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Auto-portrait indien d’'un envoyé de Dieu, maitre spirituel et chef de guerre :
le Bacitra nataka de Guria Gobind (version préliminaire [2020] de I'introduction et de la

bibliographie d’un livre a I'état de tapuscrit)?

Le nord-est du Panjab — la grande plaine des affluents de rive gauche de I'Indus — est
bordé par la chaine des Siwaliks (Sivalika) qui forme un arc montagneux pré-
himalayen de 1600 km de long et de 10 a 50 km de large s’étendant de I'Indus au
Brahmapoutre avec des sommets hauts de 900 a 1200 metres. Cette partie
montagneuse du Panjab vit a partir des 1xe-xe siecles, comme le Rajasthan ou encore
le Bundekhand, fleurir des royaumes dominés par des Rajput, clans de guerriers qui —
les succes politiques et militaires aidant — se dotérent de généalogies prestigieuses
les rattachant aux deux grandes dynasties mythologiques lunaire et solaire de I'inde
ancienne. Avec les conquétes turco-afghanes, ces royaumes du nord-est du Panjab
furent souvent réduits a I'état de vassaux des sultans de Delhi (r. 1206-1526) puis des
empereurs moghols (r. 1526-1858 ; 1526-1799 pour le Panjab).

Sous ces derniers, les souverains rajput jouissaient d’'une forme d’autonomie,
régnant sur leur territoire et commandant leur armée au nom de I'empereur (Zingler ;
Ramusack, 12-47). Dans le domaine culturel aussi, les Rajput affirmaient leur identité,
et de méme que les empereurs et les nobles moghols patronnaient la littérature indo-
persane et la peinture qui lui étaient associées, les Rajput couvraient de leurs
largesses poetes et peintres (Goswamy). Les poetes de leurs cours traitaient surtout
de thémes de la mythologie hindoue, en sanskrit et, plus encore, en braj, comme est
appelé le dialecte hindi occidental de la région de Mathura et Brindavan associé avec
la dévotion a Krsna — censé avoir vécu la ses enfances et sa premiére jeunesse — et
qui s’épanouit a partir du xvie siecle comme l'une des grandes langues littéraires de

'Inde du Nord2. Quant aux peintres des cours rajput, il était attendu d’eux qu’ils

1 Cette introduction est fondée sur Matringe 2013b. — Le systéme de translitération adopté est celui de
I'alphabet international pour la translittération du sanskrit. Pour certains termes, titres et noms courants
(Adi Granth, Dasam Granth, Sah, etc.) et pour les noms propres arabes et persans, les -a inhérent &
tout signe syllabique non autrement déterminé ont été supprimés, conformément a l'usage.

2 Sur le pays braj, voir Entwistle 1987, et pour une synthése sur I'une des sectes krsnaites de Brindavan,
voir Clémentin-Ojha 2011 et 2018. Pour un apercu de la langue et de la littérature braj, voir Thiel-
Hotsmann 1983, 1-62 et Snell 1991, 3-60



DENIS MATRINGE — AUTO-PORTRAIT INDIEN D’UN ENVOYE DE DIEU

représentassent, dans des manuscrits ou des albums et sur les murs de forts,
principalement des épisodes tirés des grands textes de la dévotion a Krsna, a Rama
et a DeviB : c’est ainsi que se développa, a cbété de I'école de peinture rajasthanaise,
celle dite pahari(« des montagnes »), dans des cités comme Kangra, Basohli ou Guler
(Cleveland Beach).

Pour les Rajput, une maniére d’affirmer leur identité culturelle dans le contexte
de la domination moghole, consistait a payer des artistes pour les portraiturer et — dans
la droite ligne de la vieille tradition des chroniques royales des familles régnantes
(vamsavali)- des poétes pour écrire leur généalogie, glorifiant leur origine divine, leurs
hauts faits de guerre et I'histoire de leur lignée et de leur royaume (Thapar 2010). Cette
forme d’affirmation de soi atteignit un sommet au xvie siécle, une époque ou les
Rajput, encore chefs de guerre pour beaucoup d’entre eux, cherchaient dans leur
quéte de prestige a valoriser leur ethos aristocratique par le patronage (Bush 2011,
Rinehart 2011).

Le Bacitra nataka (Le drame merveilleux), dont le présent volume propose le
texte en translitération et une traduction, est un cas particulier de poésie royale écrite
dans les Siwaliks : un poeéme apparemment autobiographique attribué au dixiéme et
dernier Guru des sikhs (litt. « disciples »), Gobind, né en 1666 et Gurl de 1675 a sa
mort en 17084. Ce poeéme de mille huit cent seize vers est le deuxieme — aprés une
longue louange a Dieu — du second livre sacré des sikhs, le Dasam Granth (Livre du
Dixiéme [Gurl]). Bien que durant les vingt dernieres années le Dasam Granth ait été
utilisé par des historiens comme une source importante pour de nouvelles approches
du sikhisme (ex. : Rinehart 2011 ; Singh [Pashauara] 2015), le Bacitra Nataka, en dépit
de son importance pour les sikhs, n'a guére fait 'objet que de deux études pour lui-

méme, I'une par l'universitaire étatsunienne Robin Rinehart, dans un livre éclairant

3 Nous employons « Devi » plutot que « la Déesse », car il convient de parler d’elle comme on parlerait
de Dieu ; mais Déesse, comme on dit « Dieu » passerait mal, nous semble-t-il, en francais.

4 Sur I'histoire des sikhs, voir Grewal, et pour une présentation de leur religion, McLeod 1997. Pour une
synthése en frangais, voir Matringe 2007. Pour la commodité du lecteur, un bref apergu concernant les
sikhs et leur histoire est donné dans I'appendice 1 de la présente introduction.

5 Toutes les éditions du Dasam Granth, comme celle de I'Adi Granth, présentent une pagination
standard de 1428 pages. La présente traduction est, quant a elle, fondée sur I'édition savante suivante,
richement annotée : Sabadaratha Dasama Grantha Sahiba, edited by Bhal Randhir Singh, 3 vols.,
Patiala, Panjabi University, 1982-1988.
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consacré au Dasam Graniff, et 'autre par 'auteur de ces lignes qui reprend ici en le
développant un article paru en 2013. Aprés avoir présenté la composition du poéme
et ses caractéristiques littéraires, nous nous concentrerons, dans cette introduction,
sur la maniére dont le Bacifra nataka brosse le portrait d’un roi combattant pour le
dharma et dont il propose un mythe d’origine de la lignée des Guru des sikhs. Nous
examinerons enfin comment, dans le Bacitra Nataka, Gobind apparait aussi comme
un maitre spirituel proposant une conception renouvelée de Dieu, de la vertu et du
péché, certes sur la base de I'enseignement hérité de Nanak (1469-1539), le premier
Guru des sikhs, mais en se montrant conscient de I'affirmation identitaire des Rajput

des Siwaliks.

|. Le Bacitra Nataka comme texte

Généralités

Le Dasam Granth, tenu par les sikhs, comme il a été dit, pour leur second livre sacré
— le premier et plus fondamental étant I'’Adi Granth (« Livre Premier ») — prit forme au
début des années 1730 (Rinehart 2011, 36-49). Sa langue de base n’est pas la méme
que celle de I'Adi Granth , compilé en 1604 par le cinquiéme Gurd, Arjan (1563-1606,
Guru a partir de 1581) a partir des hymnes de ses prédécesseurs, des siens propres
et de compositions de poétes sant ainsi que de quelques poéemes soufis, Guru Gobind
y ayant finalement incorporé ceux de son pere, Gurt Tegh Bahadur (1621-1675, Guru
a partir de 1664). Le premier livre sacré des sikhs est en effet écrit dans une langue
littéraire appelée sant-bhasa (langue des sants), fondée sur une forme ancienne de
khari bolr (langue droite) — le hindi de la région de Delhi — avec des emprunts a des
langues comme le vieux panjabi, le persan et le sanskrit (Shackle 1977, 1978a, b et c,
1984, 1995). Le Dasam Granth, pour sa part, est essentiellement écrit en braj, en
raison du prestige évoqué plus haut de cette langue en Inde du Nord, avec quelques

compositions en panjabi et une en persan. Son contenu consiste en trois types de

6 Rinehart 2011, 50-68. Rinehart remarque précisément que le Bacitra nataka a beaucoup « en commun

avec les genres indiens traditionnels de panégyriques de familles royales et de maitres spirituels » (p.

67). Voir aussi, notamment, Deol 2001, 38-34, Murphy 2012, 102-103 et Dhavan 2012, 23-26 et 32-40.
3
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textes. Les premiers sont des poémes qui, selon nombre de savants sikhs, peuvent
raisonnablement étre attribués a Gurtu Gobind (certains spécialistes pensant toutefois
gu’ils sont plutdt 'ceuvre de poetes travaillant sous sa direction). Méme si nombre de
dévots estiment que tout le Dasam Granth fut rédigé par Guriu Gobind, il existe un
consensus académique pour considérer le reste de I'ouvrage comme un ensemble
composite élaboré a partir de textes provenant de I'entourage du Guru : il s’agit surtout
d’'une part de poémes consacrés aux avalfara de Visnu (Rama et Krsna notamment)
et a Devi, et d’autre part de toutes sortes d’anecdotes rassemblées dans la plus longue
section de 'ouvrage, le Sricarifopakhyana (Vénérées histoires de vie) et dont la plupart
sont consacrées aux meeurs féminines avec des conceptions difficiles a accepter pour
les sikhs aujourd’hui, — d’ou le rejet de ces textes par nombre d’entre eux’. Le livre
comporte en outre des poemes isolés, comme celui qui loue les armes, Atha Sri
Sasatara Nama Mala Purana likhyate (Et maintenant est écrit le Purana en forme de
guirlande du nom des armes) ou le Zafara-nama, « Lettre de victoire » en persan
adressée a Aurangzeb (r. 1658-1707) sur un ton de défi (Fenech 2012, 2013).

En raison de son contenu, le Dasam Granth fut examiné de prés, a la fin du xixe
et au début du xxe siecles, par les réformistes sikhs regroupés dans la Singh Sabha
(assemblée des Singh), et plus précisément par les intellectuels du courant
exclusiviste de ce mouvement, le Tat Khalsa (vrai Khalsa) : certains de ces derniers
produisirent une version standard du Dasam Granth publiée en 1902 et comptant 1428
pages (Rinehart 2011, 45). Mais le débat continue et certaines éditions savantes du
texte excluent le Sri caritopakhyanan, comme celle suivie pour la présente traduction
du Bacitfra Nataka et mentionnée ci-dessus.

Ce dernier texte, écrit par un poéte qui s’exprime a la premiére personne, fait
partie des poémes généralement attribués a Guru Gobind (Rinehart 2004, 135-150 ;
Deol, 32-33), et il est célebre parmi les sikhs du fait qu’il présente une dimension
autobiographique (nous reviendrons sur ce point). Quand il le composa, le Gurd, qui
avait tout juste trente ans, régnait sur Anandpur (Anandapura, « ville de la joie »), en
bordure des Siwaliks, a deux kilométres de la Satlej, 'un des grands affluents de rive

gauche de I'Indus, et a quatre-vingt kilometres aussi bien de Chandigarh au sud-est

7 Voir Rinehart 2011, 45-47 sur la question de la paternité du Dasam Granth, et p. 113-149 sur les Caritropakhyana,

dont il existe une traduction en anglais (voir Bibliographie sous Bindra).

4
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que de Ludhiana au sud-ouest8. Il était I'héritier d’'une lignée spirituelle remontant a
Gurt Nanak (1469-1539), personnage exceptionnel, tout a la fois mystique,
remarquable poéte et grand théologien de la dévotion théiste hindoue (bhaki, litt.
« partage ») dite nir-gunidont les principaux tenants étaient les sants, dévots errants
d’'un Dieu sans attributs (nir-guna) tels qu’apparence, mythe, etc. (Schomer and
McLeod 1987). Apres Nanak et autour de ses successeurs a la téte de la « voie »
(panth) de salut qu’il avait initiée, le sikhisme se développa graduellement en une
religion autonome avec son livre sacré, I'Adi Granth, ses lieux de pélerinage, son
calendrier liturgique et son rite unique de chant en commun des hymnes des Guru. Au
cours du Xxvie siécle, le Panth avait été massivement rejoint par des Jatt, membres
d’'une caste d’agriculteurs dominante dans la plupart des villages du Panjab, qui
avaient retenu des traditions martiales de leur passé de pasteurs nomades et qui
étaient souvent en conflit avec les autorités mogholes au sujet de I'impdt sur les
revenus de la terre (McLeod 1975, 1-19 ; Alam 1986, 139-145 ; Singh (Chetan) 1991,
144 et passim).

Avec le transfert définitif du siege de leur pouvoir spirituel et temporel dans les
Siwaliks par Guru Tegh Bahadur, les sikhs se retrouvérent en outre exposés au culte
de Devi, qui y était largement répandu (McLeod 1975, 13-14) : cela est sensible dans

le Bacitra Nataka comme dans tout le Dasam Granth.

Forme ef contenu
Le Bacitra Nataka est le premier texte littéraire comportant une narration d’exploits
guerriers accomplis par Guru Gobind et ses sikhs, et a ce titre, il a pu étre considéré

comme le premier de la tradition dite des Gura Bilasai (Plaisirs du Gurua), ces récits

8 En 1665, Guru Tegh Bahadur avait déplacé son quartier général de Kiratpur a « un endroit plus sdr,
un terrain situé sur le tertre d’'un ancien village en ruines, Makhowal, que le Guri avait acheté au radjah
rajput de Kahlu » (Singh [Gurmukh]) 1995-1998 et qu’il avait renommé Cakk Nanaki d’aprées le nom de
sa meére (voir aussi Grewal 1999, 69-70). Comme nous le verrons a la fin de cette section de
l'introduction, le Bacifra Nataka ne fut en effet pas composé pendant le temps que le Gurl passa a
Paonta (de 1685 a 1688), ville qu’il avait fondée sur la Yamuna dans I'actuel district de Sirmur en
Himachal Pradesh, sur un terrain que lui avait offert le radjah Medini Prakads de Nahan et ou, selon la
tradition sikhe, lui et cinquante-deux poétes qu’il patronnait a sa cour auraient assemblé I'essentiel de

ce qui allait devenir le Dasam Granth (voir, par exemple, Singh [Ganda] 1979).
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hagiographiques des Xviiie-Xixe siécles consacrés aux exploits des Guru combattants
que furent Guru Gobind et, avant lui, le sixieme Gurl, Hargobind (1595-1644, Guru a
partir de 1606), dépeints comme accomplissant leur destin de combat héroique contre
les forces du mal, identifiées avec le pouvoir moghol. Le premier exemple achevé du
genre, consacré a Guru Gobind, est la Sri Gura Sobha (Vénérée radiance du Gurl) de
Sainapati, 'un des poétes de la cour de Guru Gobind, dont la composition fut achevée
peu apres la mort du Guru en 17089,

Le Bacritra Nataka ne reléve toutefois qu’en partie de cette tradition a I'origine
de laquelle il se trouve, car son contenu ne se limite pas aux combats du Gura. Le
poéme est divisé en quatorze chants (dh/di, litt. « méditration ») de longueur inégale,
organisés en quatre sections. La premiéere de celles-ci (chant |, 402 vers), une longue
introduction, est une longue louange a Dieu, glorifi€ notamment a travers toute une
série de qualificatifs négatifs du genre « infini », « sans faute », etc., et a grand renfort
de pseudo-sanskrit, notamment avec des mots (parfois des fatsama ou semi-tatsama)
ayant une finale en -am qui évoque I'accusatif masculin et neutre de la déclinaison
thématique du sanskrit et qui se rencontrent en cours de vers et, surtout, a la rime10 :
il s’agit avec ce procédé bien attesté dans I'Ad/i Granth et remarquablement étudié par
le grand savant britannique Christopher Shackle (1978c) de donner par moment un

tour archaisant a la langue braj du Bacitra Nataka et par-la méme de conférer un

9 Sur les Gura Bilasa, outre Sainapati 2014, voir notamment Hans 1988 et Murphy 2007
10 En linguistique indianiste, on désigne avec les grammairiens sanskrits par le terme fatsama (litt.
« semblable a cela ») les mots empruntés tels-quels au sanskrit par les langues néo-indo-aryennes

comme le panjabi, le hindi, etc.
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supplément de prestige a ce texte en y faisant entendre des échos du sanskrit des

brahmanes'!. Voici un exemple de cette pratique (1.6)12 :

ajeyam abheyam anamam athamam [/

maha joga jogam maha kama kamam [/

Il est invincible, sans crainte, sans nom, sans lieu.

Il est le supréme yogi, le supréme objet d’amour.

La deuxieme section (chants Il a VII, 696 vers) retrace la généalogie de Gurtu Gobind
depuis la création du monde dans son age actuel et les temps des premiers rois, en
deux parties. La premiere (chants Il a V, 440 vers) aboutit a I'histoire des Guru sikhs
qui ont précédé Gobind et la seconde (chants VI et VII, 256 vers) relate la venue au
monde de Gobind sur ordre de Dieu, la mission dont il fut chargé, et son enfance. La
troisieme section (chants VIII a Xlll, 674 vers), commence avec I'accession de Gurl
Gobind a la royauté temporelle et spirituelle et raconte ensuite trois guerres auxquelles
participa le Guru en 1688, en 1691 et de 1694 a 1696, sur lesquelles nous aurons a
revenir. Comme le Bacitra Nalaka ne fait pas la moindre allusion au Khalsa, la

fraternité militante créée par Guru Gobind, il a selon toute vraisemblance été écrit

11 Shackle (1978, 310) cite a ce sujet I'un des auteurs de la grande édition commentée de I' Adi Granth
(bibliographie sous Adi Granth) qui voit I'origine de cette pratique linguistique dans les monastéres des
sadhu et des sant a I'époque de Nanak. Pour un cas paralléle, voir van Buitenen 1966, montrant que
des formes védiques se rencontrent dans le sanskrit du Bhggavata Purana écrit en Inde du Sud au Ixe-
Xe sieécle non seulement par souci d’archaisme, mais aussi pour affirmer I'orthodoxie du texte dans une
tradition védique avec laquelle il n’a en théorie rien a voir. Il se trouve que mufalis mutandis, les
sanskritismes du Bacitra Nalaka présentent bien la méme dualité : non seulement la recherche du
prestige, mais aussi I'enracinement thématique du poéme dans une certaine tradition brahmanique (voir
Rinehart 2011, 54-58, 66), qu’il s’agisse du cadre cosmogonique des ages du monde, de linsistance
sur la promotion du dharma, du réle des avatara (voir Glossaire, s. v.) ou de la présentation par Guru
Gobind de ses ancétres comme exergant les responsabilités classiques des ksalriya dans le cadre
existentiel des &ges de la vie des deux-fois-nés (voir Glossaire, s. v. DVIJA), — méme si ladite tradition
est a certains égard profondément remise en cause par la théologie de Guru Gobind.

2 Dans la présente Introduction, je ne reprends pas les notes afférentes au texte de la Traduction. —
Dans les références au texte du Bacitra Nataka, le premier ou seul chiffre renvoie au chant, I'éventuel
deuxiéme a la strophe dans le chant, et I'éventuel troisiéme au vers dans la strophe.

7
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avant sa création, dont la date officielle de Baisakhi 1699 fait débat, les principales
sources sikhes sur le sujet proposant des années s’échelonnant entre 1689 et 169913,
La derniere section (chant X1V, 44 vers) est une priére de conclusion au tout-puissant
Kala.

La langue du poéme est le braj qui, nous I'avons vu, s’était en raison de son
prestige comme parler de la région des enfances de Krsna et comme langue de
I'abondante poésie consacrée a sa légende, imposé comme langue littéraire de choix
dans une grande partie de I'lnde du Nord, jusque dans les royaumes rajput des
Siwaliks.

Le braj du Bacitra Nataka présente d’autres caractéristiques, qui se retrouvent
un peu partout dans le Dasam Granth. D’'une part, le contraste est sensible dans le
texte entre d’'un cbté une grande variation prosodique, puisque treize types de metres
sont employés'4, et une grande richesse lexicale, et d’'un autre c6té, une syntaxe
rudimentaire, donnant souvent I'impression de suite de mots sans lien évident les uns
avec les autres, un recours minimal a la subordination et une pratique massive de
'asyndéte.

D’autre part, le texte présente un nombre limité d’emprunts lexicaux au panjabi
ainsi qu’au persan. Les emprunts au panjabi s’expliquent bien sir par le contexte
géographique et, pour partie, linguistique qui était celui de la cour de Gurt Gobind ; il
s’en rencontre c¢a-et-la, souvent en relation avec le théme dominant de la guerre,
comme /ujh- (‘combattre’, 11.16.4, braj jujh-), hattha (‘'main’, 11.27.2, braj hatha), kutta
(‘coup’, 11.32.4, braj kutai), tach- (‘couper’, 11.47.4, braj kat-), tur- (‘partir’, 10.8.1, braj
Jja-), da (particule possessive, 14.9.2, braj ko). Quant aux emprunts au persan (qu’il
s’agisse de mots persans ou de mots arabes ou turcs passés en persan), le braj de
Guru Gobind, comparativement au panjabi, a la sant-bhasa ou, bien sir, a 'ourdou,
n'en présente que fort peu, relevant surtout des champs sémantiques militaire et
religieux, comme jarig (‘querre’, 3.40.2, 3.41.4), nafir (‘trompe’, écrit naphira, 11.47.1),
sardar(écrit sirdara, ‘chef’, 12.1.2), naqqara (‘timbale’, écrit nagara, 12.5.4), teg (‘épée,

écrit tega, 12.7.3), ahadr (‘unité de cavalerie impériale’ (voir Glossaire, s.. v.), écrit

13 Voir Fenech and McLeod, « Khalsa date », in Fenech and McLeod 2014, emplacements Kindle 3028-
3041.
14 Sur les métres employés dans le Bacitra Nataka, voir 'appendice 2 de la présente introduction.

8
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ahadia, 13.4.3), muzi (‘'nocif, écrit maji, 13.3.3), sahr (‘ville’, 13.19.3, écrit sahari),
bihist (‘paradis’, écrit bhisata, 11.52.3), har (‘houri’, écrit hari, 3.12.1).

Le texte dans son ensemble trahit la familiarité de I'auteur d’'une part avec la
poésie épique et héroique comme avec les Purana et les hymnes de dévotion, et
d’autre part avec le maniement expert de la prosodie typique des littérature poétiques
de la premiere modernité en Inde du Nord : il s’y rencontre, par exemple, nous I'avons
vu, treize types de metres.

Il est également notable que Gurt Gobind recoure volontiers, a I'appui de sa
construction poétique, a divers procédés littéraires destinés a donner plus de vie et
d’intensité a son poéme, qu’il s’agisse, dans le vers et les strophes, d’allitérations (ex. :
1.2.1, 11.48.1) ou d’inversions avec le verbe placé en téte dans des strophes a
métrique bréve (ex. 11.33-42) rendant bien, par exemple, le coté vif et haletant des
combats, ou, a un niveau d’ensemble, a ce que Gérard Genette (2007, 1-7) appelle
respectivement d’'une part le sommaire — une partie de I'histoire événementielle étant
résumée dans le récit, ce qui procure un effet d’accélération, comme dans I'histoire
des Gurl de Nanak a Tegh Bahadur (chant V), et d’autre par I'ellipse — une partie de
I'histoire événementielle étant passée sous silence dans le récit, ainsi par exemple en
9.1.1 : « ll s’écoula ainsi beaucoup de temps » (bahuta kala iha bhamti bitayo).

Dans la troisiéme partie, celle qui est consacrée aux guerres, le ton est épique,
méme si les guerres n’ont rien a voir en gigantisme de mobilisation avec celle du
Mahabharata. Mais comme dans le grand poéme sanskrit, trompes, trompettes,
timbales et tambours accompagnent les combats de leur musique martiale, et le poéte
évoque volontiers les corps percés de fleches, décapités ou démembrés qui jonchent
le sol du champ de bataille. Ces batailles mettent certes aux prises des armées
entiéres, levées par des radjahs rajput ou des officiels moghols, mais, comme dans le
Mahabharata et dans tout poéme épique a vrai dire, I'attention se resserre
réguliéerement sur des combats singuliers, comme dans les deux strophes suivantes

consacrées a la bataille de Nadaun :

cale Namgald Pamgald ve darolam |
Jasavare Gulere cale bamdha folam |
taham eka bajiyo mahambira Dialam

rakhr Ija jaunai sabai Bijharavalam | 9.16 |

9
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tavam kita tau lau tupharigam sambharo |
hridai eka ravanta ke takki maro |
giriyo jhimi bhidme karayo juddha suddham [

tat maru bolayo maham mani krudham | 9.17 |

9.16

Les Namgalu et les Pamgalu s’avanceérent, ainsi que les Rajput Darol ;
S’avancérent aussi des groupes de combattants de Jasvar et Guler.
C’est alors que surgit le grand héros Dayalu,

Qui sauva I'honneur de tous les guerriers de Bijhar.

9.17

Puis le ver que je suis devant Toi épaula son fusil,

Visa un prince au ceeur et fit feu.

Celui-ci chancela et tomba a terre, lui qui avait si bien combattu,

Mais non sans continuer & crier avec rage et courage : « A mort! ».

Enfin, et cela contribue a donner une dimension quasi cosmique a des
escarmouches militaires se déroulant dans les premiers contreforts de I'Himalaya,
toutes sortes d’étre célestes, de mauvais esprits, de déesses sanguinaires, de démons
et de démones viennent manifester sur le champ de bataille méme, par leurs danses
déchainées et leurs hurlements frénétiques, la joie de leur observation participante,

comme dans la strophe suivante a propos de la bataille de Bhangani :

sabal svama dharamam su biram sambhare |
daki dakani bhdta pretam bakare |
hasai bira baitala au suddha siddham |

cavi camvandiyam udi giddha bridham | 8.28 |

8.28

Tous les héros accomplissaient fidelement leur svadharma ;
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Les Dakint hurlaient, les Bhata et les Preta leur répondaient.
Les puissants Vetala et les Siddha parfaitement réalisés riaient.
Les Camunda terribles étaient dégoulinantes de sang et de grands vautours

tournoyaient dans les airs.

La Bacitra Nataka ne peut donc étre que I'ceuvre d’'un poete accompli. Cela
n’exclut nullement la possibilité qu’il soit de la main de Guru Gobind, présenté par la
tradition sikhe comme ayant recu une tres solide éducation, notamment en matiére de
langues et de poésie. Si c’est bien Gurt Gobind qui a écrit ce poéme, il s’avére le
digne continuateur, sur le plan littéraire, de ses prédécesseurs a la téte du Panth, au
nombre desquels son propre pére, dont il est dit, nous I'avons vu, avoir inclus les
compositions dans I'Adi Granth. Si c’est un poéte de son entourage, il ne fait pas de
doute que le Gurd, dont il est parlé a la premiere personne alors qu’il est en pleine
jeunesse et en pleine ascension, aura surveillé de prés un travail qu’il avait
probablement commandé. C’est pourquoi nous nous sommes sentis autorisés a
choisir d’appeler Gurt Gobind I'auteur du Bacitra nataka, qu’il ait tenu le calame ou
qu'il ait controlé et validé I'écriture d’'un poéme, d’un « drame » rédigé a sa demande
et le mettant éminemment en scéne dans sa généalogie, sa mission divine, ses
accomplissement guerriers et, nous le verrons, I'affirmation d’un profond renouveau
de la théologie sikhe.

Il nous reste dés lors a nous demander, aprés d’autres ((voir Rinehart 2011, 66-
68), s’il est loisible de parler d’autobiographie a propos du Bacifra Nataka. Un « récit
rétrospectif en prose qu’une personne réelle fait de sa propre existence, lorsqu’elle
met I'accent sur sa vie individuelle, en particulier sur I'histoire de sa personnalité » :
ainsi Philippe Lejeune, qui en renouvela I'étude, définit-il 'autobiographie dans sa
fameuse étude du « pacte autobiographique » aux termes duquel l'auteur, qui
s’engage a dire la vérité, est en droit d’attendre un jugement équitable de la part de
son lecteur (Lejeune 1975, notamment p. 14-15 15). Est-ce de cela qu’il s’agit avec le
Baciftra Nataka ? Assurément non, et il y aurait bien sir un anachronisme et une forme
d’abus culturel a vouloir I'affirmer. Dans son poéme, Guru Gobind n’est pas au centre

des deux premiéres parties : il prie dans la premiere et fait I'histoire de sa lignée dans

15 Pour un remarquable apergu de I'histoire du genre, voir de Gréve 2008.
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I'essentiel de la deuxieme ; il est méme personnellement assez peu présent dans son
récit des guerres de la troisieme partie. Et surtout, dans son poéme, il ne révéle rien
de sa personnalité ni ne cherche aucun ‘pacte’ avec son lecteur. Toutefois, pour ne
pas faire ceuvre autobiographique, Gurt Gobind n’en dresse toutefois pas moins —
nous allons le voir maintenant — un portrait de lui-méme, mais comme Guru d’un genre
nouveau et doté d’un statut quasi divin, et le grand historien Ganda Singh affirme avec
raison que ce texte est, peut-étre, le premier de ce type dans la littérature indienne

produit par un non-musulman (Singh [Ganda] 1979, 117).

2. Un Gurd combattant et les particularités de sa généalogie

La mission de Gobind
Pieux dévot de Dieu dont il est 'envoyé — et peut-étre le fils, nous y reviendrons — et
roi juste combattant pour la préservation ou la restauration du dharma dans le Kaliyuga
(le dernier et le plus dégénéré des quatre ages d’un cycle de 'univers), tel est le portrait
de Guru Gobind livré par le Bacitra Nataka. Pareille image renvoie a une conception
du sikh idéal qui s’est graduellement imposée depuis I'époque du sixieme Gurd,
Hargobind (1595-1644, Guru a partir de 1581), et de ses combats contre les
représentants du pouvoir moghol : celle du sant-sipahi, du « saint-soldat », selon
laquelle un sikh se doit, en pieux sant, d’adorer avec amour le Nom divin et de pratiquer
service et humilité, tout en ayant les qualités martiales d’un soldat (sipahi) prét a
combattre vaillamment et, s’il le faut, jusqu’a la mort pour la justice. Ce sikh idéal, Guru
Gobind tel qu’il se portraiture dans le Bacitra Nataka en est précisément I'archétype.
Nous nous intéresserons tout d’abord au le roi combattant, dont le Bacitra
nataka parle en des termes rappelant les traités de dharma : selon ces derniers, le roi,
considéré comme étant divinement sacré, se doit de maintenir le dharma et de

protéger le royaume. Evoquant la mission dont Dieu I'a chargé, Gurii Gobind dit :

hama iha kgja jagata mo ae |
dharama heta Guradevi pathae |
Jjaham taham tuma dharama bitharo |

dusata dokhayani pakari pacharo | 6.42 |
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yahr kgja dhara hama janamam [
samajha lehu sadhd sabha manamam [
dharama calavana santa ubarana |

dusata sabhana ko mula uparina | 6.43 /

6.42.

Je suis venu en ce monde avec un seul objectif,
C’est pour le dharma que le divin Guru m’a envoyé :
« Propage partout le dharma ;

Saisis et abats mauvais et pécheurs ! »

6.43.

Je suis né avec ce seul objectif,

Comprenez-le en votre esprit, 6 Sadhu :

Faire progresser le dharma, assurer le salut des Sant

Et radicalement éliminer tous les mauvais.

Dans le Bacitra nataka, cette élimination prend la forme de trois guerres,
racontées aussi dans d’autres sources sikhes, dont le Sri Gura Sura Sobha de
Sainapati déja mentionné. La premiére est la bataille de Bhangani (Bhangani, 1688 ;
chant VIII) : Gurdi Gobind, qui réside encore & Paonta, est attaqué par Fateh Sah,
radjah du Garhwal (r. 1684-1716) qui a pris ombrage de son pouvoir et de son prestige
grandissants et qui est soutenu par d’autres radjahs des Siwaliks, et il le défait, — aprés
quoi il fonde Anandpur. Dans la deuxiéme bataille, celle de Nadaun (Nadaun, 1691 ;
chant IX), Gurt Gobind vient porter assistance a Bhima Canda (r. 1665-1692), radjah
rajput de Kalhur (Kalhar) attaqué par Alif Khan que le gouverneur moghol de Jammu
(Jammau), Miyam Khan, a envoyé pour lui faire payer tribut, ainsi qu’a d’autres radjahs
des collines (Grewal 1999, 73). L’'armée d’Alif Khan est mise en déroute. La troisieme
guerre s’étend sur pres de trois années (1694-1696). Au cours de I'hiver 1694, Dilavar
Khan, gouverneur moghol de Lahore, envoie des troupes sous le commandement de
son fils pour faire payer tribut a Gura Gobind, qui repousse les assaillants (chant X).
Dilavar Khan dépéche alors son général, Husain, appelé Husaint dans le Bacitra

Nataka, pour venger l'affront subi. En chemin, Husain attaque le radjah de Guler,

13



DENIS MATRINGE — AUTO-PORTRAIT INDIEN D’UN ENVOYE DE DIEU

appelé Gopala dans le texte, qui a refusé de payer tribut. Huit envoyés de Guru Gobind
présents a Guler pour négocier un traité de paix avec le radjah prennent part aux
combats, tandis que Husain est soutenu par les radjahs de Kangra (Kangra) et Bilaspur
(Bilaspur). La bataille a lieu le 20 février 1696 : Gopala est vainqueur, Husain est tué,
son armée est mise en déroute, mais les huit envoyés de Guru Gobind ont perdu la
vie sur le champ de bataille (chant XI). Furieux de cette nouvelle défaite, Dilavar Khan
fait partir pour Anandpur un détachement de cavalerie commandé par le général rajput
Jujhara Singha. Ce dernier s’empare tout d’abord de la ville de Bhalan (Bhalan), mais
il est attaqué par Gaja Singha Pamma, chef rajput Jasvar, et, bien qu’aidé par le radjah
candela de Bilaspur, il est vaincu et meurt au combat (chant Xll). L’empereur
Aurangzeb ordonne finalement a son propre fils de partir pour le Panjab, mais
étonnamment, il n'y a pas de guerre. En revanche, ceux des sikhs qui sont effrayés
par la venue du prince et quittent le Gurl sont pourchassés par les Moghols, pris et
humiliés, et leurs maisons sont détruites (chant XIlII).

Le Gurl, pour sa part, ne prend donc personnellement part qu'aux deux
premiéres batailles, se présentant constamment comme protégé et assisté par Dieu
dans ses dharma-yuddha (« guerres pour le dharma »). Ainsi, dans la bataille de
Bhangani, Hari Canda le vise avec son arc a trois reprises, sans lui causer de blessure

sérieuse :

Haricanda kope kamanam sambharam /[
prathama bajiyam tana banam praharam |
autiya taka kai tira mo ko calayam /

rakhio Daiva mai kani chvari kai sidhayam | 8.29 /

tratiya bana marayo su peti majharam |
bidhiam cilakatam duala param padharam /
cubhr cifica caramam kachd ghai na ayam |

Kalam kevala jana dasam bacayam | 8.30 /

8.29
Hari Canda, son arc a la main, était en rage.

Il tira une premiére fléche qui atteignit mon cheval arabe.
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Il en tira une deuxiéme en me visant ;

Grace a Dieu, celle-ci ne fit qu’effleurer mon oreille.

8.30

Sa troisiéme fléche traversa mon habit

Et se ficha dans 'attache de ma ceinture.

Sa pointe toucha ma peau, mais sans me blesser.

Kala I'Un sauva la vie de son serviteur's.

A la bataille de Nadaun, ou le Gurii se montre en toute humilité utilisant un fusil
puis un arc, c’est Dieu qui met fin a la guerre, permettant que les assaillants soient

repoussés jusque dans la riviére (1X, 18-20) :

tajiyo tupakam bana panam sambhare |
catura banayam lai su sabbiyam prahare |
triyo bana lai bama panam calae |

lage ya lage na kachd jani pae | 9.18 /

su tat lad Daiva juddha kino ujharam /
tinai khedakai bari ke bica daram /

pari mara burigam chuti bana golr |
mano sdra baithe bhall khela holi' ] 9.19 |

gire bira bhumam saram sariga pelam |
rarige srona basatram mano phaga khelam |
liyo jiti bairi kia ani deram |

tad jai param rahe bari keram | 9.20 |

9.18
Puis je laissai mon fusil, empoignai mon arc,

Pris quatre fleches et les tirai toutes,

16 Sur Kala comme nom de Dieu, voir ci-dessous la sous-partie « Dieu » de la troisi€me partie de cette introduction.
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Dont trois avec la main gauche,

Sans savoir si elles atteignirent ou non quelqu’un.

9.19

C’est alors que Dieu mettant fin a la guerre,

Les ennemis furent pourchassés jusque dans la riviere'?.
Fléches et balles fusaient depuis les collines

Comme si les guerriers s’amusaient bien a lancer les poudres colorées de Holl.

9.20

Des héros percés de fleches ou de lances gisaient a terre,

Leurs habits teintés comme si on leur avait lancé de la poudre rouge.
Ayant triomphé de I'ennemi, on s’en revint au camp

Tandis que les vaincus restaient de I'autre cété de la riviere.

Et quand Dilavar Khan envoie son fils a la téte de nombreux Khan contre lui,

Gurtu Gobind déclare, aprés qu’il a vaincu sans avoir été blessé :

10.9
lls dévastérent le village de Barava et firent halte a Bhalan.
La puissance du Seigneur les empécha de porter la main sur moi et ils finirent

par s’enfuir.

lls dévastérent le village de Barva (Barva) et firent halte a Bhallon.
La puissance divine les empécha de porter la main sur moi et ils finirent par

s’enfuir.

Enfin, concernant les guerres relatées par le Guru, deux points méritent d’étre
brievement soulignés. Le premier tient au fait que ces guerres sont toutes trois de
nature défensives, ce qui s’accorde bien avec un fameux couplet persan du Zafara-

nama:

17 |La Beas, en l'occurrence.
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co kar az hame hile dar gozast |

halal ast bordan be samsir dast | 22 |

Quand tous les moyens ont échoué,

Il est licite (ar. halal) de porter la main a I'épée.

Le second est en relation avec la question des émotions, trés travaillée par les
sciences sociales au cours des quarante dernieres années'®. Le Bacifra Nataka offre
en effet un exemple frappant du réle des émotions dans l'histoire, a travers celui de la
colére qui semble un trait distinctif du groupe social particulier que forment les guerriers
sikhs et Rajputs s’affrontant dans les guerres narrées par Guri Gobind et qui est,
comme on a pu l'écrire (Elster 2019), avec la peur, 'une des deux émotions
prototypiques. Sur la peur, nous reviendrons plus loin, a propos du péché dans le cadre
du renouveau théologique opéré par Guru Gobind. La colére, elle, est omniprésente
dans les récits de bataille du Bacitra Nataka et, comme I'écrit Guru Gobind en 3.10.1-
2: «les héros ont pour ornement la colére / et combattent en oubliant la peur »
(sarokha sura sgjiam | bisari sarika bajiam, 3.10.1-2) ; « débordant de fureur, ils
massacrent » (mande rosa badhe, 3.6.4). Cette colére, dont le lexique est
remarquablement varié dans le braj du Bacifra Nataka, s'instille dans les armes
méme : « Epées et poignards, pleins de colére, assénent leurs coups » (bahi kopa kati
kripanam katari, 3.9.2) et elle est, parmi les guerriers et leurs chefs, jusqu’aux plus
puissants, dans ce contexte de guerres fréquentes entre radjahs des Siwaliks,
I’émotion premiére, déclenchante, pour ainsi dire : en voici deux exemples concernant
respectivement les sikhs de Gurli Gobind et 'empereur moghol de I'Hindoustan.
Parlant du moment ou lui parvient la nouvelle de l'attaque du fils de Dilavar

Khan contre Anandpur, Guru Gobind écrit :

Jjaba dala para nadr ke ayo |
ani Alamai hamai jagayo |

soru pura sabha hi nara jage |

18 \Voir, pour un apergu général, Greco and Stenner 2013.
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gahi gahi sasatra bira risa page | 10.3 /

10.3

Quand leur armée traversa la riviere'®,

Alam vint me réveiller.

Il se fit un grand bruit et tous les hommes se réveillerent ;

Pleins de fureur, les héros prirent les armes.

De méme, quand 'empereur moghol Aurangzeb apprend I'échec de I'expédition
du général rajput Jujhara Singha dépéché contre Gurt Gobind par Dilavar Khan, c’est
la colere qui le pousse a envoyer son fils au Panjab : « Aurangzeb alors fut pris de
colére en son coeur / Et il envoya son fils au Panjab » (faba Aurariga mana mahi risava
| Maddra Desa ko pdta pathava, 13.1.4). La colére se révéle ainsi étre aussi une
émotion politique?0.

Notons toutefois que la colere, qui s’atténue avec le temps, n’est pas la haine,
qui persiste : des radjahs qui ont guerroyé I'un contre I'autre peuvent devenir des alliés,
et Gurt Gobind finit sa vie en prétant main forte au fils et successeur d’Aurangzeb.
Mais son surgissement récurrent pendant toute la troisieme partie du poéme, qui relate
les guerres dans lesquelles directement ou indirectement Guru Gobind se trouve
engagé, en fait, en termes de théorie esthétique hindoue, 'une des deux émotion
(bhava)dominante du texte, l'autre étant I'énergie (ufsaha), — en I'occurrence I'énergie
guerriere. Le correspondant de ces émotions en terme d’expérience induite (rasa, voir

Glossaire, s. v.) chez l'auditeur du Bacifra Nataka est pour la premiere le furieux

19 La Sutlej, qui coule au sud d’Anandpur.

20 | es exemples ne manquent pas du réle politique de la colére dans I'histoire. L'un, particulierement frappant, est
relevé par Elster dans l'article susmentionné (Elster 2011, emplacements Kindle 2402-2425) : « Le besoin de réagir
immédiatement a un affront peut nuire a l'agent. Quand I'armée de l'air britannique bombarda Berlin en
septembre 1940, Hitler riposta par un bombardement de Londres, stratégiquement sans intérét, au lieu de
concentrer ses forces sur les terrains d’aviation britanniques. Un historien suggére que Churchill « jouait » avec
Hitler, comptant sur « son obsession pour les apparences, son excitabilité et son tempérament qui le rendraient
sans doute insensible a la valeur du bombardement des aéroports, peu gratifiant pour son ego » (Tress, 1982,

p. 74) ».
18



DENIS MATRINGE — AUTO-PORTRAIT INDIEN D’UN ENVOYE DE DIEU

(raudra) et pour la seconde I'héroique (viraR!. Il est frappant de constater, concernant
la premiere, qu’elle est nommément mentionnée dans un vers du poeme qui présente
le héros Hari Singha, I'un de ses adversaires de Gurt Gobind et de ses sikhs lors la
bataille de Bhangana : « Il était en proie au rasa de la furie » (rasam ruddra race,
8.14.1).

Un Gurd qui vient de loin

La nature défensive des guerres relatées dans le Bacitra nataka donne a voir quelle
image de lui comme roi et comme sjpahi voulait projeter Guri Gobind : ces batailles
sont la scéne sur laquelle se joue la mission confiée par Dieu au Guru lorsqu’il I'a

envoyé sur terre. Dieu dit (VI, 29) :

mai apana suta tohi nivaja |

panthu pracura karabe kaha saja /
Jjahi taham tai dharamu calai /
kabudhi karana te loka hatai | 6.29 |

6.29.

« Je t’ai chéri toi seul comme Mon fils.
Je t'ai créé pour que tu propages /a Voie.
Va la-bas, fais régner le dharma,

Détourne les gens de la fausse conscience ! »

C’est afin d’expliquer dans quelle lignée il est venu s’incarner pour tenir le role
a lui assigné que Guru Gobind retrace sa généalogie depuis I'origine du monde dans
un style qui rappelle beaucoup celui de ces vamsaliévoquées plus haut ainsi que celui
des autres narrations biographiques (caritra) typiquement nord-indiennes du Dasam
Granth consacrées aux avatara de Visnu et a la Déesse, et, a travers elles, celui du
mahakavya (lit. « grande poésie »), genre de bref poeme épique caractérisé par ses

figures de style élaborées (Fenech 2008, 150). Quel est, a ce propos, 'argumentation

21 Pour un apergu général concernant le concept d’émotion dans la philosophie indienne classique, voir Tuske
2011, et pour une remarquable synthése historique et une anthologie commentée sur la question du rasa, voir

Pollock 2016.
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du Guru ? Depuis que Dieu a créé le monde actuel, il a voulu que le dharma y régne.
A cette fin, il y a envoyé les divinités, les Siddha, les Sadhu, les Rsi, Gorakha Natha,
Ramananda ou encore Muhammad, que Gurtu Gobind appelle Mahamdin (« grande
religion »)22. Mais chacun d’entre eux n’avait souci que de soi et de son pouvoir, et a
donc échoué dans sa tache. Quant a Guru Gobind, il est en méditation sur le mont

Hema Kunta quand il accepte la mission que Dieu lui confie :

thadha bhayo mai jori kari bacana kaha sira nayar |

pantha calal taba jagata mai jaba tuma karahu sahai | 6.30 |

6.30.
Debout, les mains jointes et la téte baissée, je dis :

« La Voie ne se développera dans le monde qu’avec Ton aide ».

C’est ainsi qu’il part précher la vertu salvatrice de la méditation sur le Nom, l'inutilité
des Ecritures hindoues telles que les Purana et du Coran, affirmant n’étre qu’un

homme, mais chargé d’une mission divine23 :

tha karani Prabha mohi pathayo /
taba mai jagati janamu dhari ayo /
Jima tina kahi inai tima kahi hom |

atira kisu te baira na gahi hom | 6.317 |

Jje ham ko Paramesura ucari hai |
te sabha naraki kunda mahi pari hai |
mo ko dasu tavana ka jano /

ya mai bhedu na rarica pachano | 6.32 |

mai ho Parama Purakha ko dasa /
dekhani ayo jagata tamasa |

Jo Prabha jagati kaha so kahi ho /

22 Sauf pour Muhammad, voir Glossaire, s. v.

23 Sur les Purana, voir Glossaire, s. v.
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mirita loka te moni na rahi ho | 6.33 /

6.31.

Telle est la raison pour laquelle le Seigneur m’a envoye,
Et je suis alors venu naitre en ce monde.

C’est ce qu’'ll m’a dit que je répéte

Et je n’ai de haine pour personne.

6.32.

Ceux qui m’appelleront Souverain Supréme
Tomberont dans les abysses de I'enfer24,
Sachez que je suis Son serviteur

Et reconnaissez qu’il n’y a la pas le moindre mystére.

6.33.

Je suis le serviteur de I'Etre Supréme ;

Je suis venu pour voir le spectacle du monde.

Je répéte de-par le monde ce qu’a dit le Seigneur ;

Je ne puis rester silencieux en ce séjour de la mort.

Guru Gobind se situe également dans la lignée des Guru sikhs, la dotant par-la
d’'un mythe d’origine (chants Il a VII), qui s’est avéré durable, relié a 'histoire de Lava
et Kusa, les fils de Sita et de Rama, lui-méme roi de la lignée solaire car descendant
de Surya (le Soleil)?5. Kusa fonda Kasura et Lava Lavapuri, aujourd’hui respectivement
Qasur (Qastr) et Lahore (Lahaur) dans le Panjab pakistanais. Mais un descendant de
Kusa, Kalaketu, chasse de Lavapuri Kalarai, un descendant de Lava. Kalarai va alors
s’établir a Sanaudh et y épouse la fille du roi. Le couple a un fils nommé Sodhi Rai,

dont les descendants sont appelés les Sodhi. Sodhi Rai parvient a vaincre les

24 Sur I'enfer, voir Glossaire, s. V. NARAKA.
25 Remarquons au passage que Guru Gobind fait implicitement sienne I'étymologie du nom de sa caste,
les Khatri, qui est celle de tous les Guri sikhs : tandis que les Khatri forment en fait une des plus
importantes caste de commergants du Panjab, Guru Gobind voit en eux d’authentiques ksatriya (sur les
Khatri, voir Rose, 1911-1914, Il, 501-526).
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descendants de Kusa et a reprendre Lahore. Ceux des vaincus qui survivent se
rendent alors a Kasi (Bénares) pour y étudier les Veda et finissent par étre appelés les
Bedi (litt. « versés dans les Veda ») : rappelons ici que Guri Nanak est précisément
un Khatri de la sous-caste des Bedi et que tous les Gurt sikhs a partir de Gurd Ram
Das (1534-1581, Gurlu a partir de 1574) sont, eux, des Khatri de la sous-caste des
Sodhi. Un roi sodhi de Lahore invite un jour les Bedi a revenir dans la ville, et il est si
impressionné par leur savoir védique qu'il renonce au tréne en faveur d’un Bedi qui a
admirablement récité le Veda, Amrita Rai : lui et d’autres Sodhi partent alors pour la
forét (bani gae, 5.8). Toutefois, avant leur départ, le nouveau roi bedr leur fait cette

prédiction :

Jjaba Nanaka kala mai hama ani kahai hai |

Jo jagata pdja kari tohi parama padu pai hai | 4.7.3-4/

« Quand, apparu en I'age de fer, je serai appelé Nanak,
Je vous ferai vénérer par le monde entier et vous ferai atteindre stade

supréme. »

Tandis que les Sodhi sont en exil, les Bedi réegnent sur le Madra Des$, comme est
appelé le Panjab dans le texte?6. Mais le monde va mal, des conflits éclatent et la
royauté échappe aux Bedi, qui ne sont plus maitres que d’'une vingtaine de villages.
C’est alors que nait parmi eux Nanak. Devenu Gurd, il rassemble des disciples,
propage le dharma et met les quéteurs spirituels sur le chemin de la vérité et du salut.
Ensuite, dit Guru Gobind, Gurd Nanak prend la forme de Gurd Angad (Khatri de la
sous-caste des Trehan) puis de Guri Amar Das (Khatri de la sous-caste des Bhalla),
avant de s’incarner en Ram Das, Khatri de la sous-caste des Sodhi : la prédiction
d’Amrita Rai est ainsi réalisée, et toutes les incarnations successives de Guru Nanak,

jusqu’a Guru Gobind inclus, sont des Sodhi?”.

26 Rappelons ici que Panjab est I'appellation d’origine persane de la région : ‘(le pays des) cing (panj) rivieres (&b,

litt. ‘eau’)’.

27 Le cinquiéme Gurd, Arjan, est fils de Guri Ram Das, - le sixieme, Guru Hargobind, est fils de Guru

Arjan, — le septiéme, Guru Har Rai, est le petit-fils de Gurtu Hargobind, — le huitieme, Guru Harkisan, est

fils de Gura Har Rai, — le neuvieme, Tegh Bahadur, pére de Guri Gobind, est fils de Gurl Hargobind
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On ne peut s’empécher, a lire ce mythe d’origine, d’étre frappé par son caractére
hindou. Cela vient non seulement d’'une génalogie qui fait des Guru sikhs des
descendants directs de Rama et Sita, et partant des Rajput de la dynastie solaire, mais
aussi de I'accent mis sur la caste, alors que dans leurs poémes de I'Adi Granth, les
cing premiers Guru voyaient cette derniére comme une aberration due a la maya, -
sur le seul plan sotériologique toutefois, car tous les Guru sikhs se mariérent diment
dans leur caste.

Guru Gobind, quant a lui, apparait dans le mythe tout a la fois comme un
descendant de Rama, lui-méme avatara de Visnu, une réincarnation de Nanak et un
envoyé de Dieu dépéché en ce monde pour rétablir le dharma. Mais a la différence de
Rama, par exemple, il n'est pas un avatara; il existe déja quand Dieu lui confie sa
mission en lui disant — nous I'avons vu — qu’il I'a chéri, et lui seul, comme son fils, et ce
« comme » qui reflete 'ambiguité de I'attribut du complément d’objet dans le texte braj
(mai apana suta tohi nivaja, 6.29.1) est a entendre comme exprimant non une
comparaison mais une qualité : « Je t’ai chéri toi seul en tant que tu es mon fils », ce

gu’indique clairement le passage suivant du chant XIV :

Sarabakala hai pita apara /
Debi Kalika mata hamara | 14.5.1-2 /

L’infini et tout-puissant Kala est mon pére

Et la déesse Kali ma mére.

Cet extraordinaire feuilleté généalogique inséré dans un texte aussi complexe
et poétiquement travaillé que le Bacifra Nataka est un exemple frappant et unique en
son genre d'un « usage politique du passé » (Hartog et Revel 2001) mélant,
instrumentalisant, plusieurs plans (mythologique avec une généalogie remontant a
Rama, avalarade Visnu, religieux avec le mythe d’origine des Guru sikhs, et divin avec
la mission confiée par Kal a Guru Gobind) en vue d’une puissante affirmation d’autorité

de la part d’'un jeune Guru a la téte tout a la fois d’'une communauté sikhe socialement

(pour leurs dates de vie et de regne, voir le tableau de I'appendice, et pour ces relations de parenté, le
tableau généalogique de I'appendice 4).
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diversifiée trés présente un peu partout dans le Panjab et d’'un royaume tenant sa
place dans le paysage des principautés hindoues des Siwaliks. En I'absence de toute
indication quant a la destination du Bacitar Nataka, on ne peut qu’'imaginer sa lecture
par des bardes a la cour du Gura a Anandpur et I'effet saisi ssant que celle-ci devait
produire sur I'élite sikhe rassemblée autour de son seigneur et maitre dans le darbar,
dont 'atmospheére a été remarquablement restituée par Louis Fenech (Fenech 2008)28.

Sur le plan humain, Gurt Gobind, en méme temps qu’un sjpghipar son héritage
royal et par la royauté combattante qu’il exerce, est aussi un santqui loue le Seigneur
comme le faisait en son temps Nanak. Mais quelle vision ce sant-sjpahia-t-il de Dieu ?
Un examen de cette question va révéler de notables écarts par rapport a la théologie
de Nanak, comme nous venons déja de le voir avec la double naissance de Gurl
Gobind, fils de Kala et Kali et venant naitre sur terre de Gurt Tegh Bahadur et de Mata

Guijari.

3. Guri Gobind et le renouvellement théologique : Dieu, le péché, le salut

Dieu

Comme il est rappelé dans I'apercu sur les sikhs de I'appendice 1, a partir de la
remarquable exégése de McLeod 1976, « au coeur de I'enseignement de Nanak se
trouve la foi en un Dieu unique, révélé par sa création : le ‘Vrai Maitre’ (sati-gurd). Ce
Dieu est tout-puissant (samarathu), infini (aparu), éternel (akalu), sans forme ni
attributs  (nirarikaru, niragunu), inconnaissable et ineffable (agahu, akathu),
omniprésent (bharapdri). A la fois extérieur & 'lhomme et présent en lui, il peut lui
manifester sa grace (karamu, nadari) et le fait ainsi accéder a la Vérité (saccu). Sans
cette grace, ’lhomme poursuit sa quéte du salut sous la conduite de mauvais maitres,
en se livrant a des pratiques qui, tels le yoga ou I'ascétisme, le lient encore davantage
a la roue de la transmigration. Si Dieu lui accorde sa grace (nadari, karamu), un étre
humain peut se défaire de son illusion (maya) concernant la voie du salut et parvenir
a la délivrance (mukati) en écoutant en son cceur la voix du Seigneur — appelée guru
(maitre) par Nanak — murmurer le mot (sabadu). Ce dernier lui révele I'ordre divin

(hukamu), qui est tout a la fois le principe de I'harmonie universelle et I'indication d’un

28 Sur le darbar, voir Glossaire, s. v.
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salut possible. Pour entendre cet ordre, ’homme doit purifier sa propre essence
spirituelle (manu), car son moi (haumai) est prisonnier de la vie matérielle et de ses
fautes. Aussi Nanak lui propose-t-il une discipline (safjamu), qui n’a de valeur que
dans un parfait amour de Dieu. Celle-ci consiste principalement en la remémoration
(simarana) et la répétition (japu) du nom divin (namu). L’homme peut ainsi obéir a
'ordre et s’élever graduellement a travers cing royaumes mystiques (khandu). Le
dernier est celui de la Vérité, et lorsque ’lhomme y accede, son essence régénérée se
fond en Dieu dans une supréme béatitude (sahaju) ».

Le Dieu que chante Gurl Gobind dans le Bacifra nataka est encore a plusieurs
égards celui de Nanak, un Dieu créateur qui sauve de la transmigration ceux qui

méditent avec amour sur Son nom. Comme le dit le Gurt lorsqu’il présente sa mission :

Jo nija Prabha mo so kaha so kahiho jaga mahi |

Jo tiha Prabha ko dhiai hai anti suraga ko jahi | 6.59 |

Hari Hari jana dui eka hai biba bicara kachu nahi /

jala te upaji tarariga fium jala hi bikhai samahi | 6.60 |

6.59.
Ce que toujours le Seigneur m’a dit, c’est cela que vais répétant par le monde.

Celui qui médite sur le Seigneur a la fin va au paradis

6.60.
Hari et Ses dévots ne font qu’un (considére qu’il N’y a aucune différence entre
eux),

Comme la vague s’éleve au-dessus de la surface avant de se fondre dans I'eau.

Mais I'image est plus complexe que celle qui se révéle dans I'Adi Granth. Ainsi,
tandis que Guru Nanak appelle Dieu Satiguru (« le vrai Maitre »), Hari, Rama et parfois
Rabb (« Seigneur », en arabe) ou méme Allah, Gurt Gobind I'appelle de préférence
Kala, qui signifie indissolublement ‘Temps’ et ‘Mort’ (sanskrit k4/a), et que nous avons
donc choisi de laisser tel quel dans notre traduction. Ce n’est la toutefois une

innovation qu’en contexte sikh. Dans 'univers plus large de I'hindouisme en effet, cette
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désignation apparait & date bien plus ancienne en contexte tant visnuite que Sivaite.
Ainsi, d’'une part, dans la Bhagavad-giia, ce ‘Chant du Bienheureux’ inséré dans la
grande épopée du Mahabharata (c. llie siécle av. J.-C. et le Ive siécle ap. J.-C.), Krsna
se révélant comme le Dieu supréme au héros Arjuna dont il est le cocher a ces mots :
« kalo 'smi lokaksayakrt pravrddho » (je suis le Temps qui va, broyant les mondes29).
D’autre part, le composé Mahakala, « Grand Kala », est une désignation fréquente de
Siva a la fois d’une part comme destructeur de l'univers a la fin d’un cycle cosmique —
et partant comme Seigneur de la mort, et d’autre part dans son réle sotériologique
comme vainqueur du temps et de la mort : c’est par exemple le nom dont est appelé
Siva par le grand poéte sanskrit Kalidasa (4e-5¢ siécle) dans son Meghaddta (« Nuage
messager ») quand il évoque le Dieu et son temple des environs d’'Ujjain (Kalidasa
1938, 13).

Kala comme Dieu supréme pour Gobind est le créateur des autres dieux, qu’il

peut détruire :

kite Krisana se kita kote banae |
kite Rama se meti dare upae /
Mahamdina kete prithi majhi hde |

samai apani apani anti mae | 1.27 |

Jite adilia ambia hoi bite |
titayo Kala jita na te Kala jite |
Jite Rama se Krisana hui Bisanu ae |/

titayo Kala khapio na fe Kala ghae | 1.28 /

Jite Indra se Candra se hota ae /

titayo Kala khapa na te Kali ghae |/

Jite adlia ambia gadisa hvai haim /

sabhai Kala ke anta darham talai haim | 1.29 |

Jite manadhatadi rgja suhae |

sabhai bamdhi kai Kala jelai calae |

29 Traduction d’Emile Senart et Michel Hulin (Bhagavad-Gita 2010, 91).
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Jinai nama ta ko ucaro ubare /

bina sama (4 ki lakhe koti mare | 1.30 |

1.27.

Ici, Il a créé d’innombrables vers pareils a Krsna ;

La, Il en a anéanti puis recréé d’autres semblables a Rama.
Combien de Muhammad il a existé sur terre !

Chacun, pour finir, est mort a son heure.

1.28.

Autant il est venu de saints et de prophétes musulmans,

Kala les a vaincus, et eux n’ont pu vaincre Kala.

Autant il est venu d’incarnations de Visnu comme Rama et Krsna,

Kala les a détruites, et elles n’ont pu abattre Kala.

1.29.

Autant il est venu de dieux comme Indra et Candra,

Kala les a détruits, et ils n'ont pu abattre Kala.

Autant il y a eu de propheétes et de saints musulmans de toutes sortes,

Tous ont fini broyés par Kala.

1.30.

Autant il a resplendi de rois comme Mandhatr,
Kala les a tous attrapés dans son filet.

Seuls ceux qui répétent Son nom sont sauveés ;

Sans Son refuge, on en a vu des centaines de millions étre tués.

Il est susceptible de prendre n'importe quelle forme :

aneka rapa sohiyam /
bisekha deva mohiyam |
adeva deva devalam |

kripa nidhana kevalam | 1.49 /
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1.49.

Sa beauté prend d’innombrables formes ;
Elle fascine particulierement les dieux.

Il est le temple des démons et des dieux,

Il n’est qu’un trésor de grace.

Il peut méme apparaitre avec les attributs de I'un des dieux qu’il a créés, comme ci-

dessous avec certains de ceux de Visnu :

sune gadda saddam |
anantam bihaddam |
ghata janu siamam /[

adutam abhiramam | 1.43 /

catura baha caram /|
karitam sudharam /

gada sarikha cakkram /
dipai krdra bakkram | 1.44 |

1.43.

Quand on entend I'appel de Son Verbe,
On se sent infini, illimité.

D’un noir nuage de mousson, sache-le,

Il a la prodigieuse beauté

1.44.

Il a quatre bras magnifiques,

Sa couronne est une splendeur.
La massue, la conque et le disque

Luisent comme de terribles éclairs.
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Cette innovation majeure dans l'idée du divin rend possible d’adorer Dieu,
comme dans d’autres textes du Dasam Granth, en chantant les hauts faits de Rama
ou de Krsna, ou en louant Devi. Dans le Bacitra nataka méme se rencontrent des
glorifications décrivant Dieu et ses attributs d’'une maniére tout a fait étrangére a la
bhakti strictement nir-guni de Gurd Nanak. Parfois, Guri Gobind s’adresse a lui

comme s'il était Krsna :

ghala savanam jana sayamam suhayam |/
mani nila nagiyam lakha sisa niayam |/
maham sundara sayamam maham abhiramam [

maham rdpa rdpam maham kama kamam | 1.59 /

1.59.

Tu as la sombre beauté des nuages de savana,

Et la voyant, la montagne aux gemmes bleues incline la téte.
Ta grande beauté sombre est fascinante :

Tu es suprémement charmant et supréme objet d’amour.

Mais les références les plus frappantes a la culture religieuse des Siwaliks concernent

Devi et I'épée qui la symbolise :

su adji anti ekayam /
dhare sardpa anekiyam |
kripana pana rajai |
biloka papa bhgjai| 1.50 |

alamkrita su dehayam |
tano mano ki mohiyam /
kamana bana dharahi |

aneka satra tarahi | 1.57/

ghamaki ghurigharam suram |

navam nanada ndparam |/
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prajuala bijjulam julam |

pavitra parama niramalam | 1.52 |

1.50.

Il a toujours été et sera toujours unique,

Méme s’ll revét les apparences les plus diverses.
L’épée luit a Sa main,

Et la voyant, le péché s’enfuit.

1.51.

Son corps est couvert d'ornements
Qui fascinent le corps et I'esprit.

Il a une fleche a Son arc

Dont la vue met en déroute d’innombrables ennemis.

1.52.

Les grelots tintent

Ainsi que les nouveaux bracelets de cheville a clochettes.
Il est étincelant comme I'éclair

Et comme lui de la plus absolue pureté.

Le poéme s’ouvre, au demeurant, sur un vers disant : « Je Te rends hommage,
Epée vénérée qui me fais le coeur content » (namaskara sri Kharaga ko karom su hitu
citu 1ai, 1.1.1), et plus loin, quand Gobind évoque sa situation avant son envoi par Dieu
dans le monde pour rétablir le dharma, il se représente en méditation sur le mont Hema
Kunta, « engagé dans une asceése extréme, / adorant le grand Kala et Kali » (6.2.3-4),
— ses parents divins selon 14.5.1-2.

Il convient de rappeler aussi que Gurt Gobind est généralement tenu pour
'auteur de deux longs poémes du Dasam Granth consacrés a Devi et fondés sur le
Devi-mahatmya (« Célébration de Devi »), dans lequel la Déesse apparait dans toute

sa majesté d’absolu féminin inconditionné créateur et maitre de I'univers, monde des
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dieux compris30. Le premier de ces poemes est le Candi caritra (« Histoire de
Candi »)3! et fait immédiatement suite au Bacifra nataka dont la derniére strophe

annonce la composition — et le poeéme se clét comme il s’était ouvert, avec Devi :

pahile Candr carittra banayo |

nakha sikha te krama bhakha sunayo |/
chora katha taba prathama sunar |
aba cahata phiri karo badai| 14.11/

14.11

Les hauts faits de Candi ont déja été rapportés

Et relatés des ongles des pieds a la méche du sommet du crane.
Laissant de coté ces anciennes narrations,

Je veux a mon tour maintenant chanter la grandeur de la Déesse.

Dans le Bacitra nataka se rencontre méme une succession de cinq strophes
(1.87-91) dans lesquelles Gobind loue son Dieu comme portant les armes glorifiées
dans un autre texte du Dasam Granth, le Sasatra nama mala (Guirlande des noms
des armes) : épée, poignard, fleche, fusil, massue, lance, disque, canon, etc.32. Ces
armes ne restent pas inertes et Gurt Gobind représente souvent son Dieu comme
destructeur : non seulement il annihile d’innombrables démons, mais aussi, nous
'avons vu, des dieux (des Indra, des Rama, des Krsna), des sages et des prophetes,
sans oublier les humains, puissants ou humbles, sauvant seulement ceux qui prennent

refuge en lui.

Péché el salut
A propos du changement théologique qui se manifeste dans le Bacitra nataka, un
dernier point mérite d’étre souligné : il concerne précisément la conception du péché

et du salut. Pour les sikhs de I'époque des neufs premiers Gurl, aux Xxvie et xvie

30 Sur le Devi Mahatmya, voir le Glossaire, s. v..
31 Candi, « féroce, cruelle, violente, impétueuses, furieuse », est le nom donné a Devi (voir Glossaire,
s. v.) quand elle tue le démon-buffle Mahisasura.
32 Dasam Granth, pages 717-808 des éditions standard.
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siecles, quand le sikhisme était une voie de salut en cours de formation, tous les
péchés étaient considérés comme enracinés dans I'ego, ses mauvais élans, ses désirs
compulsifs, ses passions aveugles, et ils ne pouvaient étre expiés que par la
meéditation sur Dieu et son nom et par la recherche de I'union avec lui.

Pour apprécier le changement qui se produit avec Guru Gobind, il convient de
retourner a la période suivant la fin de la premiére guerre relatée dans le Bacitra
nataka, puis a la derniere partie de la troisieme33,

Une déclaration du Gurd, quand il s’établit a Anandpur aprés sa victoire a la
bataille de Bhangani, révele qu’étre prét a prendre part au dharma-yuddha est une
vertu attendue de ceux qui espérent obtenir la protection (prafjpara) du Gura (VII, 36-
37):

Juddha jita ae jabai tikai na tina pura pamva |

Kalahdra mai bamdhiyo ani Ananda Pura gamva | 8.36 |

Je je nara tahha na bhire dine nagara nikara /

Je tiha thatira bhale bhire tinai kari pratipara | 8.37 |

8.36
Aprés avoir remporté cette bataille, je ne restai pas dans cette ville34 ;

J’allai dans le pays de Kalhur et fondai le village d’Anandpur.

8.37
Ceux qui n'avaient pas accompli leur devoir dans cette guerre furent bannis de
la ville ;

Mais ceux qui y avaient bien tenu leur place, je les comblai.

Il est remarquable que dans ces deux couplets, le ton soit celui d’'un roi qui a le
pouvoir politique de changer le visage de la cité-Etat sur laquelle il régne, de décider

qui a le droit d’y habiter et qui ne I'a pas. Le roi-Gurd, qui protege les sant, affirme son

33 Je reprends ci-dessous un argument développé dans Matringe 2012.

34 A savoir Paonta.
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autorité royale a travers son administration de la justice au nom du code qu’il a lui-

méme établi, affirmant qu’il fera exécuter les malfaisants (VI111.38) :

bahata divasa iha bhamti bitae |
santa ubari dusata sabha ghae |
lamga tamga kari hane nidana |

kUkara jimi tina taje prana | 8.38 |

8.38

Bien des jours passérent ainsi :

Les Sant atteignaient la délivrance, tous les mauvais étaient mis a mort :
lls finissaient pendus,

Rendant leur dernier souffle comme des chiens.

Le courage déployé dans le dharma-yuddha et stimulé par la coléere dont nous avons
vu I'importance dans le poeéme est désormais valoris€ comme une haute vertu. Dans
le méme mouvement, la peur, qui a en commun avec la colére d’étre une émotion
primaire et qui saisit dans le poéme tout un groupe antithétique a celui des guerriers
en colére préts a tuer et a mourir au combat, est, elle, condamnée comme un grave
péché, ainsi que le montre I'épisode final de la troisieme guerre racontée dans le
poeme. Rappelons les faits relatés par Gura Gobind. Aprés I'échec des trois tentatives
infructueuses de Dilavar Khan qui envoie son fils contre le Gurd, puis Husain, qui
attaque Guler, et enfin Jujhar Singh, qui ne parvient pas a Anandpur, 'empereur
Aurangzeb décide d’envoyer un de ses fils au Panjab. Plusieurs sikhs, pris de peur,
quittent alors Anandpur pour des lieux censément plus slrs, sans la permission du

Gura :

utai pathio uni Sirgha Jujhara |
tiha Bhalana te khedi nikara |
ita Gaja Singha Pamma dala jora /

dhai pare tina upar bhora | 12.2 |

utai Jujhara Sirigha bhayo ada /
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Jima ranakhambha bhdmirani gada /
gada calai na hada cali hai |

samuhi sela samara mo jhali hai | 12.3 |

12.2

Jujhara Singha, qui s’en vit confier le commandement,
Ravagea Bhalan.

Mais Gaja Singh Pamma a la téte d’'une armée

Fondit sur lui au petit jour.

12.3

Jujhara Singha se tenait prét, droit

Comme la hampe d’'un drapeau de guerre fiché dans le champ de bataille,
— Et encore peut-on déplacer un drapeau, mais pas un Rajput Hada

Qui supporte d’étre atteint de face par une lance au combat.

Mais comme pour leur infliger un chatiment d’origine divine, loin d’attaquer les
sikhs, les officiers du prince pourchassent les fuyards, les attrapent puis leur rasent le
crane, urinent sur eux, leur frappent le front avec des chaussures et des briques, leur
attachent au cou une musette de cheval et détruisent leurs maisons et les pillent. Le

Guru écrit :

Gura paga te je bemukha sidhare /

iham dham tina ke mukha kare | 13.7 ]

13.7.3-4
Ceux qui se détournent de leur Guru et s’en vont,

Dans ce monde et dans l'autre leur visage est noirci

Inversement, tous ceux qui sont connus pour étre des disciples du Guru sont

épargneés, et ils demeurent sans péché ni souffrance (XII1.14) :

Je je Gura caranana rata hvai hai |
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tina ko kasati na dekhana pai hai |
riddhi siddhi tina ke griha mahr |
papa tapa chvai sakai na chahi| 13.14 |

13.14

Ceux qui sont dévoués aux pieds du Guru
Ne sont confrontés a aucun tourment.
Chez eux, rddhi-siddhis !

Péché et maladie ne peuvent atteindre méme leur ombre.

Avec ces épisodes se dessine un changement radical dans la conception sikhe
de Dieu, de la vertu et du péché. C’est désormais un devoir religieux pour un sikh que
de se battre avec bravoure aux cotés du Gurt pour contribuer a établir I'ordre juste du
dharma, et en conséquence, la peur, la lacheté et la dissimulation de I'identité sikhe

deviennent des péchés majeurs, punis par Dieu dans ce monde et dans I'autre36.

Le Bacitra nataka est ainsi un poeme unique, avec ses quatre sections formant
un tout grandiose et cohérent : le sanf qui loue Dieu sur un mode nouveau dans la
premiére partie du texte explique dans la deuxiéme que, comme héritier a la fois d’'une
dynastie royale remontant a Rama et d’'une lignée de maitres spirituels apparue avec
Gurt Nanak, il a été envoyé dans le monde par Dieu (dont ils se présente comme le
fils) pour rétablir le dharma ; c’est ce qu’il se montre en train d’accomplir dans les trois
dharma-yuddha narrés dans la troisieme partie, avant de retourner a la louange de

Dieu dans la derniére section3’. Ce poéme intense et complexe unit les opposés et

35 Voir Glossaire, s. v. SIDDHI.
36 Des textes sikhs ultérieurs démontrent (voir Matringe 2012) que déserter le champ de bataille ne peut
étre expié qu’en étant prét a tomber en martyr au combat (sur le théme du martyre en contexte sikh,
voir Fenech 2000).
37 Rinehart (2011) montre qu’au-dela du Bacitra nataka, c’est tout le Dasam Granth qui tisse ensemble
le theme du leadership spirituel et temporel et celui du maintien du dharma.
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transcende les contradictions38. Dieu est a la fois Kala et toutes les formes qu’il peut
prendre, et Guri Gobind est en méme temps un ksatriya de la dynastie solaire,
descendant de Rama et valorisant sa caste et sa sous-caste, la réincarnation de Guru
Nanak et le fils de Kala envoyé sur terre avec pour mission de rétablir le dharmas®.

Le Bacitra nataka forme ainsi comme la quintessence du Dasam Granth. Dans
ce livre en effet, des passages typiques de la nirguni bhaktivoisinent avec des éloges
de Devi et de son épée ainsi qu'avec de longs poémes narratifs consacrés aux hauts
faits de Rama et de Krsna, le volume condensant en un tout original le sikhisme et cet
hindouisme des Siwaliks formant I'environnement religieux dans lequel vivaient Gurtu
Gobind et ses sikhs.

Quelques mois ou années apres I'écriture de ce poeme, le Guru, sant et sipahi,
allait spectaculairement manifester son autorité et son réformisme en créant le Khalsa.
Quant a I'énergie condensée dans I'autoportrait spirituel et temporel qu'est a sa
maniere le Bacifra nataka, elle forme la matrice des deux genres majeurs de la
littérature sikhe du xvilie siécle apres le Dasam Granth : les Rahita-nama ou « Manuels
de code » (McLeod 1987 et 2003) qui détaillent le code censément révélé par le Guru
lors de la création du Khalsa, et, nous l'avons vu, les Gura Bilasa ou « Plaisirs du

Gurl », qui se concentrent sur ses exploits guerriers.

Texte et traduction

Comme indiqué ci-dessus, la présente traduction est faite a partir de la bonne édition

du Dasam Granth par Ranadhir Singh, publiée sous le titre Sabadaratha Dasama

38 Sur la place du Bacitra nataka parmi les premiers récits concernant Guri Gobind, et sur la maniére
dont ces contradictions sont traitées dans la Gura Sobha de Sainapati, voir Dhavan 2012, 32-44.

39 Dans les conceptions brahmaniques, les ksafriya forment le deuxieme varna (litt. « couleur », d’ou,
ici, « classe), celle des rois et des guerriers (le premier est celui des brahmana (brahmanes) et le
troisieme celui des vaisya (producteurs). Ces trois classes sont celles des « deux fois nés », c’est-a-
dire celle dont les membres masculins ont regu l'initiation brahmanique et ont accés au Veda, ce qui
n’est pas le cas des hommes du quatriéeme varna, les sudra, dont la fonction traditionnelle est d’étre au
service des trois premiéres classes.
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Granth Sahiba (Le saint Dasam Granth avec des explications lexicales) en trois
volumes par l'université de Patiala entre 1973 et 1982. La ponctuation de type
européen parfois ajoutée par les éditeurs n’a pas été retenue. De méme, certains mots
accolés, sans doute par erreur typographique, ont été séparés (notons que les
manuscrits ne séparent pas les mots), dans certains verbes, la désinence notée
séparément par les éditeurs a été réunie au radical et quelques coquilles ou lectures
manifestement fautives ont été corrigées, les secondes d’aprés d’autres éditions (voir
Bibliographie sous Dasam Granth).

La traduction suit les vers du texte originel, sans prétention a la poésie. Comme
il n’y pas d’orthographe fixe dans le texte du Dasam Granth, les termes techniques et
les noms propres, dont la forme peut varier a l'intérieur du Bacitra Nataka, sont, par
souci d’unification et d’identifications facile, donnés dans leur forme sanskrite, qui est
celle sous laquelle ils se retrouvent dans le Glossaire. Par conséquent, tous les a brefs
inhérents a la gurumukhi comme ils le sont a la devanagari, ont été préservés, y
compris pour les noms propres (sauf pour les noms musulman, pour lesquels
I'orthographe originelle a été rétablie), avec pour conséquence, par exemple, que
Singh apparait sous la forme Singha ou le nom qui se prononce en hindi et en panjabi
Gopal sous la forme Gopala.

Comme il a été dit plus haut, juxtaposition et asyndéte caractérisent l'idiome
poétique du Bacritra Nataka, — traits qui n’ont pu, par souci de correction linguistique
et de lisibilité, étre intégralement préservés en frangais. De méme, comme souvent les
poetes de la premiére modernité en Inde du Nord, et comme avant eux, ceux des
époques médiévales et antique, Gurt Gobind affectionne les répétitions de mots, et
méme parfois de vers entiers, a l'identique ou presque : concernant les mots, toutes
n'ont pu étre conservées sous peine d'un alourdissement considérable de la
traduction, le francais littéraire étant rétif a cette pratique. Un autre effet de style auquel
Gurt Gobind a fréquemment recours est un ordre des mots inhabituel : la plupart du
temps, il n’a pas été possible d’en rendre compte dans la traduction.

Pour traduire le Bacitra Nataka, le traducteur a eu constamment a portée de la
main la traduction en prose panjabi trés proche du texte de Virsa Singh et celle en
prose anglaise et prenant de grandes libertés avec I'original de Jodh Singh et Dharam

Singh (voir Bibliographie sous Dasam Granth).
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Ce que nous avons appelé a I'instant les ‘termes techniques’ recouvre en fait le
vocabulaire religieux, mythologique et philosophique. Plutét que de les rendre par des
traductions approchées toujours insatisfaisantes et ne pouvant donner une idée méme
approchée de ce qu'ils recouvrent dans l'univers sémantique et conceptuel dont ils
relevent, le choix a été fait de les laisser tels quels, sous leur forme sanskrite ainsi qu’il
a été dit, et d’éclairer chacun par une notice dans le Glossaire.

Ce dernier est aussi un répertoire des noms propres, puisque tous ceux qui se
rencontrent dans la traduction s’y trouvent, eux aussi accompagnés d’'une notice, a

I'exception de Muhammad, nom du Prophéte de l'islam, trop connu pour y figurer.
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Appendice 1 : apergu concernant les sikhs

L’histoire des sikhs est liée a celle du Panjab, grande plaine de I'indus et de ses
affluents de rive gauche, partagée depuis 1947 entre I'Inde et le Pakistan. Sa richesse,
sa situation stratégique entre la Khyber Pass et Delhi, au carrefour d’'importantes
routes commerciales ont valu au Panjab une histoire tourmentée. Les sikhs, depuis
cing siécles, en ont été partie prenante, et I'évolution de leur religion est liée aux
vicissitudes de leur passé. Ce dernier constitue pour eux un vaste réservoir de
références et de symboles selon lesquels ils traduisent volontiers les changements

sociaux au Panjab.

Nanak et sa religion

L’histoire des sikhs les rattache aux disciples de Nanak, prédicateur mystique panjabi
(1469-1539). Né dans la caste commercante des Khatri, Nanak avait entrepris de
longues pérégrinations a la suite d’une illumination, puis avait créé le village de
Kartarpur au bord de la Ravi. La, il rassembla autour de lui un groupe de “disciples”
(s/kh) qui formaient le Nanak Panth (ceux qui suivent la « voie de Nanak »).

Il ne créa pas a proprement parler une religion nouvelle ; mais il élabora
I'expression la plus claire et la plus achevée de la doctrine des Sant, mystiques errants
de la «tradition du Dieu sans attributs » (nirguna-sampradaya) qui préchaient la
dévotion au Dieu unique et la méditation sur son nom, et n’avaient pour rituel que le
chant collectif d’hymnes de louange. Leur tradition était proche de la bhakti visnuite
(dévotion aimante a Visnu ou a I'un de ses avatars, notamment Krsna), mais avait été
fortement influencée par le yoga tantrique des Nath, bien implantés au Panjab. Dans
la religion de ces ascétes se mélaient enseignement shivaite et pratiques ascétiques
et magiques héritées du bouddhisme tantrique.

Au cceur de I'enseignement de Nanak se trouve la foi en un Dieu unique, révélé
par sa création : le « Vrai Maitre » (sati-gurd). Ce Dieu est tout-puissant (samarathu),
infini  (gparu), éternel (akalu), sans forme ni attributs (nirarikaru, niragunu),
inconnaissable et ineffable (agahu, akathu), omniprésent (bharapdr). A la fois
extérieur a ’homme et présent en lui, il peut lui manifester sa gréace (karamu, nadari)

et le fait ainsi accéder a la Vérité (saccu). Sans cette grace, ’'homme poursuit sa quéte
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du salut sous la conduite de mauvais maitres, en se livrant a des pratiques qui, tels le
yoga ou l'ascétisme, le lient encore davantage a la roue de la transmigration. Si Dieu
lui accorde sa grace (nadari, karamu), un étre humain peut se défaire de son illusion
(maya) concernant la voie du salut et parvenir a la délivrance (mukati) en écoutant en
son ceeur la voix du Seigneur — appelée guru (maitre) par Nanak — murmurer le mot
(sabadu). Ce dernier lui révele I'ordre divin (hukamu), qui est tout a la fois le principe
de I'narmonie universelle et 'indication d’un salut possible. Pour entendre cet ordre,
I’'homme doit purifier sa propre essence spirituelle (manu), car son moi (haumai) est
prisonnier de la vie matérielle et de ses fautes. Aussi Nanak lui propose-t-il une
discipline (sarfijamu), qui n’a de valeur que dans un parfait amour de Dieu. Celle-ci
consiste principalement en la remémoration (simarana) et la répétition (japu) du nom
divin (na@mu). L’nomme peut ainsi obéir a I'ordre et s’élever graduellement a travers
cing royaumes mystiques (khandu). Le dernier est celui de la Vérité, et lorsque
'homme y accéde, son essence régénérée se fond en Dieu dans une supréme
béatitude (sahaju).

Aprés la mort de Nanak, la fonction de gurd fut attribuée par les sikhs a leur
premier Guru lui-méme — porte-voix de Dieu parmi eux — puis a ses neuf successeurs
humains, torches brillant de la flamme unique qui s’était allumée en lui. A la différence
des autres prédicateurs sants en effet, Nanak avait désigné un successeur. C’est ainsi
qu’a sa suite une lignée spirituelle de neuf gurd dirigea le Nanak Panth, renforgant sa
cohésion par de nouvelles institutions. Le tableau ci-dessous montre que la lignée des

Gurus sikhs est contemporaine de la dynastie des grands moghols.

Les Gurus sikhs Les grands Moghols
Guru Nanak : 1469-1539 Babur : 1483-1530

Gurtu Angad : 1504-1552 Humayun : 1508-1556
Gurtu Amar Das : 1479-1574 Akbar : 1542-1605

Gurd Ram Das : 1534-1581 Jahangir : 1569-1627
Guru Arjan : 1563-1606 Shah Jahan : 1592-1666
Guru Har Gobind : 1595-1644 Aurangzeb : 1618-1707

Guru Har Rai : 1630-1661
Guru Har Krishan : 1656-1664
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Guru Tegh Bahadur : 1621-1675
Gurtu Gobind : 1666-1708

Les débuts du Nanak-panth

La tradition attribue au premier successeur de Nanak, Angad (1504-1552), l'invention
de I'écriture gurumukhi. Le troisieme Guru, Amar Das (1479-1574), dota le Panth d’'une
organisation financiére et territoriale, et d’un recueil qui comprenait, outre ses
compositions et celles des deux premiers gurd, des poémes sants et soufis. Il fit
creuser a Goindval, le village ou il siégeait, un puits sacré qui devint un lieu de
pélerinage pour les sikhs. Arjan (1463-1606), le cinquieme Gurd, fit construire le Hari
Mandir (Temple de Hari), futur Temple d’Or d’Amritsar. Ajoutant au recueil d’Amar Das
ses propres hymnes et ceux de son peéere, Guri Ram Das (1534-1581), il compila en
1604, nous I'avons vu, une premiére version de I'Adi Granth et fonda plusieurs villages
en territoire jatt.

Les Jatt, anciens éleveurs nomades, étaient des agriculteurs de tradition
martiale et égalitaire, dont I'évolution et les valeurs jouérent un grand réle dans
I'évolution du Panth. lls avaient commenceé a le rejoindre en masse dés I’époque du
troisieme Guru et étaient en conflit avec le pouvoir moghol, notamment a propos de
I'impdt sur les revenus de la terre. L’assassinat de Guru Arjan sur ordre de 'empereur
moghol Jahangir a cause de son soutien au fils rebelle de ce dernier, le prince
Khusrau, mais aussi a cause de la menace potentielle représentée par les Jatt sikhs,
fut suivi d’'une longue période d’affrontements entre ces derniers et les troupes
impériales. Le fils et successeur d’Arjan, Gura Hargobind (1595-1644), confronté a
I'hostilité croissante des Moghols, institutionnalisa la militarisation du Panth. Il est
représenté se tenant en armes sur son trone et fit construire, en face du Hari Mandir,
I'Akal Takht (Tréne de I'éternel), siege du pouvoir spirituel (piri) et temporel (miri). En
1634, il décida de quitter les plaines pour le village plus sir de Kartarpur, dans les
collines des Siwaliks.

Les Siwaliks étaient une place forte du culte de Devi a I'épée, qui influenca alors
fortement la culture sikhe, déja marquée par l'idéologie martiale des Jatt. Ce
changement est particulierement évident dans les écrits attribués au dixieme et dernier
Guru, Gobind (1666-1708). Dieu y est régulierement appelé Sarab-loh (Tout-acier) et

adoré sous la forme de I'épée, et deux longs poemes sont consacrés aux exploits de
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Devi. En outre, la tradition historiographique sikhe attribue a Gurt Gobind la création
d’une nouvelle fraternité. En 1699, lors de leur rassemblement annuel pour la féte du
nouvel an (Vaisakhi) a Anandpur, le nouveau centre du pouvoir sikh, le Gurl s’adressa
solennellement a ses disciples. Selon la tradition, I'épée a la main, il demanda lesquels
d’entre eux seraient préts a donner leur vie pour lui. Aprés un instant, un sikh s’avanca.
Il fut conduit a la tente du Gurt, d’ou celui-ci ressortit seul, son épée maculée de sang.
La méme sceéne se répéta avec quatre autres sikhs, apreés quoi les cing volontaires
furent montrés vivants a la foule : des chévres avaient été égorgées a leur place. Le
Guru les baptisa avec un nectar d’ « immortalité » (ammrifu) remué avec son épée. |
déclara que les « Cing Aimés » (Panj Piare) formaient le noyau du Khalsa
(rassemblement des « Purs »), nouvel ordre armé et égalitaire. Des Panj Piare, trois
étaient stdra (membres des basses serviles hindoues), un jatt et un khatri, — reflet
assez fidéle de la composition sociale du Khalsa. lls oignirent a leur tour le Gurd, et
ces baptémes (pahul) furent suivis de milliers d’autres. Puis le Guru institua un
nouveau code de discipline et imposa aux sikhs du Khalsa des symboles distinctifs.
Le tabac, la viande d’animaux tués selon le rite musulman et les rapports sexuels avec
des musulmanes étaient désormais interdits. Les membres du Khalsa arboreraient
cing symboles, dits les « cinq A » (paryj kakke), d’aprés la premiere lettre du mot qui
les désigne en panjabi : les cheveux (et la barbe) non coupés (kes) et retenus par un
peigne (karighd), une épée (kirpan), un bracelet de métal (kard) et une culotte courte
(kacch). Les hommes ajouteraient Singh (Lion) a leur nom, et les femmes Kaur
(Princesse) au leur. Le Panth inclurait également les Sahajdhari (tenants de la facilité
ou de la voie de I'extase, selon les interprétations), sikhs qui ne font pas leur le code
du Khalsa. En outre, ses quatre fils étant morts aux mains des Moghols, Gurtu Gobind
Singh déclara qu’apres lui la fonction et I'autorité du Gurlu passeraient conjointement
dans le Livre, désormais appelé Gurad Granth Sahib, et le Khalsa assemblé (Gurl
Panth). Au Granth, il avait ajouté des compositions de son pere, Gurt Tegh Bahadur
(1621-1675), exécuté par les Moghols en 1675 pour avoir refusé de se convertir a
lislam.

Ces changements, déterminants pour I'avenir de la communauté, résultent en
fait d’'une longue évolution, comme en témoignent les « Traités de code » (Rahit-
nama) rédigés au xvilie siecle. Certains s’expliquent par les conditions de vie du Panth :

les cheveux longs étaient ainsi une coutume des Jatt, et le port de I'épée renvoie a
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leur culture et au culte de Devi, souvent représentée avec une épée a la main ou
symbolisée par cette arme. Quant aux diverses interdictions, elles évoquent la

confrontation croissante des sikhs avec les musulmans au xviiie siecle.

De la mort de Gobind Sirigh a la conquéte britannique

Apres la mort du dernier Gurd, les sikhs propagérent, sous la conduite d’'un marathe,
Banda Bahadur (1670-1716), des révoltes rurales contre le pouvoir moghol. Ce dernier
écrasa le soulévement et mit les sikhs a mal jusqu’a l'incursion destructrice de l'iranien
Nadir Sah (1688-1747) en 1738-1739 et a celles de I'Afghan Ahmad Sah Durrani
(1722-1772) entre 1747 et 1769. Dans cette tourmente, les sikhs, d’abord dispersés,
s’organisérent en bandes de guérilla « égales » (misal, de I'arabe mis/). Les décisions
concernant le Khalsa étaient alors prises par une assemblée de déléegués des misal/
en présence du Granth. On a pu rattacher a cette pratique le dogme de l'autorité
conjointe du Gurd Granth et du Guru Panth.

Ahmad Sah, qui battit les Moghols et les Marathes, présentait ses incursions en
Inde comme une guerre sainte islamique (j/had). Le caractére religieux de la résistance
des sikhs s’en trouva renforcé. Le musulman fut graduellement construit comme
I « Autre », et au xixe siecle, le passé sikh fut, dans les histoires traditionnelles,
recomposé a partir de cette nouvelle donne. A la faveur des troubles qui bouleversaient
I'Inde du Nord, et en dépit des conflits entre chefs de misal et de certains revers face
aux successeurs d’Ahmad Sah, les sikhs se rendirent graduellement maitres de tout
le Panjab, gouvernant les territoires conquis selon le modéle moghol. Des Etats
princiers virent le jour, qui survécurent jusqu’a leur fusion dans le Panjab indien en
1956, et en 1799 Ranijit Singh (1780-1839), s’étant assuré le contrdle des misal, fonda
un royaume sikh qui dura jusqu’a la conquéte britannique de 1849. Il mit fin aux
assemblées militaro-politiques du Khalsa, et le dogme du Gurd Panth tomba en
désuétude au profit de lautorité religieuse exclusive du Gurd Granth. C’est cette
situation qui a prévalu jusqu’a nos jours.

En 1800, Ranjit Singh prit le titre de Maharaja. Les quarante années de son
regne furent glorieuses pour les sikhs. Leurs armées étendirent les frontieres du
royaume du Panjab en territoire afghan a I'ouest, au Cachemire et méme jusqu’a
Lhasa, au Tibet, vers le nord. Vers l'est, leur poussée fut contenue par les

Britanniques, qui contrdlaient indirectement certains Etats sikhs, comme Patiala.
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Ranjit Singh, surnommé le « Lion du Panjab », fut un souverain habile. Il
organisa une armée puissante, employant a cette fin des officiers européens, frangais
notamment, tels Jean-Baptiste Ventura (1794-1858) et Jean-Francois Allard (1785-
1839) qui avaient servi dans I'armée napoléonienne. Il créa aussi une administration
stable, sur un modéle en partie inspiré de I'empire moghol (affermage de territoires
aux principaux chefs en échange d’'une aide militaire), avec le persan comme langue
officielle. Le royaume put ainsi préserver son indépendance et prospérer au carrefour
des routes commerciales reliant I’Asie centrale et le monde iranien a I'lnde du Nord.
Les institutions sikhes, et tout particulierement le Temple d’Or d’Amrritsar, bénéficieérent
largement du patronage royal. Mais aprés la mort de Ranijit Singh, les prétendants au
trone se disputérent le pouvoir. Les intrigues qui opposaient les différentes factions et
l'instabilité des potentats locaux tributaires du royaume permirent aux Britanniques
d’intervenir et de conquérir le Panjab aprés deux guerres acharnées (1845-1846 et
1848-1849).

Les sikhs sous le British Raj et jusqu a l'indépendance
Aux yeux des nouveaux maitres du Panjab, I'orthodoxie religieuse et la cohésion du
Panth s’étaient, au cours des dix années chaotiques qui avaient suivi la disparition de
Ranjit Singh, relachées a un point tel que la réabsorption du sikhisme dans
I'hindouisme paraissait inéluctable. Mais la loyauté des sikhs, lors de la révolte des
cipayes en 1857, leur valut un recrutement préférentiel dans lI'armée, ou les
Britanniques leur demandérent d’observer les symboles et le code du Khalsa. D’autre
part, les qualités d’agriculteurs des sikhs firent d’eux, a partir de 1880, les principaux
bénéficiaires des Canal Colonies : ainsi, des sikhs formerent bientdt la paysannerie la
plus prospére d’Asie. Enfin, I'activité des missionnaires chrétiens et des réformistes
hindous de I'Arya Sam3j, fondée en 1875 par Dayananda Sarasvati (1824-1883),
poussa I'élite urbaine des sikhs a s’organiser, au cours du dernier quart du xixe siecle,
dans les Singh Sabha (Sociétés des Lions), dont le but était de redonner aux sikhs
leur identité perdue par la réforme religieuse, sociale et éducative.

Cette identité, les sikhs eurent I'occasion de I'affirmer dans leur confrontation
croissante avec les Britanniques au lendemain de la Premiere Guerre mondiale et du
massacre par 'armée de participants a un rassemblement pacifique dans le jardin

« Jallamvala Bag » d’Amritsar en 1919. L’affrontement culmina lorsque les sikhs
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reprirent aux mahant, officiants hindouisés et corrompus, soutenus par les
Britanniques, la gestion de leurs temples ou gurdwaras (guradvara, « porte du Guru »)
au Panjab. La victoire fut obtenue en 1925, apres quatre années d’agitation parfois
violente, grace a une nouvelle organisation, I'’Akali Dal (Armée de I'Eternel). L’Akali Dal
a remporté jusqu’a nos jours les élections qui lui permettent de controler le Siromant
Gurdvara Prabandhak Kamefi (« Comité Central d’Administration des Gurdvara »),
fondé en 1920 et chargé de la gestion des revenus considérables de tous les
gurdwaras du Panjab.

Les sikhs, entrés en masse dans le mouvement national, et pour beaucoup
marqués par les idées de Gandhi (1869-1948), tentérent jusqu’au bout de s’opposer a
la Partition. Mais au milieu des émeutes et des massacres qui accompagnérent la
division du pays, deux millions cinq cent mille d’entre eux durent quitter le Panjab
occidental, appelé a faire partie du Pakistan, pour le futur Panjab indien. Aprés
'indépendance, dans une Inde du Nord devenue pays de réfugiés, les problémes de
réinstallation furent considérables, tant pour les autorités que pour les individus
concernés. Pour nombre de ceux qui avaient di migrer, la désillusion fut en outre vive

de constater que le nouveau pays n’était pas celui dont ils avaient révé.

Depuis 1947

Dans I'Inde indépendante, ’Akall Dal réussit a obtenir, en 1966, aprés des années
d’agitation, un redécoupage du Panjab en trois Etats sur une base officiellement
linguistique : le Himachal Pradesh et le Haryana avec le hindi comme langue nationale,
et le Panjab avec le panjabi comme langue nationale. Dans le nouveau Panjab, ou les
Sikhs étaient majoritaires du fait des transferts de population consécutifs a la partition,
la révolution verte accentua les inégalités. Puits tubés a pompe, nouveaux engrais et
nouvelles graines favorisérent le développement d’'une agriculture capitaliste et
'enrichissement des grands propriétaires, tandis que chez les plus humbles, le
morcellement des propriétés lié au systéme d’héritage jatt concernant les terres (une
part égale pour chaque fils, rien pour les filles) contribuait a la paupérisation d’une
partie grandissante de la population. Parmi les ruraux appauvris et venus, pour
certains, grossir les rangs du sous-prolétariat sikh de villes dominées par les
commergants et les banquiers hindous, le fondamentalisme se développa,

instrumentalisé tant par I’Akali Dal, divisé en factions rivales, que par le gouvernement
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fédéral. Un mouvement radical violent vit le jour. Le terrorisme et les affrontements
entre « militants » et policiers se répandirent et marquérent le Panjab de 1980 a 1992.
Les extrémistes réclamaient des avantages économiques pour le Panjab, notamment
en matiére d’industrialisation, ainsi que des droits religieux pour les sikhs, considérés,
sur le plan du droit personnel, comme hindous par la Constitution de I'lInde, qui fut
brilée a plusieurs reprises. Les radicaux demandaient la transformation du Panjab en
un Etat sikh indépendant, le Khalistan, et voulaient terroriser les hindous pour leur faire
quitter le Panjab. Leur chef de file était le prédicateur charismatique Jarnail Singh
Bhindramvale (1947-1984), qui se signala en 1980 par I'assassinat du chef spirituel de
la secte des Nirankaris, coupable d’avoir prétendu que la lignée des Guru avait
continué apres Gobind.

De son coété, pour garder sa base rurale aisée, I'’Akall Dal devait éviter
d'apparaitre comme un parti compromis avec ceux qui réclamaient la création d'un
Etat sikh indépendant (le Khalistan). Pour rester un grand parti régional, il lui fallait
mettre en avant des revendications qui concernent tous les Panjabis. C'est pourquoi il
réclama, depuis I'Anandpur Sahib Resolution de 1973, le contréle des eaux et de
I'énergie hydro-électrique du Panjab par le gouvernement régional, et I'implantation
d'industries lourdes dans I'Etat. Mais la méme résolution mettait en avant des
revendications propres aux seuls Sikhs, comme ['élévation d'Amritsar au rang de ville
sainte et |'attribution au Siromant Gurdvara Prabandhak Kameti de I'administration de
tous les gurdvara de I'Inde. Car I'Akali Dal devait aussi jouer des sentiments religieux
des Sikhs et du mécontentement d'un grand nombre d'entre eux. Ces sentiments ont
été exacerbés aprés que I'armée, en juin 1984, eut donné I'assaut au Temple d'Or, ou
s'étaient retranchés les mouvements extrémistes sikhs menés par Jarnail Singh
Bhindramvale, et aprés les massacres de Sikhs qui suivirent l'assassinat d'Indira
Gandhi par deux de ses gardes du corps sikhs en octobre de la méme année. En juin
1985, le dirigeant akali modéré Longoval signa bien avec le Premier ministre Rajiv
Gandhi un accord sur des élections au Panjab, assorti de certaines concessions de la
part du gouvernement central. Mais il fut assassiné deux mois plus tard. Le
gouvernement akall issu des élections tenues malgré tout en septembre 1985, qui lui
avaient pourtant donné pour la premiére fois la majorité absolue a I'Assemblée du
Panjab, ne put mettre un terme au terrorisme, érigé en méthode d'action par les

séparatistes comme par le gouvernement central, causant la mort d'au moins
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25 000 personnes entre 1981 et 1992. Une nouvelle fois, le Panjab fut placé sous
administration directe de I'Etat fédéral par New Delhi, de 1987 a 1992.

Dans ce contexte de guerre civile, les dissensions internes de I’Akali Dal alors
conduisirent a son éclatement en une fraction modérée, dirigée par Parkash Singh
Badal (dite Siromani Akali Dal - Badal), et une fraction séparatiste (dite Siromant Akali
Dal - Amritsar), composée d'une nébuleuse d'organisations, sous l'impulsion du
président du Siromani Gurdvara Prabandhak Kameti, Gurcharan Singh Tohra (mort en
2004). Ces divisions profiterent au Parti du Congrés qui gagna les élections de 1992
et gouverna le Panjab jusqu'en 1996. Il dut pourtant laisser la place au Siromant Akalt
Dal - Badal en 1997, allié au niveau fédéral au parti fondamentaliste hindou, le
Bharatiya Janata Party, au pouvoir de 1998 a 2004. Lassée de la violence endémique
dans la province, une partie de l'électorat sikh, celle des basses castes et des
intouchables, s'est progressivement désolidarisée du mouvement indépendantiste et
de ses querelles fratricides pour le contréle du Siromani Gurdvara Prabandhak Kameti
et a rallié le Parti du Congrés. Entre 1998 et 2019, le Congreés et ses alliés d’une part
et une coalition de I'Akali Dal et le Bharatiya Janata Party d’autre part ont a tour de
réle remporté les élections a '’Assemblée du Panjab : en 1999, 2009 et 2019 pour les

premiers, en 1998, 2004 et 2014 pour les seconds.

Textes sacrés et littérature

Le premier livre sacré des Sikhs, I'Adi Granth, consiste principalement en hymnes
écrits par les cinq premiers gurt et par le neuviéme, classés selon leur mode musical.
Il inclut des compositions de poétes sant et soufis, tels que Namdev, Kabir et Farid.
L'édition standard de I'Adi Granth compte mille quatre cent trente pages. L'introduction
commence par le mala mantru (« formule fondamentale ») de la foi sikhe, suivi du japu-
JT (« la sainte priére »), long poéme dans lequel Nanak a résumé son enseignement.
La masse de l'ouvrage est consacrée aux hymnes, classés d'abord selon le ragu
(« motif musical ») sur lequel on les chante, puis selon leur longueur et leur nature, et
enfin selon leur auteur, en commencant par Nanak et ses successeurs et en finissant
par les Bhagats (Namdev, Kabir, etc.). La description des ragu est donnée dans un
appendice final, la Raga-mala (« Guirlande des ragu »). La langue de base de I'Adi
Granth, qui est noté en gurumukhi; est un idiome littéraire mélé, avec un élément vieux

hindi dominant et une composante vieux panjabi non négligeable. Certains hymnes
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sont en outre émaillés d'emprunts au panjabr du sud-ouest, au persan, au braj, au
sanskrit. Dans le Dasam Granth (Livre du Dixieme), second livre sacré des Sikhs, les
quelques écrits attribuables au dixieme gurt voisinent avec divers hymnes de dévotion
et des lIégendes empruntées a la tradition hindoue. Il est rédigé en langue braj et fut
compilé plusieurs années apres la mort du Gurd. D'autres textes sont vénéreés, telles
les hagiographies de Gurl Nanak (Janam Sakhi) et les poémes de Bhai Gurdas (mort
en 1633).

Du xviie siecle au milieu du xixe, les Sikhs contribuérent de fagon importante a
la poésie narrative traditionnelle en panjabi, dont les deux principaux genres sont la
var et le kissa (ar.-pers. qissa). Les var sont a l'origine des poémes héroiques qui
chantent les hauts faits de chefs tribaux. Bhar Gurdas consacra pour sa part plusieurs
var a des épisodes de la vie des premiers guru sikhs. La Candlr ki varde Guru Gobind,
incluse dans le Dasam Granth, chante les exploits de Devi symbolisée par I'épée. Au
XVvilie siecle, nombre de vareurent pour sujet le conflit des Hindous et des Sikhs avec
les gouverneurs moghols du Panjab, ainsi la Var Hakikat Rard'Agra Singh.

Les kissa sont des lais qui racontent I'histoire d'amours contrariées par les
barriéres tribales et sociales, et leur dénouement est généralement tragique, comme
dans [l'histoire de Sassi et Puniu racontée par Seva Singh. Une autre forme
abondamment pratiquée a I'époque était le bara miah, poéme des « douze mois »,
dans lequel Kesar Singh, par exemple, raconta [I'histoire d'un amour brisé qu'il vécut
lors d'un voyage dans les collines du Jammu.

A la fin du xixe siécle, les progrés de I'éducation de type européen, le
développement des moyens de communication, de l'imprimerie et de la presse, ainsi
que l'influence des littératures européenne, ourdou, hindi et bengali modifierent
profondément les conditions de la production littéraire dans le Panjab. Missions
chrétiennes et organisations hindoues, musulmanes et sikhes de réforme religieuse
se lancérent dans une grande activité de publication. Elles diffusaient notamment des
opuscules ou étaient contées des histoires édifiantes. Celles des sikhs, écrites en
panjabi et généralement tirées de I'hagiographie des Gurd, étaient produites par les
membres de la Singh Sabha, tel Bhai Vir Singh (1872-1957), notable issu d'une famille
de riches propriétaires. Son ceuvre immense et multiforme domine la littérature sikhe
en panjabi du premier xxe siécle. Ses épisodes des vies de Guru Nanak et Guru

Gobind furent repris plus tard en deux volumes d'environ mille pages chacun. C'est
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également sous forme d'épisodes séparés qu'il publia les premiéres fictions panjabri
en prose : Sundari (1898), Bijai Sirigh (1899) et Satvant Kaur (1900). Cette trilogie
historique est consacrée aux hauts faits de trois héroines sikhes dans la lutte contre
les musulmans au Xxviiie siecle. Avec Baba Naudh Sirigh (1921), qui a pour héros un
réformateur sikh, ces oeuvres contribuérent au mythe d'une communauté sikhe
puissante, autonome, fiere de son identité et attachée a ses valeurs traditionnelles.
Sur le mode lyrique, ses poemes des années 1920 et 1930, inspirés des formes et des
techniques européennes, chantent une nature abstraite, dont la beauté manifeste
I'essence divine.

Les poémes de Puran Singh (1881-1931) sont eux aussi inspirés d'une vision
mystique du monde. Mais, écrits en vers libres, ils sont consacrés a la vie rurale, dans
une veine whitmanienne, ainsi qu’au folklore panjabi et a la glorification des sikhs.
Dans ceux de Dhani Ram Catrik (1876-1954), qui fut rapidement influencé par
l'idéologie gandhienne, les chansons des travaux et des jours cétoient de vibrants
appels a I'harmonie des diverses communautés. Au réalisme, Caran Singh Sahid
(1891-1935) adjoint la satire. Dans son livre Hasde harijhd (« Larmes de rire », 1933)
se cbtoient nouvelles, poémes et courts drames qui s'en prennent a tout ce que la
société panjabi de I'époque comporte de dérisoire, de mesquin, mais aussi de
conflictuel et de tragique.

Plusieurs successeurs de ces pionniers de la littérature sikhe moderne subirent
l'influence de Gandhi. Ainsi le poete Mohan Singh (1905-1978), les nouvellistes et
romanciers Nanak Singh (1897-1971), Gurbaxs Singh (1895-1977) et Kartar Singh
Duggal (1917-2012) dénonceérent les maux de la société indienne dans l'espoir de
susciter une « conversion du coeur ». A la veille de la partition, Sant Singh Sekhom
(1908- 1997) [Samacar, « Informations », nouvelles, 1943] et Surindar Singh Narula
(1917-2007) [Pio puttar, « Pére et fils », roman, 1946] introduisirent dans la nouvelle
et le roman une « polyphonie » de consciences indépendantes. Sous l'influence du
mouvement progressiste, des ceuvres inspirées par le marxisme firent leur apparition.
Elles dominent la littérature sikhe des années 1950-1960 (Nanak Singh, Sant Singh
Sekhom, Surindar Singh Narula, Jasvant Singh Kamval [1919-2020], Santokh Singh
Dhir [1920-2010]). Depuis, I'évolution s'est encore accélérée. De nouveaux auteurs se
sont réveélés, notamment des femmes (Amrita Pritam [1919-2005], Dalip Kaur Tivana

[1935-2020], Ajit Kaur [née en 1934]). De nouvelles influences occidentales (Joyce, la
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psychanalyse, l'existentialisme, etc.) imprégnent leurs oceuvres. Enfin, certains
écrivains sikhs ont écrit leur ceuvre en anglais (Khushvant Singh [1915-2014]) ou en
ourdou (Rajindar Singh Bedi [1915-1984]), & cause de leur éducation et pour toucher

un plus vaste public.

Pratiques et cérémonies religieuses

En ce qui concerne les pratiques des Sikhs, on ne saurait trop insister sur la place
prééminente qu'y tient le Gurd Granth Sahib. Un espace doit étre aménagé pour lui
dans chaque maison sikhe. Dans le gurdvara, il repose sur une sorte de petit autel,
sous un baldaquin. On s'incline respectueusement devant lui et I'on s'assied plus bas
que son support. On le drape d'une étoffe quand il ne sert pas ; et, quand on le lit, un
officiant le protége des impuretés en agitant un éventail. On ne le transporte que sur
la téte. Tout Sikh doit en lire un passage par jour, et il est souhaitable de I'avoir lu au
moins une fois en entier durant sa vie.

Outre la méditation sur le Nom, qui est l'acte pieux par excellence, la vie
religieuse des Sikhs est réglée par un « code de conduite » hérité du xviie siecle et
formalisé par le Siromani Gurdvara Prabandhak Kameti en 1945. Un Sikh est ainsi
cense prier trois fois par jour : tét le matin, le soir et avant de se coucher. Les textes
de ces prieres sont tireés du Gura Granth Sahib et du Dasam Granth. Un Sikh doit
€galement se rendre aussi souvent que possible au gurdvara et y participer aux priéres
collectives. Enfin, il se doit d'étre au service (seva) de la communauté.

Le Gurd Granth Sahib est au coeur des quatre principales cérémonies sikhes :
le choix d'un nom, l'initiation dans le Khalsa, le mariage et la crémation. Pour choisir
le nom d'un enfant, on ouvre le Granth au hasard et le premier mot de la page de
gauche est lu aux parents. Ceux-ci donnent alors a leur enfant un nom dont la premiére
lettre soit la méme que celle de ce mot. L'initiation dans le Khalsa commence par
I'ouverture solennelle du Granth et s'effectue selon le modéle du baptéme de Guri
Gobind par les Pafj Piare. Des passages du Granth sont lus a l'issue de la cérémonie.
Le mariage aussi est célébré en présence du Gurd Granth Sahib, devant lequel les
nouveaux conjoints se prosternent pour signifier leur consentement. Le livre est
ensuite orné de guirlandes, avant qu'ils n'en fassent plusieurs circumambulations, au
fur et a mesure que leur sont lus les vers de I'nymne composé par Guru Ram Das pour

le mariage de sa fille (Adi Granth, p. 773). A l'occasion d'un décés, aprés la crémation,
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la famille du défunt procéde a une lecture intégrale du Gurd Granth Sahib, soit d'un
trait, en quarante-huit heures, soit de facon fractionnée, au cours d'une période de dix
jours.

Enfin, les Sikhs célebrent plusieurs festivals, empruntés a la tradition hindoue :
Baisakhr et Divali, depuis le temps de Gurt Amar Das, et Holl, ajouté par Guru Gobind
Singh. lIs fétent, en outre, les anniversaires de Gurt Nanak et de Guru Gobind Singh,
et commémorent le martyre de Guru Arjan, de Guru Teg Bahadur et des quatre fils du

dernier Gurdu.

Castes et sectes
Le sikhisme, en théorie, ignore les distinctions de caste. Néanmoins, des
considérations de prestige et de statut liées & la caste survivent dans le Panth. A la
ville, le statut des Khatr est légérement supérieur a celui des Arora (commercants). A
la campagne, les Jatt jouissent de plus de prestige que les Kamboh (agriculteurs).
Aprés ces castes viennent des artisans, tels les Tarkhan (charpentiers), souvent
nommeés Ramgarhia, suivis par les Lohar (forgerons), les Nari (barbiers) et les Chimba
(blanchisseurs). Au bas de I'échelle sociale se trouvent les hors-castes Cihra
(balayeurs, appelés aussi Mazhabi) et Camar (corroyeurs, connus €galement sous le
nom de Ramdasia).

Quant aux différences de sectes, elles remontent a I'époque du second Gurda.
On appelle UdasT les Sikhs qui préférérent Sri Cand (trad. 1494-1629), le fils ainé de
Gurt Nanak, au disciple choisi par le Guru pour lui succéder. lls étaient enclins a
I'ascétisme, et c'est parmi eux que se recrutéerent les mahant qui géraient les gurdvara
avant 1925. De méme, le septieme Gurd, Har Rai (1630-1661), choisit pour lui
succéder un de ses plus jeunes fils, Har Krisan (1656-1664). Les partisans de son fils
ainé, Ram Rai (1646-1687), constituerent une secte distincte, les Ram Raia, dont le
fief est a présent Dehra Dun, en Uttar Prade$. D'autre part, certains Sikhs prétendirent
que la lignée des Guri humains avait continué apres Gurt Gobind. Les Bandai,
disciples de Banda Bahadur, ont disparu. Mais deux mouvements de réforme nés au
Xixe siecle ont survécu autour de Guru vivants. Les Nirankari, apparus au temps de
Rafijit Singh, restent attachés au seul culte du Dieu sans forme. Les Namdhari sont

les héritiers de Ram Singh (1816-1885), qui se prétendait la réincarnation de Guru
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Gobind et dont les disciples s'en prirent violemment aux musulmans avant d'étre

réprimeés par les Britanniques.

Dans I'lnde d’aujourd’hui et au-dela

Les sikhs sont prés de 25 millions en Inde (1,9% de la population), vivant pour 80%
d’entre eux au Panjab, et plus de deux millions dans ce qu’il est convenu d’appeler la
diaspora, dont plus d’'un million en Amérique du Nord, plus de cinqg cent mille au
Royaume-Uni et plus de dix mille en France. Les deux tiers des sikhs de I'inde vivent
au Panjab, leur région d’origine, dont ils forment prés de 60% de la population. Cet
état de I'lnde est celui dont le revenu par téte et le taux d’alphabétisation (70%) sont
les plus élevés. Trois quarts des sikhs du Panjab sont des ruraux, qui contribuent au
premier chef a faire du Panjab le grenier de I'lnde. Avec 1,6% de la superficie de I'Inde,
le Panjab produit en effet 23% du blé, 14% du coton, 10% du riz et 10% du lait du
pays. Mais on rencontre aussi de nombreux sikhs dans les transports, I'agro-
alimentaire, les affaires et 'armée, commandée par le sikh Joginder Jaswant Singh de
2005 a 2007. Leur religion est empreinte d'un idéal d'égalité, de tolérance et de service,
et ils entendent rester fideles a leur devise : kirt kamao, vand chako, nam japo

(« accomplis ton travail, partages-en le fruit et médite sur le Nom »).
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Appendice 2 : les metres utilisés dans le Bacifra nataka (tous les vers sont rimés par

deux ou par quatre)

Un vers (dala, pankti) consiste en deux ou plusieurs sections (pada) qui peuvent étre
arrangées en pieds (carana) de natures diverses. Les pada peuvent étre séparés par

une césure (yati)

*1. ARILLA : quatre vers de 21 matra (11+10 ou 12+9) finissant en ragana (™~ 7).

**2. BHUJANGA (PRAYATA) CHANDA : quatre vers de 4x3 yagana (™~ ).

*3. CAUPAT: 4 vers de 16 matra, souvent 6+4+4+2. La rime, AAAA ou AABB, est
généralement en guru-guru (- ), parfois en guru — laghu — laghu (™~ 7).

*4. CHAPPAI CHANDA : sizain formé d’'un quatrain ro/d de quatre vers de 11+13 matra
suivi de deux vers ullala de 15+13 matra chacun parfois organisés en 4+4+4+3,
6+4+3 (il existe une variante de 26 matra).

5. CARANIDOHIRA : 2 x (13 |terminé en ragana, ~ ~ ~ ] + 11 [terminé en jagana, =~ ™ ]
matra).

*6. DOHARA : 2 x (2 x 12) matra, soit deux fois 6+4+4, (virgule = césure) 6+4+1 ; les
pada impairs (1¢" et 3¢) ne doivent ni commencer par un pied jagana (=~ ") ni
finir par guru-laghu (~ ™). La rime est en guru-laghu (™ 7).

7. MADHUBARA CHANDA : 4 x (4 bréves suivies d’'une séquence bréve - longue - bréve)

(O}

**8. NARAJA CHANDA : 4 X (Jagana | |, ragana| ™" "], laghu-guru|~ " ].

9. PADHARI CHANDA : quatre vers de chacun deux hémistiches de huit matra, et se
terminant par jagana (™~ 7).

10. RASAVALA CHANDA : 4 vers de six syllabes, le premier et le troisieme consistant en
deux yagan(~ " ")

*11. SAVAIYA : quatrain rimé AAA, dont il existe trois types :
a) matta-gayand ou malti: 7 bhagana (™~ ") + guru-gurufinal (") ;
b) kirit : huit bhagana (™~ ") ;
C) durmilg : huit sagana (™~ ~).

12. TOTAKA CHANDA : quatre vers de 12 syllabes, chacun commencgant généralement
et se terminant toujours en sagana (™~ 7).

13. TRIBHANGI CHANDA : quatre vers de trente-deux matra finissant en guru.

53



DENIS MATRINGE — AUTO-PORTRAIT INDIEN D’UN ENVOYE DE DIEU

Appendice 3 : saloka de Gura Nakak, Adi Granth, p. 467 (raga Asa)*°

purakham birakham tiratham tatam megham khetamha
dipam loham mandalam khandam varabhandamha
andayja jeraja utabhujam khani setajamha

so miti janali Nanaka saram meram jantaha

Nanaka janta upai ke sambhale sabhanaha

Jini Karatai karana kia cinta bhi karani taha

So Karata cinta kare Jini upaia fjagu

tisu johari suasati tisu tisu dibanu abhagu

Nanaka sace nama binu kia tika kia tagu

Hommes, arbres, lieux de pélerinages, rivages, nuages, champs,

fles, continents, cieux, climats, univers,

Les quatre classes d’étres, nés d’un ceuf, d’'une matrice, de la terre ou de la vapeur
d’eau,

Il connait leur vérité, 6 Nanak, comme celle des océans et des montagnes.

O Nanak, Il a créé les étres vivants et Il s’occupe de tous ;

Le Créateur qui a créé la création prend aussi soin d’elle ;

Le Créateur prend soin du monde qu’il a généré.

Salut a Lui, hommage a Lui ; Sa cour est immortelle.

O Nanak ! Sans le vrai Nom, & quoi bon marque frontale et cordon sacré ?

40 Voir la note de 1.24 dans la traduction du Bacitra nataka.
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Appendice 4 : arbre généalogique des Guru sikhs

Rama <—--T> Mata ?? Shiv Rama <----- T—> Banarasi
[
Krishan Mata Tripta Ji <------T>Bhai Kalian Das Lalu
: I . |
Premier Guru >>> Bhai Jai Ram<----->Bibi Nanaki Mata Sulakhni Ji<-T>Guru Nanak Dev Ji _ Pheru Mal Ji<-¢->Mata Dhaya Kaur Ji
1 |
Baba Sri Chand Ji  Bhai Lakhmi Chand Ji S
Deuxiéme Guru >>>

L]

E Ly
Tej Bhan Ji<-—~-I>Mata Lachmi Ji Guru Angad Dev Ji<--y->Mata Khivi Ji

|
. Mata Jivani<-4->Bhai Ishar Das l Bhai Manak Chand <-—T>Bibi Bhago
Troisiéme Guru >>>I Mata Mansa Ji<-]>Guru Amar Das Ji

Har Das Ji<--;->Mata Daya Ji
Bhai Gurdas Ji [ [ | | 1 | |

v
Quatrieme Guru >>> Mohan Ji  Mohari Ji  Bibi Dani Ji Bibi Bhanni Ji<-rGuru Ram Das Ji Bhai Jasoo <-> Bibi Amro Alakhi Ji Dattu Ji Dassu Ji

Cinquiéme Guru >>> Prithi Chand Maha Dev Guru Arjan Dev Ji <—--— T>Mata Ganga Ji

A
Sixiéme Guru >>> Mata Nanaki/Marwahi Ji<----T_->Guru Hargobind Ji

Gurditta Ji<-f>Bibi Nihal Ji Ani Rai Ji Suraj Mai Dip Nand Chand Gulab Rai
Septieme GLru >>> Guru Har Rai Ji<---T-->Ram/Krishan Kaur Ji
Dhirmal v

Huitiéme Guru >>> Ram Rai Ji  Guru Harkrishan Ji

Neuviéme Guru >>> Guru Tegh Badadur Ji<--—-T>|\lhta Guijari Ji

A
Dixieme Guru >>> Mata Sundri/Jito Kaur Ji<----T>Guru Gobind Singh Ji <-- -- - -- - > Mata Sahib Kaur Ji

[ I I |
Ajit Singh Ji  Jujhar Singh Ji  Jorawar Singh Ji  Fateh Singh Ji

-
Khalsa

D’aprés https://commons.wikimedia.org/wiki/File:Guru_family_Tree.jpg
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Appendice 5 : Tulsidasa, Hanumana-calisa*’!

Prosodie
Les deux premiers doha sont en matra chanda (voir Glossaire, s. v.) de 2x24 mores
chacun, les 40 caupai en matra chanda de 2x16 mores et le doha final en matra

chanda de 2x24 mores.

DoHA

sriguru carana saroja raja nija mana mukura sudhari

baranatm Raghubara bimala jasu jo dayaku phala cari

N’ayant eu de cesse de polir le miroir de mon coeur avec la poussiére du lotus des
pieds de mon vénéré guru,

Je chante la pure gloire du plus sublime descendant de Raghu, dispensateur des

quatre fruits42,

buddhihina tanu janikai sumiraum pavanakumara
bala budhi bidya dehu mohim harahu kalesa bikara
Me sachant sans intelligence, je me remémore le Fils du Vent.

Donne-moi force, intelligence et savoir ; délivre-moi des afflictions et de l'altération.

CAUPAT

1.
Jjaya Hanumana jiana guna sagara
Jjaya kapisa tihum loka ujagara
Gloire a Hanumana, cet océan de sagesse et de qualités !

Gloire au Dieu Singe, fameux dans les trois mondes !

2

Rama ddta atulita bala dhama

41 Comme pour le Bactitra Nataka, on trouvera dans le Glossaire les noms propres et les termes laissés en sanskrit.

42 Ces quatre fruits sont les purusartha ou ‘buts de ’homme’ (voir Glossaire, s. V.).
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anijani putra pavanasuta nama
Agent de Rama, doté d’une force sans pareil,

On t'appelle fils d’ARjana et fils de Pavana.

3.

mahavira vikrama bajararigr

kumati nivara sumati ke sarigi

Grand héros, vaillant et robuste,

Tu barres la route aux pensées mauvaises et tu es le compagnon des bonnes

pensées.

4.

karicana barana birgja subesa

kanana kundala kuricita kesa

Tu es couleur d’or et apparais resplendissant,

Des anneaux aux oreilles, le pelage ondulant.

5.

hatha bajra au dhvaja birajai

kamdhe mdarija janeu sajal

Tu tiens le foudre et un drapeau flottant au vent ;

Un cordon en munja orne ton épaule.

6.

Sarikara suvana Kesari nandana

teja pratapa maha jaga bandana

O manifestation du Dispensateur de félicité3, toi qui fais la joie de Kesar,

Le monde entier rend hommage a ta puissance et a ta majesté.

7.

vidyavana guni ati catura

43 Sarikara est une désignation de Siva.
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Rama k&gja karibe ko atura
Savant, vertueux et supérieurement intelligent,

Tu es toujours prét a agir pour Rama.

8.

prabhu caritra sunibe ko rasiya

Rama Lakhana Sita mana basiya

Tu te délectes a entendre chanter les exploits de Rama ;

Rama, Laksmana et Sita habitent ton coeur.

9.

suksma rdpa dhari siyahim dikhava

bikata rapa dhari Larika jarava

Pour paraitre devant Sita, tu te fis plus petit44 ;

Mais tu te manifestas dans toute ta grandeur quand tu incendias Lanka.

70.

bhima rdpa dhari asura samhare
Ramachandra ke kgja samvare

Tu te fis terrifiant quand tu détruisis les Asura,

CEuvrant ainsi pour Rama.

71.

/aya samyjivani Lakhana jiyae

Sriraghubira harasi ura lae

Tu apportas les herbes médicinales qui sauvéerent Laksmana,

Et dans sa joie, le vénéré héros du clan Raghu t'embrassa.

12.
raghupati kinhim bahut barar

tuma mama priya bharatahi sama bhar

44 Allusion a I'épisode du Ramayana ou Hanuman, s’étant fait tout petit et caché dans un arbre, remet a Sita retenue

par Ranana a Lanka la bague de mariage envoyée en guise de message par Rama (voir ci-dessous 19 2 et note).
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Le chef du clan Raghu t'adressa ce vibrant éloge :

« Tu m’es aussi cher que mon frére Bharata ;

713.

sahasa badana tumharo jasa gavaim
asa kahi sripati kantha lagavai

Mille personnes chanteront ta gloire. »

Et sur ces mots, le souverain vénéré t'embrassa derechef.

74.

Sanakadika Brahmadi Munisa

Narada Sarada sahita Ahisa

Sanaka, Brahma et d’autres dieux, Munisa,

Narada, Sarada ainsi que le Seigneur des serpents?s,

75.

Jama Kubera Dikpala jaham te

kabi kobida kahi sakaim kaham te

Yama, Kubera, les Gardiens des quatre directions,

Les poetes et les savants ne sauraient assez te louer.

76.

tuma upakara sugrivahim kinha
Ram milaya rgjapada dinha

Tu rendis service a Sugriva

En le faisant rencontrer Rama qui restaura sa royauté.

17.
tumharo mantra bibhisana mana
Larnikeshvara bhae saba jaga jana

Vibhisana crut en ton mantra

45 Sarada est un autre de Sarasvati (voir Glossaire, s. 1.). — Le Seigneur des serpents est Sesa (voir Glossaire, s.
V).
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Et devint roi de Lanka ; tout le monde le sait.

78.
Juga sahasra jojana para bhanua
llyo tahi madhura phala jand
Le soleil immmensément lointain,

Tu l'avalas, I'ayant pris pour un fruit doux46.

79.
prabhu mudrika meli mukha mahim
Jjaladhi lamghi gaye acharaja nahim
Avec la bague du Seigneur dans ta bouche,

Tu traversas I'océan : n’est-ce pas merveilleux4’ ?

20.

durgama kaja jagata ke jefe

sugama anugraha tumhare tefe

Les taches les plus difficiles au monde

Deviennent faciles avec ta grace.

46 Allusion a un épisode puranique célébre concernant Hanuman. Ce dernier, de taille gigantesque dés sa
naissance, aurait, dans son enfance, demandé a sa mére de quoi il pouvait se nourrir. Afijana lui aurait répondu,
en désignant le soleil levant : « De tout ce qui a cette forme et cette forme et cette couleur ». Alors, d’un bond,
Hanuman, prenant le soleil lui-méme pour un fruit mdr, se serait élancé pour l'avaler. Le voyant faire, le roi des
dieux Indra aurait lancé contre lui son foudre. Hanuman aurait alors déclaré en riant : « Ne sais-tu pas qu’avafara
de Siva, je suis immortel ? Mais afin que tu ne sois pas humilié, je permets & ton foudre de m’égratigner le menton ».
La résiderait I'origine du nom de Hanuman : celui qui a (man) le menton (hanu) [blessé]. Aprés cet épisode, pour
écarter mettre Hanuman a 'abri des menacent qui pésent sur lui, Vayu 'emméne dans une grotte, ou les dieux,
Indra en téte, finissent par venir demander pardon, en échange de quoi, le soleil est restitué, et c’est finalement lui
qui enseigne le Veda a Hanuman. — Pour certains hindous, le premier vers de ce couplet comporterait une mesure
assez précise de la distance de la terre au soleil. Devdutt Pattanail écrit (Pattanaik 2017, 80) : « Certaines
personnes ont pris I'expression ‘jug shastra jojan’ comme faisant référence a la distance entre la terre et le soleil,
preuve par conséquent que I'lnde ancienne savait calculer les distances dans I'espace a partir de I'observation. lls
ont considéré qu’un jug ou yuga signifiait 1200 [en réalité, 12 000, sans quoi le calcul de Pattanaik ne tient pas],
sahastra 1000 et jojan ou yojan une distance de 8 miles (approximativement 13 km). Donc le vers, selon eux,
déisgnerait une distance d’environ 150 000 km, en d’autres termes la distance de la terre au soleil. »

47 Allusion a I'épisode du Ramayana dans lequel Rama a confié sa bague de mariage a Hanuman pour qu'il aille

la remettre en guise de message a Sita enlevée par Ravana et retenue par lui a Lanka.
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21.

Rama duare ftuma rakhavare

hota na gjna binu paisare

Tu es le gardien de la porte de Rama ;

On ne la franchit pas sans ta permission.

22.

saba sukha lahai tumhari sarana

tuma raksaka kahu ko darana

Avec toi pour refuge, on a tous les bonheurs.

Avec toi pour protecteur, de quoi aurait-on peur ?

23.

apana teja samharo gpai

tinaum loka hamka te kampai

Quand te remémorant ta force rayonnante

Tu rugis, les trois mondes crient et tremblent.

24.

bhita pisaca nikata nahim avai
mahabira jaba nama sunavai

Bhuta et Pisaca n’osent pas s’approcher

Quand on prononce ton nom de « Grand Héros ».

25

nasal roga harai saba pira

Jjapata nirantara Hanumata bira

[l détruit toute affliction et efface toute souffrance

Si I'on répéte constamment son nom, le vaillant Hanuman.

26.

sarikata te Hanumana chudavai
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mana krama bacana dhyana jo lavai
Hanuman délivre de toute adversité

Quiconque agit et parle en méditant sur lui en son ceeur.

27.

saba para Rama tapasvi raja
tina ke kdja sakala tuma sgja
Rama est le supréme roi ascete

Pour qui tu as tout fait,

28.

aura manoratha jo kor lavai

sohi amita jivana phala pavai

Et quiconque vient a toi avec un souhait

Est exaucé sans mesure.

29.

carom juga paratapa tumhara

hai parasiddha jagata ujiyyara

Ta gloire emplit les quatre ages de l'univers4é

Et ta renommée rayonne dans le monde entier.

30.

sadhu santa ke tuma rakhavare

asura nikandana Rama dulare

Tu es le protecteur des Sadhu et des Sant

Et Rama te chérit, toi le destructeur de démons.

317.
asta siddhi nau nidhi ke data

asa bara dinha Janaki mata

48 Sur ces ages, voir Glossaire, KALIYUGA.
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Tu conféres les huit siddhi et les nava-nidhi ;

La fille de Janaka t'a accordé cette gréace.

32.

Rama rasayana tumhare pasa
sada raho Raghupati ke dasa
Tu détiens I'élixir de Rama ;

Puisses-tu servir toujours le chef du clan Raghu.

33.

tumhare bhajana Rama ko pavai

Jjanama janama ke dukha bisaravarl

Qui chante tes louanges parvient a Rama,

Echappe au malheur des renaissances,

34.

anta kala Raghubara pura jar

Jjaham janma Hari bhakta kahar

Accéde enfin a la cité du plus sublime descendant de Raghu,

Et ou que tu naisses, sois appelé dévot de Hari.

35.

aura devata citta na dharar
hanumata sei sarba sukha karar
Qui ne médite sur aucun autre dieu,

Hanuman lui accorde tous les bonheurs.

36.

sarikata katal mitai saba pira

Jo sumiral Hanumata balabira

Il voit ses tourments disparaitre et s’évanouir ses peines,

Celui qui médite sur le puissant héros Hanuman.
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37.

jaya jaya jaya Hanumana gusaim

kripa karahu gurudeva ki naim

Gloire, gloire, gloire a toi, seigneur Hanuman !

Accorde-nous ta grace, comme ton Guru divin.

38.

Jo sata bara patha kara koir

chatahi bandi maha sukha hor 38
Quiconque récite cent fois ce poéme

Est délivré de I'attachement et connait un grand bonheur.

39.

Jo yaha parhai Hanumana calisa
hoya siddhi sakhi Gaurisa
Quiconque lit le Hanuman Calisa

Atteint le parfait accomplissement, — I'époux de la déesse au teint clair en témoigne4°.

40.

Tulasidasa sada Hari cera

kijai Natha hridaya maham dera

Tulsidas est depuis toujours un dévot de Hari ;

O Seigneur, fais de mon coeur ta demeure !

DOHA

pavantanaya sarikala harana marigala mdrati rapa
Rama Lakhan Sita sahita hridaya basahu sura bhdpa
O fils de Pavana, toi qui défais des adversités, toi dont la manifestation est d’heureux

présage,

49 Allusion a Siva, époux de Parvati appelée aussi Gauri (au teint clair).

64



DENIS MATRINGE — AUTO-PORTRAIT INDIEN D’UN ENVOYE DE DIEU

Puisses-tu demeurer dans nos cceurs avec Rama, Laksmana et Sita, — toi le roi des

dieux.
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