renard lui-
méme et délivrent ainsi le coq. Dans le Roman du Re-
nard, le chat est le bourreau et ¢’est lul qui attache le
renard au gibet.

Dans le troisitme conte du premier livre, le chat
de la sorciére, reconnaissant envers la bonne fille
qui lui a donné du jambon, lul indique le moyen de
s’échapper et lul donne la serviette que nous connais-
sons déja, avec laquelle on jelte un pont sur la riviére
en I'étendant a terre, et le peigne habituel qui donne
pareillement naissance & une forét impénétrable et sé-
pare la jeune fille de la sorciére qui court aprés elle
pour la dévorer.

Nous avons déjd vu dans le Rigveda que la lune
coud la robe de noce avec un fil qui ne se casse pas.
Nous avons remarqué aussi dans le conte russe que la
poupée, pour rendre service & la bonne fille, con-
fectionne une chemise destinée au Tzar, dont 1'étoffe.
est sl fine que personne ne peut faire la pareille.

1 « Idiot kot na nagah,
V krasnih sapagah ;
Nessiot sabliu na plessié ;-
A palocku pri bedrié
Hociet lissu parubit,
Jeia dushu zagubit. »

féDans le conte de Perrault, le chat botté préte secours au troisieme
rere.
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Dans le conte célebre de la spiriluelle madam.e d’Ayl--
noy, intitulé la Chatte Blanche (la Tédaction lltté,ralre
en est certainement récente, mais le contenu légen-
daire essentiel est bien réellement ancien, malgré cer-
taines modifications de détail qu’il a dit subir dans le:
développement de la tradition) !, nous voyons; la cha.tte~
blanche, Blanchette; elle porte un voile noir, habite.
le palais enchanté, monte & cheval sur un singe_, parle
et donne dans un gland au jeune prince qui monte un
cheval de bois (la forét de la nuit) le plus beau petit
chien qu'on n’ait jamais vu dans le monde, afin qu'il le
conduise au roi son pére — un petit chien, « plus beau
que la canicule » (évidemment le soleil lui-méme qui
sort de 'ceuf ou du gland d’or) qui pourrait passer dans.
le trou d'une bague (le disque du soleil); elle lui donne
aussi une piéce d’étoffe merveilleusement peinte, si fine-
qu'elle peut passer dans le trou d’une petite aiguille et
qui, quoique longue de « quatre cents aunes, » est ren--
fermée dans un grain de millet (le trou de aiguille, le-
gland, le grain de millet et la bague sont des images.
équivalentes qui représentent le disque solaire). Cette
chatte merveilleuse finit par devenir une belle Jeune:

! Je dois avertir le lecteur, une fois pour toutes, que je ne prétends.
nullement garantir I'exactitude, au point de vue légendaire, de Ia rédac-
tion des contes faisant partie des recueils que je cite ; je veux seule-
ment signaler I’élément traditionel qui leur sert de base. Ainsi, quand.
je mets a contribution Perrault, Mme d’Aulnoy, Porchat, ete., je sais.
parfaitement qu'ils ont fait ceuvre d'artistes et enjolivé la tradition
populaire; mais en méme temps je crois ne pas me tromper en attri--
buant au peuple le mérite de Iinvention, en ce qui regarde les trails.
généraux du récit. Tout récemment encore, j’ai eu 'occasion d’admirer
dans les Contes du Roi Cambrinus, par Charles Deulin (Dentu), Ie talent.
d'un spirituel écrivain marig avec art au charme de la légende popu-
laire. Le conte indien et tartare, par exemple, du héros qui descend au
fond d’un puits pour délivrer 1a princesse enlevée par le monstre se

retrouve avec quelques variantes Piquantes dans le premier conte du
Roi Cambrinus,
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fille qui « parut comme le soleil qui a été quelque
temps enveloppé dans une nue; ses cheveux blonds
étaient épars sur ses épaules ; ils tombaient par grosses
boucles jusqu'a ses pieds. Sa téte était ceinte de
fleurs, sa robe, d'une légére gaze blanche, doublée de
taffetas couleur de rose. » La chatte blanche de la nuit,
la blanche lune, céde sa place le matin & la rose au-
rore ; les deux phénomeénes successifs paraissent étre
les métamorphoses d’un étre unique. La chatte blan-
che, entourée de sa suite de chattes, invite le prince,
avant de devenir une belle jeune fille, & assister au
spectacle d'une bataille qu'elle engage avec les sol-
ris. Nous pouvons comparer & ce conte la fable éso-
pique du jeune homme amoureux d'une chatte, qui
prie Vénus de la changer en femme. Vénus lui donne
satisfaction ; le jeune homme épouse celle qu’il aime;
mais quand elle est au lit, une souris vient & passer et
la jeune femme, qui a conservé les instincts de I'ani-
mal dont elle a quitté la forme, se met & lui courir
apres.

Quand le soleil entre dans la nuit, il trouve dans
le ciel étollé un palais enchanté olt 'on ne rencontre
aucun étre vivant, ou bien ou la chatte-lune se pro-
mene seule. C'est de la, & mon avis, que dérive
I'expression dont nous nous servons en Italie pour in-
diquer qu une maison est vide : « Non vi era neanche
un gatto » (il n'y avait pas un chat), disons-nous. Le
chat est regardé comme le génie familier de la maison.
Le palais enchanté est toujours situé au sommet d'une
montagne ou dans une forét obscure (comme la lune).
Ce palais est la demeure, soit d'une bonne fée, soit d'un
bon magicien, soit d'une sorciére, soit d’un serpent-
démon, soit, au moins, de quelques chats. La visite
& la maison des chats est le sujet d’'un conte que j'ai

-
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entendu réciter avec de légéres variantes en Piémont
et en Toscane *

Jusqu'ici nous n’avons vu que le chat brillant ou le
chat blane, le chat lune et crépuscule, dont I'aspect
est généralement bienfaisant. Mais quand la nuit n’a
pas de lune, nous n'avons que le chat noir dans I'épais-
seur des ténébres. Ce chat noir prend alors un carac-
tére démoniaque.

Dans le Montferrat, on croit que tous les chats qui
rddent sur les toits au mois de février ne sont pas de
vrais chats, mais des sorciéres auxquelles il faut tirer
des coups de fusil. Pour la méme raison, on écarte les
chats noirs du berceau des enfants. Une superstition
identique existe en Allemagne ? En Toscane, on croit
que, quand un homme désire la mort, le diable passe
devant son lit sous la forme d'un animal quelconque,
excepté celle d'un agneau, mais spécialement sous
celle d'un bouc, d'un coq, d'une poule ou dun chat.
Dans les croyances superstitieuses allemandes ?, le chat
noir qui se place sur le lit d'un malade annonce sa

! En Toscane, c'est la conteuse dont j’ai déja parlé, Uliva Selvi,
qui me T'a raconté dans les termes suivants : — Une mére avait
beaucoup d’enfants, mais point d’argent; une fée lui dit d’aller au
sommet de la montagne ol elle trouvera, dans un palais magnifique,
plusieurs chats enchantés qui lui feront 'auméne. La femme s’y rend
et un petit chat la fait entrer ; elle balaie les appartements, allume le
feu, lave la vaisselle, tire de 'eau, fait les lits et cuit le pain pour
les chats; enfin, elle se présente devant le roi des chats, qui est assis
avec une couronne sur la téte, et elle lui demande 'auméne. Le grand
chat sonne la cloche d’or en tirant une chaine d'or et rassemble les
chats..ll apprend que la femme les a bien soignés et ordonne qu’on lui
remplisse son tablier de pidces d’or (rusponi). La méchante soeur de 1a
Pauvresse s'en va aussi rendre visite aux chats, mais elle les maltraite
et revient chez elle tout égratignée et plus morte que vive de douleur
et d’épouvante.

* Comp. Rochholiz, Deutscher Glaube und Brauche, 1, 161.

* Ibid. — Je trouve une allusion A la méme croyance dans le vingt
¢t uniéme conte esthonien de Kreugzwald.

II. [



66 LES ANIMAUX DE LA TERRE.

mort prochaine; s’il est vu sur un tombeau, c.’est le
signe que le trépassé est au pouvoir du diable. St quel-
quun & Noél voit en réve un chat noir, c'est le présage
qu'il subira une maladie dangereuse dans le cours de
année qui va suivre. Aldrovandi raconte qu'Etienne
Cardan, étant vieux et trés-malade, ou, plutot, prét &
mourir, un chat se montra inopinément devant lui,
poussa un grand cri et disparut. Aldrovandi parle aussi
d’une femme dont un chat avait égratigné le sein et qui,
reconnaissant en lul un étre surnaturel, mourut dans
I'espace de quelques jours. On croit en Hongrie qu’entre
sept et douze ans le chat se change ordinairement en
sorciére, et que les sorciéres chevauchent sur es chats,
particuliérement sur des chats noirs ; on dit que pour
délivrer le chat du pouvoir de la sorciére il faut lui faire
sur la peau une incision en forme de croix. Le chat dans
le sac, dont 1] est question dans les proverbes, implique
probablement une allusion au diable. Au dixiéme livre
du Pentamerone, quand le ro1 de Roccaforte, qui croyait
avoir épousé une belle jeune fille, s’apercoit, au con-
traire, que sa femme est une vieille et hideuse sorciére
voilée (la nuit), il s’écrie : « Questo e peo nce vole a chi
accatta la gatta dinto lo sacco. » En Sicile, quand on
récite le rosaire & I'intention des navigateurs, le miau-
lement d'un chat annonce un voyage rempli d’ennuis

Quand les sorciéres de Macbeth préparent leurs malé-
iices contre le roi, la premiére commence par dire :

1 On c_:roit presque partout que quand un chat se¢ nettoie le derridre
des orcilles avec ses pattes qu’il a cu soin de mouiller, c’est un pro-
nostic de pluic. Gependant le proverbe latin dit :

« Catus amat pisces, sed aquas intrare recusat ; »

et le proverbe hongrois, que « le chat ne meurt pas dans Peau. » Clest
pour cela peut-étre que d’aprés le proverbe le chat a peu de valeur dans
automne humide. (« Le chat d’automne et la femme de printemps.
valeat peu de chose; » Prov. Hongr.)
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« Thrice the brinded cat hath mewed. »

D’aprés une croyance superstitieuse allemande rap-
portée par M. le professeur Rochholtz, deux chats qui
se battent sont, pour un malade, un présage de mort
prochaine. Ces deux chats correspondent probablement
au diable et & 'ange qui se disputent les 4mes dans
lamusement appelé le jeu des 4mes, auquel se livrent
les enfants en Piémont et en Toscane. L'un de ces chats
est sans doute bienveillant, et 'autre malfaisant. Une
légende irlandaise nous parle d'une bataille de chats
dans laquelle tous les combattants périrent en laissant
seulement leurs queues sur le théatre de la lutte. (Une
tradition analogue existe aussi en Piémont, mais, si je
ne me trompe, elle se rapporte aux loups.) Il est aussi
question, dans la tradition indienne!, de deux chats
qui se battent pour une souris et la laissent échapper.

Au cent cinquiéme hymne du premier livre du Rig-
veda et au trente-troisiéme du dixieme livre, un poéte
dit & Indra : « Moi qui t'adresse des louanges, la pensée
me déchire, comme les souris déchirent leurs queues
en les rongeant?®. » Mais, d’aprés une autre interpré-
tation, il faudrait lire « fils » au lieu de « queues ; »

! Polier, Mythologie des Indes, 11, 571.

? Masho na ¢igna vy adanti madhyah stolaram te catakrato ; Rigv.,
1, 105, 8. — Le commentateur interpréte d’un coté gignd par sutrdni
fils, et de 'autre appelle I'attention du lecteur sur la légende des souris
qui léchent leur queue aprés l'avoir trempée dans un vase plein de
beurre ou de quelque autre substance savoureuse ; mais ici vy adanti
peut seulement signifier « elles déchirent en coupant avec les dents »,
de méme que, dans la strophe précédente, nous avons « la pensée qui
déchire en mordant, comme le loup dévore les bétes sauvages qui sont
altérées » (ma vyanti adhyo na trishnagam mrigam). — La souris dans
le bocal rempli de provisions se rencontre aussi dans la fable de 13
souris et des deux pénitents du Pancatantra et dans la fable hellénique
du fils de Minos et de Pasiphaé, qui tombe en poursuivant une souris
dans un vase de miel ol il est étouffé ; il n’est rappelé a la vie qua
I'aide d’une herbe salutaire.
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dans ce cas, les souris qui coupent les fils nous reporte-
raient & la fable de la souris qui délivre I'éléphant ou le
lion du filet dans lequel il est prisonnier (fable dont j’es-
saierai d’établir I'origine védique au chapitre suivant).

Le douzieme conte du troisiéme livre du Pancatantra
est trés-intéressant au point de vue mythologique. Une
souris échappée du bec d’'un faucon (d’aprés une autre
légende indienne, se sauvant de deux chats qui sela
disputent) se réfugie entre les mains d'un ascéte qui se
baigne dans la riviere. L'ascéte change la souris en
une belle fille et veut la donner en mariage au soleil;
la jeune fille retuse en prétendant qu’il est trop
chaud. L’ascéte veut ensuite la marier au nuage qui
remporte la victoire sur le soleil ; la jeune fille déclare
qu'il est trop sombre et trop froid. 1l lui propose alors
de la donner au vent qui met le nuage en fuite (dans
le Yagurveda, la souris est consacrée au dieu Rudra,
c'est-d-dire au vent qui mugit et qui produit 1'éclair au
sein du nuage) ; la jeune fille résiste encore parce qu'il
est trop changeant. L’ascéte lui offre alors d’épouser la
montagne, contre laquelle le vent ne saurait prévaloir,
mais la jeune fille dit qu’elle est trop dure. Enfin 'ascéte
lui demande si elle veut s’unir & la souris, qui, seule,
peut faire un trou dans la montagne ; la jeune fille est
satisfaite de cette derniére proposition et se voit méta-
morphosée de nouveau en souris, afin de pouvoir épou-
ser la souris male. Dans ce beau mythe (qui est une va-
riante de celui que nous avons déja cité de la chatte qui,
bien que changée en jeune fille, conserve ses instincts
et fait encore la chasse aux souris) la révolution qui s ac-
complit dans les vingt-quatre heures du jour se trouve
complétgment décrite. La souris de la nuit apparait
la Pl'i?mlél‘e; le crépuscule essaie d’en faire sa proie;
la nuit devient I'aurore ; le soleil s’offre & elle comme
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époux ; le soleil est couvert par le nuage et le nuage
est dissipé par le vent ; cependant, I'aurore du soir, la
jeune fille se montre sur la montagne ; la souris de la
nuit reparait et la jeune fille se confond avec elle. Le
Hitopadega contient une variante intéressante du méme
mythe. La souris tombant du bec du vautour est recueil-
lie par un sage qui la change en chat, puis en chien, pour
échapper au chien Iui-méme, et enfin en tigre. Quand la
souris est devenue un tigre, elle médite de tuer le sage,
mais celui-ci, qui lit dans sa pensée, la métamorphose
de nouveau en souris. Nous retrouvons la le méme cycle
des phénoménes célestes quotidiens. Les différences
qui ont lieu dans la succession de ces phénoménes pro-
duisent quelquefois des modificationis dans les mythes.

Le récit proverbial si connu de la montagne qui ac-
couche d'une souris, se rapporie au mythe que ren-
ferme le conte du Pancatantra. Nous savons déjd que
Ie héros solaire entre le soir dans la montagne avec le
cheval solaire, qu’il se change en pierre et que toute
I'étendue du ciel prend la teinte de cette montagne. De
la montagne sortent les souris de la nuit, les ombres
nocturnes, auxquelles le chat-lune et le chat-crépus-
cule font la chasse ; les dispositions des souris & com-
metire des larcins se donnent carriére pendant la
nuit. Selon les croyances superstiticuses allemandes,
les 4mes des morts prennent la forme de souris et
Fon dit que, quand un chef de famille vient & mourir,
les souris abandonnent la maison* En général, chaque

! Den Mmusen pfeifen, heisst den Seelen ein Zeichen gehen, um
von ihnen abgeholt zu werden ; ebenso wie der Rattenfzenger zu
Hameln die Lockpféife blest, auf deren Ton alle Mause und Kinder
der Stadt mit ihm in den Berg hineinziehen, der sich hinter ihnen
zuschliesst. Mause sind Seelen. Die Seele des auf der Jagd entschla-
fenen Keenigs Guntram kommt schlzngleinartig aus seinem Munde
hervor, um so in einen nxechsten Berg und wieder zuriickzulaufen. Der
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fois quon voit des souris, la chose est considérée
comme de mauvais présage; c’est pourquoi la fu-
nébre sainte Gertrude a été représentée entource de
souris. La premiére des sorciéres de Macbeth me-
nace de se changer en rat sans queue, pour per-
sécuter le marchand qui fait voile pour Alep et lul
faire faire naufrage afin de se venger de sa femme,
qui a refusé de lui donner des chataignes. D'aprés
I'Historia Sarmatice citée par Aldrovandi, les oncles
du roi Popelus II, que celui-ci, de concert avec sa
femme, avait poignardés secrétement et jetés dans le
lac, se changérent en souris qui firent périr le rol et la
reine en leur rongeant la chair jusqu'a ce que mort
sen suivit. Miccislaus, fils du duc Conrad de Po-
logne, fut, dit-on, condamné & périr de la méme ma-
niére pour s’étre approprié injustement le bien des
veuves et des orphelins ; Othon, archevéque de
Mayence, eut aussi & subir un pareil sort, parce qu'il
avait incendié le grenier public dans un moment de
famine. A Rome, des souris pronostiquérent, dit-on, la
premiére guerre civile en rongeant I'or du temple ; on
ajoute quune souris femelle mit bas dans le piége ou
elle était prise cinq souris méles et quelle en dévora
deux. D'autres prodiges ol des souris jouaient un réle
passaient pour avoir lieu & Rome au temps méme de
Caton qui en faisait 'objet habituel de ses sarcasmes. Il
répondit, par exemple, & quelquun lui disant que des
souris avaient rongé des bottes, qu’il n'y avait rien la
d’extraordinaire, mais que le fait aurait été vraiment

goethe'sche Faust weigert sich dem Tanz mit dem hij
libsch -
madchen am Blocksberg fortzusetzen : chen Hexen

.« Den mitten im Gesange spran
Ein rothes Mzuschen ihr augs de;;n M%nde. »

Rochholtz, Deut. Glaube u. Brauch, 1, 156, 1517.
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miraculeux si les bottes (calige) avaient mangé les
souris. '

Dans les fables, la souris est assez souvent en rela-
tion avec I'éléphant et le lion que parfois elle insulte
et méprise (comme dans le Tuti-Namé*) et que parfois
elle secourt et délivre des filets ou ils sont emprison-
nés. La signification de ce mythe est évidente : 1'é1é-
phant et le lion représentent ici le soleil dans les téne-
bres; le soir, la souris de la nuit saute sur les deux
animaux héroiques qui sont alors vieux et infirmes ; le
matin, le soleil est délivré des liens de la nuit et
la souris, suppose-t-on, a rongé les cordes et mis
en liberté, soit I’éléphant, comme dans le Pancatantra,
soit le lion, comme dans la fable d’Esope. Nous avons
vu plus haut I'équivoque présentée par le mot védi-
que gicna, qui peut s'interpréter par « fil » aussi bien
que par « queue. » Il est possible que la queue de la
souris nocturne enveloppe, entortille le soir le vieux
lion solaire dans ses replis comme dans un réseau. Le
matin, la souris de la nuit se ronge la- queue, ¢’est-a-
dire ronge lés fils du réseau qui enveloppe le lion
et le délivre ainsi. Dans 1'Inde, Ganeca, dieu des
poétes, de I'éloquence et de la sagesse, est représenté
avec une téte d’éléphant et écrase une souris sous son
pied. De méme, chez les Grecs, Apollon Sminthée, ainsi
appelé parce qu'il avait percé de fleches les souris qui
dérobaient les provisions annuelles de Krinos, un de
Ses prétres, était figuré avec une souris sous lui. Comme
la Vierge chrétienne écrase sous ses pieds le serpent
de la nuit, le dieu payen du soleil écrase sous les siens
la souris de la nuit.

«Quand le chat n’y est pas, les rats dansent: » le pro-

1, 268.
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verbe a raison, non-seulement pour ce qui se passe sur
terre, mais encore pour ce qui a lieu au ciel ; les.
ombres de la nuit dansent quand la lune est absente.

Dans le quinziéme conte du cinquieme livee d’Afa-
nassieff, la belle-mére sorciére veut que son vieux mari
emmeéne sa fille filer au milieu de la forét* dans une ca-
bane déserte. La jeune fille y trouve une petite souris
et lui donne & manger. La nuit venue, l'ours arrive et
veut jouer avec la jeune fille & colin-maillard (ce jeu
si populaire a évidemment une origine et une significa-
tion mythiques; chaque soir dans le ciel, le Soleil s’a-
muse & jouer a colin-maillard ; il se bande les yeux et
court voilé & travers la nuit ou il doit retrouver sa fian-
cée prédestinée ou I'épouse qu’il a perdue, c’est-d-dire
I'Aurore. (Ce jeu s'appelle, en allemand blind-kuh, en
anglais blind-man’s buff, en italien mosca cieca (mouche
aveugle) et en francais colin-maillard ou cligne-musette).
La petite souris s’approche de la jeune fille et lui mur-
mure a l'oreille : « N'aie pas peur, jeune fille ; dis lui:
Jouons, puis tire le feu du poéle et cache toi dessous;
Je courrai et je ferai sonner les clochettes. » (Les souris
paraissent avoir une prédilection marquée pour le son
des cloches. Tout le monde connait la fable hellénique
dans laquelle le conseil des rats prend la résolution de
se délivrer du chat en lui pendant une sonnette au
cou; mais, personne nose se charger de cette diffi-
cile entreprise). L'ours croit courir aprés la jeune
fille , tandis qu’il court apres la souris sans pouvoir

" La souris qui file se retrouve dans la tradition allemande : — « So
bildet sie (die heilige Gertrud) der krainische Bauernkalender so wie
das so gennante Gertrudenbiichlein ab : Zei M@®uslein nagen an einer
_ﬂ:clchsumwundenen Spindel ; eine Spinnerin sitzt am Spinnrade und
leine Maus lzuft den Faden hinauf. Weder am S. Gertrudentag, noch

n der Zeit der Zweelflen wo die Geister in Gestalt von M’aeuseu
erscheinen, darf gesponnen werden 3 » Rochhollz, ut supra, 1, 138.
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I’atteindre. L’ours fatigué se retire et complimente la
jeune fille en lui disant: « Tu joues mieux que moi, a
colin-maillard, demain je t’enverrai une troupe de
chevaux et une voiture chargée de choses précieuses. »
(L'aurore matinale sorl de la forét, s’échappe des
griffes de I'ours, s'arrache au pouvoir de la sorciére de
la nuit et apparait le matin portée sur un char rempli
de trésors. Ce mythe est des plus clairs.)

Dans un grand nombre d’autres 1égendes, nous avons.
la souris reconnaissante qui préte secours au héros ou
a I'héroine. Dans le treizieme conte kalmouck, la sou-
ris, le singe et I'ours, pénétrés de reconnaissance pour
le fils du Brahmane qui les a délivrés des mauvais su-
jets qui les tourmentaient, viennent & son aide en ron-
geant et en brisant le coffre dans lequel le jeune
homme avait été enfermé par ordre du roi ; plus tard
ils lui font retrouver avec le concours des poissons
un talisman qu'’il avait perdu.

Dans le cinquante-huitiéme conte du sixiéme livre
d’Afanassieff*, la souris, le cheval de guerre et le poisson
silure prétent secours par reconnaissance a I’honnéte
artisan tombé dans un marais et le nettoient; a cette
vue, la princesse qui n’avait jamais ri se met & rire et
épouse l'artisan. (Le jeune soleil du matin sort du bour-
bier ou du marais de la nuit; I’Aurore, d’abord, jeune
fille au teint sombre, méchante et laide, épouse le
Jjeune Soleil que la souris a tiré de la boue, comme
elle a délivré le lion des filets ot il était prisonnier).

Dans le cinquante-septiéme conte du sixieme livre
d’Afanassieff, la souris donne'd Ivan Tzarevic le conseil

" Comp. Penz;qnzerone, I, 5. — Dans le conte iv, 1, 1a souris recon-
naissante aide Minée Aniello 3 retrouver 1'anneau perdu en rongeant
le doigt auquel le magicien le porte,
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de fuir sa sceur la sorciére-serpent (la nuit obscure)
qui aiguise ses dents pour le dévorer.

Dans le troisitme conte du premier livre d’4fanassief,
les souris aident la bonne jeune fille, qui leur avait
donné & manger, & accomplir la tdche dont la sorciere,
sa belle-mére, I'avait chargée.

Dans le vingt-troisiéme conte du cinquieme livre
d’Afanassieff, 1a souris et le moineau sont d’abord amis
et associés. Mais un jour le moineau trouve une graine
de pavot, et comme elle est trés-petite, 1l croit pouvoir
la manger sans en offrir une part a sa compagne. La
souris l'apprend et s’en indigne ; elle brise leur traité
d’alliance et déclare la guerre au moineau. Celui-ci
rassemble tous les animaux des airs, la souris réunit
tous ceux de la terre et une bataille sanglante a lieu.
Dans une autre version russe du méme conte, c’est
la souris, au lieu du moineau, qui cause la rupture.
Tls amassent ensemble des provisions pour lhiver,
mais, vers la fin de la mauvaise saison, quand elles
sont sur le point d’étre épuisées, la souris chasse le
moineau qui va se plaindre au roi des oiseaux. Le rol
des oilseaux vient rendre visite au roi des animaux
terrestres et lui expose les griefs du moineau; le roi des
animaux appelle la souris pour qu’elle rende compte
de sa conduite, mais 'accusée se défend d’'une maniére
s1 humble et si adroite, quelle finit par convaincre le
roi que le moineau est dans son tort. Alors les deux
rois se déclarent la guerre et engagent une lutte formi-
dable suivie d'une grande effusion de sang de part et
d’autre, et terminée par une blessure que recoit le roi
des oiseaux. (La souris de la nuit ou de I'hiver met en
fuite 'oiseau solaire du soir ou de I'automne).

Dans la Batrachomyomachie, attribuée & Homére, le
rat royal Psicharpax (au sens propre, enleveur de
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miettes), troisiéme fils de Troxarte (mange-pain), se
vante A Physignathos (celui qui enfle ses joues), le
souverain seigneur des grenouilles, qu'il ne craint pas
'homme dont il a rongé le bout du doigt (akron
daktylén) pendant qu'il était endormi; d'un autre coté
il a pour ennemis le faucon (qui, comme nous I’avons
déjad vu dans le conte indien, laisse tomber la sou-
ris de son beg) et le chat. La grenouille qui veut traiter
le rat, 'invite & monter sur son dos, afin qu’elle le
transporte dans son palais; le rat s’amuse d’abord &
voyager ainsi, mais quand la grenouille lui fait sentir
I'eau glacée, le ceeur commence 4 lui manquer ; enfin,
la grenouille apercevant un serpent ne pense plus a
son cavalier et s'enfuit en jetant dans l'eau la téte la
premiére le rat, qui devient la proie du serpent. Mais
avant d’expirer il se rappelle qu’il y a des dieux ven-
geurs qui volent tout, et menace les grenouilles de la
revanche des rats. En conséquence, on se prépare a la
guerre. Les rats se confectionnent des bottes fortes avec
des cosses de féves; ils recouvrent leurs cuirasses de
jonc de la peau d'un chat écorché ; ils prennent pour
bouclier le nombril des lampes (lychnén to mesompha-
lon, c’est-a-dire, si je ne me trompe, un fragment
d'une petite lampe de terre-cuite, & proprement dire,
la partie inférieure et centrale qui en forme la base);
ils-ont pour lance une aiguille et pour casque une
coquille de noix. Les dieux assistent & la bataille,
mais ils sont neutres, — Pallas ayant déclaré qu’elle
ne veut pas préter secours aux rats parce qu’ils ont
bu Thuile des lampes qui brélent en son honneur
et rongé son peplum ; elle est d’ailleurs non moins
indifférente au succds des grenouilles, parce qu’elles
lont empéchée de dormir, un jour ot revenant de la
guerre, elle était harassée de fatigue et désirait se livrer
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au repos. La bataille, vigoureusement soutenue de part
et d’autre, est sur le point d’avoir un issue défavorable
aux grenouilles, quand Zeus ayant pitié d’elles fait
briller les éclairs et darde la foudre. Toutefois, les rats
ne lachent pied qué quand les dieux se décident & lan-
cer une armée de crabes qui, leur mordant la queue et
les pattes, les obligent & s’enfuir. Il n'y a pas de doute
que nous n'ayons la I'image d'une bataille mythique,
Les grenouilles, comme nous le verrons, sont les nua-
ges ; la nuit rencontre les nuages ; le rat combat avec
la grenouille. Zeus, le dieu de la foudre, fait gronder
le tonnerre et briller les éclairs pour mettre fin & la
lutte ; enfin, le crabe & la marche rétrograde apparait
sur la scéne ; les combattants, grenouilles et rats, s'é-
clipsent alors naturellement.

La souris n'est jamails congue autrement qu'en rela-
tion avec les ténebres nocturnes, et, par conséquent,
en donnant de l'extension au mythe, en rapport aussi
avec les ténebres de I'hiver, d’ou sortent plus tard la
lumiére et les richesses. On croit en Sicile que quand
un enfant vient & perdre une dent, les souris s en em-
parent si on la cache dans un trou, et rapportent en
échange une piéce de monnaie pour I'enfant. La souris
est de couleur sombre, mais ses dents et ses parties an-
térieures sont blanches et brillantes. Dans le Pancatan-
tra,la souris Hiranyaka, c’est-d-dire la dorée, est la sou-
ris grise ou noire de la nuil. C’est I'écureuil roux qui,
dans une fable ésopique, répond au renard lui deman-
dant pourquoi il aiguise ses dents quand il n'a rien i
manger, qu'il faut toujours &tre prét a résister a ses
ennemis. Dans I'Edda, 1'écureuil grimpe sur I'arbre
Yggdrasil et jette la discorde entre l'aigle et Nidheegg.

La. taupe et l’escargot sont de la méme nature que la
souris grise. Le mot sanskrit dkhu, ¢ est-d-dire, la taupe
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(dont le Rigveda *parle déja comme d'un démon tué
par Indra), signifie proprement celui qui creuse.

Dans le Reineke Fuchs, lataupe remplit le réle de fos-
soyeur ; elle est 'animal qui amoncele la terre et qui
creuse des trous souterrains ; elle est en effet compara-
ble au fossoyeur le plus habile, et sa couleur noire,
ainsi que sa cécité supposée, sont en parfaite har-
monie avec le caractére funébre que la mythologie lui
préte. Dans un apologue de Laurentius, I'dne se plaint
4 la taupe de ne point avoir de cornes et le singe d’avoir-
la queue trop courte; la taupe leur répond:

« Quid potestis hanc meam
Miseram intuentes cecitatem, hec conqueri ? »

D’aprés le mythe hellénique, Phinée fut changé en
taupe, parce qu’il avait permis, sur les conseils de sa
seconde femme Idéa, de crever les yeux aux deux fils
qu’il avait eus de sa premiére épouse, Cléopitre, et _
aussi parce qu’il avait révélé les secrétes pensées de
Zeus >.

Je trouve dans Du Cange, qu au moyen 4ge les enfants
avaient coutume de se réunir le soir de Noél avec des
perches, munies & chaque bout d’un torchon de paille
a laquelle ils mettaient le feu, puis ils allaient autour
des jardins et s’approchaient des arbres en chantant :

« Taupes et mulots,

Sortez de mon clos,
Sinon je vous brilerai la barbe et les os. »

Nous voyons dans le septiéme conte du deuxiéme

! Aldyyasya paragur nanica tam i pavasya (pavasva, d’aprés le texte
donné par Aufrecht et celui qu’avait sous les yeux le commentateur. —
Comp. Bollensen, Zur Herstellung des Veda, dans Orient und Occident
({iis l;,%nfey, 11, 484), deva soma ; akhum cid eva deva soma ; Rigw., lx:

, 30.

* Comp. I'4ntigone de Sophocle, v. 973 el seqq.
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livre du Pentamerone, une invocation analogue. La belle
fille va chercher des escargots et les menace de leur
faire couper les cornes par sa mere:

« Iesce, iesce, corna
Ca mammata te scorna,
Te scorna ‘ncoppa l’astreco
Che fa lo figlio mascolo. »
En Piémont, les enfants, pour engager l'escargot i

montrer ses cornes, lui chantent les paroles suivantes :

« Liimassa, liimassora,
Tira fora i to corn,
Dass no !. i vad dal barbé
E it tje fass taié! »
Les enfants, en Sicile, essaient d’effrayer I'escargot
en lui disant que leur mere va lui briler les cornes
avec une chandelle :

« Nesci li corna ch’ a mamma veni
E t'adduma lu cannileri. »

En Toscane, ils font des menaces & ’escargot blanc
(marinella), et lul disent de faire sortir ses cornes pour
éviter les coups de pieds et les coups de poings:

« Chiocciola marinella
Tira fuori le tue cornella
E se tu non le tirerai
Calci e pugni tu buscherai 2. »

1 Cette locution piémontaise « dassno» qui signifie « sinon » est
évidemment d’origine allemande. Le dialecte piémontais a aussi em-
prunté la négative finale aux langues germaniques. — En Allemagne,
les enfants chantent aux escargots :

« Schneckiis, peckhis,
Stek din vér heerner rit,
Sust schmit ick di in’n graven
Da fréten di de raven. »
Comp. Kuhn und Schwartz N. d. S. M. u. G., p. 453.

* En Franche-Comté, les enfants disent en patois :
« Escergeut, virégeut,
Montre mé tes cones,
Si tu me les montres pas,
1 le dira & ton pére et’ mére,
Que te casscrin les os. »
(Nole du traducleur).
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On croit aussi en Toscane, qu'au mois d’avril les.
escargots s’accouplent avec les serpents, et, qu'en con-
séquence, ils deviennent venimeux, d’ou la chanson :

« Chi vuol presto morire
Mangi la chiocciola d’aprile’. »

Dans les superstitions populaires, I'escargot est dé-
moniaque ; c¢’est pour cela qu en Allemagne les enfants
le sollicitent aussi de tirer ses cornes au nom de la
funébre sainte Gertrude :

« Kuckuck, kuckuck Gerderut
Stek dine vér Horns herut 2. »

! Dans Rabelais, 1, 38, quand Gargantua a mangé cinq pélerins en
salade et qu’il en reste un caché sous une feuille de laitue, son pére
lui dit: « Je crois que c’est 1a une corne de limasson, ne le mangez
point. — Pourquoy? dist Gargantua, ilz sont bons tout ce moys. »

2 Simrock, Handbuch der Deutschen Mythologie, 2¢ édition, p. 516.



CHAPITRE VIII

LE LIEVRE, LE LAPIN, L'HERMINE ET LE CASTOR

SOMMAIRE

Le lidvre est I'image de la lune ; caca et gagin. — Les liévres prés du
lac de la lune; le roi des liévres dans la lune. — Le liévre et I'élé-
phant. — Le liévre et le lion. — Le liévre dévore le monstre occi-
dental ; le lidvre dévore sa mére la jument. — Moriuo leonti lepores:
nsultanl. — Le liévre et l'aigle. — Le lievre garde 1a taniére des
bétes féroces. — Le liévre se montre le quinziéme jour du mois et
effraie le loup. — Le liévre changé en lune par Indra. — L’hermine
et le castor. — Le liévre et la lune fécondante. — Le lidvre et la
lune guident le héros. — Somnus leporinus. — Le lidvre et l'ours.
— Le lidvre et le cortége nuptial. — Le liévre qui contient un ca-
nard. -—— La jeune fille & cheval sur le lidvre.

Le lievre mythique est certainement la lune. Le mot
sanskrit gaca, dont le sens est « qui saute ‘» signifie
aussi le liévre, le lapin et les taches qui sont sur la
lune (la saltans) qui semblent présenter la figure d'un
licvre. C’est de ce mot que dérivent les épithétes .
cagin, « muni de lievres », cagadhara et cacabhrit « ce
qui porte le liévre », servant & désigner la lune. Dans le
premier conte du troisiéme livre du Pancatantra, les
lievres habitent sur le bord du lac Candrasaras, ou le lac
de la lune ; et leur roi, Vigayadatta, (le dieu funebre,
le dieu de la mort) a pour palais le disque lunaire.
Quand le lievre s’adresse au roi des eléphants, quj avait
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écrasé les lidvres (comme nous avons vu la vache le
faire, au premier chapitre), il parle au nom dela lune.
Le litvre fait croire & I'éléphant que la lune est ir-
ritée contre les éléphants parce qu'ils écrasent les
lidvres sous leurs pieds; alors I'éléphant demande &
voir la lune, et le lidvre le conduit sur le bord du lac de
la lune ou il la lui montre dans l'eau. L’éléphant,
voulant approcher d’elie et lui derander pardon,
plonge sa trompe dans le lac ; ce mouvement agite
I'eau, contrarie la réflexion de la lune et en multiplie
I'image & l'infini. Le liévre fait creire & 1'élénphant que
la lune est encore plus en colére qu auparavant, parce-
qu’il a troublé I'eau du lac ; alors le roi des éléphants
implore son pardon et s’éloigne avec ses sujets; a partir
de ce jour les lievres vécurent tranquillement sur les
bords- du lac de la lune sans étre écrasés comnie autre-
fois sous les lourdes pattes de leurs gigantesques voi-
sins. La lune préside & la nuit (et & I'hiver), le soleil
préside au jour (et & 1'été). La lune est froide, le soleil
est chaud. L'éléphant, le lion ou le taureau solaire des-
cendent le solr pour boire a la riviére, ‘au lac de la
lune nocturne : la lune annonce & 1'éléphan. que sl ne
se retire pas, s'll continue d’écraser les lievres sur le
bord du lac, elle retirera ses froids rayons et que les
éléphants mourrontde soifet d’excésde chaleur. L’autre
conte du Pancatantra est une variété du mythe dont
nous avons parlé au chapitre du Chien, et dans lequel
le lievre fait périr le lion affamé qui veut le dévorer
en lui persuadant de se précipiter dans une fontaine
ou dans un puits. Ce mythe, qui est analogue a celui
de la souris considérée comme l’ennemie de 1'éléphant,
du lion ou du faucon, est déja trés-clairement in-
diqué dans les hymmnes védiques. Au vingt-huitiéme
hymne du dixiéme livre du Rigveda, ot le renard vient
11, 6
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Le liévre mythique est certainement la lune. Le n
sanskrit caca, dont le sens est « qui saute » signi
aussi le lievre, le lapin et les taches qui sont sur
lune (la saltans) qui semblent présenter la figure d'
lievre. Cest de ce mot que dérivent les épithe
¢agin, « muni de liévres », cacadhara et cacabhrit «
qui porte le lievre », servant & désigner la lune. Dans
premier conte du troisiéme livre du Pancatantra,
lievres habitent sur le bord du lac Candrasaras, ou le
de la lune ; et leur roi, Vigayadatta, (le dieu funéb
le dieu de la mort) a pour palais le disque lunai
Quand le liévre s’adresse au roi des éléphants, qui ay
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écrasé les lidvres (comme nous avons vu la vachele
faire, au premier chapitre), il parle au nom dela ]uge.
Le lievre fait croire a I'éléphant que la lune est 1r-
ritée contre les éléphants parce qu’ils écrasent les
lidvres sous leurs pieds; alors I'éléphant demande a
voir la lune, et le lievre le conduit sur le bord du lac de
la lune ou il la lui montre dans l'eau. L'éléphant,
voulant approcher d’elie et lui demander pardon,
plonge sa trompe dans le lac ; ce mouvement agi"t’g
eau, contrarie la réflexion de la lune et en multiplie
I'image a l'infini. Le liévre fait creire & I'élénhant que
la lune est encore plus en colére qu auparavant, parce-
quila troublé I'eau du lac ; alors le roi des éléphants
implore son pardon et s’éloigne avec ses sujets; & partir
de ce jour les lievres vécurent tranquillement sur les
bords: du lac de la lune sans étre écresés comnie autre-
fois sous les lourdes pattes de leurs gigantesques voi-
sins. La lune préside & la nuit (et & T'hiver), le soleil
préside au jour (et 4 I'été). La lune est froide, le soleil
est chaud. L'éléphant, le lion ou le taureau solaire des-
cendent le soir pour boire & la riviere, ‘au lac de la
lune nocturne : la lune annonce & I'éléphan. que s'il ne
se retire pas, s'il continue d’écraser les lidvres sur le
bord du lac, elle retirera ses froids rayons et que les
éléphants mourront de soif et d’excés de chaleur. L autre
conte du Pancatantra est une variété du mythe dont
nous avons parlé au chapitre du Chien, et dans lequel
le lievre fait périr le lion affamé qui veut le dévorer
en lui persuadant de se précipiter dans une fontaine
ou dans un puits. Ce mythe, qui est analogue & celui
de la souris considérée comme I’ennemie de I’éléphant,
du lion ou du faucon, est déja trés-clairement in-
diqué dans les hymnes védi‘ques." Au vingt-huitiéme
hymne du dixiéme livre du Rigveda, ol le renard vient

1I, &



vd

3 LES ANIMAUX DE LA TERRFE.

rendre visite au lion occidental (le lion malade'), ou
nous vovons le lion tomber dans le piége* (insulté
le soir par les souris qui le délivrent le matin en ron-
ceant les liens qui 'enchainent : d’aprés le proverbe
hellénique, c'est le lievre qui attire le lion dans le
filet d’or, — « elkei lagds Leonta chrysiné broché ».
de méme que. dans le Pancatantra. 1l Pattire dans le
puits) et ou le liévre dévore le monstre occidental?®
(amtre version de la tradition hellémque_du liévre
avant pour meére une jument qu’il dévore 1mmédiate-
ment apres sa naissance), — dans cet hymne, dis-je.
nous trouvons le germe de plusieurs fables relatives
a des animaus qui font partie du méme cycle. L’animal
inférieur est vainqueur de I'animal supérieur, et c est
sur cette circonstance que roule I’hymne tout entier :
pour cette méme raison, dars I'hymne dont il s’agit,
le chien ou le cheval (canis aureus) attaque le sanglier*
et le veau est vainqueur du taureau®. Le liévre se
retrouve l'ennemi proverbial du lion (d'ou le pro-
verbe latin : « Mortuo leoni lepores insultant » ou
saltant : la lune entre en scéne dun bond quand le
soleil meurt), dans le dernier livre du Rdmdyana, ou
le grand roi des singes, Bilin, regarde le roi des mons-
tres, Rdvarna. comme un lion regarde un liévre ou
comme l'oiseau Garuda regarde un serpent ®

Dans Esope. nous voyons le liévre qui raille son en-
nemi. l'aigle. au moment ou il est prés d’expirer, parce
que le chasseur lI'a percé d’'une fleche faite avec les

' Lopacah sinham p alyancam atsih; Rige., x, 28, §.
* Avaruddhah paripadam na sinhah; x, 28, 10.
* Gagah kshuram pratyancam gagara ; x, 28, 9.
Krosh(a varadham nir atakta Kakshai; x, 28, 4,
$ Yatso vrishabham ¢iicuvanah; x, 28, 9.
¢ Sinhah ¢acamivalakshya garudo va bhugangamam; Rimdy., xxim.
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plumes d’un oiseau de sa race. Dans une autre fable
d’Esope, le lapin se venge de l'aigle qui a mangé ses
petits en déracinant et en faisant tomber I'arbre sur le-
quel elle a son nid et en tuant ainsi les aiglons.

Dans le dix-septiéme conte mongol, le liévre est le
gardien des bétes féroces, (il s’agit de lalune qui est le
mrigariga et la gardienne de la forét de la nuit) ; dans
le méme conte, une vieille femme (la vieille fée ou la
vieille Madone) est substituée au liévre. Dans le vingt
et uniéme conte mongol, le liévre part en voyage avec
P'agneau le quinziéme jour du mois, au moment ou la
lune se léve; 1l protége 'agneau contre le loup de la
nuit qu'il effraie en lui disant qu'il a recu une lettre, ol
le dieu Indra lui donne 'ordre de lui apporter mille
peaux de loups.

Dans une légende buddhiste, Indra métamorphose
le lievre, dont il fait la lune, parce que cet animal
lui avait donné volontairement sa chair & manger un
Jour qu’il demandait I'aumdne, déguisé en pélerin. Le
liévre n'ayant rien & lui offrir, se jeta dans le feu afin
de procurer quelque chose au dieu pour apaiser sa
faim *

Dans I' {vesta, I'hermine est le roi des animaux, et le
castor est I'animal sacré et inviolable de la peau du-
quel la pure Ardvictra est revétue (elle est blanche et
argentée comme l'aube, elle est rose et dorée comme
aurore; & moins qu’Ardvicdra, dont le diadéme est
composé de cent étoiles, ne puisse aussi s'interpréier
comme une image de la lune, qui est tantét couleur
d’argent, tant6t brillante et dorée). Du reste, en consi-
dérant le castor comme un embléme de la lune (la

' Comp. Mémoires sur les conlrées occidentales, traduils du sanskrit

par Hiouen-Thsang, et du chinois par Stanislas Julien, 1, 373.
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chaste Diane) on est d’accord avec l'opinion populaire
qui le regardait comme eunuque (castor a castrando);
cette idée a inspiré le passage de Cicéron relatif au
castor ! et les vers suivants de Juvénal :

« Imitatus castora qui se
Eunuchum ipse facit cupiens evadere damnum
Testiculorum, adeo medicatum intelliget unguen 2. »

Dans Aldrovandi, citant Philostrate, il est question
d’une femme dont les couches avaient eu sept fois une
mauvaise issue, mais qui, a la suite d'une huitiéme
grossesse, donna le jour & un enfant, quand son mari
eut tiré sans s’y attendre un liévre de sa poitrine.
Quoique la lune soit la déesse chaste et timide (ou eu-
nuque), elle est, a titre de dispensatrice de la pluie, la
fécondatrice et, comme telle, elle préside aux accouche-
ments et les entoure de sa protection ; c'est pourquoi,
quand la lune-liévre, ou Lucine, assistait & un en-
fantement, I'issue en était stirement heureuse ; pour la
méme raison, les mariages dans 'Inde se célébraient
seulement dans la quinzaine brillante de la lune. Le
lievre mythique est constamment identifié 4 la lune.
C’est de la que, dans Pausanias, la déesse-lune recom-
mande aux exilés qui cherchent un endroit propice
pour la fondation d'une ville, de la bétir dans un
bois de myrtes, ou ils verront un liévre se réfu-
gier. La lune est celle qui veille dans le ciel, c¢’est-
a-dire, quelle dort les yeux ouverts; ainsi fait le

! Redimunt ea parte corporis, propter quam maxime expetuntur ;
Pro AEmilio Scauro. On dit que le castor poursuivi par les chasseurs,
se coupe les testicules, c’est-a-dire la partie la plus précieuse de son
corps, celle pour laquelle on le chasse, en raison des iddes super-
stitieuses qui attribuent aux testicules de castor des propriétés mé-
dicinales merveilleuses.

2 xn, 33.
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lidvre, comme lindique I'expression proverbiale soni-
nus leporinus, 3 laquelle cette habitude de I'animal a
donné naissance. Dans le neuviéme conte esthonien, le
dieu du tonnerre est comparé au lievre qui dort les
yeux ouverts ; nous avons déja cité le fait d’Indra mé-
tamorphosant le liévre pour en former la lune ; Indra
devient eunuque sous la forme de sahasrdksha, ou du
dieu aux mille yeux (le ciel étoilé de la nuit); les mille
yeux se réduisent & un ceil unique, le milloculus devient
le monoculus quand la lune brille dans le ciel du soir;
c'est f)ourquoi nous disons tantot les cent yeux d’Argus
et tantdt simplement I'eil d’Argus — I'eil de Dieu.

Dans un conte slave!, le litvre se moque des petits
de 'ourse et leur crache dessus; I'ourse court apreés le
lidvre et se laisse attirer dans un fourré inextricable ou
I'on s’empare d’elle. L'ourse tient ici lieu du lion qui
est inconnu en Russie; le lievre du conte russe attire
I'ourse dans le piége, comme celui des fables de I'Inde
et de la Gréce y fait tomber le lion. Ce liévre, qui cause
la perte du héros solaire ou de I'animal du soir, est
identique & celui qui, dans le cinquantiéme conte du
cinquiéme livre d’Afanassieff et dans la tradition popu-
laire russe, est de mauvais augure pour le mariage et
présage malheur aux épousés, s’il rencontre le char nup-
tial. La lune-liévre, la chaste protectrice des mariages
et des naissances, la bienfaitrice du genre humain, ne
doit pas rencontrer le char; si elle s’oppose au ma-
riage (peut-étre le soir et en automne) ou si le lidvre
est écrasé ou atteint parle char (comme le dit le pro-
verbe), c’est un présage funeste, non-seulement pour
le nouveau couple, mais pour le genre humain tout en-

' Cité par Afanassieff dans lcs remarques sur le premier volume de
ses conles russes.
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leur propre éclat sont nés avec des antilopes, avec
des lances, au milieu des grondements du tonnerre
et de la lueur des éclairs' » « Ils ont attelé les
antilopes avec un joug rouge® La jeune troupe des
Maruts se met d’elle-méme en mouvement et se sert
d'une antilope en guise de cheval® » Les coursiers des
Maruts, qui, nous venons de le voir, sont des antilopes,
sont ailés * et ont les sabots d'or® Les antilopes des
Maruts sont resplendissantes® Et non-seulement les
Maruts sont conduits par des antilopes, mais ils por-
tent aussi sur leurs épaules des peaux d’antilopes ’

Cependant !'antilope, la gazelle et le cerf, au lieu de
préter secours au héros, le jettent le plus souvent dans
I'embarras et ’exposent au danger. C’est un théme
mythique que développent de nombreuses légendes in-
diennes.

Dans la premiére scéne de la Cakuntald de Kélidésa,
une gazelle tachetée de noir (Krishnasira) fait égarer
le roi Dushyanta.

Dans le Mahdbhdrata®, le roi Parikshit poursuit une
gazelle et lui fait une blessure (comme le dieu Civa
blessa un jour la gazelle du sacrifice); il suit ses traces,

! Ye prishalibhir rishtibhih sakam vagibhir angibhis — agayanta
svabhanavah; Rigv., 1, 37, 2.

2 Upo ratheshu prishatir ayugdhvam prashtir vahati rohitah; 1,
39, 6.

® Sa hi svasrit prishadagvo yuva ganah ; 1, 87, 4.

* A vidyunmadbhir marulah svarkai rathebhir yitha rishzimadbhir
agvaparnaih; 1, 88, 1.

5 Ac¢vdir hiranyapanibhih ; vin, 7, 27.

§ Cubhe sammigldh prishatir ayukshata ; 11, 26, 4.

? Anseshu pté}/z; Rigv., 1, 166, 10. — En ce qui regarde I'usage de
cCs peaux qui tiennent lieu de vétements dans I'Inde, comp. la note

¢tendue ct instructive de M. le professeur Max Miiller, Rigveda-Sanhila
Translated and Explained, 1, 221-223,

' 1, 1665.
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mais la gazelle se dérobe a sa vue, car elle a pris le
chemin du ciel sous sa forme primitive (c’est-a-dire
céleste). Le roi perd la trace de l'animal et se pré-
cipite au-devant du trépas en essayant de le retrouver.

Dans un autre passage du Mahdbhdrata', le roi Pandu
est frappé de mort au moment ou il prend Madri pour
épouse, en punition de ce qu’il a percé autrefois d'un
trait une gazelle mdle, & linstant ou elle était sur le
point de recueillir le fruit de son union avec la fe-
melle de son choix.

Dans le Vishnu P.2, le roi Bharata, qui avait quitté
le trone pour se livrer entierement a la pénitence, perd
le fruit de sa vieascétique en se rendant passionnément
amoureux d'une jeune biche.

Dans le Rimdyana®, Marica, qui est au pouvoir d'un
démon, se change par I'ordre de Rivana, le roi des
monstres, en un cerf doré, parsemé de taches d’ar-
gent, avec quatre cornes d’or, ornées de perles et une
langue aussi rouge que le soleil; il donne & R4dma la
tentation de le poursuivre afin d’avoir sa peau parse-
mée de taches argentées, que Sitd a manifesté le désir
de posséder pour sa couche. Par ce moyen, le ceri
(qui équivaut ici au liévre) réussit a séparer Rima
de Sitd. Alors il pousse un cri lamentable en imi-
tant la voix de Ridma, pour que Lalishmana, se pré-
cipitant au secours de son frére, laisse SitA seule
et que Rdvana puisse enlever celle-ci impunément.
Lakshmana ne l'abandonne qu'd regret, parce qu’en
apercevant le cerf qui brille comme la constellation de
la téte du cerf (ou de la gazelle, Mrigaciras)il se doute

Y1, 3811 el seqq.; 1, 4883 et seqq.
* 11, 13. Traduction de Wilson.
® 11, 490, 48, 49.
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que c'est une forme prise par Marica qui a déja cause
ainsi la perte de plusieurs autres princes par les-
quels il était chassé. La lune, indépendamment du
nom de Cacadhara, ou « celui qui porte le lievre, » a
aussi en sanskrit celui de Mrigadhara, « celle qui
porte la gazelle » (ou le cerf). Le héros solaire s’é-
gare dans la forét de la nuit en poursuivant la gazelle-
lune. Une gazelle démoniaque semble méme figurer
dans le Rigveda, ou l'on voit Indra combatire et tuer
un monstre appelé Mriga. La tradition germanique
contient plusieurs légendes dans lesquelles le héros
qui chasse le cerf, trouve la mort ou bien est entrainé en
enfer !

De méme que la lune est un cerf ou une gazelle qui
vient derriére le soleil, on imagina quelquefois aussi
que le héros ou I'héroine solaires se changeaient en
cerf ou en biche.

Dans le Tuti-Namé?, un roi va a la chasse, tue une
antilope, quitte la forme humaine et prend lui-méme
celle "de T'antilope. Ce déguisement mythique peut
s'expliquer de deux maniéres. Le soleil du soir réflé-
chit ses rayons dans l'océan de la nuit, le cerf-soleil
voit I'image de ses cornes dans la fontaine ou le lac
de la nuit et les admire. Dans cette fontaine réside une
belle et séduisante siréne, la lune ; la fontaine est la
demeure de la lune; elle attire le héros-cerf qui se
mire dans la fontaine et cause sa mort, ou bien le cerfl
fait arriver le héros auprés de la fontaine ou il ren-
contre la mort® Le cerf de la fable, aprés s'étre miré

! Comp. Simrock, p. 334 de I'ouvrage cité plus haut.
? 11, 258, trad. de Rosen.
* Oft fiihrt der Hirsch nur zu einer scheenen Frau am Brunnen ; sie

ist aber der Unterwelt verwandt und die Verbindung mit ihr an die
Bedingung gekniipft, dass die ungleiche Natur des Verbundenen nicht
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dans la fontaine, est mis en piéces par les chiens qui
I'atteignent dans la forét, parce que ses cornes se sont
entrelacées dans les branches des arbres; les rayons
solaires sont enveloppés dans les branches de la forét
de la nuit. Actéon, changé en cerf et dévoré par
les chiens pour avoir vu Artémis (la lune) toute nue
dans son bain, est une autre version de la méme fable.
Dans Stésichore, cité par Pausanias, Artémis enveloppe
Actéon d'une peau de cerf et le fait dévorer par les
chiens pour qu'il ne puisse pas épouser la lune. Le
soleil et la lune sont frére et sceur; le frére trouve la
mort en voulant séduire sa sceur. Un chant lithuanien
dépeint la lune Menas (le Manu-s de I'Inde) comme le
mari infidéle du Soleil (désigné au féminin) et la
dit éprise d’amour pour Aushrine (la védique Usra,
'aurore matinale). Le dieu Perkuns venge le soleil en
tuant la lune. Dans un chant serbe, la lune reproche
son absence & sa maitresse, ou & sa femme, I’Aurore du
matin. L'Aurore répond qu'elle voyage sur les hauteurs
de Belgrade, c'est-a-dire sur les hauteurs de la ville
blanche ou brillante, dans le ciel, sur les montagnes
élevées.

Le roi du Tuti-Namé qui se déguise en antilope parait
étre une autre forme du héros solaire a I'approche de
la nuit, ou de I'dne qui revét la peau du lion. Mais
la lune étant, dans I'Inde, aussi bien que le lion, le
Mrigardga ou le roi des animaux sauvages, la lune
succédant au soleil, ou un mriga, un lion, un cerf
en remplacant un autre, quand le héros ou I'héroine
solaires entrent dans la nuit, celui-la, ou celle-ci, se
montre sous la forme d'un cerf (ou d'une biche lu-

an den Tag gezogen werde ; Simrock, Deutsche Mythologie, p. 336. —

Comp. tout le chapitre 102, Sonnzneber und Sonnenhirsch, du méme
ouvrage.
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mineuse) qui n’est plus le soleil mais la lune, et qui,
bien que brillant, pénétre en enfer, se trouve en
rapport avec les démons et devient lui-méme démo-
nlaque.

Artémis (la lune) est représentée sous les traits d'une
divinité chasseresse frappant de la main gauche une
antilope entre les cornes. On fait aussi gloire & cetle
déesse d’atteindre les cerfs sans le secours des chiens,
peut-étre parce qu’elle-méme est parfois une chienne
qui surprend le cerf solaire du soir. Les quatre cerfs
d’Artémis correspondent, & mon avis, aux quatre cerfs
Gui, dans 1I'Edda, se tiennent autour de l'arbre Ygg-
drasill. Le cerf Eikthyrner, dont toutes les eaux s'é-
coulent quand il mange les feuilles de l'arbre Lerad,
me semble, d’autre part, se rapporter au soleil plon-
geant et perdant ses rayons dans le nuage (il est aussi
question, dans 'Edda, du cerf solaire).

Artémis, qui substitue une biche & Iphigénie sur le
point d’étre sacrifiée, parait indiquer la lune-biche
prenant la place de l'aurore du soir. Je reconnais aussi
la lune dans la biche nourrissant, d’apres Elien et Dio-
dore, Télephe, fils d'Héraclés (Héracles dans le qua-
trieme de ses travaux atteint la biche aux pieds d’or),
qui avait été exposé dans la forét par 'ordre de son
grand pere ; je la reconnais encore dans la biche qui,
selon Justin, nourrit de son lait, dans la forét, le neveu
du roi des Tartessiens et plus tard, d’aprés la Vie des
Saints, le bienheureux Agidius ermite qui vivait dans
la forét. Plusieurs légendes du moyen dge reproduisent
cette particularité du jeune héros abandonné dans la
forét et nourri soit par une chévre, soit par une biche,
la 'méme qui sert plus tard de guide au roi, pére du
prince, quand il retrouve son fils, ou au prince qui
vient chercher la princesse sa femme, qu’il avait aban-
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donnée. C’est probablement par réminiscence de ces
nourrices mythiques que, comme nous l'apprend Du
Cange !, des effigies de cerfs en argent (cervi ar-
gentei), étaient placées aux anciens fonts baptismaux
chrétiens.

Parmi les coutumes des premiers chrétiens condam-
nées par saint Augustin, saint Maxence de Turin et d’au-
tres écrivains sacrés, figurait celle consistant & se dégui-
ser, le premier jour de janvier, en biche ou en vieille
femme. La vieille femme et la biche représentent
évidemment ici la sorciére ou la femme laide, image
de I'hiver ; et comme I'hiver est, ainsi que la nuit, sous
Pinfluence de la lune, le déguisement en biche était
une autre maniére de représenter la lune. Quand la
lune ou le soleil brillent, la biche est lumineuse et gé-
néralement propice, la chévre sauvage est bienfaisante
(la chévre sauvage, le daim et le cerf sont identiques
dans les mythes ; le méme mot, mriga, sert dans I'Inde
& désigner la constellation de la gazelle et celle du ca-
pricorne ou de la chévre sauvage) et elle écarte les
loups du héros qui dort dans la forét?. Quand le ciel est
sombre, la biche, de brillante quelle était, devient
noire, et, comme telle, elle est le plus sinistre des pré-
sages ; parfois, au milieu de la nuit ou de l'hiver, la
belle biche lumineuse, ¢’est-d-dire la lune ou le soleil,
disparait et Je monstre noir de la nuit ou de I’hiver
reste seul visible. Dans le neuviéme conte du Pentame-
rone, 'Huorco (le rakshas ou le monstre) se change en
une jolie biche afin d’attirer le jeune Canneloro, qui la
poursuit dans 'espoir de s’en emparer. Mais la préten-
due biche I'entraine au milieu de la forét (de I'hiver),

PN,

! Du Cange ajoute: « Quod baptismum, quomodo cervus ad fontes
aquarum, summo desiderio perveniendum esse monstraretur, »

* Comp. Porchat, Contes merveilleux, .
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ou elle fait tomber tant de neige « che pareva che lo
cielo cadesse » (la biche blanche en laquelle la sor-
ciere change la belle fille, dans le conte de madame
d’Aulnoy, parait avoir la méme signification); alors
la biche redevient un monstre prét & dévorer le hé-
ros. La période durant laquelle la lune est cachée ou
en décroissance et la nuit obscure, était-anciennement
considérée dans I'Inde comme soumise & de funestes
influences; 'époque de la pleine lune, ou, du moins,
de la lune croissante, était, au contraire, regardée
comme propice. Les habitants de nos provinces (d'Ita-
lie) ont gardé plusieurs croyances superstitieuses qui
se rapportent a des idées de cette nature. Dans une 1é-
gende ruthénienne publiée par Novosielski, 'étoile du
soir (en lithuanien, vakerinne, en slave, vécernitza, I'au-
rore du soir) demande & son ami Lunus (le nom deé la
lune est masculin en slave comme en sanskrit) d’at-
tendre un peu pour se lever, afin qu’ils puissent appa-
raitre ensemble au-dessus de I'horizon, et elle ajoute:
« Nous éclairerons ensemble le ciel et la terre : dans la
campagne, les animaux seront joyeux et le voyageur
nous bénira le long de sa route. »



CHAPITRE X

L'ELEPHANT

SOMMAIRE

Le mythe de I’¢lephant appartient complétement & 1'Inde. — Les Maruts
considérés comme des éléphants. — L'éléphant monté par Indra et
par Agni. — Les quatre éléphants qui soutiennent le monde. —
Airavana et Airavala. — L’éléphant devient démoniaque. — Niga et
naga; ¢ringin. — Les singes combattent les éléphants. — L'éléphant
dans le marais. — L'éléphant et la tortue; la guerre s’éléve entre
eux. — L'aigle, I’éléphant el la tortue. — L'oiseau, la mouche et la
grenouille attirent I'éléphant & sa perte. — Les nains ermites. —
La déchéance d'Indra el celle de son éléphant sont simultanées.

Toute I'histoire mythique de 1'éléphant est circon-
scrite dans I'Inde. La force de sa trompe et de ses dé-
fenses, sa grandeur extraordinaire, la facilité avec la-
quelle il transporte de lourds fardeaux, la puissance
de ses facultés génératrices dans la saison du rut, tout
contribua & lul donner l'importance mythique et le
renom qu’il acquit comme grand ravageur de la forét
céleste de I'obscurité ou des nuages, comme une sorte
d’Atlas qui soutient les mondes et comme I'animal qui
sert de monture au dieu de la pluie.

L éléphant a déja sa place dans le ciel védique.

Les Maruts, conduits par des antilopes, sont compa-
rés & des éléphants sauvages qui nivellent les foréts?;

} Mriga iva hastinah khadathd vani yad &runishu tavishir ayug-
dhvam; Rigv., 1, 64, 7.
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les cornes des antilopes, les défenses du sanglier, la
trompe et les défenses de I’éléphant, ont une significa-
tion identique et sont des images des rayons solaires,
des éclairs et des traits de la foudre. Indra, le dieu de
la pluie et du tonnerre, est comparé & un éléphant sau-
vage qui déploie sa force! — & un éléphant sauvage
qui, dans la saison des amours, est en tous ses mem-
bres dans un état constant d’agitation fiévreuse? On
dit au dieu Agni d’apparaitre comme un roi redoutable
monté sur un éléphant®

L’éléphant représente en général le soleil quand il
s'enferme dans le nuage ou dans l'obscurité, ou quand
il en sort en émettant les rayons de lumiére ou les
lueurs de 1'éclair (prc;duites, supposait-on aussi, par
le frottement du moyeu de la roue du char du soleil).
Le - soleil, dans les quatre saisons, visite les quatre
coins de la terre, l'est et I'ouest, le sud et le nord ; de
14, peut-étre, est i1ssue la conception indienne des
quatre éléphants qui soutiennent les quatre coins de
la terre* Indra, le dieu de la pluie, est monté sur
un éléphant énorme, diravata ou Airavana, cest-i-
dire le nuage ou I'obscurité avec leurs érugiions lumi-
neuses; diravatam et diravati sont aussi des dénomi-
nations de l'éclair. I’éléphant diravana ou Airavata est
un des premiers nés des habitants du ciel ; ¢’est I'agita-
tion de 1'Océan céleste qui lui a donné naissance.

Cet éléphant joue un rdle important dans les batailles
qu’lndra livre aux monstres; aussi, Ravana, le mons-
tre qui régne a Lank4, porte-t-il toujours la trace des
blessures que lul a faites 'éléphant Airavata, dans la

! Mrigo na hasti tavishim ushanah ; Rigv., 1v, 16, 14.

2 Dand mrigo na viranan purutra caratham dadhe; Rigv., v, 33, 8.
* Yahi ragevamavan ibhena ; Rigv., 1v, 4, 1.

4 Rdmady., 1, 42.
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guerre qui eut lieu entre les dieux et les démons*, bien
qu'il se vante d’avoir été vainqueur un jour d’Indra
monté sur I'éléphant 4iravana®.

Mais I'éléphant mythique n’a pas toujours gardé le
caractére d'un animal chéri des dieux; il prit parfois
un aspect monstrueux, quand ce fut au tour dau-
tres animaux d’obtenir des faveurs spéciales. Le so-
leil se cache dans le nuage, dans la montagne des
nuages ou de la nuit, dans l'océan nocturne, dans
I'satomne ou dans le neigeux hiver. C’est pourquol
nous avons l'éléphant blanc (Dhavala), le meurtrier
malfaisant des sages (rishayas, les rayons solaires) ; le
vent, pére de Hanumant, sous la forme d'un singe, le
déchire avec ses griffes et lui arrache ses défenses;
I'éléphant tombe comme une montagne * (la montagne
de neige, ou le nuage blanc se dissout; cet éléphant
blanc et la montagne blanche (Dhavalagiri) sont une
seule et méme chose ; une équivoque se produisit fael-
lement entre les mots ndga « éléphant » et naga « mon-
tagne » et « arbre; » le mot cringin, proprement
« cornu, » signifie arbre, montagne et éléphant; le vent
brise et disperse le nuage et chasse devant lui les ava-
lanches de neige). C'est ainsi que le singe Sannidana
vainquit un jour, dit-on, I'éléphant Airavata * (Le che-
min septentrional de la lune est appelé diravata-
pathd.)

Nous avons déja vu I'éléphant qui écrase les liévres
sous ses pieds sur les bords du lac de la lune et qui
agite avec sa trompe les eaux de ce lac. Dans le Rima-

t 1, 36.
1, 47.
* Ramdy., v, 3.
‘v, 3.
1. 7
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yana ', Bharata considére comme de sinistre augure
d’avoir révé quun grand éléphant tombait dans un ma-
récage. Le soleil se plonge dans I'océan de la nuit et
des pluies d’automne.

L’éléphant qui approche des eaux ou qui sy baigne
est, au point de vue mythique, équivalent & la tortue
lunaire et solaire qui habite sur les bords du lac et
de la mer, ou au fond de la mer. Dans la cosmogoni:
indienne, c’est tantot 1'éléphant et tantdt la tortue qui
supportent le poids du monde. Il en résulte une riva-
lité entre ces deux animaux mythiques.

C’est pour cette raison que l'aigle ou le roi des oi-
seaux, ou l'oiseau Garuda, 'oiseau solaire, est donné
comme |'ennemi mortel soit du serpent, soit de I'élé-
phant (le mot ndga signifie & la fois serpent et éléphant;
diravata est aussi le nom d'un serpent monstrueux),
soit de la tortue. Dans le Rdmdyana ?, 'oiseau Garuda
porte dans les airs un éléphant et une tortue (les fables
occidentales qui se rapportent & ce théme sont évidem-
ment originaires de I'Inde) dans 'intention de les déve-
rer. La méme légende est développée dans le Mahdbhd-
rata® : deux frerés se querellent & propos du partage
de leurs biens ; ils se maudissent mutuellement et de-
viennent, I'un un éléphant gigantesque, I'autre une
tortue colossale ; sous ces formes nouvelles ils conti-
nuent de combattre furieusement I'un contre I'autre au
milieu d'un lac, jusqu'd ce que l'oiseau géant Garuda
(le nouveau soleil) les enléve tous deux et les transporte
su sommet d'une montagne.

Dans le quinziéme conte du premier livre du Panca-

fm, 71
* 1, 39.

P d

1, 1393 el seqq.
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tantra, nous voyons des oiseaux ennemis de 1'élé-
phant & cause des ravages qu’il commet; loiseau,
[a mouche et la grenouille machinent sa perte; la
raouche entre dans une de ses oreilles, l'oiseau lui
donne des coups de bec dans les yeux et les lui
créve ; la grenouille coasse sur les bords d’'un marais
profond ; I'éléphant attiré par la soif vient au marais
et s’y nole.

s L’éléphant védique qui est en relation avec Indra, le
dieu de la pluie, est d'une nature divine ; mais quand In-
dra déchoit et céde la place aux dieux Brahma, Vishnu
et Civa, son éléphant éprouve le méme sort et devient la
proie de Garuda, 'oiseau de Vishnu. Dans la fable du
Pancatantra citée plus haut, I’éléphant est en butte & la
vengeance du moineau, parce qu’il a déraciné un arbre
sur lequel le moineau avait fait son nid et déposé ses
eufs, qui nécessairement avalent été brisés. La légende
vishnuite du Mahdbhdrata, relative & 1oiseau Garuda
ul porte I'éléphant dans les airs, présente plusieurs
zutres détails analogues et intéressants. L’oiseau Ga-
ruda s'envole avec I'éléphant et la tortue; il se fatigue
ca route et se repose sur une grosse branche d’arbre ;
wais la branche casse sous le poids énorme quelle
avait & supporter. Or, & celte branche se trcuvaient sus-
pendus la téte & la renverse, par esprit de pénitence,
plusieurs ermites nains nés des cheveux de Brahma ;
I'oiseau Garuda prend dans son bec Ia branche entiére
avec les petits ermites etles transporte dans les airs ; ils
parviennent pourtant & s’échapper. Ces ermites nains
ui se trouvent sur la branche (et qui nous font penser
«ux fourmis) avaient autrefois maudit Indra. Kagyapa
Pragdpati, voulant un jour célébrer un sacrifice 'obten-
tion d'un fils, donne I'ordre aux dieux de lui procurer du
combustible. Indra, pareil aux quatre éléphants qui por-
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tent le monde, met sur ses épaules touteé une montagne
de bois. Chargé de ce fardeau, il rencontre sur son che-
min les ermites nains qui trainaient une feuille dans
un chariot et couraient risque de se noyer dans un lac
grand comme 'empreinte du pied d'une vache. Indra,
au lieu de venir & leur aide, se met & rire et passe son
chemin ; les ermites nains indignés récitent des priéres
pour obtenir la naissance d'un nouvel Indra ; c'est &
la suite de celte aventure que naquit I'Indra des oi-
seaux, — l'olseau Garuda, le coursier de Vishnu, qui,
naturellement, est en guerre avec 1'éléphant, le cour-
sier d’'Indra.



CHAPITRE XI

LE SINGE ET L'OURS

SOMMAIRE

Dans I'Inde, le singe et I'ours vont déja de compagnie ; Gdmbavant est
en méme temps un grand singe el le roi des ours. — Hari, kapi,
kapila, kapidhvaga; riksha, arka, ursus, arktos, rakshas; la Grande-
Ourse; rishayas, harayas. — Les Maruts, rivaux d'Indra; Vishnu,
rival d’Indra; les singes alliés de Vishnu; le monstre védique sous
forme de singe, tué par Indra; Hari ou Vishnu. — Hari, mére de
singes et de chevaux. — Balin, roi des singes et fils d'Indra, est mis
en déroute par son frére Sugriva, le fils du soleil. — Hanumant
opposé a Indra; Hanumant fils du vent; Hanumant considéré comme
le frére de Sugriva ; Hanumant est le frére ou le compagnon fort.
— Hanumant posséde la faculté de voler; il presse la montagne
et en fait sortir les eaux; il entraine les nuages derriére lui. — Les
singes épiques et les Maruts. — Le singe et I'eau. — Les singes et
les plantes salutaires. — Le monstre marin attire & lui I'ombre
de Hanumant et l'avale; Hanumant sort sain et sauf du corps du
monstre; la montagne Hiranyanabhas. — Hanumant se réduit a la
taille d’'un chat pour aller a la recherche de Siti; Hanumant donne &
Sitd la preuve de sa puissance en se faisant aussi grand qu'un nuage
ou qu'une montagne; il massacre les monstres avec un pilier;
Dadhyanc, Hanumant, Samson ; Hanumant dans les liens ; il met le
feu 4 Lanki avec sa queue. — Le singe sacrifié pour guérir les bri-
lures des chevaux. — Sitd éprouve un faible pour Hanumant. —
Dvivida, le singe-monstre. — Le singe détruit le nid du moineau. —
Le singe arrache un roi de la gueule d'un monstre aquatique. ~Te
singe démoniaque; le singe et le renard. — Le singe trompeur. —
Sinistres présages fournis par le singe. — Le singe envie la queue
du renard. — Le singe idiot. — L’ours des Maruts. — Trigadnku avec
la peau d'un ours; les sept rishis. — Rikshariga; la lune considérée
comme un pére putatif. — Les ours et les singes dans la forét de
miel; Balarima; medvjed; l'ours et le miel; proverbes italiens ;
I'ours et le paysan; l'ours trompé; la vengeance de l'ours; l'ours
dans le sac; l'ours démoniaque; l'ours et le renard; le singe et le
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l-ticheron ; 'ours et le tronc d'arbre; le paysan et le gentilhomme ;
la mort de I'athléte Milon; I’ours embarrassé dans le char tombé
dans la citerne. — L'ours-roi; le monsire de la fontaine; les en-
fants que le pére sacrifie & l'ours; les jeunes gens ¢chappent &

I'ours ; le sommeil de 'ours. — L'ourson. — L'ours et les femmes. —
Le héros ours; l'héroine-ourse. — La vierge-ourse. — Ursule.
rikshika. — Ivanko Medviedko. — Kalisto. — L'ours musicien. — Le
quatuor d'animaux. — L'ours et le singe. — L'ours et l'dne. — Le

singe messager est une forme intermddiaire.

Je réunis dans un méme chapitre deux animaux
bien différents de caractére et d’espéce, mais que des
analogies grossieéres, favorisées probablement par une
équivoque de la langue, ont étroitement apparentés
dans le mythe indien. Je dis le mythe indien, d'une
maniére spéciale, parce que le singe, qui est si com-
mun dans I'Inde, fut longtemps inconnu de plusieurs
nations indo-européennes dans les contrées diverses
quelles habitaient; de sorte que, si elles avaient con-
servé une obscure réminiscence de ce mythe tant
qu'elles eurent des rapports avec la région de I'Asie
ou la mythologie 4ryenne prit naissance, elles l'ou-
bliérent vite quand elles ne virent plus I'animal méme
qui avait suggéré l'idée de la forme mythique pri-
mitive. Mais, comme ces peuples retenaient avec te-
nacité I'essence méme du mythe, ils substituérent
petit & petit & 'animal mythique originel appelé singe,
I'dne dans les pays méridionaux et l'ours dans le
nord. Dans I'Inde méme, nous voyons déja les singes
associés aux ours. La couleur rousse du poil, le défaut
de symétrie et I'aspect peu avantageux de la forme,
la force des avant-bras, la faculté de grimper, le peu
de longueur de la queue, la sensualité, I'aptitude A ap-
prendre & danser et & conformer leurs mouvements aux
modulations musicales, sont autant de caractéres qui

se rencontrent plus ou moins chez les ours aussi bien
que chez les singes. .
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Dans le Ridmdyana, le sage Ghmbavant, I'0dysséus de
T'expédition de Lank4, est appelé tantot le roi des
ours (rikshapdarthiva!), tantét le grand singe (ma-
hakapi *).

Le mot hart signifie « beau, » « doré, » «roux, »
« soleil » et « singe ; » le mot kapt (dont le sens pri-
mitif est probablement « variable ») signifie « singe »
et « soleil. » En sanskrit, vidyut, ou la foudre, &
I'éclat roux, c’est-d-dire de la nuance du singe, s’ap-
pelle ausst kapild. Arguna, le fils d’Indra, a pour em-
bléme distinctif le soleil ou un singe figurés sur son
¢tendard ; on lui donne pour ce motif I’épithéte de Ka-
pidhvaga.

M. le professeur Kuhn suppose aussi que le mot
riksha, qui signifie « ours » et « étoile, » est dérivé de
la racine arc, dans le sens de briller (arka signifie
le soleil), en raison de la couleur rousse du poil de
Vours ®. Mais riksha (de méme qu'ursus et arktos) peut
aussi étre dérivé de ralkshas, le monstre (considéré
peut-étre comme celui qui retient, qui resserre, qui
presse (arct-or); ainsi, le mot méme qui désigne cet
animal marque la transition de l'idée de I'ours divin a
celle de I’ours-monstre.

! Rdmdy., 1v, 63.

2y, 535,

* En ce qui regarde le rapport qui existe d’une part ertre les sept
rikshas (rishayas, « sages » « éloiles » ou « ours ») des Indiens, ct de
'autre les septem triones, les sept étoiles de 'ours (arktos, arkturus) et
les régions arctiques, comp. l'intéressante discussion de M. le profes-
seur Max Miller, dans la deuxiéme série de ses Leclures. — Les sept
Rishayas sont identiques aux sept Angirasas, au sept Harayas et aux
Marutas, qui sont au nombre de sept (multiplié par trois, c’est-a-dire
de vingt et un). Les Maruts, considérés comme harayas, sont des singes.
La femme du roi des singes est appelée Tara, c’est-a-dire « éloile ».
11 y a done, parait-il, le méme rapport entre le singe et I'étoile qu’entre
l'ours et 1’étoile, et nous avons 12 un nouvel argument qui confirme
'identité mythologique des deux animaux.
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Dans le Rigveda, les Maruts sont représentés comme
les plus puissants auxiliaires d’Indra; mais un hymne
védique nous fait déja voir en eux ses rivaux. Le dieu
Vishnu, dans le Rigveda, est, en général, une forme
amie d'Indra ; toutefois, dans quelques hymnes, il ap-
parait déja comme son- antagoniste. Nous avons parlé
dans le chapitre précédent de l'oiseau de Vishru, du
vent, pére de Hanumant, et d'un singe, qui sont les en-
nemis de 1'éléphant d'Indra. Dans la tradition épique
de I'Inde, Vishnu, personnifié dans Rdma, a les singes
pour alliés. La forme la plus lumineuse et la plus écla-
tante du dieu est tres-distincte de ses manifestations
occultes et mystérieuses. Vishnu, le soleil, les rayons
solaires, la lune et les vents qui produisent les éclairs,
sont figurés par une armée de singes dorés destinée &
combattre le monstre. Dans le Rigveda, au contraire, le
singe a, pour la méme raison, une forme monstrueuse;
avec le temps, ce qui était démoniaque devient divin
et, réciproquement, ce qui était divin devient démonia-
que. Au quatre-vingt-sixiéme hymne du dixiéme livre
du Rigveda, Vishnu, sous la forme de Kapi (singe)
ou de Vrishikapi (singe qui répand, singe qui pro-
duit la pluie), vient détruire les offrandes du sacrifice
chéres & Indra. Indra, dont la puissance est supréme,
lui coupe la téte, parce qu’il ne veut point avoir d’in-
dulgence pour un étre malfaisant * Ce singe est pro-
bablement le nuage de la pluie ot brille I'éclair rougea-
tre, le nuage emporté par le vent qu’Indra perce avec la
foudre, bien que ces mémes nuages ou scintille I'éclair,
ou gronde le tonnerre, et qu emportent les vents, ou les
Maruts (les nuages qui sont les Maruts eux-mémes),

! Priya tashzani me kapir vyakta vy adidushat ¢iro nv asya ravisham
ra sugam dushkrite bhuvam vigvasmad indra uttaras ; str. 5.
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soient ordinairement représentés dans le Rigveda
comme prétant secours au dieu supréme. Un différend
s'étant élevé entre Vishnu et Indra, ainsi qu’enfre les
Maruts et Indra, les Maruts se rangérent du parti de
Vishnu, et, comme Vishnu, ils devinrent des singes, — le
mot hart, qui est 'épithéte favorite de Vishnu (lequel est
tantdt la lune et tantdt le soleil), signifiant aussi singe.
Vishnu s’entoure de singes brillants, roux ou dorés, ou
de haris (les rayons solaires ou I'éclair, les nuages qui
lancent la foudre et qui font entendre le bruit du ton-
nerre), de méme que 'Indra védique était conduit par
des haris. Rdma kapiratha est simplement une incarna-
tion de Vishnu, usurpant les droits d’Indra, qui avait
fini, comme nous l'avons vu, par préter ses haris a
Vishnu afin qu’il pat faire ses trois pas célebres. Evi-
demment, Vishnu oublia de rendre & son ami ses trois
coursiers au pelage doré ; aussi, depuis cette époque,
I'énergie d’Indra passe presque toute entiére a Vishnu,
qui, sous la forme de Rdma et avec I'aide des haris ou
des roux, c est-a-dire des singes, s'avance a travers le
Dekhan (contrée qu’habitent une multitude de singes),
pour aller conquérir I'ille de Lanki. Le Mahdbhdrala
nous apprend que les singes et les chevaux avaient
Hari pour meére * Les brillants Maruts forment 'arméc
d’Indra, les singes et les ours au pelage roux composent
celle de Réma ; et, plusieurs fois, la nature mythique
et solaire des singes et des ours du Rdmdyana se
révele. Le rol des singes est un dieu solaire. L’ancien
rol s’appelait Bélin et était fils d’'Indra (Cakrastnu).
Son jeune frére Sugriva, celui qui change de forme &
volonté (kamartipa), lequel usurpa son tréne avec
l'aide de Vishnu-Réma, est le propre fils du soleil

iy, 2628.
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(hHhaskarasyfurasah putrahstiryanandanah)® Il est évi-
dent que I'antagonisme védique d’'Indra et de Vishnu se
reproduit ici sous une forme zoologique, et les singes
on sont les acteurs exclusifs. Le vieux Zeus doit céder
la place au nouveau, la lune se retirer devant le soleil,
le soleil du matin succéder A celui du soir, le soleil du
printemps remplacer celui de I'hiver; le jeune soleil
irahit et supplante I'ancien. Nous avons déja vu que la
légende des deux fréeres Bilin et Sugriva est une des
formes prises par le mythe des Acvins. Rama, qui met
a mort traitreusement Balin, le vieux roi des singes, est
I'équivalent de Vishnu, qui chasse du trone Indra,
son prédécesseur; quant & Sugriva, le nouveau roi des
singes, i1l ressemble & Indra, quand il promet de re-
trouver Sitd enlevée, de méme que Vishnu, dans une
de ses incarnations, retrouve les Védas perdus. Il y
a, du reste, dans le Rdmdyana, d’autres indications
e I'antagonisme qui régne entre Indra et les singes
auxiliaires de Rima. Le grand singe Hanumant, dont
la couleur est le jaune d’or (hemapingala), a-eu la
machoire brisée parce qu'Indra I'a frappé de sa foudre
et I'a fait tomber sur une montagne pour le punir
de ce quencore enfant, il était monté sur une mon-
tagne et s'était élevé dans les airs afin d’arréter la
course du soleil dont les rayons navaient pas d’effet
sur lui 2

La légende tout entiére du singe Hanumant repré-
sente le soleil entrant dans le nuage ou 1’obscurité,
puis, en sortant. On lui donne pour pére, tantét le vent,
tantét I'éléphant des singes * (kapikungara), tant6t enfin

', 73,
'V, 2; v, 39,
v, 3.
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kecarin, le soleil & la longue chevelure, le soleil doué
d'une criniére, le lion-soleil (d’out son nom de kegari-
nah putrah). A ce point de vue, Hanumant semblerait
dtre le frére de Sugriva, qui est aussi issu du soleil,le
irére fort de la légende des deux fréres en relation avec
celle des trois fréres; c’est-d-dire, que nous aurions
trajs fréres, qui sont tantot Bilin, Hanumant et Sugriva,
et tant6t RAma, Hanumant et Lakshmana. Le frére fort
est entre les deux autres ; le soleil dans le nuage, dans
I'obscurité ou dans I'hiver, est placé entre le soleil du
soir et celul du matin, ou bien entre le soleil expirant
e I'automne et le soleil nouveau du printemps.
Hanumant vole ; la faculté de voler dont il jouit a
pour siége ses flancs et ses hanches, qui lui servent
d’ailes. Hanumant monte & la cime du mont kahendra
pour s’élancer dans les airs ; en étreignant la montagne
(il est alors un véritable vrishikapi), il en fait jaillir
de 'eau; quand il se met en mouvement, les arbres
de la montagne sont arrachés et suivent le courant
qu'il établit en fendant les airs pour s’y frayer un che-
min ; _(nous rencontrons, ici encore, la forét mythique,
Farbre mythique qui se meut spontanément comme
un nuage). Le vent gronde sous ses aisselles comme un
nuage (gimtta iva gargati) et 'ombre qu'il laisse trai-
ner derriere lui dans l'air ressemble & une rangée de
nuages ( meghardgiva vayuputrinugdmint )*; il en-
traine les nuages derriére lui. C'est ainsi que tous les
singes épiques du Rdmdyana sont décrits au vingtiéme
chapitre du premier livre, avec des expressions en
enalogie étroite avec celles qui sont appliquées aux
Maruts dans les hymnes védiques ; ils sont aussi rapi-
des que l'ouragan (viyuvegasamds), ils changent de

' Rimby., v, 4; v, 5.
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forme & volonté (kdmartipinas), ils font un bruit pareil
a celui des nuages, ils grondent comme le tonnerre, ils
livrent bataille, lancent contre leurs ennemis des cimes
de montagnes et brandissent de grands arbres qu’ils
ont déracinés; pour armes, ils ont leurs griffes et leurs
dents, ils font trembler les montagnes, arrachent les
arbres, agitent les eaux profondes, broient la terre
dans 1'étreinte de leurs bras, s’élevent dans les airs et
font tomber les nuages. Blin, le roi des singes, sort
de la caverne, comme le soleil sort du nuage (toyadd-
diva bhiskarah) *.

De méme que nous avons vu les haris ou les che-
vaux d’Indra, les gandharvas et I'dne mythique en
rapport avec les eaux salutaires, les herbes et les
parfums, les singes dans le Rdmdyana transportent
les herbes et les racines salutaires de la montagne,
c’est-d-dire, du nuage-montagne ou de la montagne des
parfums.

Le nuage dans lequel le soleil Hanumant voyage a
travers les airs, jette de I'ombre sur la mer; un mons-
tre marin apergoit celte ombre et s'en sert pour attirer
& lui Hanumant. (Nous connaissons déja le héros intré-
pide que son ombre fait égarer). Hanumant est kdma-
rupd, comme Sugriva et comme tous les autres singes

' Rdmdy., 1v, 12; v, 6.— Nous trouvons aussi le singe sur mer dans
un apologue grec, mais le sujet est un peu différent. Un singe qui,
pendant une tempéte, a eté jeté hors d’un vaisseau et porté par les flots
tourmentés au pied du promonloire de I'Attique, est pris pour un
homme par un dauphin; le dauphin, qui a beaucoup d'attachement
pour la race a laquelle il présume qu’il appartient, le prend sur son
dos et se dirige avec lui vers le rivage. Cependant, avant de le déposer
sur la terre ferme, il lui demande s'il est Athénien ; le singe répond
qu’il est de naissance illustre; le dauphin lui demande encore s'il
connait le Pirée; le singe, croyant qu’il s’agit d’'un homme, dit que
c’est un de ses grands amis. Le dauphin, & ces mots, furieux de s'étre
trompé, rejette le singe a la mer.
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qui l'accompagnent. Quand il voit le monstre sur le
point de I'avaler, il dilate et agrandit sa gueule (-ians
des proportions énormes, 1'agresseur prend aussl un
développement analogue; alors Hanumant réitérant
le prodige qu'accomplit son prototype Hari ou le nain
Vishnu, se rend aussi petit que le pouce de la main, pé-
nétre dans le corps gigantesque du monstre et en sort
par I'autre extrémité. Hanumant continue son vol & tra-
vers 'Océan afin d’atteindre I'ile de' Lanki.L’Océan a pi-
tié de lui, et, pour le secourir fait surgir le mont Hiran-
yanabhas, c’est-2-dire au nombril d’or, la montagne de
laquelle se léve le soleil ; Hanumant dit* qu’il frappa
la montagne avec sa queue et en brisa la cime qui était
brillante comme le soleil, afin de pouvoir s’y reposer.
Il reprend ensuite son vol et rencontre un nouvel obsta-
cle dans le monstre-marin Sizhik4 (la mére de Réhu,
I’éclipse & queue de serpent, qui dévore tantdt le soleil
et tantdt la lune). Sinhik4 attire aussi & elle 'ombre de
Hanumant ; celui-ci a recours encore & son prernier
stratagéme, se rapetisse et lul pénétre dans le corps ;
mais, il n’y est pas plutét entré qu’il augmente de vo-
lume, se gonfle extraordinairement, déchire les entrail-
les du monstre, le fait périr et s’échappe ; cet exploit
lui vaut les félicitations des oiseaux qui pourront dé-
sormais traverser 1'Océan en toute sécurité® Arrivé &
Lank4, Hanumant se réduit & la taille d'un chat (vrisha-
dangapramanah) afin de pouvoir chercher et découvrir
Sitd au clair de la lune; quand il la trouve et lui pro-
pose de I'emporter de Lank$, elle ne peut croire qu'un
si petit animal soit capable d’accomplir une pareille
entreprise ; alors, Hanumant devient aussi gros qu'un

! Rdmdy., v, 6.
1y,8,
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nuage noir et aussi grand quune’ montagne ; il ren-
verse en brisant les arbres toute la forét d’agokas,
il monte sur un temple que supportent mille colonnes,
frappe dans ses mains et remplit Lankd tout entiére du
bruit qui en résulle; il arrache du temple un pilier
doré, et le brandissant dans tous les sens, il fait un
massacre général des monstires *. Le singe mythique
ressemble & I’dne mythique ; de 14, 'analogie qui existe
entre la légende de Dadhyanc (ciiée au second chapi-
tre), celle de Samson et celle de Hanumant. Mais la I¢-
gende du singe Hanumant présente une autre ressem-
blance curieuse avec celle de Samson. Hanumant est
attaché avec des cordes par Indragit, le fils de Ravana?;
il pourrait facilement se délivrer, mais il ne veut pasle
faire. Révana, pour le couvrir de honte, donne I'ordre
tle lui briler la queue, parce que la queue est chez les
singes la partie du corps la plus respectée (kapinim
kila langulam ishtham ; ce qui a donné naissance &
la fable du singe qui se plaint de ne point avoir de
queue). La queue de Hanumant est enduite de graisse,
on y met le feu et il traverse dans cette situation igno-
minieuse les rues de Lankd. Mais Sitd ayant invoqué
la faveur du dieu Agni, le feu se joue autour de la
queue de Hanumant sans la briler; il peut méme par
ce moyen tirer vengeance de l'insulte qu’il a recue
en mettant le feu & la ville qui est réduite en cen-
ires * (La queue de Hanumant, identifié ici & Indra,

'y, 37.

2 Rdmdy., v, 56.

* V. 50. — il est dit, au contraire, dans le Pancatantra, v, 10, que les
singes possédent 1a faculté de gudrir les blessures des chevaux qui ont
¢ié échaudds ou bralés, comme le soleil du matin a Ie pouvoir de dis-
siper les ténebres. D’apreés une autre version de ce conte contenue
cans le Tuti-Namé, 1, 130, la morsure d'un singe ne peut étre guérie
que par le sang méme du singe qui I'a faite.



LE SINGE ET L OURS. 111

qui met le feu ¥la ville des monstres, est probable.mema
une personnification des rayons du soleil du matin ou
du printemps, qui mettent le feu & la partie orientale
du ciel et détruisent le séjour des monstres de la nuit’
ou de I'hiver). Les exploits des Maruts dans le Rigveda,
et ceux du singe Hanumant dans-le Rdmdyana, pren-
nent de telles proportions, qu'elles obscurcissent la
gloire d’Indra et celle de Rdma; le premier, sans les
Maruts, le second, sans ‘Hanumant, seraient incapables
de vaincre les monstres. Sitd s’en rend si bien compie,
que, vers la fin du poéme, elle fait & Hanumant un pré-
sent de nature & exciter la jalousie de Rima. Hanumant,
toutefois, est un chevalier délicat et dévoué; il ne dé-
sire d’autre récompense de 'entreprise difficile qu’il «
accomplie, que la satisfaction d’avoir défendu une cause
juste au service de.son maitre. Du reste, un dicton popu-
laire de I'Inde prétend que les singes n’ont pas pour he-
bitude de pleurer sur eux-mémes*; ils pleurent (rodanti)
pour les autres. La méme remarque est vraie pour les
Rudras, ou les venis qui gémissent dans le nuage ; ce
n'est pas pour eux qu’ils font entendre leurs plaintes ;
leurs larmes, qui tombentﬁ terre, sont les pluies bien-
faisantes par lesquelles ils fertilisent nos campagnes ¢
temperent la chaleur de nos étés; néanmoins, ils ressen-
tent eux-mémes, plus tard, en tant que rayons solaires,
le bienfait des larmes, c’est-a-dire de la pluie. Dans
le Rémdyana, les singes qui périssent dans la bataille,
sont ressucités par la pluie ; quand les nuages se résol-
vent en eau, les éires & la blonde chevelure, les dorés.
les haris, les rayons du soleil ou les singes reparsis-
sent dans toute leur vigueur. 11 y a dans I'Inde une es-

! Agnatakulagile’ pi pritim kurvanti vanaia/ itmarthe ca na rodani, ;
Baethlingk, Indische Spriiche, 107, ’
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péce de singe (semnopithecus entellus) vénéré comme
un animal sacré, parce qu’il a pris part, suppose-
t-on, & I'entreprise de Rima, et qu’il a dérobé dans
I'tle de Lanka le fruit du manguier. Une tradition
populaire de I'Inde, qui est une variante de l'épisode
du Rdmdyana relatif & l'incendie de Lanka allumé
par la queue de Hanumant, nous apprend que le singe
voleur, condamné au bicher pour son crime, parvint
4 éteindre le feu, mais se brila les mains et la
figure, qui sont restées noires depuis cette époque.
Nous trouverons une légende analogue au chapitre
des Poissons. &
Nous avons vu jusqu'ici le nuage-singe d’ou sort le
soleil et dans lequel il rentre. Mais nous avons déja dit
plus d'une fois que le soleil prend souvent la forme
d’'un monstre quand 1l est enfermé dans le nuage ou
dans I'obscurité. C'est ainsi que nous expliquons la 1é-
gende du divin héros Balardma, qui, d'aprés le Vishnu
P. !, fit périr le démon Dvivida, lequel avait revétu la
forme d'un singe. Dans le dix-huitiéme conte du premier
livre du Pancatantra, un singe secoue, tandis que le vent
souffle et que la pluie tombe, un arbre sur lequel un
moineau a fait son nid, et brise les ceufs que ce nid con-
tient. Dans le dixiéme conte du cinquié¢me livre, le roi
des singes attire au moyen d'une couronne de perles le
roi d'une certaine contrée qui avait tué des singes pour
guérir les brilures de ses chevaux, (A qui le feu avait
été communiqué par la laine d'un bélier que le cuisi-
nier avait chassé de la cuisine avec un tison enflammé),
et le fait arriver auprés d’une fontaine gardée par un
monstre, qui dévore le roi et les personnes de sa suite.
Dans le onziéme conte du méme livre, un singe monté

1y, 36.
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sur un arbre est I’ami d’un des deux monstres crépuscu-
laires, et ce monstre I'invite & dévorer I'homme ; ce-
fui-ci, pourtant, rend blessure pour blessure et mord
cruellement la longue queue du singe; il croitalors que
cethomme est plus fort que le monstre, et ce dernier s'1-
magine que ’homme qui tient le singe par la queue avec
les dents est le monstre de I'autre crépuscule, c’est-a-
dire du crépuscule du matin. Ici, le singe est con-
fondu avec le renard, animal mythique d'une nature
spécialement crépusculaire et auquel sa queue porte
aussi malheur. Le lecteur a déja remarqué I'analogie
étroite qui existe entre la queue incendiaire du singe
Hanumant et la queue des renards de la légende de
Samson. Les proverbes helléniques et latins regardeni
généralement le singe comme un animal trés-rusé, de
sorte qu'Hercule et le singe représentent I'alliance de
la force et de la ruse. D'aprés Cardan, un singe vu
en réve est un présage de tromperie. Selon Lucien,
quand on rencontre un singe dés le matin, c¢’est un
signe que la journée sera funeste. Les Spartiates con-
sidérérent comme un augure des plus funestes, que le
singe du rol des Molosses elit renversé leur urne tandis
qu’ils étaient allés consulter I'oracle. Au témoignage de
Suétone, quand Néron crut voir son cheval s’enfuir en
ayant les parties postérieures de la forme de celles
d'un singe, il considéra ce fait comme un pronostic de
mort. Le singe était donc ordinairement regardé en
Gréce et & Rome comme un animal rusé et démonia-
que. D'un autre cté, le héros dans le nuage, dans
obscurité, ou en enfer, apprend la sagesse ; et, de
méme quauparavant il n'est quun pauvre idiot, Io
singe, lui aussi, est dépeint parfois dans les anciennes
fables de I'Europe méridionale comme un animal d’une
intelligence trés-bornée. Nous avons en Italie un pro-
II. 8
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verbe qui dit que chaque singe trouve beaux ses pe-
tits ; cette idée se rapporte & l'apologue du singe qut
pense que ses petits sont les plus jolis animaux du
monde, parce que Jupiter ne put un jour s’empécher
de rire en les voyant gambader. Dans une épigramme
latine, le renard se moque en ces termes du singe qui
lui demande la moitié de sa queue, en donnant pour
raison que cela le débarrasserait d'unappendice inutile,
tandis que lui-méme y trouverait I'objet requis pour
couvrir et protéger ses fesses trop dénudées: —

« Malo verrat humum quam sit tibi causa decoris,
Quam tegat immundas res bene munda nates. »

Dans I'Inde, le rapprochement du singe et de I'dne,
considéré comme un animal stupide, est encore plus
fréquent. Dans un conte du Pancatanira, nous voyons
les singes essayant de s'échauffer & la lumiére que
projette un vers luisant ; ailleurs, un singe qui prétend
corriger le travail d'un charpentier, trouve la mort en
mettant ses pattes dans la fente d’'un tronc d’arbre, et
en retirant sans réflexion le coin qui tient cette fente
entrebaillée. Le Tuti-Namé*, contient une autre ver-
sion de la fable de 1'dne et de la lyre dans le récit
relatif au sage Sdz-Perddz, qui apprend dun singe,
auquel le vent sert d’auxiliaire, le moyen de fabriquer
des instruments de musique. (Le nuage tonnant est, en
mythologie, I'instrument de musique par excellence;
c’est le vent qui le fait mouvoir, c’est le vent qui le
rend sonore : le héros dans le nuage, qu'il soit gan-
dharva, 4ne ou singe, est musicien).

Un hymne védique mentionne déja le fort, le puis-
sant, le terrible ours des Maruts * ou des vents, dans le

1, 266.

* Riksho na vo mirutah ¢imivin amo dadhro giuriva bhi )
Rigv., v, 56, 3. gaurly imayuh
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nuage orageux ou brille I'éclair et gronde le tonunerre.
Un autre de ces hymnes semble indiquer la constellation
de I'ourse ! Dans le Rdmdyana *, nous trouvons la
mention de cette méme constellation & propos de la lé-
gende du roi Triganku qui, aprés avoir été maudit par
les fils de Vasishtha®, devient un candala couvert d'une
peau d’ours (rtkshacarmanivést). Vigvdmitra, le rival de
Vasishtha, lui promet de le faire entrer dans le ciel en
lui donnant pour déguisement son propre corps; mais
Indra s’en indigne, le repousse avec mépris et le préci-
pite dans le vide la téte la premiére. Vicvdmitra I'arréte
dans sa chute au milieu de la constellation des sept
rishis ou des sept sages, c’est-a-dire de la Grande-
Ourse. Et de méme que l'ours est en relation avec la
constellation polaire, avec les froides régions, avec
I'hiver et les étoiles, la lune, qui préside spécialement
a la nuit froide dans la saison des frimas, est appelée
en sanskrit rikshardga et riksheca, cest-a-dire le
roi des brillants, le roi des étoiles, le roi des ours.
Le roi des ours prend aussi part a l'expédition de
Lanka. Le roi des ours (qui est ici en relation avec la
lune), est le pére eunuque et putatif du roi des sin-
ges, Sugriva, qui avait été, au contraire, concu dans le
sein de la femme du roi des ours par 'ceuvre du soleil
magnanime*. Dirigés par le roi des ours (rikshapar-
thiva), c’est-a-dire par I'ours ou le singe Gambavant,

! Ami ya riksha nihitAsa ucca ; Rigv., 1, 24, 10.
* Rdmdy., 1, 60-62.

* Je dois signaler un léger désaccord entre la transcription des mots
sanskri!s du texte et celle de ces mémes mots dans les notes. Pour
(Eelles-cl, j"ai suivi de point en-point la transcription de 'auteur et je
ngu.re,.comme lui généralement, la dentale aspirée forte par ¢ pointé
ou 1ta}1que; dans le texte, au contraire, je représente la méme lettre
par ¢ italique suivi de 4. Partout ailleurs il ¥ a concordance. (Note du
Traducteur.)
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les singes entrent dans la forét du miel (madhuvana)
que garde le singe Dadhimukha (bouche de beurre, dont
le pére est Soma, le diew de l'ambroisie Lunus)* et
quils dévastent et mettent au pillage, afin d’en savourer
le miel > Dans le Vishnu P * Balarama lui-méme, le
frore du dieu Krishna, s'enivre avec la liqueur spiri-
tueuse contenue dans la cavité d’un arbre.

I’ours qui mange le miel est trés-populaire dans la
tradition russe ; le nom méme de I'ours medvied, signifie
en russe, celui qui connait, qui sait trouver le miel
(miod correspond au sanskrit madhu et signifie le miel
3 la douce saveur, 'ambroisie ; I'ours, dans le madhau-
vana, est 'équivalent du medvied des Russes).

Dans un conte slave, cité par 4fanassieff dans les re-
marques sur le premier livre de son recueil de contes
russes, l'ours, trompé par le litvre, se trouve pris
dans un tronc d’arbre. Il supplie un paysan qui vient A
passer de le délivrer et lui promet de lui indiquer une
ruche d’abeilles, en lui recommandant de ne dire &
personne qu’il sest laissé duper par un liévre. Le
paysan délivre l'ours, qui lui montre la ruche dont le
paysan prend le miel et 'emporte chez lui* L'ours

! v, 6.

2y, 59.

=V 28,

4 Ce conte se récitait déjh avec quelques variantes au seizieme siécle:
« Demetrius Moschovitarum legatus Romam missus, teste Paulo Jovio
(cité par Aldrovandi), narravit proximis annis vicinize suw agricolam
querendi mellis causa in praegrandem et cavam arborem supe;'ne desi-
liisse, eumque profundo mellis gurgite collo tenus fuisse immersum
et biduo vitam solo melle sustinuisse, cum in illa solitudine vox agri-
colee opem implorantis ad vialorum aures non perveniret. Tandem hic,
desperata salute, urse beneficio extractus evasit, nam hujus fere ad
mella gdenda more humano in arboris cavitalem se demittentis, pellem *
tergoris manibus comprehendit et inde ab ursa subito timore e’xterrita
et rgtrocedente extractus fuit. » Dans les fables de Kriloff, ours est
aussi donné comme un mangeur de miel. — Dans un apolog,ue d’Abs -
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vient écouter & la porte pour entendre la conversation.
Le paysan raconte qu’il s’est procuré du miel sur les
indications d’un ours qui s’était trouvé pris dans un
arbre en poursuivant un liévre. L'ours forme le projet de
se venger de cette indiscrétiog. Un jour, il rencontre le?
paysan dans un champ et se dispose & se jeter sur lui
et & le mettre en piéces !, quand le renard fait son ap-
parition, agite la queue et dit au paysan: « Homme, tu
as de Pintelligence dans ta téte et un baton dans ta
main. » Le paysan avise immédiatement le stratagéme

temius, I'ours est piqué par une abeille en cherchant du miel ; il se
venge en détruisant les rayons de miel, mais les abeilles s’attroupent
autour de lui, le piquent et le mettent a la torture de tous les cotés a la
fois ; Tours exprime alors le regret de s'étre attiré de grands maux
pour n’avoir pas su supporter une peine légére. — Les proverbes italiens
ot les poires se trouvent en rapport avec I'ours, ont trait aussi l’hy-
dromel ou au miel. Ces proverbes s’énoncent ainsi : « Dar le pere 1n
guardia all’ orso » (donner les poires & garder & Pours); « Chi divide
la pera (ou il miele) all’ orso ne ha sempre men che parte » (celui qui
partage la poire (ou le miel) avec 'ours en a toujours moins que €a
part, c’est-a-dire que Pours mange tout); et « I'orso sogna pere » (l'ours
réve de poires). Prendre lours, signifie s’enivrer; l'ours, en effet,
d’aprés les légendes, s’enivre souvent, avec du miel, comme l'Indra
védique avec 'ambroisie et comme Balarama avec la liqueur spiritueuse
contenue dans la fente d’'un arbre (#ishnu P., v, 28). Le soleil dans le
nuage et durant la saison des pluies ou de I'hiver boit au-dela du néces-
saire. Dans une sentence du Pancafentra, 1, 194, nous trouvons le
soleil couchant comparé & un ivrogne ; comme livrogne, le soleil
couchant laisse tomber ses mains (ses rayons), sa tunique et devient
tout rouge.» — CGomp. aussi Ralston, Songs of the Russian people,
p. 182.

! Dans le quinziéme conte d’Afanassieff, I'ours se venge d’un vieil-
lard "qui lui avait coupé une patte avec sa hache ; il se fait une patte
avec du bois de tilleul, surprend le vieillard et sa femme dans leur
maison et les dévore. Dans le dix-neuviéme conte du quatriéme livre,
Pours fait alliance avec le renard que le paysan a rendu boiteux, ainsi
qu'avec le taon qu’il a placé sous la paille, afin de se venger de ce méme
paysan qui, lui ayant promis de le rendre pommelé comme le cheval,
I’a frappé ¢a et 1a avec une hache rougie au feu et lui a mis les os A nu.
L’idée de cette fable se rattache peut-étre 4 la superstition indienne
d’aprés laquelle les brilures d’un cheval sont guéries & I'aide d'un
singe. En ce qui regarde les pattes de bois, ce sont sans doute les
branches de la forét, des nuages ou de la nuit.



i18 LES ANMIMAUX DE LA TERRE.

qui lui est indiqué. Il demande d’abord & I'ours de lm
Jaisser accomplir ses dévotions, puis, il s'offre en guise
de pénitence a faire trois fois le tour du champ avec
I'ours enfermé dans un sac sur son dos ; ensuite, I'ours
fera de lui ce quil voudra. L'animal, tout fier d’étre
porté par 'homme * entre dans le sac ; le paysan l'at-
tache solidement et le frappe avec son biton jusqu’a
ce qu'il périsse.

L’ours, qui représente ordinairement le brillant au
sein des ténébres, a souvent, dans la tradition slave, un
caractere démoniaque® ou celui d'un idiot, comme
I'dne. Dans le premier des contes russes, le renard
effraie 'ours dont 1l délivre ensuite le paysan. (Le
paysan des récits populaires rustiques est presque
toujours un personnage héroique qui devient sage
et prince). Le paysan se joue deux fois de son com-
pagnon l'ours : d’abord quand ils sément ensemble
des navets et que le paysan se réserve ce qui pousse
en terre, en laissant a 'ours ce qui sort et s'éléve au-
dessus du sol; puis, quand ils sément du blé et que

-

’1 Dans- le dixieme conte du troisieme livre d’ Afanassieff, Nadzei, fils
dgne vierge, fille d'un prétre, abat la forét et en fait sortir, sans
l'aide de personne, 'onrs qui détruisait les chats.

‘4’. Dans une description du dernier dimanche du carnaval romain au
t_relziéme siécle dennée par Du Cange au mot Carnelevarium, nous
llsoqs : « Occidunt ursum, occiditur diabolus, id est, temptator nostre
cz,u'ms. » — En Bohéme, cest encore la coutume, 2 la fin du carnaval,
dgmener Pours, c'est-a-dire un homme déguisé en ours avce de la
paille et qui demande de 1a biere 2 la ronde (oude I'hydromel qui tient
la place dp miel mythique ou de I'ambroisie). Les femmes s'emparent
dfe la paille de I'ours pour la mettre dans le nid de leurs poules, afin
d’augmenter leur ponte. En Souabe, I'ours empaillé est accusé d’avoir
tué un chat aveugle, et, pour ce fait, condamné en forme 2 subir la
mort_ apres avoir eu deux prétres A ses cotis pour le consoler ; le mer-
credi des Cendres, l'ours est brilé solennellement. — Com[,) Reins-
berg von Diiringfeld, Das festliche Jahr. — Le podte Hans Sa<.:hs, cité

par Simrock, parle de deux vieilles fermm
: X2 es couvertes d’
d’ours qui doivent étre présentées au diable. e
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'ours, se croyant désormais expert, prend pour sa part
ce qui croit en terre et céde au paysan ce qui pousse au
dehors. Le ,paysan est sur le point d’étre dévoré par
I’ours, quand le renard vient & son secours ! Dans le
premier conte du quatriéme livre d’Afanassieff, le renard
vient passer 'hiver dans la taniére de I'ours et dévore
toute la provision de poules que l'ours avait amassée.
L’ours lui demande ce qu’il mange, et le renard lui fait
croire qu’il prend de la chair de son front. L'ours dé-
sire savoir si ¢’est bon et le renard lui en donne & god-
ter; alors, 'ours essaie de prendre aussi de la chair de
son front, mais il se tue, et le renard a, de cette facon,
de quoi manger pendant un an.

Le roman du renard nous offre aussi le renard en
opposition avec I'ours, auquel il fait prendre les pattes
entre les deux parties d'un arbre fendu, comme 11
arriva au singe de I'Inde dans le Pancatantra. Dans le
conte russe *, nous avons le paysan en place du renard,
et, au lieu du singe ou de l'ours, le gentilhomme (quai,
aux yeux du pauvre, est souvent une personnification
du démon) dont les mains sont prises dans la fente d'un

! M. Liebrecht (4cademy, juin 1873, no 74), dit & ce propos : « Ge
conte se trouve aussi en Norwége (Asbjornsen, ny Samling, €hristiania,
1871, n° 74, 3) et en Allemagne (Grimm, n° 189), mais ici ¢'est le diable
qui est trompé. On peut ajouter aux renvois de Grimm (vol. ) un
conte caucasien (Magazin fir die Litter. des Auslands, 1834, no 134),
dans lequel le diable prend aussi la place de I'ours, ainsi que I'ancien
ouvrage espagnol intitulé Conde Lucanor, c. 41, ot c'est le vice (el
mal) qui est dupé par la vertu (el bien), & propos du partage d’un
champ de navets. L’auteur du Conde Lucanor a tiré une grande partie
de sa collection de contes de sources arabes, et c’est ainsi que’la cir-
constance dont il s'agit se retrouve daas un des poe¢mes de Riickert
(p. 73), dont Yorigine est identique.» — Comp. aussi Afanassieff, i, 33.
— Dans un conte populaire norwégien, le renard fait prendre & Pours
un poisson avec sa queue, qui se géle dans I’eau. — M. Liebrecht
(loc. cit.), remarque aussi que ce conte se retrouve dans plusieurs
contrées.

* Afanassieff, v, 2.
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arbre. Le paysan se venge ainsi du gentilhomme fIUi»
aprés avoir acheté & d’autres un petit serin pour quinze
roubles, avait refusé de lui en donner cent pour une
grosse oie. L’athléte Milon de Crotone, ce héroslégen-
daire, dont la force était prodigieuse et auquel 1l fallait
pour sa nourriture de chaque jour un beeuf de quatre
ans, fut dévoré par les bétes féroces pour s’étre fait
prendre les mains dans un tronc d’arbre qu’il essayail
de fendre. Dans les mythes, I'animal et le héros se
substituent constamment I'un & l'autre. Dans le qua-
trieme conte du cinquiéme livre d’4fanassieff, la mort
du paysan est causée par les cigognes funebres et dé-
moniaques et par I'ours. Le paysan s’attache sur sa voi-
ture pour ne pas tomber; le cheval veut boire et tire la
voiture dans un puits. Un ours, qui était poursuivi,
passe en cet endroit, tombe dans le puits par inadver-
tance, s'embarrasse dans la voiture et se voitforcé pour
se dégager de retirer la voiture, le paysan et tout ce
qui en dépend. Un instant aprés, 'ours monte sur un
arbre pour chercher du miel; un autre paysan vient &
passer, voit I'ours sur I'arbre et I'abat, pour s’emparer
de l'animal; 'ours et la voiture tombent 2 terre et le
paysan esttué, tandis que I'ours se dégage et s’échappe.
L'ours qui cherche le miel, et I'ours dans le puits,
nous' rappellent Fasinus in unguento et 1'dne au milieu
des roses; I'dne, ami du jardinier ou du prétre de
Flore et de Pomone, dans la fable de La Fontaine 1 a
la méme signification. Dans le vingt-huitiéme conte du
cinquieme livre d’Afanassieff, le roi-ours se tient caché
d’ans une fontaine (nous avons déja vu le singe de
I'Inde attirant un roi dans la gueule d'un monstre qui
se trouve dans une fontaine); un roi va a la chasse,

1 v, 10.
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a soif et veut boire &' cette fontaine; I'ours le S.aIS,lt
par la barbe et ne le ldche qu’a condition qu:il lut ’ce—
dera ce qu'il posséde chez lui sans le connaitre (c f}st
une autre version du conte de Hariccandra). Le ro1y
consenit et en rentrant & son palais il apprend qu'il lut
est né deux jumeaux, un gar¢on appelé Ivan et une
fille nommée Marie. Pour les sauver de 'ours, il les des-
cend dans une caverne souterraine trés-profonde, qu'il
munit d’abondantes . provisions. Les jumeaux devien-
nent en grandissant pleins de santé et de force; le roi et
la reine meurent et 1'ours vient chercher leurs enfants
qui lui ont été promis. Il trouve dans le palais royal une
paire de ciseaux auxquels il demande ou sont’les fils du
roi; les ciseaux lui répondent: « Jette nous & terre dans
la cour et cherche dansl’endroit ot nous tomberons. »
Les ciseaux tombent précisément au-dessus de la re-
traite dans laquelle Ivan et Marie sont cachés. L'ours
creuse le sol avec ses pattes et va dévorer le frére et la
sceur; ils lui demandent la vie et I'ours la leur accorde
a la vue de la quantité de poules et d’oies dont ils sont
pourvus. L'ours se décide alors & les prendre & son ser-
vice; & deux reprises ils tentent de s'échapper, la pre-
miere fois avec I'aide d’un faucon, la seconde avec celle
d’un aigle : enfin, un taureau parvient & les délivrer.
Poursuivis par l'ours, ils jettent & terre un peigne qui
donne naissance a une forét impénétrable ; 'ours se
déchire les flancs et se fait de cruelles blessures en la
traversant. Ivan étend ensuite une serviette qui produit
un lac de feu ; & cette vue, l'ours qui craint d’étre bralé
et qui préfere le froid a la chaleur, revient sur ses pas.

Dans le vingt-septiéme conte du cinquitme livre
d’dfanassieff, un ours démoniaque au poil de fer dé-
vaste un royaume entier et en dévore tous les habi-
tants; il .ne reste plus qu'lvan Tzarevie et Hélene
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Prekrasnaia; mais le roi les avait placés avec des pro-
visions au-dessus dun pilier élevé (une nouvelle
forme du mont Hiranyanabhas, d’ou sort le soleil, qui
s’éléve du sein de la mer et sur lequel le grand singe
Hanumant se repose. L'ours se trouve aussi en relation
avec une pierre précieuse dans le Vishnu P.' Dans le
Tuti-Namé ?, le charpentier habitue deux ours a pren-
dre leur nourriture sur une statue qui est I'image par-
faite de son compagnon l'orfevre avare, par lequel il a
été frauduleusement dépouillé d'une certaine somme
d’argent. Au moyen de ces ours, qu’il fait passer pour
les deux enfants de I'orféevre qui l'avaient quitté, il
effraie celui-ci qui, voyant I’habileté du charpentier, se
décide & lui rendre son argent). L'ours affamé s appro--
che du pilier. Ivan lui jette de la nourriture, et aprés
I'avoir mangée, I'ours sen va dormir® Pendant son
sommeil, Ivan et Marie prennent la fuite sur un che-
val; l'ours se réveille, les atteint, les raméne au pilier
et se fait jeter par eux de la nourriture, aprés quoi il
retourne dormir. Le jeune frére et sa sceur essaient de
s’échapper & cheval sur des oies; mais 'ours se ré-
veille encore, les rattrape, brile les oies et replace
Ivan et Marie sur le pilier. Ils fournissent une troisiéme

! 1v, 13.

® Ty 6s

® 1l est intéressant, & propos du sommeil de 'ours, de lire le curieux
renseignement que nous fournit Aldrovandi (De Quadr. Dig. Viv., 1)
dans le passage suivant: « Devorant etiam ursi ineunte hyeme radices
nomine nobis adhuc ignotas, quibus per longum temporis spatium
cibi cupiditas explelur et somnus conciliatur. Nam et in Alpibus
Helvelicis aiunt, referente Gesnero, vacecarum pastorem eminus vidisse
ursum, qui radicem quamdam manibus propriis effossam edebat, et
post ursi discessum, illuc se transtulisse ; radicemque illam degus-
tasse, qui postmodum tanto somni desiderio affectus est, ut se conti-
nere non potuerit, quin in via stratus somno frueretur. » L’ours, en sa

qualité d’.animal nocturne et hivernant, doit nécessairement procurer
le sommeil.
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fois de la nourriture & l'ours, qui se rendort comme
auparavant; alors leur libérateur est un taureau, qui
créve les yeux de l'ours avec ses cornes et le précipite
dans une rividre ot il se noie. Dans le méme conte, le
démon, voulant exposer Ivan & une mort certaine, I'en-
voie chercher du lait d’ourse ! Le démon apparait
encore sous la forme d’un ours dans le cinquantiéme
conte du cinquiéme livre d’Afanassieff, ot il est mis en
piéces par le chien d'un soldat. Mais, quoique l'ours
soit démoniaque, le petit de I'ourse, au contraire, préte
secours au héros * Dans le onziéme conte du sixiéme
livre d’Afanassieff, une femme s’égare en cueillant des
champignons et entre dans la taniére d'un ours qui la
garde pour lui. Nous avons déja vu l'ours qui joue &
colin-maillard avec la souris s’imaginant jouer avec la
jeune fille. Nous avons vu également au premier cha-
pitre, que le vent Rudra et Eole, le roi des vents,
sont passionnément amoureux des jolies nymphes.
Dans un conte norvégien (qui est une autre version de
la chatte blanche), donné par Asbicernsen, le héros est
déguisé en ours et devient pendant la nuit un beau
Jeune homme. La femme, par sa curiosité indiscréte,
c¢’est-a-dire parce quelle a voulu le voir a la lumiére de
la lampe, le perd et sa place est prise par la princesse
au grand nez, jusqu au jour ouelle parvient & retrouver
son mari, & l'aide d'une pomme d’or et d’'un cheval.
Dans le sixiéme conte du deuxiéme livre du Pen-
tamerone, c’est, au contraire, la belle Pretiosa qui,
pour se soustraire aux caresses incestueuses de son

t Comp. Afanassieff, vi, 3. — D’aprés la tradition hellénique, Paris
et Atalante furent nourris avec le lait d'une ourse.

* Comp. A/anassieff, v, 21; v, 28. — D’aprés Cardan, quand on ren-
contre un ourson qui vient de naitre, c'est le signe d’un heurcux
changement de fortune.
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pére, s'en va dans la forét déguisée en ourse. Un jeune
prince, fils du roi des eaux, devient amoureux d’elle
et 'emmene dans son palais. Le prince tombe malade
par 'effet de I'amour qu’il éprouve pour l'ourse ; elle le
soigne et le guérit. Pendant qu’ill’embrasse, elle devient
une belle fille (« la chiu bella cosa delo Munno »). Nous
apprenons par deux documents du moyen age cités dans
Du Cange (au mot ursus), que c’était I'usage & cette
époque de promener des ours pour leur faire exécuter
des jeux indécents ( « nec turpia joca cum urso vel tor-
natricibus ante se facere permittat » ) et que les poils
de I'ours trempés dans quelque onguent étaient vendus
« tunquam philacteria, ad depellendos morbos, atque,
adeo oculorum fascinos amoliendos. » Les Athéniens
donnaient le nom d’ourses aux jeunes filles consacrées
a la chaste Artémis, 'amie des lieux secrets; et il
semble que c'est & ce méme fait qu'il faut rapporter
'intéressante légende chrétienne de la vierge sainte
Ursule', que Karl Simrock identifie & Holda, la démonia-
que, funébre et somnifére avant-courriére de la mort.
Si I'on admet cette identification, Ursule serait, en outre,
en rapport étroit, tant pour le caractére que pour I'éty-
mologie, avec le monstre védique Rikshika.

Pour revenir au conte russe, la femme qui entre
dans la taniére de 'ours s'unit a lui et dorine naissance
a un fils qui est homme jusqu’a la ceinture et ours dans
les parties inférieures du corps. Sa meére, conséquem-
ment, lui donne le nom d’ivanko-Medviedko (Petit-Jean,
le fils de I'ours). Ce monstre demi homme, demi ours,
devient un animal plein de ruse, qui trompe le diable
en le faisant battre avec un ours et en lui faisant croire

' Comp. louyrage de Schade, Die Sage von der Heiligen Ursula.
On trouve aussi cette légende dans les Leggende del Secolo Decimo-
quarto, publiées a Florence par M. Del Lungo, chez Barbera, éditeur.
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que l'ours est son frére puiné (c’est-a-dire le frére fort).
Dans une tradition*danoise, il est question d'une jeune
fille violée par un ours qui donna naissance & un
monstre. Selon le mythe hellénique, la nymphe Calisto,
fille du roi Lycaon, que Zeus avait violée, fut chan-
gée par Héra ou par Artémis en ourse, donna nais-
sance & Arcas et devint une étoile, aprés avoir été tuée
avec son fils par des bergers.

L'ours rusé reparait comme musicien (ainsi que
I'dne) dans le dix-septiéme conte du troisiéme livre
d’Afanassieff, ou il chante si bien qu’il donne le change
a la vieille bergere et réussit & emmener ses brebis.
Dans une note sur leneuviéme conte esthonien de Kreut-
zwald, M. Lowe fait remarquer que, dans les langues du
nord, le nom du dieu du tonnerre et celui de I'ours sont
synonymes. L'ours, le singe, I'4ne et le taureau forment
un quatuor musical dans une fable de Kriloff. L'ours
est fait pour danser, comme le singe?, I'dne et le gan-
dharva, son équivalent mythique. De méme que la peau
d’dne dissipe la frayeur, I'ceil d’'un ours séché et f)endll
au cou d'un enfant I'empéche d’avoir peur®. Nous
voyons dans les 1égendes des saints et particuliérement
des ermites que l'ours inspiré par Dieu et se confor-
mant & leurs ordres leur a souvent cédé sa taniére,

1 « il parle, on I'entend, il sait danser, baller,
Faire des tours de toute sorte
Passer en des cerceaux. »
(La Fontaine, Fables, 1x, 3).

Dans La Fontaine, le singe est encore identifié 4 I'Ane en qualité de
juge d’un différend qui s’est élevé entre le loup et le renard, et, ailleurs,
quand il se revét de la peau du lion. Dans la quatriéme fable du onziéme
livre, La Fontaine fait raconter au singe I'histoire de I'ane qui asinum
fricat; dans la seconde fable du douziéme livre, le singe répand le
trésor de Favare, comme dans Ia tradition indienne il pille les offran-
des du sacrifice.

® Comp. Aldrovandi, De Quadr. Dig. Viv.



.
126 LES ANIMAUX DE LA TERRE.
nous y lisons aussi que saint Maximin changea un
ours en 4ne, parce qu’il avait mangé un dne qui por-
tait un fardeau.

Dans la dix-neuviéme fable du douziéme livre de
La Fontaine, le singe est le messager de Jupiter et il
vient avec le caducée pour

« Partager un brin d’herbe entre quelques fourmis, »

tandis que deux animaux gigantesques, 1’éléphant et
le rhinocéros se disputent la suprématie. Le singe,
dans le r6le de Mercure, comme forme intermédiaire el
médiatrice entre deux animaux héroiques analogues,
est voisin du renard, I'animal intelligent dont il par-
tage (ainsi que I'ours) la couleur rousse. Ce n'est plus
I'image pure et lumineuse du soleil pendant le jour et
ce n'est pas encore celle du monstre noir de la nuit;
il est trop noir pour étre brillant, il est trop brillant
pour étre noir; il a toutes les malices des démons et
pratique toutes les bonnes ceuvres des saints. Le singe,
imitateur de ’homme, partage comme. I'homme la
nature grossiere du démon et la nature intelligente
d’un dieu.



CHAPITRE XII

LE RENARD, LE CHACAL ET LE.LOUP.

SOMMAIRE

Lopaca, lopdgikd. — Le chacal occupe dans la tradition de I'Inde la
place du renard. — Phénomeénes dont le renard est le symbole my-
thologique et raisons pour lesquelles le chacal est I'équivalent de
cet animal, — Double aspect du renard mythique en relation soit
avec le coq, soit avec le loup; tourné vers le jour ou vers la nuit,

il est tantét 'ami, tantot I'ennemi du héros. — Le renard trompe
tous les autres animaux afin d’avoir la proie entiére pour lui seul.
— Le renard, ennemi -du monstre. — Le chacal bleu. — Le cha~

cal curieux. — Le chacal qui se venge. — Le renard astucieux; la
femme plus rusée que le renard. — La peau du renard. — La queue
du chacal enduite de beurre. — Le renard mange le miel, le beurre
ou le giteau appartenant au loup, qu'il accuse ensuite de gourman-
dise. — Le renard envoie le loup & la péche. — Le renard dévore la
femme qu'il avait promis de rappeler a la vie. — Le renard rem-
plit I'office de pleureur. — Le paysan ingrat envers le renard. —
« Cauda de vulpe testatur. » — Le renard dévore l'ours; l'oi-
seau nourrit le renard et l'attire ensuite au milieu des chiens. ~
Vieille hospitalité s’oublie. — Le renard est la femme du chat.
— Dans le mythe, le fromage rond est la lune. — Le renard vole les
poissons.— Le renard est de tous les métiers.— Le renard reconnais-
sant enrichit le héros pauvre. — Le roi Feu et la reine Loszna. — La
maison du renard et celle du lidvre. — Le renard trompe le coq; le coq
trompe le renard. — La queue du renard dans le bec des poulets. —
La malice du renard; l'idéal d'un prince selon Machiavel ; le renard
et le serpent. — Le renard dupe presque tous les animaux; il ne
réussit pourtant pas a tromper les autres renards ni quelquefois
aussi le lion. — L’Eglise catholique fournit de nouveaux types pour la
légende du renard. — Union du renard et du loup. — Le loup est
d'une nature var'able. — Le loup roux.— Le loup voleur. — Le loup
(ou le diable) et les poissons; le poisson dans l'eau peu profonde. —
Le chien et le loup. — Le loup berger. — Le ventre du loup.—
Le bon loup et la bonne fille. — Le fils de loup comprend le lan-
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gage des oiseaux. — La louve-nourvrice; les louves et les courtisanes,
— Les déguisements au moyen d'une peau de loup. — Le loup-
chasseur. — L'ombre du loup. — Les loups qui chitient au nom de
Dieu; les loups sanctifiéss. — Le loup mort; la peau de loup. — Les
loups diaboliques. — Le loup blanc. — Wulfesheofod. Ysengrin, —
Le loup chante des psaumes. — L'habileté du loup. — La queue du
loup. — Le nain dans le corps du loup; le nain dans le sac du
loup. — La louve de Rome. — La louve*de Dante.

1l n’est question qu'une seule fois du renard dans le
Rigveda sous le nom de lopdca (alopéx); il y est dit
qu’il pénéire prés du vieux lion occidental; le mot lo-
pica (comme lopdka, que le Dictionnaire de St-Péters-
bourg interpréte par « une espéce de chacal » ) parait
signifier au sens propre « le destructeur » (aasfresser,
d’aprés M. le professeur Weber). La langue sanskrite
fournit aussi le diminutif lopdcikd, qu’on traduit par
« femelle du chacal » et par « renard » (vulpecula). Le
renard légendaire est pourtant représenté en général
dans la tradition de I'Inde par le chacal ou canis aureus,
(en sanskrit srigdla, kroshthar et gomdyu, & cause des
cris qu'il pousse). Le renard est I'image de la teinte
rougeitre du ciel qui tient le milieu entre I'éclat du
Jour et I'obscurité de la nuit. Des I'instant ot le phéno-
méne crépusculaire prenait une forme animale, nulle
autre ne s’adaptait mieux & cet objet que celle du re-
nard ou du chacal, en raison de la couleur et des habi-
tudes de ruse de ces animaux : I'heure du crépuscule
est le moment des incertitudes et des supercheries.
M. le professeur Weber! suppose que toutes les ruses
attribuées au chacal dans les fables de 1'Inde ont été
empruntées au renard des fables helléniques. 11 faut
sans doute attacher I'importance qu’elles méritent aux
expressions vancaka et mrigadhirtaka (celui qui trompe

* Comp. Ueber den Zusammenhang indischer Fabeln mit griechis-
chen, Berlin, Diimmler, 1853,
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les animaux), que les lexiques sanskrits donnent
comme des épithétes du chacal, d’autant que ces lexi-
ques ne remontent pas & une antiquité bien reculée ;
mais nous avouerons en méme temps que I'habileté du
renard a été exagérée par la superstition populaire,
comme la sottise de ’dne, pour une raison mythique
et par l'effet de la tradition beaucoup plus que par
suite de I'observation d’habitudes exceptionnelles chez
ces animaux que la mythologie pouvait facilement
identifier ; car, ainsi que je 1'ai déja fait observer, des
analogies grossiéres et accidentelles ont suffi pour que
les mémes phénomenes se trouvassent représentés par
des animaux d'un genre trés-différent I'un de I'autre.
(’est ainsi que le pelage roux de I'ours et du singe et
certaines allures qui leur sont communes peuvent nous
faire comprendre comment 1ls ont été parfois substi-
tués 'un & I'autre dans les 1égendes; la méme raison
a fait attribuer A ces mémes animaux quelques-uns
des exploits qui ont rendu célébre le renard des légen-
des. Quelle confusion n'a donc pas dit se produire, &
plus forte raison, entre le canss vulpes (le renard roux),
et le canis aureus (ou le chacal) qui se montrent I'un et
I'autre & la tombée de la nuit, qui se nourrissent tous
les deux de petits animaux, dont le pelage est de la
méme couleur, les yeux trés-brillants et chez les-
quels plusieurs autres caractéres zoologiques sont com-
muns ?

Le renard de la légende (ou le chacal, son équi-
valent mythique) a, comme presque toutes les figures
mythiques, un double aspect. Comme il représente
le soir et que le soleil a pour image un oiseau (le
coq), le renard, I'ennemi proverbial des poulets, est
aussi dans le ciel le maraudeur et le mangeur du coq
et, comme tel, 'ennemi naturel de I'homme ou du’

. 9
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héros, qui finit par se montrer plus habile que lui et
par causer sa perte. Le soir, le renard, surprend le
coq par ruse, et le matin, il est victime de 1a ruse du
coq. Il est donc un animal de nature démoniaque, quand
on le considére, soit comme dévorant ou trahissant
le soleil (sous la figure d’un coq, d'un lion, ou d'un
homme) et comme l'image du ciel rouge du cou-
chant ou de l'aurore du soir, soit comme tué ou mis
en fuite par le soleil lui-méme (coq, lion ou homme)
et comme l'image du ciel rouge du levant ou de
Paurore matinale! Nous avons vu déja, au premier
chapitre de cet ouvrage, que I'aurore est une jeune
fille tantét sage et tantoét perverse; quand elle prend
une forme animale, c’est le renard qui reproduit cet
aspect. Mais l'aurore n'a pas ce seul aspect mythi-
que. Si, quand elle est tournée du c6té du soleil, on
suppose quelle tue sur le soir le jour brillant et
qu'elle est chassée le matin par I'éclat du jour renais-
sant, elle prend aussi, quand on la considére tournée
vers la nuit, un aspect héroique et sympathique, et elle
devient l'amie et l'auxiliaire du héros ou de l'ani-
mal solaire contre le loup des ténébres nocturnes. Ces
deux points de vue mythiques embrassent et expliquent
toute la légende essentielle du renard — légende que
des volumes entiers ont déja retracée, en ce qui
concerne la tradition occidentale. Je me bornerai donc
a choisir et & résumer les traits principaux et carac-
éristiques des traditions orientale et slave, afin de

! Dans une tradition allemande rapportée par Schmidt, Forschungen,,
p- 103, nous voyons la divinité s’offrir volontairement au chasseur
sous la forme d’'un renard pour étre sacrifiée ; le chasseur 'écorche, et
les mouches et les fourmis en mangent la chair. Dans un conte russe

dont je donnerai I'analyse, le loup mange le renard quand il le voit
épourvu de sa fourrure,
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les comparer brievement avec les particularités les plus
connues des légendes de I'Occident ; car lorsque j’aurai
montré la double nature mythique du renard, en tant
qu’il représente les deux aurores, et que j'aurai prouvé
que le soleil est personnifié tantdt sous les traits d’'un
héros, tant6t sous ceux d'un coq ou d'un lion, et la
nuit, sous ceux d'un loup, il sera facile, il me semble,
de ramener a cette Interprétation l'immense variété
de sujets légendaires dont je ne pourrai m’occuper
par suite des proportions auxquelles j'ai d(i réduire cet
ouvrage.

Dans le Mahdbhdrata*, un chacal savant, qui a ter-
miné ses étude, s’allie & 'ichneumon, & la souris, au
loup et au tigre, mais dans le seul dessein de les duper
tous. Il fait tuer une gazelle par le tigre, puls envole
tous les animaux faire leurs ablutions avant de la man-
ger. Quand le tigre revient, il le fait courir apres la
souris qu’il accuse de s’étre vantée d’avoir tué le tigre;
il décide la souris & s’enfuir en lui persuadant que I'ich-
neumon a mordu la gazelle et que, par conséquent sa
chair est empoisonnée ; 1l détermine le loup a se sauver
4 toutes jambes en lul disant que le tigre arrive pour
le dévorer; il rend enfin I'ichneumon tout joyeux de
pouvoir s’échapper en se vantant d’avoir vaincu les
trois autres animaux ; alors il mange lagazelle & lui tout
seul. Dans le Pancatantra 2, le chacal escamote de la
méme fagon au lion et au loup leur part d'un chameau ;
nous avons déja vu commentil s’y prit pour s’adjuger
I'dne qu’il enléve au lion parruse. Dans le vingtiéme

t 1, 5566 el seqq.

2 1, 16; 1v, 2 ; comp. aussi 1v, 10, et le chapitre du-Liévre. — Dans
le conte 11, 14, du Pancatantra, le chacal dupe le lion, qui s’était
emparé de sa tanitre, en lui faisanl pousser des rugissements ; s’assu-
rant ainsi que le lion est bien dans sa taniére, il parvient a s’échapper.
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conte mongol, le renard suscite la discorde entre les
deux fréres, le taureau et le lion, qui se donaent mu-
tuellement la mort.

D’aprés le Rdmdyana',le chacal estl’ami duhéros, en
ce sens qu'en poussant des cris et en vomissant du feu
par la bouche, il est d'un mauvais présage pour le
monstre Khara, qui se prépare & attaquer Rama. Dans
le Khorda-Avesta, un héros que dévore Agra-Mainyu, le
dieu des monstres, s'appelle Takhmo-urupis ou Takhma-
urupa, c'est-a-dire le renard fort. ‘

Une des fables les plus intéressantes au point de vue
mythologique, est celle du chacal qui, étant tombé dans
de la teinture, en sort tout bleu ou d'une nuance d’opale
et se fait passer pour un paon céleste. Les animaux
le choisissent pour roi, mais il se trahit par ses cris :
en entendant hurler d’autres chacals, il hurle comme
eux ; alors le lion, le véritable roi des animaux, le met
en piéces * Nous avons la une autre version de la fable
de I'dne revétu de la peau du lion, ou plutét encore, de
celle du corbeau qui ramasse les plumes du paon et
s'en revét ; le ciel de la nuit obscure est azuré, il est
comme le sahasrdksha (épithéte d’Indra et du paon qui
signifie «doué de mille yeux ou de mille étoiles »). L’au-
rore du soir, représentée par le renard, prend la forme
du ciel azuré de la nuit, jusquau matin ou, la super-
cherie se découvrant, le lion (c’est-a-dire le soleil) dé-
chire le renard et dissipe la nuit et 'aurore.

Le Pancalanira contient deux autres réeits se rap-

portant au chacal légendaire — & savoir le conte du

chacal curieux et sot, qui se casse une dent en essayant

de déchirer la peau d'un tambour pour voir ce qu'il y a

Yo, 29,
? Comp. Pancatantra, 1,105 Tuti-Name, 11, 146.
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dedans, et qui se brise la machoire et meurt pour
avoir voulu manger la corde d'un arc!; puis celui du
chacal lache, élevé avec les lionceaux, qui trahit son
origine, quand il prend la fuite au lieu de se jeter sur
I’éléphant avec les deux lions, ses fréres adoptifs *. Dans
le Tuti-Namé®, le chacal veut se venger des perroquets
qui, & ce quil croit, ont pris une part indirecte au
meurtre de ses petits; arrive le lynx, qui s'étonne que
le chacal dont I'habileté est si célébre, soit incapable de
trouver un moyen pour causer la perte des perroquets.
Le lynx finit par lui donner le conseil de feindre d’étre
boiteux et de se laisser suivre par un chasseur jusqu’a
I'endroit ou se trouvent les perroquets; arrivé la, il
pourra s’esquiver et le chasseur, voyant ceux-ci, tendra
ses filets et les prendra.

Nous trouvons dans le Tuti-Namé, plusieurs autres
détails concernant le chacal qui sont passés dans les
contes russes relatifs au renard.

Le chacal, en appelant le berger, fait sortir de sa ta-
niere le loup qui s’en est emparé ‘. Dans un autre pas-
sage, le renard rusé tourne en ridicule la stupidité du

$ 1, 2; 11, 3. — Dans le dix-neuviéme conte mongol, le jeune homme
qui se fait passer pour un héros recoit I'ordre d’apporter a la reine la
peau d’un certain renard qu’on lui indique ; chemin faisant, le jeune
homme perd son arc; il se retourne pour le chercher et trouve le
renard mort auprés de I'arc qu’il avait essayé de ronger et qui Iavait
tué en se détendant.

21, 4.

s 1, 134, 135.

¢ Tuti-Namé, i, 125. — Dans les contes de la méme nuit (la vingt-
deuxiéme) du Tuti-Namé, nous voyons le lynx (lupus cervarius) qui
veut prendre la demeure du singe, lequel occupe celle du lion, et le
chacal qui court apres les testicules du chameau, comme il court apreés
ceux du taureau dans le Pancatanira. Dans le conte 11, 7, le renard
laisse tomber dans l'eau l'os qu’il tient, afin de prendre un poisson
(c’est une autre version de la fable bien connue du chien et du loup ou
du diable pécheur).
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tigre, mais la femme prouve qu’elle est plus habile que
le renard® Nous lisons encore dans le Tuti-Namé*
quun compagnon du pauvre Abdul-Megid, amoureux
de la fille du roi, lui apprend le moyen de s’enrichir,
ou plutét de paraitre riche, afin de pouvoir épouser
celle qu’il aime. Dans une autre version plus scientifi-
que et plus intéressante de cette légende qui se trouve
dans les contes russes, c'est au contraire, le renard
qui enrichit le héros dans l'indigence. Le dix-neuviéme
conte mongol dans lequel le pseudo-héros fait for-
tune avec les dépouilles d'un renard, est une forme
intermédiaire entre la version indienne et la version
russe. '

Dans le Pancatantra, un chacal porte le nom de
Dadhipuccha, ¢'est-3-dire « queue de beurre » ou « celul
dont la queue est enduite de beurre » (I'aurore posséde
I'ambroisie).

Dans le premier des contes d'4fanassieff, le renard
mange le miel appartenant au loup (ce qui nous rap-
pelle cette pensée de Plaute « sepe condita luporum
fiunt rapine vulpium ), » puis il accuse le loup de
l'avoir lui-méme mangé; le loup propose de s’en rap-
porter au jugement de Dieu;ils conviennent d’aller
ensemble s exposer au soleil et celui qui rendra du miel
sera le coupable: ils vont en conséquence se coucher
au soleil ; le loup sendort et le renard répand sur lui
le miel qui lui sort du corps; le loup se réveille et se
reconnait fautif. Dans le premier conte du quatriéme
livre d’Afanassieff, le coq et 1a poule apportent des épis
de blé au vieillard et des pavots a sa femme ; le vieux

' Tuti-Namé, u, 142, 143.
1 1, 168 ef seqq.
* Querolus, 1, 2.



LE RENARD, LE CHACAL ET LE LOUP. 135

couple en fait un giteau et le met sécher au dehors *.
Arrivent le renard et le loup qui s’emparent du giteau,
mais, s’apercevant qu'il n'est pas encore sec, le renard
propose d’aller dormir pendant qu’il séchera. Tandis
que le loup se livre au sommeil, le renard mange le
miel qui se trouve dans le giteau et le remplace par de
la fiente. Le loup se réveille et le renard, qui fait sem-
blant de se réveiller apres lui, I'accuse d’avoir touché
au giteau; le loup protestant de son innocence, le re-
nard propose d’aller dormir au soleil, ce qui leur tien-
dra lieu de jugement de Dieu : il sortira de la cire de
celui qui a mangé le miel *. Le loup va sommeiller, et,
pendant ce temps, le renard gagne une ruche voisine,
mange le miel qui s’y trouve et en jette les rayons sur
le loup qui s'éveille, s'avoue coupable et promet de
dédommager le renard en lul donnant une part de
la premiére poire qu’il trouvera. Dans la suite du conte,
lerenard envoie le loup pécheravec sa queue dans le lac,
et, quand celui-ci ala queue gelée, le renard feint de se
trouver mal lui-méme etse fait porter par le loup, en mur-
murant le long du chemin le proverbe: « Celul qui est
battu porte celui qui ne l'est pas. » Dans une autre
version du méme conte, le renard mange le beurre
et la farine du loup; dans une troisiéme, le renard

1 Dans le dix-huitiéme conte du quatriéme livre d'Afanassieff, un
gateau merveilleux s’échappe de la maison d’un vieillard et de sa
femme, ct va réder de coté et d’autre ; il trouve le lidvre, le loup et
I'ours qui veulent tous le manger ; il chante & chacun d’eux son histoire
et ils le laissent aller ; il la chante aussi au renard qui fait I'éloge de
sa chanson, mais mange le giteau apres 'avoir renversé sens dessus
dessous.

2 Dans le conte 1, 14, d’Afanassieff, le héros Théodore renconire des
loups qui se battent pour un os, des abeilles qui se battent pour du
miel et des crevetles qui se battent pour du caviar; il leur fait des
parts égales, et les loups, les abeilles et crevettes reconnaissants, lui
prétent secours quand il a besoin de leurs services.
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au milieu de la nuit, se prétend appelé pour servir de
sage-femme au lapin et mange le beurre du loup, qu'il
accuse ensuite de I'avoir mangé lui-méme ; ils tombent
d’accord, afin de découvrir le coupable, de se soumettre
a I'épreuve du feu, devant lequel les deux animaux doi-
vent aller dormir: celui de la peau duquel le beurre
suintera, sera le fautif; ils font comme c’est convenu,
et, pendant que le loup est endormi et ronfle, le renard
répand sur lui ce qui reste de beurre. Dans le septiéme
conte du quatriéme livre d’'4fanassieff, le renard promet
a un vieillard de rappeler sa femme & la vie; il lul pres-
crit de faire chauffer un bain, d’apporter de la farine et
du miel et de se tenir au dehors sur le palier de la
porte, sans se retourner pour jeter les yeux sur le bain;
le vieillard obéit et le renard se met & laver la vieille
femme, dont il mange ensuite la chair et ne laisse que
les os ; il fait aprés cela un giteau avec la farine et le
miel qu’il mange aussi, puis il crie au vieillard d’ou-
vrir la porte et s’esquive & toutes jambes. Dans le pre-
mier conte du premier livre, le vieillard dont la femme
est morte s’en va chercher des pleureurs; il trouve
'ours quise propose pour remplir cet office, mais le vieil-
lard croit qu'il n’a pas une assez belle voix; il continue
ses recherches et rencontre le renard qui veut aussi lui
rendre ce service, et lui donne une preuve de sa capa-
cité en se mettant & chanter (celte circonstance s'ap-
pliquerait mieux, il semble, au chacal, animal au cri
aigu, quau renard). Le vieillard se déclare pleinement
satisfail et fait placer aux pieds du cadavre I'animal
ruseé, qui poussera des gémissements pendant qu'il ira
creuser la fosse; en 'absence du vieillard, le renard
mange tout ce qui se trouve dansla maison et méme le
cadav.re de la vieille femme. Dans le neuvi¢me conte du
quatriéme livre, la fable se termine autrement : le re-
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nard fait son devoir de pleureur et le vieillard le rému-
nére en lui donnant des poulets; le renard, cependant,
trouve que ce n'est pas suffisant et le vieillard met dans
un sac qu'il lui donne deux chiens et un poulet. Le re-
nard s’en va et ouvre le sac; les chiens en sortent,
courent aprés lui et le poursuivent jusque dans sa ta-
niére ol il se réfugie, — mais en négligeant d’y faire
entrer sa queue qui le trahit. « Cauda de vulpe testa-
tur », dit aussi le proverbe latin. Dans une autre version
du premier conte du premier livre, c’est en récompense
d’avoir tiré le paysan des griffes de I'ours, que le renard
recoit de lui un sac contenant deux poules et un chien.
Le chien poursuit le renard, qui se sauve dans son
trou et demande & ses pieds ce quils ont fait : ils ré-
pondent qu’ils se sont sauvés ; il fait ensuite la méme
question & ses yeux et & ses oreilles, qui disent avoir
vu et entendu ; enfin, il pose.aussi la question & sa queue
(identifiée ici au phallus) qui lui avoue avec confu-
sion quelle s'est mise entre ses pattes pour le faire
tomber. Alors, le renard voulant punir sa queue, la
laisse passer hors de son trou;le chien s’en saisit
et s’en sert pour tirer dehors I'animal qu’il met en pie-
ces. Dans le quatriéme conte du troisiéme livre, le re-
nard délivre le paysan du loup, et non plus de I'ours;
le paysan se livre & son égard au méme stratagéme et
met des chiens dans le sac qu’il lui donne; le renard
leur échappe, et pour punir sa queue d’avoir entravé sa
fuite il la laisse dans la gueule du chien et s’enfuit; plus
tard, le renard se noie en tombant dans une tonne
remplie d’eau(c’est i’acte du phallus ; comp. le chapitre
des Poissons) et le paysan s’empare de sa peau. Dans
un autre conte russe, cité par Afanassieff dans les re-
marques sur le premier livre de son recueil, le renard,
aprés avoir sauvé le paysan du danger que l'ours lui
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faisait courir, lui demande son nez en guise de récom-
pense, mais le paysan l'effraie et lui fait prendre la
fuite. Dans un conte slave dont il est question dans ces
mémes remarques, 'oiseau fait son nid et le renard
convoite ses ceufs ; I'oiseau le dénonce au chien qui se
met & la poursuite du renard; celui-ci, trahi par sa
queue, tient avec ses pattes, ses yeux, ses oreilles etsa
queue un monologue semblable & celul que nous avons
vu plus haut. Dans le vingt-deuxiéme conte du troi-
siéme livre, le renard tombe avec l'ours, le loup etle
lievre dans un fossé ot 1l n’y a point d’eau. Les quatre
animaux souffrent de la faim et le renard propose que
chacun éléve successivement la voix et pousse le plus
grand cri dont il soit capable ; celul qui criera le moins
fort sera mangé par les autres. Le liévre est mangé le
premier, puis, vient le tour du loup ; I'ours et le renard
restent seuls. Le renard donne le conseil & I'ours de
poser ses pattes sur ses flancs ; il essaie de crier dans
cette posture, mais il meurt et le renard le mange.
Quand il a achevé de ronger le cadavre de 1'ours, la
faim le reprend, et, apercevant un oiseau qui donne la
becquée & ses petits, il menace de les lui tuer s'il ne
lui fournit pas quelque chose & manger; I'oiseau lui
apporte une poule qu'’il va enlever au village. Le renard
renouvelle ses menaces et dit & 'oiseau de lui don-
ner quelque chose & boire; l'oiseau s’en va sur-le-
champ lui chercher de I'eau au village. Le renard parle
de nouveau de tuer les petits oiseaux, si leur mére ne
le tire pas du fossé ot il se trouve; I'oiseau lui jette des
blches de bois et lui fournit ainsi le moyen de sortir.
Le renard veut ensuite que 1'oiseau le fasse rire : celui-
ci lui dit de courir aprés lui; il se dirige alors vers le
village et s'écrie: « Femme, femme, apporte mo1un mor-
ceau de suif » (babka, babka, priniessi mnié sala
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kussok); les chiens I’entendent, arrivent et mettent le
renard en piéces. Dans le vingt-quatritme conte du
troisiéme livre, le renard délivre encore le paysan du
danger dont le menace le foup, qu'il avait mis dans un
sac pourle préserver des chasseurs quile poursuivaient.
Le loup n'est pasplus t6t hors de danger, qu’il veut man-
ger le paysan, auquel il dit «: Vieille hospitalité s’ou-
blie » * Le paysan le prie d’attendre I’avis du premier
qui passera ; ils rencontrent d’abord une vieille jument
que son dge a fait chasser de I'étable malgré les longs
services qu elle a réndus A ses maitres ; elle trouve que
la résolution du loup est équitable. Le paysan demande
au loup d’attendre qu'il connaisse I'opinion d'un autre
passant, Arrive un vieux chien, quon a chassé de la
maison également aprés de longs services, parce qu'il
ne peut plus aboyer; il approuve aussila décision du
loup. Le paysan implore encore un sursis et désire que
le loup attende un troisitme jugement, qui sera décisif;
il rencontre le renard, lequel a recours  un stratagéme
bien connu ; il feint de douter qu'un animal aussi gros
que le loup ait pu tenir dans un sac aussi petit. Le
loup, qu'offense cet injuste soupgon, veut prouver qu’il
a dit la vérité et rentre dans le sac, mais une fois qu'il
y est, le paysan I'accable de coups, jusqu'a ce que mort
s’ensuive. Cependant, le paysan se montre ingrat lui-
méme & I'égard du renard, et lui dit & son tour que
vieille hospitalité s’oublie (mot & mot I'hospitalité qui
consiste & donner le pain et le sel, Alieb-sol). Dans le
huitiéme conte du quatriéme livre, le renard rapporte
sur son dos & ses parents leur petite fille qui s’était
perdue dans la forét et qui pleurait sur un arbre. Le

t Comp. Lou loup penjat dans les Contes de I’Armagnac, recueillis
par Bladé, Paris, 1867, p. 9.
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vieillard et sa femme ne sont pourtant pas reconnais-
sants envers le renard, car, sur la demande qu’il leur
adresse d’'une poule pour sa récompense, ils la mettent
dans un sac avec un chien ; la suite du conte est déja
connue du lecteur. Dans le vingt-troisiéme conte du
quatriéme livre, le renard épouse le chat et met en
fuite I'ours et le loup.

Nous avons déja parlé du renard du conte russe, qui
envoie le loup pécher dans la riviére avec sa queue, qui
géle & cette besogne. Dans un conte populaire norvégien,
c’esta ]'ours que lerenard joue cette farce. Dans un conte
serbe, 1l est question d'un renard qui dérobe trois fro-
mages dans une voiture et auquel le loup, dont il fait
la rencontre, demande ouil les a trouvés. Le renard lui
répond que c’est dans I'eau (le ciel de la nuit). Le loup
voulant aller pécher des fromages, le renard le conduit
a une fontaine ou la lune se réfléchit dans I'eau et la lui
montre en disant que c’est un fromage ; il ajoute qu'il
faut laper I'eau pour l'atteindre. Le loup lape, lape
Jusqu'a ce que 'eau lui ressorte de la bouche, du nez
et des oreilles (probablement parce qu'il s’est noyé
dans la fontaine). Le loup, le monstre noir de la nuit,
prend la place du corbeau en relation avec le fromage
(lalune) et avec le renard ; le conte serbe nous indiilue
lui-méme ce que le fromage représente *

Dansun conte russe, publié en 1860 par le Podsniesznik
et cité dans les remarques surle premierlivre du recueil
d’Afanassieff, le renard est tué par un paysan dont il a
volé le poisson ; le paysan prend sa peau et s’en va. Sur-
vient le loup, qui, voyant son compére dont la peau a été
enlevée, verse des pleurs sur lui selon le cérémonial

! Comp. l'expression anglaise qu’on applique 2 la lune « made of

green cheese ; » nous avons ici le ra j
; ort entre le vert et le jaune que
nous avons déja signalé. °P J
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prescrit, puis le mange. Nous avons déja vu tout &
I'heure le renard pleureur et le renard sage-femme.

Dans le vingtiéme conte du troisiéme livre d’4fanas-
sieff, le renard veut travailler du métier de forgeron. Dans
d’autres contes russes, nous trouvons le renard confes-
seur etlerenard médecin; enfin, le renard remplissant
le role de commere est trés-populaire dans les contes
russes. Dans un de ces contes publié dans le quatriéme
numéro d'une revue russe, les Archives historiques et
Juridiques de Kalassoff, le renard est I'intermédiaire du
mariage de deux jeunes garcons avec deux princesses.
Mais le renard est célebre surtout pour avoir fait abou-
tir 'union du pauvre Buhtan Buhtanovic et de son alter
ego Koszma Skorobagatoi (Cosme le rapidement enri-
chi) avec la fille du Tzar. Buhtan n’a que cinq kopecks
(quatre sous) pour toute fortune. Le renard les change
et vient demander au Tzar de lui préter des boisseaux
pour mesurer de Vargent. Il trouve toujours ces
boisseaux trop petits et vient en redemander de plus
grands, en ayant I’adroite précaution de laisser au fond
de tous ceux dont il se sert quelque petite piece de
monnaie. Le Tzar est émerveillé des richesses de Buhtan
et le renard lui demande pour celui-ci sa fille en ma-
riage. Le Tzar veut voir d’abord le prétendant. Mais
corhment faire pour qu’il ait une toilette convenable ?
Le renard s’avise, en passant sur un petit pont, de faire
tomber Buhtan dans un bourbier voisin du palais du
roi. Il vient alors trouver le Tzar, lui raconte 1'accident
qui vient d’arriver et le prie de lul préter un vétement
pour Buhtan. Buhtan I'endosse et ne peut s’empécher
de regarder sans cesse le changement qui sest opéré
dans sapersonne. Le Tzar en est surpris, et le renard se
hite de lui dire que Buhtan ne s'est jamais vu si mal
mis, puis il saisit la premiére occasion de prémunir
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secrétement celui-ci contre une maniere d’étre si sus-
pecte. Mais Buhtan s'oublie de nouveau et regarde avec
stupéfaction la table d'or; le Tzar manifeste encore sa
surprise et le renard explique la contenance de Buhtan
en disant que, dans son palais, de pareilles tables sont
placées dans la salle de bain; cependant, le renard
fait comprendre & Buhtan qu'il doit se surveiller davan-~
tage. Le mariage se célebre et la jeune mariée est
emmenée. Le renard prend les devants, mais au lieu de
conduire les nouveaux époux dans la misérable cabane
de Buhtan, il les introduit dans un palais enchanté,
aprés en avoir expulsé, par un habile subterfuge, le
serpent, le corbeau et le coq qui I'habitaient ' — Le
pauvre Kuszinka n’a plus qu'un coq et cing poules. Il
surprend le renard au moment ou il essaie de les
manger, mais fléchi par ses priéres, lui laisse la li-
berté. Alors, le renard reconnaissant lui promet de
faire de lui Cosme-le-rapidement-enrichi. Le renard
se rend dans le parc du Tzar et rencontre le loup,
qui lui demande comment il a fait pour devenir si
gras; il répond quil est allé faire ripaille au palais
du Tzar. Le loup exprime le désir d’y aller aussi et lg
renard lui donne le conseil d'inviter avec lui quarante
fois quarante loups (c’est-a-dire seize cents loups). Le
loup suit cet avis et les améne tous au palais du Tzar,
auquel le renard dit que Cosme-le-rapidement-enrichi
les lui envoie en présent. Le Tzar s’étonne des grandes
richesses que doit posséder Cosme ; le renard se sert 3
deux autres reprises du méme stratagéme : une pre-
miére fois avec des ours, une seconde avec des martres.
Ensuite, il demande au Tzar de lui préter un boisseau
d’argent, en prétendant que tous les boisseaux d'or

' Afanassieff, 1v, 10.
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de Cosme sont remplis de piéces de monnaie. Le Tzar
se rend & son désir, et quand le renard le lui remet
il a soin de laisser au fond quelques petites piéces
d’argent ; en méme temps il demande au Tzarla main
de safille pour Cosme. Le Tzar répond qu'il faut d’abord
qu’il voie le prétendant. Le renard fait alors tomber
Cosme dans I'eau et I'habille de vétements prétés parle
Tzar qui le regoit avec de grands honneurs. Au bout
de quelque temps, le Tzar manifeste le désir de visiter
la demeure de Cosme. Le renard s'en va devant et
trouve sur son chemin des troupeaux de moutons, de
cochons, de vaches, de chevaux et de chameaux. Il de-
mande & chacun des bergers & qui ces troupeaux appar-
tiennent et il lui est uniformément répondu: « Au ser-
pent-uhlan. » Le renard leur donne l'ordre de dire
qu’ils sont & Cosme-le-rapidement-enrichi, sinon, ils
recevront la visite du rol Feu et de la reine Loszna ! qui
les réduiront en cendres. Il arrive au palais de pierre
blanche ou réside le rol serpent-uhlan. Il I'effraie de la
méme maniére que les bergers et 'oblige & se réfugier
dans le tronc d’un chéne, ou il le fait périr en y mettant
le feu. Cosme-le-rapidement-enrichi devient le maitre
de tout ce que possédait le serpent-uhlan et en jouit
avec sa nouvelle épouse *>. (Je n’ai pas besoin d’insister
sur I'importance mythologique de ce conte; le serpent
que consume le feu se trouve dans les mythes les plus

! 11 n'est peut-étre pas sans intérél de remarquer ici que I'éclair est
appelé /oszna dans le dialecte piémonlais.

2 Afanassieff, 1v,11. — Dans le qualriéme conle du deuxiéme livre
du Pentamerone, c’est un chat, au lieu d’un renard, qui enrichil Pippo
Gagliufo et qui court devant Iui. De méme que dans les contes russes,
I'homme est généralement ingrat envers le renard ; le chat du Penta-
merone finil par maudire 'ingral Pippo Gagliufo, auquel il avait rendu
de si grands services. Dans le conle qui suit, le renard s’offre pour
accompagner la jeune femme qui cherche le mari qu’elle a perdu.
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primitifs ; ici le canis-vulpes, la chienne rousse, le re-
nard parait remplir une partie du réle de la chienne
messagere des Védas).

Dans le premier conte d’Afanassieff, c’est le liévre
et non le serpent que le renard chasse de sa de-
meure. Le renard a une maison de glace, et le liévre
une maison de bois. A l'arrivée du printemps, la mai-
son du renard se fond; alors, le renard, sous prétexie
de se chauffer, pénétre dans la maison du liévre et
en chasse le propriétaire. Le lievre se met a pleurer
et les chiens arrivent pour chasser le renard, mais il
crie de l'intérieur, & travers le tuyau du poéle, que, s'il
saute dehors, il mettra en pieces celul qu’il attrapera;
en entendant ces menaces, les chiens ont peur et se
sauvent & toutes jambes. L'ours vient ensuite, puis le
taureau, mais le renard les épouvante & leur tour. En-
fin, le coq se présente avec une faux et 'avertit & haute
voix que, s’'il ne sort pas, il sera coupé en morceaux.
Le renard effrayé saute dehors, et le coq le tue avec sa
faux. Dans un autre conte de la Petite Russie, cité
par Afanassieff dans les remarques sur le premier livre
de son recueil, le renard est, au contraire, la victime
que le bouc veut expulser de son logis. Plusieurs ani-
maux, le loup, le lion et I'ours viennent & son aide,
mais le coq seul parvient & chasser I'intrus. Ici, le coq
est 'ami du renard et 'ennemi du bouc. Dans le vingt-
troisieme conte du troisitme livre d’'4fanassieff, le re-
nard défend le mouton contre le loup quiil accuse
de s’étre revétu de sa peau, et grice & son habileté,
il cause la perte du loup. Dans le troisiéme conte du
quatrieme livre, le chat et agneau sauvent le coq de la
dent durenard; ces contradictions s’expliquent par la
double signification mythique que nous avons attribuée
plus haut au renard et par le double phénoméne au-
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quel il correspond, I'aurore du soir et celle du matin.
Le soir, il dupe généralement le héros; le matin, il
dupe le monstre. Dans le deuxiéme conte du quatriéme
livre d’'Afanassieff, le renard engage le coq & descendre
de I'arbre ot il est perché et & venir lui faire sa con-
fession. Le coq se rend & son appel et se voit sur le
point d’étre mangé par lerenard, mais il le flatte telle-
ment qu’il obtient d’étre relaché. (Le coq solaire qu’on
suppose au pouvoir du renard de la nuit parvient a
s’échapper et reparait le matin). Le troisiéme conte du
quatriéme livre, nous donne les paroles textuelles que
le renard chante au coq pour faire réussir sa ruse. Il
nous semble intéressant de les rapporter :

« Petit coq, petit coq,
A la créte dorée,
A la téle beurrée,
Au front de lait caillé,
Montre toi & la fenétre,
Je te donnerai du gruau
Dans une cuillére rouge 1. »

1 « Pietushok, pietushok,
Zalatoi grebeshok,
Masliannaja galovka,
Smiatanij lobok !
Vighliani v oshko ;
Dam tebie kashki,
Na krasnoi loszkie. »

Dans un conte toscan inédit que j’ai entendu réciler & Antignano,
prés de Leghorn, une poulette veut aller avec son pere (le coq) dans Ta
Maremme pour chercher sa nourriture. Le pére lui recommande de ne
pas le faire de peur du renard, mais la poulette insiste pour le suivre ;
chemin faisant, elle rencontre le renard qui va la manger ; mais elle
le supplie de la laisser aller dans la Maremme, ol elle s’engraissera,
fera des ceufs, aura des poussins et pourra fournir au renard une nour-
riture beaucoup plus abondante qu’en ce moment. Le renard y consent.
La poulette a cent poussins; quand ils sont grands, elle se met en
route pour revenir 4 son ancien domicile; chaque poussin, & I'exception
du plus jeune, porte & son bec un épi de millet. En route, ils ren-
contrent le renard qui les attend; en voyant tous ces animaux qui
tiennent chacun un brin de paille, il est surpris el demande & 1a mére-

1I. 10
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Quand le coq est attrapé par le renard, il invoque
'aide du chat en s’écriant : « Le renard m’a emporté ;
il m a emporté, le coq, dans la forét sombre, dans des.
pays lointains, dans des pays étrangers, dans la tpois
fois neuvieme (vingt-septiéme) terre, dans le trentiéme
royaume ; chat Catonaievic, délivre-moi! »

Les fourberies du renard sont cependant beaucoup
plus célebres en Occident quen Orient. Un proverbe
dit que tout le drap quon fabrique & Gand, s’1l était.
changé en parchemin, ne suffirait pas pour écrire les
tours perfides du renard. Ce proverbe servira & ma jus-
tification, si je ne m'étends que peu sur un sujet & I'é-
gard duquel il est impossible d’en dire autant que je
voudrais. Les Grecs et les Latins sont unanimes a célé-
brer la sagacité et la mauvaise foi du renard. Le cyni-
que Machiavel, dans le dix-huitiéme chapitre du Prince,
aifirme quun bon monarque doit imiter deux animaux,
le renard et le lion (cest-d-dire qu’il doit &tre rusé
et fort), mais surtout le renard; ce précepte corres-
pond au mot que Plutarque, dans les Paroles mémo-
rables des Grecs, atiribue & Lysandre « Quand la peau
da lion ne suflit pas, il faut endosser celle du renard. »
Aristote, au neuvieme livre de I'Histoire des Animauaw,
considére le renard comme l'ami du serpent, pro-
bablement & cause de la ressemblance qui existe
entre eux quant & la perfidie, conformément 3 cet
autre apophthegme grec : « Celui qui veut triom-

poule qu’est-ce qu'ils portent : « Toutes queues de renard, » répond-
clie; a ces mots, le renard se sauve précipitamment (2 I'air malicieux
avee lequel la conteuse réeite cette fable, il est & présumer quela
queue du renard a ici un sens phallique). — Nous voyons la queue de
renard en rapport avec les épis de blé dans la légende de Samson; il
est aussi question, dans les Fastes d’Ovide, 1v, 703, du renard incen-
d‘lﬁl!'C. — Nous lisons dans Sextus Empiricus, quen pendant au bras
d'un mari peu vigoureux une queue de renard, on augmente ses forces.
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pher, doit s'armer de la force du lion et de la pru-
cence du serpent. » Un vers latin dit en forme de pro-
verbe :

« Vulpes amat fraudem, lupus agnam, femina laudem. »

Dans les fables grecques et latines, il n'est presque
aucun animal qui ne soit trompé par le renard; ses
semblables sont les seuls qu’il ne parvienne pas a
duper. Dans Esope, le renard qui a laissé sa queue
dans un piége essale de convaincre les autres renards
de l'inutilité de cet appendice ; mais ils Jui fépondent
qu’'il n'aurait pas entrepris cette démonstration s’il
ne s’était apergu que la queue sert & quelque chose.
Le renard trompe 1'dne en 'amenant au lion, qui en
fait sa proie (comme dans le Pancatantra); il trompe
le lievre en I'offrant au chien qui, se mettant & la pour-
suite du lievre, perd & la fois le liévre et le renard*;
il trompe le bouc, en le faisant descendre dans le puits
afin d'en sortir lui-méme, et en 'abandonnant & son
sort; il dupe de différentes maniéres tantdt le coq et
tantot le loup ; il en fait méme accroire au puissant roi
des animaux qu’il ne réussit pourtant pas toujours &
jouer. Un élégant apologue de Thomas Morus nous
présente la contre-partie de la fable du renard et du
lion malade, c’est-d-dire le renard malade recevant la
visite du lion,

« Dum jacet angusta vulpes segrota caverna
Ante fores blando constitit ore leo.

Et quid, amica, vale. Cito, me lambente, valebis,
Nescis in lingua vis mihi quanta mea.

! C’est ainsi que, dans le mythe de Céphale, le chien, par un décret
du destin, ne peut pas s’emparer du renard ; mais comme, en vertu
d’un autre arrét du sort, nul ne peut échapper au chien de Céphale, le
chien et le renard sont changés en pierre par I'ordre de Zeus (ce sont
les deux aurorcs, ou le solcil et la lune au moment qu’ils expirent).
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Lingua tibi medica est, vulpes ait, at nocet illud
Vicinos, quod habet, tam bona lingua, malos.»

Mais quand on arrive au moyen-age, la fable du re-
nard se complique de telle sorte que I'étude des
phases dans lesquelles elle se développe mériterait de
faire I'objet d'un ouvrage spécial * Qu’il me suflise de
remarquer ici que, pour rendre populaire en Flandre,
puis en France et en Allemagne, la conception du re-
nard considéré comme le type de toute espéce de ma-
lice et d’'imposture, c’est le prétre qui, la plupart du
temps, devint la personnification humaine du Reinart
méale. La Procession du Renart est fameuse; c’est une
farce congue en 1313 par Philippe-le-Bel, & propos de
sa querelle avec le pape Boniface VIII, et qui fut jouée
par les écoliers de Paris. Le personnage principal était
un homme revétu d'une peau de renard sur laquelle il
avalt endossé un surplis de prétre ; son affaire capitale
était de faire la chasse aux poules. Pourtant, cette piece
satirique dirigée contre 'Eglise est certainement plus
ancienne que le moment ot elle fut jouée; elle remonte
au onzieme siecle, & 'époque des premiers conflits qui
s'éleverent entre le sacerdoce et 'empire. C'est alors
que parurent les deux poémes latins fameux au moyen
dge Remnardus Vulpes et Ysengrinus; cependant, au
seizieme siécle, quand eurent lieu le schisme d’Angle-
terre et la réforme, Reinardus Vulpes devint décidément
un renard romain. La finesse et la perfection du poéme
satirique que saint Naylor, quile traduisit en anglais,

1 Cette ceuvre, d'ailleurs, a déja presque été faite, en ce qui regarde
la partie franco-allemande, dans Iintroduction érudite et intéregsantc
(pages 5-163) dont M. Ch. Potvin a fait précéder sa traduction en vers
du Roman.du Renard, Paris, Bohné; Bruxelles, Lacroix, 1861, — ¥ai
entendu dire que M. le professeur Schiefner a fait, il y a trois ans, 2

Saint-Pétershourg, une lecture sur la 1ég P
A . ' ende du rena is j'ignore
si ce travail a ét6 publig. ¥ rd, mais Jig
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appelle « la Bible profane du monde » accrut aussi la
popularité du renard et le rendit encore plus proverbial
qu’il n’était. Les éléments principaux du poéme exis-
taient déja, non-seulement dans la tradition orale, mais
méme dans la tradition littéraire; par la suite, on les
groupa, on les mit en ordre, en donnant au renard des
traits plus humains et plus malicieux, un caractere
plus hypocrite encore qu’auparavant, et modelé davan-
tage sur celui des prétres; aussi, put-on dire de lui
mieux que jamais

« Urbibus et castris regnat et ecclesiis. »

Machiavel, saint Ignace de Loyola et saint Vincent
de Paule se chargérent de propager ce type dans le
monde entier.

Le loup vaut mieux, quand il apparait sous ses traits
véritables, car nous connaissons au moins ses défauts;
nous savons qu’il est notre ennemi et nous sommes par
conséquent sur nos gardes; mais quelquefois aussi il
se déguise, par feinte ou par magie, en brebis, en
berger, en moine et en pénitent, comme Ysengrin, et,
a ce point de vue, il ressemble beaucoup & son perfide
compére le renard ; on sait que 'une des particularités
de Thistoire de Reinart consiste dans son union con-
cubinaire avec la louve.

Le Rigveda contient déja plusieurs données mythi-
ques intéressantes qui concernent le loup; nous Iy
voyons complétement démoniaque, car Vrika, I'épuisé,
auquel les Acvins, d’aprés un hymne, rendent les for-
ces ', ne me semble pas étre le loup, mais bien le cor-

t Vrikdya cig gasamandya caktam ; Rigv., vii, 68, 8. — Le loup
reconnaissant et le corbeau s’unissent pour aider Ivan Tzarevic, dans
le vingt-quatriéme conte du deuxiéme livre d’4fanassieff.
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beau messager, qui doit porter le héros solaire pendant
la nuit.

De méme que dans le Vendidad zend !, les dmes des
bons redoutent, quand elles sont sur le chemin du ciel,
de rencontrer le loup, dans le Rigveda, I'adorateur dit
que le loup roux (qui parait confondu ici avec le chacal
ou avec le renard) le vit un jour s avancer sur le che-
min et qu'il s'est enfui épouvanté *; il supplie la nuit
(lumineuse) de chasser au loin le loup, le maraudeur?;
il demande au dieu PGshan (le soleil) d’écarter du che-
min des hommes pieux le loup malfaisant, le mauvais
esprit, le loup qui infeste les routes, le loup ravisseur,
fourbe, rempli de duplicité *. Le poéte, aprés avoir ap-
pelé I'ennemi Vrika, souhaite avec des imprécations,
qu’il déchire son propre corps ®; 'animal féroce, aux
artifices magiques °, que tue Indra, est probablement
aussi un loup. Mais, indépendamment de ces indica-
tions, on peut retrouver, je crois, dans le Rigveda, le
lupus piscator des traditions russes et occidentales;
(d’aprés Elien, il y avait prés du Palus Méotide des
loups qui vivaient en bonne harmonie avec les pé-
cheurs). Au cinquante-sixitme hymne du huitiéme
livre, Matsya (le poisson) adresse aux Adityas (c'est-a-
dire aux dieux lumineux) la priere de le délivrer, lui
et les siens, de la dent du loup. De méme dans une

1 Xi1x, 108, 109.

.2 Aruno ma sakrid vrikah
nicayya ; Rigv., 1, 103, 18.

* Yavaya vrikyam vrikam Yavay

e
D’aprés Cardan, un loup qu’on voit en réve annonce un voleur.
* Yo nai pishann a

‘ ] gho vriko duhiceva adideeati apa sma tvam patho
fai];.::’arlpanthlnam washivinam huragcitam. — Dvayavinah ; Rigv.,

patha yantam dadarca hi ug gihite

a stenam trmya ; Rigv., x, 127, 6. —

: Svayam ripus tamvam ririshishfa ; Rigv., v, 31, 6, 7.
Mayinam mrigam ; Rigv., 1, 80, 7.
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autre strophe de cet hymne, nous devons logiquement
supposer que c’est un poisson qui parle, quand celle
qui a un fils terrible (c’est-a-dire la mére du soleil) est
invoquée comme une protectrice contre celul qui es-
sale de le tuer dans les eaux peu profondes' Nous
voyons aussi un poisson se trouvant dans de I'eau peu
profonde, dont il est fait mention explicite dans un au-
tre hymne *; ces passages nous prouvent que I'image du
poisson sans eau, qui prit un grand développement
dans la tradition indienne postérieure, était déja fami-
liere dans I'dge védique. Les mots sanskrits orikdre,
vrikdrdti et vrikadanca, qui sont employés comme épi-
thétes du chien, indiquent que cet animal était consi-
déré comme l'ennemi des loups. (Dans le treiziéme
conte du quatrieme livre d’dfanassieff, le loup veut
manger le chien ; celui-ci, qui se sent trop faible pour
résister, demande au loup de lui apporter quelque
.chose & manger afin qu’il grossisse et soit plus tendre
'sous sa dent; mais quand il est bien nourri, il
acquiert de la force et fait fuir le loup. Les fables
d’Esope ont aussi popularisé l'inimitié du loup et du
-chien.)

Dans le Rdmdyana®, nous trouvons déja I'expression
proverbiale, relative aux moutons qui ne proﬁtent
pas, quand ils sont gardés par. le loup ou par le
cheval (rakshayaménd na vardhante meshd goméayund).

Dans le Mahdbhdrata, le second des trois fils de
Kuntf, Bhima le fort, le terrible, le vorace, est appelé

' Te na asno vrikdnim adityaso mumocata ; Rigv., v, 86, 14. —
Parshi dine gabhira 4n ugraputre gighansatah ; Rigv., vi, 56, 11.

? Matsyam na dina udani kshiyantam ; Rigv., x, 68, 8.

® 11, 45. — Dans la vingt-deuxieéme nuit du Tuti- Namné, le loup
Ppénétre, au contraire, dans la demeure du chacal; ici le loup ct ie
chacal sont déja distingués 'un de I'autre, c'est-2-dire que 'un cst ie
Joup roux et I'autre le loup noir.
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Ventre-de-loup (Vrikodara, le héros solaire enfermé
dans les ténébres de la nuit ou de 'hiver). Ici, le loup
a une forme héroique et sympathique, de méme que,
dans le Tuti-Namé?, il éprouve de la compassion, quoi-
qu'affamé, pour une jeune fille qui voyage afin d’ac-
complir un veeu; de méme encore, dans un aufre
passage du Tuti-Namé®, il préte secours au lion contre
les souris, et dans I'histoire d’Ardji Bordji, le petit
garcon, fils d'un loup, comprend le langage des loups
et 'enseigne aux marchiands avec lesquels il vit ; signa-
lons encore la louve du conte russe, qui donne son lait
a Ivan Karolievic pour qu’il le remette & la sorciére, sa
femme, qui I'avait engagé & le lui aller chercher, dans.
I'espoir qu’il trouverait ainsi la mort®; ainsi que la
louve du quinziéme conte esthonien, qui arrive aux
cris d'un enfant et le nourrit de son lait. Le conte nous
dit que la mére de I'enfant elle-méme, avait pris la
forme d'une louve et que, quand elle était seule, elle
déposait sur un rocher ce qui lui servait & se déguiser
en louve et venait, sous la figure d'une femme nue,
donner le sein & son enfant. Le mari, informé de cette
circonstance, donne 1'ordre de chauffer le rocher, de
maniére que la peau de louve fit brilée quand elle
I'y replacerait et qu'il ptit reconnaitre et reprendre
sa femme. La louve qui donne son lait aux deux ju-
meaux dans la tradition épique latine était une femme,
aussi bien que la bonne-nourrice du conte esthonien

1, 233.

2 1, 271.

* Comp. Afanassieff, vi, 81 ; v, 27 et v, 28.
m‘ Qn_dnt .gussi que la nourrice des jumeaux latins élait une femme de
luaux aise vie, parce ‘qu’on donnait & ces femmes le nom de lupz ou de
m;;ciz:w fen‘zmee, d’olr lg d_énomination de lupanaria que portaient les.
n aonso(;u"elles habltal(?nt : « Abscondunt spurcas haec monumenta

18s.» Olais Magnus écrit que les loups, attirés par odeur, attaquent



LE RENARD, LE CHACAL ET LE LOUP. 153

Le héros germain Wolfdieterich, ainsi que les loups qui
chassent pour le héros dans les contes russes, et qui,
comme leurs chiens de chasse, sont consacrés a Mars
et & Thor, ont la méme nature bienfaisante. (L'aurore
du soir prend le déguisement de la nuit au moyen d’'une
peau de louve, elle nourrit en qualité de louve le héros
solaire nouveau-né et le matin elle dépose sa peau de
louve sur le rocher enflammé de I'Orient et retrouve
son mari). Ce que Solin rapporte des Neures, & savolr
qu’ils se changent en loups & des périodes réguliéres,
et ce quon racontait des Arcadiens, qui devenaient
loups pour huit ans, quand ils traversaient un certain
marécage, nous suggeére une nouvelle idée des trans-
formations zoologiques du héros solaire! Dans La Fon-
taine ?>, 'ombre du loup met, le soir, les brebis en
fuite. En qualité de héros transformé, le loup a-dans
certaines légendes un aspect bienveillant. D’apres
Baronius, une troupe de loups s’introduisirent, en
617, dans un monastére et dévorérent plusieurs reli-

les femmes enceintes, et que de Ja vient la coutume de ne pas les laisser-
sortir sans qu’elles fussent accompagnées d’un homme armé. Les
anciens croyaient qu’en faisant cuire et mangeantle phallus d’un loup,
on affaiblissait ses facullés génératrices.

' Dans les Légendes el Croyances superstitieuses de la Creuse,
recucillics par Bonnafoux, Guéret, 1867, p. 27, nous lisons, & I'égard du
loup-garou, qu’il rend grice a celui qui le blesse. On dit que ce sont
les 4mes des damnés qui entrent dans la peau d’un loup-garou : « Cha-
que nuit, ils sont forcés d’aller chercher la maudite pcau & un endroit
convenu, ct ils courent ainsi jusqu'a ce qu’ils rencontrent une ame
charitable ct courageuse qui les délivre en les blessant. »

2 « devant qu’il fat nuit
Il arriva nouvel cncombre ;
Un loup parut, tout le troupcau s’enfuit :
Ce n’élait pas un loup, cc n’en était que 'ombre. »

Les brebis avaient pourtant raison de fuir. Dans U'Edda, la quatricme
hirondelle dit: « Quand je vois les orcilles du lcup, je pense que le
loup n’est pas loin. » C¢st le crépuscule qui est 'ombre ou 'oreille du
loup.
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gieux qui avaient des troyances hérétiques. Des loups
envoyés par Dieu dévorérent les voleurs sacriléges de
I'armée de Francois-Marie, duc d’Urbin, qui étaient ve-
nus piller le trésor de la sainte maison de Lorette. Un
loup garda et défendit contre les bétes sauvages, la téte
de saint Edmond martyr, roi d’Angleterre. Saint Oddon,
abbé de Cluny, attaqué par des renards en faisant un
pélerinage, fut délivré et escorté par un loup; ¢’est ainsi
qu'un loup montra son chemin au bienheureux Adam,
de méme que, d'aprés Hérodote, des loups servirent de
guides aux prétres de Cérés. Un loup qui avait dévoré
deux juments conduisant une voiture, fut obligé par
saint Eustorge & conduire la voiture & leur place et se
soumit & ses ordres. Saint Norbert forga un loup, d’abord,
a laisser échapper un mouton sur lequel il avait mis
sa griffe, puis & le garder toute la journée sans lui faire
de mal. Nous lisons que Hiélon, un jeune héros de I'an-
cienne Syracuse, étant & I'école, eut ses tablettes em-
portées par un loup, qui voulait par 1a I'obliger & se
‘metire & sa poursuite ; Hiélon ne fut pas plus tdt sorti,
que le loup rentra dans I'école et massacra le maitre et
tous les autres écoliers.

Méme aprés sa mort, le loup est utile. Les anciens
eroyaient qu'en se couvrant d’une peau de loup, aprés
avoir été mordu par un chien enragé, on conjurait I'hy-
drophobie. D’aprés Pline, des dents de loup dont on
frotte les gencives d’un enfant au moment de la denti-
tion., calment les douleurs qu'il éprouve (ce qui est tout
z‘lfal.t vraisemblable, mais toute autre dent aigué aurait
atteint le méme but, en hatant le percement des dents).
En Sicile, on croit quune téte de loup augmente le cou-
rage.de celui qui s’en revét. Dans la province de Gir-
genll, on fait des souliers de peau de loup aux en-
fants que les parents veulent rendre forts, braves et
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belliqueux. Les animaux eux-mémes montés par des
personnes qui portent de pareilles chaussures, sont
guéris des maux dont ils peuvent souffrir. L'animal
allupatu (c’est-a-dire quun loup a mordu) devient
invulnérable et n’éprouve jamais aucune autre sorte
de douleur. On croit aussi en Sicile que, quand une
peau de loup est exposée en plein air, elle fait crever
les tambours dont on se sert en ce moment. Cette su-
perstition nous rappelle la fable du renard qui se tue
en déchirant le tambour ou en coupant avec les dents
la corde d'un arc; le tambour mythique (c’est-dire le
nuage) est détruit quand la peau du loup est enlevée.
Dans la fable d’Esope, la peau du loup est recom-
mandée par le renard comme un remeéde pour le lion
malade.

Mais le loup de la tradition a généralement une
signification perverse et démoniaque, et le démon
étant représenté tantdt comme maitre en toute es-
péce de perfidie et de méchanceté, et tantdt comme
idiot, le loup a le méme caractére. Dans le mythe
hellénique, Lycaon, roi d’Arcadie, est changé en loup
parce qu’il a mangé de la chair humaine. D’apres
Servius, des loups du pays des Hirpini (le mot sabin
lurpus signifie loup) emportérent les entrailles d'une
victime sacrifiée 4 Pluton et attirérent une épidé-
mie pestilentielle sur la contrée. Des loups dévore-
rent le héros Milon dans la forét. Les loups sont un
présage de mort; le loup garou de la tradition po-
pulaire francaise est une forme diabolique! Dans

! Lous loups-garous soun gens coumo nous autes ; m&s an heyt un
countrat dab lou diable, e cado sé soun fourcatz de se cambia en
bestios per ana au sabbat e courre touto la neyt. Y a per aco un
mouyén de lous goari. Lous cau tira sang pendent qu'an perdut la
forme de I'home, e asta leu la reprengon per toutjour; Bladé, Contes ct
Proverbes populaires recuceillis en Armagnac, Paris, 1867, p. 51.
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I'Edda, les deux loups-Skeell et Hati veulent prendre,
'un le soleil et autre la lune ; le loup dévore le soleil,
pére du monde, et donne naissance & une fille. Il est
tué ensuite par Vidarr. Hati précede le fiancé lumineux
du ciel ; le loup Fenris, fils de Lokis le démoniaque,
enchainé par les Ases, coupe avec les dents la main que
le héros Tyr, voulant lui donner un gage de la bonne
foi des Ases, lui a mise dans la bouche *, au moment ol
il est enchainé & la porte occidentale. Nanna, dans le
Pentamerone, aprés avoir voyagé a travers le monde, se
déguise sous la forme d'un loup, change de caractére
et de couleur et devient méchante ; les trois fils du roi
des Finns vont habiter la vallée du Loup, prés du lac
du Loup, et trouvent la trois femmes qui filent et qui
peuvent se changer en cygnes. A la veillée de Noél, le
roi Helgl rencontre une sorciere qui chevauche sur un
loup et qui a des aigles ® pour rénes® Les loups se
mangent entre eux; le loup Sinficetli devient eunuque ;
le loup qui s’enfuit devant le héros est un présage de
victoire, ainsi que le loup qui hurle sous les branches
d’un fréne. (Le hurlement du loup, le braiment de I'4ne,
le sifflement du serpent, annoncent la mort du monstre

* Il est bon peut-éire de rapporter ici la tradition mentionnée par
Casarius Heisterbacensis relativement 3 un loup qui, prenant dans ses
dents le bras d’une jeune fille, la tire en un lieu ol se trouve un autre
loup ; plus elle crie, plus le loup la mord cruellement. Lautre loup a
un os dans la gorge que la jeune fille lui arrache ; ici la jeune fille

joue le role de la grue ou de la cigogne de la fable ; I'os peut étre
tan 6t 1a lune, tantot le soleil.

2 pans un autre passage de I'Edda, 1'aigle se pose sur le loup. Selon
la légende latine relative a la fondation de Lavinium, les Troyeus.
furent Lémoins d’un singulier prodige. Un feu s’allume dans les bois;.
le loup apporte dans sa gueule des branches séches pour le faire mieux.
flamber, e. laigle I'aide 2 I'attiser avee le vent de ses ailes agitées. Le
renard,.de. son coté, trempe son balai dans la riviere pour éteindre le
feu, mais il 0’y parvient pas

* Ou des serpents, selon I'interprétati i ‘
N : prétation de M. Liebrecht, dcademy,
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démoniaque ; ce hurlement doit nécessairement.avoir
lieu le matin, ou au printemps, quand le héros a re-
couvré sa force, car, comme I'Edda le dit, « un héros ne
doit jamais combattre vers I'’heure du coucher du so-
leil. ») Si Gunnar (le héros solaire) perd la vie, le loup
devient le maitre du trésor et de 'héritage de Nifl ; les
héros font rotir le loup. Toutes ces particularités dé-
pendant de la 1égende du loup dans I'Edda concourent
a nous présenter cet animal comme un monstre téné-
breux et diabolique. La nuit et I'hiver sont les époques
du loup dont il est question dans le Voluspa ; les dieux
qui, selon la tradition germanique, entrent dans des
peaux de loups, représentent le soleil se cachant dans
la nuit, ou dans la saison neigeuse d’hiver (d’ou le loup
blanc démoniaque qui, d’aprés un conte russe?, se
trouve au milieu de sept loups noirs). Quand le héros
solaire devient un loup, ce loup est d'une nature, di-
vine; quand, au contraire, le loup est sous sa forme
propre de démon, il est d'une nature tout-a-fait mal-
faisante. Le condamné, le criminel quon proscrivait,
le bandit, V'utlugatus ou l'outlaw, portait, disait-on, au
moyen-dge, un caput lupinum (en anglais wulfesheofod;
en francais, teste leue). Le loup Ysengrin, qui des-
cendait en partie du loup ésopique, et en partie des
mythes scandinaves répandus en Allemagne, dans les
Flandres et en France, posséde beaucoup de I'habileté
diabolique du renard ; il emploie d’ordinaire contre
les moutons les mémes stratagémes que le renard met
en usage pour attraper les poulets. D’aprés le proverbe
francais, le renard préche les poules ; selon le proverbe
italien, le loup chante des psaumes quand il veut en-
joler les moutons. De méme qu’en Orient, comme nous

t Comp. Afanassieff, u1, 19.
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'avons vu, on a confondu le chacal et le renard, la
tradition occidentale identifie parfois, au point de vue
de la ruse, Reinart et Ysengrin. Un auteur frangais con-
temporain, qui avait observé les habitudes du loup, dit
quil est « effrayant de sagacité et de calcul * »

Dans le deuxiéme conte du deuxiéme livre d'4fanas-
steff, le méme loup-magicien, qui sait imiter la voix de
la chévre pour tromper les chevreaux, se rend au logis
Jd’un vieillard et de sa femme qui ont cinqg moutons, un
cheval et un veau. Le loup arrive et se met & chan-
ter. La vieille femme admire sa voix et lui donne un
mouton d’abord, puis les autres, puis le cheval, puis le
veau et finit par s’offrir elle-méme & lui. Le vieillard,
resté seul, parvient & chasser le loup. Dans le conte
précédent, les animaux s'accusent mutuellement, mais
quand vient le tour du loup démoniaque, il accuse
Dieu. Nous avons déja signalé le loup qui, se rendant
aux ordres de S. Eustorge, conduit la voiture au lieu
des juments qu’ll avait mangées.

Dans le vingt-cinquieme conte du troisiéme livre
d’4 fanassieff, le loup arrive auprés de I'artisan endormi
et le flaire ; I'artisan s éveille, prend le loup par la
queue’ et le tue. Une autre fois, le méme artisan, aprés

t « Les loups, qui ont trés peu d'amis en France et qui sont obligés
d’apporter dans toutes leurs démarches une excessive prudence, chas-
sent presque toujours a la muelle. Jai 6t6 plusicurs fois en position
d’admirer la profondeur de leurs combinaisons stratégiques; c'est
effrayant de sagacité et de calcul;» Toussenel, L’Esprit des Bétes,ch. 1.
— Nous lisons aussi dans Aldrovandi, De Quadrup. Dig. Viv., 1:
« Lupi omnem vim ingenii naturalem in ovibus insidiando exercent ;
noct}l enim ovili appropinquantces, pedes lambunt, ne strepitum in
gradiendo edant, et foliis obstrepentibus pedes quasi reos mordent. »

2 En Piémqnt, on raconie aussi en plaisantant qu'un homme ren-
contra une fois un loup et lui enfonga le bras dans la gorge si profon-
dément qu'il put atteindre sa queue; il la ramena ainsi dans Iintérieur

du corps du loup jusqu’a ce quelle sortit i
ar sa gueul nr
cn le retournant comme un gant, d suelientla lpe
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s’étre enrichi avec de 'argent que trois brigands avaient
caché dans un moulin abandonné, rencontre encore,
en allant & la chasse avec son pére, deux loups qui
mangent leurs chevaux, mais se trouvent sanglés &
leur place dans les harnais et sont forcés de conduire
la voiture & la maison; nous avons donc ici le miracle
de saint Eustorge réduit a ses justes proportions my-
thiques. Evidemment, dans ce cas, le loup commence
par étre un animal stupide ; le démon enseigne son
art, le soir, au petit héros solaire, et, le matin, il est
trahi par le héros solaire lui-méme ; le soir, le renard
trompe le coq solaire et, le matin, il est trompé par lui;
le soir, le mauvais naturel du loup assure son succes,
mais il arrive & sa perte, une fois le matin venu.

Nous avons déja mentionné le conte norvégien du
petit Schmierbock mis dans un sac par la sorciére,
percant deux fois le sac et s'en échappant, et la troi-
sieme fois, faisant que la sorciére mange sa propre fille.
Schmierbock est 1¢ bélier ; c’est la sorciére de la nuit qui
le met dans le sac. Dans un conte piémontais * et dans
un conte russe, nous avons, au lieu de Schmierbock,
Piccolino (le tout petit) et le Petit-Poucet (malcik-s pal-
cik, c’est-a-dire, le petit doigt, le doigt sage, d’apres la

1 Dans un conte piémontais trés populaire, quoique inédit, Piccolino
cst monté sur un arbre pour manger des figues ; le loup vient 3 passer
ct lui en demande en lui faisant cette menace : « Piculin, dame iin
fig, dass no, i t mangiu. » Piccolino lui en jetle deux qui s'écrasent sur
le nez du loup. Alors le loup lui dit qu’il le mangera s’il ne descend
pas pour lui apporter une figue ; Piccolino descend et le loup le met
dans un sac et I'emporte & son logis ou I'attend la mére louve. Maijs,
chemin faisant, le loup a un besoin a satisfaire et est obligé d’aller sur
le ¢6té de la route; pendant ce temps, Piccolino fait un trou au
sac, en sort et met une pierre 2 sa place. Le loup revient, jette le sac
sur ses épaules et pense que Piccolino est devenu bien plus lourd
quil n’était. 11 arrive chez lui ct dit a 1a louve de se réjouir et de pré-
parer la marmite pleine d’eau chaude ; il vide ensuite son sac dans la
marmite ; la pierre, en tombant, fait jaillir I'eau bouillante sur la téte
du loup, qui périt échaudé.
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superstition populaire). Voici I’analyse du conte russe :
Une vieille femme, qui faisait cuire un giteau (la lune),
se coupe le petit doigt et le jette au feu. De ce petit
doigt jeté au feu nait un fils qui a la taille d'un nain,
mais qui est doué d'une trés-grande force et qui ac-
complit dans la suite plusieurs exploits merveilleus.
Un jour qu’il mangeait les entrailles d’'un beeuf dans la
forét, le loup passe et mange le nain avec I'objet de
son régal. Ensuite le loup s’approche d'un troupeau de
moutons, mais le nain se met a crier dans son ventre:
« Berger, berger, tu dors et le loup emporte un mou-
ton. » Alors le berger chasse le loup qui essaie de se
débarrasser de son hdte incommode ; le nain demande
au loup de I'emporter chez ses parents ; ils ne sont pas
plus t6t arrivés que le nain sort du derriere du loup,
lui prend la queue et crie: « Tuez le loup, tuez le gris. »
Les vieux parents accourent et assomment le loup ! Le
loup mythique meurt, tantét au bout d’une seule nuit,
tantot apres avoir vécu un seul hiver. Le loup mythique
a eu pourtant des fils illégitimes qui nont fait que de
changer de peau et quiont pu vivre une longue pé-
riode de temps parmi les hommes, au milieu de la so-
ciété civile ou ils ont conservé les moeurs de leur
pere. Le proverbe francais dit, « Le loup alla & Rome;
ily laissa de son poil etrien de ses coutumes. » La
louve payenne donnait son lait aux héros romains ; la
louve catholique, au contraire, que Dante® a frappée de
ses foudres, vit & leurs dépens,

« Ed ha natura si malvagia e ria,

Che mai non empie la bramosa voglia

E dopo il pasto ha pill fame che pria.
Molti son gli animali a cui s’Tammoglia. »

" Comp. les conles anglais si connus de Tom Thumb et de Hop-
0 -my-Thumb.

z Inferno, c. 1.



CHAPITRE XIII

LE LION, LE TIGRE, LE LEOPARD, LA PANTHEEE
ET LE CAMELEON

SOMMAIRE
Le lion et le tigre, symboles de la majesté royale. — Tvashiar sous Ia
forme d'un lion. — La chevelure de Tvashiar dans le feu. — Jes
vents qui mugissent comme les lions. — Le lion séducteur. — Le
lion et le miel; le lion et les richesses. — Noblesse du lion. — La
part du lion. — La lionne-monstre. — Le lion vieux et malade; le

lion qui a une épine dans le pied.— Lions monstrueux et démonia-
ques. — Le lion a peur du coq. — Stérilité du lion. — La légends
d'Atalante. — Le soleil dans le signe du lion. — La vierge et le lion.
— Civa, Dionysos et le tigre. — Les piquants de la queue du tigre;
le Mantikore. — Le caméiéon; le dieu caméléon.

Le tigre et le lion jouissent dans I'Inde de la méme
considération, ils sont 'un et I'autre les symboles su-
prémes de la puissance et de la majesté royales *.
« Tigre des hommes » et « lion des hommes » sont ,
deux expressions qui correspondent & celle de prince,

! Héraclés, Hector, Achille, parmi les héros grecs; Wolfdieterich et
plusieurs autres héros de la tradition germanique avaient 'image de
ces animaux pour signe distinctif ; le coursier du héros Hildebrand est
un lion., — Comp. Die Deutsche Heldensage, de Wilhelm Grimm,
Berlin, Diimmler, 1867. — Quand Agariste et Philippe virent un lion en
réve, ce réve fut considéré comme un présage, pour le premier, de la
naissance de Péricles, et, pour le second, de celle d’Alexandre le

Grand.
11, 11
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le prince étant considéré comme le meilleur des hom-
mes. Dans les relations naturelles, c’est la force qui
donne la victoire et la supériorité; le tigre et le lion qui
sont appelés les rois des animaux représentent doncle
roi dans les rapports civils et sociaux des hommes. Le
narasinha de I'Inde fut appelé au moyen age le roi par
excellence ; de méme, dans la Gréce, le rol re¢ut aussi
le nom de ledn.

Le mythe du lion et du tigre est essentiellement asia-
tique ; néanmoins, une grande partie de ce mythe se,
développa en Gréce, ou le lion et le tigre finirent par
éire connus et durent inspirer, comme dans I'Inde, un
sentiment analogue & la terreur religieuse causée par
les rois orlentaux.

Nous avons déja parlé du monstre védique appelé le
lion de 'ouest, dans lequel nous voyons le soleil expi-
rant. Indra, le fort, le destructeur du monstre Vritra,
est aussi représenté sous la figure d'un lion. De méme
que le Samson juif se trouve en rapport avec le lion, ce
lion avec le miel, et que la force du lion et celle de
Samson reposent, dit-on, dans la criniére du premier
et la chevelure de l'autre (quand le soleil perd ses
rayons ou sa criniére il perd toutes ses forces), nous
trouvons dans le mythe paralléle d’'Indra des circons-
tances analogues. Tvashtar, le forgeron céleste de
I'Inde, qui forge des armes tantot pour les dieux, tantot
pour les démons (le ciel rougedtre du matin et du soir
est compare & une forge allumée ; le héros-solaire, ou le
soleil, qui se trouve & cette forge est un forgeron) est
aussi représenté dans un hymne védique ! comme un
lion vers lequel (vers I'ouest) le ciel et la terre sont

> Ubhe tvashtur bibhyatur gayamanat pratict si : :
. ¢i sinham prati gosha-
yete ; Rigv., 1, 95, 5. p p )
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lournés et se réjouissent, quoique (& cause du bruit
qu’ll fait en entrant dans le monde) ils soient surtout
terrifiés. La forme d’un lion est une des ceuvres favori-
tes que produit le forgeron mythique et légendaire.
Dans le Mdrkandeya Purdna*, ce méme Tvashiar (que
le Rigveda représente comme un lion), voulant se venger
du dieu Indra, qui avait (le matin peut-étre) tué I'un de
ses fils, crée un autre fils, Vritra (celui qui enveloppe)
en s'arrachantune meche de cheveux et en la jetant au
feu (chaque soir, le soleil brtile dans la forge occiden-
tale ses rayons ou sa criniére et il en nait le monstre
obscur de la nuit). Indra conclut une tréve avec Vritra
(dans les contes russes, les héros et les monstres se
demandent mutuellement avant de combattre de dé-
clarer s’ils veulent la paix ou la guerre), puis il viole le
traité ; cette perfidie cause la perte de sa force, qui
échoit & Mdruta, le fils du vent (le Hanumant du Rd-
mdyana. Dans un hymne védique, la voix de Maruta est
comparée au rugissement des lions) ?, et aux trois
fréeres Pandus, fils de Kunti (nous avons la 'indication de
la transition par laquelle on a passé de la légende du
Véda a celle des deux principaux poémes épiques de
I'Inde). De méme, toujours selon le Mdrkandeya P.,
Indra, ayant fait violence & Ahalyd, femme de Gau-
tama, perd sa beauté (selon d’autres Purdnas 1l devient
eunuque ou a mille matrices. Indra a toute la puissance
du soleil; dans le nuage il est puissant encore, car il
posséde la foudre ; mais quand 1l se cache dans le ciel
serein et étoilé, il est impuissant) qui passe aux deux

%%
? Te svanino rudriya varshanirnigah sinh& na heshakratavah suda-
navah; Rigv., 11, 26, 3. — Dans le conte bohémien du grand-pére

Vsievedas, le prince, qui veut causcr la perte du jeune héros, 'envoie
chercher les trois cheveux d’or de ce grand-pere (le soleil).
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Acvins, lesquels se renouvellent dans les deux Pandus,
fils de MAdri, comme les fils des démons se personnifié-
rent dans les fils de Dhritarashira.

Tvashtar, le créateur de formes tantét divines et tan-
t6t monstrueuses, Tvashtar le lion, devait nécessaire-
ment produire des lions. Dans un conte toscan, le for-
geron fabrique un lion avec lequel Argentof?) pénétre
pendant la nuit dans la chambre de la jeune princesse
avec laquelle il a des rapports amoureux. (Dans le Pan-
catantra, le charpentier fabrique I'oiseau Garuda sur le-
quel monte son ami le tisserand pour pénétrerdans l'ap-
partement de la fille du roi qu’il posséde, en se faisant
passer pour le dieu Vishnu en personne). Dans le troi-
siéme conte du quatrieme livre du Pentamerone, quand
lamalédiction de la fée a cessé, les trois princes freres
reviennent chez eux conduits par six lions, avec leurs
fiancées. Le lion séducteur nous rappelle Indra, qui
était, lui aussi, un lion et un séducteur de femmes. Un
hymnenous dit qu'Indra combat commeun lion terrible?;
dans un autre hymne, ce méme lion est, comme dans la
légende de Samson, en rapport avec le miel 2 Dans la
vingt-deuxiéme nuit du Tuti-Namé, le lion est en relation
avec les richesses; flatté par un homme qui I'appelle roi,
il lui permet de ramasser les choses précicuses qu'une
caravane exterminée par le lion avait laissées répandues
par terre® Le Rdmdyana rend aussi témoignage de

”; Sginho na bhima Ayudhani bibhrat ; Rigv., 1v, 16, 14. — Comp. I,
* Sizham nasanta madhvo a
Rigv., 1%, 89, 3.

) ;lle)f;l:dl,ap(?’logue grec, Plolémée, roi d'Egypte, veut faire hommage
I'ane ¢ P somme d’argent qu'il lui envoie ; le mulet, le cheval,

gne .ct l(-, chameau soffrent d’eux-mémes pour porter les sacs. En
(i-emm, ils rencontrent le lion, qui veut se mettre de la partie, en
Cisant que lui aussi porte de largent ; mais n’étant pas habitué & faire

yasam harim aru ham divo asya patim;
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lanature royale du lion*, quand le rot.Dagaratha dit que
son fils Ridma, le lion des hommes,” dédaignera apres
son exil de prendre en main le royaume possédé aupa-
ravant par Bharata, de méme que le lion dédaigne de
manger la chair & laquelle d’autres animaux ont touché
avant lui. C’est peut-étre pour la méme raison que,
dans la fable, la part du lion comporte la proie tout
entiére. L'idée de 'orgueilleux suggére celle du violent,
du tyran, et, par suite, du monstre. Dans I'Aztareya
Brdhmana *, la terre pleine de dons faits par la main
droite — c’est-a-dire, par l'orient — présentés par les
Adityas {ou les dieux de la lumiére), aux Angiras (les
sept rayons solaires, les sept sages, et, par extension,
les sept prétres) devient, le soir, une Honne (sinAibiitod)
et attaque les nations en ouvrant la gueule. Dans le
Rdmdyana 32, le char qui porte le monstre Indragit est
impétueusement conduit par quatre lions. Dans le Tufi-
Namé *, nous avons la fable dulion au lieu du loup, qui
accuse l'agneau, et le lion qui a peur de I'dne, du tau-
reau {comme dans I'introduction du Pancatantra) et du
lynx. Le lion-soleil du couchant est tantdt monstrueux,
tantot chargé d’ans, tantdt malade, tantot affligé d'une
épine dans la patte *, tant6t aveugle et tantdt i1diot. Le

un pareil travail, il prie modestement les quatre autres animaux de
parlager entre eux son fardeau. Ils y consentent ; peu aprés, le lion, en
traversant une contrée riche en troupeaux, a des dispositions 2 s’arréter
et réclame sa parl d’argent; mais comme l'argent qui lui revient
ressemble a celui des autres, pour ne pas se tromper, il s’empare de
vive force avec le sien, de celui des autres.

! R4mdy., 11, 62,

2 vy, 5, 3.

s v, 43.

‘1, 229.

5 L’anecdoie d’Androclés et du lion reconnaissant, parce qu’une
épine lui a été arrachée de la palte, est attribuée presque dans les
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lion monstrueux, qui garde l'antre du monstre, le sé-
jour infernal, se trouve mentionné dans un grand nom-
bre de contes populaires. Dans la tradition hellénique,
le lion monstrueux est mentionné plusieurs fois: tel est
le lion qui ravage le pays du roi de Mégare dont la fille
est promise en mariage au héros qui le tuera ; telle est
la lionne aux méchoires sanglantes (la pourpre et la
viande dans la gueule du chien, sont des mythes dont
le sens est identique) qui remplit de sang le voile de
Thisbé, & la vue duquel Pyrame, qui la croit morte, se
tue, et quand Thishé apercoit le corps de son amant,
elle se tue elle-méme de désespoir (c’est une ancienne
forme de la mort de Roméo et Juliette) ; tel est le lion
de Némée, qu'étrangla Héraclés; tel est le lion du
mont Olympe, que le jeune Polydamas lue sans armes;
tels sont les lions & figures humaines, qui, d’aprés
Solin, habitaient la Caspienne; telle est enfin la Chi-
meére, monsire en partie lion, en partie chévre et en
partie dragon, ainsi que plusieurs autres figures my-
thiques, images du passage du soleil du soir dans I'ob-
scurité de la nuit.

Et c’est en partant de I'idée du lion monstrueux que
les anciens ont été unanimes & croire, qu’entre tous les
animauyx, il craint le coq, et particuliérement sa créte
d’unrougeardent. Le coq solaire du matin anéantit com-
plétement les monstres. Dans une fable d’Achille Tatius,

mémes termes & Mentor de Syracuse, & Helpis de Samos, 4 I'abbé
Gerasimos, it. saint Jérome et (avec celte variante qu'il s’agit d’un lion
gzgug}e % qui la vue a ét¢ rendue) & Macaire Il confesseur. L'épine
héros vaullzﬁsuebldu lion est une forme zoologique correspondant au
blig mra e par les pieds. Dans le sixidme des contes siciliens pu-

'S par M" Gonzenbach, le petit Giuseppe arrache une épine de la

f'ggffeddincuem;;ilf llior}, reconnaissant, lui donne un de ses poils; 2
: > 1 jeune homme . .
un lion terrible, et, peut, en cas de nécessité, devenir

dragons. Sous cette forme, il dévore la téte du roi des
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le lion se plaint que Prométhée ait permis au coq de
Peffrayer, mais il se console bientdt en apprenant que
I'éléphant est tourmenté par le moucheron qui lui bour-
donne dans les oreilles. Lucréce, aussi, au quatriéme
livre de son poéme De Rerum Naturd, parle en ces
lermes de certaines semences que Jette le coq: —

« Nimirum quia sunt gallorum in corpore quaedam
Semina, qua cum sint oculis immisa leonum
Pupillas interfodiunt acremque dolorem t
Prebent, ut nequeant contra durare feroces. »

Quelquefois le héros ou le dieu prend la forme d’un
lion pour vaincre les monstres, comme Dionysos, Apol-
lon, Héracles, en Gréce, Indra et Vishnu, dans I'Inde.
Dans la 1égende de saint Marcel, le saint ayant eu la vi-
sion d'un lion tuant un serpent, ce phénoméne fut consi-
déré comme un présage de réussite pour I'expédition
que I'empereur Léon faisait en Afrique. Parfois, au con-
traire, le héros et 1'héroine sont changés en lion et
en lionne par I'effet d'une vengeance des dieux ou
des monstres. Atalante défie ceux qui prétendent a sa
main de la vaincre & la course et tue ceux qui sont
vaincus. Hippomeéne ayant obtenu, grace & la faveur de
la déesse de I'amour, trois pommes du jardin des Hes-
pérides, provoque Atalante & upe lutte & la course;
pendant I'épreuve, il jette sur le chemin ses pommes
d’or; Atalante ne peut résister au désir de les ramasser

1 Cest ainsi que les anciens attribuaient au lion une antipathie par-
ticuliére pour les odeurs fortes, telles que celle de I'ail et des parties
sexuelles de la femme. Mais cele opinion doit étre rangée avec celle
qui considere la lionne comme stérile. Quand les femmes de Pantiquité
rencontraient une lionne, elles regardaient celte circonstance comme
un présage de stérilité. Dans la fable d’Esope, les renards se vantent
de leur fécondité devant la lionne qu’ils tournent en ridicule parce
qu'elle ne donne naissance qu'a un seul petit. « Oui, » répond-cile,
« mais c'est un lion »; sous le signe du Lion, la terre aussi devient
aride et par conséquent inféconde.
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el Hippomene latteint et obtient ses faveurs dans le
hois consacré & la mére des dieux ; la déesse offensée
change le jeune couple en un lion et une lionne. Dans
le Gesta Romanorum, la jeune fille de I'empereur Ves-
pasien tue dans un jardin un prétendant & sa main qui
se présentait sous la forme d'un lion féroce. Empédocle
considérait cependant le changement en lion comme
la meilleure des métamorphoses que pouvait subir
'’homme. Quand le soleil entre dans le signe du lion,
il atteint le maximun de sa puissance, et la couronne
d’or que les Florentins déposaient le jour de la St-Jean
sur le lion érigé au milieu de la place publique, était un
symbole de I'approche de la saison qu’ils désignent
sous un nom composé de deux mots sol lione, réunis en
un seul. Ce lion est furieux et met, comme on le dit,
les plantes et les animaux en rage. La légende payenne
dit que Prométhée

« Insani leonis
Vim stomacho apposuisse nostro?. »

Mais le lion mythique, le soleil, ne met pas seu-
lement I'homme en fureur, il lui donne aussi de la
force *®,

Le tigre, la panthére et le l6opard ont plusieurs des
caracteres du lion, considéré comme le soleil caché:
quelquefois aussiils se confondent avec lui dans leur

' Horace, Carm., 1, 16.

’ 2_Scu1pe_ba_nt Ethnici auro 'vel argento leonis imaginem, et ferentes
_du‘;.u_smodl sxmu]aqra generosiores et audaciores evadere dicebantur;
;ncu(;o non est mirum si Aristoteles (in libr. de Seer. secr.) scripserit
]eox:; I;11mdieex eaturt:) vel argento, in quo ceelata sit icon puelle equitantis
et _o.raAsohs vaganlls In domicilio leonis gestantes, ab
v d'ran ] ldr.ovandl., De Quadrup. Dig. Viv., 1. — Dans les
b:ent a .olylaque, ]a.Vlerge V1ent' aprés le Lion; les chréliens céle-

ssl I'Assomption de 1a Vierge & la mi-aoit, quand le soleil
basse du signe du Lion dans celui de Ia Vierge. ’
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nature d’animaux omniformes. Le léopard était consa-
cré au dieu Pan, dont nous connaissons déja la nature,
et la panthére & Protée et & Dionysos, parce quelle
passe pour aimer le vin (nous avons vu le lion védique
Indra en rapport avec le miel, et Indra lui-méme en
rapport avec le soma), et parce que les nourrices de
Dionysos furent changées en panthéres. Dionysos est
tantdt entouré de panthéres, avec lesquelles il épou-
vante les pirates et les met en fuite, et tantdt conduit
par des tigres. Dionysos est en méme temps un dieu
phallique et le dieu de I'ambroisie, et de 14, le dieu du
vin ; ¢’est ainsi que dans I'Inde, Civa, le dieu phallique
par excellence et qui est omniforme comme Tvashtar,
Kuvera et Yama, divinités qui lui sont & peu prés équi-
valentes, a le tigre pour embléme et est couvert d'une
peau de tigre. Il est singulier que, dans la tradition in-
dienne, on attribue a la queue du tigre une puissance
meurtriere. Un proverbe indien dit qu'un poil de la
queue du tigre peut faire perdre la vie !, ce qui nous
rappelle naturellement I'idée du tigre Mantikore 2, dont
parle Ctésias cité par Photius, et auquel les poils de la
queue servaient de traits pour sa défense.

Apreés avoir jeté un coup d’'ceil sur le tigre, la pan-
thére et le l[éopard, animaux tachetés et omniformes, et
les avoir comparés au lion, dont nous avons aussi
signalé la lutte avec le serpent, il est naturel d’ajouter
quelques mots sur le caméléon, dont I'inimitié pour le
serpent et les propriétés médicinales ont été longuement

1 Comp. Beethlingk, Indische Spriiche, 2t¢ Auflage, 1, 1.

2 Ctésias donne a ce mot la signification de « mangeurs d’hommes »,
mais on ne peut I'expliquer dans ce sens & l’aide du sanskrit qu’en
substituant 2 la lettre initiale m un des mots qui signifient homme,
tels “ que nara, gana, manava, manusha, etc. Antikora serait dans
ce cas dérivé du sanskrit antakara, destructeur, qui met fin, qui tue.
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décrites par les auteurs grecs et latins. Le krikaldga ou
krikaldsa, ¢’est-a-dire le caméléon, est déja mentionné
dans un Brdhmana. D’aprés le cinquante-cinquiéme
chapitre du dernier livre du Rdmdyana, le roi Nriga
est condamné A demeurer invisible & toutes les créa-
tures sous la forme d'un caméléon pendant des cen-
taines et des milliers d’années, jusqu'a ce que le dieu
Vishnu, ayant pris la forme humaine, sous le nom de
Vasudeva, vienne faire cesser une malédiction qu'il a
encourue pour avoir tardé & juger un différend élevé
entre deux Brihmanes relativement & la propriété d'une
vache et d'un veau. Dans les contes relatifs aux ani-
maux reconnaissants, le héros, comme on le sait, ob-
tient souvent leur gratitude en divisant en paris égales
la proie qu’ils se disputent. Le dernier livre du Rd-
mdyana nous apprend que la forme du caméléon est
celle que prit Kuvera, le dieu des richesses, quand les
dieux s’enfuirent épouvantés & laspect du monstre
Ravana. De méme que Yama et Civa sont des formes
4 peu prés équivalentes, il y a la méme relation entre
Yama et Kuvera qu’entre Pluton et Plutus. Le camé-
léon Kuvera correspond au tigre Civa; et le camé-
1éon, dieu des richesses, ennemi du serpent, est étroi-
tement apparenté dans la mythologie au lion Indra, au

lion qui tue le monstre-serpent et au lion qui convoite
le trésor.



CHAPITRE X1V

L'ARAIGNEE

SOMMAIRE

Superstilion toscane relative 4 I'araignée; le ciel rouge du soir. — La
nuit, la lune et 'aurore considérées comme fileuses. — Arachné. —
Aurnavibha. — Dhatd et Vidhati, — Les tissus d’or. — L'araignée et
sa proie. — Le voile d'or. — Le lac de feu et la sorciére brilée.
~— L'aigle et V'araignée. — Le sac fait d'une toile d’araignée.

Il y a en Toscane une trés-intéressante superstition
relative & 1'araignée : on croit que si l'on voit une arai-
gnée le soir il ne faut pas la briler, car elle doit porter
bonheur ; mais quand on la voit le matin, il faut la jeter
au feu sans la toucher. L’aurore du matin et celle
du soir sont comparées a l'araignée et & sa toile ;
I'aurore du soir doit préparer pendant la nuit 'aurore
du matin. Nous avions déja cité plus haut le proverbe
piémontais : « Rosso di sera, buon tempo si spera »
(rouge le soir, espoir de beau temps). Si le soleil meurt
a l'occident dans un ciel sans nuages, si l'araignée
brillante apparait au couchant, c'est signe pour le len-
demain d'une belle matinée et d'un beau jour. Le
Rigveda nous fournit sur ce sujet plusieurs données in-
téressantes; I'aurore tisse pendant la nuit (et ¢’est pour-
quoi on l'appelle vayanti'; quelquefois elle est aidée

! Rigv., 11, 38, 4. — Dans le cinquante-quatriéme conte du quatriéme
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par Rika la pleine lune ') une tunique pour son époux.
ilais, dans un autre hymne, on lui dit de briller rapide-
ment et de ne pas trop allonger le tissu auquel elle tra-
vaille, de peur que le soleil ne l'atteigne de ses rayons
et ne la brile comme un voleur?® Dans la légende
’0dysseus, Pénélope défait la nuit son travail du jour;
¢’est un autre aspect du méme mythe : Pénélope, c'est-
A-dire laurore, détruit sa toile le soir pour la tisser
de nouveau le matin. Le mythe d’Arachné (c est-a-dire
de laraignée et de la célébre jeune Lydienne & la-
quelle Athéné, I’Aurore d’aprés M. le professeur Max
Miiller, apprit & filer et dont le pére, appelé Idmon, était
teinturier en pourpre) qu'Athéné, jalouse du talent
quelle avait acquis en tissant des étoffes teintes en
pourpre, frappe au frdnt et change en araignée, est une
variété du méme mythe de Vaurore tisseuse. Quand
I'araignée devient sombre et que sa toile est obscure,
I'araignée, ou le fils de I'araignée, c’est-a-dire Aurna-
vdbha, prend la forme d’'un monstre. Aurnavdbha (ir-
navdbht, drnandbhi, drnandbha désignent déja 'araignée
dans les documents védiques) est le nom du monstre
ténébreux Vrita que tue le dieu Indra, du monstre ter-
rible qu'Indra, immédiatement aprés sa naissance, est

live d’A4fanassieff, le roi qui n’a pas d’enfants fait confectionner un

ﬁle.t de pécheur & la petite fille de sept ans dans Pespace d’une seule
nuit.

E Dang la légende allemande, nous avons la fileuse qui est dansla
lune. «Die Altmeerkische Sage bei Temme 49, « die Spinnerin im Monde»
Wo emn M@dchen von seiner Mutter verwiinscht wird, im Monde zu
sifzen ungl zu spinnen, scheint entstellt, da jener Fluch sie nicht
wegen Spinnens, sondern Tanzens im Mondschein trifft ; » Simrock,
Deutsche Mythologie, 2t Aufl., P. 23. — Comp. aussi le premier chap.
de.cet ouvrage, et celui de I'Ours, ou il est question d'une jeune fille
qui dansg pendant la nuit avec 'ours. — Peut-ire y a-t-il un rapport
ctymologique entre le mot védique rdkd et a-rachné.

2 T . -
au:,.y ucha dupl.tar‘ divo ma ciram tanutha apah net tva stenam
yalha ripum tapati siro arcisha s Rigv., v, 79, 9.
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obligé de tuer! & I'instigation de sa mére. Dans le Ma-
hdbhdrata®, nous trouvons deux femmes qui filent et qu;
tissent, Dhatd et Vidhatd ; elles tissent sur le métier de
lannée avec des fils blancs et noirs, ¢’est-a-dire qu elles
filent les jours et les nuits. Nous avons done 13 une arai-
gnée bienfaisante et une malfaisante.

Dans le quatriéme conte du cinquieme livre du Perita-
merone, la jeune Parmetella épouse un esclave noir, qui
lui donne deux cygnes pour la servir, « Vestute de tela
d’oro, che, subeto ncignannola da capo a pede, la me-
sero n forma de ragno, che pareva proprio na Re-
gina. » (Le négre devient un beau jeune homme pen-
dant la nuit, peut-8tre parce qu'il représente la lune ;
sa femme veut voir ses traits et il disparait: autre
version du conte populaire ou il est question de I'in-
discrétion de la femme.) Dans le cinquiéme conte du
deuxiéme livre d’dfanassieff, I'araignée étend sa toile
pour prendre des mouches, des moustiques et des
guépes ; une guépe, qui se prend dans la toile, implore
sa délivrance, en faisant valoir que si la vie lui était
laissée elle donnerait le jour & plusieurs enfants (c’est
le méme stratageme dont se sert la poule & I'égard du
renard dans le conte toscan cité plus haut.) La crédule
araignée laisse partir la guépe qui s’en va recomman-
der & celles de sa race, ainsi qu’aux mouches et aux
moustiques , de se tenir cachées. L'araignée a re-
cours alors & la sauterelle, & la teigne et & la punaise
(tous animaux nocturnes) chargées par elle d’annon-
cer que l'araignée a péri sur un gibet détruit apres

! Vritram avabhinad danum aurnavabham; Rigv., 1, 11, 18. —
Gagndno nu catakratur vi prichad iti mataram ka ugrdh ke ha
¢rinvire ad im ¢avasy abravid aurnavAbham ahiguyam te putra santu
nishturaf ; Rigv., v, 66, 1, 2.

1, 802, 825,
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I'exécution (I'aurore du soir a disparu dans les ombres
de la nuit). Les mouches, les moustiques et les guépes
ressortent et tombent dans la toile d’araignée (dans
'aurore du matin). Dans le dix-huitiéme conte du
sixieme livre d'Afanassieff, la belle fille qui s’enfuit
de la maison de la sorciére parce qu'elle est persé-
cutée, étend un voile quelle a brodé d’or avec l'aide
d'une autre belle fille comme elle (la lune); aussitdt
s’allume une mer de feu dans laquelle la vieille sorciére
tombe et est briilée ; nous revenons icia la supersti-
tion populaire italienne, d’aprés laquelle I'araignée du
matin doit étre brilée.

L’araignée est un animal de la terre, mais elle tisse sa
toile dans I'air ; comme telle, ¢’est-d-dire & titre d’inter-
médiaire entre les animaux de la terre et ceux de l'air,
elle nous servira d'intermédiaire naturel pour passer
de la premiére & la seconde partie de cet ouvrage'
J'espére que cette transition atteindra aussi bien son
but que le sac fait de toile d’araignée si forte qu'’il était
impossible de le déchirer, dans lequel le jeune héros
esthonien emporte le trésor de I'enfer. Je voudrais avoir
eu & mon service, pour ce premier livre, un peu de I'ha-
bilet¢ de I'araignée et avoir tissé avec quelques fils
empruntés a I'écheveau emmélé de la tradition légen-
daire dryenne relative aux animaux, une étoffe qui pit
étre, sinon aussi brillante que celle d’Arachné, du moins
plus durable que celle de Pénélope.

1 :Ie ferai observer aussi que dans les fables russes de Kriloff,
Paraignée joue un role identique 2 celui qu’'on attribue en Occident
au roilelet et & I'escarbot. L’aigle emporte sans le savoir une araignée
dans sa queue au-dessus d’un arbre ; l'araignée y fait alors sa toile.
L’araignée se substitue donc a Poiseau.
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Le ciel considéré comme atmosphére et le ciel considéré comme un
arbre. — Le saleil, les Ac¢vins, Indra, les Maruts et Agni sous la forme
d’oiseaux. — Indra coupe les ailes des montagnes. — Indra et Soma
considérés comme deux oiseaux voltigeant autour du méme arbre
couvert de miel. — La sagesse des oiseaux. — Les oiseaux qui re-
fusent de se sacrifier pour remplir les devoirs de I'hospitalité. — Le
dviga oiseau et brdhmane. — Les oiseaux pénitents. — Les oiseaux
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cyprés. Le héros devient oiseau en obtenant I’anneau de Salomon.
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Le ciel, surtout pendantlanuit, est con¢u tantét comme
une route sur laquelle on peut marcher et ou parfois
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le voyageur peut se perdre ou faire perdre les autres,
tant6t comme l'air lui-méme dans lequel on vole ou
dans lequel on est emporté par des étres qui volent, en
courant quelquefois le risque de tomber ; tant6t comme
un arbre au milien duquel on parle, ot I'on bétit des
nids, avec le danger que les mots proférés soient né-
fastes et que le nid soit renversé ; tantot enfin comme
une mer sur laquelle on navigue, en étant exposé a faire
naufrage.

Le ciel-atmosphére et le ciel-arbre sont le monde
quhabitent et dans lequel volent les oiseaux et les in-
sectes mythiques. Le dieu, le démon, le héros et le
monstre prennent en traversant ce domaine la forme
d’animaux ailés, ou font usage de ces animaux pour at-
teindre les voies célestes, ou bien encore, sont conduits
par eux a leur perte.

Le soleil et la lune, les rayons du soleil, les traits de
la foudre, les lueurs de I'éclair, les aurores, les nuages
qui se déplacent et qui font entendre le grondement du
tonnerre, enfin les ombres fugitives elle-mémes pren-
nent souvent dans les mythes la forme d’animaux qui
volent.

Dans le Rigveda, le soleil est appelé oiseau (vih)';
les A¢vins s’avancent avec les roues de leur char,
comme un oiseau avec ses ailes 2; Indra est le rouge
qui est bien ailé*; les Maruts se perchent commne les
oiseaux au sommet du gazon beurré du sacrifice’;
Agni accomplit le désir de 1'oiseau ® ; les bien ailés d'A-
gni (c est-a-dire les traits de la foudre) deviennent, des-

! Rigv., 1, 72, 9.

2 Vir na parndih ; ib., 1, 183, 1.

* Arunah suparnah ; ib., x, 53, 6.

* Vayo na sidann adhi barhishi priye ; ib., 1, 83, 7.
* Manmasadhano ven ; ib., I, 96, 6.
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tructeurs quand le taureau noir a mugi (c'est-a-dire
quand le nuage noir a fait entendre les grondements
du tonnerre) *; les ceuvres de Savitar ne détruisent pas
les bois des oiseaux ?; les oiseaux sortent de la maison
de I'aurore?®; on dit aux déesses et aux épouses des
héros de se rendre & I'assemblée des hommes avec
des ailes quine soient pas rognées * Enfin, un hymne
védique intéressant nous dépeint le soleil et la lune,
Indra et Soma, comme deux oiseaux bien munis
d’ailes, qu unit I'amiiié et qui volent sans cesse au-
tour du méme arbre (c’est-a-dire, le ciel) ; I'un de ces
oiseaux mange le doux pippala, I'autre resplendit sans
manger. Les deux oiseaux chantent en préservant e
toute atteinte le trésor d’ambroisie. Le miel de cet
arbre est appelé pippala : tous les oiseaux en mangent
et construisent leurs nids dans les branches de
I'arbre .

! A te suparni aminantan evaih krishno nonava vrishabo yadidam;
b, 1, 79,2,

* Vanani vibhyo nakir asya tini vrati devasya savitur minanti ;
ib., m, 38, 7. — M. Bergaigne, no 14 de la Revue critique du B avril
1873, traduit ainsi-ce passage : « Les bois appartiennent aux oiseaux ;
nul ne rompt les lois du dieu Savitar. »

* Ut te vayaccid vasater apaptan; ib., 1, 124, 12. — Dans le vingt-
troisitme conte du deuxiéme livre d’Afanassieff, quand la belle
Héléne, qui est une forme de ’aurore, est au bal du roi, elle jette des
0s d’'une main et il en sort des oiseaux ; de I'autre, elle répand de
eau qui fait apparaitre des jardins et jaillir des fontaines.

* Abhi no devir avasi maha/ ¢armani nripatnih achinnapatrif
sacantam ; Rigv., 1, 22, 11. — Si les déesses sont ici identiques aux
nymphes, elles peuvent étre identiques aux nuages, et je rapprocherais
de ce passage la légende du Rimdyana (v, 36), d’aprés laquelle les
hautes montagnes avaient autrefois des ailes (les nuages) et parcou-
raient la terre au gré de leurs désirs ; Indra leur coupa les ailes avec
sa foudre et elles tomberent & terre.

% Dva suparnd sayugd sakhayh saminam vriksham pari shasvagite
tayor anyah pippalam svddv atty anacnann anyo abhi cakaciti —
Yatrd suparnd amritasya bhigam animesham vidath4bhisvaranti ;
Rigv., 1, 164, 20. — Peut-étre pourrions-nous comparer a cette légende

11. 12
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La sagesse des oiseaux est trés-célébre dans la tradi-
tion populaire dryenne. Le Mdrkandeya Purdna' rap-
porte & cet égard une longue et instructive légende.

Le sage GAimini voudrait que quelques épisodes de
la grande légende du Mahdbhdrata qui lul paraissent
obscurs lui fussent expliqués. Il a recours au savant
Markandeya; mais celui-ci lui dit qu’il ne peut pas
{ournir les éclaircissements désirés et lul donne le
conseil d’interroger les oiseaux, les meilleurs des ol-
seaux, les fils de Drona, qui connaissent I'essence des.
choses, qui méditent sur les traités sacrés, les oiseaux
Pingdksha, Vibodha, Supattra et Sumukha; ils dissipe-
ront ses incertitudes. Ils vivent dans une caverne au
milieu des monts Vindhyas ; il faut qu’il aille les trou-
ver et qu’il leur pose ses questions. Gaiminl s'étonne
gue des olseaux ordinaires puissent avoir tant de sa-
gesse. Markandeya lul raconte alors leur généalogie.
Une nymphe dont les chants avaient séduit le pénitent
Lurvasa, a été condamnée a renaitre dans la famille
de P'olseau Garuda et & passer seize ans sous la forme
«'un olseau, jusqu’'a ce qu apres avoir donné naissance
a quatre fils, elle ait été frappée d’un trait et retrouve
sa forme primitive dans le ciel. Sous la forme d’oiseau,
elle porte le nom de Tarkshi et s'unit, & I'oiseau Drona
qui est doué de sagesse qui connait les Védas et les Vé-
dingas. Tarkshi est présente A la bataille qui a lieu entre
le. Kdurus et les PAndus ; un trait I'atteint au ventre et
fait sortir de son corps quatre ceufs brillants comme la
{une, qui tombent & terre. Apres la bataille, I'ascéte
Camika s'approche de I'endroit ou sont les quatre ceufs

les deux oiseaux Amru et Camru du Khorda-Avesta,dont un fait tomber

les gl‘-aines des trois arbres mythiques et autre les a0 6 6L Th.
Calculta, 1851.
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et entend des jeunes oiseaux qui gazouillent et disent
cictkuct. Le sage s'étonne qu’ils aient échappé & un tel
carnage; il en conclut qu’ils doivent étre des Bréh-
manes et regarde cette circonstance comme de tres-
bon augure et comme un présage de grand succes
(mahibhigyapradargini). 11 emporte les oiseaux dans
sa maison et les place enun lieu ou ils ne courent au-
cun risque d’étre inquiétés par les chats, les faucons
ou les beleites. Le sage prend soin de ces olseaux et
les nourrit ; ils croissent en force et en science en écou-
tant les lecons que l'ascéte leur donne et en exprimant
la reconnaissance qu’ils éprouvent pour leur libéra-
teur par des paroles qu’ils parviennent a articuler
clairement. Interrogés sur leur existence antérieure,
ils se rappellent qu’il y avait une fois un sage appelé
Vipuld¢van, pére de deux enfants appelés Sukrisha et
Tumburu; pour eux, ils étaient les quatre fils de Tum-
buru. Pendant qu’ils vivaient dans les bois avec leur
pére, Indra, le roi des dieux, les aborda sous la
forme d’'un olseau gigantesque et avancé en dge, et
demanda de la chair humaine au sage qui lui offrait
I'hospitalité. Celui-ci s’étonna qu'un oiseau si vieux,
c’est-a-dire arrivé & un age ou tous les désirs devraient
étre éteints, fut assez cruel pour vouloir de la chair
humaine. Cependant il demanda (comme Vigvimitra
dans la légende de Cunaicepa dont il a été question
plus haut) & ses propres fils de se sacrifier, afin qu’il
pt remplir ses devoirs envers son héte. D’abord, ils
ne refuserent pas cet acte d’hospitalité, mais quand ils
virent qu’ils allaient étre mangés par I'oiseau, ils chan-
gérent nettement d’avis et firent valoir, entre autres
raisons, cet argument physiologique, ou plutét ma-
térialiste, que s’ils étaient vertueux leur vertu disparai-
trait avec leur corps, tandis qu'au contraire, désirant la
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conserver longtemps ils se croyaient tenus de pro-
longer leur existence autant que possible (nous avons
déja vu le chat employer un moyen semblable’ pour
justifier son embonpoint). Leur pére s'indigne de ce
refus, venant apres la promesse qu’ils avaient faite,
il leur donne sa malédiction, les condamne a re-
naitre dans des corps d’animaux et pousse la magna-
nimité jusqud s’offrir lui-méme & l'oiseau affamé.
Indra se manifeste alors sous sa forme réelle et di-
vine et disparait en bénissant le sage. Les fils sup-
plient leur pére de revenir sur la malédiction quil a
portée contre eux; il déplore leur sort, mais il ne
peut pas rétracter les paroles qu’ll a prononcées;
tout ce qu’il peut faire, c’est d’adoucir la sévérité du
chatiment. Ils devront conserver la forme animale,
mais 1ls obtiendront comme compensation la faculté
de pénétrer sous cette forme les mystéres de I'étre.
Cest pour ce motif que, lorsque Camika les rencontre,
il les salue du nom de Brihmanes. Il est facile du
reste de découvrir ici une équivoque, en remarquand
que le mot dviga, ou deux fois né, signifie oiseau (ce
qui est né comme ceuf d’abord, puis comme animal)
aussi bien que Bridhmane (le Braohmane obtient une
seconde naissance quand il revét le cordon sacré ou
prétexte et quil recoit le sacrement de 'huile sainte).
L'étymologie nous aide ici a comprendre la légende.
De méme que le Bréhmane est le plus sage des hom-
IS, les dvigas, ou les oiseaux, sont les plus sages des
animaux. Les oiseaux, maudits par I'anachoréte leur
pére, sen allerent donc sur le Mont Vindhya qui est
arlro.sé par plusieurs riviéres sacrées ou ils vivent en
penitents austéres. GAimini va les consulter et, quand

1l . : L )
_aDpI‘OLhe de leur demeure, il les entend discourir
dlstln(‘,ipmﬂnf ]DG LR R 2 Vs D R | . i P



LES OISEAUX. 181

voit perchés au sommet d’un rocher. Gaiminiles aborde
avec des paroles aimables ; les oiseaux lui répondent
que, puisquun si grand sage est venu leur rendre vi-
site, leur désir est accompli et leur malédiction va
cesser. Alors ont lieu les questions que pose Gdimini,
relativement & Gandrdana, Draupadi, Baladeva et les
cinq fils de Dréupadi. Les oiseaux, avant de répondre,
chantent une espéce d’hymne & Vishnu et font ’exposé
de ses principales incarnations. Dans le Mahdbhdirata®,
des ascétes Brdhmanes s’en vont sous la forme d’oi-
seaux consoler le r¢shi Madndavya, empalé par 'ordre
du roi, pour avoir donné l'hospitalité aux voleurs du
butin qu’il avait fait & la guerre.

Les oiseaux connaissent tout; c’est pour cette raison
qu’ils fournissent spécialement des présages et c’est
d’ot viennent les dénominations d’auspicium et d’ augu-
rium, appliquées & un genre particulier de pronostics.
Au dernier livre du Rdmdyana®, les monstres sont
épouvantés par des augures cong¢us en ces termes :
« Des milliers de vautours et de canards jetant des
flammes par le bec, qui forment un cercle comme celui
du dieu de la mort sur les bataillons des monstres; les
colombes, les pieds-rouges, les sirikas (turdus salice)
furent dispersés. »

Dans I'Avesta, Veretraghna apparait souvent sous la
forme d'un oiseau et comprend le langage des oiseaux.
Une plume d'oiseau, d’aprés 1'dvesta, préte secours a
Veretraghna, de méme que dans Firdusi une plume de
l'oiseau Simurg brilé par Zal, fait venir a son aide
loiseau Simurg lui-méme® D’aprés une légende du

11, 4303.
* Sixieine chapitre.

3 M. le professeur Spiegel dit en note, Khorda-Avesta, p. 147 : « Die
Beschwoerung vormittelst einer Feder ist gewiss eine alteranische
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Khorda-Avesta, la splendeur du vieil Yima qui était de-
venu orgueilleux et fourbe (c’est ainsi que dans I'Inde,
le céleste Yama et I'heureux Civa deviennent les dieux
de enfer et de la destruction), le quitta sous la forme
d’un oiseau. Selon une superstition populaire de la
Russie Blanche, le petit oiseau diedka (le petit) est le
gardien des trésors et a des yeux et une barbe de feu
(c’est sans doute une image du soleil démoniaque du
soir, de Kuvera ou de Plutus)* Dans les Contes Merveil-

Yorstellung. » — Dans un conte du Montferrat inédit jusqu’ici que m’a
m’a communiqué M. Ferraro, une femme, qui était allée manger du
persil dans le jardin d’une sorciére, fut obligée de lui céder sa fille en
punition de sa faute. Cette jeune fille fut soumise alors a trois éprcuves
difficiles consistant & trier en un seul jour une montagne composée de
grains de blé et de millet, en niettant & part chaque espéce, manger en
un jour une montagne de pommes et laver, sécher et repasser en une
heure tout le linge d’une armée. Pour la premiére épreuve, elle fait
arriver, au moyen de deux plumes d’oiseau, mille oiseaux qui séparent
le blé du millet. — Dans le quatriéme conte du cinquidme livre du
Pentamerone, les oiseaux se dépouillent de leurs plumes pour remplir
un matelas dont la sorciere avait ordonné la confection a la jeune Parme

tella. Dans un conte toscan, le jeune frére est tué pour la possession
d'une plume de paon.

! Dans Afanassieff, v, 38, un petit oiseau semblable ravage pendant
la nuit le champ d’un seigneur; le plus jeune des trois fréres, qui passe
pour idiot, le prend et le vend au roi qui 'enferme dans une chambre
sous bonne serrure. Le fils du roi lache le petit oiseau qui, dans sa
reconnaissance, lui donne un cheval qui gagne des batailles el une
pomme d’or au moyen de laquelle il peut épouser une princesse. —
Dans le conte v, 22, le jeune homme, dont I’éducation avait été faite
par le diable, se change en oiseau et dit & son pére de le vendre, mais
sans donner la cage. (Le cheval mythique, ainsi que nous I'avons dit,
se substitue facilement & I'oiseau ; nous avons fait mention de la bride
du cheval désirée par le diable ; ici la cage a une signification identique
a celle de la bride). Le diable achgte I'oiseau sans obtenir la cage ; il
met Poiseau dans un mouchoir pour le donner 3 sa fille ; mais, quand
ll'arrive chez lui, l'oiseau a disparu. — Dans le conte v, 42, le roi des
oiseaux fait échapper Ivan du lieu odl le tient enfermé la sorciere qui
veut le manger, et le donne & sa fiancée. La sorciére arrache quelques
plumes au roi des oiseaux, mais ne réussit pas a Parréter. — Dans le
conte v, 46, le diable enseigne le langage des oiseaux au jeune héros.
Dans le conte vi, 69, la sage jeune fille sen va chercher, dans le
royaume des ténébres, l'oiseau qui parle, arbre qui chante et I'élixir



LES OISEAUX. 183

leux de Porchat, I'oiseau rouge remplit le role- de mes-
sager.

La légende de Sal dans Firdusi contient une énigme
relative & deux cyprés dont I'un est flétri et I'autre ver-
doyant; un oiseau bAatit son nid réguliérement a tour
de réle sur I'un et sur 'autre. Le héros Sal, qui résout
T'énigme, dit que les deux cypres sont les deux saisons
opposees de I'année ou les deux cétés du ciel, et que
I'oiseau est le soleil *

Dans le dix-huitiéme conte esthonien, deux oiseaux,

de vie avec lequel elle ressuscite ses deux fréres ainés, qu’une sorcidre
-avait jetés dans une fontaine (Paurore délivre les A¢vins). — Dans le
cinquieéme conte sicilien de Mme Gonzenbach, le frére et la sceur s'en
vont dans le chateau de la sorciére pour y prendre I'eau qui danse et
Yoiseau qui parle. L’oiseau dita I’eau, en présence du roi, I'histoire des
deux jeunes gens. — Dans le cinquieme conte du deuxiéme livre du
Pentamerone, le renard apprend 2 la jeune Grannonia ce que disent
les oiseaux. — Dans le scptieéme conte du cinquiéme livre du Penta-
merone, c'est le plus jeune des cinqg fréres qui acquiert la faculté de
comprendre lc langage des oiseaux. — Dans Pietro de Crescenzi (x, 1),
il est question d’un roi Daucus (Dacus ?) qui « divino intellectu novit
naturam accipitrum et falconum et eos domesticare ad predam in-
struere et ab segriludinibus liberare. » — D’aprés la légende de saint
Frangois d’Assise, le grand saint pouvait se faire comprendre des
oiseaux et obtenait le silence des hirondelles ; le méme saint fit perdre
a un loup sa férocité; plusieurs autres légendes rapportent des mi-
racles analogues 2 ceux d'Orphée. — Dans le seizieme conte mongol
de Siddhikiir, un nain doué de sagesse, qui comprend le langage des
oiseaux, en enlend deux, le pére et le fils, qui, perchés au sommet d’un
arbre, parlent du fils du roi que le fils du ministre avait assassiné. —
Dans I'Edda, Atli entretient un long dialogue avec un oiscau dont ii
comprend le langage. Enfin, toute la comédie d’aristophane, intitulge
Les Oiseauzx (Ornithes), montre la sagesse et le pouvoir divinaloire des
oiseaux et leur étroite relation, en tant qu'animaux servant 3 donner
des présages, avec les traits de la foudre de Zeus. — D’aprés une
croyance allemande, la graisse de scrpent donne la faculté de cowm-
prendre le langage des oiseaux. — Comp. Simrock, p. 437 de I'ouvrage
déja cité.
s « Die zwei Cypressen sind die Himmelsseiten

Die beiden, die uns Glick und Leid bereiten ;

Der Vogel, der drin nistet, ist die Sonne,

Sie giebt beim Schneiden Schmerz, beim Kommen Wonne. »

(Schack, Heldensagen von Firdusi, p. 122.)
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qui conversent ensemble, indiquent ou se trouve le fa-
meux anneau enchanté de Salomon que cherche le
héros. Quand le héros a trouvé l'anneau, il peut pren-
dre a volonté la forme d'un oiseau; mais la fille de
enfer, qui a pris la forme d'un aigle, le lui enléve.
Dans le quatritme conte esthonien, la petite fille de
sept ans devient un oiseau, grice & un artifice magique
bienfaisant, quand elle est obligée de voyager au loin.
Dans le trente-cinquiéme des contes de Santo Stephano
di Calcinaia, lafemme de I'oiseleur prend la forme dun
oiseau énorme et monstrueux pour effrayer le diable.
Dans le cinquiéme conte du quatriéme livre du Penta-
merone, une fée, sous la forme d'un oiseau, arréte le
bras du roi d’Alta-Marina au moment ou il va tuer sa
femme Portiella. La fée était reconnaissante envers Ia
jeune femme, parce qu'un jour qu’elle s'était endormie
dans un bois, Portiella I'avait réveillée afin qu’elle pht
échapper & un satyre essayant de lui faire violence'

Le roi enferme Portiella dans une tour sans lumiére;
I'oiseau y fait un trou par lequel il lui apporte & man-
ger de la volaille qu'il prend & la cuisine en l'absence
du cuisinier. Portiella donne naissance & un fils, qui est
aussi nourri par l'oiseau. L’oiseau bleu, couleur du
temps, du conte de madame d’Aulnoy, qui quitte pen-
dant la nuit le cyprés pour voler sur la fenétre de la
belle Florine prisonniére, est une belle variante du
méme conte. Plusieurs contes russes se terminent par
le refrain suivant relatif & un oiseau bleu (sinicka, le
petit bleu) « le petit bleu vole et dit, bleu, mais beau %.»

_* C’est une autre version du mythe de Priape, que nous avons men-
lionné au chapitre de I'Ane.
* Sinicka letat i gavarit: Sin da charosh. — L'oiseau d’un bleu
sdc{ 1‘nhrc est un syfn_bole du ciel bleu de 1a nuit ou de I'hiver, tandis que,
Un autre c6lé, 'oiseau de bois auquel les jeunes filles de Westphalie
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Ce fait, que le soleil du matin ou du printemps sort de
Ioiseau bleu de la nuit ou de U'hiver, nous indique le
sens de la superstition populaire d’Ttalie et d’Alle-
magne, d’aprés laquelle on considere comme un heu-
reux présage la fiente d'un oiseau tombant sur un
homme. La fiente de l'oiseau mythique de la nuit ou
de l'hiver est le soleil. Considéré dans son rapport
avec le matin, ou le printemps, l'oiseau sombre de
la nuit ou de l'hiver est propice; considéré absolument
ou en relation avec le soleil du soir, ou bien avec 1'été
arrivant & son terme, ¢’est un animal funébre et démo-
niaque. Tel est dans I'dvesta 'oiseau KAmek, qui étend
ses ailes sur tout le genre humain, qui enléve et cache
le soleil, crée les ténébres, retient les eaux et dévore
toutes les créatures, jusqu’d ce qu’'au bout de sept ans
et de sept nuits, le héros Kerecédgpa le frappe et le fasse
tomber.

L'oiseau qui apporte & manger est aussi un sujet
trées-populaire et qui se rencontre dans presque toutes
les traditions des nations indo-européennes. Chacun a
entendu parler de l'oiseau qui, d’apreés le récit de Dio-
dore de Sicile, nourrit Sémiramis abandonnée par sa
mére dans une contrée déserte et remplie de rochers
stériles, avec du lait caillé et du fromage (le clair de
lune) qu’il enlevait & des troupeaux de moutons
paissant dans le voisinage. Le méme oiseau de Perse
nourrit, d’aprés la légende, plusieurs autres enfants
futurs héros de I'Iran, qui avaient été exposés de la

jettent des batons le jour de la Saint-Jean, parait étre un embléme
phallique; celle qui atieint P'oiseau est la reine. L’oiseau est un sym-
bole phallique bien conuu, et il faut assigner une origine phallique &
la superstition populaire d’aprés laquelle un oiseau est incapable de
se sauver si on lui met du sel sur la queue. Quand l'animal dé-
chaine sa lubricité, celle passion lui enléve loute son énergie; il
n'y a de fort que I'drdhvaretas.
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méme maniére; dans la légende de Romulus et de
Rémus, le pic tient la place et remplit I'office de la
louve-nourrice. Durant la nuit humide et I'humide hi-
ver, le héros solaire enfant, abandonné & lui-méme,
est nourri par des oiseaux. Le rossignol, chantre de
la nuit, jette ses notes mélodieuses de I'arbre nocturne
ou il est perché et prédit ainsi le renouvellement de la
lumiére du jour; dans I'arbre-nuage le tonnerre gronde,
I'oracle parle et 'oiseau prophétise. Théocrite appelle
les poétes les oiseaux des Muses (mousdn ornithas). Le
kokila est I'oiseau de prédilection des poétes de I'Inde;
c'est lui qui leur enseigne la mélodie; & cet oiseau cor-
respond le cygne indien du Tut-Namé, qui a, dit-on,
d'innombrables trous dans le bee, de chacun desquels
sort un son mélodieux.

Le kavi de I'Inde, le wvates latin et le mantis des Hel-
lénes représentent 4 la fois le chanteur et le sage;
c'est ainsi que les chantres des bois sont en méme
temps des prophétes qui connaissent tout. Ils com-
mencent par des pronostics relatifs au beau ou au
mauvais temps, pareils au tonnerre qui annonce la
tempéte, et finissent par tout prophétiser. Les paysans
de Toscane essaient encore aujourdhui de conjec-
turer le temps du lendemain d’aprés le chant des oi-
seaux * Les augures, les aucelli et les aruspices
existaient encore au moyen Age au témoignage de
Du Cange® En ce qui regarde les augures et les au-
spices des Grecs et des Romains de lantiquité, je

' Gomme le prouvent ces paroles placées dans la bouche d'un mon-
tagnard de la province de Sienne :« Je m’aperc¢us au chant des oiseaux
que le temps allait changer ; leur voix me 'annongait, tant elle était
joyeuse ; » Giuliani, Moralita e Poesia del Vivente Linguaggio della
Toscana, p. 149. Florence, Le Monnier, 1870.

* Comp., par exemple, ce qu'il dit aux mots albanellus (haubereau)
avis auguralis species et aucellus.
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renvoie le lecteur aux nombreux ouvrages d’érudition
qui traitent spécialement de ces matieres. Je dois pour-
tant faire observer qu'un augure était chez les Latins
considéré comme une chose tellement solennelle que
Publius Claudius et Lucius Junius furent condamnés a
mort pour s’éire mis en route malgré la volonté des
augures et que, tandis que le mot ave était encore la
formule de salut consacrée chez les Romains, les Grecs
tournaient en dérision les augures et les aruspices. Le
lecteur se rappelle sans doute que dans I'Ilzade le héros
Hector déclare qu’il ne se soucie pas de savoir si les oi-
seaux vont & droite, vers l'aurore et le soleil, ou &
gauche, c’est-d-dire du cbété du couchant. Nous lisons
dans Eusébe !, quun oiseau fut présenté & Alexandre de
Macédoine quand il était sur le point de partir pour la
Mer Rouge, afin qu’il s'en servit, selon l'usage, pour
prendre les augures; Alexandre, pour toute réponse,
perca l'oiseau d'une fléche ; les assistants paraissant
offensés de cette infraction aux régles ordinaires, le
héros macédonien leur dit : « Quelle est cette folie?
Comment cet oiseau, qui n'a pu prévoir que ceite
fleche le ferait périr, prédirait-il ce qui nous arrivera
dans notre voyage ? » On prenait aussi dans I'Inde les
augures et les auspices. D’aprés le Rdmdyana 2, les ol-
seaux quon voyait passer & gauche, lors de la célébra-
tion d'un mariage, étaient de sinistre présage ®; les

' De Praparat. Evang., lib. 1X.
21, 76.

® Chez les Romains, au contraire, les oiscaux qui volaient & gauche
¢tlaient d’'un excellent augure; ¢’est ainsi que Plaute dit dans I'Epidicus:
« Tacete, habete animum bonum, liquido exeo foras auspicio, ave si-
nistra. » (Mais cette substitution de la droite & la gauche peut dépendre
des différentes positions que prenait 'observateur). Dans la légende
du moyen 4ge relative 4 Alexandre, un oiseau ayant une figure humaine
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oiseaux qui volent en poussant des cris & gauche de
Rima lui annoncent une grave épreuve, cest-d-dire
'enlévement de Sitd*

(une harpie) rencontre Alexandre et 'engage a se tourner a droite s'il
veut voir des choses merveilleuses. — Comp. Zacher, Pseudo-Callis-
thenes, Halle, 1867, p. 142.

t Rdmdy., 11, 64.
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Le plus héroique des oiseaux est l'oiseau de proie;
la force de son bec, de ses ailes, de ses serres, sa taille
et la vitesse de son vol l'ont fait considérer comme
un messager rapide, un porteur et un guerrier cé-
leste.

Le faucon, I'aigle et le vautour, ces trois puissants
oiseaux de proie, jouent ordinairement un réle identi-
que dans les mythes et dans les l1égendes, car ceux qui
ont créé les mythes ont observé d’abord leur ressem-
blance générale, sans tenir compte des différences spé-
cifiques qui les distinguent I'un de I'autre.

En mythologie, 1'oiseau de proie est généralement le
soleil, qui tantdt brille de tout son éclat et tantdt accuse
sa présence au sein du nuage et de 'obscurité, en émet-
tant la lueur des éclairs, les traits de la foudre et les
rayons solaires. L'éclair, le trait fulgurant et le rayon
du soleil sont tantdt le bec, tantot la serre de 1'oiseau
de proie et tantdt méme, en prenant la partie pour le
tout, 'oiseaqu tout entier.

Le dieu Indra a souvent, dans le Rigveda, la forme
d’'un faucon (cyena). Indra est comme un faucon qui
vole rapidement au-dessus des autres faucons et qui,
bien pourvu d’ailes, apporte aux hommes la nourriture
alaquelle ont gohté les dieux * 1l est enfermé dans cent
forteresses de fer ; cependant, il parvient & en sortir,
grdce a sa vitesse”; en s'envolant, il emporte dans sa
serre la belle, la virginale, la lumineuse ambroisie, au
moyen de laquelle la vie est prolongée et les morts sont

! Pra ¢yenah ¢yenebhya dgupatvd — Acakraya yat svadhaya suparno
havyam bharan manave devagushiam; Rigv., 1v, 26, 4. — 11 est aussi
question du somah ¢yendbhritah dans le Rigv., 1, 80, 2; 1v, 27 ; IX, 77,
et dans d’autres passages encore.

.2 Gatam ma pura ayasir arakshann adha cyeno gavasid nir adiyam;
Rigv., 1v, 27, 1.
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ressuscités ! (c’est-d-dire la pluie confondue avec la
liqueur d’ambroisie que distille la lune. A la pre-
miere strophe du méme hymne, Indu est aussi appelé
ambroisie ?). Le faucon aux serres de fer tue les dé-
mons hostiles ?, 1l posséde une grande puissance d’ha-
leine et améne de loin le char aux cent roues *. Toute-
fois, en portant 'ambroisie & travers les airs, il a peur
de I'archer Kricdnu ®, qui l'atteint, en effet, et lui abat
une de ses serres (dont naquit le hérisson, d’aprés
'Aitareya Brdahmana®, et dont 'une des plumes, selon
I'hymne védique ’, tomba & terre et devint un arbre).
Aprés avoir remporté la victoire sur Ahi, le serpent dé-
mon, Indra s’enfuit comme un faucon épouvanté®
Nous avons la la premieére trace de l'inimitié 1égendaire
et proverbiale qul existe entre l'oiseau de proie et le

1 Yam te ¢yenag¢ carum avrikam padabharad arunam minam and-
hasah—en4 vayo vi tary 4yur givasa end gagara bandhuta; Rigv.,
X, 144, 8.

2 Dans le Mahdbhdrata (1, 2383), I'ambroisie prend la forme de la
liqueur séminale. Un roi, dloigné de sa femme Girika, dirige ses pen-
sées vers elle; son sperme s’écoule et tombe sur une feuille. Un faucon
emporte la feuille; un autre faucon le voit et lui en dispute la posses-
sion ; ils se battent et la feuille tombe dans les eaux de la Yamun4, ol
la nymphe Adrika (dont le nom équivaut a Girika), qu’une malédiction
a changée en poisson,voit la feuille, mange le sperme, devient enceinte
et obtient sa délivrance ; comp. le chapitre des Poissons.

3 Gyeno’ yopash(ir hanti-dasyan ; Rigv., x, 99, 8. — Dans les contes
russes, le faucon et le chien sont parfois les plus puissants auxiliaires
du héros.

4 Ghrishuh ¢yenaya kritvana asuh ; Rigv., x, 144, 3. — Yam supar-
nah parivatah ¢yenasya putra dbharat catacakram ; Rigv., x, 144, 1.

5 Sa purvyah pavate yam divas pari ¢yeno mathayad ishitas tiro
ragah sa madhva 4 yuvate yevigana it kricanor astur manasiha bibhy-
ushi ; Rigv., 1x, 77, 2.

6 111, 3, 26.

7 Antah patat patatry asya parnam; Rigv., 1v, 27, 4. — Comp., pour
cet épisode mythique, les texits donnés par M. le professeur Kuhn et
les discussions qui s’y rapportent, Die Herabkunft d. F. u. d. S., p. 138
et seqq., et 180 el seqq.

8 Cyeno na bhita#h ; Rigv., I, 32, 14.
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serpent. Au troisieme livre du Rdmdyana, Réivana
dit qu’il enlévera Sitd comme celul qul est muni de
belles ailes (enléve) le serpent (suparnak panna-
gamiva).

Non-seulement Indra, mais Agni aussi, est un faucon
dans le Rigveda. Mitarigvan et le faucon agitent, 'un le
feu céleste, I'autre 'ambroisie de la montagne ! Le
char des Ac¢vins est conduit quelquefois aussi par des
faucons, rapides comme des vautours célestes® On les
compare eux-mémes a deux vautours qui volent autour
de l'arbre ou est le trésor® (nous avons vu au cha-
pitre précédent que cet arbre est le ciel). Les Maruts
sont appelés, eux aussi, gridhras, ¢’est-a-dire vautours
(ou faucons, selon M. Max Miiller *). Nous lisons encore
dans le Rigveda que, quand le soleil se dirige vers la
mer, il regarde avec un il de vautour ® C’est en rai-
son de la fréquence avec laquelle le dieu solaire revét
la figure d'un oiseau de proie dans les mythes védi-
ques, que la place destinée & I'accomplissement du sa-
crifice en avait la forme, au témoignage de 'Adtareya
Brdhmana. Dans le Rdmdyana, nous lisons & pro-
pos du sacrifice du cheval, que cette place avait la
forme de l'oiseau Garuda, le puissant aigle mythique
des Indiens (c’est la substitution habituelle et récipro-
que du cheval mythique & 'oiseau, dont nous avons

! Anyam divo mataricvd gabharamathnid anyam pari ¢yeno adreh;
Rigv., 1. 93, 6.

* 4 vam ¢yendso agvind vahantu—ye apturo divy4so na gridhrah;
Rigv., 1, 118, 4.

* Gridhreva vriksham nidhimantam acha ; Rigv., 1, 39, 1.

* Rigv., 1, 88, 4. — Dans 'hymne 1, 163, 2, les Maruts sont, en effet,
expressément comparés a des faucons qui traversent les airs en volant
(¢cyenan iva dhragato antarikshe).

* Drapsah samudram abhi yag gigati pagyan gridhrasya cakshas;
Rigv., x, 125, 8.
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fait mention au chapitre précédent et au chapitre du
Cheval). Au cent quarante-neuviéme hymne du dixiéme
livre du Rigveda, 'ancien fils ailé du soleil Savitar
s’appelle déja Garutman. L’oiseau mythique est 1'é-
quivalent du cheval solaire ailé, ou de 'hippogriffe ;
et, en effet, le cent dix-huitiéme hymne du premier
livre du Rigveda, aussitot aprés avoir célébré les
faucons qui conduisent le char des A¢vins, les appelle
les beaux chevaux volants (acvd vapushah patamgdh).
Nous avons remarqué que l'un des deux jumeaux
prévaut sur l'autre. De méme, Aruna, 'un des deux
vautours mythiques, fils de Vinat4, dont il est ques-
tion dans la légende du Mahdbhdrata®, nait inachevé,
parce que sa meére a brisé avant le temps voulu I'ccuf
qui le renfermait ; il la maudit et elle est condamnée
& devenir pour cinq mille ans I'esclave de sa rivale
Kadrti, c’est-a-dire jusqu'd ce que son autre fils, le
brillant, le parfait et le puissant oiseau solaire Garuda
vienne la délivrer. Aruna devient le cocher du soleil ;
Garuda, de son co6té, est le coursier du dieu Vishnu,
le cheval solaire, le soleil lui-méme, victorieux et
dans toute sa splendeur. Les deux oiseaux ne sont
pas plus tét nés qu'apparait aussi le cheval Uccdihgra-
vas, circonstance qui signifie encore quel’oiseau solaire
et le cheval solaire sont identiques. Comme le faucon
Indra ou le faucon d’Indra, Garuda, 1'ciseau de Vishnu,
ou Vishnu lui-méme, est altéré, boit le contenu de plu-
sieurs rivieres? et enléve aux serpents l'ambroisie,
protégée (comme dans le Rigveda) par un cercle de fer.
Comme Vishnu, Garuda, de trés-grand qu'’il est, se fait
trés-petit, pénétre au milieu des serpents, les couvre

11, 1078 et seqyq.
2 Mbh., 1, 1493.
II. 13
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de poussiere et les aveugle; c’est, du reste, en raison
de cet exploit que Vishnu 'adopte pour son coursier cé-
leste! Le dieu Vishnu s’en va, monté sur l'oiseau, com-
battre les monstres?; celui-ci s'indigne & leur vue et
les renverse a terre en agitant ses ailes; les monstres
dirigent leurs traits contre lui, comme l'alier ego du
héros; quant a l'oiseau, il combat pour lui-méme et
pour le dieu qu’il porte *. Quand l'oiseau Garuda appa-
rait, les chaines des monstres, qui enserrent comme des
serpents les deux fréres Rdma et Lakshmana, se déten-
dent, et les deux jeunes gens se relévent plus beaux'et
plus forts qu auparavant®. Les Nish&das quittent leurs
humides résidences et, enveloppés par le vent et par la
poussiéere, ils entrent par milliers dans les machoires
entr'ouvertes de Garuda ®*. (Le soleil du matin et celu
du printemps dévorent les monstres de la nuit et de
’higer.)

Nousavons vu jusqu’ici le faucon, I'aigle (sousla forme
de Garuda) et le vautour se substituant I'un a l'autre;
la généalogie mythique de I'Inde confirme elle-méme
ces substitutions. D'apres le Rdmdyana °, de Tamra (au
sens propre, la rousse; elle donna naissance aussi a
Krdunci, la meére des hérons), naquit Cyent (c’est-a-dire
la femelle du faucon); de Cyeni naquit Vinatd. Vinatd
(c’est-a-dire « la courbée » ) pondit 'euf dou sorti-

1 Ib., 1, 1496 et seqq.

2 Ramay., vii, 6.

3 Ib., vii, 7.

4 Ib., v1, 26. — Comp. la fin du cmqunéme conte du premier livre du
Pancalanlm ou l'oiseau Garuda passe dans une forme de bois qui lui
ressemble, et le dieu Vishnu dans le corps du tisserand pour frapper

d‘épouvante el d’'impuissance les ennemis du roi dont la fille est aimée
du tisserand.

> Mbh., 1, 13317 et seqq.
¢ 111, 20.
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rent Aruna et Garuda (les deux Dioscures, comme on le
sait, naquirent aussi de I'ceuf que pondit Léda aprés ses
amours avec le cygne); Garuda fut, & son tour, le pére
des. deux énormes vautours Gitdyus et Sampati. Cette
généalogle parait se rapporter au mouvement ascen-
dant du soleil, comme le mythe du soleil Vishnu, qui,
de nain, devient géant. Le vautour Gatdyus sait tout ce
qui a eu lieu dans le passé et tout ce qui arrivera dans
I'avenir, car il est, ainsi que le soleil védique, vic-
vaveda, il voit tout, connait tout et a parcouru la terre
entiére. Nous lisons dans le Rdmdyana le récit de la
terrible bataille qui eut lieu entre le vieux vautour
Gatayus et le terrible monstre Ravana, enlevant la belle
Sitd en I'absence de son époux Rdma. Gatdyus, quoique
avancé en 4ge, s'éléeve dans les airs pour s opposer a
I'enlévement de Sitd par Rdvana que porte un char
conduit par des dnes; il brise avec ses serres puis-
santes le trait et I'arc de Rdvana, frappe et tue les 4nes,
fend le char en deux, renverse le cocher, oblige Rivana
a sauter & terre et lui fait mille blessures; mais le roi
des monstres finit par réussir & couper avec son épée
les ailes, les pattes et les flancs de I'oiseau dévoué, qui
expire de douleur et de chagrin, tandis que le démon
emporte & Larnkd la princesse dont il s’est emparé.
Nous avons donc toujours vu jusqu'ici dans 1'olseau
de proie un ami du dieu et du héros. Tel est aussi, dans
le Rdmdyana*, I'énorme vautour qui vient se placer et
vomir du sang sur 'étendard du monstre Khara, afin de
lui prdnostiquer les malheurs qui l'attendent; tel est,
enfin, le frére aimé de Gatdyus, le vautour Sampati, qui
sort d'une caverne et vient indiquer au grand singe
ITanumant le lieu ou Sit4 peut étre découverte. Sampiii

1, 29.
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recouvre, aprés avoir vu Hanumant, ses ailes qu
avaient été brillées parles rayons du soleil, un jour que,
volant ensemble dans des régions trop élevées et trop
voisines du soleil ¢, il avait voulu s’en servir pour pro-
éger son jeune frére ; (c¢’est une autre version de la 1é-
gende hellénique de Dédale et d'Icare, de celle de Hanu-
mant voulant voler auprés du soleil pour s’en saisir et
de celle des deux Acvins).

Lorsque le faucon de la 1égende indienne trés-popu-
laire du roi buddhiste qui se sacrifie & la place d'une
colombe attendant de lui I'hospitalité, semble persé-
cuter la colombe, cette persécution apparente n’est
guune épreuve a laquelle Indra, qui est le faucon, et
Agni, qui est la colombe, veulent soumettre la vertu du
roi. Dés que le faucon qui se plaint de ce que le roi lui
a pris sa proie, c’est-a-dire la colombe, le voit s offrir &
lui pour étre dévoré, il reprend, ainsi que la colombe,
sa forme divine et prodigue ses bénédictions au saint
monarque * Indra et Agni considérés comme un cou-

! Rdmdy., 1v, 58, 59.

2 Pour les nombreuses variétés orientales de cette légende, comp.
Benfey, /nl-od. au Pancatantra, p. 388 ef seqq. — Dans le cinqui¢me
conte du premier livre d'Afanassieff (comp. le sixiéme du méme livre),
Petit-Jean est rapporté du sein de la terre jusqu’en Russie, sur les ailes
d’un aigle. Quand laigle a faim, il tourne la téte el Jean lui donne 2
manger ; une fois ses provisions épuisées,Jean le nourrit avec sa propre
chair. — Dans le vingt-septiéme conte du deuxiéme livre, les deux
jeunes gens sont portés du royaume des ténébres a celui de la lumiére
sur les ailes de 'oiseau Kolpalitza ; quand les provisions font défaut,
c’est la jeune fille qui coupe un morceau de chair de sa cuisse pour le
donner & P'oiseau. Mais le jeune homme, qui porte avec soi I'élixir de
vie, guérit son amante; comp. aussi Afanassieff, v, 23 et v, 28, olt
le faucon tient la place de laigle.— Le méme sacrifice a lieu dans
un conte piémontais que j’ai cité dans le premier numéro de la Rivisia
Orientale, de la part d’un jeune prince voulant traverser la mer afin
de voir la princesse qu’il aime. Nous trouvons encore un exemple ana-
logue fourni par le jeune héros d’un conte toscan inédit que jai
cn_tepdu de la bouche d’un certain Martino Nardini de Prato, et dont
voici le résumé : — « Un dragon 2 trois tétes vole, pendant la nuit, des
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ple, sont eux-mémes une forme des deux Agvins, ainsi
que les deux colombes dévouées, qui se sacrifient au
troisieme livre du Pancatantra.

pommes d’or dans le jardin du roi de Portugal; les trois fils du roi
vont faire le guet les nuits suivantes ; les deux premiers s'endorment,
mais le troisieme découvre le voleur et lui fait une blessure. Le lende-
main, les trois fréres suivent la trace du sang qu’il a répandu : ils
arrivent 2 un palais magnifique dans lequel se trouve une citerne, oll
le troisiéme frére descend aprés s'étre muni d’une tronipette dont il
sonnera s’il désire étre remonté. Il suit un sentier obscur qui le con-
duit A une belle prairie dans laquelle se trouvent trois palais splen-
dides, 'un de bronze, le second d’argenl et le troisiéme d’or. Suivant
toujours la trainée sanglante, il arrive au palais de bronze ; une belle
jeune fille lui en ouvre la porte et s’étonne qu'il ait pu descendre dans
le monde souterrain ; les deux jeunes gens se plaisent mutuellement
ct se font la proniesse de s’épouser; la jeunc fille posséde uile couronne
de brillanis dont elle donne la moitié 2 son fiancé pour gage de sa foi.
Le dragon revient chez lui et dit :
« Ucid, ucei

0 che puzzo di Crislianucel

Ocen' & ocen & stati

0 cen’ & di rimpiattati. »

La jeune fille, qui a caché le jeune héros, caresse le dr.gon ct
Pendort. Quand il est endormi, elle fait sortir le jeune homme de sa
cacheite, lui donne une épée et lui dit de couper d’un seul coup les
trois tétes du dragon. Aidé d’une seconde jeune fiile, le jeune héros se
prépare & accomplir un exploit du méme genre dans le palais d'argent
du dragon 2 cinq tétes. Il doit couper les cing tétes d’'un seul coup, car
s'il en restait une seule, ce serait comme s’il n’avait rien fait. Aprés
avoir tué le dragon, il promet aussi a la jeune fille de I’épouser. Enfin,
il frappe 2 la porte du palais d’or, qui lui est ouvert par une troisiéme
jeune fille ; elle lui demande aussi : « Qu’est-ce qui a pu vous pousser
a venir perdre la vie dans le monde inférieur ? C’est ici le séjour du
dragon 2 sept tétes. » Il lui promet de I'épouser ; le dragon n’a pas
envie d’aller dormir cette nuit-la, mais la jeune fille parvient 2 lui per-
suader de céder au sommeil et le jeune homme lui coupe les sept tétes
en deux coups. Les trois jeunes filles, qui se trouvaient étre trois prin-
cesses qu'avaient enlevées les dragons, sont délivrées et rassemblent
toutes les richesses qu’elles peuvent trouver pour les emporler avec
elles dans le monde supérieur. Elles arrivent 2 la citerne avec le jeune
héros qui sonne de la trompette ; les deux fréres font remonter les trois
jeunes filles avec toutes leurs richesses, referment 'entrée avec une
pierre et laisseat leur jeune frére tout seul dans le monde souterrain.
Les deux fréres ainés obligent les trois princesses & déclarer que ce
sont eux qui les ont délivrées ; ils s’en vont ensuite trouver le roi de
Portugal, se vantent de cet exploit et disent que le troisiéme frére s’est
perdu. Les trois princesses sont tristes et le roi de Portugal s’en étonne.
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Le caractére du sage Caena, de I'dvesta, ressemble
beaucoup a celui du ¢yena védique. D'aprés le Bun-
dehesh, deux Caenas se tiennent aux portes de l'en-
fer ; ils correspondent aux deux faucons ou aux deux
moutons crépusculaires du Véda. Loiseau aux ailes
qui frappent, en qui le héros Thraetaona se trans-
forme dans le Khorda-Avesta, non-seulement nous

Les fréres ainés veulent épouser la jeune fille qui se trouvait dans le
palais de bronze ; mais elle déclare qu'elle n’épousera que celui qui lui
rapportera ’autre moitié de sa couronne de brillants. Ils envoient chez
tous les orfévres et chez tous les joailliers pour en trouver un qui puisse
la leur fabriquer. Cependant le troisiéme frére, abandonné sous terre,
appelle au secours: un aigle s’approche de la pierre sous laquelle il est
enfermé, lui promet de le rapporter dans le monde des hommes s'il
veut apaiser sa faim. Le jeune héros, sur les conseils de l'aigle, met
des lézards et des serpents dans un sac et appelle I'aigie aprés avoir
fait ample provision de nourriture. 1l attache le sac 2 son cou, afin de
pouvoir donner a l'aigle un des animaux qu’il renferme, chaque fois
qu’il demandera 2 manger. Quand ils ne sont plus qu'a quelques cou-
dées de distances du monde supérieur, le sac se trouve vide ; le jeune
homme coupe avec un couteau un morceau de sa chair et le donne
I'aigle, qui le rainéne dans le monde. It lui demande comment il pourra
revenir chez lui. L'oiseau lui dit de suivre la grande route. Un mar-
chand de charbon vient a4 passer ; le jeune homme se propose d’entrer
a son service, & condition qu'il lui donnera quelque chose 4 manger.
Le marchand de charbon le prend avec lui pendant quelque temps,
puis le recommande a un vieillard de ses amis qui est orfévre. Cepen-
dant, les serviteurs du roi ont passé six mois & voyager en 0ccident
pour trouver un orfé¢vre capable de fabriquer 'autre moitié de la cou-
ronne de la jeune fil'e, mais leurs recherches sont vaines ; ils voyagent
ensuile six mois dans la direction de 1'Orient, jusqu™ ce qu’ils arrivent
3 la demeure du pauvre orfévre, ol le troisieme f.&re travaille en qua-
lité d’auxiliaire. Le vieillard dit qu'il ne saurait faire la demi-couronne;
mais le jeune homme demande & voir I'autre moitié, la reconnait et
promet de la rendre entiére dans huit jours. A P’expiration de ce délai,
le roi envoie chercher la couronne et celui qui I'a fabriquée ; mais le
jeune homme fait partir son maitre au licu de s’y rendre lui-méme.
Les princesses insistent pourtant pour voir aussi son jeune ouvrier;
on I'envoie chercher et on I'améne au palais ; le roi ne le reconnait pas
et lui demande ce qu'il désire pour sa récompense; il répond qu'il veut
ce que la couronne a colité a la princesse. Celle-ci le reconnait et son
pere en fait de méme apres elle. Le jeune héros épouse la princesse 2
laquelle il a promis sa main; quant aux deux freres, on les enduit

d:essenpes inflammables et ils servent de flambeaux pour éclairer la
féte le jour de la célébration du mariage.
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rappelle le vautour guerrier de I'Inde, mais peut nous
servir d’anneau pour rattacher le Gaena zend au Simurg
des Perses. L'oiseau Simurg a son nid merveilleux sur
un pic du mont Alburs qui touche le ciel et que nul
homme n’a pu voir encore. Un enfant du nom de Sal
est exposé sur cette montagne ; il a faim et froid et
pousse de hauts cris ; 'oiseau Simurg passe auprés de
lui, entend ses gémissements, le prend en pitié et I'em-
porte sur-son pic solitaire. Une voix mystérieuse bénit
le glorieux oiseau qui nourrit I'enfant, lui donne de
I'instruction, le protége et le fortifie ; puis, quand il le
laisse partir, il lui donne une de ses plumes, en lui di-
sant que, lorsqu’il se trouvera en danger, il n'aura qu’'a
jeter cette plume au feu pour qu'il accoure & son aide*
et le raméne dans le royaume. Il lui demande seulement
de ne jamais oublier celui dont le dévouement et I'a-
mitié I'ont préservé de la mort. Il transporte ensuite le
jeune héros dans le palais de son pére. Le roi lut
adresse ces paroles élogieuses : — « O rol des oiseaux !

! Dans un conte encore inédit du Montferrat, que m’a communiqué
M. Ferraro, un roi qui a trois fiis est frappé de cécité ; pour se guérir,
il faudrait que ses yeux fussent frottés d’huile avec une plume du
griffon qui vit sur une haute montagne. Le troisieme frére parvient &
se la procurer, parce qu’il a montré de la bonté envers une vieille
femme ; il apporte I’oiseau-griffon 4 son pére, qui recouvre la vue et la
jeunesse. — Comp. le troisiéeme conte du quatriéme livre du Pentame-
rone, dans lequel un faucon, qui était autrefois une princesse, donne
aussi au frére de sa femme une de ses plumes, qu’il devra jeter a terre
s’il se trouve avoir besoin d'un secours miraculeux ; quand le jeune
Tittone emploie ce moyen, il fait apparaitre un bataillon de faucons qui
viennent délivrer 1a jeune fille prisonniére dont il est 'amant. — Dans
le cinquiéme conte du cinquiéme livre du Pentamerone, le faucon sert
de guide & un jeune roi & larecherche d’'une belle princesse qu’une
sorcitre a endormie et qu’on croit morte. Cette princesse devient la
meére de deux fils, qui sont appelés le Soleil et la Lune. — Dans le
sixitme coate sicilien de Mwme Gonzenbach, un jeune homme dé-
livre un aigle embarrassé dans les branches d’'un arbre; l'aigle re-
connaissant lui donne une de ses plumes; en la laissant tomber &
terre, le jeune homme peut se changer en aigle quand bon lui semble.
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lo ciel t'a donné la force et la sagesse; tu es 'auxiliaire
des nécessiteux, le bienfaiteur des bons et le consola-
teur des affligés ; puisse le mal disparaitre devant toi et
ta grandeur durer éternellement. » I'irdust, au contraire,
dans la cinquiéme aventure d’'Isfendiar, fait du gigantes-
que oiseau Simurg un animal aussi démoniaque que
celui qui obscurcit les rayons du soleil avec ses ailes;
(dans les Oiseaux d’Aristophane, lesspectateurs s’'écrient
& la vue d’'un grand nombre d’oiseaux qui surviennent:
« 0 Apollon, les nuages! » ) Isfendiar se bat avec lui et
le coupe en morceaux.

Dans la mythologie scandinave et germanique, le
faucon est, en général, un oiseau de forme brillante,
le préféré des héros et de Freya, tandis que l'aigle est
une forme obscure pour laquelle les démons, ou du
moins le héros ou le dieu (comme Odin)* qui se cache
dans la nuit ténébreuse, ou le nuage orageux, ont de la
prédilection. L’Edda nous dit que les vents sont produits.
par le mouvement des ailes d'un géant qui se trouve
sous la forme d'un aigle & I'extrémité du ciel; laquila
et le vent appelé aque¢io par les latins, paraissent
identiques au point de vue mythique, comme ils se
ressemblent sous le rapport de 1'étymologie. J'ai fait
remarquer plus haut que la sorciere de 1'Edda se sert
d’aigles en guise de rénes pour chevaucher surunloup.
Dans les Nibelungen, Krimhilt voit en réve son faucon
bien-aimé étranglé par deux aigles.

Dans un autre passage de 1'Edda, les hirondelles
prédisent par leurs chants a Sigurd, qu’il rencontrera la

' Dans le neuviéme conte esthonien, c’est I'aigle qui porte le mes-
sa.e au dieu du tonnerre, afin de le mettre 3 méme de recouvrer
Parme que le diable lui a enlevée. — Dans le premier conte esthonien,

Faigle est aussi le messager favorable qui se met au service du jeune
prince.
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belle fille guerriére qui monte un aigle (ou un serpent,
d’aprés M. Liebrecht) en revenant des batailles. Cette
fille belliqueuse était pourtant destinée a causer la
mort de Sigurd.

Au chapitre de I'Eléphant, nous avons vu que 1'oi-
seau Garuda transporte dans les airs une tortue, une
branche d’arbre et des ermites. Dans la variante grec-
que du méme mythe, nous avons un aigle au lieu de
Garuda. Dans 'Edda, trois Ases (Odin, Loki, Heenir) fon?
cuire un beeuf sous un arbre; mais du sommet de
Parbre un aigle met obstacle & la cuisson de cette
viande, parce qu’il veut en avoir sa part. Les Ases y
consentent ; I'aigle emporte presque tout, ce qui Indi-
gne Loki ; il frappe l'aigle d’'un pieu qui reste fixé d'un
bout au corps de l'oiseau et de I'autre adhére & sa main,
de telle sorte qu’il est emporté dans les airs. Lokl sent
ses bras qui faiblissent et implore la pitié de I'aigle;
I'oiseau gigantesque lui laisse la faculté de s'en aller,
mais & condition d’obtenir & sa place Induna et ses
pommes ' Dans le vingt-troisiéme conte du cinquiéme
livre d’Afanassieff, I'aigle, apres avoir recu les bienfaits
d'un paysan, lul mange ses brebis. Au moyen 4ge, on
donnait le nom d’aigles & certains démons qui se mani-
festaient, disait-on, sous la forme de cet oiseau ; cetie
dénomination leur était donnée surtout a cause de l'as-
pect rapace et du nez aquilin qu'on leur supposait *

1 Dans le conte de Santo Stefano intitulé La Principessa che non ride,
les aiglons jouissent de la méme faculté d’entrainer aprés eux tout ce
qu’ils touchent ; en les consid<rant comme des images des vents (ou
des nuages), caraclére sous lequel ils apparaissent quelquefois, nous
pouvons nous expliquer cette faculté; le vent, lui aussi, el surtout
Vimpétucux vent du nord (aquilo), entraine aprés lui tout ce qui se
trouve sur son chemin. — Dans les contes russes, nous avons tantot
les cigognes funébres et tantdl I'oie merveilleuse & la place de 'aigle
qui entraine tout aprés elie.

2 Dans le dixieme conte sicilien de Mme Gonzenbach, c’est sous la
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Le faucon, d’'un autre co6té, je le répéte, est ordi-
nairement divin, en opposition a tout ce qul est démo-
niaque. Dans le vingt-deuxiéme conte du cinquiéme
livre et le quarante-sixiéeme du sixieme livre d’Afanas-
steff, le héros se change en faucon afin d’étrangler le
coq en qui le diable s'est métamorphosé ; (un proverbe
russe dit pourtant du diable qu’il est plus agréable que
le faucon brillant)! En Russie, quand on veut exprimer,
en se servant des locutions populaires, ce qu'il est im-
possible d’atteindre, on dit: « C’est comme |'ouragan
dans la campagne et le faucon brillant dans le ciel. »
On sait que le mot latin accipiter et le mot grec dkypteros
signifient celui dont les ailes sont rapides. Dans le
septieme conte du premier livre d’'4fanasszeff, le faucon
est opposé au corbeau noir. Quand la jeune fille dé-
guisée en homme réussit trois fois & tromper le Tzar,
elle lui dit: « Ah! corbeau, corbeau! tu n'as pas su, 0
corbeau, mettre le faucon en cage. »

Le faucon était, au moyen 4ge, un des insignes dis-
tinctifs du chevalier; les dames méme en avaient.

forme d’un aigle d’argent que le Roi des Assassins pénétre dans la
chambre ou dort la jeune femme du roi dont il veut se venger. —
Stephanus Stephanius, le commentateur de Saxo Grammaticus, dit que
c’était la coutume parmi les Anglais, les Danois et les autres nations du
Nord, quand un ennemi était vaincu, de lui plonger, comme marque
de supréme ignominie, une épée dans le dos, de maniére a séparer de
chaque coLé I'épine dorsale par une incision longitudinale; puis on
détachait des bandes de chair qu’on lui fixait de chaque coté, de fagon
a figurer les ailes d’un aigle. (Nous trouvons souvent, dans les contes
russes populaires, des allusions 2 une pareille coutume, 2 propos des
combats que lcs héros livrent aux monstres).

! Paranvilas satana lucshe yasnavo sakala, Afanassieff, vi, 16. — Ce
proverbe peut pourtant avoir un autre sens, A savoir que, mieux vaut le
diable en personne qu'un étre de belle forme, mais démoniaque. Le
diable prenuit quelquefois la forme d’un faucon, comme nous I'apprend
la !égende d’Endo, homme d’armes anglais, qui, au témoignage de
Guillelmus Neubrigensis, Hist. Angl., 1, 19, s’éprit d’un de ces oiseaux
€n qui le diable s'était changé.
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Krimhilt éléve un faucon sauvage; Brunhilt immole &
c6té d’elle, quand elle monte sur le blcher funébre
pour ne pas survivre & Sigurd, deux chiens et deux fau-
cons. On figurait souvent sur le tombeau des chevaliers
et des dames du moyen 4ge un faucon, comme em-
bleme de leur qualité de nobles. D’aprés une loi de
I'année 818, I'épée et le faucon appartenant au baron
défait en champ clos, devaient étre respectés par le
vainqueur et rester au vaincu, le faucon pour chasser
et I'épée pour combattre. Nous lisons dans Du Cange,
quen 1642, M. de Sassay réclamait en vertu de son
droit féodal « ut nimirum accipitrem suum ponere pos-
sit super altare majus ecclesie Ebroicensis (d’Evreux)
dum sacra In eo peragit ocreatus, calcartbusque ins-
tructus presbyter parochus d’Ezy, pulsantibus tym-
panis, organorum loco. » D’aprés la loi des Burgun-
des, celul qui tentait de voler le faucon d’autrui, était
obligé, avant tout, de se concilier le faucon en lui don-
nant & manger (sex unclas carnis acceptor ipse super
testones comedat) ; st le faucon refusait de manger, le
voleur devait, indépendamment de 'amende, payer une
indemnité au maitre de 1'oiseau (sex solidos illi cujus ac-
ceptor est, cogatur exsolvere; mulcte autem nomine
solidos duos). Une note quim estfournie par mon savant
amile comte Geza Kuun m’apprend que le faucon (¢turul)
était l'insigne militaire d’Attila. D’aprés une tradition
relatée dans la chronique de Reza et de Bude, Emesu,
meére d’Attila, vit en réve, immédiatement avant de de-
venir enceinte, un faucon qui lui prédit un avenir
heureux.

Le faucon ne jouissait pas de moins d’honneurs dans
I'antiquité hellénique ; d’aprés Homeére, il était le mes-
sager rapide d’Apollon ; Elien I'appelle I'espion d’Apol-
lon et dit qu’il était consacré a Zeus; Porphyre (qui
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recommande méme, & quiconque veut se livrer & la di-
vination, le cceur d'un faucon, d'un cerf ou d'une
taupe) lui attribue la faculté de prédire I'avenir aprés
sa mort. Apollon descendant du mont Ida est comparé,
dans!'Iliade, au faucon rapide, le destructeur des colom-
bes, le plus vite & la course de tous les oiseaux. Elien a
recueilli plusieurs croyances supertitieuses relatives au
faucon: par exemple, qu’il ne mange pas le cceur des
animaux ; qu’il verse des larmes sur le cadavre de
I'homme; qu’il enterre les corps privés de sépulture,
ou, du moins, qu’il couvre de terre leurs yeux, dans
iesquels il croit revoir le soleil, astre qui a ses prédilec-
tions et sur lequel il a toujours les regards fixés; quil
aime l'or; qu’il vit sept cents ans, sans parler des vertus
médicinales extraordinaires qu'on attribue toujours &
chaque animal sacré et quon regardait comme inhé-
rentes au faucon sacré. Plusieurs des qualités du faucon
sacré ont passé & d’autres faucons d’espéce inférieure,
tels que le milan (milvius)!, par exemple, qui fut
placé, dit-on, au rang des étoiles pour avoir porté &
Zeus les entrailles du monstre demi-taureau demi-
serpent, et, selon Ovide au troisieme livre des Fastes,
pour lui avoir rapporté I'anneau perdu (une ancienne
forme de l'anneau de Salomon, si célebre dans les
légendes du moyen-dge, c’est-d-dire du disque du
solell) : —

« Jupiter alitibus rapere imperat, attulit illi
Milvius, et meritis venit in astra suis. »

En ce qui regarde le milan, nous trouvons un apo-
logue ?, d’apreés lequel cet oiseau, étant sur le point de

' D’apres le Phédon, de Platon, les hommes rapaces sont changés en
loups ct'en milans.

* Comp. Aldrovandi, Ornith.,v.— Nous trouvons aussi, dans Aldro-
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mourir, dit & sa mére d’aller demander grice pour lui
A la statue voisine du dieu, et d'implorer spécialement
son pardon pour le sacrilége qu’il avait commis maintes
fois, en laissant tomber sa fiente sur elle.

Une version plus développée de ce méme conte se
retrouve dans un autre apologue, qu'élucide le pro-
verbe grec « @ton kantaros maieusomai» ; mais au lieu
du faucon, nous avons l'escarbot, et & la place de la
statue, le dieu lui-méme, Zeus, avec des ceufs d’aigle
dans son giron. L’escarbot (la lune considérée comme
une hoétesse) voulant chatier I'aigle qui avait violé les
lois de l'hospitalité a l'égard du lievre (encore la
lune) essaie de détruire ses ceufs ; l'aigle vient les
déposer dans le giron de Zeus; l'escarbot, qui sait
(que Zeus éprouve de la répulsion pour toute ordure,
laisse tomber sur lui la fiente; Zeus oublie les ceufs,
se secoue et les brise. Ici, 'aigle est identifié & Zeus,
comme Indra est identifié au faucon dans les hymnes
védiques. Pindare, dans la premiere pythique, dit
que l'aigle dort sur le sceptre de Zeus (comme le trait
e la foudre, qui est le véritable sceptre de Zeus).
On représente aussi l'aigle de Zeus tenant le foudre
dans ses serres, ce qul est en harmonie avec la phrase
proverbiale: « Fulmina sub Jove sunt. » (C’est-a-dire
que les nuages et la foudre occupent une région in-
férieure au ciel lumineux; cette observation parfai-
tement juste d'un phénoméne naturel donna lieu au
proverbe ainsi qu'a la représentation mythologique de
l'aigle de Jupiter, ou de Jupiter en personne, qui tient
comme sceptre le foudre dans sa main). Quand Zeus

vandi, le passage suivant : « Narrant qui res Africanas litteris manda-
runt Aquilam marem aliquando cum Lupa coire..... producique ac edi
Draconem, qui rostro et alis avis speciem referat, cauda serpentem,
pede Lupum, cute esse versicolorem, nec supercilia posse attollere. »
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prend ses dispositions pour combatire les Titans,
I'aigle lui apporte son dard, et ¢’est pour ce motif que
Zeus adopta l'aigle pour insigne guerrier. A Pharsale,
d’aprés Dion Cassius, les aigles laissérent échapper de
leurs serres les foudres d’or dans le camp de Pompée,
et s'envolérent dans celui de César pour lui annon-
cer sa victoire. Nous trouvons dans les anciens au-
teurs classiques de trés-nombreux exemples daigles
qui présagent tantot la victoire, tantét le pouvoir su-
préme aux héros, et qui tantét les nourrissent, tantdt
leur sauvent la vie et tantét se sacrifient pour eux®.
I aigle de Zeus, l'aigle royal, ne se nourrit pas de
chair, mais de plantes, ou, pour mieux dire du suc des
plantes, et c’est ainsi que nous pouvons comprendre
I'enlévement de Ganymeéde, I'échanson de Zeus, em-
porté par I'aigle de la méme facon que le faucon d’'Indra
emporte le Soma dans le Rigveda. L’aigle hellénique est
généralement, comme Zeus, un augure de Jumiére,
d’abondance et de bonheur. Pline rapporte qu'immé-
diatement apres le mariage d’Auguste, un aigle laissa
tomber dans le sein de Livie, en signe de fécondité
pour la famille d’Auguste, une poule blanche qui te-
nait au bec une branche de laurier; cette branche fut
plantée en terre et donna naissance & un épais bocage
de lauriers ; quant a la poule, elle eut une postérité si
nombreuse que, dans la suite, la maison de campagne
ou ce fait eut lieu fut appelée la Villa des Poules. Sué-
tone ajoute que, la derniére année de la vie de Néron,
toutes ces poules périrent et que les lauriers séchérent.

t Je recommande 2 ceux qui voudraient avoir sous les yeux toutes
ces circonstances rcéunies, la lecture du premier volume de 1 Ornitho-
logia d’Aldrovandi, qui a consacré aux oisecaux de proic une étude
longue et détaillée. — Comp. aussi Bachofen, Die Sage von Tanaquil,
Heidelberg, 1870.



LE FAUCON, L'AIGLE, LE VAUTOUR, ETC. 207

Nous trouvons encore l'aigle en relation avec le laurier
dans le mythe d’Amphiarais, dont la lance, enlevée
par un aigle et fichée en terre, devint un laurier.

Nous avons mentionné au premier chapitre du pre-
mier livre, & propos du mythe de I'Aurore, le jeune
héros qui dépouille la belle princesse sur le bord de la
riviére et emporte ses vétements. Nous trouvons dans
la légende hellénique une variante zoologique de ce
mythe. Aphrodite (qui est ici l'aurore du soir) se
baigne dans I’Acheloiis (la riviere de la nuit) ; Hermés
(les derniéres traces lumineuses qu’on apercoit au
couchant, ou peut-étre la lune) devient amoureux
d’elle et fait emporter par l'aigle (I'oiseau de la nuit)
les vétements de la déesse qui céde a ses désirs pour *
les ravoir. Nous trouvons dans Strabon une autre va-
riante de la méme légende, qul nous rappelle le conte
de fées de Cendrillon. Pendant que la jeune Rhodope se
baigne, l'aigle enléve des mains de sa sulvante une de
ses pantoufles et l'apporte au roi de Memphis, qui,
a la vue de cette chaussure, tombe amoureux du pied
qui la portait, donne des ordres pour quon cherche
partout la jeune fille & laquelle elle appartient et
épouse Rhodope quand il I'a découverte. D’apres
Elien, ce roi était Psammétichus. Mais 'aigle hellénique
n'est divin que tant que le dieu Zeus, qu’il repré-
sente, est propice; quand Zeus devient le tyran du ciel
et condamne Prométhée a étre attaché sur un rocher,
l'aigle vient lui ronger le cceur. Et c’est sans doute de ce
fait que le poéte Eschyle glorifia Prométhée en lui fai-
sant maudire la tyrannie de Zeus, que naquit la légende
d’aprés laquelle Eschyle, vieux et chauve, fut tué par
une tortue, qu un aigle, prenant la téte du poéte pour un
rocher dénudé, avait laissé tomber dessus du haut des
airs pour la briser et pouvoir s’en nourrir. L'aigle qui,
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au témoignage de Théophraste, annonga leur mort 4 des
hommes qui coupaient de 1'ellébore noir, était aussi
un animal funébre et démoniaque. Au huitiéme livre
des Métamorphoses d’Ovide, le roi Nisus aux cheveux
d’or (le soleil du soir) est changé en aigle de mer (la
nuit ou l'hiver), quand sa fille Seylla (la nuit ou I'hi-
ver), afin de le livrer & ses ennemis, anéantit sa force
en lui coupant les cheveux (ce qui est évidemment
une autre version du mythe solaire de Dalila et de
Samson).

Le vautour est aussi un oiseau sacré dans les lé-
gendes rapportées par les anciens auteurs classiques;
Hérodote dit qu’il est cher & Héraclés (destructeur de
'aigle qui rongeait le caeur de Prométhée, lequel avait
fabriqué pour le héros la coupe dont il se servit pour
traverser la mer) ; il prédit la puissance souveraine a
Romulus, & César et & Auguste. Pline prétend qu on fait
fuir les serpents en brillant des plumes de vautour; ces
mémes plumes ont, aussi d’aprés Pline, la propriété
de faciliter les accouchements, car, comme le dit saint
Jérdme (adversus Jovinianum, 1), « si medicorum vo-
lumina legeris, videbis tot curationes esse in vulture,
quot sunt membra’. » Deux vautours (une forme des
Ac¢vins) dévorent chaque jour aux enfers le foie toujours
renaissant (I'vmmortale jecur de Virgile) du géant Tityus
qui avait outragé Latone (la lune), la bien-aimée de
Jupiter (le monstre de la nuit périt chaque jour et
renait chaque nuit). Les deux jeunes gargons Egipius et
Néphron, qui sont aussi une forme des deux Acvins, et
qui se haissent mutuellement, parce que chacun d’eux
aime la mére de l'autre, sont changés par Zeus en deux

' La médecine populaire comparée pourrait former le sujet d’'un
ouvrage spécial qui serait certainement instructif et intéressant.
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vautours, apres qu Egipius, par suite d'un stratagéme
de Néphron, a commis un inceste avec sa propre mére.
Iphiklus consulte les oiseaux pour avoir des enfants et
s'adresse au vautour des régions inférieures, qui con-
naissait seul la raison pour laquelle il n'avait pas d’en-
fants et le moyen par lequel il pouvait en obtenir. Phi-
lakus avait essayé de tuer Iphiklus; n'ayant pas réussi,
il attacha son épée & un poirier sauvage ; I'écorce de
cet arbre recouvrit I'épée et la déroba & la vue. Le
vautour indique 'endroit ou se trouve cet arbre et dit
4 Iphiklus de le dépouiller de son écorce et d’enlever la
rouille de I’épée ; puis, au bout de dix jours, de boire
cette rouille ; Iphiklus obtient ainsi un fils. ta

Le vautour conserve donc généralement dans la tra-
dition gréco-latine le caractére héroique et divin qu'il -
porte dans la tradition indienne, bien que sa voracité
fait devenue proverbiale dans la phraséologie populaire
des anciens. Lucien appelle un grand mangeur le plus
grand des vautours. On lui attribuait aussi la faculié de
sentir I'odeur d’un cadavre, méme avant que la mort ne
fit arrivée; ¢’est ce qui fait dire & Senéque, dans une
lettre dirigée contre celul qui convoite I'héritage d'une
personne vivante : « Vultur es, cadaver expecta, » et &
Plaute, dans le Truculentus, & propos de serviteurs pa-
rasites : « Jam quasi vulturii triduo prius predivina-
bant, quo die esituri sient. »

A cbté de ces oiseaux de proie royaux devenus
mythiques, 1l y a plusieurs oiseaux de proie pure-
ment mythiques, qui n'ont jamais existé et dont nous
avons encore a parler; tels sont le phénix, la h:—g‘pie,
le griffon, la stryge, les oiseaux de Séleucie, les oiseaux
du Stymphale et les sirénes. Longtemps I'imagination
populaire a cru & leur existence réelle, mais on peut
dire d’eux comme du phénix d’Arabie :

II. 14



210 LES ANIMAUX DE L’AIR.

« Tous affirment qu'il existe;
Nul ne peut dire ot il est1. »

Ce quiil y a de certain, c’est que personne ne les a
vus ; seuls, un petit nombre de dieux ou de héros les
ont approchés; leur résidence est dans le ciel, o, selon
leur nature et les différentes situations occupées par le
soleil ou par la lune, ils attirent, ravissent, séduisent,
enchantent ou font périr les étres avec lesquels ils sont
en rapport.

Le phénix est, sans qu’il soit possible d’en douter, le
soleil & son lever et & son coucher; aussi Pétrarque a-
1}—il pu dire avec raison

¥

« Né ’n ciel né 'n terra ¢ pilt d'una Fenice, »

de méme qu’il n’y a quun soleil ; et, comme les an-
ciens Grecs, nous disons encore d'un objet ou d'un
homme rare, c'est un phénix. Tacite, qui raconte, au
quatorzieme  livre des Annales la fable du phénix,
I'appelle un animal sacrum soli; Lactance dit qu'il
connait seul les secrets du soleil

« Et sola arcanis conscia Pheebe tuis, »

et le représente comme rendant les honneurs funébres
a son pere dans le temple du soleil ; Claudien le nomme
solis avem et décrit sa vie tout entiére dans un petit
poéme trés-élégant.

11 nait en Orient, dans le bois du soleil, et se nourrit
derosée et de parfums, jusqu’a ce qu’il ait complétement
revétu sa forme splendide ; c’est ce que Lactance nous
apprend dans ces vers :

3 « Come I’Araba Fenice ;
Che ci sia, ciascun lo dice;
Dove sia, nessun lo sa. »
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« Ambrosios libat ccelesti nectare rores
Stellifero teneri qui cecidere polo.
Hos legit, his mediis alitur in odoribus ales
Donec maturam proferat effigiem. »

Il se nourrit ensuite de tout ce qu'il voit. Quand il
est sur le point de mourir, il ne pense qu’a sa résur-
rection

« Componit bustumque sibi, partumque futurum, »
“(Claudien).

car on dit quun petit ver, de la couleur du lait, est
déposé par lui dans son nid, qui devient un bticher fu-

néraire,

« Fertur vermis lacteus esse color. »
(Lactance).

Avant de mourir, il invoque le soleil :

« Hic sedet, et solem blando clangore salutat
Debilior, miscetque preces, et supplice cantu
Praestatura novas vires incendia poscit ;

Quem procul abduclis vidit cum Phcebus habenis,
Stat subito, dictisque pium solatur sluninum.
(Claudien).

Le soleil éteint I'incendie qui consume le phénix et
duquel il doit renaitre. Enfin le phénix ressuscite avec
'aurore, A

« Atque ubi sol pepulit fulgentis lumina porte,
Et primi emicuit luminis aura levis,
Incipit illa sacri modulamina fundere cantus,
Et mira lucem voce ciere novam. »
(Lactance).

A mon avis, 1l n'est pas besoin d’autres preuves pour
démontrer 1'identité du phénix avec le soleil du matin
et du soir et, par extension, avec celui de 'automne et
du printemps. Les fables qu'on imagina sur lui dans
Pantiquité et, par répercussion, au moyen-age, s’accor-
dent parfaitement avec le double phénoméne lumineux
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du soleil, qui meurt et qui renait chaque jour et chaque
année de ses cendres, de méme quavec l'exploit du
héros, ou de T'héroine, qui traverse les flammes du
biicher enflammé et qui en sort sain et sauf.

Si‘je n’avais pas négligé ce qui se rapporte & la my-
thologie sémitique et égyptienne, pour m occuper des
seuls mythes des peuples &ryens et, partiellement, de
ceux de leurs proches voisins, les Ouraliens ou Toura-
niens, jaurais pu fournir d'intéressants détails sur le
culte du phénix et des autres animaux sacrés de I'E-
gypte. Mais, en tous cas, il m'est permis d’affirmer que
le culte du phénix & Héliopolis est une forme zoolo-
gique transparente du mythe du soleil ; sur les monu-
ments funéraires européens on a représenté assez sou-
vent, dans la suite, le phénix avec la devise, post
fata resurgo, comme symbole de I'immortalité de I'ame.

La nature du phénix est la méme que celle-de T'oi-
seau bralant (szar-ptitza) des contes de fées russes,
qui avale le nain venant voler ses ceufs ('aurore du
soir avale le soleil)*

L oiseau solaire du soir est un oiseau de proie; il
attire & lui au moyen de sa serre humide; i1l entraine
dans les ténébres de la nuit; il a la nuit derriére lui;
son aspect est ravissant et son attitude engageante, mais
le reste de son corps est aussi hideux que sa nature.

Virgile et Dante donnent des figures de femmes aux
harpies :

« Ali hanno late e colli e visi humani
Pie con artigli e pennuto il gran ventre. »

Rutilius * dit que leurs serres sont visqueuses :

« Que pede glutineo, quod tetigere trahunt. »

' Comp. Afanassieff, v, 27.
2 Itin., 1.
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D’autres leur donnent des bustes de vautours, des
oreilles d’ours, des bras et des pieds humains et des
seins blancs, comme ceux des femmes. Servius re-
marque, & propos du nom de canes Jovis, par lequel on
les désigne, que cette qualification leur a été appliquée
parce quelles sont les furies en personne, « unde
etiam epulas apud Virgilium abripiunt, quod Furiarum
est. » Instruments de la vengeance de Zeus, elles souil-
lent les moissons du roi-devin, Phinée, qu’inspirait
Apollon, et que quelques-uns considérent comme une
forme de Prométhée, le dieu qui révéla aux hommes
les secrets de Zeus, tandis que d’autres lui font crever
les yeux de ses propres fils.

L’oiseau de proie, l'oiseau solaire du soir, devient
pendant la nuit une stryge ou une sorciere. Nous avons
déja signalé la croyance populaire d’aprés laquelle le
chat de sept ans devient une sorciére. Une ancienne
superstition rapportée par Aldrovandi reconnalt aussi
des sorcieres dans les chats et ajoute que, sous cette
forme, elles sucent le sang des enfants. Les sorciéres
des contes populaires*® et les stryges agissent de la
méme facon. Pendant la nuit, elles sucent le sang des
enfants; c’est-4-dire que la nuit fait disparaitre la cou-
leur, le rouge, le sang du soleil. Ovide, au sixiéme
livre des Fastes, dépeint en ces termes les stryges mal-
faisantes :

« Nocte volant, puerosque petunt nutricis egentes,
Et vitiant cunis corpora rapla suis.

! Au premier chapitre du premier livre, nous avons vu que la sor-
ciere sucait le sein de la belle fille. — Nous lisons dans Du Cange,
au mot dmma : « Isidorus, lib. xm, cap. vi, bubo strix nocturna :
« Hae avis, inquit ille, vulgo Amma dicitur ab amando parvulos, unde
ct lac prebere dicitur nascentibus. » Anilem hanc fabulam non
habet Papias M. S. Ecclesi® Bituricensis. Sic enim ille : Amma avis
nocturna ab amando dicta, heaec et strix dicitur a stridore. »
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Carpere dicuntur lactentia viscera rostris,
Et plenum poto sanguine guttur habent. »

Festus fait dériver le mot striw de stringendo, parce
que, selon l'opinion regue, les stryges étranglent
les enfants. Au livre des Fastes, cité plus haut, les
stryges s’attaquent & Proca, enfant de cinq jours
seulement :

« Pectoraque exsorbent avidis infantia linguis. »

La nourrice invoque le secours de Crane, I'amie de
Janus, qui a le pouvoir d’écarter le bien et le mal du
seuil des maisons. Crane chasse les sorciéres avec une
baguette magique et s’y prend ainsi pour guérir l'en-
fant :

« Protinus arbutea postes ter in ordine tangit
Fronde ter arbutea limina fronde notat.
Spargit aquis adilus, et aque medicamen habebant,
Extaque de porca cruda bimestre tenet. »

Ensuite ont lieu les conjurations habituelles et le poéte
conclut en ces termes :

« Post illud, nec aves cunas violasse feruntur,
Et rediit puero qui fuit ante color. »

Quintus Serenus recommande comme amulette, quand
la sirix atra tient I'enfant dans ses serres, 'emploi de
l'ail, dont T'odeur forte met en fuite, comme nous
I'avons vu, le monstre-lion.

Le caractére malfaisant et démoniaque des stryges
est partagé par les chauves-souris et par les vampires,
que je crois reconnaitre dans « les deux é&tres ailés »

quon engage « a ne pas sucer, » dont parle un hymne
védique?!

! MA mam ime patatrini vi dugdham ; Rigv., 1, 158, 4. — En Sicile,
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Les oiseaux du Stymphale, d’une nature analogue,
obscurcissaient les rayons du soleil avec leurs ailes,
se servaient’de leurs plumes comme de fléches, dévo-
raient les hommes et les lions et étaient munis de
serres qui les rendaient formidables

« Unguibus Arcadiz volucres Stymphala colentes ; »

(Lucréce).
Héraclés et, plus tard, les Argonautes, sur le conseil du
sage Phinée, les mirent en fuite au bruit d'un ins-
trument de musique et en frappant leurs lances contre,
leurs boucliers. L'oiseau de Séleucie dont Galien dit
« qu’il a un appétit insatiable, qu’il est malfaisant,
rusé et quil dévore les sauterelles, » est aussi de
la. méme nature démoniaque. Si 'on admet l'iden-
tification de la sauterelle et de la lune que nous
avons proposée, il suffit de savoir qu’il tue la saute-
relle, image de la lune, pour que ce caracteére soit
établi. Mais, comme les sauterelles sont funestes
aux blés, les oiseaux de Séleucie, qui les dévorent,
passent pour bienfaisants et pour les agents de
Zeus.

Les gryphes ont une double nature, tant6t on les re-
présente comme favorables et tant6t comme malfai-
sants. Solin les appelle « alites ferocissime et ultra
rablem sevientes. » Ctésias prétend qu'il se trouve de
I'or dans des montagnes de I'Inde qu’habitent les grif-

la chauve-souris, appelée taddarita, est considérée comme une forme
du démon ; on lui chante, pour la prendre et la tuer :

« Taddarita, 'ncanna, 'ncanna,
Lu dimonio ti 'ncanna
E ti 'ncanna pri li peni
Taddarita, veni, veni. »
Quand elle est prise, ses maléfices sont conjurés, parce qu'en criant
elle blasphéme. Aussi la fait-on périr en I'exposant & la flamme d'une

chandelle ou a celle du foyer, ou bien on la crucifie.
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fons, c’est-d-dire, des quadrupédes de la taille des
loups, ayant les pattes et les griffes d'un lion, des
plumes rouges sur la poitrine et sur les auires parties
du corps, des yeux de feu et qui font des nids d’or. Les.
Arimaspes, espéce d’hommes qui n'ont qu'un ceil, se
battent avec les griffons pour la possession de I'or. Mais
ceux-ci, pourvus de longues oreilles, entendent aisément
le bruit que font les Arimaspes en venant enlever I'or,
et, s’ils parviennent & les atteindre, ils les mettent &
mort invariablement. Dans la mythologie hellénique,
les griffons étalent consacrés & Némésis, la déesse de
la vengeance et on les représentait sur les tombeaux,
occupés & écraser une téte de taureau ; mais ils étaient
beaucoup plus célebres comme attachés au dieu du
soleil, & Apollon, dont ils conduisaient le char (I'hip-
pogriffe, qui porte les héros, dans les poémes de che-
valerie du moyen-dge, est leur équivalent exact). Et
comme Apollon est le dieu prophétique dont 'oracle,
quand on le consulte, s’exprime énigmatiquement, le
mot griffon a pris aussi le sens d’énigme dans le
mot logogriphe, qui sert & désigner un langage énig-
matique, et dans le mot griffonnage, qui sapplique
& une écriture embrouillée, confuse et difficile a dé-
chiffrer.

La siréne, enfin, qui avait la figure d'une femme et
finissait tantot en oiseau et tantdt en poisson, et qui,
d’apres les grammairiens grecs, était de la forme d'un
moineau dans ses parties supérieures, et de celle d'une
femme dans ses parties inférieures, parait étre un ani-
mal plutét lunaire que solaire. Les sirénes attiraient
particulierement les navigateurs et volaient derriére le
vaisseau du prudent Odysseus qui se bouchait les
oreilles ; & la vue de cette précaution, elles se précipi-
térent & la mer de désespoir. Les sirénes sont des fées,



LE FAUCON,. L AIGLE, LE VAUTOUR, ETC. 217

comme Circé; c’est pourquoi Horace' les nomme en-
semble dans le méme vers :

« Sirenum voces el Circes pocula nosti. »

Pline, qui croyait & 1’existence des sirénes dans 1'Inde,
leur attribuait la faculté d’endormir les hommes par
leurs chants, afin de pouvoir les dévorer ensuite ; elles
calmaient par leurs voix les vents de la mer; elles con-
naissaient et pouvaient révéler tous les secrets (comme
la fée ou la madone lunaire). Quelques-uns disent que
les sirénes étaient nées du sang d’Achelotis tué par Hé-
raclés ; d’autres, d’Acheloiis et d'une des Muses; d’au-
tres enfin racontent quelles élaient jadis des jeunes
filles et qu'Aphrodite les changea en sirénes parce
qu elles voulaient rester vierges. Dans le seizieme
conte esthonien, la belle des eaux, fille de la meére
des eaux, devient amoureuse dun jeune héros avec
lequel elle passe six jours de la semaine; le sep-
tieme jour, le jeudi, elle le quitte pour s’aller plonger
dans 1’eau, en défendant au jeune homme de la suivre
et de I’épier. Celui-ci ne peut pas réprimer sa curiosité,
surprend la jeune fille au bain et découvre qu’elle est
femme par le haut du corps et poisson dans les parties
inférieures,
« Desinil in piscem mulier formosa superne; »

la jeune fille des eaux s’apercevant qu'elle est vue,
disparait tristement et pour toujours des regards du
jeune homme *

! D’aprés un conte sicilien inédit, que m’a communiqué M. le docteur
Ferraro, une siréne enleva une fois une jeune fille et 'emporta dans la
mer avec elle; et, bien qu’elle Iui permit parfois de venir au rivage,
elle 'empéchait de se sauver au moyen d’une chaine qu’elle lenait atla-
chée a sa propre quene. Son frere la délivra en jelant du pain et
de la viande & la siréiie pour apaiser sa faim et en employant pendant
ce temps sept forgerons pour couper la chaine.

2 Comp. le Pentamerone, v, 7, et 1a 1égende de Lohengrin au cha-
pitre du Cygne.
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LE ROITELET, LE SCARABEE ET LA MOUCHE LUISANTE.
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prend aux eonfants combien ils ont d’années & vivre. — La mouche
luisante et le vers luisant. — La mouche luisante battue; elle éclaire
le blé; la chandelle du berger.

Nous passons du plus grand oiseau au plus petit, du
Rex au Regqulus (en italien capo doro, téte d’or) et aux
scarabées rouges, dorés et verts (le jaune et le vert se
confondent comme nous l'avons fait voir plus haut a
propos des mots équivoques hari et harit) qui lui cor-
respondent et lui sont substitués en mythologie. Je
crois reconnaitre le roitelet dans un tout petit oiseau
du Rigveda (iyattikd cakuntikd), qui absorbe le poison
du soleil* Dans un chant populaire allemand, le roi-
telet déplore les maux que cause 'hiver, dont il est,

! Gaghésa te visham ; Rigv., 1, 191, 11.
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du reste, I’embléme (en tant qu'il représente la lune,
il absorbe les vapeurs solaires). Dans un chant popu-
laire écossais, les enfants célébrent le testament du

roitelet :

« The wren, she lies in care’s nest,
Wi’ meikle dole and pyne. »

Le roitelet (en grec basiliscos ; en viell allemand,
kunigli) est, comme l'escarbot, le rival de l'aigle. I
vole plus haut que celui-ci. Dans un conte de Montfer-
rat*, le roitelet et l'aigle se défient & qui volera le
mieux. Tous les oiseaux sont présents. Tandis que
'aigle orgueilleux s’éléve dans les airs, en méprisant
le roitelet, et vole sihaut qu'il se fatigue promptement,
le roitelet, qui s’est placé sous'une des ailes de l'aigle,
s'en dégage quand il le voit épuisé de fatigue et monte
encore plus haut en chantant victoire. Pline dit que
l'aigle est I'ennemi du roitelet : « Quoniam rex appella-
tur avium. » Aristote rapporte aussi que l'aigle et le
roitelet se livrent des combats. La fable du défi de
'aigle et du roitelet était déja connue dans 'antiquité ;
ce défi eut lieu, disait-on, quand les oiseaux voulurent
se donner un roi. L’aigle, étant allé plus haut que tous
les autres oiseaux, allait étre proclamé roi, quand le
roitelet, qui s’était tenu caché sous une de ses ailes, vint
se poser sur sa téte et se déclara vainqueur. Le roitelet
et le scarabée paraissent représenter généralement la
lune, qui est, on le sait, la protectrice des mariages;

! Ce conte ma ¢té communiqué par M. le docteur Ferraro. — Un
conte semblable a cours encore en Poméranie, dans le Brandebourg et
en Irlande, avec cette variante que c'est la cigogne qui lutte de vitesse
avec I'aigle. Quand la cigogne tombe épuisée, le roitelet, qui étail caché
sous une de ses ailes, en sort pour se mesurer avec l’aigle, et, comme
il n’est pas fatigué, il remporte la victoire. — Dans un conle populaire
de la Hesse, le roitelet met en fuite, au moyen d’un stratagéme, tous
les animaux guidés par l'ours. "
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c¢’est pour ce motif que, selon Aratus, les mariages ne
devaient pas avoir lieu tant que le roitelet se tient
caché sous terre. Nous savons que I'époque de la pleine
lune (qui est un symbole phallique) était regardée
comme le moment le- plus propice pour les mariages.
D’aprés Suétone, la mort de César fut prédite, pour les
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