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Appréciations de la presse

Voici un livre de curiosités littéraires, de recherches laborieuses, et de
raisonnements ingénieux. Depuis les jours de Luther, nous n'avons pas lu
d'exposé plus magistral des abominations du Romanisme. Il est évident que
l'auteur a recu une mission pour la Rome apostate, comme Ezéchiel en avait
recu une pour Jérusalem ; Il I'a remplie avec la méme fidélité. Mr Spurgeon,
I'Epée et la Truelle

Ce livre est le fruit d'une érudition peu commune. Depuis longtemps nous
n'avons vu ou ouvrage qui présente le sujet sous un jour si frappant et si
original. L'auteur a rendu un service signalé a notre protestantisme, et il
mérite les remerciements de toutes les communions de 1'Eglise du Christ. Dr
Campbell, I'Etendard Britannique

Ce livre (Identité¢ morale de Rome et de Babylone) a produit une impression
considérable ; et le savant auteur a depuis continué¢ ses recherches, et
ayjourd'hui dans un volume du plus haut intérét, il vient de publier toutes les
preuves et les illustrations de son intéressante et curieuse théorie. Ces pages
remarquables donnent une idée vivante et particuliere de l'inspiration de
'"Ecriture. Dr Begy, Le Boulevard

Le livre de M. Hislop donne a son auteur une des premieres places parmi
ceux qui ont eu l'honneur, grace a leurs découvertes, de jeter une vive et
intéressante lumicre sur quelques-unes des pages les plus obscures de
I'histoire du monde. Magasin de la Sécession

Ce livre - constitue 1'un des efforts les plus sérieux tentés pour la solution de
la grande controverse que nous avons avec l'antéchrist. Les rapporte des
mythologies entre elles, leur rapport avec le théisme chrétien, sont
admirablement développée dans les deux Babylone. Stanyan Bigg, le
Protestant du Downshire

M. Hislop a réuni un amas considérable de matériaux (dont beaucoup sont
nouveaux et fort remarquables) pour démontrer la thése qu'il a posée; il a
arrangé et disposé ses arguments avec un calme, une précision, une force qui
impressionnent fortement le lecteur. Le trésor chrétien



Le vaste amas de science, les recherches philologiques, les comparaisons si
séduisantes pour bien des esprits, jointes aux analogies frappantes qui
apparaissent par intervalles, rendent ce livre aussi intéressant qu'un roman, et
le lecteur est entrainé jusqu'au bout d'une manicre irrésistible. Ces pages
forment une mine d'une richesse historique, ou plutot un arsenal de minéraux
et de fossiles puisés a des sources innombrables, catalogués, classifiee avec
une grande habileté. Comme les spécimens des diverses couches de la terre,
exposeés dans un musée, et réunis par la main d'un géologue expérimenté,
cette classification démontre l'unité de la source, d'ou sont dérivés les
nombreux systémes religieux de l'antiquité, comme les corruptions qui dans
ces derniers temps se sont introduites dans 1'Eglise apostolique. Guide
d'Arbroath

Le volume que nous avons sous les yeux, sur la question du Romanisme,
offre un intérét remarquable. L'auteur est un savant accompli, versé dans
l'antiquité classique, et ses recherches historiques sont approfondies et
consciencieuses. Littérature classique, littérature orientale, annales de
l'antiquité 1l se sert de tous les matériaux avec une adresse et une
promptitude magistrale a l'appui de ses affirmations. Il est rare de voir
renfermée dans un si petit espace, une Collection si riche d'informations
savantes et curieuses, artistement arrangées pour combattre la prétention, les
usages, la doctrine, et la soi-disant origine apostolique de 1'Eglise Romaine.
Il déchire les oripeaux de sa prétendue sainteté, et jette aux vents le charme
de la communion sacrée ! Magasin évangélique

Voici un ouvrage d'un caractére extraordinaire. Il prouve clairement que la
religion de Rome n'est autre chose que la religion de I'ancienne Babylone,
colorée et vernie du nom de christianisme. Achill Herald

Nous ne craignons pas de dire que le lecteur fermera ce livre avec un respect
plus grand pour la vérité divine, et une conviction plus grande de la
flétrissure ineffagable infligée désormais par cette vérité au systeme papal. 11
y a quelque chose de sublime a voir s'éclairer les mysteéres énigmatiques du
voyant de Patmos, quand nous comparons l'ancien culte idolatre des
Chaldéens aux dogmes récents de la papauté. L'exposé du développement
des deux systémes compléte le cercle: c'est comme un anneau lumineux qui
¢claire les pages obscures de la prophétie et nous permet de la lire comme
une histoire qui ne daterait que d'hier. La Sentinelle du Nord



Introduction

Il y a une grande différence entre les ceuvres des hommes et les ceuvres de
Dieu : le méme examen minutieux et approfondi qui dévoile les défauts et
les imperfections des unes, dévoile aussi les beautés des autres. Examinez au
microscope l'aiguille la mieux polie par l'industrie de I'homme, vous y verrez
bien des inégalités, bien des rugosités, bien des aspérités. Mais, examinez de
la méme manicre les fleurs de nos champs; le résultat est bien différent. Au
lieu de voir diminuer leurs beautés vous en découvrirez de nouvelles et de
plus délicates encore qui avaient échappé au simple regard ; elles nous font
apprécier, a un point de vue que nous n'aurions pas soupgonné, le sens
profond de ces paroles du Seigneur: "Apprenez comment croissent les lis des
champs : ils ne travaillent ni ne filent, et cependant je vous dis que Salomon
méme dans toute sa gloire n'a point été vétu comme l'un d'eux" (Math. VI).
La méme loi se manifeste aussi quand on compare la Parole de Dieu aux
ceuvres les plus parfaites de 'homme. Il y a des taches et des imperfections
dans les productions les plus admirées du génie humain. Mais, plus on sonde
les Ecritures, plus on les étudie avec attention, plus on voit leur perfection ;
on y apercoit chaque jour de nouvelles beautes, et les découvertes de la
science, les recherches des savants, les travaux des incrédules, tout conspire
a la fois pour faire resplendir la merveilleuse harmonie de toutes leurs par-
ties et la divine beauté qui en revét 1'ensemble.

S'il en est ainsi pour I'Ecriture en général, on peut surtout le dire de 'Ecriture
prophétique. A mesure que se déroulent les plans de la Providence, les
symboles prophétiques prennent des aspects plus beaux et plus audacieux.
C'est surtout le cas pour le langage des prophétes qui forme la base et la
pierre angulaire de notre travail. Aucun protestant éclairé n'a eu de peine a
identifier la femme assise sur les 7 montagnes et portant au front cette
inscription : "Le Mystere, la Grande Babylone" avec l'apostasie Romaine.
Rome, seule entre toutes les villes du monde, a été fameuse a cause de sa
situation sur 7 collines. Les poetes et les orateurs paiens qui ne songeaient
point a expliquer la prophétie, I'ont aussi appelée la cité aux 7 collines. Voici
comment Virgile en fait mention : "Seule Rome est devenue la merveille du
monde et seule dans son enceinte elle renferme 7 collines. 1" Properce en
parle aussi de la méme manicre et ajoute un nouveau trait qui compléte la
description de I'Apocalypse : "la haute cité batie sur 7 collines qui gouverne
le monde entier 2". Ces mots: "gouvernant le monde entier" sont exactement
la contrepartie de la déclaration divine : "Elle régne sur les rois de la terre"
(Apoc. XVII, XVIII). Appeler Rome, "la cité aux 7 collines", était pour ses



citoyens aussi caractéristique que de la désigner par son propre nom. C'est
ainsi qu'Horace, parlant de Rome, la désigne uniquement par ses 7 collines,
lorsqu'il invoque "les dieux qui ont mis leur affection dans ses 7 collines 3".

1. Scilicet et rerum facta est pulcherrima Romas Septemque una sibi muro
circumdedit arces. (Georg., liv. II 531-335).

2. Septem urbs alta jugis toto quae préesidet orbi. (Liv. III. Eleg. 9, p. 721).

3. Diis quibus septem placuere montes. (Carmen Seculare, v. 7, p. 497).

Martial nous parle dans le méme sens des "7 montagnes qui gouvernent 1".
A une époque bien postérieure on se servait du méme langage. Symmaque,
préfet de la ville et dernier grand-prétre paien, en qualité de représentant
impérial, recommandant par lettre un de ses amis a un autre ami, l'appelle:
"De septem montibus virum 2", un habitant des 7 montagnes, voulant dire
par l1a (c'est l'opinion de tous les commentateurs), "un citoyen romain".
Puisque ce trait caractéristique de Rome a été de tout temps bien marqué et
bien défini, il a toujours été facile de prouver que 'Eglise, qui a son siége et
sa capitale sur les 7 collines, peut a juste titre tre appelée "Babylone" et
considérée comme le siege principal de l'idolatrie sous la Nouvelle Alliance,
comme la Babylone antique était le principal siege de l'idolatrie sous
I'Ancienne. Mais si 1'on rapproche les découvertes récentes faites en Assyrie,
de I'histoire de la mythologie du monde ancien, que I'on connait assez, mais
que I'on comprend mal, on verra un sens encore plus profond dans le nom de
la Grande Babylone. Il a toujours été reconnu que la Papauté n'est que du
paganisme baptis€é. Mais Dieu nous révele maintenant ce fait : que le
paganisme baptis€ par Rome est, dans ses ¢léments essentiels, le méme
paganisme qui florissait dans l'antique Babylone lorsque Jéhovah ouvrit
devant Cyrus les doubles portes d'airain et brisa les barreaux de fer.

Le langage méme et les symboles de I'Apocalypse auraient pu nous préparer
a affirmer d'avance que quelque lumiere nouvelle et inattendue serait jetée
d'une maniére ou de l'autre sur cette période de I'Eglise de la grande
Apostasie. - Dans les visions de 1'Apocalypse, c'est précisément avant le
jugement prononcé sur elle que pour la premiére fois Jean voit 'Eglise
apostate portant sur le front le nom de la "Grande Babylone" (Apoc. XVII,
V), Que signifie ce nom inscrit sur le front ? Cela ne prouve-t-il pas tout
naturellement qu'avant la venue du jugement, son caractére véritable devait
se développer si complétement, que toute personne ayant des yeux pour voir,
et possédant le moindre discernement spirituel, serait forcée, comme par une
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démonstration oculaire, de reconnaitre la merveilleuse appropriation de ce
titre que I'Esprit de Dieu lui a appliqué?

1. Septem dominos montes. (Liv. V. Ep. 64, p. 254).
2. SYMMACHUS, liv II Epist B, note, p. 63.

Son jugement approche, cela est €vident; et a mesure qu'il approche, la
Providence divine, d'accord avec la Parole de Dieu, démontre de plus en plus
clairement qu'en effet Rome est la Babylone de I'Apocalypse; que le
caractere essentiel de son systéme, ses grands objets de culte, ses fétes, sa
doctrine, sa discipline, ses rites et ses cérémonies, sa prétrise et ses ordres
sont tous dérivés de l'antique Babylone, et qu'enfin le Pape lui-méme est
vraiment le descendant de Belshazzar. Dans la lutte qui a été soutenue contre
les despotiques prétentions de Rome, on s'est trop souvent contenté de
combattre et de repousser la présomption avec laquelle elle se vante d'étre la
mére et la maitresse de toutes les Eglises, la seule Eglise Catholique hors de
laquelle il n'y a point de salut. Si jamais on a été excusable de la traiter ainsi,
cette excuse n'existera plus. Si l'on peut justifier le principe que je viens
d'établir, il faut lui arracher tout a fait son nom d'Eglise Chrétienne, car si
c'est une Eglise du Christ, celle qui était assemblée cette nuit ou le roi
pontife de Babylone, au milieu de ses mille seigneurs, "louait les dieux d'or
et d'argent, de bois et de pierre" (Daniel V, 4), alors 1'Eglise de Rome a le
droit de porter le nom d'Eglise Chrétienne; dans le cas contraire, elle ne I'a
pas ! Quelques personnes penseront que ma theése est bien audacieuse; mais
ce livre a précisément pour but de la démontrer. Que le lecteur juge par lui-
méme si je n'apporte pas une évidence plus que suffisante pour justifier mon
assertion.
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Chapitre 1
Caractere distinctif des deux systemes

Le premier point sur lequel j'appelle l'attention du lecteur pour démontrer
I'origine Babylonienne de 1'Eglise Romaine, c'est le caractére de Mystére qui
est particulier aux systemes de la Rome moderne et de 1'ancienne Babylone.
Le prodigieux systeme de corruption morale et d'idolatrie, dépeint sous
'embléme d'une femme qui tient a la main une coupe d'or (Apoc. XVII, 4) et
qui enivre toutes les nations du vin de son impudicit¢ (XVII, 3) est
divinement appelé "Mystere, la Grande Babylone" (XVII, 5). Tout homme
sincére qui examine soigneusement ce sujet, ne peut douter que le Mystere
d'iniquité décrit par Paul, dans II, Thess. II, 17, n'ait sa contrepartie dans
'Eglise de Rome. Telle était l'impression produite par ce tableau sur l'esprit
du célebre Sir Mathieu Haie, homme d'un discernement peu commun, qu'il
tenait ce langage : "Si cette description de l'apotre était insérée dans le Cri
d'alarme, le premier constable venu du royaume aurait le droit d'arréter
n'importe ot I'Evéque de Rome comme étant la personnification du mystére
d'iniquité. Or, comme le systéme dont nous parlons est aussi caractérisé par
le nom de "Mystere," on peut présumer que les deux passages s'appliquent
au méme systeme. Mais le langage qui désigne la Babylone du Nouveau
Testament, comme le lecteur ne peut manquer de le voir, nous ramene a la
Babylone antique. De méme que la femme dont parle I'Apocalypse,
I'ancienne Babylone tient a la main une coupe pour enivrer les nations. Voici
comment le Seigneur parlait de cette Babylone alors qu'elle était dans toute
sa gloire, prophétisant ainsi son avenir par la bouche de Jérémie : Babylone
a 6té dans la main de I'Eternel une coupe d'or enivrant toute la terre; les
nations ont bu de son vin, c'est pourquoi les nations ont ét¢é comme en
délire" (Jérémie LI, 7). Pourquoi cette analogie de langage concernant les
deux systémes ? Il faut évidemment conclure que 1'un est la figure et 'autre
la réalité. Or, comme la Babylone de 1'Apocalypse est caractérisée par le
nom de Mystere, de méme ce qui distingue l'ancien systeme Babylonien, ce
sont les mysteres chaldéens qui en formaient une partie essentielle. C'est a
ces Mysteres que le langage symbolique du prophete hébreu fait
distinctement allusion lorsqu'il parle de Babylone comme d'une coupe d'or."
On ne pouvait, dit Salverté 1, étre initi€ a ces Mysteres sans avoir bu
préalablement des breuvages mystérieux. Ces breuvages étaient composés de
vin, de miel et de farine 2. Quelques substances étaient ouvertement
employées; d'autres, tenues dans le secret, mais connues néanmoins 3, nous
font voir que ces boissons étaient enivrantes, et les aspirants n'étaient
préparés a voir et & entendre ce qu'on leur réservait, que lorsqu'ils avaient
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ressenti leur influence, que leur intelligence s'était obscurcie et que leurs
passions avaient €té excitées par la boisson préparée. Si l'on cherche quel
¢tait le but de ces Mysteéres, on verra qu'ils avaient une analogie
extraordinaire avec le "Mystére d'iniquité" personnifié dans 1'Eglise
Romaine.

1. Eusébe SALVERTE, Des Sciences occultes, p. 259
2. GEBELIN, Monde primitif, vol. IV, p. 319.
3. Voir SALVERTE, p. 258-259.

Leur premier objet était de faire connaitre peu a peu, sous le sceau du secret
et la sanction d'un serment, ce qu'il n'aurait pas été prudent de dévoiler tout a
coup et ouvertement. L'époque ou ils furent établis prouve que les choses se
sont ainsi passées. Les Mysteres Chaldéens peuvent étre assignés a 1'époque
de Sémiramis, qui vivait seulement quelques siecles apres le déluge, et qui
est célebre pour leur avoir imprimé le caractére de son esprit licencieux et
corrompu 1. Cette belle mais misérable reine de Babylone n'était pas
seulement dans sa personne elle-méme un modele de convoitise effrénée et
de déréglement, mais encore dans les mysteres qu'elle avait le plus contribué
a former, elle était adorée comme Rhéaz, la grande Mére des dieux 3, avec
des rites tellement odieux qu'elle a été identifiée a Vénus, la Mére de toutes
les impuretés, et qu'elle a ¢élevé la cité méme ou elle régnait a une honteuse
superiorité¢ parmi les nations. C'est a ce point qu'elle a été le grand siege de
I'idolatrie et de la prostitution sanctionnée 4. C'est ainsi que cette reine de
Chaldée ¢tait le prototype exact et remarquable de la femme de
I'Apocalypse, ayant une coupe d'or a la main, et sur le front le nom:
"Mystere, la grande Babylone, mére des impudicités et des abominations de
la terre" (fig. 1).
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1. AMMIANUS MARCELLINUS, liv. XIV, ch. 6 et liv. XXIII, ch. 6. p. 371, 374,
comp. avec Justin, Histoires, liv. 1, ch. 1, p. 615. Et Chronique d'Eus¢be, tome I,
p. 40, 70 etc. Eusebe dit que Ninus et Sémiramis régnaient a 1'époque d'Abraham.
Voir tome I, p. 41 et tome II, p. 65. Pour 1'age de Sémiramis, voir note page 15.

2. La forme de la coupe que tient cette femme est la méme que celle de la coupe des
rois Assyriens et elle est aussi tenue de la méme manicre. (Voir Vaux, p. 243,
284). Un correspondant nous cite un passage de Pline, relatif a la coupe de
Sémiramis qui tomba entre les mains de Cyrus victorieux Ses proportions
gigantesques doivent l'avoir rendue célébre chez les Babyloniens et les nations
avec lesquelles ils avaient des rapports. Elle pesait 15 talents ou 1200 livres.
(PLINES, Hist. Natur. XXXIII, ch. 15).

3. Chronique Paschale, vol. 1. p. 65.

4. HESIODE, Théogonie, v. 453, p. 36.

L'embléme apocalyptique de la femme impudique avec la coupe d'or a la
main était méme compris dans les symboles de l'idolatrie dérivée de
I'ancienne Babylone, tels qu'ils €taient représentés en Grece, c'est ainsi, en
effet, qu'on représentait Vénus a l'origine 1 ; et ce qui est curieux, c'est que
méme de nos jours, et pour la premiére fois, parait-il, I'Eglise romaine vient
de s'approprier ce symbole pour en faire 1'embléme de son choix. En 1825,
en effet, a I'occasion du Jubilé, le pape Léon XII fit frapper une médaille
portant d'un coté sa propre image et de l'autre 'Eglise de Rome symbolisée
par une femme qui tient a la main gauche une croix et de l'autre une coupe
avec cette légende: "Sedet super universum 2", elle a pour siege le monde
entier (fig. 2).
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Fig. 2

HERODOTE, Hist., liv. I, ch. 199, p. 92. - QUINTUS CUKTIUS, v. 1.

Pour confirmer ce point, voir Appendice, note A.

ELLIOTT, Horee, vol. IV, p. 30

Pour I'age de Sem, voir Gen, XI, 10, 11. D'apres ce passage Sem vécut 502 années
apres le déluge, c'est-a-dire selon la chronologie théorique jusqu'a I'an 1846 av. J.-
C. L'age de Ninus, époux de Sémiramis, comme nous avons déja établi dans une
note précédente, correspondait, d'aprés Eusébe, a 1'dge d'Abraham qui naquit en
1996 av. J.-C. Tbutefois, c'est seulement neuf ans avant la fin du régne de Ninus,
dit-on, qu'Abraham naquit (SYNCELLUS, p. 170. Paris 1652). Donc le régne de
Ninus a di finir, selon la chronologie usuelle, vers 1787 av. J.-C. Clinton qui est
fort compétent en chronologie, place le régne de Ninus un peu plus haut. Dans ses
Fastes Grecques, tome I, p. 253, il lui assigne l'an 2182 av. J.-C. Layard dans
Ninive et ses ruines, tome II, p. 217, souscrit a cette opinion. Sémiramis, dit-on,
survécut quarante-deux ans a son mari. (Syncellus, p. 96). Quel que soit le point
de vue qu'on adopte pour l'age de Ninus, il est évident que Sem a longtemps
survécu a Ninus. Cet argument repose, on le comprend, sur I'hypothése de
I'exactitude de la chronologie hébraique. Pour plus de lumiére la-dessus, voir
Appendice, note B.

e

Sémiramis vivant a une époque ou la foi patriarcale était encore assez
puissante dans l'esprit des hommes, (puisque Sem était encore en vie 1),
pour rallier les ames fideles autour de la bannicre de la vérité et de la cause
divine, il aurait été¢ téméraire de proclamer tout a coup et publiquement, un
systtme comme celui qui fut inauguré par la reine de Babylone. Nous
savons, d'aprés la déclaration de Job, que parmi les tribus patriarcales qui
n'avaient rien a faire avec les institutions mosaiques, mais qui adhéraient a la
foi pure des patriarches, l'idolatrie, a n'importe quel degré, était considérée
comme un crime qui devait attirer sur la téte du coupable un chatiment
terrible et sommaire : "Si j'ai regardé le soleil quand il brillait et la lune
quand elle s'avancait majestueuse, si mon cceur s'est laiss¢ séduire en secret,
si ma main s'est portée sur ma bouche, c'est un crime que doivent punir les
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juges, et j'aurais reni¢ le Dieu d'en haut" (Job XXXI, 26-28). S'il en était
ainsi du temps de Job, a plus forte raison en était-il de méme a 1'époque plus
reculée ou les mystéres furent institués. Si donc l'idolatrie s'introduisait, et
en particulier une idolatrie grossieére comme celle que le systéme Babylonien
contenait en principe, il fallait nécessairement que ce fit en secret et a la
dérobée 1. Quand méme le souverain l'aurait introduite, elle aurait pu
produire une réaction, et la partie de 'humanité demeurée fidele aurait fait
de violents efforts pour la détruire; dans tous les cas, si elle s'était manifestée
tout a coup, dans toute son horreur, la conscience humaine se serait alarmée
et I'on aurait manqueé le but qu'on se proposait d'atteindre.

1. On verra plus loin (ch. 2) quelle raison puissante il y avait en réalité pour agir
dans le plus grand secret.

Ce but était de soumettre tout le genre humain d'une maniere aveugle et
absolue, a une hiérarchie qui dépendait entierement des souverains de
Babylone. A cet effet, toute la science sacrée et profane fut monopolisée par
le clergé 1 qui la distribuait a ceux qu'il initiait aux Mysteres, selon que le
demandaient les intéréts de son grand systeéme de despotisme spirituel. C'est
ainsi que partout ou se propagea le syst¢tme Babylonien, les hommes furent
livrés a la domination des prétres. Ceux-ci étaient les seuls dépositaires des
connaissances religieuses, seuls ils avaient la vraie tradition par laquelle on
devait interpréter les rites et les symboles de la religion du peuple, et sans
une soumission aveugle et entiere, les prétres refusaient de faire connaitre ce
qui était nécessaire au salut. Comparez cela avec les origines de la Papauté,
avec son esprit et son "modus operandi" a travers tout son développement, et
vous verrez combien la ressemblance est exacte. Etait-ce & une époque de
lumiere patriarcale que naquit le systeme corrompu des Mysteres
Babyloniens ? Non. Or ce fut a une époque de lumieres encore plus grandes
que commenc¢a le systeme impie et antiscripturaire, qui a trouvé un
développement si marqué dans 1'Eglise romaine. Il fut introduit du temps
méme des apdtres, alors que 1'Eglise primitive était encore dans sa fleur, que
'on pouvait voir partout les fruits glorieux de la Pentecote, et que les martyrs
scellaient, de leur sang, leur témoignage a la vérité. Méme a cette époque ou
I'Evangile brillait d'une lumiére si vive, l'esprit de Dieu fit entendre, par la
bouche de Paul, cette déclaration si distincte et si claire: "Le Mystere
d'iniquité agit déja." (II Thess. 11, 7).

1. Eusébe SALVERTE, Des Sciences occultes, dassim.
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Le systtme d'iniquité qui commengait alors devait aboutir, selon les
prophéties bibliques, a une apostasie éclatante qui serait révélée en son
temps d'une maniere terrible et continuerait jusqu'a ce que "le Seigneur Jésus
viendrait le détruire, par le souffle de sa bouche, et 'abolir par 1'éclat de son
avénement". Mais il s'introduisit tout d'abord dans 1'Eglise en secret et a la
dérobée "avec toutes les séductions de l'iniquité". Il travailla "mysté-
rieusement” sous de beaux mais faux prétextes, "¢loignant les hommes de la
simplicité et de la vérité telles qu'on les trouve en Jésus". Et il agit ainsi par
les mémes raisons qui introduisirent secretement l'idolatrie dans les anciens
mysteres de Babylone; il n'était ni sage ni prudent d'agir autrement. Le z¢le
de la véritable Eglise, quoi qu'elle ne disposat pas du pouvoir civil, se serait
soulevé pour mettre ce faux systéme et ses partisans au ban de la Chrétienté,
s'il s'était tout a coup montré ouvertement et dans toute son étendue, il
n'aurait pu des lors se développer. Aussi fut-il introduit secrétement et peu a
peu, une corruption succédant a une autre ; a mesure que l'apostasie se
développait et que 1'Eglise infidéle s'accoutumait & la tolérer, jusqu'a ce
qu'elle ait atteint les proportions excessives que nous voyons aujourd'hui, ou,
dans presque tous les détails, le systéme papal est I'antipode du systéme de la
primitive Eglise. Les inscriptions copiées dans les catacombes romaines
nous prouvent, d'une maniere frappante (et cette preuve nous a €té conservée
par Rome méme) que tout ce qu'elle a de plus caractéristique s'est introduit
graduellement dans son sein, grace a "l'action du mystere d'iniquité". Ces
catacombes sont de vastes excavations souterraines aux environs de Rome,
ou, pendant les persécutions des trois premiers siecles, les chrétiens célé-
braient leur culte et ensevelissaient leurs morts. On trouve encore, sur
quelques-unes de ces tombes, des inscriptions directement opposées aux
principes et aux rites actuels de Rome. Prenons-en un seul exemple. Quel est
aujourd'hui le trait distinctif de la papauté ? N'est-ce pas le célibat
obligatoire pour le clergé ? Or, d'apres ces inscriptions, nous avons la preuve
la plus évidente, que méme a Rome, il y avait un temps ou on ne connaissait
pas ce systeme du célibat des prétres. Témoin les inscriptions trouvées sur
plusieurs tombeaux.

1 ° "A Basilius, prétre, et Félicité, son épouse. Ils se sont préparé ce
tombeau."

2 © Petronia, femme d'un prétre, type de la modestie. "Ici reposent mes os.
Cessez de pleurer, mon cher époux, toi aussi, chere fille, et rappelez-vous
qu'on ne doit pas pleurer sur celle qui vit en Dieu 1."
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Ca et 1a une priere pour les morts comme celle-ci : "Dieu veuille faire
revivre ton esprit", montre bien que le mystere d'iniquité avait déja
commencé son ceuvre, mais de pareilles inscriptions montrent aussi qu'il
avait travaillé lentement et avec circonspection, et que jusqu'a 1'époque a
laquelle elles appartiennent, I'Eglise Romaine ne s'était pas encore
développée comme aujourd'hui ou elle défend absolument a ses prétres de se
marier. Lentement et sournoisement, Rome a pos¢ les bases de son systeme
de prétrise sur lequel elle allait ensuite élever un si vaste édifice. — A ses
debuts, elle avait le nom de "Mystere" scellé sur son systeme.

Mais ce trait de "Mystére" lui a été conservé a travers tout son
développement. Lorsqu'elle eut réussi a voiler l'éclat de 1'Evangile,
obscurcissant la plénitude et la liberté de la grace divine, détournant les ames
de la communion directe et immédiate avec le seul grand Prophéte et
souverain Sacrificateur, on attribua au clergé un pouvoir mystérieux qui lui
donnait la domination sur la foi du peuple, domination que refusaient
formellement les apdtres (II Cor. 1, 24) mais qui, de concert avec le
confessionnal, est devenue aujourd'hui au moins aussi absolue et aussi
complete que le fit jamais celle du prétre Babylonien sur les initiés des
anciens Mysteres.

1. Dr. MAITLAND, L Eglise dans les Catacombes, p. 191-192.

Le pouvoir clérical de la prétrise romaine a atteint son apogée dans
l'institution du confessionnal. Cette institution a ét¢ empruntée a Babylone.
La confession demandée aux sectateurs de Rome est entierement différente
de celle que nous recommande la Parole de Dieu. L'Ecriture nous dit a ce
sujet : "Confessez vos fautes les uns aux autres." (Jacques V, 46) Ce qui
implique que le prétre doit se confesser au peuple comme le peuple au
prétre, s'il arrive que l'un ait péché contre l'autre. Ces paroles n'auraient
jamais pu servir a aucun prétexte de despotisme spirituel, aussi Rome,
abandonnant la parole de Dieu, a eu recours au systéeme Babylonien. Dans ce
systtme la confession secrete au prétre, selon une formule usitée, était
exigee de tous ceux qui €taient admis aux Mysteres; et l'initiation ne pouvait
se faire qu'apres cette confession. Voici comment Salverté parle de cette
confession telle qu'on la pratiquait en Grece, dans des rites qui ont
¢videmment Babylone pour origine 1 : "Ibus les Grecs depuis Delphes
jusqu'aux Thermopyles étaient initiés aux Mysteres du temple de Delphes.
On s'assurait de leur silence sur tout ce qu'ils devaient tenir secret, par la
crainte des chatiments dont on menagait une révélation qui aurait été un
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parjure, et par la confession générale qu'on exigeait des aspirants a
l'initiation. Cette confession leur faisait bien plus redouter l'indiscrétion du
prétre, qu'elle ne donne de raison a ce dernier de craindre la leur 2." Potter
nous parle aussi de cette confession dans ses "Antiquités Grecques", bien
qu'on ne l'ait pas assez remarquée. Dans son récit des Mysteres d'Eleusis,
apres avoir décrit les cérémonies et les instructions qui précedent I'admission
des candidats a l'initiation dans la présence immédiate des divinités, il ajou-
te: "Alors le prétre qui les initiait, appelé «Ierofanths» (I'Hiérophante),
leur posait certaines questions, par exemple: " Jelinez-vous ?" etc., a quoi ils
répondaient par des formulaires 3."

1. Pour l'origine Babylonienne de ces Mysteres, voir chapitre suivant, art.] et 2.
2. Eusebe SALVERTE, Des Sciences occultes, ch. XXXVI, p. 428.
3. POTTER, vol. I. Eleusinia, p. 336.

Le mot "et castera" peut ne pas frapper un lecteur superficiel, mais il veut
dire bien des choses. Il veut dire: "Etes-vous pur de toute infraction a la loi
de chasteté ?" Et cela non seulement dans le sens d'impureté morale, mais
dans ce sens factice de chasteté que le paganisme a toujours aimé 1. "Etes-
vous pur de tout meurtre ?" car celui qui méme par accident s'était rendu
coupable de meurtre n'était pas admis avant d'avoir été lavé de son crime, et
il y avait des prétres, appelés Koés qui étaient dans ce cas chargés de
recevoir les confessions et d'absoudre les coupables 2. La sévérité de ces
questions du confessionnal paien est évidemment impliquée dans certains
poemes licencieux de Properce, Tibulle, Juvénal 3. Wilkinson dans son
chapitre sur les "jelines privés et la pénitence", qui dit-il étaient strictement
obligatoires, d'apres des régles fixes, pour des époques déterminées 4, cite
des passages de plusieurs auteurs qui montrent clairement ou la papauté a
pris ces questions qui ont imprimé a son confessionnal un caractére
d'obscénité, comme on le voit par exemple dans les premieres pages de Pater
Deus. Pour justifier cette confession auriculaire, on disait que les solennités
auxquelles les initiés allaient étre admis étaient si grandes, si célestes, si
saintes, que celui qui avait la conscience chargée d'une faute, d'un péché
qu'il n'avait point expi€, ne pouvait absolument pas y étre admis. Aussi était-
il indispensable, dans I'intérét méme de ceux qui voulaient se faire initier,
que le prétre officiant sondat leur conscience de peur que s'ils venaient sans
s'étre auparavant purifiés de leurs fautes, la coleére des dieux ne flit excitée
contre les profanes intrus.

1. Pour les défenses arbitraires a I'égard desquelles on peut devenir coupable, voir
POTTER, tome I, p. 336, quelques phrases avant la derniere citation.
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2. DUPUIS, Origine de tous les cultes, vol. IV. P. L, p. 302. Paris, I'an III de la
République.

3. Voir particuliérement JUVENAL, Satire VI, 535.

4. WILKINSON, Les Egyptiens, tome V, p. 335-336.

Tel était le prétexte; mais aujourd'’hui que nous connaissons le caractere
essentiellement impur de leurs dieux et de leur culte, qui ne voit que ce
n'était 1a qu'un prétexte ; que leur but principal, en demandant aux candidats
de confesser leurs fautes secrétes, leurs faiblesses et leurs péchés, était de les
mettre enticrement a la merci de ceux auxquels ils confiaient les plus intimes
pensées de leur ame, et leurs secrets les plus importants? Or, c'est
exactement de la méme maniere et pour les mémes raisons que Rome a
institu¢ le confessionnal. Au lieu de demander aux prétres et aux fideles
selon 1'Ecriture de "confesser leurs fautes les uns aux autres", lorsque l'un a
fait du tort a l'autre, elle oblige tous les hommes, sous peine de perdition, a
se confesser aux prétres 1, qu'ils les aient ou non offensés, tandis que le
prétre n'est nullement obligé de se confesser a son troupeau. Sans cette
confession, dans I'Eglise Romaine, on n'est point admis aux sacrements, pas
plus qu'aux jours du paganisme on ne pouvait étre admis aux Mystéres sans
s'étre confessé. Or, cette confession est faite par chaque fidele, dans le secret
et la solitude, au prétre revétu de l'autorité¢ divine 2, siégeant au nom de
Dieu, investi du pouvoir d'examiner la conscience, de juger la vie, de
condamner et d'absoudre a son gré et selon son plaisir. Tel est le grand pivot
sur lequel tourne tout le systeme d'iniquité tel qu'il s'est incorporé dans la
papaute ; et partout ou on lui obéit, il sert admirablement son dessein et plie
les hommes a une sujétion abjecte vis-a-vis de la prétrise. Fidéle au principe
qui donna naissance au confessionnal, I'Eglise, c'est-a-dire le clergg,
prétendit étre le seul dépositaire de la véritable foi de la chrétienté.

1. Le Chrétien sincere, par I'évéque HAY, tome II. p. 68. Dans cet ouvrage on trou-
ve la question et la réponse suivantes : "D. — Cette confession des péchés est-elle
nécessaire pour obtenir la salut ? R. — Elle est ordonnée par Jésus-Christ comme
absolument nécessaire." — Voir aussi le Manuel du pauvre homme, ouvrage
répandu en Irlande, p. 109-110.

2. Lalumiere de la prophétie. Voir Appendice, note C.

De méme que les prétres chaldéens étaient censés posséder la clef de
l'explication de la mythologie Babylonienne, clef qui leur avait été transmise
depuis la plus haute antiquité, de méme les prétres de Rome prétendirent étre
les seuls interprétes de I'Ecriture: eux seuls avaient la vraie tradition
transmise d'dge en age, sans laquelle il était impossible de comprendre le
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véritable sens de la Bible. Aussi demandaient-ils une foi compléte a leurs
dogmes; tous les hommes étaient tenus de croire comme 1'Eglise, tandis que
I'Eglise pouvait déterminer sa foi selon son bon plaisir. Possédant I'autorité
supréme sur la foi, elle pouvait en communiquer un peu ou beaucoup selon
qu'elle le jugeait convenable; et réserver dans l'enseignement les grandes
vérités de la religion était un principe aussi essentiel dans le systeme de
Babylone qu'il I'est aujourd'hui dans le Romanisme ou le Tractarianisme 1.
Ce fut cette prétention du clergé a dominer sur la foi, qui "tint injustement la
vérité captive 2" dans l'antiquité si bien que "les ténebres couvrirent la terre,
et que les hommes étaient plongés dans d'épaisses ténebres". La méme pré-
tention apparut chez le clergé Romain, lorsque dans des ages d'ignorance, a
travers plusieurs siécles lugubres, 'Evangile demeura inconnu et que la
Bible fut un livre fermé pour des millions d'hommes qui portaient le nom du
Christ. A tous les égards donc, nous voyons que Rome porte avec raison sur
le front le nom "Mystere, la Grande Babylone."

1. Il y avait une différence méme parmi les initiés. Quelques-uns n'étaient admis
qu'aux petits Mysteres; les grands Mysteres €taient réservés a un petit nombre de
privilégiés. (WILKINSON, Les Anciens Egyptiens, tome I, p. 265-267).

2. Romains 1. 18. Les meilleurs interpretes traduisent ce passage comme ci dessus.
On remarquera que Paul parle expressément des paiens.

Chapitre 2
Objets du culte
Article 1 La Trinité dans 1'Unité

Si l'on trouve cette coincidence générale entre les systémes de Babylone et
de Rome, on se demande est-ce tout ? Nous répondons: bien loin de 1a. —
Comparons seulement les anciens Mystéres Babyloniens au systéme de
Rome et nous verrons combien 1'un a emprunté a 'autre. Ces mystéres furent
longtemps enveloppés de téncbres; mais aujourd’hui ces téncbres épaisses
commencent a se dissiper. Tous ceux qui ont prété la moindre attention a la
littérature de la Gréce, de I'Egypte, de la Phénicie ou de Rome, savent quelle
place les Mysteéres occupaient dans ces pays; ils savent aussi que malgré des
diversités secondaires, ces mysteres €taient les mémes sur tous les points
essentiels dans ces diverses contrées. Or, de méme que les paroles de
Jérémie déja citées semblent montrer que Babylone fut la source premiere de
tous ces systemes d'idolatrie, ainsi les déductions des historiens les plus
compétents, basées uniquement sur des faits historiques, ont abouti a la
méme conclusion 1. Zonaras 2 nous apprend que les témoignages des
anciens auteurs qu'il avait consultés ameénent au résultat dont nous parlons, il
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nous dit en effet, a propos de l'arithmétique et de I'astronomie: "Ces deux
sciences, dit-on, sont venues des Chaldéens aux Egyptiens, et de ceux-ci aux
Grecs."

1. Voir HERODOTE, liv. II, ch. 109, et DIOGENE LAERCE, proem, p. 2.
2. Liv. 1, 6,p. 34.

Si les Egyptiens et les Grecs ont pris aux Chaldéens l'arithmétique et
l'astronomie, du moment que ces sciences €taient des sciences sacrées dont
les prétres avaient le monopole, cela prouve suffisamment qu'ils ont puisé
leur religion a la méme source. Bunsen et Layard, dans leurs recherches sont
arrivés au méme résultat. Le premier déclare en effet que le systéme reli-
gieux de I'Egypte venait d'Asie, "et du premier empire de Babel 1". Layard a
son tour, quoique envisageant le systeéme des mages Chaldéens a un point de
vue plus favorable, parle ainsi de ce systéme : "II est évident que ce culte
primitif remonte a une haute antiquité, et nous avons le double témoignage
de l'histoire sacrée et de l'histoire profane pour établir qu'il prit naissance
chez les peuplades Assyriennes. On lui donna I'épithéte de parfait, et on crut
que c'était le plus ancien des systemes religieux, antérieur méme a celui des
Egyptiens. (Egyptus vero antiquiores esse Magos Aristoteles auctor est in
primo de Philosophia libro-Theopompi Frag) 2. "L'identité, ajoute-t-il, de
beaucoup de doctrines Assyriennes avec celles de I'Egypte est indiquée par
Porphyre et Clément", et toujours sur le méme sujet il cite les passages
suivants de Birch sur les cylindres et les monuments de Babylone : "Les
signes du Zodiaque montrent d'une manic¢re indubitable que les Grecs
avaient emprunt¢ aux Chaldéens leurs notions et leur disposition du
Zodiaque (et par conséquent leur mythologie qui lui était associée).
L'identité de Nemrod et de la constellation d'Orion ne peut €tre contestée 3."
Ouvaroff, lui aussi, dans son savant ouvrage sur les Mystéres d'Eleusis est
arrivé a la méme conclusion. Apres avoir cité ce fait que les prétres
Egyptiens réclamaient I'honneur d'avoir transmis aux Grecs les premiers
¢léments du polythéisme, il conclut ainsi : "Ces faits certains prouveraient
assez, méme sans la conformité d'idées, que les Mysteres transportés en
Grece qui s'y sont alliés a un certain nombre de notions locales, n'ont jamais
perdu le caractere de leur origine, qui remonte au berceau des idées morales
et religieuses de l'univers.

1. BUNSEN, L'Egypte, vol. 1, p. 444.

2. LAYARD, Ninive et ses ruines, vol. 11, p. 440.
3. ibid. p. 439-440.
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Tous ces faits séparés, tous ces témoignages €épars confirment ce principe
fécond en conséquences qui fait de 1'Orient le centre de la science et de la
civilisation 1." Si nous avons ainsi la preuve que 'Egypte et la Gréce ont
emprunté leur religion a Babylone, nous avons aussi la preuve que le
systtme religieux des Phéniciens sort de la méme origine. Macrobe
démontre que le caractére distinctif de 1'idolatrie Phénicienne doit avoir été
importé d'Assyrie, qui pour les €crivains classiques comprenait Babylone.
"Le culte de Vénus Archites, dit-il, florissait autrefois chez les Assyriens
comme aujourd'hui chez les Phéniciens 2."

Or pour établir 1'identité entre les systémes de 1'ancienne Babylone et de la
Rome papale, il n'y a qu'a chercher a quel degré le systéme de la papauté
s'accorde avec le systéme établi dans ces Mystéres de Babylone. Dans une
pareille recherche, nous avons a surmonter des difficultés considérables; car
de méme qu'en géologie, il est tout a fait impossible d'atteindre les couches
profondes qui s'étendent sous la surface de la terre, ainsi il ne faut pas croire
que dans aucun pays nous puissions trouver un exposé complet et
harmonique du systéme qui y est établi. Mais cependant comme le géologue,
en examinant ici l'intérieur d'une fissure, la une éminence, ailleurs les
différents aspects de la surface elle-méme, peut déterminer, avec une
merveilleuse certitude, l'ordre et les contenus généraux des différentes
couches de toute la terre, il en est ainsi pour la question des mysteres
Chaldéens.

1. OUVAROFF, Mysteres d'Eleusis, sect. 11, p. 20.
2. Saturnalia, liv. 1, ch. 21, p. 79.

Ce qui manque dans un pays est fourni par un autre, et ce qui apparait dans
plusieurs directions, détermine nécessairement le caractere de bien des faits
qui ne se montrent pas directement au grand jour. Etant donc admis I'unité et
le caractére Babylonien des anciens Mystéres de 'Egypte, de la Gréce, de la
Phénicie, et de Rome, prenons ces deux traits pour la clef qui doit nous
guider dans nos recherches, et comparons point par point la doctrine et la
pratique des deux Babylones, celle de 1'Ancien et celle du Nouveau
Testament.

Nous remarquerons, en premier lieu, l'identité des objets de culte de
Babylone et de Rome. Les anciens Babyloniens, exactement comme les
Romains modernes, croyaient formellement a I'unité de la Divinité; et tout
en adorant une infinité de divinités secondaires, qui, disait-on, possédaient
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une certaine influence sur les destinées humaines, ils reconnaissaient
distinctement I'existence d'un seul Créateur infini, et tout-puissant, élevé au
dessus de tout 1. La plupart des nations faisaient de méme. "Dans les ages
reculés de I'humanité, dit Wilkinson dans les "Anciens Egyptiens", on
semble avoir cru généralement a une divinité unique et toute-puissante qui a
créé toutes choses; la tradition apprit aux hommes les mémes notions sur ce
sujet, ~ notions qui plus tard ont ét€ adoptées par toutes les nations civilisées
2." "La religion Gothique, dit Mallet, enseignait l'existence d'un Dieu
supréme, maitre de l'univers auquel, disait-on, tout obéissait, tout €tait sou-
mis" (Tacite de Morib. Germ.).

1. JAMBLICHUS, sect. VIII, ch. 2. - MACROBIUS, Saturnalia, p. 65.
2. WILKINSON, vol. IV, p. 176.

L'ancienne mythologie de I'Islande I'appelle "l'auteur de tout ce qui existe,
I'Etre éternel, vivant et terrible, celui qui scrute les choses cachees, 1'Etre qui
ne change jamais". Elle attribue a cette divinité "un pouvoir infini, une
connaissance illimitée, une justice incorruptible 1". C'¢tait la aussi, nous en
avons des preuves, la foi des anciens Hindous. Bien que le moderne
Brahmanisme reconnaisse des millions de dieux, les livres sacrés des
Hindous montrent qu'autrefois il n'en était nullement ainsi. Le major Moor
dit, en parlant de Brahma, le Dieu supréme des Hindous : "Aucune image ne
peut le représenter, lui dont la gloire est si grande. Il éclaire tout, réjouit tout,
de lui viennent toutes choses ! C'est lui qui fait vivre les étres vivants, c'est a
lui que toutes choses reviennent." (Veda) 2. Dans les décrets de Manou il est
ainsi caractérisé¢ : "Celui que l'esprit seul peut percevoir : dont I'essence
¢chappe aux organes sensibles, qui est invisible, qui exista de toute éternité :
I'ame de tous les étres, qu'aucune créature ne peut concevoir 3." Dans ces
passages, il y a quelques traces de panthé¢isme, mais le langage méme
témoigne qu'il y a eu parmi les Hindous une période ou la foi était beaucoup
plus pure.

Non seulement les Hindous célébraient hautement les perfections naturelles
de Dieu, mais il est certain qu'ils connaissaient parfaitement son caractére
miséricordieux, tel qu'il se manifeste dans ses relations avec un monde
coupable et perdu. C'est ce qui apparait clairement dans le nom méme de
Brahm qu'ils ont donné au Dieu unique, éternel et infini.

1. MALLET, Antiquités du Nord, vol. 1, p. 78-79.

2. MOOR, Le Panthéon, p. 4.
3. Col. KENNEDY, La Mythologie Hindoue, p. 290.
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On s'est livré a bien des spéculations peu satisfaisantes sur le sens de ce
nom; mais si l'on considére avec soin les différentes citations relatives a
Brahm, il devient évident que ce nom n'est autre chose que I'Hébreu Rahm
avec le digamma préfixe, trés usité dans les mots sanscrits dérivés de
I'Hébreu ou du Chaldéen. Rahm en hébreu signifie "le miséricordieux ou le
compatissant 1". Mais Rahm signifie aussi le ventre 2 ou les entrailles,
comme siege de la compassion. Or on parle de Brahm, le seul Dieu
souverain, dans un langage tel qu'on ne peut 1'expliquer a moins de supposer
que Brahm avait la méme signification que le mot Hébreu Rahm. Ainsi,
nous voyons que le dieu Crishna, dans I'un des livres sacrés des Hindous,
affirmant sa dignité souveraine, sa divinité et son identit¢ avec le Dieu
supréme, se sert des expressions suivantes: "Le grand Brahm est mon sein,
dans lequel je place mon feetus; c'est de lui que procédent toutes choses. Le
grand Brahm est le sein de toutes les formes diverses qui sont congues dans
chaque sein naturel 3." Comment aurait-on jamais pu appliquer un pareil
langage au "supréme Brahma, le Dieu Trés-Haut, 1'Etre divin, au-dessus de
tous les autres dieux; sans généalogie, le Seigneur tout-puissant, Dieu des
dieux, le Seigneur universel 4" sinon a cause de cette analogie entre Rahm
"les entrailles", et Rahm "le miséricordieux" ? Nous voyons donc que Brahm
est exactement le méme que "Er-Rhaman 5" le Tout miséricordieux, titre
appliqué par les Turcs au Trés-Haut, et que les Hindous, malgré leur
profonde dégradation religieuse, avaient autrefois reconnu que le Tres-Saint,
le Trés-Haut est aussi le Dieu de miséricorde, en d'autres termes, qu'il est un
Dieu juste et Sauveur 6. En développant cette interprétation du nom de
Brahm, nous voyons que leur croyance religieuse concernant la création
coincidait exactement avec le récit de l'origine de toutes choses tel qu'il se
trouve dans la Genése. On sait que les Brahmanes, afin de se faire valoir
comme une caste sacerdotale a moitié divine, devant laquelle toutes les
autres devaient se prosterner, ont longtemps prétendu que, tandis que les
autres castes venaient des bras, du corps, des pieds de Brahma (le
représentant visible et la manifestation de 1'invisible Brahm avec lequel il
s'identifiait) eux seuls €taient issus de la bouche du Dieu Créateur.

Voir PARKHURST, Lexique Hébreu, sub voce n° V.

ibid. n° 11.

Ibid. n ° 1V.

MOOR, Le Panthéon, Crishna, p. 24.

GITA, p. 68, apud Moor.

Pour plus de clarté sur la croyance des Hindous a ce sujet, voir a la fin de 1'article
suivant.

SAIRANE ol o e
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Or, nous trouvons dans leurs livres sacrés des déclarations qui prouvent que
jadis on enseignait une doctrine toute différente. Ainsi, dans I'un des Védas,
il est dit expressément, a propos de Brahma : "toutes choses sont créées par
sa bouche 1". Dans ce passage on a essay¢ d'obscurcir le sujet : mais si on le
rapproche du sens du nom de Brahm que nous avons déja donné, qui peut
douter du sens précis de cette citation, bien qu'elle soit opposée aux
orgueilleuses et exclusives prétentions des Brahmanes ? Elle veut dire
¢videmment que celui qui depuis la chute s'était révelé a I'homme comme
¢tant le Miséricordieux 2 et le Dieu qui fait grace (Exode XXXIV, 6) était en
méme temps connu comme le Tout-puissant qui au commencement "parla,
et la chose fut faite, commanda, et toutes choses comparurent, et qui fit
toutes choses par sa parole puissante". — Apres ce que nous venons de dire,
tout lecteur qui consulte les "Recherches Asiatiques", vol. VII, p. 293, peut
voir que c'est en grande partie par suite d'une falsification criminelle du titre
divin de Seul Dieu vivant et vrai, titre qui aurait di €tre si cher aux pécheurs,
que surgirent toutes les abominations morales qui rendent si odieux au
regard de la pureté les symboles paiens des temples Hindous 3.

1. Recherches Asiatiques, vol. VII, p. 294. Londres, 1807.

2. Le mot de l'original dans I'Exode est exactement le méme que Rahm niais sous la
forme du participe.

3. Si tel est le sens du mot Brahma, le sens de Deva, nom générique de Dieu chez les
Hindous lui est presque identique. Ce nom vient du sanscrit Div, briller. C'est seulement
une forme différente de Shiv qui a le méme sens et qui vient aussi du Chaldéen Ziv, éclat
ou splendeur (Dan. 11, 31) et certainement lorsque le culte du soleil vient se greffer sur la
foi des patriarches, la splendeur visible du luminaire divinisé pouvait étre suggérée par ce
nom. Mais on a des raisons de croire que Deva a une origine plus noble et que ce mot
venait réellement a l'origine du Chaldéen Thad bon, que 1'on peut aussi prononcer Thev,
ou dans sa forme emphatique Theva, ou Theva le Bon. La premicére lettre représentée par
le Th, comme le montre Donaldson dans son "Nouveau Cratylus", se prononce souvent
Dh. De Dheva ou Theva le Bon vient naturellement le sanscrit Deva, ou sans le digamma,
comme cela arrive souvent Deo, Dieu, en latin Deus, en Grec, Theos, le digamma
disparaissant de l'original Thevo-s, comme novus en latin devient neos en Grec. Cet
aspect du sujet donne de l'autorité a la parole du Seigneur (Matt. XIX, 17). Il n'y a qu'un
seul bon, c'est (Theos) Dieu. — (le Bon).

L'idée Babylonienne de I'unité divine était tellement idolatre, que Jéhovah le
Dieu vivant blamait sévérement son peuple de la partager a quelque degré
que ce fiit : "Ceux qui se sanctifient et qui se purifient au milieu des jardins,
d'aprés les rites d'Achad 1, mangeant de la chair de porc, des choses
abominables et des souris, seront consumés tous ensemble" (Esaie LXVI,
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17). Dans l'unité de ce Dieu unique des Babyloniens il y avait trois per-
sonnes, et pour symboliser cette doctrine de la Trinité, ils employaient,
comme le prouvent les découvertes de Layard, le triangle équilatéral,
absolument comme 1'Eglise Romaine le fait de nos jours 2. Dans les deux
cas une telle comparaison est injurieuse pour le Roi Eternel, et ne sert qu'a
pervertir les esprits de ceux qui se la permettent comme s'il y avait ou s'il ne
pouvait y avoir aucune ressemblance entre une pareille figure et celui qui a
dit : "a qui comparerez-vous Dieu, et a quoi le ferez-vous ressembler ?"

1. Quelques-uns traduisent : (derriere un arbre) ; mais il n'y a dans le texte aucun
mot signifiant arbre ; et Lowth admet, avec les meilleurs orientalistes, qu'il faut
traduire "d'apres les rites d'Achad", c.-a-d. "de celui qui est unique". On objectera
qu'il n'y a pas d'article ; mais I'objection a peu de portée ; ce méme mot 'Achad"
est usité sans article dans le Deutéronome, quand 1'unité de la Divinité est affir-
mée de la maniére la plus solennelle : "Ecoute, Israél, 'Eternel notre Dieu est le
seul Eternel". Pour affirmer avec le plus de force possible l'unité de la divinité les
Babyloniens employaient le mot Achad (Macrobii Saturnalia, liv. 1, ch. 23, p.
73).

2. LAYARD, Ninive et Babylone, p. 605. Les Egyptiens se servaient aussi du tri-
angle comme d'un symbole de leur divinit¢ a trois formes (voir MAURICE,
Antiquités indiennes, vol. IV, p. 445, Londres 1794).

La papauté a dans quelques-unes de ses églises, comme par exemple dans le
monasteére des Trinitaires de Madrid, une image du Dieu en trois personnes,
avec trois tétes sur un seul corps 1. Les Babyloniens avaient quelque chose
de similaire. Dans son dernier livre, M. Layard donne un spécimen de cette
triple divinité qu'adoraient les anciens Assyriens 2 (fig. 3).
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1. PARKURST, Lexique Hébreu, sub voce Cherubim. D'aprés 'extrait suivant du
Catholique Laique, de Dublin, journal protestant compétent, décrivant un tableau
romain de la Trinité, récemment paru dans cette ville, on verra qu'il s'est mani-
festé, aux portes mémes de 1'Angleterre, une tendance analogue a cette manicre
de représenter la Divinité. Au sommet du tableau est une représentation de la
Trinité. Nous en parlerons avec le respect nécessaire. Dieu le Pére et Dieu le Fils
sont représentés par un homme ayant deux tétes, un corps et deux bras. L'une de
ces tétes est comme les portraits ordinaires du Sauveur. L'autre est la téte d'un
vieillard surmontée d'un triangle. Au milieu du tableau, on voit I'Esprit Saint sor-
tir sous la forme d'une colombe. Nous pensons que tout chrétien verra ce tableau
avec tristesse, et répugnance. Le Laique Catholique, 17 juillet 185

2. Ninive et Babylone, p. 160. — On a dit que la forme du pluriel du nom de Dieu,
dans 1'hébreu de la Genese, ne fournit pas d'argument pour la doctrine de la plu-
ralité¢ des personnes dans la Divinité, parce que le méme mot au pluriel est appli-
qué aux divinités paiennes. Mais si la Divinité supréme chez presque tous les
peuples paiens était triple-une, la futilité de 1'objection est évidente.

La gravure ci-dessus (fig. 4) d'une autre divinité qu'adoraient les paiens de la
Sibérie, est empruntée a une médaille du Cabinet impérial de St-Pétersbourg
et donnée dans le "Japhet" de Parson 1. Les trois tétes sont arrangées
autrement dans le spécimen de Layard, mais toutes les deux sont
¢videmment destinées a symboliser la méme grande vérité, bien que toutes
ces représentations de la Trinité avilissent les idées de ceux parmi lesquels
on trouve ces images, au sujet de ce mystere sublime de notre foi. Dans
I'Inde, la divinité supréme est aussi représentée de la méme maniere dans
I'un des temples les plus anciens de ce pays; elle a trois tétes sur un seul
corps et porte le nom de "Eko Deva Trimurtil", "un Dieu a trois formes" 2.
Au Japon, les Bouddhistes adorent leur grand dieu Bouddha avec trois tétes,
sous la méme forme et sous le nom de "San Pao Fuh 3". Toutes ces images
existaient depuis I'Antiquité. Tout en étant empreinte d'idolatrie, la notion
d'une Trinité était universelle chez toutes les nations anciennes du monde :
cela montre combien était profondément enracinée dans I'humanité la
doctrine originelle qui vient si manifestement de la Genese 4. Les symboles
de la figure de Layard dont nous avons parlé, sont trés instructifs si on les
examine attentivement. Pour lui, le cercle de cette figure signifie "le temps
illimité".

1. Japhet. p. 184.

2. Col. KENNEDY, La Mythologie Hindoue, p. 211. Le Colonel Kennedy s'oppose
a ce qu'on applique le nom de Eko Deva a la triple statue qui a été découverte
dans le temple souterrain d'Elephanta, parce que, dit-il, ce nom n'appartient qu'au
supréme Brahma. Mais il faut avouer qu'on peut remarquer 1a une inconséquence :
si Kennedy admet que Brahma, la premicre personne de cette statue a la forme

29



triple, est identifiée au Brahma supréme; plus loin, il indique cependant qu'une
malédiction est prononcée contre tous ceux qui font la distinction entre Brahma,
Vichnou et Siva, les trois divinités qui sont toutes représentées par cette méme
statue.

3. GILLESPIE, Pays de Sinim, p. 60.

4. La triple invocation du nom sacré alors que Jacob bénit les enfants de Joseph est a
remarquer car elle est extrémement frappante: Et il bénit Joseph, et dit : "Dieu
devant qui ont marché mes peres Abraham et Isaac, le Dieu qui m'a nourri toute
ma vie jusqu'a ce jour, l'ange qui m'a délivré de tout mal, bénisse ces enfants!"
(Gen. XLVII, 15-16). Si l'ange mentionn¢ ici n'elit pas été Dieu, Jacob ne l'aurait
pas invoqué comme I'égal de Dieu. Dans Osée XII, 3-5, I'ange qui a racheté Jacob
est expressément nommé Dieu : "Dans sa vigueur il lutta avec Dieu, il lutta avec
l'ange, et fut vainqueur; il pleura et lui adressa des supplications; Jacob l'avait
trouvé a Béthel, et c'est 1a que Dieu nous a parlé. L'Eternel est le Dieu des armées;
I'Eternel est son nom."

Mais il est évident que le sens hiéroglyphique de ce cercle est bien différent.
En Chaldéen un cercle se dit Zéro 1; et Zéro signifie aussi la semence.
Aussi, d'apres le génie du systeme mystique des Chaldéens, qui était dans
une large mesure fondé sur des mots a double sens, ce qui pour le vulgaire
¢tait simplement un Zéro, "une circonférence", était pour les initiés Zéro "la
semence". Maintenant si on considére a ce point de vue l'embléme triple de
la Divinité supréme des Assyriens on voit clairement quelle avait été a
l'origine la foi patriarcale. Tout d'abord, il y a la téte du vieillard, puis il y a
le Zéro, ou le cercle, c'est-a-dire la semence; enfin, les ailes et la queue d'une
colombe 2, tout cela montre, d'une manic¢re blasphématoire, I'unité du Pére,
de la semence ou du Fils, et du Saint-Esprit. Telle était la manic¢re dont
l'idolatrie paienne avait tout d'abord représenté le Dieu en trois personnes,
cette représentation avait duré méme apres Sennacheérib; mais il n'en est pas
moins certain qu'a une époque plus reculée, les notions Babyloniennes de la
Divinité s'étaient profondément modifiées; et les trois personnes étaient
devenues le Pére Eternel, I'Esprit de Dieu incarné dans une mére humaine et
le divin Fils, fruit de cette incarnation.

1. Notre propre langue nous fournit la preuve que zéro était un cercle chez les
Chaldéens. Qu'est-ce en effet que zéro, le nom d'un chiffre, sinon un cercle ? Et
d'ou avons-nous cette expression sinon des Arabes, comme eux-mémes l'avaient
prise aux Chaldéens, le premier peuple au sein duquel aient fleuri 'arithmétique,
la géométrie et aussi l'idolatrie ? Zéro, dans ce sens vient évidemment du
Chaldéen zer, "entourer", qui, a son tour, a donné naissance au nom Babylonien
appliqué a une grande période de temps, "saros", (BUNSEN, tome I, p. 711-712).
Celui que les Chaldéens regardaient comme le Grand Germe étant tenu pour le
soleil incarné (voir ch. 3, art. 1) et 'embléme du soleil étant une circonférence
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(BUNSEN, tome I, p. 335, n°4), la relation hiéroglyphique entre zéro la circonfé-
rence et zéro la semence s'établit aisément.

2. D'aprés Genése 1, 2, 'Esprit de Dieu flottait sur les eaux (c'est l'expression dans
l'original) ; il est évident que la colombe avait été de bonne heure I'embléme du
Saint-Esprit.

Article 2
La Meére et I'Enfant, et I'original de I'Enfant

Avec une pareille théorie, la premiere personne de la Divinité était mise de
coté dans la pratique. Etant le grand Dieu Invisible qui n'intervenait en rien
dans les choses de I'humanité, il devait étre adoré dans le silence 1, c'est-a-
dire qu'en réalité il n'était pas adoré 2 du tout par la multitude. Le méme trait
est aujourd'hui mis en relief dans 1'Inde d'une maniére frappante.
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1. JAMBLICHUS, Les Mysteéres, sect. VII, ch. II1.
2. KITTO, Commentaire illustré, vol. IV, p. 81.

Quoique Brahma, d'aprés les livres sacrés, soit la premiere personne de la
triade Hindoue, et que la religion de 1'Hindoustani soit désignée par son
nom, cependant on ne l'adore jamais 1, et dans 1'Inde entiere, c'est a peine s'il
existe aujourd’hui un seul temple de ceux qu'on €levait autrefois en son
honneur 2. Il en est de méme en Europe, dans les pays ou le systeme papal
s'est le plus completement développé. Dans I'Italie papale, de l'avis de tous
les voyageurs (sauf 1a ou I'Evangile a récemment pénétré) il n'y a presque
plus aucune trace d'adoration du Roi Eternel et Invisible, tandis que la mére
et l'enfant sont les deux grands objets du culte. Il en était absolument de
méme dans l'ancienne Babylone. Les Babyloniens dans leur religion
populaire adoraient par-dessus tout une mere déesse et son fils, qui était
représenté dans les tableaux et par des statues comme un petit enfant dans
les bras de sa meére (fig. 5 et 6). De Babylone le culte de la Mére et de
'Enfant se répandit jusqu'au bout du monde. En Egypte, la Mére et I'Enfant
¢taient adorés sous les noms d'Isis et d'Osiris 3. Dans 1'Inde, méme
ayjourd'hui, sous les noms d'Isi et d'Iswara 4. En Asie, c'est Cybele et
Deoius 5. Dans la Rome paienne, la Fortune et Jupiter Puer, ou Jupiter
I'enfant 6. En Grece, Gérés la grande Meére avec un nourrisson au sein 7, ou
Iréne, la déesse de la paix, avec I'enfant Plutus dans les bras 8, et méme au
Thibet, au Japon, en Chine, les missionnaires Jésuites ont été bien surpris de
trouver la contrepartie de la Madone 9 et son enfant adorés aussi dévotement
que dans la Rome papale elle-méme; Shing-Moo, la Sainte Mére des Chinois
¢tait représentée avec un enfant dans les bras, et entourée d'une gloire, abso-
lument comme si un artiste catholique Romain avait pris soin de la peindre
10.

1. Indrani, femme du dieu Hindou Indra; voir Recherches Asiatiques, vol. VI, p.
393.

2. WARD, Etudes des Hindous, d'aprés les Recherches de Kennedy sur la
Mythologie ancienne et moderne, p. 196.

3. Osiris, comme l'enfant appelé d'ordinaire Horus. BUNSEN, vol. I, p. 438 comparé

avec p. 433-434.

KENNEDY, Mythologie Hindoue, p. 49. Quoique étant 1'époux d'Isi, Iswara est

aussi représenté comme un enfant a son sein. Id. p. 338. Note.

DYMOCK, Dictionnaire classique, Cybele et Deoius.

(Euvres de CICERON, De divinatione, liv. 11, ch. 41. Vol. III, p. 77.

SOPHOCLE, A4ntigone, vers 1133.

PAUSANIAS, liv. 1. Attica, ch. 8.

o
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9.

10.

En Italien, le nom de la Vierge est la traduction d'un titre de la déesse babylo-
nienne. Baal ou Belus était le nom de la grande divinité méle des Babyloniens, et
la divinité¢ femelle était Beltis (HESYCHIUS, Lexigue, p. 188). Ce nom se trouve
aussi a Ninive, pour la mere des dieux (VAUX, Ninive et Persépolis, p. 459) ; et
dans un discours attribué a Nebuchadnezzar (EUSEBE, Praepar. Evang. liv. IX,
ch. 4), les noms Belus et Beltis sont joints comme ceux des grands dieu et déesse
de Babylone. Le Grec Belus, plus haut titre du dieu babylonien, était
incontestablement "Baal le Seigneur". Beltis, nom de la divinit¢ femelle,
équivalent a Baalti, soit en latin Mea domina et en italien, par altération,
madonna. A ce sujet, Junon la reine des cieux, en Grec Héra, signifiait aussi "la
Dame" et le titre de Cybele ou Rhéa a Rome était domina ou la dame, comme
Athéné, nom de Minerve a Athénes. Le nom hébreu Adon, le Seigneur, Athon
avec les points voyelles, était connu des Grecs dAsie (qui apportérent l'idolatrie
en Gréce) comme un nom de Dieu, sous la forme Athan. Eustate, dans une note
sur la Periergesis de Dionysius (v. 915, apud BRYANT, vol. III, p. 140), dit que
Athan est dieu. Athan au féminin est Athana, la Dame, d'ou Athena en attique.
Minerve est représentée comme une vierge, mais Strabon (liv. X, ch. 3, p. 405) dit
qu'a Hierapytna en Créte (MULLER, Les Doriens, vol. I, p. 413, leurs pieces de
monnaie portent en effigie les symboles athéniens de Minerve) elle passait pour
étre mére des Corybantes par Hélius, le Soleil. La Minerve Egyptienne, prototype
de la divinité athénienne était mere, et s'appelait Mére ou Mere des dieux
(WILKINSON, vol. IV, p. 285.)

CRABB, Mythologie, p. 150. Gutzlaff croyait a 1'origine papale de Shing Moo.
Ici, les histoires paiennes et chrétiennes se mélangent. Sir J. F. Davis montre que
les chinois de Canton trouvent une telle analogie entre la divinit¢ Kuanyin et la
madone papale, qu'ils les désignent par le méme nom (DAVIS, La Chine, vol. 1I,
p. 56). Les missionnaires jésuites disent que leurs livres sacrés mentionnent une
mere et un enfant similaires a la Madone et a Jésus (PERE LAFITAN, Mceurs des
Sauvages Américains, tome 1, p. 235). Un de ses noms est Ma-Tsoopo. Voir
Appendice, note C.

Section 1
L'Enfant en Assyrie

L'original de cette mere si généralement adorée était, nous avons des raisons
de le croire, cette méme Sémiramis 1 dont nous avons déja parlé. Elle était
adorée par les Babyloniens 2 et d'autres peuples de I'Orient 3 sous le nom de
Rhéa 4 la grande déesse Mere. C'était du fils, cependant, qu'elle tenait toute
sa gloire et tous ses titres a la déification. Ce fils, quoique représenté comme
un enfant dans les bras de sa mere, était une personne d'une grande stature,
d'une immense force corporelle, et de maniéres séduisantes. Dans 'Ecriture
il est désigné sous le nom de Tammuz (Ezéch. VIII, 14) mais les écrivains
classiques l'appellent d'ordinaire du nom de Bacchus. C'est-a-dire "le
Regretté" 5. Le nom de Bacchus ne rappelle au lecteur ordinaire qu'une idée
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de débauches et d'ivrognerie, mais on sait aujourd’hui que dans toutes les
abominations qui accompagnaient ses orgies, on poursuivait ouvertement ce
grand but : la purification des ames 6, c'est-a-dire leur délivrance du péché et
de ses souillures. Le dieu Regretté qu'on exposait et qu'on adorait sous la
forme d'un petit enfant dans les bras de sa mére parait avoir été le mari de
Sémiramis, dont le nom, Ninus, par lequel il est ordinairement

1. Sir H. Rawlinson ayant découvert a Ninive les preuves de l'existence d'une
Sémiramis, six ou sept siecles avant J.-C., parait la considérer comme la seule
Sémiramis qui ait jamais existé. Mais c'est renverser toute I'histoire. Il est hors de
doute qu'il y a eu une Sémiramis aux premiers ages du monde. (JUSTIN, Hist., p.
615).Voir l'historien CASTOR, dans les Fragments de Cory, p. 65, quoique des
exploits de celle-ci aient pu étre évidemment attribués a celle-1a. M. Layard n'est
pas du méme avis que Sir H. Rawlinson.

DIODORE DE SICILE, liv. II. p. 76.

ATHENAGORE, Legatio, p. 178, 179.

Chronique Paschale, vol. 1, p. 65.

De Bakhah, pleurer ou se lamenter. Chez les Phéniciens, dit Hesychius, Bacchos
veut dire pleurant, p. 179. Comme les femmes pleuraient Tammuz, elles
pleurérent aussi Bacchus.

6. SERVIUS, dans Géorg. liv. I, vol. I, p. 197 et Enéide, liv. VI, tome I, p. 400.

kW

connu dans l'histoire classique, signifie littéralement le Fils 1. Comme
Sémiramis, la femme, était adorée sous le nom de Rhéa, dont le caractére
distinctif était celui de la grande Mere Déesse 2, la réunion de 1'épouse avec
I'époux sous le nom de Ninus ou le Fils, suffisait a expliquer I'origine du
culte étrange de la Meére et du Fils, si répandu parmi les nations de 1'antiquité
; et c'est 1a sans doute l'explication de ce fait qui a tant embarrassé ceux qui
se sont occupés de l'histoire ancienne, que Ninus est quelquefois appelé
I'époux, et quelquefois le Fils de Sémiramis 3. C'est aussi ce qui explique
I'origine de la méme confusion des rapports qu'il y avait entre Isis et Osiris,
la Mére et l'enfant des Egyptiens ; car, ainsi que le montre Bunsen, Osiris
¢tait représenté en Egypte a la fois comme le fils et le mari de sa mére, et
portait comme titre de dignité et d'honneur le nom de mari de la mere. 4

1. De Nin, en hébreu, un fils.

Sous ce caractére, Rhéa était appelée par les Grecs, Animas, voir Hesychius au

mot : Ammas. Ammas est évidemment la forme Grecque du Chaldéen Ama,

mere.

LAYARD, Ninive et ses ruines, tome II, p. 480.

4. 4. BUNSEN, tome I, p. 438-439. Mari, nom de la mére, donné a Osiris, semble
étre méme usité parmi nous, quoiqu'on ne puisse douter de son sens ou de son ori-
gine. Hérodote raconte qu'en Egypte il fut surpris d'entendre le méme chant triste

(O8]
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mais délicieux de Linus chanté par les Egyptiens (sous un autre nom), qu'il
entendait d'ordinaire en Gréce, sa patrie (HEROD. liv. II, ch. 79). Linus était le
méme dieu que Bacchus en Grece ou Osiris en Egypte : Homeére décrit un enfant
chantant le chant de Linus pendant les vendanges (//iade, liv. XVII, v. 569-571),
et le scholiaste dit que c'était en mémoire de Linus qui fut déchiré par des chiens.
L'épithete de chien est prise dans un sens mystique et plus loin on verra a quel
point son autre nom, Narcisse, l'identifie au Grec Bacchus et a 'Egyptien Osiris.
Dans certaines villes d'Egypte, pour le chant de Linus ou Osiris, on avait une
mélodie particuliere. Savary dit que dans le temple d'Abydos. le prétre répétait les
sept voyelles en forme d'hymnes et que les musiciens ne pouvaient y entrer
(Lettres, p. 566). Strabon que cite Savary, appelle le dieu de ce temple, Memnon,
mais Osiris était le grand dieu d'Abydos ce qui prouve qu'il s'agissait du méme
dieu (WILKINSON, tome 1V, p. 344-345). Le nom de Linus ou Osiris, en tant
que mari de sa mere, en Egypte était Kamut (BUNSEN, tome I, p. 373-374).
Quand Grégoire le Grand introduisit dans I'Eglise Romaine les chants
Grégoriens, il les emprunta aux mysteres Chaldéens longtemps établis a Rome.
Eustache, prétre Romain, prétend que ces chants avaient été composés surtout
d'airs Lydiens et Phrygiens (Tour classique, tome 1, p. 377). La Lydie et la
Phrygie étaient les principaux siéges des mystéres, dont les Egyptiens n'étaient
qu'une branche. Ces airs sacrés étaient la musique du grand dieu : Grégoire
introduisit ainsi la musique de Kamut. Selon toute apparence, le nom d'Osiris ou
Kamut, le mari de la mére, est devenu chez nous le nom de I'échelle musicale.
Cy'est-ce la mélodie d'Osiris, sept voyelles formées en hymne, sinon la gamme ?

Ces détails jettent encore de la lumiére sur ce fait déja remarque, que le Dieu
Hindou Iswara est représenté comme un nourrisson au sein de sa propre
femme Isi, ou Parvati.

Or ce Ninus, ou le Fils, porté dans les bras de la Madone Babylonienne, est
décrit de telle maniére que nous pouvons l'identifier avec Nemrod. Ninus,
roi des Assyriens 1, nous dit Trogue Pompée, résumé par Justin, "fut le pre-
mier qui, animé d'une passion nouvelle, le désir des conquétes, changea les
meeurs paisibles de l'antiquité. Il fit le premier la guerre a ses voisins et
conquit toutes les nations depuis I'Assyrie jusqu'a la Lybie, car elles igno-
raient encore l'art de la guerre 2." Diodore de Sicile nous donne un récit qui
s'accorde entierement avec celui de Trogne Pompée; il ajoute méme un trait
qui démontre plus complétement cette identité : "Ninus, dit-il, le plus ancien
roi d'Assyrie mentionné par l'histoire, fit de grandes actions. Naturellement
belliqueux, et ambitieux de la gloire qui vient de la valeur, il arma un
nombre considérable de jeunes gens braves et vigoureux comme lui, leur fit
faire pendant longtemps des exercices laborieux et de pénibles travaux, et les
accoutuma ainsi a endurer la fatigue de la guerre et a affronter courageu-
sement les dangers 3." Puisque Diodore fait de Ninus le plus ancien roi
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d'Assyrie et qu'il le représente comme ayant inauguré ces guerres qui ont
¢leveé sa puissance a un degré extraordinaire en lui soumettant les habitants
de la Babylonie, cela montre qu'il occupait exactement la méme position que
Nemrod dont I'Ecriture dit : "Ce fut le premier qui commenga a étre puissant
sur la terre, et il régna d'abord sur Babylone." Comme les constructeurs de
Babel, lors de la confusion de leur langage, furent dispersés avec lui sur la
surface de la terre et quitterent la ville et la tour qu'ils avaient commence de
batir,

1. Le nom d'Assyriens, comme on l'a déja vu, a un sens trés étendu chez les auteurs
classiques : il désigne les Babyloniens aussi bien que les Assyriens proprement
dits.

2. JUSTIN, Trogus Pompeius, Hist. Rom. Script., vol. I, p. 651.

3. DIODORE, Bibliotheca, liv. 11, p. 63.

Babylone, comme cité, n'existait pas avant que Nemrod, en y établissant son
pouvoir, en fit le fondement, et le point de départ de sa grandeur. A ce point
de vue donc, I'histoire de Ninus et celle de Nemrod s'accordent exactement.
La maniére dont Ninus obtint son pouvoir est aussi la méme dont Nemrod
¢leva le sien. Il est hors de doute que ce fut en endurcissant ses partisans aux
fatigues et aux dangers de la guerre, qu'il les forma peu a peu au métier des
armes et qu'il les prépara a l'aider dans I'é¢tablissement de sa souveraineté
absolument comme Ninus, en accoutumant ses compagnons pendant
longtemps a des exercices pénibles et a de durs travaux, les rendit propres a
faire de lui le premier roi des Assyriens.

Les conclusions que nous tirons de ces témoignages de l'histoire se trouvent
puissamment confirmées par d'autres considérations. Nous avons dans Gen.
X, 11, un passage qui, bien compris, jette une vive lumiere sur le sujet. Voici
ce passage tel que le donne la version ordinaire : "De ce pays-la sortit
Asshur, et il batit Ninive." Il y est dit comme si c'était une chose
extraordinaire, qu'Asshur sortit du pays de Schinar, tandis que la race
humaine en général venait du méme pays. Cette version se fonde sur cette
hypothése quAsshur avait une sorte de droit divin sur ce pays, et qu'il en
avait été en quelque sorte chassé par Nemrod : mais aucun autre passage du
contexte ne fait la moindre allusion a ce droit divin et je ne crois pas qu'on
puisse le prouver. De plus, cette traduction représente Asshur comme
¢tablissant dans le voisinage immeédiat de Nemrod un royaume aussi puis-
sant que celuit de Nemrod lui-méme : Asshur batit quatre cités, dont l'une est
appelée par emphase "la grande" (v. 12). Nemrod d'aprés cette interprétation,
batit exactement le méme nombre de villes, dont aucune n'est caractérisée
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comme "grande". -- Or, il est tout a fait invraisemblable que Nemrod ait
supporté patiemment prés de lui un rival si puissant !

Pour résoudre ces difficultés, on a proposé de traduire aussi: "II (Nemrod)
sortit de ce pays et vint & Asshur", ou en Assyrie. — Mais alors, selon la
grammaire, il faudrait qu'il y elt dans le texte "Assurah", avec le signe de
mouvement vers un lieu, tandis qu'il y a simplement Asshur, sans suffixe. Je
suis persuadé que la perplexité¢ des commentateurs, a propos de ce passage,
vient de la supposition qu'il y a 1a un nom propre, tandis qu'en réalité il n'y
en a pas du tout. Asshur est le participe passif d'un verbe qui en Chaldéen
signifie rendre fort 1, et veut par conséquent dire : rendu fort, ou fortifié. Si
on lit ainsi ce passage il devient clair et naturel: (v. 10) "Et il commenga a
régner sur Babel, Erech, Accad et Calneh." — Un "commencement"
implique évidemment une suite, et cette suite la voici: (v. 11) "II vint hors de
ce pays, lorsqu'il fut devenu fort, (Asshur) et il batit Ninive etc." — Or, ceci
s'accorde parfaitement avec la déclaration de I'histoire ancienne de Justin :
"Ninus augmenta par des conquétes incessantes 1'étendue de ses possessions.
Il soumit ses voisins, recruta encore des troupes pour aller combattre d'autres
peuplades, et chaque victoire nouvelle lui préparant ainsi le chemin pour
d'autres encore, il vainquit tous les peuples de I'Orient 2." Ainsi donc
Nemrod ou Ninus batit Ninive ; et l'origine du nom de cette ville en tant
qu'habitation de Ninus, s'explique aisément 3. Nous voyons aussi par la
pourquoi le nom de la principale partie des ruines de Ninive s'appelle
aujourdhui Nimroud 4.

1. Voir le Lexique Chaldéen, dans Clavis Stockii, ou le verbe asher est traduit par : il
affermit, il fortifia. Ashur, le participe passé, est donc: "affermi, fortifi¢". Méme
en hébreu ce sens parait inhérent a ce verbe, comme on peut le conclure du mot
te-ashur: nom du buis (Esaie LX, 13); le bois de cet arbre est, en effet, remar-
quable par sa dureté et sa cohésion. Mais dans le sens hébreu ordinaire, le sens est
matériellement le méme; car Asher signifie prospérer ou rendre prospere. Ashur
au participe passe, doit signifier ayant prospéré ou rendu prospere.

2. JUSTIN, Hist. Rom. Script, vol. 11, p. 615. Voici l'original: Ninus magnitudinem
quesite dominationis continua possessione firmavit. Cum, accessione virium
fortior, ad alios transiret, et proxima quaque victoria instrumentum sequentis
esset, totius Orientis populos subegit.

3. Nin-neveh, la demeure de Ninus.

4. LAYARD, Ninive et ses ruines, tome 1, p. 7, et passim.

Ninus donc n'est autre que Nemrod; et l'explication que cette affirmation

nous donne de certains faits inexpliqués de l'histoire ancienne confirme
puissamment la justesse de cette conclusion. Ninus dit-on, fut le fils de
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Belus ou Bel, et Bel, dit-on, fut le fondateur de Babylone. Si Ninus fut en
réalité le premier roi de Babylone, comment Belus ou Bel son pére peut-il en
avoir été le fondateur ? Les deux pourraient bien l'avoir ét€¢, comme on le
verra quand nous aurons examiné qui ¢tait Bel et ce que nous pouvons
connaitre de ses actions. Si Ninus et Nemrod n'étaient qu'un, qui était le Bel
de l'histoire ? Ce doit avoir été¢ Cush ; car Cush engendra Nemrod (Gen. X,
8) et on fait ordinairement de Cush le chef de la grande apostasie 1. Mais
Cush comme fils de Ham ¢était Hermes ou Mercure ; car Hermés est un
synonyme Egyptien du fils de Ham 2. Or, Hermés était le grand prophéte qui
donna naissance a l'idolatrie : car il était reconnu par les paiens comme
I'auteur de leurs cérémonies religieuses et comme l'interprete des dieux.

1. Voir GREGOIRE DE TOURS, De rerum Franc, liv. 1, apud BRY ANT, tome II p.
403, note. Grégoire attribue a Cush ce qu'on croyait généralement convenir a son
fils; mais son témoignage montre que de son temps, on croyait, ce qui est
amplement confirmé par d'autres preuves, que Cush avait puissamment contribué
a détourner I'humanité du culte du vrai Dieu.

2. Hermes se décompose ainsi: 1 °© Her, qui en Chaldéen est synonyme de Hem ou
Khem, le brlé. Comme Her., ou le brilant, ce nom a servi de point de départ
pour identifier d'une manicre voilée Ham avec le soleil et pour déifier ainsi le
grand patriarche dont le nom a servi a désigner 'Egypte par rapport au soleil.
Khem ou Hem sous son propre nom était ouvertement adoré¢ jadis dans le pays de
Hem (BUNSEN, tome I, p. 373), mais cela aurait été¢ d'abord trop téméraire.
Cependant, grace a Her, son synonyme, la voie était tracée. Her est le nom de
Horus, identique au soleil (BUNSEN, vol. I, p. 607) ce qui montre que 1'étymolo-
gie réelle du nom vient du verbe auquel je la rattache. — 2" Mes de Mesbeh (ou
sans le radical qu'on peut omettre, voir PARKHURST, sub voce, p. 416) produire.
En Egyptien, nous avons Ms dans le sens de mettre au jour, (BUNSEN vol. I,
Signes Hieroglyphiques, Append. b: 43, p. 510) ce qui est évidemment une forme
différente du méme mot. Au passif, nous trouvons Ms. (BUNSEN, Vocab,
Append. I, p. 470, en bas, etc. Ms... né). Le radical de Mesheh, dans le Lexique de
Stockius, est en latin "extraxit" et notre mot extraction, appliqué a la naissance ou
a l'origine montra qu'il y a rapport entre le sens générique de ce mot et la
naissance. Ce dérivé explique le sens des noms des rois Egyptiens, Ramesses et
Thothmes; le premier est évidemment le fils de Ra, ou le Soleil, car Ramesses est
Hliou paiz (AMMIEN MARCELLIN, liv. 17, ch. 4, p. 162) le dernier de méme
veut dire le fils de Thoth. Pour la méme raison, Her-mes veut dire le Fils de Her
ou Ham le brilé, c'est-a-dire Cush.

Le celebre Gésénius l'identifie avec le Babylonien Nebo, dieu de la
prophétie; et Hyginus montre qu'il était connu comme principal acteur dans
ce mouvement qui produisit la confusion des langues. Voici ses paroles :
"pendant longtemps les hommes vivaient sous le gouvernement de Jove
(évidemment ce n'est pas la le Jupiter des Romains, mais le Jéhovah des
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Hébreux) sans villes et sans lois, parlant tous le méme langage. Mais
Mercure ayant interprété les discours des hommes, (de 1a le nom de
Hermeneutes donné a un interpréte) sépara aussi les nations. Deés lors la
discorde commenga 1." Ici il y a évidemment une ¢énigme. Comment
Mercure ou Hermés avait-il besoin d'interpréter le langage des hommes
puisqu'ils parlaient tous le méme langage ? Il faut pour le comprendre s'en
rapporter au langage des mysteres. Peresh, en Chaldéen, signifie interpréter,
mais ce mot était autrefois prononcé par les Egyptiens et les Grecs, et
souvent par les Chaldéens eux-mémes de la méme manicre que "Peres",
diviser. Mercure, donc, ou Hermes, ou Cush, le fils de Ham, était "celui qui
sépare les langages". C'est lui, semble-t-il, qui aurait été le promoteur du
projet de construire la grande cité et la tour de Babel ; et comme le titre bien
connu de Mercure (l'interpréte des dieux) parait l'indiquer, il les aurait
encouragés au nom de Dieu a continuer leur téméraire entreprise, il aurait
ainsi amené la confusion des langues et la dispersion des hommes sur la
terre. Or, rapprochez cela du nom de Belus, ou Bel donné au pére de Ninus
ou Nemrod. Tandis que le nom de Belus représentait a la fois le Baal et le
Bel des Chaldéens, c'était cependant deux titres distincts. Ces titres étaient
souvent donnés au méme dieu, mais ils avaient deux sens entiérement dif-
férents. Baal, comme nous l'avons déja vu signifiait le Seigneur; mais Bel
signifiait celui qui confond. Quand donc nous lisons que Belus, pére de
Ninus, batit ou fonda Babylone, peut-on douter dans quel sens on lui donne
le titre de Belus ?

1. HYGINUS, Fab. 142, p. 114. Phoronée, parait-il, était roi a cette €poque.

C'était évidemment dans le sens de Bel, celui qui confond. C'est a ce sens du
nom du Babylonien Bel que Jérémie fait une allusion bien claire quand il
dit : (Jér. L, 2) "Bel est confondu", c'est-a-dire : celui qui confondait est
maintenant confondu. Cush était connu de l'antiquité paienne sous le
caractere méme de Bel, celui qui confond, c'est ce que démontre trés
clairement un passage d'Ovide: c'est le passage ou Janus le dieu des dieux 1,
duquel tous les autres dieux tirent leur origine, dit de lui-méme 2 : les
anciens m'ont appelé Chaos 3. Or, 1 ° ce passage montre d'une maniere
décisive que le Chaos était non seulement connu comme un état de
confusion, mais comme le dieu de confusion. 2 ° Tous les lecteurs un peu au
courant des reégles de la prononciation du Chaldéen savent que le Chaos est
précisément une des formes usitées du nom de Chus ou Cush4.
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fig. 7 D'apres Recherches sur la littérature et les antiquités étrusques, de Sir
W. Betham. Le nom étrusque sur le revers de la médaille, Belathri, Seigneur
des espions, est sans doute donné a Janus a cause de son nom bien connu,

Janus Tuens, qu'on peut traduire par Janus le Voyant ou Janus qui voit tout.

1. Janus était ainsi appelé dans les hymnes les plus anciens des Saliens, MACROBE
Saturn. liv. 1, ch. 9, p. 54, c. 2. H.

2. Terentianus Maurus l'appelle "Principium Deorum". BRYANT, vol. 111, p. 82.

3. Me Chaos antiqui, man, res sum prisca, vocabant. — Fastes, liv. 1,. v. 104, vol.
II1, p. 19.

4. Le nom de Cush est aussi Khis, sh en Chaldéen devenant souvent s ; et Khus dans
la prononciation, devient naturellement Khawos ou Khaos sans digamma.

Dés lors, qu'on se rappelle le symbole de Janus (fig. 7) que les anciens
appelaient Chaos, et I'on verra a quel degré elle s'accorde avec les actions de
Cush, quand on l'identifie avec Bel celui qui confond. Ce symbole est une
massue, et le nom d'une massue en Chaldéen vient d'un mot qui signifie
mettre en pieces, ou disperser 1. Celui qui produisit la confusion des langues
fut le méme qui brisa 'unité de la terre et en dispersa au loin les fragments
(Gen. XI, 1). Quelle signification d¢s lors dans ce symbole de la massue, qui
rappelle I'ceuvre de Cush ou Bel, celui qui confond ! Ce sens n'apparaitra que
mieux encore si on lit le texte Hébreu (Gen. XI, 9) ou le mot qui veut dire
une massue est le méme nom employé¢ par l'auteur, lorsqu'il dit que par suite
de la confusion des langues les enfants des hommes furent dispersés au loin
sur la terre 2 ! Le mot qui dans ce passage est employé pour disperser est
Hephaitz, qui en grec devient Hephaizt 3 et de la vient le nom bien connu
mais géneralement mal compris de Hephaistos, Vulcain, le pere des dieux 4.
Hephaistos est le promoteur de la premicre révolte, celui qui disperse au
loin, comme Bel est le nom du méme personnage sous le caractére de "celui
qui confond les langues". Le lecteur peut donc voir maintenant l'origine
réelle du marteau de Vulcain qui est aussi un autre nom de la massue de
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Janus ou du Chaos le dieu de confusion ; il y a une allusion cachée a ce
marteau qui brise la terre en pieces dans Jér. L, 23, ou le prophete
apostrophe ainsi Babylone qu'il identifie a son ancien dieu : "Comment est-il
rompu et brisé, le marteau de toute la terre ?" —Or, comme la construction
d'une tour aprées le déluge était le premier acte d'une rébellion

1. Dans Prov. XXV. 18, une massue ou marteau est "Mephaitz" dans Jer. LI, 20, le
méme mot sans le Jod, est employé évidemment pour marteau.

2. Genese X1, 9.

3. Il y a plusieurs exemples d'un pareil changement. Ainsi Botzra devient en Grec
Bostra, et Mitzraim, Mestraim. Pour ce dernier, voir BUNSEN, tome. I, p. 606,
609.

4. Vulcain dans le Panthéon classique n'avait pas d'ordinaire une si haute place, mais
en Egypte Hephaistos ou Vulcain, était appelé le pére des dieux, AMMIEN
MARCELLIN, liv. XVII.

declarée, et que Bel, ou Cush en était le promoteur, ce fut naturellement le
premier a qui on donna le nom de Merodach, le grand rebelle 1, et selon le
parall¢lisme ordinaire du langage prophétique, nous avons une allusion aux
deux noms bien connus du dieu Babylonien dans cette prédiction du
jugement sur Babylone: "Bel est confondu, Merodach est bris¢" (Jér. L, 2).
Le jugement qui vient frapper le dieu Babylonien est conforme a ses propres
actions. Bel a confondu la terre entiére, a son tour il est confondu.
Merodach, par la rébellion qu'il avait suscitée, a mis en pieces le monde
jusqu'alors si uni, a son tour, lui aussi, il est mis en pieces. Voila quel est le
caractere historique de Bel, identifi¢ avec Janus ou le Chaos, le dieu de
confusion, avec sa massue symbolique 2.

En nous basant sur ces conclusions, nous voyons ais€ment comment on peut
dire que Bel ou Belus, pere de Ninus, fonda Babylone, tandis qu'en réalité ce
fut Ninus ou Nemrod qui la batit. Or, quoique Bel ou Cush, spécialement
désigné comme posant les premieres fondations de Babylone, piit étre
considéré comme le premier roi de la ville, (c'est ainsi qu'il est représenté
dans quelques copies de la "chronique d'Euseébe"), cependant il est bien
¢vident, d'apres 1'histoire sacrée et profane, qu'il n'aurait jamais pu régner en
qualit¢ du roi de la monarchie Babylonienne; et en conséquence dans la
version

1. Merodach vient de Mered, se révolter, et Dakh, pronom démonstratif, qui donne
un sens emphatique signifie ce ou le Grand.

2. Tout en ayant l'origine ci-dessus indiquée, les noms de Bel et Hephaistos n'étaient
pas des noms impropres quoique dans un sens différent, pour les dieux guerriers
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descendant de Cush, dont Babylone a tiré sa gloire parmi les nations. Les dieux
guerriers déifiés de la race et Cush se glorifiaient de pouvoir confondre tous leurs
ennemis et de mettre la terre en picces par leur irrésistible puissance. C'est a ce
fait, aussi bien qu'aux exploits de l'antique Bel, que font allusion les jugements
inspirés que prononce Jérémie contre Babylone. Le sens littéral de ces noms était
symbolis¢ dans la massue donnée au grec Hercule (la méme massue que Janus)
lorsque sous un caractere tout différent de celui d'Hercule, il fut représenté
comme le grand réformateur du monde, grace a sa force corporelle. Le Janus a
double face et a la massue doit sans doute représenter le vieux Cush et le jeune
Cush ou Nemrod comme ne faisant qu'un. Mais 1'image a double face avec ses
autres attributs, se rapporte aussi a un autre pere des dieux dont nous parlerons
plus loin, et qui se rapportait spécialement a 'eau.

Arménienne de la "chronique d'Eusebe", (qui porte un cachet d'exactitude et
d'autorité incontestables), son nom est entierement omis sur la liste des rois
d'Assyrie, tandis que celui de Ninus est le premier, en termes qui
correspondent exactement & la description que 1'Ecriture fait de Nemrod. Si
donc on considére ce fait que l'antiquité fait toujours de Ninus le fils de
Belus ou Bel, on verra que l'identit¢ de Ninus et de Nemrod est encore
mieux confirmée puisque le Bel de 1'histoire est le méme que Cush.

Mais si nous considérons ce qu'on dit de Sémiramis, femme de Ninus,
I'évidence s'accroit encore, et nous pourrons conclure que la femme de Ninus
ne pouvait étre que la femme de Nemrod : de plus, nous mettrons en lumiére
un des grands caractéres sous lesquels on adorait Nemrod divinisé. Dans
Daniel XI, 38, on nous parle d'un dieu appelé "Ala Mahozim 1", c'est-a-dire
le dieu des fortifications. — Les commentateurs ont été fort embarrassés de
dire qui était ce dieu des fortifications. Dans les annales de I'antiquité on a
généralement ignoré I'existence d'un dieu des fortifications; et il faut avouer
que le lecteur ordinaire n'y découvre aucun dieu de ce genre qui frappe
l'attention. Mais tout le monde sait qu'il y a une deesse des fortifications.
Cette déesse ¢tait Cybele, qu'on représente partout avec une couronne de
tours et de murs ou avec des fortifications au-dessus de la téte. Pourquoi
Rhéa ou Cybele était-elle ainsi représentée ? Ovide nous fournit a la fois la
demande et la réponse. "C'était, dit-il, parce que la premiére, Cybele entoura
de murs les cités 2."

1. Ala Mahozim est traduit tantot par le dieu des forces ou les dieux protecteurs.
Cette derniere interprétation souléve une objection insurmontable c'est qu'Ala est
au singulier. On ne peut non plus admettre la premiere, car Mahozim ou Mauzzim
ne veut pas dire "forces" ou "armées", mais "munitions", c'est a dire fortifications.
Stockius, dans son Lexique, donne comme définition de Mahoz, au singulier,
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robur, arx, locus munitus, et comme preuve de sa définition, fournit les exemples
suivants: Juges VI, 26 "Et batis un autel & I'Eternel ton Dieu sur le haut de ce
rocher" (mahoz, en marge, place forte) et Dan. XI, 19 "Alors il tournera son
visage vers la forteresse (mahoz) de son pays". Voir ausst GESENIUS. Lexique,
p. 533.

2. OVIDE, Euvres, tome III, Fastes, 219-221.

La premiere ville du monde aprés le déluge (a partir duquel on datait souvent
le commencement du monde lui-méme) qui eut des tours et une enceinte de
murailles ce fut Babylone: et Ovide lui-méme nous dit que Sémiramis, la
premiere reine de cette cité, passe pour avoir entouré¢ Babylone d'une
muraille de briques 1. Sémiramis donc, la premiére reine divinisée de cette
cité¢ et de cette tour dont le sommet devait atteindre le ciel, doit avoir été le
prototype de cette déesse qui la premiere transforma les tours en cités. Si
nous considérons la Diane d'Ephése, nous trouvons une preuve qui tend au
méme but. Diane était ordinairement représentée comme une vierge
protectrice de la virginit¢ : mais la Diane d'Ephése était entiérement
différente. On la représentait avec tous les attributs de la Meére des dieux
(fig. 8) et comme telle, elle portait une couronne de tours, si bien qu'il est
impossible de la regarder sans se rappeler immédiatement la tour de Babel.
Or, cette Diane avec sa tour, un ancien scholiaste I'identifie expressément
avec Sémiramis 2. Quand donc on se souvient que Rhéa, ou Cybele, la
déesse qui porte une tour, était en réalité une déesse Babylonienne 3, et que
Sémiramis divinisée était adorée sous le nom de Rhéa, on n'aura plus de
doute, je pense, sur l'identit¢ personnelle de la déesse des fortifications. Il n'y
a aucune raison de croire que Sémiramis seule (bien que quelques-uns 1'aient
pensé) ait jeté les fondements de Babylone. D'apres le témoignage formel
d'un ancien historien, Megasthenes, conservé par Abydenus, ce fut Belus qui
entoura Babylone de murailles 4.

1. OVIDE, Euvres, vol. II, Métam. liv. IV Fab. Pyramus et Thisbe.

2. Un scholiaste, a propos du Periergesis de Dionysius, dit Layard (Ninive et ses
ruines, vol. II, p. 480, notes) fait de Sémiramis la méme personne que la déesse
Artemis ou Despoina. Or, Artemis c'était Diane et le titre de Despoina qui lui est
donné montre que c'était sous le caractére de la Diane d'Ephése qu'elle était
identifiée avec Sémiramis, car Despoina est le mot grec pour Domina, la dame,
titre spécial de Rhéa ou Cybele, la déesse portant une tour, dans I'ancienne Rome
(ibid. Fastes, liv. XV, 340).

3. Voir Layard, Ninive, etc. tome 11, p. 451-457.

4. Fragments de Cory. p. 45-46.
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Fig 8. Diane d'Ephése.

Bel, celui qui confond, ayant di laisser inachevées la ville et la tour de
Babel, qu'il avait commencées, ce fait ne peut s'appliquer a lui. Cela ne peut
s'appliquer qu'a son fils Ninus, qui hérita du titre de son pere, et qui fut le
premier roi de I'empire de Babylone, par conséquent, a Nemrod. La véritable
raison, si Sémiramis femme de Ninus eut la gloire de terminer les
fortifications de Babylone, c'est qu'elle parvint a occuper une position
prépondérante dans I'estime des anciens idolatres, et parce qu'on lui attribua
tous les différents caractéres qui avaient appartenu, ou qu'on suppose avoir
appartenu a son mari. Ayant donc déterminé I'un des caracteres dans lesquels
on adorait I'épouse divinisée, nous pouvons en conclure quel était le
caractere correspondant du mari divinis€. Layard dit qu'il est convaincu que
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Rhéa ou Cybele, la déesse couronnée de tours, était précisément la
contrepartie femelle du dieu qui présidait aux remparts et aux forteresses 1.
Cette divinité était Ninus ou Nemrod : nous en avons encore une autre
preuve dans les détails épars que nous a laissés l'antiquité sur le premier roi
Babylonien divinisé avec un nom qui l'identifie au mari de Rhéa, la déesse
portant des tours. Ce nom, c'est Kronos ou Saturne 2.

1. LAYARD, Ninive, etc. vol. 11, p. 456-457.

2. Dans la Mythologie grecque, Chronos et Rhéa sont généralement frere et sceur.
Ninus et Sémiramis, suivant I'histoire, ne sont pas présentés avec ce lien ; mais ce
n'est pas une objection a l'identité réelle de Ninus et Chronos; car 1 ° Les liens de
parenté des dieux sont singulierement embarrassants : Osirist présenté comme fils
et mari d'Isis est aussi pere et frere (BUNSEN, tome I, p. 438); 2 © Quel que soit
le caractére antérieur des mortels déifiés, ils acquierent de nouveaux liens de
parenté. Dans l'apothéose du mari et de la femme, ils devaient avoir la méme
origine céleste, comme étant surnaturellement les enfants de Dieu. Avant le
déluge, le grand péché qui amena un chatiment sur la race humaine, vient de ce
que les fils de Dieu épousent d'autres femmes que les filles de Dieu, qui n'étaient
pas spirituellement leurs sceurs (Gen. VI, 2, 3). Dans le monde renouvelé, 1'usage
contraire doit avoir prévalu, un fils de Dieu ne pouvait épouser une autre femme
qu'une fille de Dieu, ou sa propre sceur dans la foi, sans honte ni mésalliance. Par
perversion d'une idée spirituelle, vint sans doute la croyance que la dignité et la
pureté de la race royale étaient conservées intactes par le mariage entre fréres et
sceurs. C'était le cas au Pérou (PRESCOTT, vol. I, p. 18), en Inde, (HARDY, p.
133), et en Egypte (WILKINSON, tome iy p. 385). Junon se vantait ainsi d'étre
sceur et femme, "soror et conjux". Pour la méme raison, Rhéa était sceur de son
mari Kronos, indiquant ainsi qu'elle partageait sa divinité.

On sait bien que Kronos ou Saturne était le mari de Rhéa, mais on ne sait
pas aussi bien qui était Chronos lui-méme. Si on remonte a son origine on
trouve que ce dieu était le premier roi de Babylone. Théophile d'Antioche
montre que Kronos était adoré en Orient sous les noms de Bel et Bal 1 ; et
Eusebe nous apprend que le 1¥ roi d'Assyrie nommé Belus était aussi appelé
Kronos par les Assyriens 2. Comme le texte authentique d'Eusébe n'admet
pas qu'il y ait eu un roi d'Assyrie avant Ninus, roi des Babyloniens, cela
montre que Ninus, premier roi de Babylone était Kronos. Mais il y a plus,
nous lisons que Kronos était roi des Cyclopes qui étaient des freres, et qui
tiraient leur nom de lui 3, et que les Cyclopes étaient connus comme étant
les inventeurs de 1'art de construire les tours 4. Le roi des Cyclopes, inven-
teurs de cet art, occupait une position tout a fait correspondante a celle de
Rhéa, qui, la premiére, €leva les tours en cités. Si donc, Rhéa, la femme de
Kronos, était la déesse des fortifications, Kronos ou Saturne, le mari de
Rhéa, c'est-a-dire Nemrod ou Ninus, le premier roi de Babylone doit avoir
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é¢té Ala Mahozim, le dieu des fortifications 5. Le nom lui-méme de Kronos
confirme fortement mes assertions. Kronos signifie celui qui a une corne 6.
Or, la corne étant, en Orient, le symbole bien connu de la force ou de la
puissance, Kronos le cornu était, suivant ce systeme mystique, le synonyme
de I'épithéte accordée par

1. CLERICUS, De Philosophie Orientali, liv. 1, sect. 11, ch. 37.
. EUSEBE, Chronicon, p. 6.

3. Le scholiaste d'EURIPIDE, Orest. v. 963, p. 85, dit que les Cyclopes étaient
appelés d'apres le nom de leur roi, Cyclops. Ce scholiaste considérait ainsi les
Cyclopes comme une nation de Thrace, car les Thraces avaient localisé la tradi-
tion, et se I'étaient appliquée a eux-mémes; mais la citation suivante du Schol. du
Prométhée d'Eschyle, p. 56, montre qu'ils étaient avec Chronos dans des rapports
qui nous prouvent qu'il était leur roi : "Les Cyclopes étaient les fréres de Chronos,
pere de Jupiter"

4. "Turres, ut Aristocles, Cyclopes, (invenerunt)" — PLINE, liv. VII, ch. 56, p. 171.

Pour plus de preuves sur le dieu des fortifications voir Appendice, note D.

6. De Krn, une corne. L'épitheéte Carneus, appliquée a Apollon (PAUSANIAS, liv.
I, Laconica, ch. 13) est précisément une forme différente du méme mot. Dans
les hymnes d'Orphée. Apollon est invoqué comme le dieu aux deux cornes
(Hymne a Apollon).

e

I'Ecriture & Nemrod, savoir Gheber, le puissant, (Gen. X, 8), "il commenga a
étre puissant sur la terre". Le nom de Kronos, comme le sait fort bien le
lecteur au courant des classiques, est appliqué a Saturne en tant que pere des
dieux. Nous avons d¢ja parlé d'un autre pere des dieux, Cush, dans son
caractere de Bel, celui qui confond, ou Hephaistos, celui qui disperse au
loin, et il est facile de comprendre comment, lorsqu'on se mit a diviniser les
mortels et en particulier le puissant fils de Cush, le pére, si 1'on considere
surtout la part qu'il semble avoir prise a la formation de tout ce systeme
idolatre, a dG aussi €tre divinisé sous les traits de pere du "Puissant"”, et de
tous les immortels qui lui ont succédé. Mais nous verrons en réalité, dans le
cours de nos recherches, que Nemrod était le pére des dieux, parce que c'est
le premier mortel qui ait €té divinisé€ ; et que, par conséquent, il s'accorde
parfaitement avec ce fait historique que Kronos, celui qui a une corne, ou le
puissant, est connu sous ce titre dans le Panthéon classique.

Le sens de ce nom de Kronos, celui qui a une corne, appliqué a Nemrod,
explique clairement l'origine de ce symbole extraordinaire, qu'on voit si
souvent dans les sculptures de Ninive, le gigantesque homme-taureau avec
des cornes, représentant les grandes divinités d'Assyrie. Le méme mot qui
signifiait un taureau, signifiait aussi un gouverneur ou un prince 1. Aussi le
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taureau porteur de cornes signifiait-il le prince puissant, c'est-a-dire le
premier des hommes puissants qui, sous le nom de Guebres, Gabri ou
Cabiri, occuperent dans l'antiquité une si grande place, et auxquels les
anciens rois divinisés d'Assyrie faisaient remonter leur puissance et leur
noblesse. Ceci explique pourquoi le Bacchus des Grecs était représenté avec
des cornes et pourquoi on l'invoquait

1. Le nom d'un taureau ou d'un prince en Hébreu est sans les points voyelles Shur,
ce qui en Chaldéen devient Tur. De Tlir, dans le sens de taureau, vient le latin
laurus, et du méme mot, dans le sens de souverain, Turannus; dans 1'origine, ce
mot n'était pas pris en mauvaise part. Ainsi dans ces mots classiques bien connus,
nous avons la preuve du développement du principe méme qui a fait représenter
les rois divinisés d'Assyrie sous la forme d'un homme-taureau.

souvent sous cette épithete, "aux cornes de taureau", pour désigner par la ses
grands titres de gloire 1. Dans des temps relativement modernes, Togrul
Begh, le chef des Turcs Seldjoucides qui venaient des bords de I'Euphrate,
¢tait aussi représenté (fig. 9) avec trois cornes sortant de la téte comme
embléme de sa souveraineté.

Ceci aussi explique admirablement l'origine des divinités adorées par les
Anglo-Saxons paiens sous le nom de Zernebogus. Ce Zernebogus était la
divinité noire, funeste de mauvais augure 2, en d'autres termes l'exacte
contrepartie de 1'idée populaire du diable, qu'on croyait étre noir, et qui,
disait-on, avait des cornes et des pieds fourchus. Analysez ce nom,
comparez-le avec la gravure ci-apres (fig. 10) extraite de Layard 3 et vous
verrez qu'elle jette une singuliere lumiere sur l'origine de la superstition
populaire a propos du grand adversaire.
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1. Hymnes Orphiques, 41, a Trietericus, p. 117.
2. SHARON TURNER, Les Anglo-Saxons, vol. 1, p. 217.
3. LAYARD, Ninive et Babylone, p. 605.

Le nom de Zernebogus est presque du chaldéen tout pur, et semble se
décomposer de lui-méme pour nous offrir le sens de "la semence du
prophéte Cush". Nous avons vu qu'il y a lieu de conclure que sous le nom de
Bel, différent de Baal, Cush était le grand devin ou faux prophéte qu'on
adorait, a Babylone. Mais des savants indépendants ont été amenés a cette
conclusion que Bel et Nebo étaient deux noms différents d'un méme dieu et
d'un dieu prophéte. Voici comment Kitto s'exprime a propos du passage
Esaie XLVI, 1 : "Bel est tombé sur ses genoux, Nebo a été renversé." Ce
dernier nom, dit-il, semble venir de Nibba, rendre un oracle ou prophétiser;
il signifierait donc "oracle" et des lors comme le fait remarquer Calmet
(commentaire littéral) ne serait autre chose que Bel lui-méme ou une
¢pithete caractéristique qui lui est appliquée ; il n'est pas, en effet, contraire a
I'usage de répéter la méme idée dans le méme verset en termes équivalents 1.
Zernebogus, le grand rejeton du prophete Cush, était donc évidemment
Nemrod, car Cush était le pere de Nemrod. Consultez maintenant Layard et
voyez combien I'Angleterre et I'Assyrie sont mises ainsi dans un rapport
étroit. Dans la gravure précédente, dont nous avons déja parlé, nous voyons
d'abord I'Hercule Assyrien 2, c'est-a-dire le grand Nemrod, ainsi qu'on le
désigne dans la version des septante, sans massue ni éperons, ni armes
d'aucune espéce attaquant un taureau. Lorsqu'il 1'a terrassé, il met sur sa téte
les cornes de 1'animal, comme trophée de victoire et symbole de puissance ;
puis on nous le montre avec les cornes, les sabots et les jambes du taureau.
Ainsi eéquipé, il se retourne pour attaquer un lion. Cette gravure est destinée
vraisemblablement a rappeler quelques traits de la vie de celui qui le premier
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commenga a étre puissant dans la chasse et dans la guerre, et qui, selon
toutes les

1. KITTO, Commentaire illustré, vol. XV, p. 53.
2. Lares et Pénates de Cilicie, p. 151. Barker identifie 1'Assyrien Hercule avec
Dazyad le chasseur, il s'agit évidemment de Nemrod.

traditions anciennes, €tait aussi remarquable par sa force corporelle, car ce
fut le chef des Géants qui se révolterent contre le ciel. Or Nemrod fils de
Cush ¢était noir, en d'autres termes c'était un négre. Cette parole scripturaire :
"L'Ethiopien peut-il changer sa peau ?" est ainsi dans l'original : "Le Cushite
peut-il changer sa peau?" Si on ne perd pas ceci de vue, on verra que dans
cette figure découverte a Ninive, nous avons a la fois le prototype de
I'Anglo-Saxon Zernebogus, la semence du prophete Cush et le véritable
original du noir, ennemi de l'humanité, avec des cornes et des pieds
fourchus.

C'est sous un tout autre aspect que Nemrod fut tout d'abord ador¢, mais chez
un peuple au teint clair, comme chez les Anglo-Saxons, il était inévitable,
s'il était adoré, que ce fiit généralement comme un objet de crainte, et c'est
ainsi que Kronos le Cornu, qui portait des cornes comme un double
embléme de sa force physique et de son pouvoir souverain, est devenu, dans
la superstition populaire, le représentant autoris¢é du démon. Dans bien des
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contrées ¢éloignées les cornes sont devenues I'embléme du souverain pouvoir.
La couronne qui entoure encore le front des monarques européens semble
venir de I'ancien embléme de puissance adopté par Kronos ou Saturne qui,
d'aprés Phérécyde, fut le premier de tous qui ait porté une couronne 1. La
premiere couronne royale parait avoir été simplement une bande dans
laquelle on plagait les cornes. Par suite de 1'idée du pouvoir indiqué par la
corne, des chefs secondaires paraissent avoir port¢ un cercle orné¢ d'une
simple corne, comme embleme de leur pouvoir emprunté. Bruce, le
voyageur Abyssinien, parle de chefs qui étaient ainsi décorés (fig. 11) ; il dit
a ce propos que la corne attira son attention, lorsqu'il apercut que les
gouverneurs des provinces se distinguaient par cette coiffure. Quant aux
souverains, la bande de la téte royale était parfois ornée d'une corne double,
quelquefois triple.

1. Saturnum Pherecydes ante omnes refert coronatum (TERTULLIEN, De Corona
militis, ch. 7, vol. 11, p. 85).

La corne avait ét¢ évidemment a l'origine le symbole du pouvoir et de la
force chez les souverains : car sur les monuments Egyptiens, les tétes des
personnes royales divinisées n'ont en général pas plus de deux cornes pour
témoigner de leur pouvoir. Comme la souveraineté de Nemrod était fondée
sur la force physique, les deux cornes du taureau étaient le symbole de cette
force corporelle - Et comme confirmation de ce fait, nous lisons
Sanchoniathon qu'Astart¢ se mit sur la téte une téte taureau, comme
embléme de la royauté 1.

1. EUSEBE, Preep. Evang. liv. I, ch. 10, vol. I, p. 45.

50



=

Fig. 11 Les deux hommes sont des chefs Abyssiniens. Les deux femmes
viennent, elles, du Liban. Les coiffures a cornes, sont, d'apres Walpole
(Ansayri), des restes de l'ancien culte d'Astarte.

Bient6t cependant apparut une idée nouvelle et plus haute, dont I'expression
se montra dans le symbole des trois cornes. Avec le temps, il semble qu'une
coiffure ait été associée aux cornes royales. Dans I'Assyrie la coiffure a trois
cornes était I'un des emblémes sacrés 1, comme gage de l'origine divine du
pouvoir qu'elles représentaient : les trois cornes désignaient évidemment le
pouvoir de la Trinité. Nous avons de plus des preuves que le bandeau a
cornes sans aucune coiffure était autrefois la corona ou couronne royale. La
couronne que portait le dieu Hindou Vichnou dans son avatar du poisson est
précisément un cercle ouvert ou bandeau surmonté de trois cornes droites
terminées par une boule (fig. 12).
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1. LAYARD, Ninive, vol. 11, p. 446.

Tous les avatars sont représentés comme ornés d'une couronne qui parait
avoir ét¢ modelée la-dessus : elle consiste en une petite couronne a trois
pointes dressées en l'air dans laquelle Sir William Jones reconnait la cou-
ronne des Ethiopiens ou des Parthes 1. La tiare ouverte d'Agni, dieu du feu
chez les Hindous, porte a son bandeau inférieur la double corne 2 faite de la
méme maniere qu'en Assyrie 3 et qui prouve tout de suite l'ancienne
coutume et son origine. Au lieu des trois cornes, on porta trois feuilles en
forme de corne 4 et ainsi la bande a cornes devint peu a peu la petite
couronne moderne ou la couronne aux trois feuilles de fleur de lis, ou autres
ornements a trois feuilles.

Chez les Peaux-Rouges d'Amérique, on trouve un usage analogue a celui des
Babyloniens. Dans la "danse des buffles", en effet, chaque danseur avait sur
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la téte des cornes de buffle 5 ; et ce qui mérite d'€tre remarqué, c'est que la
danse des Satyres en Gréce, semblait avoir été la contrepartie de cette
solennité chez les Indiens, car les Satyres étaient des divinités a cornes, et
ceux qui imitaient leur danse devaient avoir la téte ornée comme la leur (fig.
13).

Fig. 13 Les Satyres, compagnons de Bacchus, dansaient avec lui. L'épitheéte
qui caracterisait Bacchus étant le taureau a cornes, les cornes des Satyres
(pour une raison mystique, c'étaient des cornes de bouc) se montrent sous
leur vrai jour.

Recherches Asiatiques, vol. 1, p. 260.

ibid. Agni, fig. 80.

LAYARD, Ninive, etc. vol. II, p. 451.

KITTO, Comment, illust., vol. 11, p. 301. La ramure semble indiquer une feuille.
CATLIN, Les indiens de l'Amérique du Nord, vol. 11, p. 128.

A

Si donc une coutume fondée sur une parole qui caractérisait le pays ou
dominait Nemrod se retrouve dans tant de contrées différentes éloignées
I'une de l'autre, ou cette parole n'était jamais employée dans la vie ordinaire,
nous pouvons étre siirs que cette coutume n'était pas le fait du hasard, mais
qu'elle s'était répandue de Babylone dans toutes les directions, a 1'époque ou
Nemrod le premier commencga a étre puissant sur la terre. Le pouvoir de
Nemrod était représenté par un autre symbole. Il y a un synonyme de Gheber
le puissant; c'est Abir. Aber, aussi, signifie une aile. Nemrod, chef et
capitaine des soldats qui l'entouraient, et qui 1'aidaient a établir son pouvoir,
¢tait appelé Baal-aberin, le seigneur des puissants. Mais Baal-abirin (qui lui
est a peu pres semblable) signifie celui qui est ailé 1. Aussi était-il représenté
comme un taureau portant a la fois des cornes et des ailes; il montrait par la
non seulement qu'il était lui-méme puissant, mais qu'il commandait a des
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puissants toujours préts a exécuter ses ordres et a vaincre tous ses
adversaires.

Fig. 14

1. Suivant un idiome oriental dont on a beaucoup d'exemples. Ainsi Baal aph, le
seigneur de colére, signifie un homme irrit¢; Baal lashon, le seigneur de la langue,
un homme ¢loquent; Baal hatzim, le seigneur des fleches, un archer et de méme
Baal aberin, le seigneur des ailes, signifie un homme ailé.

Et ces ailes largement ouvertes symbolisaient I'étendue de sa puissance.
Esaie fait clairement allusion a cette mani¢re de représenter les rois de
Babylone et d'Assyrie qui imitaient Nemrod et ses successeurs (Esaie VIII,
6, 8): "Parce que ce peuple a mépris¢ les eaux de Shiloah qui coulent
doucement, et qu'il s'est réjoui au sujet de Retsin et du fils de Remalia, voici,
le Seigneur va faire monter contre eux les puissantes et grandes eaux du
fleuve (le roi d'Assyrie et toute sa gloire) il s'élévera partout au-dessus de
son lit et il se répandra sur toutes ses rives; il pénétrera dans Juda, il
débordera et inondera, il atteindra jusqu'au cou. Le déploiement de ses ailes
remplira I'étendue de ton pays, O Emmanuel." — Si nous remarquons les
figures présentées ici au lecteur (fig. 14 et 15) avec leurs grandes ailes
¢tendues, comme symboles du roi Assyrien, quelle force, quelle énergie
présente le langage inspiré du propheéte.
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Et comme il est évident que le déploiement des ailes du monarque Assyrien
"qui devait remplir 1'étendue du pays" offre précisément ce sens symbolique
dont j'ai parlé, c'est-a-dire la diffusion de ses braves dans le pays, ou de ces
troupes armées, que le roi de Babylone devait amener avec lui dans son
invasion! La maniere dont les rois d'Assyrie étaient représentés et le sens de
cette figure donnent encore plus de force a l'histoire du songe de Cyrus le
Grand. Cyrus le Grand, nous dit Hérodote, vit en songe le fils d'un de ses
princes, en ce moment méme dans une province ¢loignée, portant deux
grandes ailes aux épaules; I'une couvrait 1'Asie, et 'autre I'Europe 1. Il en
conclut aussitot qu'il fomentait une révolte contre lui. Les symboles des
Babyloniens dont Cyrus avait pris la capitale et sur lesquels il régnait, lui
¢taient enticrement familiers; et si les ailes étaient le symbole de la souve-
raineté, si leur possession impliquait la souveraineté sur la puissance, ou sur
les armées de l'empire, il est ais€¢ de voir qu'il était tout naturel que le roi
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conglit au sujet de ce prince des soupgons de déloyauté, dans les circons-
tances que nous avons indiquées !

Le vrai sens de ce mot équivoque, Baal-aberin, pourra seul expliquer le
passage d'Aristophane ou il est dit: "Au commencement du monde, les
oiseaux furent créés les premiers, et apres eux vint la race bénie des immor-
tels 2." — On a vu la une parole athée ou sans signification, mais si l'on a la
clef de ce langage, on verra qu'il contient un fait historique important. Les
oiseaux, il ne faut pas l'oublier, c'est-a-dire les ailés, symbolisaient les
seigneurs des puissants, le sens est donc clair; le voici: les hommes
commencerent a étre puissants sur la terre, et les seigneurs, ou les chefs de
ces hommes puissants, furent divinisés. Le sens mystique de ce symbole
ailde a expliquer l'origine de l'histoire de Persée, fils de Jupiter, né
miraculeusement de Danaé, qui accomplit des faits merveilleux et allait de
lieu en lieu au moyen d'ailes

1. HERODOTE, liv. I, ch. 209, p. 96.
2. ARISTOPHANE, Aves, v. 795-805, p. 401.

qu'un dieu lui avait accordées. Ainsi s'explique aussi le mythe de
Bellérophon, ses exploits sur le coursier ailé, sa fin déplorable, son élévation
dans les airs, et sa chute terrible; celui d'lcare, enfin, fils de Dédale, qui
s'envolant au dessus de la mer Icarienne au moyen des ailes qu'il avait
attachées a son corps avec de la cire, s'approcha trop du soleil, vit fondre la
cire, et tomba, dit-on, dans la mer a laquelle il donna son nom. Toutes ces
fables se rapportent a ceux qui ont marché, ou sont censés avoir marché sur
les traces de Nemrod, le seigneur des puissants, et qui sous ce caractere
¢taient représentés avec des ailes.

Il est frappant de voir que dans ce passage d'Aristophane dé¢ja indique, ou il
est parlé¢ d'oiseaux ou d'étres ailés qui sont créés avant les dieux, on nous
apprend que celui dont les dieux et les puissants tiraient leur origine n'était
autre que l'enfant ailé Cupidon 1. Cupidon, fils de Vénus, occupait, comme
on le verra plus loin dans la mythologie mystique, la méme place que Ninus
ou Nin le fils, par rapport a Rhéa, la mére des dieux. Comme Nemrod était
incontestablement le premier des puissants aprés le déluge, ce passage
d’Aristophane d'apres lequel 1'enfant-dieu Cupidon qui lui-méme était ailé,
créait tous les oiseaux ou les ailés, tout en ayant la méme place que Nin ou
Ninus, le fils, ce passage montre qu'a cet égard aussi Nemrod et Ninus sont
identiques. C'est 1a, évidemment, la pensée du pocte; c'est aussi a un point de
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vue historique, la conclusion de 1'historien Apollodore ; il déclare en effet
que Ninus, c'est Nemrod 2. De plus, pour confirmer cette identité, nous
voyons dans l'une des plus célebres sculptures de l'ancienne Babylone,
Ninus et sa femme Sémiramis dans toute I'ardeur de la chasse 3 ; Sémiramis
porte un carquois, c'est la digne compagne du "puissant chasseur devant
I'Eternel”.

1. 1 dit qu'Eros ou Cupidon produisait oiseaux et dieux en mélant toutes choses :
allusion au sens de Bel, celui qui méle et qui confond, nom du pere de Nemrod.
Le fils étant identifié au pere, ce nom fut donc donné au fils comme un héritage.

2. APOLLODORE, fragm. 68, dans MULLER, vol. I, p. 440.

3. DIODORE, liv. II, p. 69.

Section 2
L'Enfant en Egypte

Si nous passons en Egypte, nous y trouvons aussi des preuves du méme fait.
Justin, nous 1'avons déja vu, dit que Ninus soumit toutes les nations jusqu'a
la Lybie, et par conséquent I'Egypte. Une déclaration de Diodore de Sicile
tend & la méme conclusion: I'Egypte est, d'aprés lui, l'une des contrées que
Nemrod subjugua 1. Ces affirmations se trouvent encore confirmées par ce
fait que le nom de la troisiéme personne de la triade primitive des Egyptiens
était Khons. Mais Khons en Egyptien, vient d'un mot qui veut dire chasser 2.
Le nom de Khons, fils de Maut, la déesse mere de Chaldée 3, signifie
proprement le chasseur, ou le dieu de la chasse. Comme Khons est dans le
méme rapport avec I'Egyptienne Maut que Ninus l'est avec Rhéa, on voit
combien ce titre de chasseur identifie le dieu Egyptien avec Nemrod! Or ce
méme nom de Khons, si on le rapproche de la mythologie paienne, non
seulement explique le sens d'un nom du Panthéon romain, qui jusqu'ici a eu
grandement besoin d'une explication, mais jette une grande lumicre sur cette
divinité paienne, et confirme la conclusion a laquelle je suis dé¢ja arrivé. Le
nom dont je veux parler est celui du dieu latin Consus, qui a certains égards,
¢tait identifi¢ a Neptune 4, mais qui était aussi regardé comme le dieu des
conseils cachés, ou le receleur des secrets, qu'on considérait comme le
patron de I'équitation, et qui, dit-on, ¢tait le pere du cheval 5.

1. Voir BRYANT, vol. II, p. 377.

2. BUNSEN, tome I, p. 392, et Vocabulaire, p. 488. Le mot Kopte pour chasser est
Kovy, le x étant prononcé comme s.
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3. Le principal ornement de Maut était une coiffure en forme de vautour. Or, le nom
de Rhéa, dans un de ses sens, signifie un vautour. Pour le sens mystique de ce
nom, voir Appendice, note G.

4. On verra (ch. 4, art. 1) comment Nemrod fut regardé comme dieu de la mer.

FUSS, Antiquités Romaines, ch. IV, p. 347.

e

Qui pourrait €tre ce dieu des conseils caches, ou le receleur des secrets,
sinon Saturne, le dieu des mysteres dont le nom tel qu'on I'employait a Rome
signifiait le dieu caché 1 ?

Le pére de Khons, ou Konso, comme on I'appelait aussi, c'est-a-dire Amoun
¢tait, dit Plutarque, connu comme Dieu caché 2, et comme le pére et le fils
ont ordinairement dans la méme triade un caractére correspondant, cela
montre que Khons aussi doit avoir été connu sous le méme caractére que
Saturne, le dieu caché. Si le latin Consus s'accorde avec I'Egyptien Khons,
comme ¢€tant le dieu des mysteres ou des conseils secrets, peut-on douter que
Khons le chasseur, ne s'accordat aussi avec la méme divinité Romaine, le
pére supposé du cheval ? A qui aurait-on pu attribuer la paternité du cheval,
sinon au grand chasseur de Babel qui le lanca dans les fatigues de la chasse,
et doit ainsi avoir été puissamment aidé dans ses luttes avec les bétes
sauvages de la forét ? Que le lecteur se rappelle aussi dans le méme ordre
d'idées cette créature, le Centaure, moiti¢ homme, moitié cheval, qui occupe
une si grande place dans la mythologie grecque. Cette création imaginaire
avait pour but, comme on l'admet généralement, de rappeler le souvenir de
I'homme qui le premier enseigna l'art de monter a cheval 3.

Mais cette création ne fut pas le fruit de I'imagination Grecque. Ici, comme
en beaucoup d'autres choses, les Grecs n'ont fait que puiser a une source plus
ancienne. On trouve le Centaure sur des pieces de monnaie frappées

1. Le sens que les Romains attachaient au nom de Saturne apparait dans les détails
qu'ils donnent de I'origine du nom du Latium. Il fut donné, disaient-ils, parce que
Saturne avait été caché en streté sur ses cotes. (VIRGILE, Enéide, liv. VIII. Voir
aussi OVIDE, Fastes, liv. 1.)

2. PLUTAROIIJE, De Iside et Osiride, vol. III, p. 361.

3. Pour illustrer le principe qui amena a faire du Centaure une statue, on peut citer le
passage suivant de PRESCOTT, Le Mexique, tome I, p. 259 : il montre les senti-
ments des Mexicains lorsqu'ils virent pour la premiéere fois un homme a cheval :
"II commanda (Cortez) a ses hommes (des cavaliers) de diriger leurs lances a la
figure de leurs adversaires, qui, terrifiés par cette monstrueuse apparition, (ils
croyaient que le cheval et le cavalier ne faisaient qu'un) furent saisis de panique".
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a Babylone (fig. 16), ce qui montre que cette idée doit venir de 1a. Le
Centaure se trouve dans le Zodiaque (fig. 17) qui remonte a une période fort
reculée, et qui a son origine a Babylone. On le représentait, nous dit
Berosus, 1'historien Babylonien, dans le temple de Babylone 1, et son
langage semblerait montrer qu'il en avait été ainsi dans les temps primitifs.
Les Grecs eux-mémes admettaient cette antiquité et cette origine du
Centaure ; en effet, tout en représentant Ixion comme le pére des Centaures,
ils reconnaissaient aussi que le Centaure primitif était le méme que Kronos
ou Saturne, le pere des dieux 2.

Mais nous avons vu que Kronos était le premier roi de Babylone ou
Nemrod; par conséquent le Centaure avait le méme titre. Or, la maniére dont
on représentait le Centaure sur les pieces Babyloniennes, et dans le
Zodiaque, est trés caractéristique si on la considére a cette lumiere. Le
Centaure ¢tait le méme que le signe du Sagittaire ou 1'Archer 3. Si le
fondateur de la gloire de Babylone était le puissant chasseur dont le nom,
méme a I'époque de Moise, était passé en proverbe (Gen. X, 9, c'est pour
cela qu'on dit comme Nemrod, le puissant chasseur devant 1'Eternel), -
quand nous voyons I'Archer avec ses fleches et son arc, dans le symbole de
la divinité supréme des Babyloniens 4, quand cet Archer nous apparait parmi
les signes du Zodiaque qui prirent naissance a Babylone, je crois que nous
pourrons conclure avec assurance que cet Archer, homme-cheval ou cheval-
homme, se rapportait primitivement a Nemrod, et était destiné a perpétuer a
la fois le souvenir de sa renommée comme chasseur et de son adresse
comme cavalier.

1. BEROSUS apud BUNSEN, p. 708.
Le schol. (Lycophron, v. 1200, apud BRYANT, tome III, p. 315) dit que Chiron
¢tait le fils du Centaure, soit Chronos. Selon Xénophon (De Venatione, p. 973)
Chronos était le frére de Jupiter, c'est pourquoi il pouvait étre le pére des dieux et
des hommes alors que Chiron vivait a 1'époque de la guerre de Troie.

3. Voir Manilius, 1, 270: le Sagittaire est dit "mixtus equo" d'ou le Centaure.

4. LAYARD, Ninive et ses ruines, vol. I, p. 448. Voir Appendice, note E.

Or, si nous comparons ainsi I'Egyptien Khons, le chasseur, avec le latin
Consus, le dieu des courses de chevaux, qui donna le jour au cheval, et le
Centaure de Babylone, auquel on attribuait I'honneur d'étre l'inventeur de
I'équitation, nous verrons comment toutes ces lignes convergent sur
Babylone, et nous verrons clairement aussi, il me semble, d'ou venait Khons,
le dieu primitif des Egyptiens.
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Fig. 17 Layard, Ninive et ses ruines.

La figure représente le Sagittaire du

Fig. 16 Layard, Ninive et Babylone.  Zodiaque de l'Inde. Le nom inscrit

au-dessus du centaure est
Sagittarius.

Khons fils de la grande déesse Mere, parait avoir été généralement
représenté comme un dieu dans toute sa croissance 1. La divinité
Babylonienne était aussi trés souvent représentée en Egypte de la méme
maniere que dans le pays ou elle prit naissance, c'est-a-dire comme un enfant
dans les bras de sa mere 2. C'est ainsi qu'Osiris, le fils, le mari de sa mere,
¢tait souvent représenté, et ce que nous savons de ce dieu, toujours dans le
cas de Khonso, montre que dans I'origine il n'était autre que Nemrod. Il est
reconnu que le systéme secret de la Franc-Maconnerie reposait a 1'origine
sur les Mystéres de la déesse Egyptienne Isis, ou la femme d'Osiris. Mais qui
aurait pu provoquer le lien de la Franc-Maconnerie avec ces Mysteres, s'ils
n'avaient pas eu un rapport spécial a 'architecture, et si le dieu qu'on adorait
en eux n'avait pas été célebre pour ses succeés dans l'art de la fortification et
de la construction ? Or s'il en é€tait ainsi, et si nous considérons les rapports
de I'Egypte et de Babylone, tels que nous les avons établis, qui pourrait-on
considérer dans ce pays comme ¢€tant naturellement le grand patron de 1'art
macgonnique ? Il y a de fortes présomptions de croire que c'était Nemrod.
C'est le premier qui se soit rendu célebre a cet égard. Comme enfant de la
déesse Meére, on l'adorait, nous l'avons vu, sous le caractére de Ala
Mahozim, le dieu des fortifications. Osiris, I'enfant de la madone
Egyptienne, était également célébré de la méme maniére, comme le chef
puissant des constructions 3. Ce chef puissant des constructions était a
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l'origine adoré en Egypte sous le méme caractere physique que Nemrod. J'ai
déja relevé ce fait que Nemrod, fils de Cush, était un négre. Or, il y avait en
Egypte une tradition, rapportée par Plutarque et d'aprés laquelle Osiris était
noir4, ce qui dans

1.
2.

3.
4.

Voir WILKINSON, vol. VI, fig. 20.

L'un des symboles par lesquels on représentait Khonso, montre qu'il était identifié
avec le dieu enfant, car dit Wilkinson, "une méche de cheveux tressée tombait de
la tete d'Harpocrate, ou le dieu enfant". Tome V, p. 19.

BUNSEN, tome I, p. 2450.

PLUTARQUE, De Iside et Osiride, tome II, p. 359.

un pays ou le teint général était brun, devait signifier quelque chose
d'extraordinaire. Plutarque nous dit aussi que Horus, le fils d'Osiris, avait un
teint clair 1, et c'est de cette maniére qu'on représentait ordinairement Osiris.
Mais nous avons des preuves incontestables qui établissent qu'Osiris, le fils
et le mari de la grande déesse reine d'Egypte, était aussi représenté comme
un véritable negre. Wilkinson 2 nous en donne un portrait (fig. 18) qui révele
en lui un véritable Cushite ou negre.
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1. PLUTARQUE, De Iside et Osiride, tome 11, p. 359.
2. WILKINSON, vol. VI, fig. 33.

Bunsen prétend que c'est simplement une importation faite par hasard de
quelque tribu barbare, mais le vétement que porte le dieu neégre trahit une
origine différente. Ce vé€tement le rapproche directement de Nemrod. Cet
Osiris aux traits de neégre est enveloppé des pieds a la téte d'un vétement
tacheté, dont la partie supérieure est une peau de léopard, et la partie infé-
rieure tachetée aussi pour faire le pendant de 'autre. Or le nom de Nemrod
signifie : celui qui a vaincu le léopard 1. Ce nom semble indiquer que
comme Nemrod devint célebre en domptant le cheval et en I'employant pour
la chasse, sa renommee de chasseur reposait surtout sur ce fait qu'il trouva
moyen de se servir du l€éopard pour chasser les autres bétes sauvages. On
emploie dans 1'Inde aujourd'hui pour la chasse une espece particuliere de
1éopard apprivoisé; et on raconte de Bagajet Ier, I'empereur Mogol de 1'Inde,
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que dans ses domaines de chasse, il avait non seulement des chiens de
différentes races, mais aussi des 1éopards, dont le cou était orné de bijoux 2.
A propos des paroles du prophéte Habacuc, ch. 1, V, 8 : "plus rapides que
les l1éopards", Kitto fait la remarque suivante : la rapidité du léopard est
proverbiale dans tous les pays ou cet animal existe. Cette qualité jointe a
d'autres, a donné l'idée aux peuples de I'Orient

1. Nemrod, de Nimr, léopard, et rada ou rad, dompter ; d'aprés la coutume invariable
en Heébreu, lorsque deux consonnes se redoublent comme les deux r dans Nimr-
rod, l'une d'elles disparait. Ainsi Nin-neveh, I'habitation de Ninus, devient
Nineveh. Le nom de Nimrod est ordinairement dérivé de Mered, se révolter; mais
il a toujours existé une difficulté, c'est que cette dérivation fait de Nimrod un
passif, et donnerait non pas "le rebelle", mais "celui contre lequel on s'est révolté".
Il est hors de doute que Nemrod était un rebelle, et que cette rébellion était
racontée par les anciens mythes, mais sous ce caracteére son nom était Merodach,
ou comme chez les Romains, Mars le Rebelle et non pas Nemrod: son nom était
encore, comme chez les Osques d'Italie, Mamers (Smith, sub voce), celui qui
provoque une rébellion. Le Mars des Romains, n'était autre, a 1'origine, que le
dieu Babylonien ; cela ressort évidemment du nom donné a cette déesse qui était
quelquefois reconnue comme sa sceur, et quelquefois comme sa femme, c'est-a-
dire Bellone, (voir ibid., sub voce), ce qui en Chaldéen signifie: "Celle qui pleure
Bel" (de Bel et onah, pleurer.) L'Isis d'Egypte, sceur et femme d'Osiris, est de la
méme maniere connue pour avoir pleuré son frére Osiris (BUNSEN, vol. I, p.
419, note.)

2. WILKINSON, vol. III, p. 17.

de le dompter suffisamment afin de 1'employer pour la chasse. Aujourd'hui il
est rare qu'on garde les léopards pour chasser dans I'Asie occidentale,
excepté chez les rois et les gouverneurs; mais ils sont plus communs dans les
parties Orientales de I'Asie. Orosius raconte qu'un léopard fut envoyé au
pape par le roi de Portugal. Le pape fut trés étonné de la manicére dont cet
animal saisissait les daims et les sangliers, et de la facilité avec laquelle 1l les
tuait. Le Bruyn parle d'un I€opard gardé par le pacha qui gouvernait Gaza, et
les autres territoires des anciens Philistins, et dont on se servait pour chasser
le chacal. Mais c'est dans 1'Inde que le cheetah ou le Iéopard chasseur est le
plus souvent employé, et c'est 1a qu'on le trouve dans toute sa puissance 1.
Cette coutume de dompter le 1éopard et de le mettre ainsi au service de
I'homme remonte aux temps les plus reculés de I'humanité. Dans les
ouvrages de Sir William Jones, nous lisons cette citation extraite des
légendes persanes, "que Hoshang pére des Tahmurs, qui batit Babylone, fut
le premier qui éleva pour la chasse des chiens et des 1éopards 2". — Comme
Tahmurs qui batit Babylone ne peut étre autre que Nemrod, cette 1égende
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attribue a son pére ce que lui-méme eut la gloire de faire, ainsi que son nom
lI'indique. Or comme la peau du lion nous fait reconnaitre le dieu classique
Hercule qui tua le lion de Némée, de méme la peau du Iéopard nous aide a
conclure que ce dieu était Nemrod le dieu "qui dompte le 1€opard". Nous
avons les faits les plus certains pour établir que cette peau de léopard
appartenant au dieu Egyptien, n'était pas un vétement accidentel. Wilkinson
nous dit que dans toutes les grandes occasions ou le grand-prétre égyptien
devait officier, il était indispensable qu'il se revétit d'une peau de 1€éopard 3
(fig. 19), c'était la robe de cérémonie.

1. KITTO, Commentaire illustré, vol. IV, p. 271-272.
2. Euvres, vol. XII, p. 400.
3. WILKINSON, vol. IV, p. 341-393.

Comme c'est un principe dans toutes les idolatries que le grand-prétre porte
les insignes du dieu qu'il sert, ceci montre I'importance que la peau tachetée
devait avoir: c'était un symbole du dieu lui-méme. Osiris, le dieu favori des
Egyptiens, était mystiquement représenté d'ordinaire sous la forme d'un
jeune taureau ou d'un veau, le veau Apis. C'est a lui que les Israélites avaient
emprunté leur veau d'or. Ce n'était pas sans raison que le veau ne paraissait
pas d'ordinaire dans les symboles du dieu qu'il représentait; il représentait en
effet la divinité sous le caractére de Saturne, le Caché, Apis étant tout
simplement un autre nom de Saturne 1. La vache dAthor, cependant, la
divinité femelle, correspondant a Apis, est bien connue comme étant une
vache tachetée 2 et il est curieux que les Druides de la Grande-Bretagne
aient aussi adoré une vache tachetée 3.
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Fig. 19

1. En Egyptien, Apis est nommée Hepi ou Hapi, du Chaldéen Hap, couvrir. En
Egyptien, Hap, veut dire cacher.. BUNSEN, Vocab, p. 462.

2. WILKINSON, vol. IV, p. 387 et vol. VI, fig. 36.

3. DAVIES, Les Druides, p. 121.

Bien qu'il soit rare, cependant, de trouver un exemple de déification d'un
veau ou d'un jeune taureau représent¢ avec des taches, nous avons
néanmoins la preuve qu'il en était quelquefois ainsi. La figure ci-dessous
(fig. 20) représente cette divinité, copiée par le célebre Hamilton Smith dans
la collection originale faite par des artistes de I'Institut frangais du Caire 1.
Quand nous voyons qu'Osiris, le grand dieu de I'Egypte sous différentes
formes, était ainsi vétu de la peau d'un léopard ou d'un vétement tacheté, et
que ce vétement en peau de Iéopard était une partie indispensable des robes
sacrées du grand-prétre, nous pouvons étre certains qu'un pareil costume
avait une profonde signification. Que pouvait-il vouloir dire, sinon qu'il
identifiait Osiris avec le dieu Babylonien célébré comme le dompteur des
1éopards et qui €tait adoré sous ce caractere, sous le nom de Ninus, 1'enfant
dans les bras de sa mere ?

65



Fig. 20

1. Encyclopédie biblique, vol. 1, p. 368. Le flagellum ou fouet suspendu au joug
autour cou du veau montre que ce veau est une des représentations du dieu.

Section 3
L'Enfant en Greéce

D'Egypte passons en Gréce. La non seulement nous avons des preuves qui
tendent au méme but, mais nous avons un accroissement d'évidence. Le dieu
adoré comme un enfant dans les bras de la Grande Mere de la Grece sous les
noms de Dionysius, ou Bacchus ou lacchus, est, d'apres les anciens
historiens, entiérement identique a 1'Osiris Egyptien. C'est l'opinion
d'Hérodote, qui avait poursuivi ses recherches jusque dans I'Egypte, et qui
parle toujours d'Osiris comme €tant le méme que Bacchus 1. Le témoignage
de Diodore de Sicile nous ameéne a la méme conclusion. Orphée, dit-il,
emprunta & 'Egypte la plus grande partie des cérémonies mystiques, les
orgies que célebrent les recherches de Gérés, et toute la fable des ombres
infernales. Les rites d'Osiris et de Bacchus sont les mémes; ceux de Gérés
(Anuntpa) et d'Isis se ressemblent exactement sauf pour le nom 2. Or,
comme si on avait voulu identifier Bacchus avec Nemrod le dompteur de
I€éopards, on prenait des 1éopards pour tramer son chariot; il était lui-méme
représenté comme vétu d'une peau de l€opard; ses prétres €taient vétus de la
méme maniere, ou bien quand on n'avait pas de peau de 1éopard, on prenait
la peau tachetée d'un faon pour vétement sacerdotal. Cette coutume de porter
la peau tachetée d'un faon parait avoir ¢ét€¢ empruntée d'abord a I'Assyrie et
importée en Grece; le faon tacheté était pour les Assyriens un embléme
sacré, ainsi que nous l'apprennent les sculptures de Ninive; nous trouvons en
effet dans cette ville une divinité portant dans ses bras un faon ou un daim
fauve tacheté (fig. 21) comme symbole de quelque chose de mystérieux 3.

1. HERODOTE, liv. IL, ch. 42.
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2. Bibliotheque, liv. 1, p. 9.
3. VAUX, Ninive et Persépolis, ch. VIII, p. 238.

Fig. 21

L'origine de cette importance attribuée au faon tacheté et a sa peau était
¢videmment celle-ci : lorsque Nemrod dompteur de Iéopards commenca a se
vétir de la peau du léopard comme trophée de son adresse, son air, son
vétement tacheté doivent certainement avoir frappé l'imagination de ceux
qui le virent; et il en vint a €tre appelé non seulement le dompteur de celui
qui est tacheté (c'est précisément 1a le sens de Nimr, nom du léopard), mais a
étre appelé lui-méme le tacheté.

Damascius nous fournit des preuves certaines de ce fait, il nous dit que les

Babyloniens appelaient le fils unique de la grande déesse meére Momis, ou
Moumis 1. — Or en Chaldéen, Momis comme Nimr, veut dire celui qui est
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tacheté. Ainsi donc il fut aisé de se représenter Nemrod sous le symbole du
faon tacheté, surtout en Gréce et partout ou l'on pronongait a peu prés
comme en Gréce. Le nom de Nemrod tel que le connaissaient les Grecs était
Nebrod 2. Le nom du faon, c'est-a-dire le tacheté, était en Gréce Nebros 3.
Ainsi rien de plus naturel que ce Nebros, le faon tacheté, soit devenu le
synonyme de Nebrod lui-méme. Quand donc le Bacchus de la Gréce fut
symbolisé par Nebros, le faon tacheté, comme nous le verrons, quel pouvait
étre ce dessein, sinon de I'identifier secrétement avec Nemrod ?

Nous avons la preuve que ce dieu dont I'embleme était le Nebros €tait connu
comme ¢tant de la race de Nemrod. Nous lisons dans Anacréon que l'un des
titres de Bacchus était Aithiopais 4. C'est-a-dire le fils de AEthiops. Mais qui
était AEthiops? De méme que les Ethiopiens étaient Cushites, ainsi Ethiops
était Cush: Chus, dit Eusébe, était le pére des Ethiopiens 5. -- Le témoignage
de Joséphe tend au méme but. Comme pére des Ethiopiens, Cush était
Ethiopien, par maniére de supériorité. Aussi Epiphane parlant de I'origine de
Nemrod dit ceci: Nemrod fils de Cush, I'Ethiopien 6. Or, comme Bacchus
était le fils d'Ethiope ou Cush, ainsi il était dépeint comme un jeune homme
ou comme un enfant, et ce jeune homme ou enfant était représenté
d'ordinaire avec une coupe a la main. Cette coupe faisait de lui pour la foule
le dieu de l'ivrognerie et des festins,

1. DAMASCHIUS, dans Fragments de Cory, p. 318.

2. Dans le Grec des Septante, traduit en égyptien, le nom de Nemrod était Nebrod.

3. Nebros, le nom du faon, signifie le tacheté. Nimr, en Egyptien, devient aussi
Nebr; car Bunsen montre que m et b dans ce langage se confondent souvent (voir
vol. I, p. 447).

4. ANACREON, p. 296. Les mots d'Anacréon sont Atovocov Atdtomoido.

EUSEBE, Chronicon, vol. 1, p. 109.

6. EPIPHANE, liv. I, vol. I, p. 7.

e

et il est hors de doute que ces orgies, ces festins se pratiquaient sur une large
¢chelle; mais apres tout cette coupe n'était qu'un hiéroglyphe, celui du nom
de ce dieu. Le nom de la coupe, dans le langage sacré¢, ¢€tait khis, et ainsi la
coupe dans la main du jeune Bacchus fils d'Ethiops, montrait qu'il était le
jeune Chus, ou le fils de Chus. Dans la figure ci-dessous (fig. 22), la coupe
dans la main droite de Bacchus est ¢élevée d'une maniere si significative,
qu'elle fait naturellement penser que c'était un symbole, et quant au rameau
que tient l'autre main, nous avons la preuve expresse que c'était aussi un
symbole.
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Fig. 22

Mais il est a remarquer que cette branche n'a point de famille qui en
détermine la nature. Il faut donc que ce soit un embléme générique d'une
branche ou le symbole d'une branche en général; et par conséquent elle a
besoin de la coupe comme d'un complément pour déterminer spécifiquement
l'espéce de cette branche.

IT faut donc considérer ces deux symboles ensemble, et si on les considere
ainsi ils sont exactement équivalents a la branche de Chus c'est-a-dire au
rejeton ou fils de Cush 1.

Il y a un autre hiéroglyphe qui se rattache a Bacchus et qui confirme
fortement ce que nous venons de dire; c'est la branche de lierre. Aucun
embléme ne caractérisait si nettement ce culte. Partout ou I'on pratiquait les
cérémonies de Bacchus, partout ou l'on célébrait ses orgies, la branche de
lierre apparaissait infailliblement. Le lierre sous une forme ou une autre,
¢tait essentiel a ces cérémonies. Les sectateurs le portaient dans leurs mains,
s'en entouraient la téte 2, ou avaient la feuille de lierre 3 gravée sur leur
corps d'une maniére indélébile 4. Quel pouvait en étre 1'usage ? Quelle en
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¢tait la signification ? Quelques mots suffiront a le montrer. Tout d'abord,
nous avons la preuve que Kissos le nom grec du lierre, était 1'un des noms de
Bacchus 5. Nous savons aussi que les Grecs appelaient d'ordinaire les
descendants de Cush (nom bien connu cependant des prétres dans les
mysteres) non pas d'apres la coutume orientale, mais Kissaioi, ou Kissioi.
Ainsi Strabon, parlant des habitants de Susa, qui étaient du Chusistan, ou de
l'ancien pays de Cush, dit ceci: les Sussiens sont

1. Chacun sait que le odzos Areos d'Homere ou la Branche de Mars est la méme
chose que "le fils de Mars". L'hiéroglyphe (fig. 22) était formé sur le méme
principe. La coupe seule dans la main du jeune Bacchus devait le désigner comme
le jeune Chus ou l'enfant Cush; nous pouvons le conclure d'une déclaration de
Pausanias qui représente l'enfant Kuathos comme jouant le role d'un porteur de
coupe et présentant une coupe a Hercule (PAUSANIAS, liv. II, Corinthiaca, ch.
13, p. 142). Kuathos, coupe en grec, vient évidemment de 1'Hébreu Khus, une
coupe, qui, dans une de ses formes chaldéennes devient Khuth ou Khuath. Or, le
nom de Cush se trouve souvent comme Cuth, et dans certains dialectes, comme
Cuath. L'enfant Kuathos donc est précisément la forme grecque de l'enfant Cush
ou du jeune Cush. Le lecteur remarquera certainement les taches sur la robe (fig.
22). Les baies ou les boutons des fleurs non entrouvertes au bout des rameaux
peuvent indiquer le lierre. Ce fait cependant n'invaliderait pas, mais plutot
confirmerait 1'argument général.

SMITH, Dictionnaire classique, Dyonisus, p. 227.

EURIPIDE dans STRABON, liv. X, p. 452.

KITTO, Com. illust., vol. IV, p. 144. - POTTER, vol. I, p. 75.

PAUSANIAS, Attica, ch. 31, p. 78.

kW

appelés Kissioi 1 c'est-a-dire évidemment Cushites. Or si les Kissioi sont
Cushites, Kissos est le méme que Cush. Et de plus la branche de lierre qui
occupait une place si importante dans les fétes des Bacchanales était un sym-
bole formel de Bacchus lui-méme ; ainsi Hésychius nous assure que
Bacchus tel qu'il est représenté par son prétre était connu dans les mysteres
comme ¢€tant la Branche 2. On voit donc par 1a comment Kissos, le nom grec
de lierre, devint le nom de Bacchus. Comme fils de Cush, et lui étant
identifié, il était quelquefois désigné par le nom de son pere 3. Et cependant
ses rapports avec son pere €taient essentiellement indiqués par la branche de
lierre ; car la branche de Kissos, qui pour le profane vulgaire n'était autre
chose qu'une branche de lierre, €tait pour les initiés la branche de Cush 4.
Or, ce dieu, reconnu comme le rejeton de Cush, était adoré sous un nom, qui
tout en lui étant approprié sous le caractere vulgaire de dieu de la vigne, le
représentait aussi comme le grand fortificateur. Ce nom était Bassareus, qui,
dans son double sens, voulait dire a la fois le ramasseur de raisin ou celui qui
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récolte la vendange, et aussi celui qui entoure d'un mur 5. Ce dernier 79 sens
identifie le dieu grec au dieu égyptien Osiris, le chef puissant des
constructions et au dieu Assyrien Belus, qui entoura Babylone d'une
muraille.

1. STRABON, liv. XV, p. 691, dans Hésychius, le nom est Kissaio, p. 531.
L'épithete du pays de Cush dans Eschyle est Kissinos (Pers., v. 16). Ces détails
expliquent le titre a priori incompréhensible de Apollon Kisseus : soit Apollon le
Cushite.

2. HESYCHIUS, p. 177.

Voir ci-dessus ce qui est dit de Janus, note 1, p. 44.

4. Le chapelet de lierre avait un méme sens hiéroglyphique, car le grec Zeira Kissou
signifie cordon de lierre et semence de Cush. Le grec Zeira vient du chaldéen zer,
entourer et de Z¢éro, la semence, aussi prononcée Zeraa. Kissos, le lierre, renferme
I'idée du Chaldéen Khesha ou Khesa, couvrir ou cacher, aussi y voit-on 1'origine
du nom de Cush. Cela est confirmé car la seconde personne de la trinité
phénicienne était Chusorus (WILKINSON, p. 191) ou Chus-zoro, la semence de
Cush.

5. Bassareus vient du Chaldéen Batzar. Gesenius et Parkhurst lui donnent le sens de
ramasser les grappes et de fortifier. Batzar s'adoucit en Bazaar. Gesenius cite aussi
Jer. LI, 53 "quand Babylone s'éléverait jusqu'aux cieux, quand elle rendrait
inaccessibles ses hautes forteresses, j'enverrai contre elle les dévastateurs", dit
I'Eternel. Gesenius parait s'étre trompé sur le sens générique du mot. Batzar est un
verbe composé de Ba, dans et Tzar, fermer soit exactement le mot entourer.

(98]

Ainsi I'Assyrie, I'Egypte, la Gréce, nous fournissent des preuves accumulées
et éclatantes qui toutes contribuent a démontrer que l'enfant adoré dans les
bras de sa mere dans tous ces pays, sous le divin caractere de Ninus, ou Nin,
le Fils, était Nemrod, fils de Cush. On a pu emprunter ici un trait, la un autre
a quelque héros qui lui a succéde¢, mais il nous parait hors de doute que
Nemrod fut le prototype, I'original de cet enfant. Le développement vraiment
inoui du culte de cet homme montre que son caractére avait quelque chose
d'extraordinaire et il y a 1a bien des raisons de croire qu'a son époque il était
I'objet d'une grande popularité. Bien qu'en s'établissant comme roi, Nemrod
ait détruit le systéme patriarcal et diminué les libertés de I'humanité, le grand
nombre vit cependant en lui le bienfaiteur des hommes. Ces bienfaits les
dédommageaient largement de la perte de leurs libertés, et le couvraient de
gloire et de renommée.

Lorsqu'il apparut, les bétes sauvages des foréts, se multipliant plus
rapidement que la race humaine, devaient commettre de grands ravages
parmi les populations dispersées et errantes, et leur inspiraient sans aucun
doute une grande terreur. Le danger qu'il y avait la pour les existences
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humaines quand la population est restreinte, se trouve indiqué par la raison
que Dieu donne pour ne pas faire sortir devant Israél en une seule fois tous
les Cananéens, bien qu'ils eussent comblé la mesure de leurs iniquités.
(Exod. XXIII, 29-30) "Je ne les chasserai pas devant toi en une seule année
de peur que le pays ne devienne désert, et que les bétes des champs ne se
multiplient devant toi. Mais peu a peu je les chasserai devant toi & mesure
que tu t'augmenteras." Les exploits de Nemrod, en détruisant les bétes
sauvages des champs, et en débarrassant la terre de ses monstres doivent lui
avoir valu le caractére d'un bienfaiteur éminent. C'est de cette manicre, non
moins que par les troupes qu'il dirigeait, qu'il arriva au pouvoir "lorsqu'il
commenga a étre puissant sur la terre"; et c'est de cette maniere aussi sans
doute que son pouvoir s'affermit. Mais il fit plus encore : étant le premier
grand constructeur de villes aprés le déluge, il rassembla les hommes en
tribus et les entoura de murailles, il leur permit ainsi de vivre en sécurité et
les délivra de ces alarmes auxquelles ils étaient exposés dans leur état de
dispersion, alors que nul ne pouvait dire a quel moment il aurait a livrer un
combat mortel a des bétes sauvages qui rodaient ca et 1a, et a défendre sa
propre vie et celle des étres qui lui étaient chers.

Dans l'enceinte d'une ville fortifiée, de pareils dangers n'étaient plus a
craindre, et la sécurité que les hommes trouvaient dans ces murs, devait leur
inspirer une profonde reconnaissance. Il ne faut donc pas s'étonner que le
nom du puissant chasseur, qui en méme temps était le prototype du dieu des
fortifications, soit devenu un nom célébre.

Nemrod l'aurait bien mérité, ne fut-ce qu'a cause de ce seul bienfait. Mais
non content de délivrer les hommes de la crainte des bétes sauvages il
s'efforca aussi de les délivrer de cette "crainte du Seigneur qui est le com-
mencement de la sagesse" et qui seule donne le vrai bonheur. Aussi semble-
t-il avoir obtenu, comme l'un des titres par lesquels les hommes se sont plu a
I'honorer, le surnom d'émancipateur ou de libérateur. Le lecteur peut se
rappeler un nom dont nous avons déja parlé. Ce nom c'est celui de Phoronée.
L'époque de Phoronée est exactement celle de Nemrod. Il vivait a 1'époque
ou les hommes n'avaient qu'un langage, alors que commencga la confusion
des langues et que I'humanité fut dispersée au loin 1. C'est lui, dit-on, qui le
premier réunit les hommes en communautés 2, c'est le premier des mortels
qui ait régné 3 et le premier qui ait offert des sacrifices

1. Pour plus de précisions sur la confusion des langues et la dispersion de I'hu-
manité, voir note 2, p. 45.
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2. PAUSANIAS, liv. II. Corinthica, ch. XV, p. 145.
3. HYGINUS, Fab. 143, p. 114.

idolatres 1. Ce caractére ne peut s'accorder qu'avec celui de Nemrod. Or, le
nom qu'on lui donne, pour désigner ce rassemblement des hommes et
I'offrande de ces sacrifices idolatres, est trés significatif. Phoronée, dans
I'une de ses significations et 1'une des plus naturelles, veut dire I'Apostat 2.
Ce nom lui avait ét¢ donné sans doute par la partie demeurée fidele des
enfants de No¢. Mais ce nom signifiait encore, "mettre en liberté", aussi ses
sectateurs 1'ont adopté et ont glorifi¢ le grand Apostat de la foi primitive,
bien qu'il elt restreint les libertés humaines sous le caractere de grand
Emancipateur 3. C'est de 12 que sous une forme ou sous une autre, ce titre fut
transmis a ses successeurs divinisés comme un titre honorifique 4. Toute la
tradition depuis les temps les plus reculés témoigne de l'apostasie de
Nemrod, de son succes a détourner les hommes de la

1. LUTATIUS PLACIDUS in Stat. Theb. liv. IV, v. 589 apud BRYANT, vol. 111, p.
65, notes. Les mots exacts sont "primus Junoni sacrificasse dicitur". Le sens en est
trés probablement celui qui suit : le premier il fit de la colombe (June) un symbole
matériel et visible de I'Esprit saint. Pour plus de lumiére la-dessus voir la section
suivante.

2. De Pharo, prononcé aussi Pharang ou Pharong, et qui veut dire dépouiller, rendre
nu, apostasier, libérer. Ces significations ne sont pas habituellement données dans
cet ordre, mais comme le sens de dépouiller explique tous les autres sens, cela
confirme la conclusion que dépouiller est bien le sens générique du mot. Le mot
apostasie, qui a évidemment beaucoup de rapport avec ce sens, aussi est-il un des
plus naturels.

3. La déesse Sabine Feronia a évidemment des rapports avec Phoronée,
I'émancipateur. Elle était, disait-on, la déesse de la liberté, parce qu'a Terracine ou
Anxur, les esclaves étaient émancipés dans son temple (SERVIUS, dans Enéide
VIIIL, v. 565) et que les affranchis de Rome réunirent, dit-on, une somme d'argent
pour la lui offrir dans son temple (SMITH, Diction, class. sub voce Feronia). Le
sens Chaldéen du nom Feronia confirme fortement cette conclusion. Le dieu
qu'on lui associait et qu'on adorait comme elle dans un bois était un jeune dieu,
comme Vénus; on l'appelait le jeune Jupiter. (SMITH, Diction, class. sub voce
Anxurus, p. 60).

4. Clest la ce que nous apprenons sur Zeus Aphesios (PAUSANIAS, liv. 1, Attica,
ch. 44), c'est-a-dire en Romain sur Jupiter Liberator (voir aussi ARRIEN, qui
parle de Jovi Aphesio Liberatori scilicet, apud BRYANT, vol. Y p. 25) et sur
Dionysius Eleutherus (PAUSANIAS, Attica, ch. 20, p. 46) ou Bacchus le
Libérateur. Le nom de Thésée semble avoir eu la méme origine ; nthes veut dire
relacher, et par conséquent délivrer (le r pouvant disparaitre). Le temple de
Thésée a Atheénes, dit POTTER (vol. I, p. 36) avait le privilege d'étre un
sanctuaire pour les esclaves, et pour tous ceux de basse condition qui fuyaient la
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persécution des puissants; c'était un souvenir de Thésée qui pendant sa vie, était le
défenseur et le protecteur des opprimés.

foi patriarcale et a délivrer de la crainte de Dieu et des jugements célestes
qu'ils éprouverent sans doute tant que dura le souvenir du déluge. Et suivant
les principes de la corruption humaine ce fut sans doute 1a un des grands
¢léments de sa réputation: car les hommes se rallient vite autour de celui qui
peut donner la moindre apparence de raison a une doctrine qui leur dit: vous
pouvez étre assuré du ciel et de votre bonheur sans changer de cceur et de
nature, et en vivant sans Dieu dans le monde.

Une tradition Polynésienne nous décrit la grandeur de ce don fait aux
hommes par Nemrod, de I'avis des impies, lorsqu'il les arrache aux
impressions de la vraie religion et a l'autorité du ciel. John Williams, le
missionnaire bien connu, nous dit que, d'aprés une ancienne tradition des
mers du Sud, "les cieux €taient a 1'origine si pres de la terre, que les hommes
ne pouvaient pas marcher, mais ils étaient obligés de ramper. C'était 1a un
grand mal ; mais a la fin quelqu'un congut 1'idée d'élever les cieux a une
hauteur plus convenable: pour cela, il déploya toute son énergie, et dun
premier effort les souleva a la hauteur d'une plante délicate appelée teve,
haute d'environ quatre pieds. La il les laissa un instant jusqu'a ce qu'il se fiit
reposé€, puis par un second effort, il les souleva jusqu'a la hauteur d'un arbre
appelé Kanakiri, qui est aussi grand que le Sycomore. Au troisieme effort, il
les €leva jusqu'a la hauteur des montagnes. Enfin, aprés un long repos, il les
¢leva a leur hauteur actuelle. C'est pour cela qu'il fut divinis€ comme un
puissant bienfaiteur de I'humanité, et, jusqu'au jour ou ils embrassérent le
christianisme, les mortels trompés I'adorérent comme I'Elévateur des cieux
1." Or, comment mieux décrire que par cette fable polynésienne la situation
de l'humanité apres le déluge, et la conduite de Nemrod ou Phoronée
I'Emancipateur 2 ?

1. WILLIAM, Récits des entreprises missionnaires, ch. XXXI, p. 142.
2. Le sens de ce nom, I'Emancipateur, est expliqué au ch. 3, art. 1, ou est relatée
I'émancipation temporaire des esclaves le jour de sa naissance.

Tandis que cette effrayante catastrophe par laquelle Dieu manifesta sa
justice vengeresse sur les pécheurs de l'ancien monde était encore dans
toutes les mémoires, tant que Noé et ses descendants fideles cherchaient
avec zele a graver dans 1'ame de leurs disciples les lecons que cet événement
solennel était si propre a leur enseigner, le ciel, c'est-a-dire Dieu, devait
paraitre tout rapproché de la terre.
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Maintenir l'union entre le ciel et la terre, et la maintenir aussi étroite que
possible, tel doit avoir été le grand but de tous ceux qui aimaient Dieu et les
intéréts de l'humanité. Mais cela impliquait qu'il fallait s'abstenir et se
débarrasser de toute espéce de vice, et de tous ces plaisirs de péché apres
lesquels Il'esprit naturel non renouvelé, non sanctifi¢ soupire
continuellement. C'est 1a ce que tout esprit impur doit avoir senti comme un
¢tat d'insupportable esclavage. "L'affection de la chair est ennemie de Dieu,
elle n'est pas soumise a la loi de Dieu, et aussi elle ne le peut." Elle dit au
Tout-Puissant : "Retire-toi de nous, car nous ne désirons pas connaitre tes
voies."

Tant que domina l'influence du grand pére du monde nouveau, tant qu'on
s'attacha a ses maximes, que le monde fut entouré d'une atmosphere de
sainteté, quoi d'étonnant que ceux qui vivaient loin de Dieu et de la piété,
sentissent le ciel, son influence, son autorité, dans une intolérable proximité,
et que dans ces circonstances, ils ne pussent pas marcher, mais seulement
ramper, c'est-a-dire qu'ils n'étaient pas libres de marcher d'apres les regards
de leurs yeux et I'imagination de leur coeur ! Nemrod les affranchit de cette
servitude. Par l'apostasie qu'il introduisit, par la liberté de vie qu'il développa
chez ceux qui se rallicrent autour de lui, et en les €loignant des saintes
influences qui les avaient déja plus ou moins travaillés, il les aida a
repousser Dieu et la stricte spiritualité de sa loi, et devint ainsi 1'Elévateur
des cieux, amenant les hommes a penser, a agir, comme si les deux étaient
loin de Ia terre, et comme si le Dieu des cieux ne pouvait voir a travers un
¢pais nuage, ou comme s'il ne voyait pas avec déplaisir les violateurs de ses
lois. Dé¢s lors tous ceux-la sentaient qu'ils pouvaient respirer a l'aise et
marcher en toute liberté. Pour cette raison, ces hommes ne pouvaient que
voir en Nemrod leur grand bienfaiteur.

Or qui aurait pu croire qu'une tradition de Tahiti illustrerait I'histoire
d'Atlas ? Et cependant rapprochez Atlas portant les cieux sur ses €paules de
ce héros déifie¢ des mers du Sud, qui rendit le monde heureux en soulevant
les cieux qui l'écrasaient, et vous trouvez entre les deux une analogie
extraordinaire 1!

1. Dans l'histoire Polynésienne, les cieux et la terre, dit-on, furent attachés ensemble
avec des cordes, et ces cordes furent séparées par des myriades de mouches-
dragons qui avec leurs ailes eurent une large part a cette ceuvre importante
(WILLIAM, p. 142)).
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N'est-ce pas une allusion aux puissants ou aux ailés de Nemrod? Les
divinités ailées étaient souvent représentées comme des serpents ailés. Voir
WILKINSON, vol. IV, p. 232 ou le dieu Agathodemon est représenté
comme une guépe ailée. Chez des peuples grossiers le souvenir d'une
pareille représentation pouvait bien étre gardé en méme temps que celui
d'une mouche-dragon; et comme tous les puissants ou ailés de 1'époque de
Nemrod, le véritable age d'or du paganisme, quand ils moururent devinrent
des démons (HESIODE, Euvres et jours, v. 120-121), ils furent tous
symbolisés de la méme maniere. Si l'on s'étonne a la pensée d'un pareil
rapport entre mythologie de Tahiti et de Babel qu'on n'oublie pas que le nom
du dieu de guerre Tahitien était Oro (WILLIAMS, ibid.), tandis que Horus
(ou Orus) comme Wilkinson appelle le fils d'Osiris en Egypte, qui emprunte
sans contredit son systeme a Babylone, apparaissait sous ce méme caractere
(WILKINSON. vol. IV, p. 402). Alors la séparation de ces cordes qui liaient
le ciel et la terre pouvait-elle signifier autre chose que la rupture des chaines
de l'alliance par laquelle Dieu retenait la terre, lorsque sentant une odeur
agréable dans le sacrifice de No¢, il renouvela son alliance avec lui comme
¢tant le chef de la race humaine ? Cette alliance ne respectait pas seulement
la promesse faite a la terre de la protéger contre un autre déluge universel,
mais elle contenait une promesse ainsi que toutes les bénédictions spiri-
tuelles a ceux qui l'accepteraient.

L'odeur du parfum dans le sacrifice de No¢ se rapportait a sa foi en Christ. Si
donc, aprés avoir senti cette douce odeur, Dieu bénit Noé et ses enfants
(Gen, IX, 1), cette bénédiction a rapport non seulement a des bénédictions
temporelles, mais a des bénédictions spirituelles et éternelles. Chacun donc
des fils de Noé¢ qui avait la foi de Noé et qui marchait comme Noé était
divinement assuré¢ d'un intérét "dans l'alliance éternelle ordonnée en toutes
choses et certaine". Ils étaient bénis, ces liens par lesquels Dieu s'était
attaché a lui-méme les enfants des croyants et par lesquels les cieux et la
terre €taient €troitement réunis. D'un autre coté les sectateurs de l'apostasie
de Nemrod brisaient l'alliance et disaient en réalité : "Brisons ses liens et
délivrons-nous de ses chaines". Il y a dans l'histoire de Babylone par
Berosus une allusion qui est parfaitement distincte a cette action de briser
l'alliance entre le ciel et la terre. Belus, ou comme on 1'a déja vu Nimrod,
apres avoir chassé les téncbres antiques sépara, dit-il, le ciel de la terre et
arrangea le monde avec ordre (BEROSUS dans BUNSEN, vol. I, p. 709).
Ces mots représentaient Belus comme celui qui forme le monde. Mais c'est
un monde nouveau qu'il forme; car des créatures existaient bien avant que
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son pouvoir démiurgique ne soit mis en ceuvre. Ce monde nouveau était
précisément le nouvel ordre de choses qu'il introduisit quand il se révolta
contre le ciel. Une allusion évidente a cette ancienne querelle entre le ciel et
les souverains babyloniens existe dans les paroles de Daniel a
Nebuchadnezzar lorsqu'il annonce I'humiliation et la restauration de ce
souverain (Dan. IV, 26) : "Ton royaume te sera assuré dés que tu auras
reconnu que celui qui domine est dans les cieux".

Ainsi, on voit qu'Atlas avec les cieux reposant sur ses larges €paules ne se
rapportait pas simplement a une célébrité astronomique quelque grande
qu'elle fiit, comme quelques-uns l'ont pens¢, mais bien a quelque chose
d'entiérement différent, a cette grande apostasie des Géants révoltés contre le
ciel 1 et dans laquelle Nemrod le puissant reconnu de tous comme chef 2
occupait une place si importante.

D'apres le systéme que Nemrod contribua si fort a introduire, les hommes
furent amenés a croire qu'un changement spirituel du cceur n'était pas
nécessaire, et que si cependant il était nécessaire, ils pouvaient étre régénérés
par des moyens extérieurs.

Si l'on étudie la question a la lumicre des orgies de Bacchus qui, on 1'a vu,
rappelaient le souvenir de Nemrod, il est évident qu'il entraina les hommes a
chercher leur souverain bien dans les plaisirs sensuels, et leur montra
comment ils pouvaient jouir des plaisirs du péché sans avoir a craindre en
aucune facon la colére du Dieu de sainteté. Dans ces nombreuses
expéditions il était toujours suivi de troupes de femmes; et par la musique, le
chant, les réjouissances et les fétes, et tout ce qui pouvait plaire au coeur
humain naturel, il se recommandait aux bonnes graces de I'humanité.

1. SMITH, Petit Dictionnaire, Gigantes, p. 282-283.
2. Dans le Grec des Septante, traduit en Egypte, le terme puissant appliqué dans
Gen. X. 8, a Nimrod est traduit par "ytryal; nom ordinaire pour Géant.

Section 4
Mort de I'Enfant

L'Ecriture ne nous dit rien de la mort de Nemrod. Une ancienne tradition dit
qu'il mourut de mort violente. Cependant les circonstances de cette mort,
telles que 1'antiquité nous les retrace, sont entourées de légendes. On dit que
les tempétes envoyées par Dieu contre la tour de Babel la renverserent, et
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que Nemrod fut écrasé sous ses ruines 1. C'est impossible, car nous avons
des preuves suffisantes pour établir que la tour de Babel subsista longtemps
apres Nemrod. L'histoire profane parle aussi de la mort de Ninus d'une
manicre mystérieuse et confuse, bien qu'un récit nous dise qu'il mourut d'une
mort violente semblable a celle de Penthée 2, Lycurgue 3 et Orphée 4, qui,
dit-on, furent mis en picces 5. L'identit¢ de Nemrod et d'Osiris étant
cependant établie, nous avons des renseignements sur la mort de Nemrod.
Osiris mourut de mort violente et cette mort a ét€ le théme central de toute
l'idolatrie Egyptienne. Si Osiris est le méme que Nemrod, comme nous
l'avons vu, cette mort violente que les Egyptiens déploraient d'une maniére
si pathétique était exactement celle de Nemrod. Les récits de la mort du dieu
ador¢ dans plusieurs mysteres de

1. BRYAND, vol. IV, p. 61-62.
. HYGINUS, Fab. 184, p. 138.

3. ibid. Fab. 132, p. 109. Lycurgue dont on a fait d'ordinaire 1'ennemi de Bacchus,
¢tait identifié, chez les Thraces et les Phrygiens, a Bacchus, qui on le sait, fut mis
en pieces (voir STRABON, liv. X, p. 453).

4. APOLLODORE, Bibliotheque, liv. 1, ch. 3 et 7, p. 17.

LUDOVICUS VIVES, Commentaire d'Augustin, liv. VI, ch. IX, notes p. 239.

Ninus auquel Vives fait allusion est appelé roi des Indes. Le mot Indes dans les

écrivains classiques, signifie d'ordinaire, mais pas toujours, 1'Ethiopie ou le pays

de Cush. Ainsi le Choaspes dans le pays des Cushites de 1'Est est appelé une

riviere Indienne. (DYONISSIUS AFER, Penergesis, v. 1073-4, p. 32) et le Nil,

dit Virgile, vient des Indiens colorés (Georg. liv. IV, v. 293, p. 230) c'est-a-dire

des Cushites ou des Ethiopiens d'Afrique. Osiris aussi est appelé par Diodore de

Sicile, (Bibliotheca, liv. 1, p. 16), I'Indien. On ne peut donc douter que Ninus, roi

des Indes, ne soit le Cushite ou I'Ethiopien Ninus.

e

bien des pays différents tendent tous au méme but. Un passage de Platon
semble montrer qu'a son époque, l'égyptien Osiris était regardé comme
identique @ Tammuz 1, et Tammuz, on le sait bien, était le méme qu'Adonis
2 le fameux chasseur, dont la mort fit pousser a Vénus de si ameéres
lamentations. Comme les femmes d'Egypte pleurérent Osiris, comme les
Phéniciennes et les Assyriennes pleurerent Tammuz, ainsi en Grece et a
Rome les femmes pleurerent Bacchus, dont le nom, nous 1'avons vu, signifie
celui qu'on regrette, celui qu'on pleure.

Et maintenant, si on se rappelle les lamentations des Bacchantes, on verra
I'importance des rapports qu'il y a entre Nebros, le faon tacheté, et Nebrod le
puissant chasseur. Le Nebros, ou faon tacheté, était le symbole de Bacchus
représentant Nebrod ou Nemrod lui-méme. Or, a de certaines occasions dans
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les fétes mystiques, le Nebros ou faon tacheté était mis en pieces, comme
nous le voyons dans Photius, en souvenir de ce qui arriva a Bacchus 3, que
ce faon représentait. Cette action de mettre en pieces Nebros le tacheté
confirme cette conclusion que la mort de Bacchus, comme la mort d'Osiris,
représentait celle de Nebrod que les Babyloniens adoraient sous le nom de
"tacheté". Bien que nous ne trouvions aucun récit des mysteres observés en
Grece en mémoire d'Orion, le gigantesque et puissant chasseur chanté par
Homere, cependant il mourut de la méme maniere qu'Osiris et fut enlevé au
ciel, s'il faut en croire les symboles qui

1. Voir WILKINSON, Les Egyptiens, vol. V, p. 3. Platon déclare que le fameux
Thot était conseiller de Thamus, roi d'Egypte. Or, Thoth est universellement
connu comme le conseiller d'Osiris. (WILKINSON, vol. V, ch. XIII, p. 10.) On
peut donc conclure de 1a que Thamus et Osiris sont le méme.

2. KITTO, Commentaire illustré, vol. IV. p. 141.

3. PHOTIUS, Lexicon, P. 1, p. 291. Photius sous le titre de "Nebridzon", cite
Démosthéne: "D'apres lui, dit-il, les faons tachetés (ou nebroi) étaient mis en
pi€ces pour une certaine raison mystique ou mystérieuse." Photius lui-méme nous
déclare que la mise en picces des nebroi (ce qui signifie donc faons tachetés) se
faisait en référence et a 1'imitation de la souffrance de Dionysius ou de Bacchus.

le représentaient 1. Des récits persans nous assurent expressément que
Nemrod fut apres sa mort divinisé sous le nom d'Orion, et placé au rang des
¢toiles 2. Nous avons donc des preuves abondantes et concordantes tendant
toutes a la méme conclusion, savoir, que Nemrod, l'enfant adoré dans les
bras de la déesse-mere de Babylone, mourut d'une mort violente. Or, ce
héros puissant ayant été subitement enlevé par une mort violente au milieu
d'une glorieuse carriere, grande fut I'émotion que produisit cette catastrophe.
Lorsque la nouvelle se répandit au loin, les amis du plaisir sentirent que le
meilleur bienfaiteur de 'humanité venait de mourir, et la gaieté disparut.
Grandes furent les lamentations qui montérent au ciel parmi les apostats de
la foi primitive, pour une mort si cruelle. Alors commencerent ces pleurs sur
Tammuz, ces cérémonies coupables qu'adoptérent méme les filles d'Israél, et
dont on voit des traces non seulement dans les annales de l'antiquité
classique, mais encore dans la littérature du monde entier, depuis 1'Ultima
Thul€ jusqu'au Japon. Voici ce que nous dit le Rev. W. Gillespie a propos de
ces lamentations chez les Chinois: "La féte du bateau-dragon se célebre au
milieu de I'ét¢é, et c'est une époque de solennités trés importantes. Il y a
environ 2000 ans, vivait un jeune mandarin chinois, Wat-yune, fort respecté
et aimé¢ du peuple. Au désespoir général, il se noya subitement dans la
riviére. Bien des bateaux coururent
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1. Voir OVIDE, Fastes, liv. V, v. 510-514. Ovide représente Orion comme étant tel-
lement fier de sa grande force qu'il défie continuellement toute créature sur terre
de lutter avec lui. La-dessus apparait un scorpion et, dit le poete : "il fut ajouté
aux ¢toiles". — Le nom d'un scorpion en Chaldéen est Akrab, mais Akrab signifie
aussi le grand oppresseur, et c'est 1a le sens secret du scorpion que I'on peut voir
représenté¢ dans le Zodiaque. Ce signe symbolise celui qui renversa le dieu
Babylonien et supprima le systeme qu'il avait ¢levé. C'est pendant que le soleil
était dans le Scorpion qu'Osiris en Egypte disparaissait (voir WILKINSON, vol.
IV, p. 331), et que I'on faisait de grandes lamentations sur sa disparition. Un autre
sujet se mélait a la mort du dieu Egyptien, mais il faut remarquer que comme
c'était a la suite d'une lutte avec un scorpion que Orion avait €té ajouté aux étoiles,
ainsi c'est uniquement lorsque le Scorpion montait qu'Osiris pouvait disparaitre.

2. Voir Chronique Paschale, tome 1, p. 64.

immédiatement a sa recherche, mais on ne put jamais retrouver son corps.
Depuis cette époque, le méme jour du mois, les bateaux-dragons vont a sa
recherche. C'est, ajoute l'auteur, quelque chose comme les lamentations a
propos d'Adonis, ou les pleurs sur Tammuz dont parle I'Ecriture 1." —
Comme le grand dieu Buddh est d'ordinaire représenté en Chine sous les
traits d'un negre, cela peut servir a lI'identifier au bien-aimé mandarin dont on
déplore annuellement la perte. Le systéme religieux du Japon s'accorde avec
celui de la Chine. En Islande et dans la Scandinavie, il y avait des
lamentations semblables sur la perte du dieu Balder. Balder, par suite de la
trahison du dieu Loki, I'esprit du mal, suivant ce qui avait été écrit au livre
de la destinée, fut mis a mort, bien que l'empire du ciel dépendit de sa vie.
Son pére Odin avait appris le terrible secret du livre de la destinée, ayant du
fond de la demeure infernale conjuré I'un des Volar. Tous les dieux
tremblérent a cette terrible nouvelle ; alors Frigga (la femme d'Odin)
invoque toute espece d'objet animé ou inanimé, pour lui faire jurer de ne pas
détruire Balderon ni de fournir des armes contre lui. Le feu, 1'eau, les
rochers, les végétaux furent enchainés par cette obligation solennelle. Une
seule plante, le gui, fut oubliée : Loki s'en aperciit, et fit de cette plante
méprisée l'arme fatale. Parmi les délassements belliqueux du Valhalla
(l'assemblée des dieux), il en €tait un qui consistait a lancer des traits a la
divinité¢ invulnérable, qui éprouvait du plaisir a présenter a leurs coups sa
poitrine enchantée. Tandis qu'on jouait ainsi, le génie du mal mit dans la
main de l'aveugle Hoder une fléche en bois de gui, et la langa vers le but. La
prédiction redoutée se trouva accomplie par un fratricide involontaire 2. Les
spectateurs furent frappés d'une surprise indicible ; leur malheur était
d'autant plus grand que personne, par respect pour la sainteté du lieu, n'osa
venger cette mort.
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1. GILLESPIE, Pays de Sinim, p. 71.
2. Dans THEOCRITE. Aussi le sanglier qui tua Adonis est représenté comme l'ayant
tué par accident. Voir la section suivante.

Au milieu des pleurs et des lamentations on transporta sur le rivage le corps
inanim¢ ; on le plaga sur un navire comme sur un bilicher funéraire, avec le
corps de sa belle fiancée Nanna qui venait de mourir le coeur brisé. Son
coursier et ses armes furent brilés en méme temps, conformément a 1'usage
dans les obs¢ques des anciens héros du nord. Alors sa mere Frigga fut
ancantie par la douleur. "Inconsolable de la mort de son fils, dit le Dr.
Crichton, elle envoya Hermod (le 1éger) a la demeure de Héla (la déesse de
'enfer ou des régions infernales), pour offrir une rangon afin de le délivrer.
La sombre déesse promit de lui rendre la vie, a la condition que tout le
monde sur la terre pleurerait sa mort. Alors des messagers furent envoyés
par toute la terre, afin de veiller a I'exécution de cet ordre, et l'effet du
chagrin général fut a peu pres le méme que lorsqu'il y a une fonte universelle
des glaces 1." Dans les deux légendes il y a des variations considérables de
I'histoire primitive ; mais au fond la substance de ces histoires est la méme,
et il est facile de voir qu'elles ont dii dériver d'une source commune.

1. Scandinavie, vol. I, p. 93-94.

Section 5
Déification de I'Enfant

Personne ne fut mélé a la mort de Nemrod plus que sa femme Sémiramis
qui, sortie d'une humble condition, s'¢leva au point de partager avec lui le
trone de Babylone. Que fera-t-elle en cette circonstance? Résignera-t-elle
tranquillement la pompe et le faste auxquels elle a été ¢levée ? Non. Bien
que la mort de son mari ait donné un rude choc a sa puissance, son orgueil,
son ambition effrénée ne se décourageront pas. Bien au contraire, cette
ambition ne fit que s'accroitre. Vivant, son mari fut honoré¢ comme un héros;
mort, elle le fera adorer comme un dieu, bien plus, comme la semence
promise a la femme, Zero-ashta 1, qui était destinée a écraser la té€te du
serpent, et qui dans cette victoire devait aussi avoir le talon écrasé.

1. Zéro, en Chaldéen, la semence. En Gréce il parait parfois comme Zeira, devenu
Zoro. Ainsi, Zerubbabel devient Zorobabel. De 1a Zero-ashta, la semence de la
femme, devint Zoroaster, le chef des adorateurs du feu. On trouve dans Zeroastes

le nom de Zoroastre (CLERICUS, tome II, De Chaldeis, ch. 2, p. 194).
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En lisant le Dr. Wilson, on verra qu'un Zoroastre existait avant celui du
régne de Darius Hystaspes (Religion Parsie). Dans l'histoire il y a plusieurs
allusions au Zoroastre de Bactrie, mais la voix de I'antiquité déclare que le
grand Zoroastre était en Assyrie ou Chaldée ou il fonda le systéme idolatre
babylonien: c'était donc Nemrod. Il périt de mort violente, comme Nemrod,
Tammuz ou Bacchus. L'identit¢ avec Bacchus est montrée par 1'épithete
Pyrisporus dans les Hymnes orphiques. Ashta signifie feu et femme en
chaldéen, et comme les rites de Bacchus ressemblaient au culte du feu, Zero-
ashta signifia "par la semence du feu" : d'ou I'épithéte Pyrisporus ou
Ignigena, enfanté par le feu, appliquée a Bacchus. De cette corruption du
sens de Zero-ashta, vint l'histoire de Bacchus arraché¢ aux flammes qui
dévorerent sa mere Sémélé. Zoroastre était aussi connu par Zar-adas, le seul
rejeton. Les anciens paiens confessaient un seul dieu sous le nom de Zéro ou
Zer, caractérisé par une €pithete signalant son unicité et reconnaissaient une
seule semence, espérance du monde. On reconnaissait aussi une grande
déesse sous le nom d'Ashta ou Isha la femme. Le nom Zarades ou Zaradus
illustre la parole de Paul : "II ne dit pas : et a sa postérité, comme s'il parlait
de plusieurs, mais d'une seule qui est Christ". Le Parsisme moderne rejeta le
culte de la déesse mere et le nom de Zoroastre. En Zend, le grand
réformateur est Zarathustra i.e. la semence qui délivre. La dernicere partie
vient du chaldéen, nthsh, lacher ou laisser aller. Thusht est 1'infinitif, et ra, en
sanscrit, langue proche du Zend, 1'agent d'une action, comme "er" en anglais.
Zarathustra ressemble donc a Phoroneus, I'émancipateur.

Les patriarches de I'ancien monde en général connaissaient parfaitement la
grande promesse faite autrefois en Eden, et ils savaient bien que I'écrasement
du talon de la semence promise impliquait la mort du vainqueur, et que la
malédiction ne pouvait étre 6tée de dessus le monde que par la mort du
grand libérateur. Si la promesse concernant 1'écrasement de la téte du serpent
raconté dans la Genese fut réellement faite a nos premiers parents, et que
toute 1'humanité trouve en eux leur origine, il faut s'attendre a en trouver
quelque trace chez tous les peuples. Or, c'est précisément ce qui a lieu. On
trouverait a peine un seul peuple ou une seule tribu dont la mythologie n'y
fasse allusion. Les Grecs représentaient leur grand dieu Apollon comme
¢gorgeant le serpent Python, et Hercule comme étouffant des serpents alors
qu'il était encore au berceau. En Egypte, dans 1'Inde, en Scandinavie, au
Mexique, nous trouvons des allusions évidentes a cette méme vérité. Le
mauvais génie des adversaires du dieu égyptien Horus, dit Wilkinson, est
souvent représenté sous la forme d'un serpent dont il perce la téte avec une
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épée. On trouve la méme fable dans 1'Inde, ou le mauvais serpent est écrasé
par Vichnou, dans son avatar Chrisna 1 (fig. 23).

Fig. 23 Chrisna est du Colonel Kennedy et la déesse égyptienne, de
WILKINSON.

1. WILKINSON, vol. IV, p. 395.

Et le dieu Scandinave Thor écrasa, dit-on, avec sa massue la téte du grand
serpent. L'origine de cette 1égende, dit-il, doit se rattacher a la Bible. Les
Mexicains avaient aussi la méme croyance; ce qui le prouve, c'est que
d'apres Humboldt, le serpent écrasé par le grand esprit Teotl, alors qu'il
prend la forme d'une des divinités subalternes, est le génie du mal, un
véritable Cacodasmon 1. Or, dans presque tous les cas, si l'on examine
soigneusement le sujet, on verra que le dieu qui détruit le serpent est
représenté comme endurant des maux et des souffrances qui amenent sa
mort. Ainsi le dieu Thor qui réussit enfin a détruire le grand serpent périt,
dit-on, au moment méme de la victoire, dun souffle venimeux de son
haleine 2. C'est ainsi, parait-il, que les Babyloniens représentaient leur grand
destructeur du serpent parmi les statues de leur ancienne sphére. Sa
mystérieuse souffrance est ainsi décrite par le poete Grec Aratus, dont le
langage montre que, lorsqu'il écrivait, on avait généralement perdu le sens
de cette image, quoiqu'elle soit assez significative lorsqu'on la considere a la
lumiére de I'Ecriture:

"On voit une figure humaine minée par la fatigue; cependant on ne sait quel

nom lui donner. On ignore quel travail cette créature accomplit. Mais
comme elle semble tomber sur ses genoux les mortels ignorants l'appellent
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Engonasis, et tandis que ses deux mains s'élévent vers les cieux, la téte
horrible d'un dragon s'agite au-dessus d'elle, son pied droit semble demeurer
immobile, fixé sur la créte brune du monstre qui se débat 3." La
constellation qui est ainsi représentée est ordinairement connue sous le nom
de "celui qui s'agenouille", d'aprés la description du poéte grec; mais il est
¢vident que comme Engonasis venait de chez les Babyloniens, il faut
l'interpréter non dans un sens Grec, mais dans un sens Chaldéen ; ainsi
interpreté, comme l'implique

1. HUMBOLD, Recherches Mexicaines, vol. 1, p. 228.
2. MALLET, Antiquités du Nord, Fab. IL p. 453.
3. LANSEER, Recherches Sabéiennes, p. 132, 134.

I'action méme du tableau, le nom du mystérieux martyr est "celui qui écrase
le serpent 1". Quelque fois, cependant, 1'écrasement du serpent était
représenté comme un acte beaucoup plus facile ; la mort néanmoins en était
le résultat ultérieur ; et cette mort du destructeur du serpent est décrite de
maniére a ne laisser aucun doute sur l'origine de cette légende. C'est
particulierement le cas pour le dieu des Hindous, Chrisna, dont parle
Wilkinson dans l'extrait que nous avons déja donné. La légende qui le
concerne contient toute la promesse faite autrefois en Eden, et cela d'une
manicre frappante. Tout d'abord ce dieu est représenté sur des tableaux et
dans des statues, comme ayant le pied sur la téte du grand serpent 2, et
ensuite lorsqu'il 1'a détruit, il meurt, dit la fable, frapp¢ au pied d'une fleche ;
et, de méme que pour Tammuz, il y a chaque anné¢e de grandes lamentations
sur sa mort 3. Méme en Grece, dans l'histoire classique de Paris et d'Achille,
nous avons une allusion évidente a cette partie de la promesse antique
concernant I'écrasement du talon du vainqueur. Achille, fils unique d'une
déesse, était invulnérable partout, excepté au talon. Mais 1a, la blessure était
mortelle. Son ennemi le visa en cet endroit et le tua.

Or, puisque nous avons la preuve que méme les paiens savaient que le
Messie promis devait "par sa mort détruire la mort et celui qui a le pouvoir
de la mort, c'est-a-dire le diable", combien l'impression de 'humanité en
general, a 1'égard de cette vérité capitale, doit avoir ét€ puissante aux jours
de Sémiramis, alors qu'on était si pres de la source de toute la tradition
divine ! Quand donc le nom de Zoroastre, la semence de la femme, fut
donné a celui qui périt au milieu d'une carriere prospere de culte idolatre et
d'apostasie, on ne peut douter du sens qui fut attaché a ce nom. La mort
violente du héros qui dans
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1. De E, la, nko écraser, et nahash, serpent "E-nko-nahash". Le nom arabe de la
constellation, "celui qui s'agenouille", est Al-Gethi, soit aussi "celui qui écrase".

2. COLEMAN, Mythologie Indienne, fig. 12, p. 31. Voir p. 93.

3. POCOCKE, L'Inde en Grece, p. 300.

I'estime de ses partisans avait tant fait pour I'humanité, afin de rendre
I'homme heureux et de le délivrer de la crainte de la colére a venir, au lieu
d'empécher qu'on ne lui décernat ce titre, contribua a ce projet audacieux.
Tout ce qu'il fallait pour appuyer ce dessein de la part de ceux qui voulaient
une excuse pour se détourner du vrai Dieu et embrasser l'apostasie, c'était
précisément d'annoncer que le grand patron de l'apostasie, tout en ayant
succombé sous la malice des hommes, s'était offert volontairement pour le
bien de 1'humanité. Or c'est ce qui arriva. D'apres la version Chaldéenne de
I'histoire du grand Zoroastre, celui-ci supplia le Dieu supréme du ciel de lui
prendre sa vie ; sa priére fut exaucée, et il expira en assurant a ses disciples
que s'ils vénéraient convenablement sa mémoire, 1'empire ne sortirait jamais
de la main des Babyloniens 1. Ce que dit Berosus, l'historien de Babylone,
sur la décapitation du grand dieu Belus, tend a 1a méme conclusion. Belus,
nous dit Berosus, ordonna a 1'un des dieux de lui couper la téte, afin qu'avec
le sang qui se répandrait ainsi par son ordre et avec son consentement on plt
former de nouvelles créatures quand ce sang se mélerait a la terre, la
premiére création étant représentée comme une sorte d'échec 2. Ainsi la mort
de Belus ou Nemrod, comme celle qu'on attribue a Zoroastre, était représen-
tée comme entiérement volontaire, et comme subie pour le bien du monde.

Il semble que les Mystéres secrets ne furent établis qu'a la déification du
héros. La forme antérieure de l'apostasie pendant la vie de Nemrod parait
avoir été ouverte et publique. Or, on sentait que la publicité était hors de
question. La mort du grand chef de l'apostasie n'était pas celle d'un guerrier
mort dans la bataille, mais 'acte d'une rigueur judiciaire, solennellement
infligée. C'est 1a un fait bien établi par la mort de Tammuz et d'Osiris.

1. SUIDAS, tome I, p. 1133-1134.
2. BEROSUS, d'aprés BUNSEN, vol. I, p. 709.

Voici sur Tammuz un récit qui nous est fourni par le célebre Maimonide,
homme versé profondément dans toute la science des Chaldéens : "Le faux
prophéte nommé Tammuz ayant préché a un certain roi, pour lui faire adorer
les sept étoiles et les douze signes du Zodiaque, ce roi ordonna qu'il fiit livré
a une mort horrible. La nuit de sa mort, toutes les statues se réunirent des
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bouts de la terre dans le temple de Babylone devant la grande statue dorée
du soleil qui était suspendue entre le ciel et la terre. Cette statue se prosterna
elle-méme au milieu du temple, et toutes celles qui I'entouraient en firent de
méme, tandis qu'elle leur racontait tout ce qui venait d'arriver a Tammuz.
Les statues pleurérent et se lamentérent toute la nuit et le matin, s'enfuirent
chacune dans son temple jusqu'aux extrémités du monde. De la vint la
coutume de pleurer et de se lamenter sur Tammuz le premier jour du mois
Tammuz 1." Il y a 1a évidemment toute l'extravagance de l'idolatrie, telle
qu'on la trouve dans les livres sacrés des Chaldéens que Maimonide avait
consultés ; mais il n'y a aucune raison de douter du fait établi, soit quant a la
cause, soit quant a la maniere dont Tammuz mourut. Dans cette 1égende
Chaldéenne, il est dit que ce fut par l'ordre d'un certain roi que le chef de
I'apostasie fut tué. Qui pouvait étre ce roi qui s'opposait si catégoriquement
au culte du Dieu des cieux? D'aprés ce qu'on nous raconte du dieu Egyptien
Hercule, nous avons beaucoup de lumiere sur ce sujet. Wilkinson croit que
le plus ancien Hercule, celui qui était vraiment 1'Hercule primitif était celui
qui passait en Egypte pour avoir par la puissance des dieux 2 (c'est & dire par
'Esprit) combattu et vaincu les géants. Or, sans doute, le titre et le caractere
d'Hercule furent plus tard donnés par les paiens a celui qu'ils adoraient
comme le grand libérateur ou Messie,

1. MORE NEVOCHIM, p. 426.
2. Le nom du vrai Dieu (Elohim) est un pluriel. Aussi le pouvoir des dieux et de
Dieu est désigné par le méme terme.

exactement comme les adversaires des divinités paiennes furent stigmatisés
comme les Géants qui se révoltérent contre le ciel. Mais que le lecteur
réfléchisse seulement sur ce qu'étaient ces vrais Géants qui luttaient contre le
ciel. C'¢taient Nemrod et ses partisans; car les Géants étaient précisément
ces hommes forts dont Nemrod était le chef. Qui donc devait maintenant
résister a 'apostasie du culte primitif? Si Sem ¢était encore en vie, et il I'était
certainement, qui le pouvait comme lui? Aussi conformément a cette
conclusion, nous voyons que l'un des noms de I'Hercule primitif en Egypte
¢tait Sem 1.

Si donc Sem était 1'Hercule primitif qui vainquit les Géants et cela non point
par la force physique, mais par la puissance de Dieu, ou l'influence de
I'Esprit Saint, cela s'accorde entiérement avec son caractére; bien plus, cela
s'accorde admirablement avec 1'histoire égyptienne de la mort d'Osiris. Les
Egyptiens disent que le grand ennemi de leur dieu le vainquit, non par la
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violence ouverte, mais ayant formé une conspiration avec soixante-douze
des principaux Egyptiens, il s'empara de lui, le mit & mort et coupa son
cadavre en morceaux, et en envoya les différents morceaux a autant de villes
de la nation 2.

On comprendra le vrai sens de ce récit en jetant un coup d'ceil sur les
institutions judiciaires de 'Egypte. C'était exactement soixante-douze juges
civils et religieux qui devaient, suivant les lois égyptiennes, déterminer quel
serait le chatiment d'une offense aussi grave que celle d'Osiris, en supposant
que cela fiit devenu 1'objet d'une enquéte judiciaire. Il y avait naturellement
deux tribunaux chargés de trancher la question. D'abord les juges ordinaires,
qui avaient pouvoir de vie et de mort, et qui étaient au nombre de trente 3,
puis il y avait au-dessus un tribunal composé de quarante-deux juges qui
avait a

1. WILKINSON, vol. V, p. 17.
2. ibid. vol. IV, p. 330-33.
3. DIODORE, liv. I, p; 48.

décider, dans le cas ou Osiris serait condamné a mort, si son corps serait
enterré ou non, car avant l'ensevelissement chacun devait, aprés la mort,
passer par l'ordalie de ce tribunal 1. — Comme la sépulture lui fut refusée
les deux tribunaux devaient nécessairement étre en cause; ainsi il devait y
avoir exactement soixante-douze personnes sous la présidence de Typhon
pour condamner Osiris @ mort et a €tre coupé en morceaux. Que signifie
donc cette déclaration a propos de la conspiration, si ce n'est que l'adversaire
du systeme idolatre introduit par Osiris avait si bien convaincu les juges de
I'énormité de la faute qu'ils allaient commettre, qu'ils livrérent le coupable a
une mort horrible et ensuite a 1'ignominie, afin d'effrayer tous ceux qui plus
tard seraient tentés de l'imiter. Le déchirement du cadavre et la dispersion de
ces débris dans les différentes cités trouvent leur parallele et leur explication
dans ce que la Bible raconte de la mort et du démembrement de la femme
d'un Lévite (Juges XIX. 29) et de I'envoi de chacun de ces débris a chaque
tribu d'Israél ; nous en voyons encore le pendant a propos de l'histoire de
Saiil coupant en morceau une paire

1. DIODORE, liv. I, p. 58. Les paroles de Diodore, telles qu'elles sont imprimées
dans les éditions ordinaires indiquent que le nombre des juges s'élevait simple-
ment au-dessus de quarante, sans spécifier combien il y en avait au-deld. Dans le
Codex Coislianus, il est dit qu'il y en avait deux au-dessus de quarante. Les juges
terrestres qui jugérent la question de I'enterrement correspondaient en nombre,
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d'aprés Wilkinson (vol. V, p. 75 et BUNSEN, vol. I, p. 27), aux juges des régions
infernales. Or, ces juges, sans compter leur président, étaient (les monuments en
font foi) exactement quarante-deux. Les juges terrestres des funérailles doivent
donc avoir ét¢é au nombre de quarante-deux. En faisant allusion a ce nombre,
comme s'appliquant également aux juges de ce monde et a ceux du monde des
esprits, Bunsen, parlant du jugement d'un mort dans le monde invisible, s'exprime
ainsi dans le passage cité plus haut : "Ojuarante-deux dieux (le nombre composant
le tribunal terrestre des morts) occupent le siege du tribunal". Diodore lui-méme
soit qu'il écrive "deux au-dessus de quarante" ou tout simplement plus de qua-
rante, donne des raisons de croire que c'était le nombre quarante-deux qui était
présent a son esprit car, dit-il, toute la fable des ombres apportées de I'Egypte par
Orphée, était copiée sur des cérémonies des funérailles égyptiennes dont il avait
¢été le témoin au jugement avant I'ensevelissement des morts (DIODORE, liv. I, p.
58.) Si donc, il y avait exactement quarante-deux juges dans les régions infé-
rieures, cela méme prouve, d'aprés les paroles de Diodore, quelle que soit 1'ex-
plication qu'on adopte, que le nombre des juges dans le jugement terrestre doit
avoir été le méme.

de beeufs, et les envoyant dans toutes les villes du royaume (I Sam. XI, 7).
Les commentateurs admettent que le Lévite et Saiil agissaient d'apreés une
coutume des patriarches, suivant laquelle il fallait qu'une vengeance
sommaire punisse ceux qui manquaient de se rendre a l'assemblée ou ils
¢taient solennellement convoqués. C'est ce que déclare si explicitement Saiil,
lorsqu'il envoie les débris des beeufs: "Quiconque ne suivra pas Saiil et
Samuel, sera trait¢ comme ces beeufs." De méme quand les soixante-douze
conspirateurs envoyerent dans les différentes villes les débris du corps
d'Osiris, cela équivalait a déclarer solennellement ceci : "Quiconque fera
comme Osiris aura le méme sort, il sera comme lui mis en pieces."

Quand l'irréligion et 'apostasie se développerent de nouveau, cette action a
laquelle furent entrainées les autorités constituées qui avaient a faire avec le
chef des apostats pour détruire le systeme combiné d'irréligion et de
despotisme ¢levé par Osiris ou Nemrod, cette action causa naturellement une
profonde horreur a tous ses amis; et pour y avoir pris part, le principal acteur
fut stigmatis¢ du nom de Typho, ou le Méchantl. L'influence que Typho
avait sur les esprits de ces soi-disant conspirateurs, si on considere la force
physique de Nemrod, doit avoir été¢ merveilleuse, et sert a montrer que tout
en étant lui-méme flétri d'un nom abhorré, et bien que son action vis-a-vis
d'Osiris soit couverte d'un voile, il n'était

1. Wilkinson admet que différents individus ont a différentes époques porté le nom
détesté en Egypte. L'un des noms les plus connus par lesquels on désigne Typho
ou le Méchant était Seth (EPIPHANUS, adv. Heeres., liv. III). Or Seth et Sem sont
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synonymes, tous les deux signifiant le prédestiné. Comme Shem était le plus
jeune fils de No¢, étant le frére de Japhet l'ainé (Gen. X, 21), et comme la
prééminence lui était divinement destinée, le nom de Shem, le prédestiné, lui avait
été donné par un ordre divin, soit a sa naissance, soit apres, pour le désigner a
'exemple de Seth, comme I'enfant de la promesse. Shem, cependant, semble avoir
¢té connu en Egypte comme Typho, non seulement sous le nom de Seth, mais
sous son propre nom, car Wilkinson nous dit que Typho était caractérisé par un
nom qui signifiait détruire et rendre désert (Egyptiens, vol. IV, p. 434). Or, le nom
de Shem aussi, dans I'un de ces sens veut dire détruire ou dévaster. Ainsi Shem le
prédestiné était nommé par ses ennemis Shem le destructeur ou le ravageur, c'est-
a-dire le diable.

autre néanmoins que cet Hercule antique qui vainquit les Géants par la
puissance de Dieu, par le pouvoir persuasif de I'Esprit Saint.

Le mythe qui fait périr Adonis, identifi¢ a Osiris sous la dent d'un sanglier,
s'explique aisément si on le rapproche de ce caractére de Sem 1. La défense
du sanglier était un symbole. Dans 1'Ecriture, la défense est appelée une
corne 2; beaucoup de Grecs classiques 'envisageaient ainsi 3. Si donc on se
rappelle que la défense est regardée comme une corne suivant le symbolisme
de l'idolatrie, il ne faut pas chercher bien loin le sens de la défense du
sanglier, cause de la mort d'Adonis. Les cornes de taureau que Nemrod
portait, étaient le symbole de la force physique. Les dents du sanglier étaient
le symbole de la puissance spirituelle. Comme une corne signifie puissance,
ainsi une défense, une corne, dans la bouche, signifie la puissance dans la
bouche, en d'autres termes, la puissance de persuasion, le pouvoir méme
dont Sem, I'Hercule primitif, était revétu d'une maniere si extraordinaire. Les
anciennes traditions des Galls elles-mémes, nous fournissent une nouvelle
preuve qui met en relief cette idée de puissance dans la bouche et la met en
rapport avec le fils célébre de Noé sur lequel, dit I'Ecriture, les bénédictions
du Ires-Haut reposaient tout particulierement. L'Hercule celtique était appelé
Ogmius Hercules, ce qui en chaldéen veut dire Hercule qui se lamente 4.
Aucun nom ne pouvait mieux lui convenir, aucun autre ne pouvait mieux
indiquer l'histoire de Sem.

1. Dans I'Inde un démon a figure de sanglier gagna, dit-on, une telle puissance par sa
dévotion, qu'il opprima les dévots adorateurs des dieux et les forga a se cacher
(MOOR, Panthéon, p. 19). Méme dans le Japon il semble y avoir un mythe
semblable. Pour le sanglier japonais, voir Nouvelles illustrées, 15 déc. 1860.

2. Ezéch. XXVII, 15. "IIs t'ont apporté, pour présents, des cornes d'ivoire."

3. Pausanias admet que de son temps on considérait les défenses de sangliers comme
des dents, mais il donne des raisons fortes et concluantes, a mon avis, pour les
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faire considérer comme des cornes. Voir PAUSANIAS, liv. V, Eliaca, ch. 12, p.
401, VARRO, De Lingua Latina, liv. VI et d'apres PARKHURST, sub voce Krn.

4. Les lettrés celtiques font venir le nom Ogmius du mot celtique Ogum, qui, dit-on,
signifie le secret de 1'écriture. Mais Ogum doit venir du nom du dieu, plutdt que le
nom du dieu ne vient de ce nom.

A part notre premier pére, Adam, jamais aucun homme n'a vu autant de
tristesse que lui. Non seulement il fut témoin d'une grande apostasie qui,
avec ses sentiments de droiture, et témoin comme il 'avait été de la terrible
catastrophe du déluge, doit 1'avoir profondément affligé, mais encore il vécut
assez pour ensevelir sept générations de ses descendants. Il vécut 502 ans
aprés le déluge, et comme la vie de I'hnomme diminua beaucoup apres cet
¢veénement, il ne vit pas moins de sept générations de sa postérite (Gen. XI,
10, 32). Comme ce nom d'Ogmius, celui qui se lamente ou qui pleure,
s'applique bien a quelqu'un qui a eu une histoire semblable ! Mais comment
cet Hercule qui pleure est-il représenté comme renversant les iniquités et
redressant les torts ? Ce n'est pas par la massue, comme I'Hercule grec, mais
par la force de la persuasion. On nous montre les foules qui marchent apres
lui trainées par de belles chaines d'or et d'ambre passées dans 'oreille, et ces
chaines sortaient de sa bouchel. Il y a une grande différence entre les deux
symboles : les défenses du sanglier et les chaines dorées qui sortent de la
bouche, et menent par les oreilles ries foules bien disposées, mais tous les
deux illustrent d'une mani¢re admirable la méme idée, la puissance de cette
force persuasive qui, pendant un temps, permit a Sem de résister au flot de
corruption qui se répandait rapidement sur le monde. Ou; lorsque Serri eut si
puissamment agi sur les esprits des hommes pour les amener a faire du
grand apostat

1. Sir W. BETHAM, Gaulois et Cimbres, p. 90-93. Il importe de remarquer, a pro-
pos de cet Ogmius, I'un des noms de Sem, le grand Hercule Egyptien qui vainquit
les Géants. Ce nom est Chon. Dans I'Etymologium Magnum, apud BRY ANT, vol.
I, p. 33, nous lisons: "Dans le dialecte €gyptien Hercule est appelé Chon".
Comparez ceci avec Wilkinson, vol. V, p. 17, ou Chon est appelé Sem. Or, Khon
en Chaldéen veut dire se lamenter, et comme Shem était Khon, c'est-a-dire prétre
du Dieu Tres-Haut, son caractére de Khon, celui qui se lamente, et les circons-
tances ou il se trouvait, fourniraient une nouvelle raison pour lui faire donner ce
nom de I'Egyptien Hercule. Il faut remarquer aussi, que ceux qui s'efforcent de
détourner les pécheurs de leur mauvaise voie ont dans leurs larmes une éloquence
qui est trés expressive. Les pleurs de Whitefield formaient une grande partie de sa
puissance ; or, de méme, les pleurs de Khon, Hercule qui se lamente, devaient
l'aider puissamment dans sa victoire sur les Géants.
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un terrible exemple, et que les membres dispersés de l'apostat furent envoyés
aux principales villes ou son systéme s'était établi, on le comprendra bien
vite, dans ces circonstances, si 1'idolatrie devait durer, si par-dessus tout elle
devait se développer, il était indispensable qu'elle agit en secret. La terreur
d'une exécution capitale, infligée a quelqu'un d'aussi puissant que Nemrod,
rendait nécessaire, au moins pour quelque temps, la plus extréme prudence.
Ce fut dans ces circonstances, on ne peut en douter, que commenga ce
systeme de Mystere, qui ayant Babylone pour centre, s'est répandu dans le
monde entier. Dans ces mysteres, sous le sceau du secret et la sanction d'un
serment, et au moyen de toutes les ressources fertiles de la magie, les
hommes furent graduellement ramenés a toute l'idolatrie qui avait été
publiquement supprimée, tandis que l'on ajoutait a cette idolatrie de
nouveaux traits qui la rendaient encore plus blasphématoire que jamais.

Nous avons des faits abondants qui établissent que la magie et 1'idolatrie
¢taient sceurs jumelles et qu'elles sont venues dans le monde en méme
temps. Zoroastre, dit I'historien Justin, inventa, dit-on, les arts magiques, et
¢tudia avec beaucoup de soin les mouvements des corps célestes 1. Le
Zoroastre dont parle Justin est le Bactrien Zoroastre; mais on croit
généralement que c'est une erreur. Stanley, dans son histoire de la
philosophie orientale, conclut que cette erreur vient d'une similitude de
noms, et que pour cette raison on avait attribué cette invention au Bactrien
Zoroastre qui en réalité appartenait aux Chaldéens; car on ne peut imaginer
que le Bactrien fiit I'inventeur de ces arts dans lesquels les Chaldéens, ses
contemporains, étaient si habiles 2. Avant lui, Epiphane était évidemment
arrivé, en substance, a la méme conclusion. Il prétend, d'aprés les preuves
certaines qu'il en avait alors, que ce fut Nemrod qui établit les sciences de la
magie et de l'astronomie, dont l'invention fut plus

1. JUSTIN, Histoires, liv. 1, ch. I, vol. I, p. 615.
2. 2.STANLEY, p. 1031, c. L

tard attribuée au Bactrien Zoroastre 1. Comme nous avons vu que Nemrod et
le Chaldéen Zoroastre ne font qu'une seule personne, les conclusions de ceux
qui ont fait ou qui font encore des recherches dans l'antiquité chaldéenne
sont entierement d'accord. Or le systéme secret des Mystéres donnait de
grandes facilités pour frapper les sens des initi€s au moyen de tours d'adresse
variés et d'artifices de magie. Malgré tout le soin et les précautions de ceux
qui dirigeaient ces initiations, il en est assez venu jusqu'a nous pour nous
donner une juste idée de leur véritable caractere. Tout était si bien combiné
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pour ¢lever les esprits des novices au plus haut degré d'excitation, qu'apres
s'étre livrés entiérement au prétre ils étaient préparés a recevoir n'importe
quoi. Apres que les candidats a I'initiation étaient passés par le confessionnal
et qu'ils avaient juré d'apres les serments ordinaires, on leur présentait des
objets étranges et effrayants. Quelquefois le lieu ou ils étaient semblait
trembler autour d'eux; quelquefois il se montrait brillant et resplendissant de
lumicere, puis il se couvrait de profondes ténebres; quelquefois il y avait des
¢clairs et du tonnerre; quelquefois des bruits épouvantables, des
mugissements; quelquefois des apparitions terribles étonnaient les
spectateurs tout tremblants 2. Puis enfin, le grand dieu, l'objet central de leur
culte, Osiris, Tammuz, Nemrod ou Adonis, leur était révélé de la maniére la
plus propre a adoucir leurs sentiments et a engager leurs affections
inconscientes. Voici le récit que fait de cette manifestation un ancien paien.
Il le fait, il est vrai, avec prudence, mais cependant de maniére a montrer la
nature du secret magique par lequel on accomplissait ce miracle apparent :
"Dans une manifestation qu'il ne faut point révéler, on voit sur le mur du
temple une masse de lumicre qui, a premicre vue, semble tres éloignée. Elle
se transforme, en s'agrandissant, en un visage ¢évidemment divin et
surnaturel, d'un aspect

1. EPIPHANE, Adv. Hceres., liv. 1, tome I, vol. I, p. 7, c.
2. WILKINSON, Meaurs et coutumes des Egyptiens, vol. V, p. 326.

sévere, mais ayant un air de douceur. Suivant les enseignements de la
religion mystérieuse, les Alexandrins I'honorent comme Osiris ou Adonis 1."
D'aprées ce passage, on n'en peut douter, 1'art magique ainsi employ¢ n'était
autre chose que celui dont on fait usage aujourd'’hui dans la fantasmagorie
moderne. Ces moyens-la, ou d'autres semblables, étaient employés aux
époques les plus recul€es, pour offrir a la vue des vivants dans les mysteres
secrets ceux qui ¢taient déja morts. L'histoire ancienne contient des allusions
a 1I'époque méme de Sémiramis, qui impliquent que I'on pratiquait des rites
magiques pour la méme raison 2, et comme dans des temps plus modernes
on se servait pour le méme objet de la lanterne magique ou de quelque chose
de semblable, il est permis de conclure que -dans des temps fort reculés on
employait les mémes moyens ou quelque chose d'analogue pour produire les
mémes effets. Or, dans les mains des hommes rusés, entreprenants, c'était 1a
un moyen puissant d'en imposer a ceux qui voulaient qu'on leur en imposat,
qui étaient opposés a la sainte

1. DAMASCIUS, apud PHOTIUM, Bibliotheque, cod. 242, p. 343.
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2. L'un des passages auxquels je fais allusion se trouve dans les paroles suivantes de
Moses de Chorene dans son Histoire arménienne, a propos de la réponse de
Sémiramis aux amis d'Arasus, qu'elle avait égorgés dans une bataille : "Diis,
inquit, (Sémiramis) meis mandata dedi, ut Arasi vulnera lamberent, et ab inferis
excitarent... Dii, inquit, Areum lamberunt, et ad vitam revocarunt." J'ai, dit
Sémiramis, donné l'ordre a mes dieux de lécher les blessures d'Araeus, et de lui
rendre la vie. Mes dieux, dit-elle, ont 1éché Arasus, et l'ont rappelé a la vie.
(MOSES CHORON, liv. I, ch. 14, p. 42). Si Sémiramis avait vraiment fait ce
qu'elle disait, c'aurait ét¢ un miracle. Les effets de la magie étaient des miracles
simulés, et Justin et Epiphane montrent que les miracles simulés apparaissent aux
origines méme de l'idolatrie. Or, a moins que le miracle simulé de la résurrection
des morts par les arts magiques ne fiit déja notoirement pratiqué a I'époque de
Sémiramis, il n'est pas probable qu'elle elit donné une pareille réponse a ceux
qu'elle désirait se rendre favorables : car d'un c6té, comment aurait-elle jamais
pensé a faire une pareille réponse, et de I'autre comment aurait-elle prévu qu'il
obtiendrait l'effet désiré s'il n'y avait pas des croyances populaires aux pratiques
de la nécromancie ? Nous lisons qu'en Egypte, vers la méme époque, on pratiquait
des arts semblables s'il faut en croire Manetho. Manetho dit, d'apres Josephe
qu'il (Horus, 1'ainé, dont il parlait évidemment comme d'un roi humain et mortel)
¢tait admis en présence des dieux, et qu'Aménophis désirait obtenir le méme
privilege (Bewv yevesOyl Beatnv womeQp, lisait-on dans les vieux manuscrits).
JOSEPHUS contra Apion, liv. I, p. 932. Cette prétendue admission en présence
des dieux implique évidemment 1'usage de I'art magique dont parle le texte.

religion spirituelle du Dieu vivant et qui regrettaient encore le systéme qu'on
avait renvers€¢. Ceux qui contrOlaient les Mystéres, ayant découvert des
secrets alors inconnus a la masse de I'humanité et qu'ils conservaient
soigneusement sous leur surveillance exclusive, pouvaient aisément leur
donner ce qui paraissait une démonstration oculaire de ce fait que Tammuz,
qui avait été mis a mort et pour lequel il y avait eu tant de lamentations, ¢tait
encore vivant et environné d'une gloire divine. Venant des levres d'un
homme si glorieusement révélé, ou ce qui dans la pratique était la méme
chose, des levres de quelque prétre invisible qui parlait en son nom, que
pouvait-il y avoir de trop merveilleux ou de trop incroyable pour étre cru ?
Aussi tout le systéme des Mystéres secrets de Babylone tendait a glorifier un
homme mort, et une fois le culte d'un mort établi, le culte de beaucoup
d'autres devait naturellement suivre. Ceci jette de la lumiére sur le langage
du Psaume 106, ou le Seigneur reproche a Israél son apostasie : "lIs se sont
attachés a Baalpeor, et ont mangé des sacrifices des morts." C'est ainsi que
s'est préparée la voie pour amener toutes les abominations et les crimes
accomplis dans les mystéres ; car pour ceux qui ne voulaient pas garder la
connaissance de Dieu, qui préféraient quelque objet visible de culte,
appropri¢ aux sentiments matériels de leurs esprits charnels, aucune raison

93



ne devait paraitre plus péremptoire pour la foi et pour la pratique, que
d'entendre de leurs propres oreilles un ordre donné au milieu dune
apparition si glorieuse par la divinit¢ méme qu'ils adoraient.

Préparé avec cette habileté, le projet réussit. Sémiramis accrut encore sa
gloire, grace a son mari mort et divinis¢, et avec le temps tous les deux, sous
le nom de Rhéa et Nin, ou la déesse-mére et le Fils, furent adorés avec un
enthousiasme incroyable: leurs statues s'¢leverent partout et devinrent 1'objet
du culte 1. Partout ou le visage

1. On ne se hasardait a aucune idolatrie publique jusqu'au régne du petit-fils de
Sémiramis, Arioch ou Arius. Cedreni Compendium, vol. 1, p. 29-30.

noir de Nemrod semblait devoir étre un obstacle a son culte on tourna tres
aisément la difficulté. Suivant la doctrine Chaldéenne de la transmigration
des ames, tout ce qui était nécessaire fut d'enseigner que Ninus était revenu
sous la forme d'un fils posthume, au teint blanc, enfanté surnaturellement par
sa veuve apres l'entrée du pere dans le s¢jour de gloire. Comme dans sa vie
licencieuse et dissolue, Sémiramis eut beaucoup d'enfants dont on ne
connaissait pas les peres, un pareil expédient justifierait son péché, et en
méme temps lui permettrait de satisfaire les désirs de ceux qui, tout en
s'éloignant du culte de J¢hovah, n'auraient cependant pas aimé se prosterner
devant une divinité noire. D'aprés la lumiére que 1'Egypte a jetée sur
Babylone, autant que d'apres la forme des statues qui existent encore de
I'enfant Babylonien dans les bras de sa meére, nous avons toutes sortes de
raisons de croire que c'est ce qui se fit alors.

En Egypte, le blond Horus fils du noir Osiris, qui était I'objet favori du culte
et qui était porté dans les bras de la déesse Isis, naquit miraculeusement, dit-
on, a la suite des relations de cette déesse avec Osiris apres sa mort 1 et dans
une nouvelle incarnation de ce dieu, pour venger sa mort sur ses meurtriers.
Il est merveilleux de trouver tant de pays si ¢loignés 1'un de l'autre, et tant de
millions de membres de la race humaine aujourd'hui qui n'ont certainement
jamais vu de négres, et parmi lesquels cependant on adore un dieu noir.
Mais, parmi les nations civilisées de 1'antiquité, comme nous le verrons plus
loin, Nemrod tomba dans le discrédit, et fut dépouillé de son ancien prestige,
surtout a cause de sa difformité, ob deformitatem 2. — Méme a Babylone,
l'enfant posthume, identifi¢ avec son pére et cependant possédant plutot les
traits de sa mere, devint le type favori du divin fils de la Madone.
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1. Plutarchi Opera, vol. 11, p. 366.
2. Mots du Gradus ad Parnassum sur la cause de la chute de Vulcain, dont on voit
l'identité avec Nemrod (ch. 7, art. 1).

Ce fils ainsi adoré dans les bras de sa mere était considéré comme revétu de
presque tous les attributs, et appelé¢ de presque tous les noms du Messie
promis. De méme que Christ dans I'hébreu de 1'Ancien Testament, est appelé
Adonai, le Seigneur, de méme Tammuz était appelé Adon ou Adonis. Sous
le nom de Mithra, il était adoré comme Médiateur 1. Comme Médiateur et
chef de l'alliance de grace, il était appelé Baal-berith, le Seigneur de
l'alliance (Juges VIII, 33). Sous ce caractére, on le représente (fig. 24) sur les
monuments de Perse comme assis sur I'arc-en-ciel, le symbole bien connu de
l'alliance 2. Dans 1'Inde, sous le nom de Vichnou, le Gardien ou le Sauveur
des hommes, quoiqu'étant un dieu, il était adoré comme I'Homme-Victime,
qui, avant que le monde ne fiit, parce qu'il n'y avait point autre chose a offrir,
s'offrit lui-méme en sacrifice 3. Les écrits sacrés des Hindous nous disent
que cette mystérieuse offrande avant toute la création est le point de départ
de tous les sacrifices qui ont été offerts depuis ce moment 4. Sera-t-on
¢tonné de trouver cette déclaration dans les livres sacrés de la mythologie
paienne ? Mais depuis que le péché est entré dans le monde, il n'y a jamais
eu qu'un seul moyen de salut, savoir, le sang de l'alliance éternelle, moyen
que toute I'humanité connaissait, depuis les jours du pieux Abel.
Lorsqu'Abel, par la foi, offrit 4 Dieu un sacrifice plus excellent que celui de
Cain, c'était sa foi au sang de I'agneau égorgé dans le dessein de Dieu depuis
la fondation du monde, et qui devait étre au temps voulu immolé sur le
calvaire, qui faisait toute l'excellence de cette offrande. Si Abel connaissait
le sang de 1'Agneau, pourquoi les Hindous ne 1'auraient-ils pas connu ?

PLUTARQUE, De Iside, vol. I1, p. 369.

THEVENOT, Voyages, P. 1, ch. VII, p. 514.

Col. KENNEDY, Mythol Hindoue, p. 221, 247, avec la note.

ibid. p. 200, 204, 205. Dans l'exercice de ses fonctions, comme dieu du remede,
Vichnou, dit-on, arrache les épines des trois mondes. (MOOR, Panthéon, p. 12).
Les épines étaient un symbole de malédiction comme il I'est exprimé dans Geneése
11, 18.

bl
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IT est un petit mot qui montre que méme en Greéce la vertu du sang divin
avait été autrefois connue, bien que cette vertu dépeinte par les poetes Grecs
fut entierement obscurcie et dégradée. Ce mot, c'est Ichor. Tous ceux qui ont
lu les bardes de la Grece classique, savent que Ichor est le terme
spécialement approprié¢ pour désigner le sang d'une divinité. Voici ce que dit
Homere a ce sujet : "Sur la paume de la main, coule I'Ichor (le sang)
incorruptible, liqueur subtile que laissent échapper les dieux bienheureux 1."
Or quel est le sens de ce mot Ichor? En Grec, il n'a aucune signification
¢tymologique, mais en Chaldéen, ce mot veut dire : la chose précieuse. Un
tel mot, appliqué au sang d'une divinité, ne pouvait avoir qu'une origine. Il
porte en lui-méme la preuve de la source dont il est sorti: il vient de la
grande tradition des patriarches qui amena Abel a regarder au précieux sang
de Christ, le don le plus précieux que l'amour divin ait pu faire a un monde
coupable, et qui en méme temps que le sang de la vraie et seule victime
humaine, est aussi en fait et en vérité le sang de Dieu (Actes XX, 28). Méme
en Grece, quoique la doctrine flit complétement corrompue, elle

1. HOMERE, lliade, liv. V, v. 339-340.

ne s'était pas entierement perdue. Elle était mélée a des fables et a des
faussetés, cachée a la multitude ; et néanmoins, elle occupait nécessairement
dans le systéme mystique secret, une place importante. Servius nous apprend
que le grand but des orgies Bacchiques était la purification des ames.
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Or comme dans ces orgies on immolait régulierement un animal pour verser
ensuite son sang, en souvenir de la grande divinité qui avait répandu son
propre sang, cette aspersion symbolique du sang de la divinité pouvait-clle
n'avoir aucun rapport avec cette purification des péchés que les rites
mystiques étaient censés opérer! Nous avons vu que les souffrances du
Babylonien Zoroastre et de Belus étaient expressément représentées comme
volontaires et comme subies dans l'intérét de 1'humanité, et cela, en
conformité avec l'écrasement de la téte du serpent qui impliquait la
destruction du péché et de la malédiction. Si le grec Bacchus était
précisément une autre forme de la divinité Babylonienne, ses souffrances et
I'aspersion du sang doivent donc avoir ét€ représentés comme ayant été
endurés pour le méme but, savoir, la purification des dames. Considérons de
ce point de vue le nom bien connu de Bacchus en Grece. Ce nom était
Dionysus ou Dionusos. Que peut-il signifier? Jusqu'ici, il a défié toutes les
interprétations. Mais examinez-le comme appartenant au langage de ce pays
d'ou le dieu tire son origine, et vous en comprendrez aisément le sens. D'ion-
nuso-s signifie celui qui porte le péché 1, nom entiérement approprié¢ au
caractere de celui dont les

1. L'expression (Exode XXVIII, 38) dans le sens sacerdotal est nsha eon. En chaldéen, la
premicre lettre a devient 1 (i0n, iniquité). Et, nsha, porter, devient nusha au participe
présent, soit nusa car les Grecs n'avaient pas de sh. De ou Da, est le pronom démonstratif
pour ce ou le Grand. Dionnusa signifie donc le grand porteur des péchés. Les paiens
classiques avaient la méme idée de l'imputation du péché comme le montre le langage
d'Osiris a propos d'Olenos qui prit sur lui une faute injustifiée: Quique in se crimen traxit,
voluitque videri, Olenos esso nocens.(OVIDE, Métam,, vol. 11, p. 486) Sous le poids du
péché imputé, Olenos souffrit tant qu'il en mourut et fut pétrifié sur la sainte montagne
d'Ida, ce qui montre son caractere sacré. Voir Appendice, note F.

souffrances €taient représentées comme €tant si mystérieuses, et qui était
considéré comme le grand purificateur des ames.

Or ce dieu Babylonien connu en Gréce sous le nom de Celui qui porte le
péché, et dans I'Inde sous celui de I'Homme-Victime, était généralement
invoqué, chez les Bouddhistes de 1'Orient, dont le systéme contient des
principes Babyloniens incontestables, comme le "Sauveur du monde 1". —
On a toujours su que les Grecs adoraient quelquefois le Dieu supréme sous
le nom de Jupiter Sauveur ; mais ce titre pensait-on, avait simplement rap-
port a la délivrance dans la bataille, ou a quelque délivrance semblable. Or,
si on considére que Jupiter Sauveur n'était qu'un titre de Dionysus 2 le
Bacchus qui porte le pécheé, son caractere de Sauveur apparait sous une
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lumiere entierement différente. En Egypte, le dieu Chaldéen était un grand
objet d'amour et d'adoration; c'était le dieu par lequel la bonté et la vérité
furent révélées a 'humanité 3. Il était regardé comme I'héritier prédestiné de
toutes choses, et le jour de sa naissance, on avait entendu, disait-on, une voix
qui proclamait la naissance du seigneur de toute la terre 4. Sous ce caractere
on l'appelait le roi des rois, le seigneur des seigneurs et c'était parce qu'il
repreésentait ce dieu héros que le fameux Sésostris fit donner ce titre a son
nom sur les monuments qu'il ¢éleva pour perpétuer le souvenir de ses vic-
toires 5. Non seulement il était honoré comme le grand roi du monde, mais il
¢tait regardé comme le seigneur du monde invisible et le juge des morts ; et
on enseignait que dans le monde des esprits tous doivent comparaitre devant
son tribunal pour subir le sort qui leur est destiné 6. Comme le vrai Messie
¢tait annoncé sous le titre de "I'hnomme dont le nom était la branche" et il
¢tait célebre

MAHAWANSO, XXXI, apud POCOCKE, L'Inde en Grece, p. 185.
ATHENZUS, liv. XV, p. 675.

WILKINSON, Les Egyptiens, vol. IV, p. 189.

ibid. p. 310.

RUSSSELL, L'Egypte, p. 99.

WILKINSON, Les Egyptiens, vol. IV, p. 310, 314.

AN e

non seulement comme étant la branche de Cush, mais comme la branche de
Dieu, libéralement donnée a la terre pour la guérison de toutes les maladies
auxquelles notre chair est sujette 1.

On l'adorait a Babylone sous le nom de El-Bar, ou Dieu le fils. C'est sous ce
nom-1a qu'il est donné par Berosus, 1'historien chaldéen, comme le second de
la liste des souverains de Babylone 2. Layard I'a découvert sous ce nom dans
les sculptures de Ninive, avec le signe qui indique El ou Dieu, placé devant
le nom Bar le Fils, en forme de préfixe 3. Sous le méme nom, Sir H.
Rawlinson 1'a aussi trouvé suivi immédiatement des noms Beltis et Bar le
brillant 4. On l'adorait en Egypte sous le nom de Bar aux époques les plus
reculées, quoique dans des

1. Clest le sens ésotérique du Rameau d'or de Virgile, et de la branche de gui des
Druides. Il faut en chercher la preuve dans "I'Apocalypse du passé". Je puis
cependant faire remarquer, en passant, la diffusion énorme du culte du rameau
sacré. Non seulement les négres d’Afrique, dans le culte du Fétiche, a certaines
occasions, font usage de la branche sacrée (HURD, Rites et Cérémonies, p. 375),
mais méme dans l'Inde il y a des traces de la méme coutume. Mon frere, S.
Hislop, missionnaire de 1'Eglise libre a Nagpore, m'écrit que le Rajah de
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Nagpore avait 1'habitude tous les ans a un jour fixé, d'aller en grande pompe
adorer le rameau d'une espeéce d'arbre particuliere appelée Apta, qui avait été
planté pour la circonstance et qui, aprés avoir regu les honneurs divins, était
dépouillé, et ses feuilles distribuées aux nobles par le prince du pays. On vendait
dans les rues de la ville des rameaux innombrables d'arbre de la méme espece, et
les feuilles étaient offertes aux amis sous le nom de Sona ou or.

BEROSUS apud BUNSEN, L'Egypte, vol. I, p. 270, note 5. Le nom El-Bar est
donné ci-dessus sous sa forme hébraique, comme étant plus familier au lecteur
ordinaire de la Bible. La forme chaldéenne du nom est Ala-Bar, qui dans le grec
de Berosus est Ala-Par, avec la terminaison ordinaire en grec os. Le changement
de Bar ou Par, repose sur le méme principe que celui de Ah, pére, en Appa, et de
Bard, le tacheté, en Pardos. — Ce nom Ala-Bar fut sans doute donné par Berosus
a Ninyas comme étant le fils Iégitime et le successeur de Nemrod. Ce qui prouve
que Ala Paros devait réellement désigner le souverain dont nous parlons, comme
Fils de Dieu ou Dieu le Fils, c'est une autre forme grecque du méme nom (p. 712.
BUNSEN, notes). Ce nom c'est Alasparos. Or, Pyrisporus, appliqué a Bacchus,
veut dire Ignigena, ou la semence du feu, et Alasparos, la semence de Dieu, est
précisément une expression semblable formée de la méme manicre, le nom étant
grécisé. On sait que le Grec omelpm vient du mot hébreu Zéro; tous deux
signifient semer. omelpo® est formé comme suit : le participe actif de Zéro est
Zuro, qui devient, employé comme verbe, Zwero, Zvero, et Spero. Alasparos
signifie donc naturellement : la semence de Dieu, simple variation de Ala-Paros,
Dieu le Fils.

3. Ninive et Babylone, p. 629.
4. VAUX, Ninive, p. 451.

temps plus récents le dieu Bar ait ét¢ détroné¢ dans le Panthéon populaire
pour faire place a une autre divinité plus populaire encore 1. Dans la Rome
paienne méme, ainsi que le déclare Ovide, on l'adorait sous le nom de
I'Enfant éternel 2. — C'est ainsi qu'un simple mortel a été audacieusement et
ouvertement exalt¢é a Babylone en opposition au Fils du Dieu béni
¢ternellement !

1.

BUNSEN, vol. I, p. 426. Quoique Bunsen ne mentionne pas la dégradation du
dieu Bar, cependant en le transformant en Python il indique cette dégradation.
Voir EPIPHANE, Adv. Heereses, liv. 111, tome II, vol. 1, p. 1093.

Pour comprendre le vrai sens de l'expression ci-dessus, il faut se rappeler une
forme remarquable de serment usitée chez les Romains. A Rome, la forme la plus
sacrée du serment d'apres AULU-GELLE, I, 21, p. 192: Per Jovem lapidem. Ifel
quel, c'est une absurdité. Mais traduisez "lapidem" dans la langue sacrée qui est le
Chaldéen, et vous avez : par Jupiter le Fils, ou par le Fils de Jupiter. Ben, en
Hébreu, fils, devient en Chaldéen Eben, qui signifie aussi une pierre, (exi-eben-
eger). Or, les personnes versées dans l'antiquité (comme WILKINSON, Egypt.,
vol. IV, p. 186) admettent que le Jovis des Romains n'est qu'une forme de
I'Hébreu Jéhovah; il est donc évident qu'a I'origine ce serment était: "Par le fils de
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Jéhovah!" Ceci explique combien le serment sous cette forme était solennel; cela
montre aussi ce que l'on voulait dire quand on appelait Bacchus fils de Jupiter
"I'Enfant étemel". - (OVIDE, Métamorphoses, liv. IV, 17, 18.)

Article 3
La Mére de I'Enfant

Tout en empruntant d'abord sa gloire au caractere divin attribu¢ a l'enfant
qu'elle portait dans les bras, la mére a dans la suite éclipsée le fils. A
l'origine, selon toute vraisemblance, il n'y avait pas lieu de diviniser la mere.
Il y avait bien une promesse formelle qui amena tout naturellement
I'humanité a attendre qu'un jour le fils de Dieu, par une admirable
condescendance, apparaitrait dans ce monde comme fils de I'homme. Mais il
n'y avait aucune promesse, pas méme une apparence de promesse faite pour
inspirer la croyance qu'une femme serait investie d'attributs qui reléveraient
au rang de la divinité. Il est donc tout a fait invraisemblable que le jour ou
pour la premiére fois, la mere fut représentée avec l'enfant dans les bras, on
ait eu l'intention de lui décerner des honneurs divins. Sans doute elle servait
surtout de piédestal pour soutenir son divin fils, et le proposer ainsi a
I'adoration de I'humanité ; c'était déja pour elle assez de gloire, seule d'entre
toutes les filles d'Eve, d'avoir donné naissance au rejeton promis, 1'unique
espérance du monde. C'était évidemment le but. Mais toutes les idolatries,
on le sait, reposent sur ce principe il faut que ce qui s'adresse aux sens fasse
la plus puissante impression. Or le fils méme dans sa nouvelle incarnation,
lorsqu'on croyait que Nemrod était réapparu sous une plus belle forme, était
simplement représenté comme un enfant sans aucun éclat particulier, tandis
que la mere qui le portait dans ses bras, €tait représentée au contraire avec
tout l'art de la peinture et de la sculpture, et avec cette beauté qui en réalité
¢tait bien son privilége.

Sémiramis, dit-on, était si belle qu'un jour elle apaisa ses sujets révoltés en
se montrant subitement a eux; on raconte que, en souvenir de I'admiration
excitée dans leur esprit par cette apparition, ils lui ¢leverent a Babylone une
statue, représentant la reine dans l'attitude ou elle les avait tant fasciné 1.
Cette reine n'était pas seulement analogue par ses charmes a I'Aphrodite de
Gréce et a la Vénus de Rome, mais elle était, en réalité, I'original historique
de cette déesse que l'antiquité regardait comme la personnification méme de
tout ce que la femme a de séduisant, et comme la perfection de la beauté
féminine. Sanchoniaton nous affirme en effet qu'Aphrodite ou Vénus était
identique a Astarté 2, et le nom d'Astarté signifie 3 : "la femme qui fait des
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tours ou des murs d'enceinte" c'est-a-dire Sémiramis. — La Vénus romaine,
on le sait, était la Vénus de Chypre, et on peut démontrer, l'histoire a la
main, que la Vénus de Chypre est dérivée de Babylone (voir ch. 4, art. 3).
Or, il arriva ce qu'on pouvait prévoir en pareille circonstance. Si l'enfant
avait des droits a I'adoration, la mére en avait bien davantage. C'est elle qui
devint en conséquence 1'objet favori du culte 4. — Pour justifier ce culte, la
mere fut divinisé€e aussi bien que son fils, et on la regarda comme

1. VALERE MAXIME, liv. 9, ch. 3, f. 193, p. 2. Valére Maxime ne dit rien de la
statue Je Sémiramis avec I'enfant dans les bras; mais elle fut déifiée comme Klira
dont le caractére distinctif était celui de déesse meére; de plus nous avons la preuve
que la semence de la femme ou Zoroaste remonte aux temps les plus .1111 irns,
c'est-a-dire a sa propre époque (CLERICUS, De Chaldeeis, liv. 1, tome 11, ch, III,
sect. I, p. 199). Donc dans un culte des images a cette époque, cette semence doit
avoir occupé une place importante. Comme dans le monde entier la meére et
I'enfant apparaissent et se trouvent sur les premiers monuments égyptiens, ce culte
doit avoir ses racines dans les ages les plus reculés. Et si la mére seule était
représentée sous une forme si séduisante, nous pouvons étre certain que la méme
beauté la caractérisait, avec son enfant dans les bras.

2. SANCHONIATION, p. 25.

De Asht-trt. Voir Appendice, note J.

4. HERODOTE, liv. I, ch. 199, sur la maniére dont elle demandait a étre rendue
propice, nous montre l'extraordinaire, disons mieux, l'effrénée, dévotion pour
cette déesse. Qu'un peuple entier ait adopté la coutume décrite par I'historien, cela
montre I'influence merveilleuse de son culte. Nonnus la décrit: "I'espoir du monde
entier" EAm ohov Koopowo (Dionusiaca, liv. XLI, dans BRYANT, vol. III, p.
226). Cette méme déesse vénérée a Ephése était caractérisée par Démétrius
'orfévre: "la déesse adorée en Asie et dans le monde entier" (Actes XIX, 27). La
dévotion entourant cette déesse était si grande chez les Babyloniens comme dans
le monde ancien, que la renommeée des exploits de Sémiramis occulta, au point de
vue historique, les exploits de son mari, Ninus ou Nemrod. Pour l'identit¢ de Rhéa
ou Cybele, et Vénus, voir Appendice, note G.

(98]

destinée a achever d'écraser la téte du serpent; car il était facile au besoin de
trouver des raisons nombreuses et plausibles pour démontrer que Ninus, ou
Nemrod, le grand fils, n'avait fait dans sa vie mortelle que commencer ce
travail.

L'Eglise de Rome prétend que ce n'était pas tellement la postérité de la
femme que la femme elle-méme qui devait écraser la téte du serpent.
Bravant toute regle de grammaire, elle traduit ainsi la parole divine : "Elle
t'écrasera la téte, et tu lui blesseras le talon." — Cette croyance était partagée
par les anciens Babyloniens, et représentée symboliquement dans leurs
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temples. Dans I'étage supérieur de la tour de Babel ou temple de Bélus, il y
avait, nous dit Diodore de Sicile, trois images des grandes divinités de
Babylone ; l'une d'elles était une femme tenant la téte d'un serpent 1. —
Chez les Grecs, on retrouve le méme symbole. Diane, qui avait a l'origine le
méme caractere que la grande déesse de Babylone, était représentée tenant a
la main un serpent sans téte 2. Avec le temps, et a mesure que les traits de
'histoire de Sémiramis devenaient plus obscurs, en déclara audacieusement
que la naissance de son fils ¢tait miraculeuse; aussi fut-elle appelée "Aima
Mater 3", la Vierge Mere.

1. DIODORE, Bibliotheca, liv. I1. p. 70 et fig. 23. p. 88, la déesse Egyptienne, per-
cant la téte d'un serpent, a I'exemple d'Horus.

2. Voir SMITH, Dictionnaire classique, p. 320.

3. Aima est le terme Hébreu employé par Esaie dans l'ancien Testament pour
annoncer, 700 ans avant l'événement, que le Christ naitrait d'une vierge.
L'expression hébraique Aima (dans un sens hébreu et non romain) est venue jus-
qu'a Rome par I'Etrurie, en rapport étroit avec I'Assyrie (LAYARD, Ninive et
Babylone, p. 190). Le mot mater lui-méme vient de 1'Hébreu, dérivé de Msh,
produire, en égyptien Ms, mettre au jour (BUNSEN, vol. I, p. 540). Ce qui
devient en Chaldéen Mt, d'ou I'égyptien Maut, mére. Erh ou Er, comme en anglais
(ou en sanscrit) signifie "celle qui fait". Mater ou Mere signifie donc "celle qui
met au monde". On ne peut faire l'objection que I'épithéte Aima est souvent
donnée a Vénus, qui n'était certainement pas une vierge. D'apres le témoignage
oculaire d'Augustin, les rites de Vesta, appelée emphatiquement la déesse vierge
de Rome, sous le nom de Terra, étaient exactement ceux de Vénus, déesse de
l'impureté et de la licence (Aug. De Civitate Dei, liv. 11, ch. 26). Augustin dit
ailleurs que Vesta était appelée par quelques-uns "Vénus" (ibid. liv. IV, ch. 10).

Méme dans la mythologie Scandinave, Aima Mater ou la Vierge Mére, avait
¢té originairement connue de ce peuple. Un de ses dieux s'appelait Heimdal;
ses sens ¢taient si développés qu'il pouvait entendre pousser I'herbe sur le sol
ou la laine sur le dos des brebis. Lorsqu'il sonnait la trompette, on I'entendait
dans tous les pays; on l'appelait: "le fils des neuf Vierges" (MALLET, p.
95). Or, il y a évidemment 1a une énigme, explicable en revenant au langage
primitif de la religion d'Odin. En Chaldéen, le fils des neuf vierges se dit
Ben-Almet-Teshaah de prononciation identique a Ben-Almet-Ishaa, "le fils
de la Vierge du Salut". Ce fils était partout connu comme la semence qui
sauve, Zera-hosha, (en Zind, ¢ra-osha) et sa mére vierge prétendait donc étre
la vierge du salut. Méme dans les cieux la Providence divine a forcé ses
ennemis a écrire un témoignage de la grande vérité scripturaire proclamée
par le prophéte hébreu a savoir "qu'une vierge enfanterait un fils dont le nom
serait Emmanuel". La constellation de la Vierge, comme 1'admettent les plus
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savantsastronomes, €tait dédiée a Gérés, (Dr.. John HILL, dans Urania, M.
A. JAMESON, Atlas Céleste; voir LANDSEER, Recherches Sabéennes, p.
201), c'est-a-dire la grande déesse de Babylone : Gérés, en effet, était adorée
avec un enfant sur son sein (SOPHOCLE, Antigone) comme la déesse
Babylonienne. La Vierge primitivement la Vénus Assyrienne, mere de
Bacchus ou Tammuz était donc la Vierge Mere. La prophétie d'Esaie fut
apportée a Babylone par les Juifs exilés, d'ou le nouveau titre donné a la
déesse Babylonienne.

Longtemps avant 1'ere chrétienne, on savait au loin que le grand Libérateur
naitrait d'une maniére miraculeuse. Pendant des siécles, d'autres disent
pendant des milliers d'années, les prétres Bouddhistes avaient une tradition
d'aprées laquelle une Vierge enfanterait un fils qui bénirait le monde 1. Cette
tradition n'avait aucune origine romaine ou chrétienne; ce qui le prouve, c'est
la surprise qu'éprouvérent et que manifestérent les missionnaires jésuites
lorsque, pour la premiére fois, ils pénétrérent dans le Thibet et dans la Chine,
et qu'ils y trouvérent non seulement une mere et un enfant adorés comme
dans leur propre patrie, mais encore cette mere adorée sous un caractere
entiecrement semblable a celui de leur propre madone, "Virgo Deipara”, la
Vierge mere de Dieu 2, et cela, dans des régions ou il n'y avait pas la
moindre trace qui révélat que le nom ou l'histoire de notre Seigneur Jésus-
Christ fiit connue 3. L'antique promesse "la postérité de la femme écrasera la
téte du

1. Recherches Asiatiques, vol. X, p. 27.

2. Voir Sir J. F. DAVIS, La Chine, vol. 11, p. 58, et LAFITAN : les récits faits par
les missionnaires du pape, dit-il, montrent que les livres sacrés des chinois parlent
non seulement d'une Mére sainte, mais d'une Vierge Meére (vol. I, p. 235, Notes).
Voir aussi SALVERTE, Des Sciences occultes, Appendice, note A, sec. 12. Le
lecteur peut trouver d'autres témoignages tendant au méme but dans PRESCOTT,
Conquéte du Mexique, vol. I, p. 53, 54, notes. Voir enfin pour plus de lumiére sur
ce sujet, Appendice, note H.

3. PARSON, Japhet, p. 205-206.

serpent", suggéra naturellement I'idée d'une naissance miraculeuse. La
prétrise et la présomption naturelle & 1'homme travaillérent a anticiper
I'accomplissement de cette promesse, et la reine de Babylone semble avoir la
premiére regu cet honneur. On lui prodiguait les titres les plus €levés. On
l'appelait la reine des cieux (Jérémie XLIV, 17-19, 25) 1. — En Egypte, elle
¢tait appelée Athor, c'est-a-dire la demeure de Dieu 2, ce qui signifie qu'en
elle habitait toute la plénitude de la divinité. Pour désigner la grande mere
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déesse, dans un sens panthéiste, comme étant a la fois la toute puissante et
infime, la Vierge mére, on avait gravé cette inscription sur l'un de ses
temples en Egypte : "Je suis tout ce qui a été, qui est, et qui sera. Nul mortel
n'a écart¢ mon voile. Celui que j'ai enfanté, c'est le soleil 3." — En Grece,
elle s'appelait Hestia, et chez les Romains Vesta, qui n'est qu'une modi-
fication du méme nom, et ce nom bien que compris autrement d'ordinaire,
signifiait en réalité: 1'habitation 4.

1.

(O8]

Quand on appela Ashta, la femme, "la reine des cieux", ce nom de femme devint
le plus grand titre d'honneur. C'est ce qui explique que chez les anciens peuples de
I'Est, on s'adressat aux reines et aux plus grandes personnes en leur donnant le
nom de femme. En anglais, ce n'est pas un titre flatteur, mais autrefois on le
donnait en Angleterre de la méme maniére qu'en Orient; le mot anglais "queen"
vient en effet de "Cwino", qui en ancien Goth veut dire "une femme".

BUNSEN, vol. I, p. 401.

ibid. vol. 1, p. 386-387.

Hestia, en grec, veut dire maison ou habitation (Voir Schrevellius et PHOTIUS,
sub voce). C'est 1a, pense-t-on, un sens secondaire de ce mot ; son sens propre
serait "feu". Mais les citations sur Hestia montrent que le nom vient de Hes ou
Hese, couvrir, abriter, et c'est précisément 1'idée d'une maison : abriter contre les
rigueurs de la température. Le verbe Hes signifie aussi protéger, se montrer misé-
ricordieux ; de la vient évidemment le caractére d'Hestia, protectrice des sup-
pliants (voir SMITH). Si nous faisons venir Hestia de Hes, couvrir ou abriter nous
comprendrons aisément le passage suivant de SMITH : "Hestia était la déesse de
la vie domestique, et la donatrice de tout le bonheur de famille ; en cette qualité
elle habitait, dit-on, dans la partie la plus reculée de chaque maison, et elle avait
inventé l'art de batir les maisons". Si on suppose que le feu était la premicre idée
de Hestia, comment le feu peut-il avoir ét¢ considéré comme le constructeur des
maisons ? Mais si on prend Hestia dans le sens de habitation ou demeure, il est
facile de voir comment Hestia en est venue a €étre identifiée au feu. La déesse,
regardée comme I'habitation de Dieu, était connue sous le nom de Ashta, la
femme, tandis qu'Ashta signifiait aussi feu, ainsi Hestia ou Vesta, a mesure du
développement du syst¢tme Babylonien, en vint a étre regardée comme le feu ou la
déesse du feu. Pour la raison qui a fait considérer la Déesse-Mere comme étant
une habitation, voir Appendice, Note I.

Voici comment on invoque dans les Hymnes Orphiques, Hestia ou Vesta,
séjour de la Divinité:

Fille vénérable de Saturne,
Qui habites dans la flamme éternelle !
C'est en toi que les dieux ont fixé leur demeure,
Solide fondement de la race mortelle 1.
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Méme lorsque Vesta est identifiée au feu, ce méme caractére de Vesta,
I'habitation, apparait encore bien clairement. Philolaus, parlant d'un feu au
centre de la terre, l'appelle "la Vesta de 1'univers, la maison de Jupiter, la
mére des dieux 2". — A Babylone, le titre de déesse-mére en tant que séjour
de Dieu, était Sacca 3, ou sous la forme emphatique, Sacta, c'est-a-dire le
tabernacle. - - Aujourd'hui les grandes déesses de 1'Inde, comme ayant tout le
pouvoir du Dieu qu'elles représentent, sont appelées de ce nom "Sacti" ou
"le Tabernacle 4". - Or comme elle est le tabernacle ou le temple de Dieu,
tout pouvoir, toute grace, toute bonté se trouvait en elle. Elle personnifiait
toute qualité de douceur et de clémence; et quand la mort eut terminé sa
carriere, tandis qu'on la disait divinisée et changée en pigeon 5 pour marquer
la céleste douceur de sa nature, elle fut appelée du

1. TAYLOR, Hymnes Orphiques, Hymne a Vesta, p. 175. Quoique Vesta soit appe-
lée ici "fille de Saturne", elle est aussi identifiée dans tous les Panthéons avec
Cybele ou Rhéa la femme de Saturne.

2. TAYLOR, Notes aux Hymnes Orphiques, p. 156.

3. Pour plus de lumiere sur le sujet du culte de Sacca a Babylone, sous ce méme
caractére de Anaitis, autrement dit Vénus, voir CHESNEY, Expédition sur
l'Euphrate, vol. 1, p. 381.

4. KENNEDY et MOON, passim. Il y un synonyme de Sacca, "tabernacle", ce mot
est "Ahel" qui, avec les points, devient Ohel. De la premicre forme du mot sembla
dériver le nom de la femme du dieu Bouddha, "Ahalya", d'aprés KENNEDY (p.
246-256) et d'apres Moor, Le Panthéon, Ahilya (p. 264). De la seconde forme du
mot, semble-t-il, vient le nom de la femme du patriarche des Péruviens "Mana
Oéllo". - (PRESCOTT, Le Pérou, vol. I, p. 7-8). Mana était le terme employ€ par
les Péruviens dans le sens oriental ; O€llo, selon toute apparence, était employé
dans le méme sens.

5. DIODORE DE SICILE, liv. II, p. 76. Pour confirmer ce point, il faut se rappeler
le titre de l'une des fables d'OVIDE, Métamorphoses, IV: Sémiramis in
columbam, Sémiramis changée en pigeon.

nom de Iuné 1 ou la colombe, ou sans article Junon: c'était le nom de la reine
des cieux a Rome, ce qui avait la méme signification. Les Babyloniens
I'adoraient sous la forme d'une colombe aussi bien que sous sa forme
ordinaire. La colombe, symbole de la reine divinisée, est ordinairement
représentée avec une branche d'olivier qu'elle tient dans son bec (fig. 25);
sous sa forme lumineuse elle porte a la main la méme branche?2; et c'est de 1a
sans doute qu'elle a tiré son nom, car Z'emir-ramit veut dire celle qui porte le
rameau 3. Cette manicre de représenter ainsi la déesse fait sans aucun doute
allusion a I'histoire du déluge ; mais ce symbole rappelle encore autre chose.
Un rameau, comme nous l'avons déja montré, était le symbole du fils
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divinisé, et, en représentant la mére sous la forme d'une colombe, que
voulait-on, sinon l'identifier a I'Esprit de toute grace, qui flottait sur 'abime
comme une colombe, au moment de la création ?

Fig. 25 Le rameau que tient Cybéle n'est qu'un rameau de convention, mais
dans la figure de Layard c'est distinctement un rameau d'olivier.

1. Dioné, nom de la mére de Vénus, souvent appliqué a Vénus elle méme, est
évidemment le méme nom que luné. Dioné avec le sens de Vénus, est clairement
donnée par Ovide a la déesse Babylonienne. Fastes, liv. 11, 461-464, vol. 111, p.
113.

2. LAYARD, Ninive et Babylone, p. 250.

3. De Ze, le ou ce; émir, rameau; et amit, qui porte, au féminin. — HESYCHIUS,
sub voce, dit que Sémiramis est le nom d'un pigeon sauvage. L'explication ci-des-
sus du sens primitif, du nom de Sémiramis, comme se rapportant au pigeon sau-
vage, (un pigeon familier n'aurait pu servir a faire I'épreuve) peut se justifier parce
qu'il était donné par les Grecs a toute espece de pigeon sauvage.

Dans les sculptures de Ninive, en effet, nous l'avons vu, les ailes et la queue
de la colombe représentaient la 3e personne de la Trinité Assyrienne. Pour
confirmer ce point, remarquons que la Junon Assyrienne ou la Vierge
Vénus, comme on l'appelait, ¢tait identifiée a l'air. "Les Assyriens, et
quelques Africains, dit Julius Firmicus, donnent a l'air la suprématie sur les
¢léments, car ils ont consacré ce méme ¢lément sous le nom de Junon, ou de
la Vierge Vénus 1." Pourquoi l'air ¢était-il ainsi identifi¢ a Junon, dont le
symbole était celui de la 3e personne de la Trinité Assyrienne ? Parce que en
Chaldée, le méme mot qui signifie air signifie aussi Saint-Esprit! C'est ce
que confirme un passage de Proclus, d'aprés lequel "Junon produit la
génération des ames 2". — D'ou pourrait venir 'ame, 1'esprit de I'homme,
sinon de I'Esprit de Dieu ? Ce qui fait ressortir encore ce caractere de Junon
comme incarnation de 1'Esprit de Dieu, la source de la vie, et aussi comme
déesse de l'air, c'est cette invocation qu'on lui fait dans les Hymnes
Orphiques:
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O royale Junon, a I'air majestueux,
a la forme aérienne
Et divine, reine bénie de Jupiter, qui trones
Dans l'air azuré, la race humaine est ton souci constant.
C'est toi seule qui souffles la brise rafraichissante,
Qui entretiens la vie, et que toute vie désire.

Mere des pluies et des vents, C'est toi seule qui produis toute chose, c'est de
toi que vient la vie mortelle, Tous les étres témoignent de ta nature divine,
seule tu as le pouvoir universel !

A toi la mer tumultueuse, les tempétes bruyantes,
les fleuves mugissants 3.

FIRMICUS, De Errore, ch. 4, p. 9.

PROCLUS, liv. VI, ch. 22, vol. II, p. 76.

3. Les classiques affirment que Junon était identifiée a l'air. Proclus dit ainsi: Notre
souveraine et maitresse Junon régne partout. Du haut des cieux, elle pénétre toutes
choses : dans la région sublunaire 'air lui appartient, car l'air est le symbole, c'est
pour cela que I'ame est appelée un esprit, veopa (PROCLUS, ibid).

N —

Ainsi la reine divinisée, considérée a tous €gards comme une véritable
femme, était adorée en méme temps comme l'incarnation du Saint-Esprit,
I'Esprit de paix et d'amour. Il y avait dans le temple d'Hiérapolis en Syrie
une magnifique statue de la déesse Junon que la multitude venait adorer de
toutes parts. La statue de la déesse était richement ornée, sur sa téte était une
colombe dorée, et on l'appelait d'un nom particulier a ce pays "Seméion". —
Que veut dire ce mot ? Il signifie évidemment 1'habitation 1; et la colombe
dorée montre clairement que 1'Esprit de Dieu était censé demeurer dans cette
déesse. Faut-il donc s'étonner qu'elle fit partout adorée avec enthousiasme,
puisqu'on lui attribuait une si haute dignité, qu'on lui donnait un si séduisant
caractére, et que surtout ses images la présentaient aux regards humains
comme Veénus Uranie, la céleste Veénus reine de la beauté, qui assurait le
salut a ses adorateurs, tout en leur permettant de donner libre carriere a leurs
mauvaises passions, et a leurs appétits sensuels et dépraves ! Sous le nom de
"mere des dieux", la déesse reine de Babylone devint un objet d'adoration
presque universelle. "La mére des dieux, nous dit Clericus, était adorée par
les Perses, les Syriens, et tous les rois d'Europe et d'Asie, avec les marques
de la plus profonde vénération." Tacite dit que cette déesse était adorée au
milieu de la Germanie, et César reconnut, en envahissant la Grande-
Bretagne, que les prétres de cette méme déesse, connus sous le nom de
Druides, y étaient venus avant lui 2.
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De Ze, ce ou le grand, et Maaon ou Maion, demeure, et en dialecte lonien, Meion.
CASAR, De Bello Galico, liv. ch. 13, p. 124. Druide semble de maniére erronée
venir du grec Drus ou du celte Deru, chéne. Le systéme druidique était pareil au
systeme babylonien: selon Denys, les rites de Bacchus étaient célébrés dans les
Iles Britanniques (Periergesis, v. 565) et Strabon cite Artémidore qui signale une
ile pres de la Bretagne ou le culte de Gérés et Proserpine ressemblait aux orgies
de Samothrace (liv. IV, p. 190). D'apres le druide Ceridwen et son fils (ch. 4, art.
3), une analogie existait entre son caractére et celui de la déesse mére de
Babylone. Le nom gallois Dryw, s'accorde a ce systeme. Zéro, nom en Hébreu ou
Chaldéen primitif du fils de la grande déesse devint Dero, la semence. Son prétre
fut nommé, comme c'est souvent le cas, d'apres le dieu: "Druid", prétre de "Dero",
la semence promise a la femme. Les Hamadryades classiques, prétresses de "Ha-
med-dero", représentaient la semence désirée, soit le désir de toutes les nations.

N =

Hérodote, d'aprés des informations particuliéres, déclare qu'en Egypte cette
reine des cieux était la plus grande des divinités et celle qu'on adorait le plus
1. — Partout ou son culte fut introduit, il exer¢a une fascination vraiment
inouie. Il faut en vérité que les nations "aient été rendues folles" par le vin de
son impudicité. Les Juifs, en particulier, furent tellement enivrés par son
breuvage aux jours de Jérémie, tellement ensorcelés par son culte idolatre,
que méme apres la ruine de Jérusalem, lorsque le pays fut ravagé a cause
méme de cette idolatrie, ils ne purent se résoudre a l'abandonner. Pendant
leur exil en Egypte, au lieu d'étre témoins de Dieu contre le paganisme qui
les entourait, ils étaient aussi passionnés pour cette forme d'idolatrie que les
Egyptiens eux-mémes. Jérémie fut envoyé de Dieu pour dénoncer sa colére
s'ils continuaient a adorer la reine des cieux, mais ses avertissements furent
inutiles: "Alors, dit le prophete, tous ceux qui savaient que leurs femmes
faisaient des encensements a d'autres dieux, et toutes les femmes qui étaient
la en grand nombre, et tout le peuple qui demeurait dans le pays d'Egypte, a
Patros, répondirent a Jérémie et lui dirent : Nous ne t'obéirons en rien de ce
que tu nous as dit au nom de 1'Eternel, mais nous voulons agir comme I'a
déclaré notre bouche, offrir de I'encens a la reine des cieux et lui faire des
libations comme nous 1'avons fait, nous et nos peres, nos rois et nos chefs,
dans les villes de Juda et dans les rues de Jérusalem. Alors nous avions du
pain pour nous rassasier, nous €tions heureux et nous n'éprouvions point de
malheur." (Jérémie XLIV, 15-17). — Ainsi les Juifs, le peuple particulier de
Dieu, rivalisaient avec les Egyptiens dans leurs dévotions a la reine des
cieux.
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Le culte de la déesse mére avec l'enfant dans ses bras fleurit en Egypte
jusqu'a l'apparition du christianisme. Si I'Evangile €tait venu avec puissance
dans la masse du peuple, il aurait renversé le culte de cette déesse. Dans

1. HERODOTE, Histoires, liv. 11, cap. 66, p. 177. D.

la grande majorité il ne pénétra que nominalement. Aussi, loin d'étre mise de
coté, la déesse Babylonienne, en beaucoup de cas ne fit que changer de nom.
Elle fut appelée la vierge Marie, et fut adorée avec son fils, par ceux qui
professaient le christianisme, avec les mémes sentiments idolatres qu'elle
I'était auparavant par les paiens déclarés. Aussi, lorsque en 325 apres J.-C.
lorsque le concile de Nicée dut condamner 1'hérésie d'Arius, qui niait la
divinité de Jésus-Christ, cette doctrine fut bien condamnée, mais ce ne fut
pas sans l'aide d'hommes qui indiquaient nettement leur désir de mettre la
créature au rang du Créateur, la vierge Mere a c6té de son fils. Au concile de
Nicée, dit l'auteur de "Nemrod", le parti des "Melchites", c'est-a-dire les
représentants de la soi-disant chrétienté en Egypte, affirmaient "qu'il y a
trois personnes dans la Trinité, le Pere, la Vierge Marie et le Messie leur fils
1". — Citant ce fait incroyable énoncé au Concile de Nicée, le pere Newman
parle avec triomphe de ces discussions, qui d'aprés lui, tendaient a la glorifi-
cation de Marie : "Ainsi, dit-1l, la controverse a soulevé une question qu'elle
n'a point résolue. Elle a ouvert de nouveaux horizons, si l'on peut ainsi
parler, dans les royaumes de la lumiére, auxquels I'Eglise n'a pas encore
désigné ses habitants. Ainsi il y avait une merveille dans les cieux; un trone
bien au-dessus des puissances créées, intermédiaire, intercesseur, un titre
modele, une couronne brillante comme 1'étoile du matin, une gloire issue du
trone éternel, des vétements purs comme le ciel, et par dessus tout un sceptre
I Et quel était I'héritier prédestiné a tant de majesté? Qui était cette sagesse,
et quel était son nom, le nom de la mére du pur amour, de la crainte, de la
sainte espérance, exaltée comme un palmier d'Engaddi, ou un rosier de
Jéricho, créée dés le commencement du monde dans les conseils de Dieu, et
qui avait son pouvoir a Jérusalem ? La vision se trouve dans I'Apocalypse:
c'est la femme vétue du soleil, ayant

1. Nemrod, 111, p. 329 dans le Journal trimestriel de la Prophétie, juil. 1852, p. 244.

la lune a ses pieds et sur la téte une couronne de douze étoiles 1." "Les
sectateurs de Marie, ajoute-t-il, ne s'¢loignent pas de la vraie foi, & moins
que les blasphémateurs de son fils ne soient dans le vrai. L'Eglise de Rome
n'est idolatre, que si I'Arianisme est orthodoxe 2." - Ceci est tout simplement
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la poésie du blasphéme! -II y a 1a aussi un argument ; mais quelle en est la
valeur ? La voici : si on admet que le Christ soit vraiment Dieu, et qu'il
mérite des honneurs divins, sa mére qui lui a donné son humanité, doit en
recevoir aussi; elle doit étre élevée bien au-dessus de toutes les créatures, et
adorée comme participant a la Divinité. La divinité du Christ subsiste ou
disparait avec celle de sa mere. — Telle est la papauté au XIXe siecle ; que
dis-je! Telle est la papauté en Angleterre. On savait déja que la papauté a
I'étranger était audacieuse, ¢hontée dans ses blasphemes, qu'a Lisbonne on
pouvait voir une église a l'entrée de laquelle était gravée cette inscription: "A
la déesse Vierge de Lorette, des Italiens dévoués a sa divinité ont consacré
cette église 3." — Mais avait-on jamais entendu un pareil langage dans la
Grande-Bretagne ? Et cependant, ceci est exactement la 125 reproduction de
la doctrine de I'ancienne Babylone a 1'égard de la grande déesse. La Madone
de Rome est donc exactement la Madone de Babylone. La reine du ciel d'un
de ces systémes est la méme que la reine du ciel dans l'autre. La déesse
adorée a Babylone et en Egypte comme le Tabernacle ou la demeure de
Dieu, est identique a celle qui sous le nom de Marie est appelée par Rome
"la Maison consacrée a Dieu, le mystérieux

1. NEWMAN, Développement, p. 405-406. Le lecteur intelligent verra tout de suite
qu'il est absurde d'appliquer cette vision de la femme de 1'Apocalypse a la Vierge
Marie. Jean déclare expressément que ce qu'il a vu était un signe ou un symbole,
"semeion". Si la femme dont il est ici question est littéralement une femme, il en
est ainsi de la femme qui s'assied sur les sept collines. Dans les deux cas, il est
évident que la femme est un symbole. La femme sur les sept collines est le
symbole de la fausse église, la femme revétue du soleil est le symbole de la véri-
table église — la fiancée, 1'épouse de 1'Agneau.

2. idem

3. Journal du professeur GIBSON, dans Le Protestant Ecossais, vol. 1, p. 464.

séjour 1, la demeure de Dieu 2, le Tabernacle du Saint Esprit 3, le temple de
la Trinité 4". — On cherchera peut-étre a justifier ce langage en disant que
I'Ecriture fait de chaque fidéle un temple du Saint-Esprit, et qu'il ne peut y
avoir par conséquent aucun mal a parler de la Vierge Marie, qui était sans
contredit une sainte, sous ce nom ou tout autre analogue ! Il est vrai que Paul
dit : "Ne savez-vous pas que vous étes le temple de Dieu, et que I'Esprit de
Dieu habite en vous ?" (I Cor. 11, 16) Ce n'est pas seulement une vérité, mais
c'est une grande vérit¢ une veérit€é bénie; une vérité qui redouble toutes les
joies, et Ote aux soucis leur aiguillon, lorsque le vrai chrétien fait plus ou
moins l'expérience de ces paroles du méme apotre (II Cor. VI, 16) : "Vous
étes le temple du Dieu vivant, comme Dieu l'a dit: j'habiterai au milieu
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d'eux, et j'y marcherai: je serai leur Dieu, et ils seront mon peuple." — II
faut aussi admettre, et nous le faisons bien volontiers, que ce langage
implique 1'habitation de toutes les personnes de la glorieuse Divinité, car le
Seigneur Jésus a dit, "si quelqu'un m'aime, il gardera ma parole, et mon Pére
l'aimera et nous viendrons a lui et nous ferons notre demeure chez lui" (Jean
X1V, 23). Mais en admettant tout cela, on reconnaitra, aprés examen, que les
1dées romaines et les idées scripturaires exprimées par ces paroles, bien que
semblables en apparence, sont essentiellement différentes. Lorsqu'il est dit
que le croyant est le temple de Dieu, ou le temple du Saint-Esprit, cela
signifie que "Christ habite dans nos cceurs par la foi" (Eph. III, 17). Mais
lorsque Rome dit que Marie est le Temple ou le Tabernacle de Dieu, cela
veut dire, au vrai sens paien de ce mot, que 1'union entre elle et la Divinité
est analogue a 1'union hypostatique entre

1. Manuel d'or dans Le Protestant Ecossais, vol. 11, p. 271. Le mot qui est ici
employer pour "habitation" est dans le latin de cet ouvrage un mot purement
chaldéen "Zabulo", et vient du méme verbe que Zebulun (Gen. XXX, 20); c'est le
nom donné par Léa a son fils, quand elle dit "Maintenant mon mari demeurera
avec moi".

2. Pancarpium Marice, p. 141.

3. Jardin de l'ame, p. 488.

4. Manuel d'or dans Le Protestant Ecossais, vol. 11, p. 272.

la nature humaine et la nature divine du Christ. La nature humaine du Christ
est le "tabernacle de Dieu", c'est-a-dire que la nature divine a voilé sa gloire
en prenant notre nature, de telle maniére que nous pouvons nous

approcher sans crainte du Dieu saint. C'est a cette glorieuse vérité que Jean
fait allusion, quand il dit : la parole a été faite chair et a habité, (littéralement
: a établi son tabernacle) parmi nous pleine de grace et de vérité et nous
avons vu sa gloire, une gloire comme la gloire du Fils unique venu du Pére
(Jean I, 14). — C'est dans ce sens que Christ, I'homme Dieu, est le seul
"tabernacle de Dieu". Or, c'est précisément dans ce sens que Rome appelle
Marie le "tabernacle de Dieu" ou celui du "Saint-Esprit". Voici comment
parle 'auteur d'un ouvrage papiste consacré a l'exaltation de la Vierge, et ou
il décerne a Marie tous les titres et les prérogatives du Christ : "Voici, le
tabernacle de Dieu, la demeure de Dieu, 1'habitation, la cité de Dieu est avec
les hommes, dans les hommes et pour les hommes, pour leur salut, leur
exaltation et leur glorification éternelle. Il est bien clair que cela est vrai de
la Sainte Eglise, et vrai aussi du trés-saint Sacrement du corps de Notre
Seigneur ! Est-ce vrai de chacun de nous, si du moins nous sommes
chrétiens ? Sans aucun doute ; mais nous avons a contempler ce mystére
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comme existant d'une mani¢re spéciale dans la trés-sainte mere de Notre-
Seigneur 1." — Puis l'auteur, aprés s'étre efforcé de montrer que "Marie est,
a bon droit, considérée comme le tabernacle de Dieu avec les hommes", et
cela dans un sens tout particulier, dans un sens différent de celui dans lequel
tous les chrétiens sont le temple de leu, continue ainsi en faisant une allusion
formelle a Marie dans ce caractere de tabernacle: "C'est vraiment un grand
bienfait, c'est un singulier privilege que le tabernacle de Dieu soit avec les
hommes, et que par lui les 'fiirnes puissent venir en toute slireté pres de Dieu
devenu homme 2 !"

1. Pancarpium Marice ou Marianium, p. 141-142.
2. ibid, p. 142.

Toute la gloire médiatrice du Christ comme Dieu, en qui habite
corporellement toute la plénitude la Divinité, est attribuée ici & Marie, ou au
moins partagée avec elle. Les extraits ci-dessus sont empruntés a ouvrage
publi¢ il y a plus de deux cents ans. La papauté s'est-elle améliorée depuis ?
S'est-elle repentie de blasphémes ? Non, bien au contraire ; les citations du
Pére Newman le prouvent bien ; mais il y a une preuve encore plus forte.
Dans un ouvrage récent, la méme idée blasphématoire est exposée plus
clairement encore Tandis que Marie est appelée la maison consacrée a Dieu,
et le temple de la Trinité, le verset et le répons suivants montreront dans quel
sens elle est regardée comme le temple du Saint-Esprit : "V. Ipse deus
creavit illam in Spiritu Sancto et effudit illam inter omnia opéra sua. R..
Domina, exaudi" etc. ce qu'il faut traduire ainsi: "V. Le Seigneur lui-méme
l'a créée dans 1'Esprit-Saint, et I'a répandue dans tous ses ouvrages. R. O
dame écoute 1." Ce langage extraordinaire implique évidemment que Marie
est identifiée au Saint-Esprit lorsqu'il parle d'elle comme répandue dans
toutes les ceuvres de Dieu; 128 et c'est précisément ainsi, nous l'avons vu,
qu'on considérait la femme que les paiens regardaient comme "le tabernacle"
ou la maison de Dieu. Ou emploie-t-on un pareil langage vis-a-vis de la
Vierge ? Ce n'est pas en Espagne, ce n'est pas en Autriche, ce n'est pas dans
les parties les plus sombres de 1'Europe continentale, mais a Londres méme,
le sieége et le centre de la lumiére du monde !

Les noms blasphématoires donnés a Marie par la papauté n'ont pas une
ombre de fondement dans la Bible; ils sont tous fondés sur l'idolatrie
Babylonienne. Il y a plus: les traits mémes et le teint des deux Madones
Romaine et Babylonienne, sont identiques. Jusqu'a ces derniers temps,
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lorsque Raphaél quitta quelque peu les sentier battus, il n'y avait rien de juif
ou méme d'italien dans les

1. Le Manuel d'or, p. 649. Cet ouvrage porte l'imprimatur de Nicolas, évéque
Melipotamus, aujourd'hui cardinal Wiseman.

madones Romaines. Si ces portraits ou ces images de la Vierge mere avaient
¢té¢ destinés a représenter la meére de Notre Seigneur, on les aurait
certainement jetés dans 1I’un de ces deux moules. Mais il n'en a pas été ainsi.
Dans la terre des beautés aux yeux noirs, aux cheveux d’un noir de corbeau,
la madone a toujours été représent€¢ avec des yeux bleus, et des cheveux
blonds, et c’est 1a une couleur entierement différente du teint juif, qu’on
aurait suppos¢ devoir étre celui de la mere de notre Seigneur, mais qui
s'accorde précisément avec celui que toute l'antiquité attribue a la déesse
reine de Babylone.

Dans presque tous les pays la grande déesse a été représentée avec des
cheveux blonds ou dorés; il devait donc y avoir eu un grand prototype,
auquel tous les types devaient correspondre. La blonde Gérés, "flava Geres",
ne pourrait fournir aucun poids a cet argument si elle avait été seule, car on
ne pourrait dans ce cas supposer que 1'épithéte "aux cheveux blonds" était
empruntée au blé qui était censé étre sous sa protection. Mais beaucoup
d'autres déesses ont recu la méme qualification. -- Europe, qui fut ravie par
Jupiter sous la forme d'un taureau, est appelée Europe aux cheveux blonds 1.
— Minerve est appelée par Homere Minerve aux yeux bleus 2, et par Ovide,
Minerve aux cheveux blonds 3. — La chasseresse Diane qui est souvent
identifiée a la lune est invoquée par Anacréon sous le nom de fille de Jupiter
aux blonds cheveux 4, titre que la pale !figure de la lune argentée n'aurait
certainement jamais suggéré. Diane, mére de Vénus, avait, nous dit
"Théocrite, des cheveux blonds 5 — Vénus elle-méme est souvent appelée
Aurea Venus, la blonde Vénus6. - La déesse Hindoue Lakshmi, mére de
I'Univers, avait le teint

OVIDE, Fastes, liv. V, v. 609.

Iliade, liv. V, v. 420.

OVIDE, Tristes, liv. 1, Elégies, p.44 et Fastes, liv. VI, v. 652
ANACREON, Ode, LX.

ldylle, V11, v. 116.

HOMERE, lliade, liv. V, v. 427.
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Blond 1, Ariadne, femme de Bacchus, était appelée Ariadne aux blonds
cheveux 2. — Voici en quels termes Dryden nous parle de sa chevelure:

La ou se jouent les flots tumultueux,
dans le port de Diane,
On voit la blonde Ariadne abandonnée ;
La, dévorée par le chagrin et folle de désespoir.
Elle déchire ses vétements, et arrache sa chevelure dorée 3

La Gorgone Méduse avant sa transformation était célebre pour sa chevelure
dorée aussi bien que pour sa beauté:

Méduse avait alors des charmes,
une foule de prétendants
Rivalisaient pour conquérir son cceur.
Ceux qui I'on vue déclarent que jamais ils n'ont admiré
Des traits plus touchants sur une plus douce physionomie ; Mais par dessus
tout, ils admirent ses longs cheveux
Aux reflets brillants, ondulant en boucles dorées 4

La Siréne qui figurait si souvent dans les contes romantiques du nord, qui
¢tait évidemment empruntée a l'histoire d'Atergatis, la déesse-poisson de
Syrie, appelée la meére de Sémiramis, et identifiée quelquefois & Sémiramis
elle-méme 5, la Siréne avait, dit-on, une chevelure semblable. "Ellewoman",
tel est le nom Scandinave de la Siréne, est blonde, dit I'introduction aux
contes danois de Hans Andersen, elle a les cheveux dorés, et joue
délicieusement sur un instrument a cordes 6. On la voit

Recherches Asiatiques, vol. X1, p. 154.

HESIODE, Théogonie, v. 947, p. 74.

Mythologie paienne illustrée, p. 58.

ibid. p. 90.

Lucien de Dca Syria, vol. 1II, p. 460-461. Le nom mentionné par Lucien est
Derketo, mais on sait que Derketo et Atergatis ne font qu'une personne.

Contes Danois, p. 86.

DAl

o

souvent assise a la surface des eaux, peignant avec un peigne d'or sa longue
chevelure dorée 1. Et méme lorsque Athor, la Vénus de I'Egypte, était
repreésentée sous la forme d'une vache, sans doute pour montrer le teint de la
déesse qui représentait la couleur de cet animal, la téte et le cou étaient dorés
2. Si donc les portraits les plus célebres de la Vierge Mere en Italie nous la
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montrent avec un teint blond, si dans toute I'lIrlande la vierge est presque
invariablement représentée aujourd'hui de la méme maniere ; qui peut
¢chapper a cette conclusion, qu'elle a été copiée sur le méme prototype que
les divinités paiennes ?

La ressemblance ne porte pas seulement sur le teint, elle porte aussi sur les
traits. Les traits juifs sont frappants dans tous les pays, et ont un caractere
spécial qui leur est propre. Mais les madones a 1'origine n'ont rien du tout de
la forme ou du trait juif; tous ceux qui les ont comparées personnellement 3
déclarent qu'a cet égard aussi bien que pour le teint elles ressemblent aux
madones Babyloniennes que Sir Robert Ker Porter a découvertes parmi les
ruines de Babylone. Ces portraits ont aussi un caractére remarquable, c'est le
nimbe ou cercle de lumiére qui entoure d'ordinaire la téte de la madone
romaine. Les prétendus portraits du Christ sont souvent entourés de la méme
manicre. Quelle est 1'origine de cet embléme ? Pour ce qui concerne notre
Seigneur, si sa téte avait été¢ simplement entourée de rayons, on aurait pu
dire avec quelque apparence de raison que c'était un emprunt aux récits
évangéliques ou il est écrit que sur la sainte montagne son visage était
resplendissant de lumiere. Mais ou voit-on, dans toute I’Ecriture, que sa téte
fut entourée d'un disque ou d'un cercle de lumiere ? Ce qu'on chercherait en
vain dans la arole de Dieu, on le trouve dans les représentations Astiques des
grandes divinités de Babylone. Le disque

1. Contes Danois, p. 87.
2. HERODOTE, liv. II, p. 158 et WILKINSON, vol. I, note p. 128.
3. H.J.JONES, dans le Journal trimestriel de la prophétie, oct. 1852, p. 331.

et surtout le cercle étaient les symboles bien connus de la divinité du soleil et
figuraient largement dans le symbolisme oriental. La divinité du soleil était
entourée d'un cercle ou d'un disque. Il en était de méme dans la Rome
paienne. Apollon, l'enfant du soleil, était souvent représenté de cette
maniere. Les déesses qui se disaient parentes du soleil étaient aussi
autorisées a se faire orner d'un nimbe ou cercle lumineux. Nous donnons une
gravure des "Pompéiens" ou 1'on voit Circé, la fille du Soleil, la téte entourée
d'un cercle, absolument comme aujourd'hui on entoure la téte de la Madone
Romaine (fig. 26). Comparez le nimbe qui entoure la téte de Circé a celui
qui entoure la téte de la Vierge papale, et vous verrez combien la
ressemblance est exacte 1! Or, pourrait-on croire que toute cette coincidence
soit accidentelle ? Si la madone avait jamais ressemblé aussi exactement a la
Vierge Marie, il est évident que cela n'aurait jamais excusé I'idolatrie. Mais
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puisqu'il est incontestable que la déesse enchéassée dans 1'Eglise papale pour
I'adoration supréme de ses sectateurs, n'est pas autre chose que cette méme
reine de Babylone qui éleva Nemrod ou Ninus le fils, comme rival de Christ,
et qui fut dans sa personne l'incarnation de toute espéce de licence, quel
ténébreux caractére ce fait n'imprime-t-il pas sur l'idolatrie romaine ? A quoi
bon nous dire, pour atténuer le caractére odieux de cette idolatrie, que
l'enfant qu'on présente a notre adoration porte le nom de Jésus?

1. Ezech. VIII. 3. 11 y a bien des explications sur cette image de jalousie. Mais tout
s'explique puisque le caractere de l'ancienne idolatrie était le culte de la mere et de
l'enfant, qui était le Fils de Dieu incarné. Comparez les versets 3 et 5 au verset 14 pour
voir que les femmes pleuraient sur Tammuz a c6té de 1'image de jalousie.

Lorsqu'on adorait autrefois a Babylone cette femme et son enfant, on
appelait celui-ci d'un nom tout aussi particulier a Christ, d'un caractére tout
aussi distinctif que le nom de Jésus ! On 'appelait Zoro-ashta, la semence de
la femme. Mais cela n'empéche pas que la terrible colére de Dieu ne s'élevat
contre ceux qui jadis adoraient "cette idole de jalousie, provoquant a la
jalousie 1." C'est en vain qu'on donne le nom du Christ a I'enfant la Madone
Romaine tient dans ses bras, on n'en fait as moins une image de jalousie, on
ne la rend pas injurieuse pour le Tres-Haut, on n'en excite pas moins son
profond mécontentement, quand on adore évidemment cet enfant comme
celui de la reine des cieux a laquelle on décernait tous les attributs de la
Divinit¢é et qu'on adorait comme la "meére des prostitutions et des
abominations de la terre".
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Fig. 26.

1. 11 est expliqué que cette gravure empruntée a 1'0dyssée représente Ulysse et Circé, au
moment ou le héros, ayant bu impunément la coupe enchantée, grace a l'antidote que lui
avait donné¢ Mercure (on sait en effet que Circé avait une coupe d'or comme la déesse
Babylonienne), tire son épée et s'avance pour venger ses compagnons transformés en
pourceaux. La déesse terrifiée se soumet aussitot, ainsi que le raconte Homere. Ulysse
fait lui-méme le récit:

"Va maintenant te coucher a I'étable, avec tes compagnons";
— Mais le charme est sans effet, je tire mon glaive acéré, je fonds
Sur la déesse, comme si je voulais la tuer; elle jette un grand cri,
Se baisse, embrasse mes genoux, et tout en larmes, m'adresse
Ces paroles rapides : "Qui donc es-tu ?" etc. (Odyssée, X, 320)

Ce tableau, ajoute l'auteur des Pompéiens, est remarquable, car il nous montre l'origine de
cette couronne affreuse et dépourvue de sens qui entoure les tétes des saints, « nimbus"
ou "aureola", définie par Sorvius comme "le fluide lumineux qui entoure la téte des
dieux". Elle appartient a Circé, en tant que fille du soleil. Les empereurs se I'appropriaient
en signe de divinité; et sous ce respectable patronage, elle s'introduisit, comme autres
coutumes paiennes, dans les usages de I'Eglise. Mais nous adressons aux empereurs plus
de blame qu'ils ne méritent: ce fut plutét I'évéque de Rome qui fit pénétrer dans 1'Eglise
"la superstition paienne"!

Le Seigneur a en horreur le culte des images, mais un culte pareil doit lui

étre particulierement en horreur. Or si les faits que nous avons admis sont
vrais, faut-il s'étonner que des menaces si terribles soient dirigées par la
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parole de Dieu contre 1'apostasie Romaine, et que les vases de la redoutable
colere divine soient destinés a se répandre sur sa téte coupable ! Si tout cela
est vrai, (et qui peut le contredire), osera-t-on maintenant plaider la cause de
la Rome papale, osera-t-on l'appeler une Eglise chrétienne ? Un homme
craignant Dieu pourra-t-il, a la vue de ces lignes, s'empécher d'admettre que
seul le paganisme a jamais pu inspirer une doctrine semblable a celle que
proclamerent les Melchites au Concile de Nicée : "la Sainte Trinité se
compose du Pere, de la Vierge Marie, et du Messie leur Fils 1" ! Comment
ne pas reculer d'horreur devant une pareille pensée? Et que dira dés lors le
lecteur d'une église qui enseigne a ses enfants a adorer une Trinité semblable
a celle qui est contenue dans ces lignes:

Cceur de Jésus, je t'adore ;
Cceur de Marie, je t'implore ;
Cceur de Joseph, pur et juste :
En ces trois cceurs, je place ma confiance 2.

1. Journal trimestriel de la Prophétie, juil. 1852, p. 244.

2. Ce que tout chrétien doit savoir et faire, par le Révérend J. FURNISS, publié par
James Duffy, Dublin. L'édition de ce manuel de la papauté cité plus haut, outre le
blaspheme qu'il contient, renferme aussi les principes les plus immoraux: il
enseigne distinctement l'innocence de la fraude, si elle ne dépasse pas certaines
limites. Un grand cri s'étant élevé contre cet ouvrage, je crois qu'il a été retire de
la circulation. Mais 1'authenticité du passage cité est hors de discussion. J'ai regu
moi-méme d'un ami de Liverpool un exemplaire d'une édition avec ces parole ;
mais j'en avais déja vu un exemplaire appartenant au Révérend Richard Smyth
d'Armagh. Mais ce n'est pas seulement en Irlande qu'on propose une pareil trinité
au culte des Romanistes. Sur une carte, ou feuille volante, imprimée par les
prétres papistes de Sunderland et que j'ai devant moi, avec l'en-téte, "Devoir
Pascal, Eglise de Sainte-Marie, Bishopwearmouth, 1859" on lit cet avis numéro 4,
donné aux "chers chrétiens" auxquels elle est adressée: 4° Et n'oubliez jamais les
actes d'un bon chrétien, qui vous sont si souvent recommandés pendant le
renouvellement de la Mission:

Bénis soient Jésus, Marie et Joseph.

Jésus, Marie et Joseph, je vous donne mon cceur, ma vie et mon ame.
Jésus, Marie et Joseph, assistez-moi toujours; et dans ma dernicre agonie
Jésus, Marie et Joseph, recevez mon dernier soupir.

Amen!

Et pour engager les sectateurs de Rome a accomplir cet acte de bon chrétien, on leur fait
toutes sortes de promesses. — A la page 30 du Manuel de Furniss, sous titre de "Régle de
conduite" on lit ceci: Le matin, avant de vous lever, faites le signe de la croix, et dites:
Jésus, Marie et Joseph, je vous donne mon cceur et mon ame (chaque fois que vous ferez
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cette priere, vous gagnerez une indulgence de 100 jours, que vous pourrez accorder aux
ames du Purgatoire). — J'ajouterai que le titre du livre de Furniss, donné ci-dessus est le
titre de 1'exemplaire de M. Smyth. Le titre de celui que je possédai est celui-ci : "Ce que
tout chrétien doit savoir", Londres, Richardson et Fils, 147, Strand. — Les deux
exemplaires contiennent en texte les mémes mots impies et ont 1'imprimatur de Paulus
Cullen.

Si ce n'est pas la du paganisme, que peut-on appeler de ce nom? Et c'est 1a la
Trinité que les catholiques romains d'Irlande apprennent a adorer des leur
enfance ! C'est la la Trinité que dans les livres les plus récents d'instruction
catéchétique, on présente comme grand objet de dévotion aux partisans de la
papauté ! Le manuel qui contient le blasphéme est publi¢ avec I'imprimatur
de Paulus Cullen, archevéque papal de Dublin. Dira-t-on, aprés cela, qu'il
faut encore appeler 'Eglise catholique romaine une Eglise chrétienne, parce
qu'elle retient la doctrine de La Trinité ? Les paiens de Babylone, les Egyp-
tiens, les Hindous, de nos jours encore, ont admis une Trinité dans le méme
sens que Rome ; mais adoraient-ils Jéhovah le Dieu en trois personnes, le roi
¢ternel, immortel et invisible ? Et dira-t-on avec une égale évidence devant
les yeux, que Rome fait ainsi? Arriére donc cette fatale illusion que Rome
est chrétienne ! On a pu jadis avec quelque raison soutenir une pareille
hypothése; mais chaque jour le mystere d'iniquité se révele de mieux en
mieux sous son vrai caractére. Il n'y a pas, il ne peut y avoir la moindre
stireté pour les ames dans "Babylone". "Séparez-vous d'elle, mon peuple",
tel est 1'ordre distinct et formel de Dieu. Ceux qui y résistent, le font a leurs
risques et périls !

Chapitre 3
Festivités

Article 1
Noél et la féte de I' Annonciation

Si Rome est en effet la Babylone de 1'Apocalypse; si la Madone adorée dans
ses sanctuaires n'est autre que la reine du ciel dont les adorateurs
provoquaient la terrible colére de Dieu aux jours de Jérémie, il est de la
derniére importance de bien établir le fait de maniére a ce qu'il n'y ait plus
aucun doute possible; car si on peut le démontrer, tout homme qui tremble a
la parole de Dieu doit frissonner a la pensée de donner a un pareil systeme,
soit comme individu, soit comme nation, la moindre protection ou le
moindre soutien. Nous en avons déja dit suffisamment pour montrer
I'identité des systemes Romain et Babylonien; mais a chaque pas I'évidence
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devient plus écrasante. C'est ce que prouvera particuliecrement Ia
comparaison des différentes fétes. Les fé€tes romaines sont innombrables;
mais il en est cinq parmi les plus importantes que nous pouvons mettre a
part, ce sont : Noél, I'Annonciation, Paques, la Nativité de Saint-Jean, et
I'Assomption. Chacune de ces fétes, en peut le prouver, est une féte
Babylonienne. Prenons d'abord la féte en I'honneur de la naissance du Christ
ou Noél. Comment se fait-il que cette féte ait éte établie le 25 décembre ? 11
n'y a pas dans 1'Ecriture, un seul mot sur le jour précis de sa naissance, ou
sur I'époque de I'année ou il naquit. Ce qui y est rapporté montre que quelle
que soit 1'époque de sa naissance, ce ne peut avoir €té le 25 décembre.
Lorsque l'ange annonga la naissance aux bergers de Bethléem, ils paissaient
leurs troupeaux pendant la nuit au milieu des champs. Sans doute, le climat
de la Palestine n'est pas si rigoureux que le notre, mais bien que la chaleur
du jour soit considérable, le froid de la nuit, de décembre a février, est tres
vif 1, et les bergers n'avaient pas 1'habitude de garder les troupeaux dans les
champs apres la fin d'octobre 2. Il est donc absolument incroyable que Christ
soit né¢ a la fin de décembre. Les commentateurs sont unanimes sur cette
question. Sans parler de Barnes, Doddridge, Lightfoot, Joseph Scaliger, et
Jennings, dans ses "Antiquités Juives", qui sont tous d'avis que le 25
décembre ne peut pas étre 1'époque de la naissance du Seigneur, le célebre
Joseph Mede énonce une opinion décisive dans le méme sens. Apres avoir
longuement et minutieusement examiné le sujet, il donne entre autres
I'argument suivant: lors de la naissance de Christ, chaque femme, chaque
enfant dut aller se faire enregistrer a la ville a laquelle ils appartenaient, et
plusieurs avaient a faire de longues marches; mais le milieu de I'hiver n'était
pas propre a une pareille besogne, surtout

1. Londres, Commentaire de la Société des Traités, vol. 1. p. 472. ALFORD,
Testament Grec, vol. . p. 412. GRESWELL, vol. I, Dissert. XII, p. 381-437.

2. GILL, Commentaire sur Luc 1l. 8, s'exprime ainsi: les Juifs ont deux sortes de
bétail : le bétail domestique qui se trouve dans la ville ; le bétail des champs qui
demeure dans les paturages. La-dessus un de leurs commentateurs,
(MAIMONIDE, dans Misu-Betza, ch. 5, sect. 7) fait remarquer ceci : Ces derniers
demeurent dans les paturages qu'on trouve dans les villages, tous les jours de froid
et de chaleur, et ne se rendent dans les villes que lorsque la pluie survient. La
premicre pluie tombe au mois de Marchesvan, qui correspond a la derniére partie
de notre mois d'octobre, et a la premicre partie de notre mois de novembre. Il en
résulte que Christ doit étre né avant le milieu d'octobre, puisque la premiere pluie
n'était pas encore tombée. KITTO, Deut. XI, 14 (Commentaire illustré, vol. 1, p.
398) dit que la premiere pluie tombe en automne, c'est-a-dire en septembre ou
octobre. Ceci nous ramenerait pour le retour des troupeaux a une époque plus
reculée que celle indiquée dans le texte ; mais il est hors de doute que ce ne
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pouvait étre plus tard que 1'époque dont je parle, suivant le témoignage de
Maimonide, dont la compétence a propos des coutumes juives est bien connue.

pour les femmes et les enfants. Christ ne peut donc pas étre né au milieu de
I'hiver. De plus, a I'époque de sa naissance, les bergers veillaient avec leurs
troupeaux pendant la nuit, et cela ne pouvait se faire au milieu de I'hiver. Et
si quelqu'un pense que l'hiver n'est pas rigoureux dans ce pays, qu'il se
rappelle les paroles de Christ dans 1'Evangile: "Priez que votre fuite n'arrive
pas en hiver." Or, si I'hiver €tait une mauvaise saison pour fuir, ce n'était
assurément pas une saison ou les bergers pouvaient demeurer dans les
champs, ou les femmes et les enfants pouvaient voyager 1. Les €crivains les
plus instruits et les plus sinceres de tous les partis 2 reconnaissent que 1'on ne
peut pas déterminer le jour de naissance de notre Seigneur 3, que dans
I'église chrétienne on n'entendit jamais parler d'une féte pareille avant le Ille
siecle, et qu'elle ne fut guere observée que bien avant dans le IVe siecle.
Comment donc 1'Eglise Romaine a-t-elle fixé

1. MEDE, GEuvres, Discours, XLVIIIL, 1672. L'argument de Méde repose sur I'hypo-
thése du bon sens et de la sagesse qui, on le sait, caractérisaient les lois romaines.

2. Archidiacre WORD, dans ['Annotateur chrétien, vol. 1II, p. 2. LORIMER,
Manuel du Presbytere, p. 180. Lorimer cite Sir Peter King, qui dans ses
Recherches sur le culte de la primitive église, etc. conclut que cette féte n'était pas
observée dans 1'Eglise, et ajoute : "I parait invraisemblable qu'on ait célébré la
naissance de Christ quand on n'était pas d'accord sur le mois et le jour de sa
naissance". Voyez aussi Révérend J. RYLE, dans son Commentaire sur Luc XI,
note du v. 8 ; il admet que I'époque de la naissance du Christ est incertaine, tout
en contestant que les troupeaux aient pu étre en plein champ pendant le mois de
décembre, il s'appuie sur la plainte de Jacob a Laban : "Le jour la chaleur me
dévorait, et la nuit le froid me glacait". Or, toute la force de la plainte de Jacob
contre son cruel parent repose sur ceci : Laban lui faisait faire ce qu'aucun autre
homme n'aurait fait, et dés lors, s'il parle des froides nuits de 1'hiver, (ce qui
toutefois, n'est pas l'explication ordinaire de cette expression) cela prouve
exactement l'opposé de ce que voudrait prouver M. Ryle : les bergers n'avaient
pas I'habitude de laisser leurs troupeaux dehors pendant les nuits d'hiver.

3. GIESELER, vol. I, p. 54 et notes. CHRYSOSTOME, (Monitum in hom. de Natal.
Christi) écrivant a Antioche vers 1'an 880 apres J.-C. dit: "Il y a a peine dix ans
que nous connaissons ce jour", vol. II, p. 352. — "Ce qui suit, ajoute Gieseler,
confirme d'une manicre éclatante la facilit¢ avec laquelle des coutumes de date
récente ont pu revétir le caractére d'institutions apostoliques." Voici comment
continue Chrysostome: "Parmi les peuples de 1'Ouest il était connu auparavant
depuis des temps primitifs et fort reculés, et les peuples qui habitent depuis la
Thrace jusqu'a Gadeira (Cadix) le connaissaient avant nous, c'est-a-dire, que le
jour de naissance de notre Seigneur, inconnu a Antioche dans l'est sur les fron-
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tieres méme de la Terre Sainte ou il était né, était parfaitement bien connu dans
toute 1'Europe occidentale, depuis la Thrace jusqu'en Espagne !"

au 25 décembre la féte de Noél? En voici la raison: longtemps avant le [Ve
siecle, et méme bien avant I'ére chrétienne, les paiens célébraient une féte a
cette méme époque de I’année, en I'honneur de la naissance du fils de la
reine Babylonienne; or on peut présumer que pour se concilier les paiens, et
augmenter le nombre de ceux qui adhéraient de nom au christianisme, la
méme féte fut adoptée par 'Eglise Romaine qui se contenta de lui donner le
nom de Christ. Cette tendance de la part des chrétiens a faire des
concessions au paganisme se deéveloppa de bonne heure; et nous voyons
Tertullien lui-méme, vers l'an 230, déplorer amerement la faiblesse des
chrétiens a cet égard, et I'opposer a la stricte fidélité des paiens a leur propre
superstition : "C'est nous, dit-il, nous qui sommes étrangers aux sabbats 1,
aux nouvelles lunes, et aux fétes, nous qui étions autrefois agréables a Dieu,
c'est nous qui fréquentons maintenant les Saturnales, les fétes du solstice
d'hiver, les Matronales; on porte ¢a et 1a des présents, les cadeaux du nouvel
an se font avec fracas, les jeux, les banquets se célébrent avec des cris ; oh !
comme les paiens sont plus fidéles a leur 140 religion; comme ils prennent
soin de n'adopter aucune solennité chrétienne 2 !" Des hommes vertueux
s'efforcerent d'arréter le flot, mais en dépit de tous leurs efforts, 1'apostasie se
développa, jusqu'a ce que I'Eglise, a l'exception d'un petit reste, fut engloutie
sous la superstition paienne. Il est hors de doute que Noé¢l était a 1'origine
une féte paienne. Ce qui le prouve, c'est I'époque de I'année ou on la célebre
et les cérémonies qui l'accompagnent. En Egypte, le fils d'Isis, titre égyptien
de la reine des cieux, naquit a cette méme époque, au moment du solstice
d'hiver 3. Le nom méme sous lequel Noél est

1. 1l parle des sabbats juifs.

2. TERTULLIEN, De l'idoldtrie, c. 44. vol. 1, p. 692 et GIESELER, vol. I, sect. 79.

3. WILKINSON, Les Egyptiens, vol. IV, p. 405. PLUTARQUE (Isis, vol. XI, p.
877, 13. B) dit: "Les prétres Egyptiens affirmaient que la naissance du divin fils
d'Isis a la fin de décembre était prématurée. Mais ceci est la contrepartie exacte de
I'histoire classique de Bacchus : lorsque sa meére Sémélé était consumée par le feu
de Jupiter, ce dieu fut arraché, a l'état embryonnaire, aux flammes qui la
dévoraient."

populairement connu en Angleterre, le jour d'Yule 1, prouve tout de suite
son origine paienne. Yule est le nom chaldéen pour "enfant, ou petit enfant
2" ; et comme le 25 décembre était appelé par les anciens paiens saxons le
jour "d'Yule" ou "le jour de I'Enfant" et la nuit qui le précédait "la nuit de la
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Meére 3", et cela longtemps avant qu'ils ne fussent en contact avec le
christianisme, cela prouve suffisamment son véritable caractere. Ce jour de
naissance ¢était observé bien loin dans les contrées paiennes. On a
généralement cru que cette féte avait seulement un caractére astronomique,
et qu'elle rappelait simplement la fin de la course annuelle du soleil et le
commencement d'un nouveau cycle 4. Mais il est hors de doute que la féte
en question avait une bien plus haute portée ; elle rappelait non seulement le
symbole de la naissance du soleil au renouvellement de sa carriere, mais le
jour de naissance du grand libérateur. Les Sabéens d'Arabie, qui regardaient
la lune et non le soleil comme le symbole visible de 1'objet favori de leur
culte, observaient la méme époque comme la féte de la naissance. Nous
lisons dans la "Philosophie Sabéenne" de Stanley : "Le 24e jour du 10e
mois, c'est-a-dire décembre, selon notre maniére de compter, les Arabes
célébraient le jour de la naissance du Seigneur, c'est-a-dire, la Lune 5." Le
Seigneur Lune était le grand objet de culte des Arabes, et ce Seigneur Lune
¢tait né, disaient-ils, le 24 décembre, ce qui montre clairement que la
naissance qu'ils célébraient n'avait aucun rapport nécessaire avec le cours du
soleil. Il importe de remarquer aussi que si le jour de Noé€l chez les anciens
Saxons d'Angleterre était

1. MALLET, vol. I, p. 130.

De Eol, enfant. La prononciation est ici la méme que celle de eon dans Gédéon.
En Ecosse, du moins dans les Pays-Bas, les gateaux d'Yule sont aussi appelés
gateaux de Niir (le u se prononce comme en frangais). En Chaldéen, Notr signifie
naissance. Donc les gateaux de Nir sont des gateaux de naissance. Les déesses
Scandinaves, appelées "Noms", qui prédisaient aux enfants leur destinée au
moment de leur naissance, tiraient leur origine du nom analogue Nor, un enfant.
SHARON-TURNER, Les Anglo-Saxons, vol. 1, p. 219.

SALVERTE, Des Sciences occultes, p. 491.

STANLEY, p. 1066, c. L.

nhw

observé pour la célébration de la naissance d'un Seigneur de l'armée des
cieux, le cas doit avoir été précisément le méme ici qu'en Arabie. Les
Saxons, on le sait, regardaient le soleil comme une divinité femelle, et la
Lune comme une divinit¢ male 1. C'est donc sans doute le jour de naissance
du Seigneur Lune, et non celui du soleil qu'ils célébraient le 25 décembre,
comme les Arabes observaient le 24 décembre parce que c'était le jour de
naissance de ce méme Seigneur Lune. En Orient, il parait que le nom de ce
Dieu Lune était "Meni"; c'est la en effet croyons-nous l'interprétation la plus
naturelle de la déclaration divine faite dans Esaie LXV : "Mais vous avez
abandonné ma sainte montagne, vous qui préparez une table pour Gad, et
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vous remplissez une coupe pour Meni 2." On a des raisons de croire que Gad
se rapporte a la divinité du Soleil, et Meni a la divinité de la Lune 3.

1.

SHARON TURNER, vol. I, p. 213. Turner cite un poéme arabe qui montre qu'en
Arabie comme chez les Anglo-Saxons on reconnaissait un soleil femelle et une
lune du sexe masculin.

Dans la version autorisée, Gad devient "cette troupe" et Meni, "ce nombre" mais
les commentateurs indiquent 1a une erreur: ces deux mots sont des noms propres.
Voir KITTO, vol. IV, p. 66. Le nom de Gad se rapporte au dieu de la guerre, car il
signifie attaquer mais aussi celui qui assemble, et sous ces deux idées on peut
'appliquer a Nemrod, qui était un dieu soleil en tant que premier guerrier célébre
et pour avoir, sous le nom de Phoronée, réuni les hommes en communautés
sociales (p. 81). Le nom de Meni, celui qui compte, semble un synonyme de Cush
ou Chus, couvrir ou cacher, mais aussi compter ou démontrer. Le vrai sens du
nom de Cush est donc "celui qui compte ou le calculateur”" car tandis que Nemrod
son fils était le propagateur du systéme idolatre de Babylone, il était réellement en
qualit¢ de Mercure, le créateur de ce systeéme, car il apprit aux hommes a
s'approcher de la Divinité par des prieres et des sacrifices (WILKINSON, vol. V,
p. 10) et comme l'idolatrie et l'astronomie sont étroitement unies, il devait étre
habile dans la science des nombres. Or, Mercure (Cush), est le premier qui
découvrit les nombres, la géométrie, I'astronomie, les jeux de hasard, d'échecs
(ibid. p. 3) et il était, d'apres une allusion au sens du nom de Cush, probablement
appelé "Nombre, le pere des dieux et des hommes