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Identité de I'Eglise romaine et du culte de Nemrod et de Sémiramis
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Sur son front éetait écrit un nom, un mystere : Babylone la Grande, la
mere des impudicités et des abominations de la terre.
Apoc. XVII. 5.



Introduction

Il y a une grande différence entre les ceuvres des hommes et les ceuvres
de Dieu : le méme examen minu-tieux et approfondi qui dévoile les
defauts et les imper-fections des unes, dévoile aussi les beautés des
autres. Examinez au microscope l'aiguille la mieux polie par I'industrie
de I'nomme, vous y verrez bien des inégalités, bien des rugosités, bien
des aspérités. Mais, examinez de la méme maniere les fleurs de nos
champs; le résultat est bien different. 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 soupconné, 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 I'un d'eux" (Math. VI). La
méme loi se manifeste aussi quand on compare la Parole de Dieu aux
ceuvres les plus parfaites de I'nomme. 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 beauteés,
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 I'ensemble.

S'il en est ainsi pour I'Ecriture en général, on peut surtout le dire de
I'Ecriture prophétique. A mesure que se dérou-lent les plans de la



Providence, les symboles prophé-tiques prennent des aspects plus beaux
et plus auda-cieux. C'est surtout le cas pour le langage des propheétes qui
forme la base et la pierre angulaire de notre travail. Aucun protestant
eclairé 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 eté fameuse a cause de sa situation sur 7 collines. Les poetes et les
orateurs paiens qui ne son-geaient point a expliquer la prophétie, I'ont
aussi appe-lée 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 col-lines. 1" Properce en parle aussi de la
méme maniere et ajoute un nouveau trait qui complete la description de
I'Apocalypse : "la haute cité bétie sur 7 collines qui gou-verne le monde
entier 2". Ces mots: "gouvernant le monde entier" sont exactement la
contrepartie de la déclaration divine : "Elle regne sur les rois de la terre"
(Apoc. XVII, XVIII). Appeler Rome, "la cité aux 7 col-lines", 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
col-lines, lorsqu'il invoque "les dieux qui ont mis leur affec-tion dans ses
7 collines 3". Martial nous parle dans le méme sens des "7 montagnes
qui gouvernent 4". 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 impeérial, recomman-dant par lettre un de ses
amis a un autre ami, l'appelle :

1. Scilicet et rerum facta est pulcherrima Romas
Septemque una sibi muro circumdedit arces. (Georg., liv. 11 531-335).

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



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

4. Septem dominos montes. (Liv. V. Ep. 64, p. 254).

"De septem montibus virum 1", un habitant des 7 mon-tagnes, voulant
dire par la (c'est I'opinion de tous les commentateurs), "un citoyen
romain". Puisque ce trait caractéristique de Rome a éte de tout temps
bien marqueé et bien défini, il a toujours eté facile de prouver que
I'Eglise, qui a son siége et sa capitale sur les 7 collines, peut a juste titre
étre appelée "Babylone" et considérée comme le siege principal de
I'idolatrie sous la Nouvelle Alliance, comme la Babylone antique était le
principal siege de I'idolatrie sous I'Ancienne. Mais si I'on rap-proche 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 éte reconnu que la Papauté n'est que du paganisme baptisé.
Mais Dieu nous revele main-tenant ce fait : que le paganisme baptisé par
Rome est, dans ses éléments essentiels, le méme paganisme qui florissait
dans I'antique Babylone lorsque Jéhovah ouvrit devant Cyrus les doubles
portes d'airain et brisa les bar-reaux de fer.

Le langage méme et les symboles de I'Apocalypse auraient pu nous
préparer a affirmer d'avance que quelgue lumie-re 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 I'Apocalypse, c'est précisément
avant le jugement prononce sur elle que pour la pre-miere fois Jean voit
I'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



caractere veéritable devait se développer si comple-tement, que toute
personne ayant des yeux pour voir, et possédant le moindre
discernement spirituel, serait for-cée, comme par une démonstration
oculaire, de recon-naitre la merveilleuse appropriation de ce titre que

1. SYMMACHUS, liv Il Epist B, note, p. 63.

I'Esprit de Dieu lui a appliqué? Son jugement approche, cela est évident;
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 essen-tiel de son systeme,
ses grands objets de culte, ses fétes, sa doctrine, sa discipline, ses rites et
ses ceremonies, sa prétrise et ses ordres sont tous dérivés de lI'antique
Babylone, et gu'enfin le Pape lui-méme est vraiment le descendant de
Belshazzar. Dans la lutte qui a été soute-nue contre les despotiques
prétentions de Rome, on s'est trop souvent contenté de combattre et de
repousser la présomption avec laguelle elle se vante d'étre la mere et la
maitresse de toutes les Eglises, la seule Eglise Catholique hors de
laguelle il n'y a point de salut. Si jamais on a été excusable de la traiter
ainsi, cette excuse n'existera plus. Si I'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
I'Eglise de Rome a le droit de porter le nom d'Egli-se Chrétienne ; dans
le cas contraire, elle ne I'a pas ! Quelgues personnes penseront gue ma
these est bien audacieuse ; mais ce livre a précisément pour but de la



demontrer. Que le lecteur juge par lui-méme si je n‘ap-porte pas une
evidence plus que suffisante pour justifier mon assertion.



Chapitre 1

Caractere distinctif des deux systemes

Le premier point sur lequel j'appelle I'attention du lec-teur pour
démontrer I'origine Babylonienne de I'Eglise Romaine, c'est le caractére
de Mystere qui est particulier aux systemes de la Rome moderne et de
I'ancienne Babylone. Le prodigieux systeme de corruption morale et
d'idoléatrie, depeint sous I'embleme d'une femme qui tient a la main une
coupe d'or (Apoc. XVI1, 4) et qui enivre toutes les nations du vin de son
impudicité (XVII, 3) est divinement appelé "Mystere, la Grande
Babylone" (XVII, 5). Tout homme sincere qui examine soigneusement
ce sujet, ne peut douter que le Mystere d'iniquité decrit par Paul, dans I,
Thess. 11, 17, n'ait sa contrepartie dans I'Eglise de Rome. Telle était
I'impression produite par ce tableau sur I'esprit du célebre Sir Mathieu
Haie, homme d'un discernement peu commun, qu'il tenait ce langage :
"Si cette description de I'apOtre était insérée dans le Cri d'alarme, le
premier constable venu du royaume aurait le droit d'arréter n'importe ou
I'Evéque de Rome comme étant la personnification du mystére
d'iniquité. Or, comme le systeme dont nous parlons est aussi caractéri-sé
par le nom de "Mystere," on peut présumer gue 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 antiqgue. De méme que la femme dont parle
I'’Apocalypse, I'ancienne Babylone tient a la



main une coupe pour enivrer les nations. VVoici com-ment 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 été
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 été comme en
delire” (Jérémie LI, 7). Pourquoi cette ana-logie de langage concernant
les deux systemes ? Il faut évidemment conclure que I'un est la figure et
l'autre la réalité. Or, comme la Babylone de I'Apocalypse est
carac-terisée par le nom de Mystere, de méme ce qui distingue l'ancien
systeme Babylonien, ce sont les mysteres chal-déens qui en formaient
une partie essentielle. C'est a ces Mysteres que le langage symboligue du
prophete hebreu fait distinctement allusion lorsqu'il parle de Babylone
comme d'une coupe d'or." On ne pouvait, dit Salverté 1, étre initié a ces
Mysteres sans avoir bu préalablement des breuvages mystérieux. Ces
breuvages étaient com-posés 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
etaient enivrantes, et les aspirants n'étaient prépares a voir et a entendre
ce qu'on leur réservait, que lorsqu'ils avaient ressenti leur influence, que
leur intel-ligence s'était obscurcie et que leurs passions avaient éte
excitées par la boisson préparee. Si I'on cherche quel était le but de ces
Mysteres, on verra qu'ils avaient une analogie extraordinaire avec le
"Mystére d'iniquité" per-sonnifié dans I'Eglise Romaine. 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 pru-dent de dévoiler tout a
coup et ouvertement. L'époque ou ils furent établis prouve que les
choses se sont ainsi passeées. Les Mysteres Chaldéens peuvent étre
assignes a I'époque de Sémiramis, qui vivait seulement quelques

1. Eusébe SALVERTE, Des Sciences occultes, p. 259



2. GEBELIN, Monde primitif, vol. 1V, p. 319.

3. Voir SALVERTE, p. 258-259.

siecles apres le déeluge, et qui est celebre pour leur avoir imprimé le
caractere de son esprit licencieux et corrom-pu 1. Cette belle mais
misérable reine de Babylone n'était pas seulement dans sa personne elle-
méme un modele de convoitise effrénée et de dereglement, mais encore
dans les mysteres gu'elle avait le plus contribué a for-mer, elle était
adorée comme Rhéaz, la grande Mere des dieux 3, avec des rites
tellement odieux qu'elle a éte iden-tifiée a VVénus, la Mere de toutes les
Impuretés, et qu'el-le a éleveé la cité méme ou elle régnait a une honteuse
supériorité parmi les nations. C'est a ce point qu'elle a éte le grand siege
de l'idolatrie et de la prostitution sanc-tionnée 4. C'est ainsi que cette
reine de Chaldée était 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, mere des impudicités et des abominations
de la terre" (fig. 1).



Fig. | Laforme 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 maniere. 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
I'avoir rendue célebre chez les Babyloniens et les nations avec lesquelles ils
avaient des rapports. Elle pesait 15 talents ou 1200 livres.

1. AMMIANUS MARCELLINUS, liv. X1V, ch. 6 et liv. XXIII, ch. 6. p. 371,
374, comp. avec Justin, Histoires, liv. 1, ch. 1, p. 615. Et Chronique d'Eusebe,
tome I, p. 40, 70 etc. Eusebe dit que Ninus et Sémiramis régnaient a I'époque

d'Abraham. Voir tome |, p. 41 et tome I, p. 65. Pour I'age de Sémiramis, voir
note page 15.

2. Chronique Paschale, vol. 1. p. 65.
3. HESIODE, Théogonie, v. 453, p. 36.

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



L'embleme apocalyptique de la femme impudique avec la coupe d'or a la
main était méme compris dans les symboles de l'idoléatrie deérivée de
I'ancienne Babylone, tels qu'ils étaient 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 pre-miére fois, parait-il, I'Eglise
romaine vient de s'appro-prier ce symbole pour en faire I'embleme de
son choix. En 1825, en effet, a I'occasion du Jubileé, le pape Léon XII fit
frapper une meédaille portant d'un coté sa propre image et de l'autre
I'Eglise de Rome symbolisée par une femme qui tient & 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).




Fig. 2

1. Pour confirmer ce point, voir Appendice, note A.
2. ELLIOTT, Hore, vol. 1V, p.30

Sémiramis vivant a une épogue ou la foi patriarcale était encore assez
puissante dans I'esprit des hommes, (puisque Sem était encore en vie 1),
pour rallier les ames fideles autour de la banniere de la veérité et de la
cause divine, il aurait été témeéraire de proclamer tout a coup et
publiquement, un systeme comme celui qui fut inau-guré par la reine de
Babylone. Nous savons, d'apres 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, I'idola-trie,
a n'importe quel degré, était considerée comme un crime qui devait
attirer sur la téte du coupable un chati-ment terrible et sommaire : "Si j'al
regarde le soleil quand il brillait et la lune quand elle s'avancait
majes-tueuse, si mon ceeur s'est laisse séduire en secret, si ma main s'est
portée sur ma bouche, c'est un crime gque doi-vent punir les juges, et
J'aurais renié 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 I'époque plus
reculée ou les mysteres furent institués. Si donc l'idola-trie s'introduisait,
et en particulier une idolatrie grossie-re comme celle que le systeme
Babylonien contenait en principe, il fallait nécessairement que ce ft en
secret et a la dérobée 2. Quand méme le souverain l'aurait intro-duite,
elle aurait pu produire une réaction, et la partie de

1. Pour lI'age de Sem, voir Gen, XI, 10, 11. D'apres ce passage Sem vecut 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 Semiramis, comme nous avons deja
éta-bli dans une note précédente, correspondait, d'apres Eusebe, a l'age
d'Abraham qui naquit en 1996 av. J.-C. Thutefois, c'est seulement neuf ans avant
la fin du régne de Ninus, dit-on, qu'Abraham naquit (SYNCELLUS, p. 170. Paris
1652). Donc le regne de Ninus a dd finir, selon la chronologie usuelle, vers 1787
av. J.-C. Clinton qui est fort compétent en chronologie, place le regne de Ninus
un peu plus haut. Dans ses Fastes Grecques, tome I, p. 253, il lui assigne I'an
2182 av. J.-C. Layard dans Ninive et ses ruines, tome Il, 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 I'age de Ninus, il est évident
que Sem a longtemps survecu a Ninus. Cet argument repose, on le comprend, sur
I'nypothese de I'exactitude de la chronologie hébraique. Pour plus de lumiére la-
dessus, voir Appendice, note B.

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

I'numanité demeuree fidele aurait fait de violents efforts pour la détruire
; dans tous les cas, si elle s'était mani-festée tout a coup, dans toute son
horreur, la conscience humaine se serait alarmeée et I'on aurait manqué le
but qu'on se proposait d'atteindre. Ce but était de soumettre tout le genre
humain d'une maniere aveugle et absolue, a une hiérarchie qui dépendait
entiérement des souve-rains 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 deman-daient les intéréts de son
grand systeme de despotisme spirituel. C'est ainsi que partout ou se
propagea le syste-me Babylonien, les hommes furent livrés a la
domina-tion des prétres. Ceux-ci étaient les seuls dépositaires des



connaissances religieuses, seuls ils avaient la vraie tradition par laquelle
on devait interpreéter les rites et les symboles de la religion du peuple, et
sans une soumis-sion 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 a une époque de lumiére patriarcale que naquit le
syste-me corrompu des Mysteres Babyloniens ? Non. Or ce fut a une
epoque de lumieres encore plus grandes que com-menca le systeme
Impie et antiscripturaire, qui a trouve un développement si marqué dans
I'Eglise romaine. 1l fut introduit du temps méme des apotres, alors que
I'E-glise primitive était encore dans sa fleur, que I'on pou-vait voir
partout les fruits glorieux de la PentecOte, et que les martyrs scellaient,
de leur sang, leur témoignage a la vérite. Méme a cette épogue ou
I'Evangile brillait d'une lumiére si vive, I'esprit de Dieu fit entendre, par
la bouche de Paul, cette déclaration si distincte et si claire: "Le Mystere
d'iniquité agit deja.” (I Thess. I, 7). Le systeme d'iniquité qui
commencait alors devait aboutir,

1. Eusébe SALVERTE, Des Sciences occultes, dassim.

selon les propheéties bibliques, a une apostasie éclatante qui serait
révélée en son temps d'une maniere terrible et continuerait jusqu'a ce que
"le Seigneur Jesus viendrait le détruire, par le souffle de sa bouche, et
I'abolir par I'éclat de son avenement". Mais il s'introduisit tout d'abord
dans I'Eglise en secret et & la dérobée "avec toutes les séductions de
I'iniquité”. 1l travailla "mysté-rieusement” sous de beaux mais faux



prétextes, "éloi-gnant 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 zele de la
véritable Eglise, quoi qu'elle ne disposat pas du pouvoir civil, se serait
soulevé pour mettre ce faux systeme et ses partisans au ban de la
Chrétientg, s'il s'était tout a coup montré ouvertement et dans toute son
etendue, il n'aurait pu des lors se développer. Aussi fut-il introduit
secretement et peu a peu, une corruption succédant a une autre ; a
mesure que l'apostasie se développait et que I'Eglise infi-déle
s'accoutumait a la tolerer, jusqu'a ce qu'elle ait atteint les proportions
excessives gue 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 preu-ve nous a été conservee par Rome
méme) que tout ce qu'elle a de plus caractéristique s'est introduit
graduelle-ment dans son sein, grace a "l'action du mystere d'ini-quité".
Ces catacombes sont de vastes excavations sou-terraines aux environs de
Rome, ou, pendant les persé-cutions des trois premiers siecles, les
chrétiens céle-braient leur culte et ensevelissaient leurs morts. On trouve
encore, sur quelques-unes de ces tombes, des ins-criptions 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 celibat obligatoire pour le clergé ? Or, d'apres ces inscriptions,
nous avons la preuve la plus évidente, gue méme a Rome, il y avait un
temps ou on ne connaissait pas ce systeme du célibat des prétres.
Témoin les ins-criptions trouvées sur plusieurs tombeaux.

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

2 ° Petronia, femme d'un prétre, type de la modestie. "Ici reposent mes
0s. Cessez de pleurer, mon cher époux, toi aussi, chere fille, et rappelez-
vous qu'on ne doit pas pleu-rer sur celle qui vit en Dieu 1." Ca et la une
priere pour les morts comme celle-ci : "Dieu veuille faire revivre ton
esprit", montre bien que le mystere d'iniquité avait deja commence son
ceuvre, mais de pareilles inscriptions montrent aussi qu'il avait travaillé
lentement et avec cir-conspection, et que jusqu'a I'époque a laquelle
elles appartiennent, I'Eglise Romaine ne s'était pas encore développée
comme aujourd'hui ou elle défend absolu-ment a ses prétres de se
marier. Lentement et sournoi-sement, Rome a posé les bases de son
systeme de pré-trise sur lequel elle allait ensuite élever un si vaste
édi-fice. — A ses débuts, elle avait le nom de "Mystére" scellé sur son
systeme.

Mais ce trait de "Mystere" lui a été conservé a travers tout son



développement. Lorsqu'elle eut réussi a voiler I'éclat de I'Evangile,
obscurcissant la plenitude et la liberté de la grace divine, détournant les
ames de la com-munion directe et immeédiate avec le seul grand
Prophete et souverain Sacrificateur, on attribua au cler-gé un pouvoir
mystérieux qui lui donnait la domination sur la foi du peuple,
domination que refusaient formel-lement les apotres (Il 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. Le pouvoir clérical de la
prétrise romaine a atteint son

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

apogée dans l'institution du confessionnal. Cette institu-tion a été
empruntée a Babylone. La confession deman-dée aux sectateurs de
Rome est entierement différente de celle que nous recommande la Parole



de Dieu. L'Ecriture nous dit & 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 systeme Babylonien. Dans ce systeme la
confession secrete au prétre, selon une for-mule usitée, était exigée de
tous ceux qui étaient admis aux Mysteres; et l'initiation ne pouvait se
faire qu'apres cette confession. VVoici comment Salverté parle de cette
confession telle qu'on la pratiquait en Grece, dans des rites qui ont
evidemment Babylone pour origine 1 : "Ibus les Grecs depuis Delphes
jusqu'aux Thermopyles étaient inities 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 menacait une révélation qui
aurait eté un parjure, et par la confession genérale qu'on exigeait des
aspirants a l'initiation. Cette confession leur faisait bien plus redouter
I'indiscrétion du prétre, qu'elle ne donne de raison a ce dernier de
craindre la leur 2." Potter nous parle aussi de cette confes-sion dans ses
"Antiquités Grecques", bien qu'on ne l'ait pas assez remarguee. Dans son
récit des Mysteres d'Eleusis, apres avoir décrit les ceremonies et les
Ins-tructions qui precedent I'admission des candidats a l'ini-tiation dans
la présence immediate des divinites, il ajou-te: "Alors le prétre qui les
Initiait, appelé lepocpocvtriC (I'Hiérophante), leur posait certaines
questions, par exemple : "' Jeinez-vous ?" etc., a quoi ils repondaient par
des formulaires 3." Le mot "et castera" peut ne pas frapper

1. Pour l'origine Babylonienne de ces Mysteres, voir chapitre suivant, art.l et 2.

2. Eusébe SALVERTE, Des Sciences occultes, ch. XXXVI, p. 428.



3. POTTER, vol. I. Eleusinia, p. 336.

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'impure-té 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 éte lave de son crime, et il y avait
des prétres, appelés Koes qui étaient dans ce cas chargés de recevoir les
confes-sions et d'absoudre les coupables 2. La sévérité de ces questions
du confessionnal paien est éevidemment impli-quée dans certains poemes
licencieux de Properce, Tibulle, Juvénal 3. Wilkinson dans son chapitre
sur les "jelines privés et la pénitence”, qui dit-il étaient stricte-ment
obligatoires, d'apres des regles fixes, pour des époques déterminées 4,
cite des passages de plusieurs auteurs qui montrent clairement ou la
papaute a pris ces questions qui ont imprimé a son confessional un
carac-tere 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 aux-quelles les initiés allaient étre admis étaient si
grandes, si célestes, si saintes, que celui qui avait la conscience chargée
d'une faute, d'un peche qu'il n'avait point expié, ne pouvait absolument
pas y étre admis. Aussi éetait-il indispensable, dans l'intérét méme de
ceux qui vou-laient se faire initier, que le prétre officiant sondat leur
conscience de peur gue s'ils venaient sans s'étre aupara-vant purifiés de
leurs fautes, la colere des dieux ne flt excitée contre les profanes intrus.
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 la qu'un pretexte ; que leur but

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.

2. DUPUIS, Origine de tous les cultes, vol. IV. P. L, p. 302. Paris, I'an 111 de la
République.

3. Voir particulierement JUVENAL, Satire VI, 535.

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

principal, en demandant aux candidats de confesser leurs fautes secretes,
leurs faiblesses et leurs péchés, était de les mettre entierement a la merci
de ceux aux-quels ils confiaient les plus intimes pensées de leur @me, et
leurs secrets les plus importants? Or, c'est exactement de la méme
maniere et pour les mémes raisons que Rome a institué le confessionnal.
Au lieu de demander aux prétres et aux fidéles selon I'Ecriture de
"confesser leurs fautes les uns aux autres", lorsque I'un a fait du tort a
I'autre, elle oblige tous les hommes, sous peine de per-dition, a se
confesser aux prétres 1, qu'ils les aient ou non offenses, 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
Mysteres sans s'étre confesse. 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 greé 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 obeit, il sert
admirablement son dessein et plie les hommes a une sujétion abjecte vis-
a-vis de la prétrise. Fidele au principe qui donna naissance au
confession-nal, I'Eglise, c'est-a-dire le clergé, prétendit étre le seul
dépositaire de la veritable foi de la chrétiente. De méme que les prétres
chaldéens étaient censes posséder la clef de I'explication de la
mythologie Babylonienne, clef qui leur avait eté 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

1. Le Chrétien sincere, par I'évéque HAY, tome Il. 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 répan-du en Irlande, p. 109-110.

2. La lumiére de la prophétie. Voir Appendice, note C.

transmise d'age en age, sans laquelle il était impossible de comprendre le
veritable sens de la Bible. Aussi demandaient-ils une foi complete a
leurs dogmes; tous les hommes étaient tenus de croire comme I'Eglise,
tan-dis que I'Eglise pouvait déterminer sa foi selon son bon plaisir.
Possedant I'autorite supréme sur la foi, elle pou-vait en communiquer un
peu ou beaucoup selon qu'elle le jugeait convenable; et réserver dans
I'enseignement les grandes verités de la religion était un principe aussi
essentiel dans le systeme de Babylone gu'il I'est aujour-d‘hui dans le



Romanisme ou le Iractarianisme 1. Ce fut cette prétention du clerge a
dominer sur la foi, qui "tint injustement la vérité captive 2" dans
I'antiquité si bien que "les téenebres couvrirent la terre, et que les hommes
etaient plongeés dans d'épaisses ténebres". La méme pré-tention apparut
chez le clergé Romain, lorsque dans des ages d'ignorance, a travers
plusieurs siécles lugubres, I'Evangile demeura inconnu et que la Bible
fut un livre ferme 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 inities. Quelques-uns n'étaient admis
gu'aux petits Mysteres; les grands Mysteres étaient réserves 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
des-sus. On remarquera que Paul parle expressement des paiens.



Chapitre 2

Objets du culte

Article 1 La Trinité dans I'Unité

Si I'on trouve cette coincidence générale entre les sys-temes de Babylone
et de Rome, on se demande est-ce tout ? Nous répondons : bien loin de
la. — Comparons seulement les anciens Mysteres Babyloniens au
systeme de Rome et nous verrons combien I'un a emprunté a l'autre. Ces
mysteres furent longtemps enveloppés de ténebres; mais aujourd’hui ces
ténebres épaisses com-mencent a se dissiper. Thus ceux qui ont prété la
moindre attention a la littérature de la Grece, de I'Egyp-te, de la Phénicie
ou de Rome, savent quelle place les Mysteres occupaient dans ces pays;
Ils savent aussi que malgré des diversités secondaires, ces mysteres
etaient les mémes sur tous les points essentiels dans ces diverses
contrées. Or, de méme que les paroles de Jérémie déja citees semblent
montrer que Babylone fut la source premiere de tous ces systemes
d'idolatrie, ainsi les déductions des historiens les plus compétents,
basées uniguement sur des faits historiques, ont abouti a la méme
conclusion 1. Zonaras 2 nous apprend gue les témoignages des anciens
auteurs qu'il avait consultés amenent au résultat dont nous parlons, il
nous dit en

1. Voir HERODOTE, liv. 11, ch. 109, et DIOGENE LAERCE, proem, p. 2.

2. Liv. 1, 6, p. 34.



effet, a propos de I'arithmeétique et de I'astronomie : "Ces deux sciences,
dit-on, sont venues des Chaldéens aux Egyptiens, et de ceux-ci aux
Grecs." Si les Egyptiens et les Grecs ont pris aux Chaldéens
I'arithmétique et I'astronomie, du moment que ces sciences étaient 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 arrives au méme resultat. Le premier
déeclare en effet que le systeme reli-gieux de I'Egypte venait d'Asie, "et
du premier empire de Babel 1". Layard a son tour, quoique envisageant
le syste-me des mages Chaldéens a un point de vue plus favo-rable,
parle ainsi de ce systeme : "1l est évident que ce culte primitif remonte a
une haute antiquité, et nous avons le double témoignage de I'histoire
sacrée et de I'histoire profane pour établir qu'il prit naissance chez les
peuplades Assyriennes. On lui donna I'épithete de parfait, et on crut que
c'était le plus ancien des systemes religieux, antérieur méme a celui des
Egyptiens. (Egyptiis 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
indiguée par Porphyre et Clement", 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 mon-trent d'une maniere
indubitable que les Grecs avaient emprunté aux Chaldéens leurs notions
et leur disposi-tion du Zodiaque (et par conséquent leur mythologie qui
lui était associée). L'identité de Nemrod et de la constel-lation d'Orion
ne peut étre contestee 3." Ouvaroff, lui aussi, dans son savant ouvrage
sur les Mysteres d'Eleusis est arrivé a la méme conclusion. Apres avoir
cité ce fait que les prétres Egyptiens réclamaient I'honneur d'avoir



1. BUNSEN, L'Egypte, vol. I, p. 444.
2. LAYARD, Ninive et ses ruines, vol. I, p. 440.

3. ibid. p. 439-440.

transmis aux Grecs les premiers éléments du polythéis-me, il conclut
ainsi : "Ces faits certains prouveraient assez, méme sans la conformite
d'idees, 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
I'univers. Tous ces faits séparés, tous ces temoignages épars confirment
ce prin-cipe fécond en conséquences qui fait de I'Orient le centre de la
science et de la civilisation 1." Si nous avons ainsi la preuve que
I'Egypte et la Grece ont emprunté leur religion a Babylone, nous avons
aussi la preuve que le systeme religieux des Phéniciens sort de la méme
ori-gine. Macrobe démontre que le caractere distinctif de I'idolatrie
Pheénicienne doit avoir été importé d'Assyrie, qui pour les écrivains
classiques comprenait Babylone. "Le culte de VVénus Archites, dit-il,
florissait autrefois chez les Assyriens comme aujourd'hui chez les
Pheéniciens 2."

Or pour établir I'identité entre les systemes de I'ancien-ne Babylone et de
la Rome papale, il n'y a qu'a chercher a quel degré le systeme de la
papaute s'accorde avec le systeme établi dans ces Mysteres de Babylone.
Dans une pareille recherche, nous avons a surmonter des difficul-tes
considerables; car de méme gu'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 systeme qui y est éta-bli.
Mais cependant comme le geologue, en examinant ici l'intérieur d'une
fissure, la une éminence, ailleurs les différents aspects de la surface elle-
méme, peut déter-miner, avec une merveilleuse certitude, I'ordre et les
contenus généraux des différentes couches de toute la terre, il en est
ainsi pour la question des mysteres Chaldéens. Ce qui mangue dans un
pays est fourni par

1. OUVAROFF, Mysteres d'Eleusis, sect. I, p. 20.

2. Saturnalia, liv. 1, ch. 21, p. 79.

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 Mysteres de I'Egypte, de la Grece, de la
Phénicie, et de Rome, prenons ces deux traits pour la clef qui doit nous
guider dans nos recherches, et compa-rons point par point la doctrine et
la pratique des deux Babylones, celle de I'Ancien et celle du Nouveau
Testament.

Nous remarquerons, en premier lieu, I'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 une certaine influence sur les destinées humaines, ils
reconnais-saient distinctement I'existence d'un seul Créateur infi-ni, et



tout-puissant, élevé au dessus de tout 1. La plupart des nations faisaient
de méme. "Dans les ages reculés de I'humanite, dit Wilkinson dans les
"Anciens Egyptiens”, on semble avoir cru généralement a une divinité
unigue et toute-puissante qui a créé toutes choses; la tradition apprit aux
hommes les mémes notions sur ce sujet, ~ notions qui plus tard ont eté
adoptées par toutes les nations civilisees 2." "La religion Gothique, dit
Mallet, enseignait I'existence d'un Dieu supréme, maitre de I'univers
auquel, disait-on, tout obéissait, tout etait sou-mis" (Tacite de Morib.
Germ.). L'ancienne mythologie de I'lslande I'appelle "lI'auteur de tout ce
qui existe, I'Etre éternel, vivant et terrible, celui qui scrute les choses
cachées, I'Etre qui ne change jamais". Elle attribue a cette divinité "un
pouvoir infini, une connaissance illi-mitée, une justice incorruptible 3".
C'était la aussi, nous en avons des preuves, la foi des anciens Hindous.
Bien

1. JAMBLICHUS, sect. VIII, ch. 2. - MACROBIUS, Saturnalia, p. 65.

2. WILKINSON, vol. IV, p. 176.

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

que le moderne Brahmanisme reconnaisse des millions de dieux, les
livres sacrés des Hindous montrent gu'au-trefois il n'en était nullement
ainsi. Le major Moor dit, en parlant de Brahma, le Dieu supréme des
Hindous : "Aucune image ne peut le representer, 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)l. Dans les décrets de Manou il est ainsi caracterisé :
"Celui gque l'esprit seul peut percevoir : dont I'essence échappe aux
organes sensibles, qui est invisible, qui exista de toute éternité : I'ame de
tous les étres, qu'aucune créature ne peut concevoir 2." Dans ces
passages, il y a quelgues traces de panthéisme, 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 caractere misericor-dieux, tel gu'il se manifeste dans ses relations
avec un monde coupable et perdu. C'est ce qui apparait claire-ment dans
le nom méme de Brahm qu'ils ont donné au Dieu unique, éternel et
Infini. On s'est livré a bien des spéculations peu satisfaisantes sur le sens
de ce nom; mais si I'on considere avec soin les différentes citations
relatives a Brahm, il devient évident gue ce nom n'est autre chose que
I'Hebreu Rahm avec le digamma pré-fixe, tres usité dans les mots
sanscrits derivés de I'Hébreu ou du Chaldéen. Rahm en hébreu signifie
"le misericordieux ou le compatissant 3. Mais Rahm signifie aussi le
ventre 4 ou les entrailles, comme siege de la com-passion.

1. MOOR, Le Panthéon, p. 4.
2. Col. KENNEDY, La Mythologie Hindoue, p. 290.
3. Voir PARKHURST, Lexique Hébreu, sub voce n° V.

4. ibid. n° II.



Or on parle de Brahm, le seul Dieu souverain, dans un langage tel qu'on
ne peut I'expliguer a moins de suppo-ser que Brahm avait la méme
signification que le mot Hebreu Rahm. Ainsi, nous voyons que le dieu
Crishna, dans l'un des livres sacrés des Hindous, affirmant sa dignité
souveraine, sa divinité et son identité 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 gue procedent toutes choses. Le grand
Brahm est le sein de toutes les formes diverses qui sont congues dans
chaque sein naturel 1." Comment aurait-on jamais pu appliquer un pareil
langage au "supréme Brahma, le Dieu Trés-Haut, I'Etre divin, au-dessus
de tous les autres dieux; sans genealogie, le Seigneur tout-puissant, Dieu
des dieux, le Seigneur universel 2" 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 3" le Tout
miséricordieux, titre appliqué par les Turcs au Tres-Haut, et que les
Hindous, malgre leur profonde dégra-dation religieuse, avaient autrefois
reconnu que le Tres-Saint, le Tres-Haut est aussi le Dieu de miséricorde,
en d'autres termes, qu'il est un Dieu juste et Sauveur 4. En développant
cette interprétation du nom de Brahm, nous voyons que leur croyance
religieuse concernant la création coincidait exactement avec le récit de
I'origine de toutes choses tel qu'il se trouve dans la Genese. On sait que
les Brahmanes, afin de se faire valoir comme une caste sacerdotale a
moitié divine, devant laguelle toutes les autres devaient se prosterner,
ont longtemps pretendu que, tandis gque les autres castes venaient des
bras, du corps, des pieds de Brahma (le representant visible et la
manifestation de I'invisible Brahm avec lequel il s'identifiait) eux seuls
etaient issus de la bouche

1. PARKHURST, Lexique Hébreu, sub voce n° IV.



2. MOOR, Le Panthéon, Crishna, p. 24.
3. GITA, p. 68, apud Moor.

4. Pour plus de clarté sur la croyance des Hindous a ce sujet, voir a la fin de
I'ar-ticle suivant.

du Dieu Créateur. Or, nous trouvons dans leurs livres sacrées des
déclarations qui prouvent que jadis on ensei-gnait une doctrine toute
différente. Ainsi, dans I'un des Védas, il est dit expressement, a propos
de Brahma : "toutes choses sont créées par sa bouche 1". Dans ce
pas-sage on a essayé d'obscurcir le sujet : mais si on le rap-proche du
sens du nom de Brahm que nous avons deja donné, qui peut douter du
sens précis de cette citation, bien gu'elle soit opposée aux orgueilleuses
et exclusives prétentions des Brahmanes ? Elle veut dire évidemment
que celui qui depuis la chute s'était révélé a 'nomme comme étant 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 gue 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 crimi-nelle du titre divin de Seul Dieu vivant et vrali, titre
qui aurait dd étre 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 luminai-re
divinisé pouvait étre suggeréee 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 I'on peut aussi prononcer Thev, ou dans sa forme
emphatique Theva, ou Theva le Bon. La premiere 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 I'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 ido-latre, que
Jehovah le Dieu vivant blamait séverement son peuple de la partager a
quelque degré que ce fat : "Ceux qui se sanctifient et qui se purifient au
milieu des jardins, d'apres les rites d'Achad 1, mangeant de la chair de
porc, des choses abominables et des souris, seront consumes tous
ensemble™ (Esaie LXVI, 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 I'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 per-mettent 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 ?"

La papauté a dans quelques-unes de ses églises, comme par exemple
dans le monastere des Trinitaires de Madrid, une image du Dieu en trois
personnes, avec trois tétes sur un seul corps 3.

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 unigue™. On objectera
qu'il n'y a pas d'article ; mais l'objection a peu de portée ; ce méme mot 'Achad”
est usiteé sans article dans le Deutéronome, quand l'unité de la Divinité est
affir-mée de la maniére la plus solennelle : "Ecoute, Israél, I'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. I,
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 divinité a trois formes (voir MAURICE,
Antiquités indiennes, vol. IV, p. 445, Londres 1794).

3. PARKURST, Lexigue Heébreu, sub voce Cherubim. D'apres l'extrait suivant du
Catholique Laique, de Dublin, journal protestant compeétent, décrivant un tableau
romain de la Trinité, reccemment paru dans cette ville, on verra qu'il s'est
mani-festé, aux portes mémes de I'Angleterre, une tendance analogue a cette
maniere de représenter la Divinité. Au sommet du tableau est une représentation
de la Trinité. Nous en parlerons avec le respect nécessaire. Dieu le Pere 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 réepugnance. Le Laique Catholique, 17 juillet 185

Les Babyloniens avaient quelque chose de similaire. Dans son dernier
livre, M. Layard donne un spécimen de cette triple divinite qu'adoraient
les anciens Assyriens 1 (fig. 3).

Fig. 3

La gravure ci-dessous (fig. 4) d'une autre divinité gu'ado-raient les
paiens de la Sibérie, est empruntée a une medaille du Cabinet impérial
de St-Pétersbourg et don-née dans le "Japhet" de Parson 2.



Fig. 4

1. Ninive et Babylone, p. 160. — On a dit que la forme du pluriel du nom de
Dieu, dans I'hébreu de la Genese, ne fournit pas d'argument pour la doctrine de la
plu-ralité des personnes dans la Divinite, 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 I'objection est évidente.

2. Japhet. p. 184.

Les trois tétes sont arrangées autrement dans le spéci-men de Layard,
mais toutes les deux sont évidemment destinées a symboliser la méme



grande verité, bien que toutes ces repréesentations de la Trinite 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". Au Japon, les Bouddhistes
adorent leur grand dieu Bouddha avec trois tétes, sous la méme forme et
sous le nom de "San Pao Fuh 2". Toutes ces images existaient depuis
I'Antiquité. Tout en étant empreinte d'idolatrie, la notion d'une Trinité
etait universelle chez toutes les nations anciennes du monde : cela
montre combien était pro-fondément enracinée dans I'numanité la
doctrine origi-nelle qui vient si manifestement de la Genese 3. Les
sym-boles de la figure de Layard dont nous avons parlé, sont tres
Instructifs si on les examine attentivement. Pour lui, le cercle de cette
figure signifie "le temps illimité". Mais il est evident que le sens
hiéroglyphique de ce cercle est bien différent. En Chaldéen un cercle se
dit

1. 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 eté
decouverte 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 la
une inconse-quence : si Kennedy admet que Brahma, la premiere personne de
cette statue a la forme triple, est identifiee au Brahma supréme; plus loin, il
indique cependant qu'une malédiction est prononcee contre tous ceux qui font la
distinction entre Brahma, Vichnou et Siva, les trois divinités qui sont toutes
representées par cette méme statue.

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

3. Latriple 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 nour-ri
toute ma vie jusqu'a ce jour, I'ange qui m'a délivré de tout mal, bénisse ces
enfants!" (Gen. XLVII, 15-16). Si I'ange mentionné ici n'e(it pas été Dieu, Jacob
ne l'aurait pas invoqué comme I'égal de Dieu. Dans Oseée XIl, 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
supplica-tions; Jacob l'avait trouvé a Béthel, et c'est la que Dieu nous a parle.
L'Eternel est le Dieu des armées ; I'Eternel est son nom."

Zéro 1 ; et Zéro signifie aussi la semence. Aussi, d'apres le génie du
systeme mystique des Chaldéens, qui était dans une large mesure fonde
sur des mots a double sens, ce qui pour le vulgaire était simplement un
Zéro, "une cir-conférence", était pour les inities Zero "la semence".
Maintenant si on considere a ce point de vue I'embleme triple de la
Divinité supréme des Assyriens on voit clai-rement quelle avait été a
I'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 maniere blasphématoire,
I'unité du Pere, de la semence ou du Fils, et du Saint-Esprit. Telle était la
maniere dont I'idola-trie paienne avait tout d'abord représenté le Dieu en
trois personnes, cette representation avait duré méme apres Sennachérib
; mais il n'en est pas moins certain qu'a une epoque plus reculée, les



notions Babyloniennes de la Divinité s'étaient profondement modifiees;
et les trois personnes étaient devenues le Pere Eternel, I'Esprit de Dieu
Incarne dans une mere 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 I'arithme-tique,
la geomeétrie 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 peériode 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 I'embleme du soleil étant une circonférence
(BUNSEN, tome I, p. 335, n°4), la relation hiéroglyphique entre zéro la
circonfe-rence et zéro la semence s'établit aisément.

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



Article 2

La Mere et I'Enfant, et I'original de I'Enfant

Avec une pareille théorie, la premiére 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'numanite, il devait étre adoré dans le silen-ce 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 I'Inde
d'une maniere frappante. Quoique Brahma, d'apres les livres sacreés, soit la premiére
per-sonne de la triade Hindoue, et que la religion de I'Hindoustani soit désignée par son
nom, cependant on ne I'adore jamais 3, et dans I'Inde entiére, c'est a peine s'il existe
aujourd'hui un seul temple de ceux gu'on €élevait autrefois en son honneur 4. Il en est de
méme en Europe, dans les pays ou le systeme papal s'est le plus compléte-ment
développé. Dans I'ltalie papale, de I'avis de tous les voyageurs (sauf 1a ot I'Evangile a
récemment pénétré) il n'y a presque plus aucune trace d'adoration du Roi Eter-nel et
Invisible, tandis que la mére et I'enfant sont les deux grands objets du culte. Il en était
absolument de méme dans I'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 mere (fig. 5 et
6). De Babylone le culte de la Meére et de I'Enfant se répandit jusqu'au bout du monde.
En Egypte, la Mere et I'Enfant étaient adores sous les noms d'Isis et

d'Osiris 5.

1. JAMBLICHUS, Les Mysteres, sect. VII, ch. Il1.
2. KITTO, Commentaire illustré, vol. 1V, p. 81.
3. Indrani, femme du dieu Hindou Indra; voir Recherches Asiatiques, vol. VI, p. 393.

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

5. Osiris, comme l'enfant appelé d'ordinaire Horus. BUNSEN, vol. I, p. 438 com-paré avec p. 433-
434,
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Fig. 5 Fig 6

Dans I'Inde, méme aujourd'hui, sous les noms d'Isi et d'Iswara 1. En Asie, c'est Cybeéle et
Deoius 2. Dans la Rome paienne, la Fortune et Jupiter Puer, ou Jupiter I'enfant 3. En
Grece, Géreés la grande Mere avec un nourrisson au sein 4, ou Iréne, la déesse de la paix,



avec l'enfant Plutus dans les bras 5, et méme au Thibet, au Japon, en Chine, les
missionnaires Jésuites ont été bien surpris de trouver la contrepartie de la Madone 6 et
son enfant adorés aussi dévotement que dans la Rome papale elle-méme ;Shing-Moo, la
Sainte Mére des Chinois était 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?.

1. KENNEDY, Mythologie Hindoue, p. 49. Quoique étant I'époux d'lIsi, Iswara est aussi représente
comme un enfant a son sein. Id. p. 338. Note.

2. DYMOCK, Dictionnaire classique, Cybele et Deoius.

3. CEuvres de CICERON, De divinatione, liv. 1, ch. 41. Vol. lll, p. 77.
4. SOPHOCLE, Antigone, vers 1133.

5. PAUSANIAS, liv. I. Attica, ch. 8.

6. 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, Lexique, p. 188). Ce nom se trouve aussi & Ninive, pour la mere des dieux (VAUX,
Ninive et Persépolis, p. 459) ; et dans un discours attribué & 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 incontestable-ment "Baal le
Seigneur". Beltis, nom de la divinité femelle, équivalent & 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 I'idolatrie en Grece) comme un nom de Dieu, sous la forme
Athan. Eustate, dans une note sur la Periergesis de Dionysius (v. 915, apud BRYANT, vol. I, 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 mére, et s'appelait Mére ou Mére des
dieux (WILKINSON, vol. IV, p. 285.)

7. CRABB, Mythologie, p. 150. Gutzlaff croyait a I'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 divinité Kuanyin et la mado-ne papale, qu'ils les désignent par le méme nom



(DAVIS, La Chine, vol. 11, p. 56). Les missionnaires jésuites disent que leurs livres sacrés
mentionnent une mére et un enfant similaires a la Madone et & Jésus (PERE LAFITAN, Mceurs des
Sauvages Américains, tome I, 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 représen-té 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 I'Ecriture il est désigné sous le nom de Tammuz (Ezéch. V111, 14)
mais les écrivains classiques I'appellent d'ordinaire du nom de Bacchus. C'est-a-dire "le
Regrette” 5. Le nom de Bacchus ne rappelle au lecteur ordinaire qu'une idée 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 puri-fication
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 mere
parait avoir été le mari de Sémiramis, dont le nom, Ninus, par lequel il est ordinairement

1. Sir H. Rawlinson ayant decouvert a Ninive les preuves de I'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 gqu'il y a eu une Sémiramis aux premiers ages du
monde. (JUSTIN, Hist., p. 615).Voir I'historien CASTOR, dans les Fragments de Cory, p. 65,
quoique des exploits de celle-ci aient pu étre évidemment attribués a celle-la. M. Layard n'est pas
du méme avis que Sir H. Rawlinson.

2. DIODORE DE SICILE, liv. Il. p. 76.
3. ATHENAGORE, Legatio, p. 178, 179.

4. Chronique Paschale, vol. I, p. 65.



5. 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. Il, p. 197 et Eneide, liv. VI, tome I, p. 400.

connu dans I'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 I'épouse avec I'époux sous le nom de Ninus ou le
Fils, suffisait a expli-quer I'origine du culte étrange de la Meére et du Fils, si répandu
parmi les nations de I'antiquité ; et c'est la sans doute I'explication de ce fait qui a tant
embarrasse ceux qui se sont occupés de I'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
I'enfant des Egyptiens ; car, ainsi que le montre Bunsen, Osiris était représenté en
Egypte a la fois comme le fils et le mari de sa mere, et portait comme titre de dignité et
d'honneur le nom de mari de la mere. 4

1. De Nin, en hébreu, un fils.

2. Sous ce caractere, Rhéa était appelée par les Grecs, Animas, voir Hesychius au mot : Ammas.
Ammas est evidemment la forme Grecque du Chaldéen Ama, mere.

3. LAYARD, Ninive et ses ruines, tome 11, p. 480.

4. BUNSEN, tome I, p. 438-439. Mari, nom de la mére, donneé 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 tris-te mais délicieux de Linus chanté par les
Egyptiens (sous un autre nom), qu'il entendait d'ordinaire en Gréce, sa patrie (HEROD. liv. I1, ch.
79). Linus était le méme dieu que Bacchus en Grece ou Osiris en Egypte : Homeére decrit un enfant
chantant le chant de Linus pendant les vendanges (lliade, liv. XVII, v. 569-571), et le scholiaste dit
que c'était en mémoire de Linus qui fut déchiré par des chiens. L'épithéte de chien est prise dans un
sens mystique et plus loin on verra a quel point son autre nom, Narcisse, I'identifie au Grec
Bacchus et a I'Egyptien Osiris. Dans certaines villes d'Egypte, pour le chant de Linus ou Osiris, on
avait une melodie particuliere. Savary dit que dans le temple d'Abydos. le prétre répe-tait 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 IV, 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 mystéres Chaldéens longtemps établis a Rome. Eustache, prétre Romain, prétend que
ces chants avaient été composés surtout d'airs Lydiens et Phrygiens (Tour classique, tome I, p.
377). La Lydie et la Phrygie étaient les principaux siéges des mystéres, dont les Egyptiens n'étaient
qu'une branche. Ces airs sacres éetaient la musique du grand dieu : Grégoire introduisit ainsi la
musigue 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 formeées
en hymne, sinon la gamme ?

Ces détails jettent encore de la lumiére sur ce fait déja remarque, que le Dieu Hindou
Iswara est representé 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 déecrit de
telle maniére que nous pou-vons l'identifier avec Nemrod. Ninus, roi des Assyriens 1,
nous dit Trogue Pompée, résume par Justin, "fut le pre-mier qui, animeé d'une passion
nouvelle, le désir des conquétes, changea les mceurs paisibles de I'antiquiteé. 11 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
mentionneé par I'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 labo-rieux 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
d'Assyrie et qu'il le représente comme ayant inaugure ces guerres qui ont élevé 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 commenca 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 dis-perses avec lui sur la surface de la terre et quittérent la ville et la tour qu'ils
avaient commencé de batir,

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



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

3. DIODORE, Bibliotheca, liv. II, 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 exac-tement. La maniere dont Ninus obtint son
pouvoir est aussi la méme dont Nemrod éleva 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'établissement de sa
souveraineté absolument comme Ninus, en accoutumant ses compagnons pen-dant
longtemps a des exercices penibles et a de durs tra-vaux, les rendit propres a faire de lui
le premier roi des Assyriens.

Les conclusions que nous tirons de ces témoignages de I'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. VVoici ce passage tel que le
donne la version ordi-naire : "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
tra-duction représente Asshur comme établissant dans le voisinage immédiat de Nemrod
un royaume aussi puis-sant que celui de Nemrod lui-méme : Asshur batit quatre cités,
dont l'une est appelée par emphase "la grande" (v. 12). Nemrod d'apres cette
interprétation, batit exac-tement le méme nombre de villes, dont aucune n'est
caractérisée comme "grande". -- Or, il est tout a fait invraisemblable que Nemrod ait
supporté patiemment pres de lui un rival si puissant !

Pour résoudre ces difficultés, on a proposé de traduire aussi: "Il (Nemrod) sortit de ce
pays et vint a Asshur", ou en Assyrie. — Mais alors, selon la grammaire, il faudrait qu'il
y e(t dans le texte "Assurah", avec le signe de mou-vement vers un lieu, tandis qu'il y a



simplement Asshur, sans suffixe. Je suis persuade que la perplexité des com-mentateurs,
a propos de ce passage, vient de la supposi-tion gu'il y a la 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 consé-quent dire : rendu fort, ou fortifié. Si on lit ainsi
ce pas-sage il devient clair et naturel: (v. 10) "Et il commenca a régner sur Babel, Erech,
Accad et Calneh." — Un "com-mencement” implique évidemment une suite, et cette
suite la voici: (v. 11) "Il 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 I'étendue de ses
possessions. Il soumit ses voisins, recruta encore des troupes pour aller combattre
d'autres peuplades, et chaque victoire nouvelle lui pré-parant ainsi le chemin pour
d'autres encore, il vainquit tous les peuples de I'Orient 2." Ainsi donc Nemrod ou Ninus
batit Ninive ; et I'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 par-tie 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, fortifie". 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 'original: Ninus magnitudinem quaesitae
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 I, p. 7, et passim.



Ninus donc n'est autre que Nemrod; et I'explication que cette affirmation nous donne de
certains faits inexpli-qués de I'histoire ancienne confirme puissamment la justesse de
cette conclusion. Ninus dit-on, fut le fils de Belus ou Bel, et Bel, dit-on, fut le fondateur
de Babylone. Si Ninus fut en réalité le premier roi de Babylone, com-ment Belus ou Bel
son péere peut-il en avoir été le fonda-teur ? Les deux pourraient bien l'avoir été, comme
on le verra quand nous aurons examiné qui était Bel et ce que nous pouvons connaitre de
ses actions. Si Ninus et Nemrod n'étaient qu'un, qui était le Bel de I'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 propheéte qui donna naissance a l'idolatrie : car il était reconnu par les paiens
comme l'auteur de leurs cérémonies religieuses et comme l'interprete des dieux.

1. Voir GREGOIRE DE TOURS, De rerum Franc, liv. I, apud BRYANT, tome Il p. 403, note.
Gregoire 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 contri-bué a détourner I'humanité du culte du vrai Dieu.

2. Hermeés se décompose ainsi: 1 ° Her, qui en Chaldéen est synonyme de Hem ou Khem, le bralé.
Comme Her., ou le brilant, ce nom a servi de point de départ pour identifier d'une maniere voilée
Ham avec le soleil et pour déifier ainsi le grand patriarche dont le nom a servi a désigner I'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 I'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
Hiéroglyphiques, Append. b: 43, p. 510) ce qui est evidemment 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 générigue 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 br(lé, c'est-a-dire Cush.



Le célebre 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 gou-vernement de Jove (évidemment ce n'est pas la le Jupiter des
Romains, mais le Jéhovah des Hébreux) sans villes et sans lois, parlant tous le méme
langage. Mais Mercure ayant interpréte les discours des hommes, (de la le nom de
Hermeneutes donné a un interprete) sépa-ra aussi les nations. Dés lors la discorde
commenca 1." Ici il y a évidemment une énigme. Comment Mercure ou Hermes 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 Chaldeen,
signifie interpréter, mais ce mot était autrefois prononcé par les Egyptiens et les Grecs,
et souvent par les Chaldéens eux-mémes de la méme maniére que "Peres", diviser.
Mercure, donc, ou Hermes, ou Cush, le fils de Ham, était “celui qui separe les
langages". C'est lui, semble-t-il, qui aurait été le pro-moteur du projet de construire la
grande cité et la tour de Babel ; et comme le titre bien connu de Mercure (I'in-terpréte
des dieux) parait l'indiquer, il les aurait encou-ragés au nom de Dieu a continuer leur
téméraire entre-prise, 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 pere de
Ninus ou Nemrod. Tandis que le nom de Belus représentait a la fois le Baal et le Bel des
Chaldeéens, c'était cependant deux titres distincts. Ces titres étaient souvent donnés au
méme dieu, mais ils avaient deux sens entierement dif-férents. Baal, comme nous
I'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 époque.

C'était evidemment 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 mainte-nant confondu. Cush était connu
de lI'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 decisive que le Chaos était non
seule-ment connu comme un état de confusion, mais comme le dieu de confusion. 2 °
Tous les lecteurs un peu au cou-rant des regles de la prononciation du Chaldéen savent
que le Chaos est précisément une des formes usitées du nom de Chus ou Cush4.

fig. 7 D'apres Recherches sur la littérature et les antiquités etrusques, 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 tradui-re 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. I,
ch. 9, p. 54, c. 2. H.

2. Terentianus Maurus I'appelle "Principium Deorum”. BRYANT, vol. I11, p. 82.
3. Me Chaos antiqui, man, res sum prisca, vocabant. — Fastes, liv. I,. v. 104, vol. Ill, p. 19.

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

Des 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 piéces, ou disperser 1. Celui qui produisit
la confusion des langues fut le méme qui brisa l'unité de la terre et en dispersa au loin
les frag-ments (Gen. X1, 1). Quelle signification des 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 I 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 généralement mal compris de Hephaistos, Vulcain, le pére
des dieux 4. Hephaistos est le promoteur de la premiéere révolte, celui qui disperse au
loin, comme Bel est le nom du méme personnage sous le caractere de "celui qui confond
les langues™. Le lecteur peut donc voir mainte-nant l'origine réelle du marteau de
Vulcain qui est aussi un autre nom de la massue de 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 prophéte 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 apres 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 XI, 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. |, 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 pere des dieux, AMMIEN MARCELLIN, liv. XVII.

déclarée, 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 parallélisme ordinaire du
langage prophétique, nous avons une allu-sion aux deux noms bien connus du dieu
Babylonien dans cette prédiction du jugement sur Babylone: "Bel est confondu,



Merodach est brisé" (Jér. L, 2). Le jugement qui vient frapper le dieu Babylonien est
conforme a ses propres actions. Bel a confondu la terre entiere, a son tour il est
confondu. Merodach, par la rébellion gu'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, identifié avec Janus ou le Chaos, le dieu de confusion, avec sa massue
symbolique 2.

En nous basant sur ces conclusions, nous voyons aisé-ment comment on peut dire que
Bel ou Belus, pére de Ninus, fonda Babylone, tandis qu'en réalité ce fut Ninus ou
Nemrod qui la batit. Or, quoique Bel ou Cush, spécia-lement désigné comme posant les
premiéres fondations de Babylone, pt étre considéré comme le premier roi de la ville,
(c'est ainsi qu'il est représenté dans quelques copies de la "chronique d'Eusebe"),
cependant il est bien évident, d'apres I'histoire sacrée et profane, qu'il n'aurait jamais pu
régner en qualité du roi de la monarchie Babylonienne ; et en conséquence dans la
version

1. Merodach vient de Mered, se révolter, et Dakh, pronom déemonstratif, 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 descendant de Cush, dont
Babylone a tiré sa gloire parmi les nations. Les dieux guerriers deifiés de la race et Cush se
glorifiaient de pouvoir confondre tous leurs ennemis et de mettre la terre en pieces par leur
irrésistible puissance. C'est a ce fait, aussi bien gu'aux exploits de I'antique Bel, que font allusion
les jugements inspirés que prononce Jérémie contre Babylone. Le sens littéral de ces noms était
symbolisé dans la massue donneée au grec Hercule (la méme mas-sue 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 I'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 I'eau.

Armenienne 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 a la description
que I'Ecriture fait de Nemrod. Si donc on considére ce fait que I'anti-quité fait toujours



de Ninus le fils de Belus ou Bel, on verra que I'identité de Ninus et de Nemrod est
encore mieux confirmée puisque le Bel de I'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 lumiere un des grands caracteres sous
lesquels on adorait Nemrod divinisé. Dans Daniel X1, 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 igno-ré 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
I'attention. Mais tout le monde sait qu'il y a une déesse des fortifications. Cette deesse
etait Cybeéle, qu'on représente partout avec une couron-ne de tours et de murs ou avec
des fortifications au-des-sus 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 premiere, Cybele entoura de murs les cités 2."

1. Ala Mahozim est traduit tant6t par le dieu des forces ou les dieux protecteurs. Cette derniére
interprétation souleve 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 "armeées", mais
"munitions”, c'est a dire for-tifications. Stockius, dans son Lexique, donne comme définition de
Mahoz, au sin-gulier, robur, arx, locus munitus, et comme preuve de sa définition, fournit les
exemples suivants: Juges VI, 26 "Et batis un autel a 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 aussi GESENIUS. Lexique, p. 533.

2. OVIDE, (Euvres, tome |11, Fastes, 219-221.

La premiere ville du monde apres 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 premiére reine de cette
cité, passe pour avoir entouré Babylone d'une muraille de briques 1. Sémiramis donc, la
premiere 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 premie-re 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
virginité : mais la Diane d'Ephése était entiérement différente. On la représentait avec
tous les attributs de la Mere des dieux (fig. 8) et comme telle, elle portait une couronne
de tours, si bien gqu'il est impossible de la regarder sans se rappeler immédiatement la
tour de Babel. Or, cette Diane avec sa tour, un ancien scholiaste l'identifie expressement
avec Sémiramis 2. Quand donc on se sou-vient gue Rhéa, ou Cybeéle, 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'identité person-nelle
de la déesse des fortifications. Il n'y a aucune raison de croire que Sémiramis seule (bien
que quelques-uns l'aient pensé) ait jeté les fonde-ments 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. I, Métam. liv. IV Fab. Pyramus et Thisbe.

2. Un scholiaste, a propos du Periergesis de Dionysius, dit Layard (Ninive et ses ruines, vol. Il, 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 caractere de la Diane
d'Ephese qu'elle était identifiée avec Semiramis, car Despoina est le mot grec pour Domina, la
dame, titre spécial de Rhéa ou Cybéle, la déesse portant une tour, dans I'ancienne Rome (ibid.
Fastes, liv. XV, 340).

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

4. Fragments de Cory. p. 45-46.



Fig 8. Diane d'Ephése.

Bel, celui qui confond, ayant di laisser inachevées la ville et la tour de Babel, qu'il avait
commencees, 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 consequent, 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 idoléatres, et parce qu'on lui attribua
tous les différents caracteres 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
divinisé. Layard dit qu'il est convaincu que Rhéa ou Cybéle, la déesse couronnée de
tours, était précisement la contrepartie femelle du dieu qui présidait aux rem-parts et aux
forteresses 1. Cette divinité etait Ninus ou Nemrod : nous en avons encore une autre
preuve dans les details épars que nous a laissés I'antiquité sur le pre-mier 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. Il, p. 456-457.

2. Dans la Mythologie grecque, Chronos et Rhéa sont généralement frére et sceur. Ninus et
Sémiramis, suivant I'histoire, ne sont pas présentés avec ce lien ; mais ce n'est pas une objection a
I'identité réelle de Ninus et Chronos

1 ° Les liens de parenté des dieux sont singulierement embarrassants : Osirist pré-senté comme fils
et mari d'Isis est aussi pére et frere (BUNSEN, tome I, p. 438)

2 ° Quel que soit le caractere antérieur des mortels déifiés, ils acquiérent de nou-veaux liens de
parenté. Dans I'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 humai-ne, 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, l'usage contraire doit avoir prévalu, un fils de Dieu ne pouvait épou-ser 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
conserveées intactes par le mariage entre freres 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 divinite.

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 18" roi d'Assyrie nommé
Belus était aussi appelé Kronos par les Assyriens 2. Comme le texte authentique
d'Eusebe n‘admet pas qu'il y ait eu un roi d'Assyrie avant Ninus, roi des Babyloniens,
cela montre que Ninus, pre-mier 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 I'art de
construire les tours 4. Le roi des Cyclopes, inven-teurs de cet art, occupait une position
tout a fait corres-pondante a celle de Rheéa, qui, la premiére, éleva les tours en cités. Si
donc, Rheéa, la femme de Kronos, était la dées-se des fortifications, Kronos ou Saturne,
le mari de Rhéa, c'est-a-dire Nemrod ou Ninus, le premier roi de Babylone doit avoir été
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 sys-teme mystique, le synonyme de I'épithéte accordée par

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

3. Le scholiaste dEURIPIDE, 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.
5. Pour plus de preuves sur le dieu des fortifications voir Appendice, note D.

6. De Krn, une corne. L'épithete Carneus, appliquée a Apollon (PAUSANIAS, liv. 111, 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).

I'Ecriture & Nemrod, savoir Gheber, le puissant, (Gen. X, 8), "il commenca 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 deja 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 pere, si I'on
consideére surtout la part qu'il semble avoir prise a la formation de tout ce systeme
idolatre, a di aussi étre 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 pere des dieux, parce que c'est le premier mortel qui ait
été divinise ; et que, par conséquent, il s'accorde parfaitement avec ce fait historigue 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, signi-fiait aussi un
gouverneur ou un prince 1. Aussi le 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, occupérent dans l'antiquité une si grande place, et auxquels les anciens
rois divini-sés d'Assyrie faisaient remonter leur puissance et leur noblesse. Ceci
explique pourquoi le Bacchus des Grecs était représenté avec des cornes et pourquoi on
I'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 l'origi-ne, ce mot n'était pas pris en mauvaise part. Ainsi dans
ces mots classiques bien connus, nous avons la preuve du developpement du principe méme qui a
fait représenter les rois divinises 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, était aussi représenté (fig. 9)
avec trois cornes sortant de la téte comme embléme de sa souveraineté,

Fig. 9



Ceci aussi explique admirablement l'origine des divini-tés adorées par les Anglo-Saxons
paiens sous le nom de Zernebogus. Ce Zernebogus était la divinité noire, funes-te de
mauvais augure 2, en d'autres termes l'exacte contrepartie de I'idée populaire du diable,
gu'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'el-le jette une singuliere lumiere sur I'origine de la super-stition populaire a
propos du grand adversaire.

Fig. 10
1. Hymnes Orphiques, 41, a Trietericus, p. 117.
2. SHARON TURNER, Les Anglo-Saxons, vol. I, 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 prophete Cush™. Nous avons vu qu'il y



a lieu de conclure que sous le nom de Bel, diffé-rent de Baal, Cush était le grand devin
ou faux prophéte qu'on adorait, a Babylone. Mais des savants indépen-dants 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 tombe sur ses genoux, Nebo a été renversé." Ce dernier nom, dit-il, semble
venir de Nibba, rendre un oracle ou prophétiser; il signi-fierait donc "oracle™ et dés lors
comme le fait remarquer Calmet (commentaire littéral) ne serait autre chose que Bel lui-
méme ou une épithete caractéristique qui lui est appliquée ; il n'est pas, en effet,
contraire a l'usage de répéter la méme idée dans le méme verset en termes équivalents 1.
Zernebogus, le grand rejeton du prophéte Cush, était donc évidemment Nemrod, car
Cush était le pere de Nemrod. Consultez maintenant Layard et voyez com-bien
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 tau-reau. Lorsqu'il I'a terrassé, il met
sur sa téte les cornes de I'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 équipé,
il se retourne pour attagquer un lion. Cette gravure est desti-née vraisemblablement a
rappeler quelques traits de la vie de celui qui le premier commenca 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 I'Assyrien Hercule avec Dazyad le chasseur,
il s'agit évidemment de Nemrod.

traditions anciennes, était aussi remarguable par sa force corporelle, car ce fut le chef
des Géants qui se révoltéerent 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 gue dans cette figure découverte a Ninive, nous avons a la fois
le prototype de I'Anglo-Saxon Zernebogus, la semence du prophéte Cush et le veéritable
original du noir, ennemi de I'humanité, avec des cornes et des pieds fourchus. C'est sous
un tout autre aspect que Nemrod fut tout d'abord adoré, mais chez un peuple au teint



clair, comme chez les Anglo-Saxons, il était inévitable, s'il était adore, que ce fit
généralement comme un objet de crainte, et c'est ainsi que Kronos le Cornu, qui portait
des cornes comme un double embleme de sa force physique et de son pou-voir
souverain, est devenu, dans la superstition populai-re, le représentant autorisé du démon.
Dans bien des contrées éloignées les cornes sont deve-nues I'embleme du souverain
pouvoir. La couronne qui entoure encore le front des monarques européens semble venir
de I'ancien embleme de puissance adopté par Kronos ou Saturne qui, d'apres Phérécyde,
fut le pre-mier de tous qui ait porté une couronne 1. La premiere couronne royale parait
avoir été simplement une bande dans lagquelle on placait les cornes. Par suite de l'idée du
pouvoir indiqué par la corne, des chefs secondaires paraissent avoir porté un cercle orné
d'une simple corne, comme embléme 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 atti-ra 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 été evidemment 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 géenéral pas plus de deux cornes pour témoigner de leur pouvoir. Comme la
souveraineté de Nemrod était fondeée 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'Astarté se mit sur la téte une téte taureau, comme embleme de
la royauté 1.

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



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



Bientot cependant apparut une idée nouvelle et plus haute, dont I'expression se montra
dans le symbole des trois cornes. Avec le temps, il semble gu'une coiffure ait éte
associée aux cornes royales. Dans I'Assyrie la coiffu-re a trois cornes était I'un des
emblemes sacrés 1, comme gage de l'origine divine du pouvoir qu'elles représen-taient :
les trois cornes désignaient évidemment le pou-voir 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 pré-cisément un cercle ouvert ou bandeau surmonté de trois cornes droites
terminées par une boule (fig. 12).

Fig. 12



1. LAYARD, Ninive, vol. Il, p. 446.

Tous les avatars sont représentés comme ornés d'une couronne qui parait avoir éte
modelée la-dessus : elle consiste en une petite couronne a trois pointes dressees 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 ban-deau inférieur la
double corne 2 faite de la méme manie-re qu'en Assyrie 3 et qui prouve tout de suite
I'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'’Amérigue, on trouve un usage analogue a celui des
Babyloniens. Dans la ""danse des buffles", en effet, chaque danseur avait sur la téte des
cornes de buffle 5 ; et ce qui mérite d'étre remarqué, c'est que la danse des Satyres en
Grece, semblait avoir éte la contrepartie de cette solennité chez les Indiens, car les
Satyres étaient des divinités a cornes, et ceux qui imi-taient leur danse devaient avoir la
téte ornée comme la leur (fig. 13).

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

1. Recherches Asiatiques, vol. I, p. 260.
2. ibid. Agni, fig. 80.

3. LAYARD, Ninive, etc. vol. I, p. 451.



4 KITTO, Comment, illust., vol. Il, p. 301. La ramure semble indiquer une feuille.

5. CATLIN, Les indiens de I'Amérique du Nord, vol. II, p. 128.

Si donc une coutume fondee sur une parole qui caracté-risait le pays ou dominait
Nemrod se retrouve dans tant de contrées differentes eéloignées lI'une de l'autre, ou cette
parole n'était jamais employée dans la vie ordinai-re, nous pouvons étre sirs que cette
coutume n'était pas le fait du hasard, mais qu'elle s'était répandue de Babylone dans
toutes les directions, a I'épogue ou Nemrod le premier commenca a étre puissant sur la
terre. Le pouvoir de Nemrod était représenté par un autre sym-bole. Il y a un synonyme
de Gheber le puissant ; c'est Abir. Aber, aussi, signifie une aile. Nemrod, chef et
capitaine des soldats qui I'entouraient, et qui l'aidaient a établir son pouvoir, était appelé
Baal-aberin, le seigneur des puis-sants. 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 puis-sant, mais qu'il commandait a des puissants toujours préts a exécuter ses
ordres et a vaincre tous ses adversaires.




1. Suivant un idiome oriental dont on a beaucoup d'exemples. Ainsi Baal aph, le seigneur de colere,
signifie un homme irrité; Baal lashon, le seigneur de la langue, un homme éloquent; 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 maniere de représenter les rois de Babylone et d'Assyrie qui
imitaient Nemrod et ses successeurs (Esaie VIII, 6, 8): "Parce que ce peuple a meprise
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 par-tout 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 rem-plira I'étendue de ton pays, O
Emmanuel.” — Si nous remarquons les figures présentées ici au lecteur (fig. 14 et 15)
avec leurs grandes ailes étendues, comme symboles du roi Assyrien, quelle force, quelle
energie présente le langage inspiré du prophete.



Et comme il est évident que le déploiement des ailes du monarque Assyrien "qui devait
remplir I'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 figu-re donnent encore plus de force a I'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 éloignée, portant deux grandes ailes
aux epaules; l'une couvrait I'Asie, et I'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 etaient entierement 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 I'empire, il est aisé de voir qu'il était tout naturel que le
roi conc¢dt au sujet de ce prince des soupcons de déloyauté, dans les circons-tances que
nous avons indiquees !

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 crées les
premiers, et aprés eux vint la race bénie des immor-tels 2." — On a vu la une parole
athée ou sans significa-tion, mais si I'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 aide a expliquer I'origine de
I'nistoire 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‘envo-lant au dessus de la mer Icarienne
au moyen des ailes qu'il avait attachées a son corps avec de la cire, s‘appro-cha 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 cen-sés avoir marché sur
les traces de Nemrod, le seigneur des puissants, et qui sous ce caractere étaient
represen-tes avec des ailes.

Il est frappant de voir que dans ce passage d'Aristophane déja indiqué, 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 I'enfant ailé Cupidon 1.
Cupidon, fils de Vénus, occupait, comme on le verra plus loin dans la mytholo-gie
mystique, la méme place que Ninus ou Nin le fils, par rapport a Rhéa, la mere des dieux.
Comme Nemrod était incontestablement le premier des puissants apres le déluge, ce
passage d’Aristophane d'apres lequel I'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 13,
evidem-ment, la pensée du poete ; c'est aussi a un point de vue historique, la conclusion
de I'nistorien 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
I'ancienne Babylone, Ninus et sa femme Sémiramis dans toute I'ardeur de la chasse 3 ;
Sémiramis porte un carguois, c'est la digne compagne du "puissant chasseur devant
I'Eternel”.

1. 1l 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 l'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 a la méme conclusion : I'Egypte est, d'apres lui, I'une des
contrées que Nemrod subjugua 1. Ces affir-mations se trouvent encore
confirmees par ce fait que le nom de la troisieme 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 propre-ment le chasseur, ou le dieu de la
chasse. Comme Khons est dans le méme rapport avec I'Egyptienne Maut
que Ninus I'est avec Rhéa, on voit combien ce titre de chas-seur identifie
le dieu Egyptien avec Nemrod! Or ce méme nom de Khons, si on le
rapproche de la mytholo-gie 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 lumiere sur cette divinité
paienne, et confirme la conclusion a laquelle je suis deja arrivé. Le nom
dont je veux parler est celui du dieu latin Consus, qui a certains égards,
etait identifié 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, était le pere du cheval 5.

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

2. BUNSEN, tome I, p. 392, et Vocabulaire, p. 488. Le mot Kopte pour chasser
est Kwvy, le x étant prononcé comme s.



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.

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

Qui pourrait étre ce dieu des conseils cachés, ou le rece-leur des secrets,
sinon Saturne, le dieu des mysteres dont le nom tel qu'on I'employait a
Rome signifiait le dieu cache 1 ?

Le pere de Khons, ou Konso, comme on l'appelait aussi, c'est-a-dire
Amoun était, dit Plutarque, connu comme Dieu caché 2, et comme le
pere et le fils ont ordinaire-ment dans la méme triade un caractere
correspondant, cela montre que Khons aussi doit avoir éte connu sous le
méme caractere que Saturne, le dieu caché. Si le latin Consus s'accorde
avec I'Egyptien Khons, comme étant le dieu des mystéres ou des
conseils secrets, peut-on dou-ter 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'idees cette
créature, le Centaure, moitié homme, moi-tié cheval, qui occupe une si
grande place dans la mytho-logie grecque. Cette création imaginaire
avait pour but, comme on I'admet généralement, de rappeler le souve-nir
de I'homme qui le premier enseigna I'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
details qu'ils donnent de I'origine du nom du Latium. Il fut donné, disaient-ils,
parce gue Saturne avait été caché en sarete sur ses cotes. (VIRGILE, Enéide, liv.
VIII. Voir aussi OVIDE, Fastes, liv. 1.)

2. PLUTAROJJE, De Iside et Osiride, vol. 111, 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 premiere fois un homme a
cheval : "Il 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".

a Babylone (fig. 16), ce qui montre que cette idée doit venir de la. 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, I'historien Babylonien, dans le temple de Babylone 1, et son
langage semblerait montrer qu'il en avait eté 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 pere
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 maniere
dont on représentait le Centaure sur les pieces Babyloniennes, et dans le
Zodiaque, est tres caracteristique si on la considere a cette lumiere. Le
Centaure était le méme que le signe du Sagittaire ou I'Archer 3. Si le
fondateur de la gloire de Babylone était le puissant chasseur dont le
nom, méme a I'époque de Moise, était passe en proverbe (Gen. X, 9,
c'est pour cela qu'on dit comme Nemrod, le puissant chasseur devant
I'Eternel), - quand nous voyons I'Archer avec ses fléches et son arc, dans
le symbole de la divinité supréme des Babyloniens 4, quand cet Archer
nous apparait parmi les signes du Zodiague 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.

2. Le schol. (Lycophron, v. 1200, apud BRYANT, tome Ill, p. 315) dit que
Chiron eétait le fils du Centaure, soit Chronos. Selon Xénophon (De Venatione, p.
973) Chronos était le frere de Jupiter, c'est pourquoi il pouvait étre le pere des
dieux et des hommes alors que Chiron vivait a I'époque de la guerre de Troie.

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

4. LAYARD, Ninive et ses ruines, vol. 11, p. 448. Voir Appendice, note E.



Or, si nous comparons ainsi I'Egyptien Khons, le chas-seur, avec le latin
Consus, le dieu des courses de che-vaux, qui donna le jour au cheval, et
le Centaure de Babylone, auquel on attribuait I'honneur d'étre
I'inven-teur de I'equitation, nous verrons comment toutes ces lignes
convergent sur Babylone, et nous verrons claire-ment aussi, il me
semble, d'ou venait Khons, le dieu pri-mitif des Egyptiens.
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Fig. 16 Layard, Ninive et Babylone.
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Fig. 17 Layard, Ninive et ses ruines. La figure représente le Sagittaire du
Zodiaque de I'Inde. Le nom inscrit au-dessus du centaure est Sagittarius.

Khons fils de la grande déesse Mere, parait avoir été généralement
representé comme un dieu dans toute sa croissance 1. La divinite
Babylonienne était aussi tres 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, était souvent représente, et ce que nous savons de ce dieu,
toujours dans le cas de Khonso, montre que dans l'origine il n'était autre
que Nemrod. Il est reconnu que le systeme secret de la Franc-
Maconnerie reposait a I'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
spé-cial a I'architecture, et si le dieu qu'on adorait en eux n'avait pas eté



celebre pour ses succes dans l'art de la fortification et de la construction
? Or s'il en était ainsi, et si nous considérons les rapports de I'Egypte et
de Babylone, tels que nous les avons éetablis, qui pourrait-on considerer
dans ce pays comme étant naturellement le grand patron de I'art
maconnique ? Il y a de fortes pre-somptions de croire que c'était
Nemrod. C'est le premier qui se soit rendu célebre a cet égard. Comme
enfant de la déesse Mere, on l'adorait, nous I'avons vu, sous le caractere
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
I'origine adoré en Egypte sous le méme caractere physique que Nemrod.
J'ai déja relevé ce fait que Nemrod, fils de Cush, était un negre. Or, il y
avait en Egypte une tradition, rapportée par Plutarque et d'apres laquelle
Osiris etait noir4, ce qui dans

1. Voir WILKINSON, vol. VI, fig. 20.

2. L'un des symboles par lesquels on representait Khonso, montre qu'il était
iden-tifié avec le dieu enfant, car dit Wilkinson, "une meche de cheveux tressée
tom-bait de la tete d'Harpocrate, ou le dieu enfant”. Tome V, p. 19.

3. BUNSEN, tome I, p. 2450.

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

un pays ou le teint général était brun, devait signifier quelgue chose
d'extraordinaire. Plutarque nous dit aussi que Horus, le fils d'Osiris, avait



un teint clair 1, et c'est de cette maniere qu'on représentait ordinairement
Osiris. Mais nous avons des preuves incontestables qui établis-sent
qu'Osiris, le fils et le mari de la grande déesse reine d'Egypte, était aussi
representé comme un véritable negre. Wilkinson 2 nous en donne un
portrait (fig. 18) qui révele en lui un véritable Cushite ou negre.




1. PLUTARQUE, De Iside et Osiride, tome 11, p. 359.

2. WILKINSON, vol. VI, fig. 33.

Bunsen pretend que c'est simplement une importation faite par hasard de
quelque tribu barbare, mais le véte-ment que porte le dieu negre trahit
une origine diffé-rente. Ce vétement le rapproche directement de
Nemrod. Cet Osiris aux traits de negre est enveloppé des pieds a la téte
d'un vétement tachete, dont la partie supérieure est une peau de léopard,
et la partie infé-rieure tachetée aussi pour faire le pendant de l'autre. Or
le nom de Nemrod signifie : celui qui a vaincu le léo-pard 1. Ce nom
semble indiquer que comme Nemrod devint célebre en domptant le
cheval et en I'employant pour la chasse, sa renommée de chasseur
reposait sur-tout sur ce fait qu'il trouva moyen de se servir du léo-pard
pour chasser les autres bétes sauvages. On emploie dans I'Inde
aujourd'hui pour la chasse une espece parti-culiere de léopard apprivoise
; et on raconte de Bagajet ler, I'empereur Mogol de I'Inde, que dans ses
domaines de chasse, il avait non seulement des chiens de différentes
races, mais aussi des Iéopards, dont le cou était orné de bijoux 2. A
propos des paroles du prophéete Habacuc, ch. 1, V, 8 : "plus rapides que
les Iéopards”, Kitto fait la remarque suivante : la rapidité du leopard est
proverbiale dans tous les pays ou cet animal existe. Cette qualité jointe a
d'autres, a donne I'idée aux peuples de I'Orient

1. Nemrod, de Nimr, léopard, et rada ou rad, dompter ; d'apres la coutume
inva-riable en Hébreu, lorsque deux consonnes se redoublent comme les deux r
dans Nimr-rod, I'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 revolté". Il est hors de doute que Nemrod était un rebelle, et que cette
rébellion était racontée par les anciens mythes, mais sous ce caractere 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 provogue une rébellion. Le Mars des Romains, n'était autre, a
I'origine, que le dieu Babylonien ; cela ressort évidemment du nom donné a cette
déesse qui était quelquefois reconnue comme sa sceur, et quelguefois 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'lsis d'Egypte, sceur et femme
d'Osiris, est de la méme maniere connue pour avoir pleuré son frere Osiris
(BUNSEN, vol. I, p. 419, note.)

2. WILKINSON, vol. 11, p. 17.

de le dompter suffisamment afin de I'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 tres étonne
de la maniere dont cet animal saisissait les daims et les sangliers, et de la
facilité avec laguelle il les tuait. Le Bruyn parle d'un léopard garde 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 I'Inde que le
cheetah ou le léo-pard chasseur est le plus souvent employé, et c'est la
gu'on le trouve dans toute sa puissance 1. Cette coutume de dompter le



|éopard et de le mettre ainsi au service de I'hnomme remonte aux temps
les plus reculés de I'numa-nité. Dans les ouvrages de Sir William Jones,
nous lisons cette citation extraite des legendes persanes, "que Hoshang
pere des Tahmurs, qui bétit Babylone, fut le premier qui éleva pour la
chasse des chiens et des léo-pards 2". — Comme Tahmurs qui batit
Babylone ne peut étre autre que Nemrod, cette légende attribue a son
pere ce que lui-méme eut la gloire de faire, ainsi que son nom l'indique.
Or comme la peau du lion nous fait recon-naitre le dieu classique
Hercule qui tua le lion de Némée, de méme la peau du léopard nous aide
a conclure que ce dieu était Nemrod le dieu "qui dompte le léopard".
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 léopard 3 (fig. 19), c'était la robe de cérémonie.

1. KITTO, Commentaire illustre, vol. 1V, p. 271-272.
2. (Euvres, vol. XI1, 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'ordinai-re
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 gqu'il représentait; il représentait en effet la divinité sous le caractere
de Saturne, le Caché, Apis étant tout simple-ment 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 adore
une vache tachetée 3.

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. 1V, p. 387 et vol. VI, fig. 36.

3. DAVIES, Les Druides, p. 121.

Bien qu'il soit rare, cependant, de trouver un exemple de deification d'un
veau ou d'un jeune taureau représenté 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 francais 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 tachete, et que ce vétement en peau de leo-pard 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 léopards et qui était adoré

sous ce caractere, sous le nom de Ninus, I'enfant dans les bras de sa mere
2




Fig. 20

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



Section 3

L'Enfant en Grece

D'Egypte passons en Grece. 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 I'Osiris Egyptien. C'est
I'opinion d'Hérodote, qui avait poursuivi ses recherches jusque dans
I'Egypte, et qui parle toujours d'Osiris comme étant le méme que
Bacchus 1. Le temoignage de Diodore de Sicile nous amene a la méme
conclusion. Orphée, dit-il, emprunta a I'Egypte la plus grande partie des
ceremonies 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 (snentpa) et d'Isis se ressemblent
exactement sauf pour le nom 2. Or, comme si on avait voulu identifier
Bacchus avec Nemrod le dompteur de léopards, on prenait des I1éo-pards
pour tramer son chariot; il était lui-méme repre-senté comme vétu d'une
peau de léopard; ses prétres étaient vétus de la méme maniere, ou bien
quand on n'avait pas de peau de léopard, on prenait la peau tache-tee
d'un faon pour vétement sacerdotal. Cette coutume de porter la peau
tachetée d'un faon parait avoir eté empruntée d'abord a I'Assyrie et
Importée en Grece; le faon tacheté était pour les Assyriens un embleme
sacre, 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.
2. Bibliotheque, liv. I, 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
evidemment celle-ci : lorsque Nemrod dompteur de léopards commenca
a se Vétir de la peau du léopard comme trophée de son adresse, son air,
son vétement tacheté doivent certainement avoir frappé I'imagination de
ceux qui le virent; et il en vint a étre appelé non seulement le dompteur
de celui qui est tacheteé (c'est precisement la le sens de Nimr, nom du
|éopard), 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 mere
Momis, ou Moumis 1. — Or en Chaldéen, MOGmis comme Nimr, veut
dire celui qui est tacheté. Ainsi donc il fut aiseé de se représenter Nemrod
sous le symbole du faon tacheté, surtout en Grece et par-tout ou I'on
prononcait a peu pres comme en Grece. Le nom de Nemrod tel que le
connaissaient les Grecs était Nebrod 2. Le nom du faon, c'est-a-dire le
tachete, était en Grece 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 Grece fut symboli-sé par Nebros, le faon
tachete, comme nous le verrons, quel pouvait étre ce dessein, sinon de
I'identifier secre-tement avec Nemrod ?

Nous avons la preuve que ce dieu dont I'embleme était le Nebros était
connu comme étant 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 £Ethiops? De méme que les Ethiopiens étaient
Cushites, ainsi Ethiops était Cush: Chus, dit Eusebe, était le pere 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 I'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 stovucov AlBiomai da.
5. EUSEBE, Chronicon, vol. I, p. 109.

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

et il est hors de doute que ces orgies, ces festins se pra-tiquaient sur une
large échelle; mais apres tout cette coupe n'était qu'un hiéroglyphe, celui
du nom de ce dieu. Le nom de la coupe, dans le langage sacre, était
khas, 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 élevee
d'une maniere si significative, qu'elle fait naturellement penser que
c'était un symbole, et quant au rameau que tient I'autre main, nous avons
la preuve expresse que c'était aussi un symbole.

Fig. 22

Mais il est a remarquer gue cette branche n'a point de famille qui en
détermine la nature. Il faut donc que ce soit un embleme géenérique 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 I'espece de cette branche.

Il 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.

Iy 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
embleme ne caractéri-sait si nettement ce culte. Partout ou I'on pratiquait
les céeremonies de Bacchus, partout ou I'on célébrait ses orgies, la
branche de lierre apparaissait infailliblement. Le lierre sous une forme
OU une autre, était essentiel a ces cérémonies. Les sectateurs le portaient
dans leurs mains, s'en entouraient la téte 2, ou avaient la feuille de lierre
3 gravee sur leur corps d'une maniere indélébile 4. Quel pouvait en étre
I'usage ? Quelle en était la signifi-cation ? Quelgues mots suffiront a le
montrer. Tout d'abord, nous avons la preuve que Kissos le nom grec du
lierre, éetait I'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, par-lant des habitants
de Susa, qui étaient du Chusistan, ou de I'ancien pays de Cush, dit ceci:
les Sussiens sont

1. Chacun sait gue 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 I'enfant Cush; nous pouvons le conclure d'une déclaration de
Pausanias qui représente I'enfant Kuathos comme jouant le rdle d'un porteur de
coupe et présentant une coupe a Hercule (PAUSANIAS, liv. I, Corinthiaca, ch.



13, p. 142). Kuathos, coupe en grec, vient évidemment de I'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
I'en-fant 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 I'argument général.

2. SMITH, Dictionnaire classique, Dyonisus, p. 227.
3. EURIPIDE dans STRABON, liv. X, p. 452.
4. KITTO, Com. illust., vol. IV, p. 144. - POTTER, vol. I, p. 75.

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

appelés Kissioi 1 c'est-a-dire evidemment 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 étant la Branche 2. On voit donc par la comment
Kissos, le nom grec de lierre, devint le nom de Bacchus. Comme fils de
Cush, et lui étant identifie, il était quelquefois designé par le nom de son
pere 3. Et cependant ses rapports avec son pere étaient 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, était pour
les inities 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 récolte la
ven-dange, 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.
3. 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 Zéro, la semence, aussi prononcée Zeraa. Kissos, le
lierre, renferme I'idée du Chaldéen Khesha ou Khesa, couvrir ou cacher, aussi y
voit-on l'origine du nom de Cush. Cela est confirme 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'éleverait 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 compose de Ba, dans et Tzar, fermer soit exactement le mot entourer.



Ainsi I'Assyrie, I'Egypte, la Grece, nous fournissent des preuves
accumulées et éclatantes qui toutes contribuent a démontrer que I'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 emprun-ter
ICi un trait, la un autre a quelque héros qui lui a suc-cede, mais il nous
parait hors de doute que Nemrod fut le prototype, l'original de cet enfant.
Le déeveloppement vraiment inoui du culte de cet homme montre que
son caractere avait quelgue chose d'extraordinaire et il y a la bien des
raisons de croire qu'a son epoque il était I'objet d'une grande popularité.
Bien qu'en s'établissant comme roi, Nemrod ait détruit le systeme
patriarcal et diminue les libertés de I'humanite, 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 renommeée.

Lorsqu'il apparut, les bétes sauvages des foréts, se mul-tipliant plus
rapidement que la race humaine, devaient commettre de grands ravages
parmi les populations dis-persées et errantes, et leur inspiraient sans
aucun doute une grande terreur. Le danger qu'il y avait la pour les
existences humaines quand la population est restreinte, se trouve indigue
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. XXII11, 29-30) "Je ne les chasserai pas devant toi



en une seule année de peur que le pays ne devienne déesert, et que les
bétes des champs ne se multiplient devant toi. Mais peu a peu je les
chasserai devant toi a 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 caractere d'un
bienfaiteur éminent. C'est de cette maniere, non moins que par les
troupes qu'il dirigeait, qu'il arriva au pouvoir "lorsqu'il

commenca 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 construc-teur de villes apres le déluge, il rassembla les
hommes en tribus et les entoura de murailles, il leur permit ainsi de vivre
en securite et les delivra de ces alarmes aux-quelles ils étaient exposés
dans leur état de dispersion, alors que nul ne pouvait dire a guel moment
Il aurait a livrer un combat mortel a des bétes sauvages qui rédaient ¢a et
|a, et a défendre sa propre vie et celle des étres qui lui étaient chers.
Dans I'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 pro-fonde 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 ceélebre.

Nemrod l'aurait bien merité, 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 delivrer de cette "crainte du Seigneur
qui est le com-mencement de la sagesse™ et qui seule donne le vrali
bon-heur. Aussi semble-t-il avoir obtenu, comme I'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 parlée. Ce nom c'est celui de Phoronée. L'époque de Phoronée est
exactement celle de Nemrod. Il vivait a I'époque ou les hommes
n'avaient qu'un langage, alors que commenca 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 communautes 2, c'est le premier des mortels qui
ait regne 3 et le premier qui ait offert des sacrifices

1. Pour plus de précisions sur la confusion des langues et la dispersion de
I'nu-manite, voir note 2, p. 45.

2. PAUSANIAS, liv. Il. Corinthica, ch. XV, p. 145.

3. HYGINUS, Fab. 143, p. 114.

Idoléatres 1. Ce caractere 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 sacri-fices idolatres, est tres significatif.

Phoronée, dans I'une de ses significations et I'une des plus naturelles,
veut dire I'Apostat 2. Ce nom lui avait été donneé sans doute par la partie
demeurée fidele des enfants de Noé. Mais ce nom signifiait encore,
"mettre en liberté", aussi ses sectateurs l'ont adopté et ont glori-fié le
grand Apostat de la foi primitive, bien qu'il et res-treint les libertés
humaines sous le caractére de grand Emancipateur 3. C'est de 14 que
sous une forme ou sous une autre, ce titre fut transmis a ses successeurs
divini-sés comme un titre honorifique 4. Toute la tradition depuis les
temps les plus reculés témoigne de I'apostasie de Nemrod, de son succes
a detourner les hommes de la



1. LUTATIUS PLACIDUS in Stat. Theb. liv. 1V, v. 589 apud BRYANT, vol. IlI,
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
sym-bole matériel et visible de I'Esprit saint. Pour plus de lumiere 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
don-nées dans cet ordre, mais comme le sens de dépouiller expligue 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'éman-
cipateur. Elle était, disait-on, la déesse de la liberté, parce gu'a Terracine ou
Anxur, les esclaves étaient émancipés dans son temple (SERVIUS, dans Enéide
VIII, 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. C'est la ce que nous apprenons sur Zeus Aphesios (PAUSANIAS, liv. |, 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 consequent delivrer (le r pouvant disparaitre). Le temple de Thésée a Athenes,
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 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
celestes qu'ils eprouverent sans doute tant que dura le souvenir du
deluge. Et suivant les principes de la corruption humaine ce fut sans
doute la un des grands éléements de sa réputation: car les hommes se
ral-lient vite autour de celui qui peut donner la moindre apparence de
raison a une doctrine qui leur dit : vous pouvez étre assure 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 l'avis des impies, lorsqu'il les arrache aux
Impressions de la vraie religion et a I'autorité du ciel. John Williams, le
mission-naire bien connu, nous dit que, d'apres une ancienne tradition
des mers du Sud, "les cieux étaient a l'origine si pres de la terre, que les
hommes ne pouvaient pas mar-cher, mais ils étaient obligés de ramper.
C'était la un grand mal ; mais a la fin quelqu'un concut I'idee d'élever les
cieux a une hauteur plus convenable : pour cela, il déploya toute son
energie, et d'un premier effort les sou-leva 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 flt repose, 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 troi-sieme effort, il les éleva jusqu'a la hauteur des
mon-tagnes. Enfin, apres un long repos, il les éleva a leur hau-teur
actuelle. C'est pour cela gqu'il fut divinisé comme un puissant bienfaiteur
de I'humanite, et, jusqu'au jour ou ils embrasserent le christianisme, les
mortels trompés I'adorérent comme I'Elévateur des cieux 1." Or,



comment mieux décrire que par cette fable polyné-sienne la situation de
I'numanite 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 laguelle Dieu manifesta sa
justice vengeresse sur les pécheurs de I'ancien monde était encore dans
toutes les mémoires, tant que Noe et ses descendants fideles cherchaient
avec zele a graver dans I'ame de leurs disciples les lecons que cet
evenement solennel était si propre a leur enseigner, le ciel, c'est-a-dire
Dieu, devait paraitre tout rapproché de la terre.

Maintenir lI'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 I'numanité. Mais cela impliquait qu'il fallait s'abstenir et
se débarrasser de toute espece de vice, et de tous ces plaisirs de péché
apres lesquels I'esprit naturel non renouvelé, non sanctifié soupire
continuellement. C'est la ce que tout esprit impur doit avoir senti comme
un éetat 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 pere 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 piéete, sentissent le ciel, son influence, son autorite, dans
une intolérable proximite, 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 cceur ! Nemrod les affranchit de cette servitude. Par I'apostasie qu'il
Introduisit, par la liberté de vie gu'il développa chez ceux qui se
rallierent autour de lui, et en les éloignant 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 I'Elévateur des cieux, amenant
les hommes a penser, a agir, comme

si les deux étaient loin de la terre, et comme si le Dieu des cieux ne
pouvait voir a travers un épais nuage, ou comme s'il ne voyait pas avec
déplaisir les violateurs de ses lois. Des lors tous ceux-la sentaient qu'ils
pouvaient respirer a l'aise et marcher en toute liberté. Pour cette rai-son,
ces hommes ne pouvaient que voir en Nemrod leur grand bienfaiteur.
Or qui aurait pu croire qu'une tradition de Tabhiti illus-trerait I'histoire
d'Atlas ? Et cependant rapprochez Atlas portant les cieux sur ses épaules
de ce héros déifié des mers du Sud, qui rendit le monde heureux en
soulevant les cieux qui I'écrasaient, et vous trouvez entre les deux une
analogie extraordinaire 1!

1. Dans I'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
impor-tante (WILLIAM, p. 142.).

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 I'époque de Nemrod, le véritable &ge 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 I'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, appa-raissait sous ce méme caractere
(WILKINSON. vol. 1V, p. 402). Alors la separation de ces cordes qui liaient le
ciel et la terre pouvait-elle signifier autre chose que la rupture des chaines de
I'alliance par laquelle Dieu retenait la terre, lorsque sentant une odeur agreable
dans le sacrifice de Nog, il renouvela son alliance avec lui comme étant 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 uni-versel, mais elle contenait une
promesse ainsi que toutes les bénédictions spiri-tuelles a ceux qui I'accepteraient.
L'odeur du parfum dans le sacrifice de Noé se rapportait a sa foi en Christ. Si
donc, apres 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 beneédictions spirituelles et éternelles. Chacun donc des fils de Noe qui
avait la foi de Noé et qui marchait comme Noe était divinement assuré d'un
intérét "dans l'alliance eternelle 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 étaient etroitement réunis. D'un autre
cote les sectateurs de I'apostasie de Nemrod brisaient l'alliance et disaient en
réalité : "Brisons ses liens et délivrons-nous de ses chaines". 1l y a dans I'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 I'a déja vu Nimrod,
apres avoir chasse les ténebres antiques sépara, dit-il, le ciel de la terre et arrangea
le monde avec ordre (BEROSUS dans BUNSEN, vol. I, p. 709). Ces mots
representaient Belus comme celui qui forme le monde. Mais c'est un monde
nouveau qu'il forme; car des creatures existaient bien avant que son pouvoir



démiurgique ne soit mis en ceuvre. Ce monde nou-veau était précisement le
nouvel ordre de choses gu'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'numiliation et la restauration de ce souverain (Dan. 1V, 26) : "Ton royaume te
sera assure des que tu auras reconnu que celui qui domine est dans les cieux".

Ainsi, on voit gu'Atlas avec les cieux reposant sur ses larges épaules ne
se rapportait pas simplement a une célebrité astronomique quelque
grande qu'elle flt, comme quelgues-uns I'ont pense, mais bien a quelque
chose d'entierement différent, a cette grande apostasie des Geéants
révoltés contre le ciel 1 et dans laguelle Nemrod le puissant reconnu de
tous comme chef 2 occu-pait une place si importante.

D'apres le systeme que Nemrod contribua si fort a intro-duire, les
hommes furent ameneés a croire qu'un chan-gement spirituel du cceur
n'était pas nécessaire, et que si cependant il était nécessaire, ils
pouvaient étre rege-néres par des moyens exterieurs.

Si I'on étudie la question a la lumiere des orgies de Bacchus qui, on I'a
vu, rappelaient le souvenir de Nemrod, il est évident qu'il entraina les
hommes a cher-cher leur souverain bien dans les plaisirs sensuels, et leur
montra comment ils pouvaient jouir des plaisirs du péche sans avoir a
craindre en aucune facon la coléere 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 cceur humain naturel, il se recommandait aux bonnes
graces de I'humanite.

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 "yiya{; 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 I'antiquité nous les retrace, sont entourées de légendes.
On dit que les tempétes envoyees par Dieu contre la tour de Babel la
renverserent, et que Nemrod fut écrase sous ses ruines 1. C'est
Impossible, car nous avons des preuves suffisantes pour établir que la
tour de Babel sub-sista longtemps apres Nemrod. L'histoire profane
parle aussi de la mort de Ninus d'une maniere mystérieuse et confuse,
bien qu'un récit nous dise gu'il mourut d'une mort violente semblable a
celle de Penthée 2, Lycurgue 3 et Orphée 4, qui, dit-on, furent mis en
pieces 5. L'identité de Nemrod et d'Osiris etant cependant établie, nous
avons des renseignements sur la mort de Nemrod. Osiris mourut de mort
violente et cette mort a été le theme central de toute I'idolatrie
Egyptienne. Si Osiris est le méme que Nemrod, comme nous I'avons vu,
cette mort violente que les Egyptiens déploraient d'une maniére si
pathétique était exactement celle de Nemrod. Les réecits de la mort du
dieu adoré dans plusieurs mysteres de

1. BRYAND, vol. IV, p. 61-62.
2. HYGINUS, Fab. 184, p. 138.
3. ibid. Fab. 132, p. 109. Lycurgue dont on a fait d'ordinaire I'ennemi de Bacchus,

était identifié, chez les Thraces et les Phrygiens, a Bacchus, qui on le sait, fut mis
en piéeces (voir STRABON, liv. X, p. 453).



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

5. 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
écri-vains classiques, signifie d'ordinaire, mais pas toujours, I'Ethiopie ou le pays
de Cush. Ainsi le Choaspes dans le pays des Cushites de I'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. I, p. 16), I'Indien. On ne peut donc douter que Ninus, roi
des Indes, ne soit le Cushite ou I'Ethiopien Ninus.

bien des pays différents tendent tous au méme but. Un passage de Platon
semble montrer qu'a son époque, I'égyptien Osiris etait 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 VVénus de si
ameres lamentations. Comme les femmes d'Egypte pleurerent Osiris,
comme les Phéniciennes et les Assyriennes pleurerent Tammuz, ainsi en
Grece et a Rome les femmes pleurerent Bacchus, dont le nom, nous
I'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 tachete, et
Nebrod le puissant chas-seur. Le Nebros, ou faon tachete, était le
symbole de Bacchus représentant Nebrod ou Nemrod lui-méme. Or, a de
certaines occasions dans les fétes mystiques, le Nebros ou faon tacheté
etait 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 observes en Grece en mémoire
d'Orion, le gigan-tesque et puissant chasseur chanté par Homere,
cependant il mourut de la méme maniere qu'Osiris et fut enlevé au ciel,
s'll 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. XIlII, p. 10.) On
peut donc conclure de la 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
Démosthene: "D'apres lui, dit-il, les faons tachetés (ou nebroi) étaient mis en
pieces pour une certaine raison mystique ou mystérieuse." Photius lui-méme nous
déclare que la mise en pieces des nebroi (ce qui signifie donc faons tache-tés) se
faisait en référence et a I'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 étoiles 2. Nous avons donc des preuves abondantes et concordantes
ten-dant toutes a la méme conclusion, savoir, que Nemrod, I'enfant adoré
dans les bras de la déesse-mere de Babylone, mourut d'une mort
violente. Or, ce héros puissant ayant été subitement enleve par une mort
violente au milieu d'une glorieuse carriere, grande fut I'éemotion que
produisit cette catastrophe. Lorsque la nouvelle se répandit au loin, les
amis du plai-sir sentirent que le meilleur bienfaiteur de I'hnumanité venait
de mourir, et la gaieté disparut. Grandes furent les lamentations qui
monterent au ciel parmi les apostats de la foi primitive, pour une mort si
cruelle. Alors commen-cerent ces pleurs sur Tammuz, ces cérémonies
coupables qu'adopterent méme les filles d'Israél, et dont on voit des
traces non seulement dans les annales de I'antiquité classique, mais
encore dans la littérature du monde entier, depuis I'Ultima Thulé
jusgu'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'été, et c'est une époque de solennités tres importantes. Il y
a environ 2000 ans, vivait un jeune mandarin chinois, Wat-yune, fort
respec-té et aimé du peuple. Au désespoir général, il se noya subitement
dans la riviere. Bien des bateaux coururent

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 poéte : "il fut
ajouté aux étoiles". — Le nom d'un scorpion en Chaldéen est Akrab, mais Akrab
signifie aussi le grand oppresseur, et c'est la le sens secret du scorpion que I'on
peut voir représenté dans le Zodiague. Ce signe symbolise celui qui renversa le
dieu Babylonien et supprima le systeme qu'il avait élevé. C'est pendant que le
soleil était dans le Scorpion qu'Osiris en Egypte disparaissait (voir WILKINSON,
vol. 1V, 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 été ajouté



aux étoiles, ainsi c'est uniquement lorsque le Scorpion montait qu'Osiris pouvait
disparaitre.

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

Immediatement 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 I'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'ordi-naire 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 systeme
religieux du Japon s'accorde avec celui de la Chine. En Islande et dans la
Scandinavie, il y avait des lamentations sem-blables 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 destinee, fut mis a mort, bien
que lI'empire du ciel dépendit de sa vie. Son pere 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 tremblerent a cette
terrible nouvelle ; alors Frigga (la femme d'Odin) invoque toute espece
d'objet animé ou inanime, pour lui faire jurer de ne pas detruire Balderon
ni de fournir des armes contre lui. Le feu, I'eau, les rochers, les vegetaux
furent enchainés par cette obligation solennelle. Une seule plante, le gui,
fut oubliée : Loki s'en aperc(t, et fit de cette plante mépri-see I'arme
fatale. Parmi les délassements belliqueux du Valhalla (I'assemblée des
dieux), il en était un qui consis-tait 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 fleche en bois de gui, et la lanca vers le but.
La prédiction redoutée se trouva accomplie par un fratricide involontaire
2. Les spectateurs furent frappés d'une surprise indicible ; leur malheur
etait d'autant plus grand que personne, par res-pect pour la sainteté du
lieu, n'osa venger cette mort.

1. GILLESPIE, Pays de Sinim, p. 71.

2. Dans THEOCRITE. Aussi le sanglier qui tua Adonis est représenté comme
I'ayant tué par accident. VVoir la section suivante.

Au milieu des pleurs et des lamentations on transporta sur le rivage le
corps inanime ; on le placa sur un navire comme sur un bdcher funéraire,
avec le corps de sa belle fiancée Nanna qui venait de mourir le cceur
brisé. Son coursier et ses armes furent brdlés en méme temps,
conformément a l'usage dans les obseques des anciens héros du nord.
Alors sa mere Frigga fut anéantie par la douleur. "Inconsolable de la
mort de son fils, dit le Dr. Crichton, elle envoya Hermod (le Iéger) a la
demeure de Héla (la déesse de I'enfer ou des régions infernales), pour
offrir une rancgon afin de le delivrer. La sombre déesse promit de lui
rendre la vie, a la condition gque tout le monde sur la terre pleurerait sa
mort. Alors des mes-sagers furent envoyés par toute la terre, afin de
veiller a I'exécution de cet ordre, et I'effet du chagrin général fut a peu
pres le méme que lorsqu'il y a une fonte univer-selle des glaces 1." Dans
les deux légendes il y a des varia-tions 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 di dériver d'une source commune.



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



Section 5

Deéification de I'Enfant

Personne ne fut mélé a la mort de Nemrod plus que sa femme Sémiramis
qui, sortie d'une humble condition, s'éleva 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 élevée ? 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 téte du serpent, et qui dans cette victoire devait
aussi avoir le talon écrase.

1. Zéro, en Chaldéen, la semence. En Grece il parait parfois comme Zeira,
deve-nu Zoro. Ainsi, Zerubbabel devient Zorobabel. De la 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 Il, De Chaldcis, ch. 2, p. 194).
En lisant le Dr. Wilson, on verra qu'un Zoroastre existait avant celui du regne de
Darius Hystaspes (Religion Parsie). Dans I'histoire il y a plusieurs allusions au
Zoroastre de Bactrie, mais la voix de I'antiquité déclare que le grand Zoroastre
etait en Assyrie ou Chaldée ou il fonda le systeme idolatre babylonien : c'était
donc Nemrod. Il périt de mort violente, comme Nemrod, Tammuz ou Bacchus.
L'identité avec Bacchus est montrée par I'épithete Pyrisporus dans les Hymnes
orphiques. Ashta signifie feu et femme en chaldéen, et comme les rites de
Bacchus ressem-blaient au culte du feu, Zero-ashta signifia "par la semence du
feu" : d'ou I'épi-thete Pyrisporus ou Ignigena, enfanté par le feu, appliquée a
Bacchus. De cette corruption du sens de Zero-ashta, vint I'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 épithete 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 : "1l 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 réeformateur
est Zarathustra i.e. la semence qui délivre. La derniére partie vient du chaldéen,
nthsh, lacher ou laisser aller. Thusht est l'infinitif, et ra, en sanscrit, langue proche
du Zend, I'agent d'une action, comme "er" en anglais. Zarathustra ressemble donc
a Phoroneus, I'émancipateur.

Les patriarches de I'ancien monde en géenéral connais-saient parfaitement
la grande promesse faite autrefois en Eden, et ils savaient bien que
I'ecrasement 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 pro-messe concernant
I'ecrasement de la téte du serpent raconteé dans la Genese fut réellement
faite a nos pre-miers parents, et que toute I'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 repre-sentaient leur grand dieu Apollon comme égorgeant le
serpent Python, et Hercule comme étouffant des ser-pents alors qu'il
etait encore au berceau. En Egypte, dans I'Inde, en Scandinavie, au
Mexique, nous trouvons des allusions evidentes a cette méme verité. Le
mauvais géenie des adversaires du dieu egyptien Horus, dit Wilkinson,
est souvent repréesenté sous la forme d'un serpent dont il perce la téte
avec une épée. On trouve la méme fable dans I'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 egyptienne, de WILKINSON.

1. WILKINSON, vol. 1V, p. 395.

Et le dieu Scandinave Thor écrasa, dit-on, avec sa mas-sue la téte du
grand serpent. L'origine de cette légende, 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 écrase par le grand esprit Teotl,
alors gu'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 I'on
exa-mine 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 reussit enfin a détruire le grand
serpent perit, dit-on, au moment méme de la victoire, d'un souffle



venimeux de son haleine 2. C'est ainsi, parait-il, que les Babyloniens
representaient leur grand destruc-teur du serpent parmi les statues de
leur ancienne sphere. Sa mystérieuse souffrance est ainsi décrite par le
poete Grec Aratus, dont le langage montre que, lorsqu'il écri-vait, on
avait généralement perdu le sens de cette image, quoiqu'elle soit assez
significative lorsqu'on la considére 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
I'ap-pellent Engonasis, et tandis que ses deux mains s'éle-vent vers les
cieux, la téte horrible d'un dragon s'agite au-dessus d'elle, son pied droit
semble demeurer immo-bile, fixé sur la créte brune du monstre qui se
debat 3." La constellation qui est ainsi représentée est ordinaire-ment
connue sous le nom de "celui qui s'agenouille™, d'apres la description du
poete grec; mais il est évident que comme Engonasis venait de chez les
Babyloniens, il faut I'interpréter non dans un sens Grec, mais dans un
sens Chaldeéen ; ainsi interpreté, comme l'implique

1. HUMBOLD, Recherches Mexicaines, vol. I, 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
ecrase le serpent 1". Quelque fois, cepen-dant, I'écrasement du serpent
etait représenté comme un acte beaucoup plus facile ; la mort néanmoins
en était le résultat ultérieur ; et cette mort du destructeur du ser-pent est
décrite de maniere 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 I'extrait que nous avons déja donné. La légende qui
le concerne contient toute la promesse faite autrefois en Eden, et cela
d'une maniere 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 I'a détruit, il meurt, dit la fable, frappé au
pied d'une fleche ; et, de méme que pour Tammuz, il y a chague année
de grandes lamentations sur sa mort 3. Méme en Grece, dans I'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 invulnéerable partout,
excepté au talon. Mais 13, la blessure était mortelle. Son ennemi le visa
en cet endroit et le tua.

Or, puisgue nous avons la preuve que méme les paiens savaient que le
Messie promis devait "par sa mort detrui-re la mort et celui qui a le
pouvoir de la mort, c'est-a-dire le diable", combien I'impression de
I'numanité en geneé-ral, a I'égard de cette vérité capitale, doit avoir éte
puis-sante 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 heros qui dans

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'nomme heureux et de le délivrer de la crainte de la colere a venir, au
lieu d'empécher qu'on ne lui décernét 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 précisement d'an-noncer que le grand
patron de l'apostasie, tout en ayant succombé sous la malice des
hommes, s'etait offert volontairement pour le bien de I'hnumanité. 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 priere fut exau-cée, et il expira en assurant a ses disciples que s'ils
véne-raient convenablement sa mémoire, I'empire ne sortirait jamais de
la main des Babyloniens 1. Ce que dit Berosus, I'historien de Babylone,
sur la deca-pitation du grand dieu Belus, tend a la méme conclusion.
Belus, nous dit Berosus, ordonna a I'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 pat for-mer de nouvelles créatures quand ce sang se
mélerait a la terre, la premiere création étant représentée comme une
sorte d'echec 2. Ainsi la mort de Belus ou Nemrod, comme celle qu'on
attribue a Zoroastre, était représen-tée comme entierement volontaire, et
comme subie pour le bien du monde.

Il semble que les Mysteres secrets ne furent établis qu'a la déification du
héros. La forme antérieure de l'aposta-sie 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 I'apostasie n'était pas celle
d'un guerrier mort dans la bataille, mais I'acte d'une rigueur judiciaire,
solennellement infligée. C'est la un fait bien établi par la mort de
Tammuz et d'Osiris.

1. SUIDAS, tome I, p. 1133-1134.

2. BEROSUS, d'apres BUNSEN, vol. I, p. 709.



Voici sur Tammuz un réecit qui nous est fourni par le celebre
Maimonide, homme versé profondément dans toute la science des
Chaldeens : "Le faux prophete nommé Tammuz ayant préché a un
certain roi, pour lui faire adorer les sept étoiles et les douze signes du
Zodiaqgue, ce roi ordonna qu'il fat livré a une mort hor-rible. La nuit de
sa mort, toutes les statues se réunirent des 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'entou-raient en firent de méme,
tandis qu'elle leur racontait tout ce qui venait d'arriver a Tammuz. Les
statues pleu-rerent et se lamenterent toute la nuit et le matin, s'en-fuirent
chacune dans son temple jusqu'aux extréemités du monde. De la vint la
coutume de pleurer et de se lamenter sur Tammuz le premier jour du
mois Tammuz 1." 1l y a la évidemment toute I'extravagance de
I'idolétrie, 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
etabli, soit quant a la cause, soit quant a la maniere dont Tammuz
mourut. Dans cette legende Chaldéenne, il est dit que ce fut par I'ordre
d'un certain roi que le chef de I'apostasie fut tué. Qui pouvait étre ce roi
qui s'opposait si catégoriguement au culte du Dieu des cieux? D'apres ce
gu'on nous racon-te du dieu Egyptien Hercule, nous avons beaucoup de
lumiere sur ce sujet. Wilkinson croit que le plus ancien Hercule, celui
qui était vraiment I'Hercule primitif était celui qui passait en Egypte
pour avoir par la puissance des dieux 2 (c'est a dire par I'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 divinites paiennes furent
stigmatisés comme les Géants qui se révolterent contre le ciel. Mais que
le lecteur réfléchisse seulement sur ce qu'étaient ces vrais Geants qui
lut-taient contre le ciel. C'etaient Nemrod et ses partisans; car les Geants
etaient précisement ces hommes forts dont Nemrod était le chef. Qui
donc devait maintenant résister a lI'apostasie du culte primitif? Si Sem
etait encore en vie, et il I'était certainement, qui le pouvait comme lui?
Aussi conformément a cette conclusion, nous voyons gue I'un des noms
de I'Hercule primitif en Egyp-te était Sem 1.

Si donc Sem était I'Hercule primitif qui vainquit les Geéants et cela non
point par la force physique, mais par la puissance de Dieu, ou l'influence
de I'Esprit Saint, cela s'accorde entierement avec son caractere; bien
plus, cela s'accorde admirablement avec I'histoire eégyp-tienne de la mort
d'Osiris. Les Egyptiens disent que le grand ennemi de leur dieu le
vainquit, non par la vio-lence ouverte, mais ayant formé une
conspiration avec soixante-douze des principaux Egyptiens, il s'empara
de lui, le mit a 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 I'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 fat devenu l'objet d'une enquéte



judiciaire. 1l y avait naturellement deux tribu-naux 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 guarante-deux juges qui avait a

1. WILKINSON, vol. V, p. 17.
2. ibid. vol. 1V, p. 330-33.

3. DIODORE, liv. 1, p; 48.

déecider, dans le cas ou Osiris serait condamné a mort, si son corps serait
enterré ou non, car avant I'ensevelisse-ment chacun devait, apres la mort,
passer par I'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 per-sonnes sous la
présidence de Typhon pour condamner Osiris a mort et a étre 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 livrerent le cou-pable a une mort horrible et
ensuite a I'ignominie, afin d'effrayer tous ceux qui plus tard seraient
tentés de I'imi-ter. Le déchirement du cadavre et la dispersion de ces
debris 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'lsraél ; nous en voyons encore le pendant a pro-pos de
I'nistoire de Satl coupant en morceau une paire



1. DIODORE, liv. I, p. 58. Les paroles de Diodore, telles gu'elles sont imprimeées
dans les éditions ordinaires indiguent que le nombre des juges s'élevait
simple-ment au-dessus de quarante, sans spécifier combien il y en avait au-dela.
Dans le Codex Coislianus, il est dit qu'il y en avait deux au-dessus de guarante.
Les juges terrestres qui jugerent la question de I'enterrement correspondaient en
nombre, d'apres 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 été 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 céremonies des funérailles
egyptiennes dont il avait été le témoin au jugement avant lI'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'apres les paroles de
Diodore, quelle que soit I'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 royau-me (I Sam. XI,
7). Les commentateurs admettent que le Lévite et Satl agissaient d'apres
une coutume des patriarches, suivant laquelle il fallait gu'une vengeance
sommaire punisse ceux gui manquaient de se rendre a I'assemblée ou ils
etaient solennellement convoqués. C'est ce que déclare si explicitement
Sadl, lorsqu'il



envoie les debris des beeufs : "Quiconque ne suivra pas Saul et Samuel,
sera traité 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 I'apostasie se développerent de nouveau, cette
action a laquelle furent entrainées les autorités constituées qui avaient a
faire avec le chef des apostats pour detruire le systeme combiné
d'irréligion et de despotisme élevé 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 stigmatisé du nom de Typho, ou le
Meéchantl. L'influence que Typho avait sur les esprits de ces soi-disant
conspi-rateurs, si on considere la force physigue de Nemrod, doit avoir
eté 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. 111). Or Seth et
Sem sont synonymes, tous les deux signifiant le prédestiné. Comme Shem était le
plus jeune fils de Noé, étant le frere de Japhet I'aine (Gen. X, 21), et comme la
prééminence lui était divinement destinée, le nom de Shem, le prédesting, lui
avait éte donné par un ordre divin, soit a sa naissance, soit apres, pour le dési-gner
a I'exemple de Seth, comme I'enfant de la promesse. Shem, cependant, semble
avoir été connu en Egypte comme Typho, non seulement sous le nom de Seth,
mais sous son propre nom, car Wilkinson nous dit que Typho était caracté-risé
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 nomme 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 per-suasif de I'Esprit Saint.

Le mythe qui fait périr Adonis, identifié a Osiris sous la dent d'un
sanglier, s'explique aisement si on le rap-proche de ce caractere de Sem
1. La défense du sanglier était un symbole. Dans I'Ecriture, la défense
est appelée une corne 2; beaucoup de Grecs classiques I'envisa-geaient
ainsi 3. Si donc on se rappelle que la défense est regardée comme une
corne suivant le symbolisme de I'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 gue Nemrod portait, étaient le sym-bole de la force
physique. Les dents du sanglier étaient le symbole de la puissance
spirituelle. Comme une corne signifie puissance, ainsi une defense, 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 preu-ve
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 I'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 forca 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. "lIs 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 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 celtigues font venir le nom Ogmius du mot celtique Ogum, qui, dit-
on, signifie le secret de I'écriture. Mais Ogum doit venir du nom du dieu, plutot
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 ttmoin d'une grande apostasie qui,
avec ses sentiments de droiture, et ttmoin comme il l'avait été de la
terrible catastrophe du déluge, doit I'avoir profondément affligé, mais
encore il vécut assez pour ensevelir sept génera-tions de ses
descendants. Il vecut 502 ans apres le déluge, et comme la vie de



I'nomme diminua beaucoup apres cet evenement, il ne vit pas moins de
sept générations de sa posteérité (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 com-ment 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 l'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 maniere 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. Oi;
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
vain-quit les Géants. Ce nom est Chon. Dans I'Etymologium Magnum, apud
BRYANT, vol. I, p. 33, nous lisons: "Dans le dialecte égyptien 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 caractere 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 detourner les péecheurs de leur mauvaise voie ont dans leurs larmes
une elo-quence qui est tres expressive. Les pleurs de Whitefield formaient une
grande partie de sa puissance ; or, de méme, les pleurs de Khon, Hercule qui se
lamen-te, devaient l'aider puissamment dans sa victoire sur les Géants.



un terrible exemple, et que les membres disperses de I'apostat furent
envoyes aux principales villes ou son systeme s'était établi, on le
comprendra bien vite, dans ces circonstances, si I'idoléatrie devait durer,
si par-dessus tout elle devait se développer, il était indispensable qu'elle
agit en secret. La terreur d'une exécution capita-le, infligée a quelqu'un
d'aussi puissant gue Nemrod, rendait nécessaire, au moins pour quelque
temps, la plus extréme prudence. Ce fut dans ces circonstances, on ne
peut en douter, que commenca 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 I'idolatrie qui avait été publiquement
supprimee, tandis que I'on ajou-tait 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 I'idolatrie etaient 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
etudia avec beau-coup 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 realité appartenait aux Chaldeens; car on ne
peut imaginer que le Bactrien fit I'inventeur de ces arts dans lesquels les
Chaldéens, ses contemporains, étaient si habiles 2. Avant lui, Epiphane
etait evidemment arrive, en substance, a la méme conclusion. Il prétend,
d'apres les preuves certaines qu'il en avait alors, que ce fut Nemrod qui



etablit les sciences de la magie et de I'astronomie, dont I'invention fut
plus

1. JUSTIN, Histoires, liv. I, ch. I, vol. 11, p. 615.

2. STANLEY, p. 1031, c. .

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
I'antiquité chaldéenne sont entierement d'accord. Or le systeme secret
des Mysteres donnait de grandes facilités pour frapper les sens des
Inities 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 jusgu'a nous pour nous donner une juste idée de leur
veritable caractere. Thut était si bien combiné pour élever les esprits des
novices au plus haut degré d'excitation, qu'apres s'étre livrés entierement
au prétre ils etaient prépares a recevoir n'importe quoi. Apres que les
candidats a l'initiation étaient passés par le confes-sionnal et qu'ils
avaient juré d'apres les serments ordi-naires, on leur présentait des objets
etranges et effrayants. Quelquefois le lieu ou ils étaient semblait
trembler autour d'eux; quelquefois il se montrait brillant et
resplendissant de lumiere, puis il se couvrait de pro-fondes ténebres;
quelquefois il y avait des éclairs et du tonnerre; quelquefois des bruits
epouvantables, des mugissements; quelquefois des apparitions terribles
etonnaient les spectateurs tout tremblants 2. Puis enfin, le grand dieu,
I'objet central de leur culte, Osiris, Tammuz, Nemrod ou Adonis, leur
etait révélé de la maniere 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 maniere a montrer la nature du secret magique par lequel
on accomplissait ce miracle apparent : "Dans une manifesta-tion qu'il ne
faut point révéler, on voit sur le mur du temple une masse de lumiere
qui, a premiere 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. I, tome I, vol. I, p.7,cC.

2. WILKINSON, Mceurs et coutumes des Egyptiens, vol. V, p. 326.

sévere, mais ayant un air de douceur. Suivant les ensei-gnements de la
religion mystérieuse, les Alexandrins I'honorent comme Osiris ou
Adonis 1." D'apres ce passa-ge, on n'en peut douter, I'art magique ainsi
employé n'était autre chose que celui dont on fait usage aujour-d'hui
dans la fantasmagorie moderne. Ces moyens-la, ou d'autres semblables,
etaient employes aux epoques les plus reculées, pour offrir a la vue des
vivants dans les mysteres secrets ceux qui étaient déja morts. L'histoire
ancienne contient des allusions a I'épogue méme de Semiramis, 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 quelgue chose de sem-blable, 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 la un
moyen puissant d'en imposer a ceux qui voulaient qu'on leur en imposét,
qui étaient opposés a la sainte



1. DAMASCIUS, apud PHOTIUM, Bibliothéque, cod. 242, p. 343.

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, gqu'elle avait égorges dans une bataille : "Diis,
inquit, (Sémiramis) meis mandata dedi, ut Arasi vulnera lamberent, et ab inferis
excitarent... Dii, inquit, Areeum lamberunt, et ad vitam revocarunt." J'ai, dit
Sémiramis, donné I'ordre a mes dieux de lIécher les blessures d'Araeus, et de lui
rendre la vie. Mes dieux, dit-elle, ont léché Arasus, et I'ont rappelé a la vie.
(MOSES CHORON, liv. I, ch. 14, p. 42). Si Sémiramis avait vraiment fait ce
qu'elle disait, c'aurait été 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 flt déja notoirement pratiqué a I'époque de
Sémiramis, il n'est pas probable gu'elle et donné une pareille réponse a ceux
qu'elle désirait se rendre favorables : car d'un cété, comment aurait-elle jamais
pensé a faire une pareille réponse, et de I'autre comment aurait-elle prévu qu'il
obtiendrait I'effet desiré s'il n'y avait pas des croyances populaires aux pratigues
de la nécromancie ? Nous lisons qu'en Egypte, vers la méme époque, on
prati-quait des arts semblables s'il faut en croire Manetho. Manetho dit, d'apres
Josephe qu'il (Horus, I'ainé, dont il parlait évidemment comme d'un roi humain et
mortel) était admis en présence des dieux, et qu’/Aménophis désirait obtenir le
méme privilege (Bewv yeveaBx!1 Beatnv woTeEQP, lisait-on dans les vieux
manus-crits). JOSEPHUS contra Apion, liv. I, p. 932. Cette prétendue admission
en pré-sence des dieux implique évidemment l'usage de I'art magique dont parle
le texte.

religion spirituelle du Dieu vivant et qui regrettaient encore le systeme



qu'on avait renverse. Ceux qui contro-laient les Mysteres, ayant
découvert des secrets alors inconnus a la masse de I'humanité et qu'ils
conservaient soigneusement sous leur surveillance exclusive, pou-vaient
aisement leur donner ce qui paraissait une démonstration oculaire de ce
fait gue Tammuz, qui avait été mis a mort et pour lequel il y avait eu tant
de lamen-tations, était encore vivant et environné d'une gloire divine.
Venant des levres d'un homme si glorieusement révelé, 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 systeme des Mysteres 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 lumiere sur le langage du Psaume 106, ou le Seigneur
reproche a Israél son apostasie : "lls se sont attachés a Baalpeor, et ont
mangé des sacrifices des morts.” C'est ainsi que s'est préeparée la voie
pour ame-ner toutes les abominations et les crimes accomplis dans les
mysteres ; car pour ceux qui ne voulaient pas garder la connaissance de
Dieu, qui préféraient quelque objet visible de culte, approprié aux
sentiments matériels de leurs esprits charnels, aucune raison ne devait
paraitre plus péremptoire pour la foi et pour la pratique, que d'entendre
de leurs propres oreilles un ordre donné au milieu d'une apparition si
glorieuse par la divinité méme qu'ils adoraient.

Preparé avec cette habileté, le projet réussit. Sémiramis accrut encore sa
gloire, grace a son mari mort et divinisé, et avec le temps tous les deux,
sous le nom de Rhéa et Nin, ou la déesse-mere et le Fils, furent adorés
avec un enthousiasme incroyable : leurs statues s'éleverent par-tout et
devinrent l'objet du culte 1. Partout ou le visage

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



noir de Nemrod semblait devoir étre un obstacle a son culte on tourna
tres aisément la difficulté. Suivant la doctrine Chaldéeenne 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
sejour de gloire. Comme dans sa vie licen-cieuse 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 Jéhovah,
n'auraient cependant pas aimé se prosterner devant une divinité noire.
D'apres la lumiere que I'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 mere, 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 deesse avec
Osiris apres sa mort 1 et dans une nouvelle incarnation de ce dieu, pour
ven-ger sa mort sur ses meurtriers. Il est merveilleux de trou-ver tant de
pays si éloignes l'un de l'autre, et tant de mil-lions de membres de la race
humaine aujourd'hui qui n'ont certainement jamais vu de negres, et
parmi les-quels cependant on adore un dieu noir. Mais, parmi les nations
civilisées de I'antiquité, comme nous le verrons plus loin, Nemrod tomba
dans le discré-dit, et fut dépouillé de son ancien prestige, surtout a cause
de sa difformité, ob deformitatem 2. — Méme a Babylone, I'enfant
posthume, identifié avec son pere et cependant possedant plut6t les traits
de sa mere, devint le type favori du divin fils de la Madone.



1. Plutarchi Opera, vol. 11, p. 366.

2. Mots du Gradus ad Parnassum sur la cause de la chute de Vulcain, dont on
voit I'identité avec Nemrod (ch. 7, art. 1).

Ce fils ainsi adoré dans les bras de sa mere etait consi-déré 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 I'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 I'alliance de
grace, il etait appelé Baal-berith, le Seigneur de I'alliance (Juges VI,
33). Sous ce caractere, on le représente (fig. 24) sur les monuments de
Perse comme assis sur l'arc-en-ciel, le symbole bien connu de I'alliance
2. Dans I'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 fat, parce qu'il n'y avait point autre chose a
offrir, s'offrit lui-méme en sacrifice 3. Les écrits sacres 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 étonné de trouver cette déclaration dans les livres
sacres de la mythologie paienne ? Mais depuis que le péché est entré
dans le monde, il n'y a jamais eu gqu'un seul moyen de salut, savoir, le
sang de l'alliance éternel-le, moyen que toute I'hnumanité connaissait,
depuis les jours du pieux Abel. Lorsqu'Abel, par la foi, offrit a Dieu un
sacrifice plus excellent que celui de Cain, c'etait 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
I'ex-cellence de cette offrande. Si Abel connaissait le sang de I'Agneau,
pourquoi les Hindous ne l'auraient-ils pas connu ?

1. PLUTARQUE, De lIside, vol. 11, p. 369.

2. THEVENOT, Voyages, P. I, ch. VII, p. 514.

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

4. ibid. p. 200, 204, 205. Dans I'exercice de ses fonctions, comme dieu du
reméde, 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
Genese 1, 18.



[l est un petit mot qui montre que méme en Grece la vertu du sang divin
avait été autrefois connue, bien que cette vertu dépeinte par les poetes
Grecs fut entiere-ment obscurcie et degradée. 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 desi-gner le sang d'une divinité.
Voici ce que dit Homere a ce sujet : "Sur la paume de la main, coule
I'lchor (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 aucu-ne signification
etymologique, 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 precieux que I'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 veérité le sang de Dieu
(Actes XX, 28). Méme en Grece, quoique la doctrine flt completement
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 néan-moins, elle occupait
nécessairement dans le systeme mystique secret, une place importante.
Servius nous apprend que le grand but des orgies Bacchiques était la
purification des ames.

Or comme dans ces orgies on immolait regulierement 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 pou-vait-elle n'avoir aucun rapport avec cette purification des
pécheés que les rites mystiques etaient censés ope-rer! Nous avons vu que
les souffrances du Babylonien Zoroastre et de Belus étaient
expressement representées comme volontaires et comme subies dans
I'intérét de I'humanité, et cela, en conformité avec I'écrasement de la téte
du serpent qui impliguait la destruction du péeche et de la malédiction. Si
le grec Bacchus était précisement une autre forme de la divinité
Babylonienne, ses souf-frances et I'aspersion du sang doivent donc avoir
eté repréesentés comme ayant été endurés pour le méme but, savoir, la
purification des ames. Considerons 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
exami-nez-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 entierement approprié au
caractere de celui dont les

1. L'expression (Exode XXVII1, 38) dans le sens sacerdotal est nsha eon. En
chaldéen, la premiere lettre a devient i (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
por-teur des péches.

Les paiens classiques avaient la méme idée de I'imputation du péché comme le
montre le langage d'Osiris a propos d'Olenos qui prit sur lui une faute injustifiee:

Quique in se crimen traxit, voluitque videri,
Olenos esso nocens.(OVIDE, Métam,, vol. 1, p. 486)

Sous le poids du péché imputé, Olenos souffrit tant qu'il en mourut et fut petrifie
sur la sainte montagne d'lda, ce qui montre son caractere sacré. Voir Appendice,
note F.

souffrances étaient représentées comme etant si mysté-rieuses, et qui
etait considéeré comme le grand purifica-teur des ames.

Or ce dieu Babylonien connu en Grece sous le nom de Celui qui porte le
péché, et dans I'Inde sous celui de I'Homme-Victime, était géenéralement
iInvoque, chez les Bouddhistes de I'Orient, dont le systeme 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 delivrance dans la bataille, ou a quelque
deli-vrance semblable. Or, si on considere que Jupiter Sauveur n'était



qu'un titre de Dionysus 2 le Bacchus qui porte le péché, son caractere de
Sauveur apparait sous une lumiere entierement différente. En Egypte, le
dieu Chaldéen était un grand objet d'amour et d'adoration; c'etait le dieu
par lequel la bonte et la vérité furent révé-lées a I'numanité 3. Il était
regardé comme I'héritier pre-destiné de toutes choses, et le jour de sa
naissance, on avait entendu, disait-on, une voix qui proclamait la
nais-sance du seigneur de toute la terre 4. Sous ce caractere on I'appelait
le roi des rois, le seigneur des seigneurs et c'était parce qu'il représentait
ce dieu héros que le fameux Sesostris fit donner ce titre a son nom sur
les monu-ments 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
etait 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 desti-né 6. Comme le
vrai Messie était annonceé sous le titre de "I'nomme dont le nom eétait la
branche" et il était célebre

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

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

4. ibid. p. 310.

5. RUSSSELL, L'Egypte, p. 99.

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



non seulement comme étant la branche de Cush, mais comme la branche
de Dieu, liberalement 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-la qu'il est donné par Berosus, I'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 prefixe 3. Sous le
méme nom, Sir H. Rawlinson I'a aussi trouve suivi immédiatement des
noms Beltis et Bar le brillant 4. On I'adorait en Egypte sous le nom de
Bar aux époques les plus reculées, quoique dans des

1. C'est le sens éesotérique 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 negres 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 I'Inde il y a des traces de la méme coutume. Mon frere, S.
Hislop, missionnaire de I'Eglise libre & Nagpore, m'écrit que le Rajah de
Nagpore avait I'nabitude tous les ans a un jour fixé, d'aller en grande pompe
adorer le rameau d'une espece d'arbre particuliere appelée Apta, qui avait été
planté pour la circonstance et qui, apres avoir recu les honneurs divins, était
dépouille, 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.

2. BEROSUS apud BUNSEN, L'Egypte, vol. I, p. 270, note 5. Le nom EI-Bar est
donné ci-dessus sous sa forme hébraigue, 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 0s. Le changement
de Bar ou Par, repose sur le méme principe que celui de Ah, pere, 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 l1égitime 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
précisement une expression semblable formée de la méme maniere, le nom étant
grécise. On sait que le Grec speir w vient du mot hebreu Zéro; tous deux
signifient semer. speir w 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 été detroné 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 exalté a Babylone en opposition au Fils
du Dieu béni éternellement !

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 I, vol. 1, p. 1093.

2. Pour comprendre le vrai sens de I'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
Chaldeéen, 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. 1V, p. 186) admettent que le Jovis des Romains n'est qu'une forme de
I'Hebreu Jéhovabh; il est donc évident qu'a I'origine ce serment était: "Par le fils de
Jéhovah!" Ceci expligue combien le serment sous cette forme était solennel; cela
montre aussi ce que I'on voulait dire quand on appelait Bacchus fils de Jupiter
"I'Enfant étemel”. - (OVIDE, Métamorphoses, liv. IV, 17, 18.)



Article 3

La Mere de I'Enfant

Tout en empruntant d'abord sa gloire au caractere divin attribué a I'enfant
gu'elle portait dans les bras, la mére a dans la suite éclipsé le fils. A
I'origine, selon toute vrai-semblance, il n'y avait pas lieu de diviniser la
mere. Il y avait bien une promesse formelle qui amena tout
natu-rellement I'numanité a attendre qu'un jour le fils de Dieu, par une
admirable condescendance, apparaitrait dans ce monde comme fils de
I'nomme. Mais il n'y avait aucune promesse, pas méme une apparence de
promesse faite pour inspirer la croyance gu'une femme serait investie
d'attributs qui réleveraient au rang de la divinité. Il est donc tout a fait
iInvraisemblable que le jour ou pour la premiere fois, la mere fut
représentée avec I'enfant dans les bras, on ait eu l'intention de lui
décerner des honneurs divins. Sans doute elle servait surtout de
pié-destal pour soutenir son divin fils, et le proposer ainsi a I'adoration
de I'hnumanité ; c'était deja pour elle assez de gloire, seule d'entre toutes
les filles d'Eve, d'avoir donné naissance au rejeton promis, l'unigue
espérance du monde. C'était évidemment le but. Mais toutes les
idolé-tries, on le sait, reposent sur ce principe il faut que ce qui s'adresse
aux sens fasse la plus puissante impres-sion. Or le fils méme dans sa
nouvelle incarnation, lors-gu'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,
etait représentée au contrai-re avec tout l'art de la peinture et de la
sculpture, et avec cette beauté qui en réalite etait bien son privilege.
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 éleverent a Babylone une statue,
représentant la reine dans l'attitu-de ou elle les avait tant fasciné 1. Cette
reine n'était pas seulement analogue par ses charmes a I'Aphrodite de
Grece et a la VVénus de Rome, mais elle était, en réalite, I'original
historigue de cette déesse que l'antiquité regar-dait 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'Astarte
signifie 3 : "la femme qui fait des tours ou des murs d'enceinte” c'est-a-
dire Sémiramis. — La Vénus romaine, on le sait, était la VVenus de
Chypre, et on peut démontrer, I'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 I'en-fant avait des droits a
I'adoration, la mere en avait bien davantage. C'est elle qui devint en
conséguence l'objet favori du culte 4. — Pour justifier ce culte, la mere
fut divinisée 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 l'enfant dans les bras; mais elle fut déifiee comme Klira
dont le caractere distinctif était celui de deesse mere; 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 Chaldcis, liv. I, tome II, ch, I,
sect. I, p. 199). Donc dans un culte des images a cette epoque, cette

nce doit avoir occupé une place importante. Comme dans le monde entier la mére
et I'enfant apparaissent et se trouvent sur les premiers monuments égyp-tiens, ce
culte doit avoir ses racines dans les ages les plus reculés. Et si la mere 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.
3. De Asht-trt. VVoir Appendice, note J.

4. HERODOTE, liv. I, ch. 199, sur la maniére dont elle demandait & étre rendue
propice, nous montre I'extraordinaire, disons mieux, I'effrénée, dévotion pour
cette déesse. Qu'un peuple entier ait adopte la coutume décrite par I'historien, cela
montre lI'influence merveilleuse de son culte. Nonnus la décrit: "l'espoir du monde
entier" El piz ol ou Koseoio (Dionusiaca, liv. XLI, dans BRYANT, vol. I, p.
226). Cette méme déesse vénérée a Ephése était caractérisée par Démétrius
I'orfevre: "la déesse adorée en Asie et dans le monde entier” (Actes X1X, 27). La
dévotion entourant cette déesse était si grande chez les Babyloniens comme dans
le monde ancien, que la renommée des exploits de Sémiramis occulta, au point de
vue historique, les exploits de son mari, Ninus ou Nemrod. Pour l'identité de Rhea
ou Cybele, et VVénus, voir Appendice, note G.

destinée a achever d'ecraser la téte du serpent; car il était facile au besoin
de trouver des raisons nombreuses et plausibles pour demontrer que
Ninus, ou Nemrod, le grand fils, n'avait fait dans sa vie mortelle que
commen-cer 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
etait partagée par les anciens Babyloniens, et représentée



symboliquement dans leurs 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 ; lI'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 I'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 I'histoire de
Sémi-ramis devenaient plus obscurs, en déclara audacieusement que la
naissance de son fils était 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 I'ancien Testament pour
annoncer, 700 ans avant I'événement, que le Christ naitrait d'une vierge.
L'expression hébraigue 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 I'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, mere. 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 I'objection que I'épithete 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, etaient exactement ceux de Vénus, déesse de I'impureté et
de la licence (Aug. De Civitate Dei, liv. I, ch. 26). Augustin dit ailleurs que Vesta
était appelée par quelques-uns "Veénus" (ibid. liv. 1V, ch. 10).

Méme dans la mythologie Scandinave, Aima Mater ou la Vierge Mere, avait été
originairement connue de ce peuple. Un de ses dieux s'appelait Heimdal; ses sens



etaient si développés qu'il pouvait entendre pousser I'nerbe 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,ilya
évi-demment la une énigme, explicable en revenant au langage primitif de la
reli-gion d'Odin. En Chaldeéen, 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 mere 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 verité scripturaire proclamée par le prophete hébreu a savoir "qu'une
vierge enfanterait un fils dont le nom serait Emmanuel”. La constellation de la
Vierge, comme l'ad-mettent les plus savantsastronomes, éetait dédiée a Geres, (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 deesse Babylonienne. La Vierge primitivement la VVénus 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 I'ere chrétienne, on savait au loin que le grand
Libérateur naitrait d'une maniere miraculeuse. Pendant des siecles,
d'autres disent pendant des milliers d'anneées, les prétres Bouddhistes
avaient une tradition d'apres laquelle une Vierge enfanterait un fils qui
béni-rait le monde 1. Cette tradition n'avait aucune origine romaine ou
chrétienne ; ce qui le prouve, c'est la surprise qu'éprouverent et que
manifesterent les missionnaires jésuites lorsque, pour la premiere fois, ils
pénétrerent dans le Thibet et dans la Chine, et qu'ils y trouverent non
seulement une mere et un enfant adorés comme dans leur propre patrie,
mais encore cette mere adorée sous un caractere entierement 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 revelat



que le nom ou I'histoire de notre Seigneur Jesus-Christ flt connue 3.
L'antique pro-messe "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. I, 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 Meére sainte, mais d'une Vierge Mere (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. |, 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 presomption naturelle a I'nomme travaillerent a anticiper
I'accomplissement de cette promesse, et la reine de Babylone semble
avoir la premiere recu cet honneur. On lui prodiguait les titres les plus
eleves. On l'appelait la reine des cieux (Jérémie XLIV, 17-19, 25) 1. —
En Egypte, elle était 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
dési-gner la grande mere déesse, dans un sens panthéiste, comme étant a
la fois la toute puissante et infime, la Vierge mere, on avait grave cette
Inscription sur I'un de ses temples en Egypte : "Je suis tout ce qui a éte,
qui est, et qui sera. Nul mortel n'a écarté 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 réalite : I'habitation



4.

1. 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 maniere qu'en Orient ; le mot anglais
"queen” vient en effet de "Cwino", qui en ancien Goth veut dire "une femme".

2. BUNSEN, vol. I, p. 401.
3. ibid. vol. I, p. 386-387.

4. Hestia, en grec, veut dire maison ou habitation (Voir Schrevellius et PHOTIUS,
sub voce). C'est 13, 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 I'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 caractere 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
dées-se 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 I'art de batir les maisons". Si on suppose que le feu était la
premiere idée de Hestia, comment le feu peut-il avoir été 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 dées-se, 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 systeme 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, sejour 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.

Méme lorsque Vesta est identifiee au feu, ce méme caractere de Vesta,
I'nabitation, apparait encore bien clairement. Philolaus, parlant d'un feu
au centre de la terre, I'appelle "la VVesta de l'univers, la maison de Jupiter,
la mére des dieux 2". — A Babylone, le titre de déesse-mére en tant que
sejour de Dieu, était Sacca 3, ou sous la forme emphatique, Sacta, c'est-a-
dire le taber-nacle. - - Aujourd'hui les grandes deesses de I'Inde, comme
ayant tout le pouvoir du Dieu qu'elles représen-tent, 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 cléemen-ce; et quand la
mort eut termineé sa carriere, tandis qu'on la disait divinisée et changée en
pigeon 5 pour mar-quer 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 identifiee 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



caractere de Anaitis, autrement dit Venus, voir CHESNEY, Expédition sur
I'Euphrate, vol. I, 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 premiere forme du mot
sem-bla dériver le nom de la femme du dieu Bouddha, "Ahalya™, d'apres
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 Peérou, vol. I, p. 7-8). Mana était le
terme employé par les Péruviens dans le sens oriental ; Oéllo, selon toute
apparence, était employé dans le méme sens.

5. DIODORE DE SICILE, liv. 11, p. 76. Pour confirmer ce point, il faut se
rappe-ler le titre de l'une des fables d'OVIDE, Métamorphoses, IV: Sémiramis in
columbam, Semiramis changée en pigeon.

nom de luné 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 l'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 lumi-neuse elle porte a la main la méme
branche2 ; et c'est de la sans doute gu'elle a tiré son nom, car Z'emir-
ramit veut dire celle qui porte le rameau 3. Cette maniere de représenter
ainsi la deesse fait sans aucun doute allusion a I'histoire du déluge ; mais
ce symbole rappelle encore autre chose. Un rameau, comme nous l'avons
déja mon-tre, etait le symbole du fils divinise, et, en représentant la mere



sous la forme d'une colombe, que voulait-on, sinon l'identifier a I'Esprit
de toute grace, qui flottait sur I'abime comme une colombe, au moment
de la création?

Fig. 25 Le rameau que tient Cybele n'est gu'un rameau de convention; mais dans
la figure de Layard c'est distinctement un rameau d'olivier

1. Dioné, nom de la mere de Vénus, souvent applique a Vénus elle méme, est
evidemment le méme nom que luné. Dioné avec le sens de Veénus, est clairement
donnée par Ovide a la déesse Babylonienne. Fastes, liv. Il, 461-464, vol. I11, 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, était identifiée a
I'air. "Les Assyriens, et quelques Africains, dit Julius Firmicus, donnent
a l'air la suprématie sur les eléments, car ils ont consacré ce méme
elément sous le nom de Junon, ou de la Vierge Veénus 1." Pourquoi l'air
etait-il ainsi identifié a Junon, dont le symbole était celui de la 3e
personne de la Trinité Assyrienne ? Parce que en Chaldee, le méme mot
qui signifie air signifie aussi Saint-Esprit! C'est ce que confirme un
passage de Proclus, d'apres lequel "Junon produit la génération des ames
2". — D'ou pourrait venir I'ame, I'esprit de I'homme, sinon de I'Esprit de
Dieu ? Ce qui fait ressortir encore ce caractere de Junon comme
Incarnation de I'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 :

O royale Junon, & 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 temoignent de ta nature divine,
seule tu as le pouvoir universel !
A toi la mer tumultueuse, les tempétes bruyantes,
les fleuves mugissants 3.

1. FIRMICUS, De Errore, ch. 4, p. 9.
2. 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 regne partout. Du haut des cieux, elle pénetre
toutes choses : dans la région sublunaire I'air lui appartient, car l'air est le
sym-bole, c'est pour cela que I'ame est appelée un esprit, pneusa (PROCLUS,
ibid).

Ainsi la reine divinisée, considerée a tous égards 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 multi-tude
venait adorer de toutes parts. La statue de la déesse était richement
ornée, sur sa téte etait une colombe dorée, et on lI'appelait d'un nom
particulier a ce pays "Semeéion". — Que veut dire ce mot ? Il signifie
evidem-ment I'nabitation 1 ; et la colombe dorée montre claire-ment que
I'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
carac-tere, et que surtout ses images la présentaient aux regards humains
comme Veénus Uranie, la céleste VVénus 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 dépra-vés ! Sous
le nom de "mere des dieux", la déesse reine de Babylone devint un objet
d'adoration presque universelle. "La mere des dieux, nous dit Clericus,
etait adorée par les Perses, les Syriens, et tous les rois d'Europe et d'Asie,
avec les marques de la plus profonde veneération.” 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 deesse,
connus sous le nom de Druides, y étaient venus avant lui 2.

1. De Ze, ce ou le grand, et Maaon ou Maion, demeure, et en dialecte lonien,
Meion.

2. CESAR, De Bello Galico, liv. ch. 13, p. 124. Druide semble de maniere
erronée venir du grec Drus ou du celte Deru, chéne. Le systeme druidique était
pareil au systeme babylonien: selon Denys, les rites de Bacchus etaient célébres
dans les lles 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 caractere et celui de la déesse mere
de Babylone. Le nom gallois Dryw, s'accorde a ce systéeme. Zéro, nom en Hébreu
ou Chaldéen primitif du fils de la grande deesse devint Dero, la semence. Son
prétre fut nommeé, 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.



Hérodote, d'apres des informations particulieres, déclare qu'en Egypte
cette reine des cieux etait la plus grande des divinites et celle qu'on
adorait le plus 1. — Partout ou son culte fut introduit, il exerca une
fascination vrai-ment inouie. Il faut en veérité que les nations "aient eté
rendues folles™ par le vin de son impudicite. 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 Jerusalem,
lorsque le pays fut ravage a cause méme de cette idolatrie, ils ne purent
se résoudre a I'abandonner. Pendant leur exil en Egypte, au lieu d'étre
témoins de Dieu contre le paga-nisme qui les entourait, ils étaient aussi
passionnés pour cette forme d'idolatrie que les Egyptiens eux-mémes.
Jeremie fut envoyé de Dieu pour dénoncer sa colere s'ils continuaient a
adorer la reine des cieux, mais ses aver-tissements furent inutiles :
"Alors, dit le propheéte, tous ceux qui savaient que leurs femmes faisaient
des encen-sements a d'autres dieux, et toutes les femmes qui étaient la en
grand nombre, et tout le peuple qui demeu-rait 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 I'Eternel, mais nous vou-lons agir
comme l'a déclaré notre bouche, offrir de I'en-cens a la reine des cieux et
lui faire des libations comme nous I'avons fait, nous et nos peres, nos
rois et nos chefs, dans les villes de Juda et dans les rues de Jerusalem.
Alors nous avions du pain pour nous rassasier, nous étions heureux et
nous n'éprouvions point de malheur." (Jéremie XLIV, 15-17). — Ainsi
les Juifs, le peuple parti-culier de Dieu, rivalisaient avec les Egyptiens
dans leurs dévotions a la reine des cieux.

Le culte de la déesse mere avec I'enfant dans ses bras fleurit en Egypte
jusqu'a l'apparition du christianisme. Si I'Evangile était venu avec
puissance dans la masse du peuple, il aurait renversé le culte de cette
déesse. Dans



1. HERODOTE, Histoires, liv. Il, 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 déclares.
Aussi, lorsque en 325 apres J.-C. lorsque le concile de Nicee dut
condamner I'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 c6te de son fils. Au concile de Nicée, dit
I'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 per-sonnes dans la Trinité, le Pere, la Vierge Marie et le Messie leur
fils 1". — Citant ce fait incroyable énonceé au Concile de Nicée, le pere
Newman parle avec triomphe de ces discussions, qui d'apres lui,
tendaient a la glorifi-cation de Marie : "Ainsi, dit-il, la controverse a
soulevé une question gu'elle n'a point résolue. Elle a ouvert de nouveaux
horizons, si I'on peut ainsi parler, dans les royaumes de la lumiere,
auxquels I'Eglise n'a pas encore désigné ses habitants. Ainsi il y avait
une merveille dans les cieux; un tréne bien au-dessus des puissances
creees, intermédiaire, intercesseur, un titre modele, une couronne
brillante comme I'étoile du matin, une gloire issue du trone éternel, des
vétements purs comme le ciel, et par dessus tout un sceptre ! Et quel était
I'néritier predestiné a tant de majesté? Qui était cette sagesse, et quel
était son nom, le nom de la mere du pur amour, de la crainte, de la sainte



espérance, exaltee comme un pal-mier d'Engaddi, ou un rosier de
Jéricho, créée des 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'éloi-gnent pas de la vraie foi, a
moins que les blasphéma-teurs 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 la poésie du blaspheme! -1l y a la 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 mere qui lui a
donné son humanité, doit en recevoir aussi; elle doit étre elevee bien au-
dessus de toutes les créatures, et adoréee comme participant a la Divinite.
La divinité du Christ subsiste ou disparait avec celle de sa mere. — Telle
est la papauteé au XIXe siecle ; que dis-je! Telle est la papauté en
Angleterre. On savait déja que la papauté a I'étranger était audacieuse,
ehontée dans ses blasphemes, qu'a Lisbonne on pouvait voir une église a
I'entrée de laquelle était gravée cette ins-cription: "A la déesse Vierge de
Lorette, des Italiens dévoues a sa divinité ont consacré cette eglise 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 I'égard de la grande déesse. La Madone de Rome
est donc exactement la Madone de Babylone. La reine du ciel d'un de ces
systemes est la méme que la reine du ciel dans l'autre. La déesse adoreée 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 I'Apocalypse a la
Vierge Marie. Jean déclare expressément que ce qu'il a vu était un signe ou un
symbo-le, "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, I'épouse de I'Agneau.

2. idem

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

séjour 1, la demeure de Dieu 2, le Tabernacle du Saint Esprit 3, le temple
de la Trinitée 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
etait sans contredit une sainte, sous ce nom ou tout autre analogue ! 1l 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. Il, 16) Ce n'est pas
seulement une vérité, mais c'est une grande vérité une vérité bénie; une
verité qui redouble toutes les joies, et Ote aux soucis leur aiguillon,
lorsque le vrai chrétien fait plus ou moins I'expérience de ces paroles du
méme apotre (11 Cor. VI, 16) : "Vous étes le temple du Dieu vivant,



comme Dieu I'a dit: j'habiterai au milieu d'eux, et J'y marcherai: je seral
leur Dieu, et ils seront mon peuple." — Il faut aussi admettre, et nous le
faisons bien volontiers, que ce langage impligue I'habitation de toutes les
personnes de la glorieuse Divinité, car le Seigneur Jésus a dit, "'si
quelgu'un m'aime, il gardera ma parole, et mon Pere I'aimera et nous
viendrons a lui et nous ferons notre demeure chez lui" (Jean X1V, 23).
Mais en admettant tout cela, on reconnaitra, apres examen, que les idées
romaines et les idées scripturaires expri-mees par ces paroles, bien que
semblables en apparen-ce, 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. 111, 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 l'union entre elle
et la Divinité est analogue a l'union hypostatigue entre

1. Manuel d'or dans Le Protestant Ecossais, vol. I, 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 donneé par Léa a son fils, quand elle dit "Maintenant mon mari demeurera
avec moi".

2. Pancarpium Marice, p. 141.
3. Jardin de I'ame, p. 488.

4. Manuel d'or dans Le Protestant Ecossais, vol. 1, 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 voilée



sa gloire en prenant notre nature, de telle maniere 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 eté faite chair et a habité,
(littéralement : a éta-bli son tabernacle) parmi nous pleine de grace et de
Veri-té et nous avons vu sa gloire, une gloire comme la gloi-re du Fils
unigue venu du Pere (Jean I, 14). — C'est dans ce sens que Christ,
I'nomme Dieu, est le seul "tabernacle de Dieu". Or, c'est précisement
dans ce sens que Rome appelle Marie le "tabernacle de Dieu" ou celui du
"Saint-Esprit". VVoici comment parle l'auteur d'un ouvrage papiste
consacre a I'exaltation de la Vierge, et ou il décerne a Marie tous les
titres et les prerogatives du Christ : "Voici, le tabernacle de Dieu, la
demeure de Dieu, I'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 chreétiens ?
Sans aucun doute ; mais nous avons a contempler ce mystere comme
existant d'une maniere spéciale dans la tres-sainte mere de Notre-
Seigneur 1." — Puis l'auteur, apres 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 sireté 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 plenitude la Divinité, est attribuée ici a Marie, ou
au moins partagée avec elle. Les extraits ci-dessus sont empruntés a
ouvrage publie il y a plus de deux cents ans. La papauté s'est-elle
améliorée depuis ? S'est-elle repentie de blasphemes ? Non, bien au
contraire ; les citations du Pere Newman le prouvent bien ; mais il y a
une preuve encore plus forte. Dans un ouvrage récent, la méme idée
blasphématoire est exposee plus clairement encore Tandis que Marie est
appelée la maison consacree a Dieu, et le temple de la Trinité, le verset
et le répons sui-vants 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 I'a créée dans I'Esprit-Saint, et
'a répandue dans tous ses ouvrages. R. O dame écou-te 1." Ce langage
extraordinaire impligue 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 considerait 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 I'Europe continentale, mais a Londres méme, le siege et
le centre de la lumiere du monde !

Les noms blasphématoires donnés a Marie par la papau-té n‘ont pas une
ombre de fondement dans la Bible; ils sont tous fondes sur l'idolatrie
Babylonienne. 1l y a plus: les traits mémes et le teint des deux Madones
Romaul6 et Babylonienne, sont identiques. Jusqu'a ces derniers temps,
lorsque Raphaél quitta quelgue 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 I'imprimatur de Nicolas, évéque
Melipotamus, aujourd'hui cardinal Wiseman.

madones Romaines. Si ces portraits ou ces images de la Vierge mere
avaient été destinés a représenter la mere de Notre Seigneur, on les aurait
certainement jetés dans

I’un de ces deux moules. Mais il n'en a pas été ainsi. Dans la terre des
beautes aux yeux noirs, aux cheveux d’un noir de corbeau, la madone a
toujours été représente avec des yeux bleus, et des cheveux blonds, et
c’est la une couleur entierement différente du teint juif, qu’on aurait
supposé devoir étre celui de la méere de notre Seigneur, mais qui
s'accorde précisément avec celui que toute I'antiquité attribue a la déesse
reine de Babylone.

Dans presque tous les pays la grande déeesse a été repré-sentee avec des
cheveux blonds ou dorés ; il devait donc y avoir eu un grand prototype,
auquel tous les types devaient correspondre. La blonde Géres, "flava
Geres", ne pourrait fournir aucun poids a cet argument si elle avait été
seule, car on ne pourrait dans ce cas supposer que I'épithete "aux
cheveux blonds" était empruntée au blé qui était censé étre sous sa
protection. Mais beaucoup d'autres déesses ont recu la méme
quali-fication. -- 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
Identi-fiée a la lune est invoquée par Anacréon sous le nom de fille de
Jupiter aux blonds cheveux 4, titre que la péle !figure de la lune argentée



n‘aurait certainement jamais suggeré. Diane, mere 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, mere de I'Univers, avait le teint

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

2. lliade, liv. V, v. 420.

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

5. Idylle, V11, v. 116.

6. HOMERE, lliade, liv. V, v. 427.

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 beaute :



Meduse avait alors des charmes,
une foule de prétendants
Rivalisaient pour conquérir son ceeur.
Ceux qui I'on vue déclarent gue 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 doreées 4

La Sirene qui figurait si souvent dans les contes roman-tiques du nord,
qui était evidemment empruntée a I'his-toire d'Atergatis, la déesse-
poisson de Syrie, appelée la mere de Sémiramis, et identifiée quelquefois
a Sémiramis elle-méme 5, la Sirene avait, dit-on, une chevelure
sem-blable. "Ellewoman"”, tel est le nom Scandinave de la Sirene, est
blonde, dit I'introduction aux contes danois de Hans Andersen, elle a les
cheveux dorés, et joue déelicieusement sur un instrument a cordes 6. On
la voit

1. Recherches Asiatiques, vol. XI, p. 154.
2. HESIODE, Théogonie, v. 947, p. 74.
3. Mythologie paienne illustrée, p. 58.

4. ibid. p. 90.

5. Lucien de Dca Syria, vol. 111, p. 460-461. Le nom mentionné par Lucien est
Derketo, mais on sait que Derketo et Atergatis ne font qu'une personne.

6. Contes Danois, p. 86.



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,
etait représentee 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 dores 2. Si donc les portraits les plus célebres de la Vierge
Mere en Italie nous la montrent avec un teint blond, si dans toute
I'lrlande la vierge est presque invariablement représentée aujourd'hui de
la méme maniere ; qui peut échapper a cette conclusion, gu'elle a été
copiée sur le méme prototype que les divi-nités 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 special qui leur est propre. Mais les madones a l'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 decouvertes parmi les ruines de Babylone. Ces portraits ont aussi un
caractere remarquable, c'est le nimbe ou cercle de lumiere qui entoure
d'ordinaire la téte de la madone romaine. Les prétendus portraits du
Christ sont souvent entoures de la méme maniere. Quelle est I'origine de
cet embleme ? 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 'Ecriture, que sa téte fut entourée d'un disque
ou d'un cercle de lumiere ? Ce gu'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. 11, 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 diviniteé du
soleil était entourée d'un cercle ou d'un disque. Il en était de méme dans
la Rome paienne. Apollon, I'enfant du soleil, était souvent repre-senté 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 I'on voit Circe, 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 Circe a celui qui entoure la téte de la Vierge papale, et vous verrez
combien la ressemblance est exacte ! 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‘au-rait
jamais excusé l'idolatrie. Mais puisqu'il est incontes-table que la déesse
enchassée dans I'Eglise papale pour I'adoration supréme de ses
sectateurs, n'est pas autre chose que cette méme reine de Babylone qui
eleva Nemrod ou Ninus le fils, comme rival de Christ, et qui fut dans sa
personne l'incarnation de toute espece de licence, quel ténebreux
caractére ce fait n'imprime-t-il pas sur I'idolatrie romaine ? A quoi bon
nous dire, pour atténuer le caractere odieux de cette idolatrie, que
I'enfant qu'on présente a notre adoration porte le nom de Jésus?
Lorsqu'on adorait autrefois a Babylone cette femme et son enfant, on



appelait celui-ci d'un nom tout aussi par-ticulier a Christ, d'un caractere
tout aussi distinctif gue le nom de Jésus ! On I'appelait Zoro-ashta, la
semence de la femme. Mais cela n'empéche pas que la terrible cole-re de
Dieu ne s'élevat contre ceux qui jadis adoraient "cette idole de jalousie,
provoqguant a la jalousie 1."

1. Ezech. VIII. 3. Il y a bien des explications sur cette image de jalousie. Mais tout
s'expligue puisque le caractere de I'ancienne idolatrie était le culte de la mere et de
I'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 cété de I'image de jalousie

C'est en vain gu'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 Divinité et qu'on adorait comme la "mere des
prostitu-tions et des abominations de la terre".



Fig. 26. Il est expliqué que cette gravure empruntée a I'Odyssée représente Ulysse
et Circé, au moment ou le héros, ayant bu impunément la coupe enchantée, grace
a I'antidote que lui avait donné Mercure (on sait en effet que Circé avait une
coupe d'or comme la déesse Babylonienne), tire son épeée et s‘avance pour venger
ses compagnons transformes 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 aceéré, 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. (Odyssee, X, 320)

Ce tableau, ajoute I'auteur des Pompéiens, est remarquable, car il nous montre
I'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 plut6t I'evéque de Rome qui fit

pénétrer dans I'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 parole de Dieu contre l'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 I'appeler une
Eglise chrétienne ? Un homme craignant Dieu pourra-t-il, & 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 pensee? Et que dira des lors le lecteur d'une église
qui enseigne a ses enfants a adorer une Trinité semblable a celle qui est
contenue dans ces lignes :

Cceeur de Jéesus, 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 Propheétie, juil. 1852, p. 244.

2. Ce que tout chrétien doit savoir et faire, par le Révéerend 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 I'innocence de la fraude, si elle ne dépasse pas certaines
limites. Un grand cri s'étant élevé contre cet ouvrage, je crois gu'il a été retire de
la circulation. Mais l'authenticité du passage cité est hors de discussion. J'ai recu
moi-méme d'un ami de Liverpool un exemplaire d'une edition 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 adresseée :

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 derniere 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 "Regle 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 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, donneé ci-dessus est le titre de I'exemplaire de M.
Smyth. Le titre de celui que je possédai est celui-ci : "Ce gue tout chrétien doit
savoir", Londres, Richardson et Fils, 147, Strand. — Les deux exemplaires
contiennent en texte les mémes mots impies et ont I'imprimatur de Paulus Cullen.



Si ce n'est pas la du paganisme, que peut-on appeler de ce nom? Et c'est
la la Trinité que les catholigues romains d'Irlande apprennent a adorer
des leur enfance ! C'est la la Trinité que dans les livres les plus récents
d'instruc-tion catéchétique, on présente comme grand objet de dévotion
aux partisans de la papauté ! Le manuel qui contient le blaspheme est
publié avec I'imprimatur de Paulus Cullen, archevéque papal de Dublin.
Dira-t-on, aprés cela, qu'il faut encore appeler I'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 éternel, immortel
et invisible ? Et dira-t-on avec une égale evi-dence devant les yeux, que
Rome fait ainsi? Arriere donc cette fatale illusion gue Rome est
chrétienne ! On a pu jadis avec guelgue raison soutenir une pareille
hypo-these ; mais chaque jour le mystere d'iniquité se révele de mieux en
mieux sous son vrai caractere. 1l n'y a pas, il ne peut y avoir la moindre
streté pour les ames dans "Babylone". "Séparez-vous d'elle, mon
peuple”, tel est I'ordre distinct et formel de Dieu. Ceux qui y résistent, le
font a leurs risques et périls !



Chapitre 3
Festivites

Article 1
Noél et la féte de I'Annonciation

Si Rome est en effet la Babylone de I'Apocalypse ; si la Madone adorée
dans ses sanctuaires n'est autre que la reine du ciel dont les adorateurs
provoquaient la terrible colere de Dieu aux jours de Jérémie, il est de la
derniere importance de bien établir le fait de maniere 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 syste-me, soit comme individu, soit comme nation, la moindre
protection ou le moindre soutien. Nous en avons déja dit suffisamment
pour montrer l'identité des systemes Romain et Babylonien; mais a
chaque pas I'évidence devient plus écrasante. C'est ce que prouvera
particulie-rement la comparaison des différentes fétes. Les fétes
romaines sont innombrables; mais il en est cing 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 été établie le 25 décembre ? Il n'y a
pas dans I'Ecriture, un



seul mot sur le jour précis de sa naissance, ou sur I'epoque de lI'année ou
il naquit. Ce qui y est rapporté montre que quelle que soit I'époque de sa
naissance, ce ne peut avoir été le 25 decembre. Lorsque I'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 rigou-reux que le notre, mais bien que la chaleur du
jour soit considéerable, le froid de la nuit, de décembre a février, est tres
vif 1, et les bergers n'avaient pas I'habitude de garder les troupeaux dans
les champs apres la fin d'oc-tobre 2. Il est donc absolument incroyable
que Christ soit né a la fin de décembre. Les commentateurs sont
una-nimes 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 decembre ne peut pas étre I'époque de la
naissance du Seigneur, le célebre Joseph Mede énonce une opinion
décisive dans le méme sens. Apres avoir longuement et minutieusement
examine le sujet, il donne entre autres I'argument suivant: lors de la
naissance de Christ, chague femme, chague enfant dut aller se faire
enregis-trer 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 Sociéte des Traites, vol. I. p. 472. ALFORD,
Testament Grec, vol. I. p. 412. GRESWELL, vol. I, Dissert. XII, p. 381-437.

2. GILL, Commentaire sur Luc Il. 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
premiéere pluie tombe au mois de Marchesvan, qui correspond a la derniére partie



de notre mois d'octobre, et a la premiere partie de notre mois de novembre. Il en
résulte que Christ doit étre né avant le milieu d'octobre, puisque la premiére pluie
n'était pas encore tombée. KITTO, Deut. XI, 14 (Commentaire illustré, vol. I, 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 indiguée dans le texte ; mais il est hors de doute que ce ne
pouvait étre plus tard que I'époque dont je parle, suivant le ttmoignage 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 I'hiver n'est pas rigou-reux dans ce
pays, qu'il se rappelle les paroles de Christ dans I'Evangile: "Priez que
votre fuite n'arrive pas en hiver." Or, si I'hiver était une mauvaise saison
pour fuir, ce n'était assurement pas une saison ou les bergers pou-vaient
demeurer dans les champs, ou les femmes et les enfants pouvaient
voyager 1. Les écrivains les plus ins-truits et les plus sinceres de tous les
partis 2 reconnaissent que I'on ne peut pas déterminer le jour de
naissance de notre Seigneur 3, que dans I'église chrétienne on n'enten-dit
jamais parler d'une féte pareille avant le llle siecle, et qu'elle ne fut guere
observée que bien avant dans le 1VVe siécle. Comment donc I'Eglise
Romaine a-t-elle fixé



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

2. Archidiacre WORD, dans I'Annotateur chrétien, vol. 111, 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 I'Eglise, et ajoute : "Il 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 Réverend 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 repo-se sur ceci : Laban lui faisait faire ce qu‘aucun autre
homme n'aurait fait, et des lors, s'il parle des froides nuits de I'hiver, (ce qui
toutefois, n'est pas I'explication ordinaire de cette expression) cela prouve
exactement lI'opposé de ce que vou-drait prouver M. Ryle : les bergers n'avaient
pas I'habitude de laisser leurs trou-peaux 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 I'an 880 apres J.-C. dit: "Il y a a peine dix
ans gue nous connaissons ce jour", vol. Il, p. 352. — "Ce qui suit, ajoute Gieseler,
confirme d'une maniere éclatante la facilité avec laquelle des coutumes de date
récente ont pu revétir le caractere d'institutions apostoligues.” VVoici comment
continue Chrysostome: "Parmi les peuples de I'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 I'est sur les
fron-tieres méme de la Terre Sainte ou il était né, était parfaitement bien connu
dans toute I'Europe occidentale, depuis la Thrace jusqu'en Espagne !"



au 25 décembre la féte de Noél? En voici la raison: long-temps avant le
IVe siecle, et méme bien avant I'ere chré-tienne, les paiens celébraient
une féte a cette méme époque de Tannée, 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 I'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 déve-loppa de bonne
heure; et nous voyons Tertullien lui-méme, vers I'an 230, déplorer
amerement la faiblesse des chreétiens a cet égard, et I'opposer a la stricte
fidelité des paiens a leur propre superstition : *C'est nous, dit-il, nous qui
sommes etrangers aux sabbats 1, aux nouvelles lunes, et aux fétes, nous
qui étions autrefois agréables a Dieu, c'est nous qui fréguentons
maintenant les Satur-nales, les fétes du solstice d'hiver, les Matronales ;
on porte ca et la des présents, les cadeaux du nouvel an se font avec
fracas, les jeux, les banquets se célebrent avec des cris ; oh ! comme les
paiens sont plus fideles a leur 140 religion; comme ils prennent soin de
n'adopter aucune solennité chrétienne 2 " Des hommes vertueux
s'efforce-rent d'arréter le flot, mais en dépit de tous leurs efforts,
I'apostasie se développa, jusqu'a ce que I'Eglise, a I'ex-ception d'un petit
reste, fut engloutie sous la superstition paienne. Il est hors de doute que
Noél éetait a I'origine une féte paienne. Ce qui le prouve, c'est I'époque de
I'an-née ou on la célebre et les cérémonies qui I'accompa-gnent. En
Egypte, le fils d'Isis, titre egyptien 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. Il parle des sabbats juifs.



2. TERTULLIEN, De I'idolatrie, c. 44. vol. |, p. 692 et GIESELER, vol. I, sect.
79.

3. WILKINSON, Les Egyptiens, vol. 1V, p. 405. PLUTARQUE (lsis, 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 mere Sémélé était consumeée par le feu
de Ju-piter, ce dieu fut arraché, a I'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 précedait
"la nuit de la Mere 3", et cela longtemps avant gqu'ils ne fussent en
contact avec le christianisme, cela prouve suffisamment son véritable
caractere. Ce jour de naissance était observe bien loin dans les contrées
paiennes. On a généralement cru que cette féte avait seulement un
caractere astronomique, et qu'elle rappe-lait 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 car-riere, 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 I'objet favori de leur culte, observaient la
méme époque comme la féte de la nais-sance. Nous lisons dans la
"Philosophie Sabéenne" de Stanley : "Le 24e jour du 10e mois, c'est-a-
dire décembre, selon notre maniere 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 était
né, disaient-ils, le 24 décembre, ce qui montre clairement que la
naissance gu'ils célébraient n‘avait aucun rapport nécessaire avec le cours
du soleil. Il importe de remarquer aussi que si le jour de Noél chez les
anciens Saxons d'Angleterre était

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

2. De Eol, enfant. La prononciation est ici la méme que celle de eon dans Gedeéon.
En Ecosse, du moins dans les Pays-Bas, les gateaux d"Yule sont aussi appelés
gateaux de Nur (le u se prononce comme en francais). En Chaldéen, Nodr signi-fie
naissance. Donc les gateaux de Ndr 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.

3. SHARON-TURNER, Les Anglo-Saxons, vol. I, p. 219.
4. SALVERTE, Des Sciences occultes, p. 491.

5. STANLEY, p. 1066, c. I.

observe pour la célébration de la naissance d'un Sei-gneur de I'armée des
cieux, le cas doit avoir été précisé-ment le méme ici qu'en Arabie. Les
Saxons, on le sait, regardaient le soleil comme une divinité femelle, et la
Lune comme une divinité male 1. C'est donc sans doute le jour de
naissance du Seigneur Lune, et non celui du soleil qu'ils célebraient le 25
décembre, comme les Ara-bes 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 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 poeme arabe qui montre
gu'en Arabie comme chez les Anglo-Saxons on reconnaissait un soleil femelle et
une lune du sexe masculin.

2. Dans la version autorisée, Gad devient "cette troupe" et Meni, *'ce nombre™
mais les commentateurs indiquent la une erreur: ces deux mots sont des noms
propres.

3. Voir KITTO, vol. 1V, p. 66. Le nom de Gad se rapporte au dieu de la guerre, car
Il signifie attaguer mais aussi celui qui assemble, et sous ces deux idées on peut
I'appliquer @ Nemrod, qui était un dieu soleil en tant que premier guerrier célebre
et pour avoir, sous le nom de Phoronée, réuni les hommes en commu-nautés
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 systeme idolatre de Babylone, il était réel-lement
en qualité de Mercure, le créateur de ce systeme, 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 I'astronomie sont étroitement unies, il devait étre
habile dans la science des nombres. Or, Mercure (Cush), est le pre-mier qui
découvrit les nombres, la géométrie, l'astronomie, les jeux de hasard, d'échecs
(ibid. p. 3) et il était, d'apres une allusion au sens du nom de Cush, pro-bablement
appelé "Nombre, le pére des dieux et des hommes" (ibid. vol. IV, p. 196). En
Chaldéen le i prend souvent la forme du e final, ainsi Meni correspond a Mené,
celui qui compte, en hébreu. Nous pensons avec Gesenius que Nebo, le dieu
pro-phétique de Babylone, était le méme dieu que Hermes (p. 43). Cela montre



I'em-phase de la sentence divine annongant a Belshazzar son destin: "Mené, Mené,
Tekel Upharsin, ce qui revient a dire : Celui qui compte est compté". La coupe
etait I'embleme de Cush (p. 77), d'ou l'usage de lui verser la boisson sacrée. Or,
Mercure, le calculateur en Egypte, identifié a la lune qui sert a compter les mois,
était appelé seigneur de la lune (BUNSEN, vol. V, p. 394) et comme distributeur
du temps (WILKINSON, vol. V, p. 11), il tenait une branche de palmier, embleme
d'une année (ibid. p. 2). Ainsi, Gad était le dieu du soleil et Meni, le dieu Lune.

Meni, ou Manai, signifie celui qui compte, et ce sont les changements de
la lune qui aident a compter les mois. PS. CIV, 19 : "Il a fait la lune pour
marquer les temps, et le soleil sait quand il doit se coucher.” Le nom
d’homme de la lune ou du dieu qui présidait a ce luminaire chez les
Saxons était Mané, comme on le voit dans I'Edda 1, et Mani, dans le
Voluspa 2. Ce qui prouve bien gque c'était la naissance de ce Dieu Lune
que célebraient a Noél les anciens Saxons, c'est le nom donné encore
dans les pays bas d'Ecosse a la féte du dernier jour de lI'année, et qui
parait étre un reste de lI'ancienne féte de la naissance ; en effet, les
gateaux qu'on fait a cette occasion s'appel-lent gateaux de Nur, ou de
naissance. Ce nom, c'est Hog-manay 3. Or, Hogmanay en Chaldéen veut
dire "la féte de celui qui compte" — en d'autres termes, la féte de deus
Lunus ou de I'nomme de la Lune. Pour montrer le rap-port gu'il y a entre
une contrée et une autre, et la persis-tance invetérée des anciennes
coutumes, il est bon de remarquer gue Jérome, commentant les paroles
d'Esaile que nous venons de citer, sur l'usage de dresser une table pour



Gad et d'offrir des libations a Meni, déclare gue de son temps (au Ve
siecle), c'était encore la coutu-me dans toutes les villes et surtout en
Egypte et a Alexandrie, de préparer des tables et de les charger de toutes
sortes de mets recherchés et des coupes conte-nant du vin nouveau, le
dernier jour du mois et de lI'an-née : la foule en tirait des presages sur la
fertilité de I'année 4. L'année égyptienne commencait a une epo-gue
différente de la nGtre ; mais c'est aussi exactement

1. MALLET, vol. Il, p. 24. Edimbourg, 1809.
2. Supplément a IDA PFEIFFER, L'Islande, p. 322-323.

3. JAMIESON, Dictionnaire écossais, sub voce. Parmi les nombreuses hypotheses
de Jamieson pour expliquer ce mot le passage suivant me parait bon a citer:
"Hogmanay est le nom donné par le vulgaire au dernier jour de lI'année. Sibb pense
que le mot peut avoir des rapports avec le Scandinave Hoeg-tid, mot appli-qué a
Noél et & d'autres fétes de I'Eglise. Comme le mot Scandinave tid veut dire temps
et que hoegtid s'applique aux fétes de I'Eglise en général, le sens de cette
expression est évidemment "le temps de la féte" mais cela montre que hoeg a
précisement le sens que j'ai donné a Hog, c'est-a-dire le sens chaldéen."

4. JEROME, vol. Il, p. 217

que possible (en remplacant seulement le vin par le whisky) la maniere
dont on observe encore Hogmanay en Ecosse, le dernier jour du mois de
I'année. Je ne sais pas si on tire aucun présage de ce qui se fait alors, mais
tout le monde, dans le sud de I'Ecosse, sait parfaitement qu'a Hogmanay,
ou la veille du nouvel an, parmi ceux qui observent encore les vieilles
coutumes, on prepare une table, et que pendant qu'on offre des gateaux et



autres friandises, on distribue des galettes de gruau et de fromage a ceux
qui n'en voient jamais qu'a cette occa-sion, et que la boisson forte entre
pour une large part dans le menu du jour.

La méme ou le soleil était I'objet favori du culte, comme a Babylone et
ailleurs, il était adoré a cette féte, non seu-lement comme le globe du
jour, mais comme le dieu incarné 1. -- C'était un principe essentiel du
systeme Babylonien, que le soleil ou Baal était le seul Dieu 2. Lors donc
qu'on adorait Tammuz comme étant le Dieu incar-né, cela voulait dire
aussi qu'il était une incarnation du soleil. Dans la mythologie Hindoue,
qui, on le sait, est essentiellement Babylonienne, ce fait ressort
distincte-ment. Surya, ou le soleil, y est représenté comme étant incarne,
et venant dans le monde pour soumettre les ennemis des dieux qui, sans
cette naissance, n'auraient jamais été soumis 3.

Ce n'était donc pas une féte astronomique que les paiens célébraient au
solstice d'hiver. Cette féte s'appelait a Rome la féte de Saturne et la
maniere dont on la célé-brait montre bien son origine. Organisée par
Caligula,

1. PLUT., De Iside, vol. I, sect. 52, p. 372. D. MACROBE, Saturn. liv. I, ch. 21,
p. 71.

2. MACROBE, Saturn. liv. I, ch. 23, p. 72. E.

3. Voir les Recherches sanscrites, du colonel KENNEDY, p. 438. Le Col.
Kennedy, un des savants les plus érudits en sanscrit, fait venir les Brahmanes de
Babylone (ibid. p. 157). Il faut remarquer que le nom méme de Surya donné au
soleil par tous les hindous, se rapporte a cette origine. Bien que le mot ait eu
d'abord un sens différent, il était évidemment identifié par les prétres avec le
Chaldeen Zéro et confirmait I'idée de la naissance du Soleil-dieu. Le nom en
Pracrit se rappro-che encore davantage du nom scripturaire de la semence promise
; c'est Suro. On a vu dans un chapitre précédent (p. 118) qu'en Egypte aussi le



soleil était repré-senté comme né d'une déesse.

elle durait cing jours 1. L'ivrognerie et la débauche se donnaient libre
carriere, les esclaves étaient provisoire-ment emancipés 2, et avaient
avec leurs maitres toutes sortes de libertes 3. — C'etait précisément de
cette maniere qu'on célébrait a Babylone, suivant Berose, la féte du mois
Thebeth, correspondant a notre mois de décembre, ou en d'autres termes,
la féte de Bacchus: C'était l'usage, dit-il, pendant les cing jours qu'elle
durait, que les maitres fussent soumis a leurs serviteurs, et que I'un d'eux,
vétu comme un roi d'une robe de pourpre, gouvernat la mai-son 4. On
appelait ce domestique ainsi vétu, Zoganes 5, I'homme du plaisir et de la
dissipation ; il correspondait exactement au "dieu du tumulte" qui dans
les époques de tenebres, fut choisi dans tous les pays catholiques pour
présider aux fétes de Noél. La coupe des festins de Noél a son contrepied
dans "le festin de l'ivresse" a Babylone, et plusieurs autres coutumes
encore obser-vées a Noél ont la méme origine. Les bougies qu'on allume
la veille de Noél dans quelques parties de I'Angleterre et qu'on garde
pendant toute la durée des fétes, etaient aussi allumees par les paiens la
veille de la féte de la naissance du dieu Babylonien et en son honneur;
car c'etait I'une des particularités de son culte d'avoir des bougies
allumeées sur ses autels 6. L'arbre de Noél, si connu aujourd'hui parmi
nous, etait aussi connu dans la Rome et dans I'Egypte paiennes.

1. Le nombre des jours des Saturnales fut plus tard élevé a sept. Voir JUSTE
LIPSE, CEuvres, tome I, Saturnal, liv. I, ch. 4.

2. Si Saturne, ou Chronos, était comme nous avons vu qu'il y a des raisons de le
croire, "Phoronée I'émancipateur” (p. 82), I'émancipation temporaire des escla-ves
a sa féte était exactement en accord avec son caractere suppose.



3. ADAM, Antiquités romaines, Religion, Saturne. Voir STAGE, Sylv. liv. I, ch.
VI, v. 4, p. 65-66. Voici les paroles de Stace:

Saturus mihi compede ezeluta
Et multo gravidus mero December
Et ridens jocus, et sales protervi
Adsint.

4. Dans ATHENEUS, X1V, p. 639, C.

5. De Tzohkh, se divertir et badiner, et anesh, homme, ou peut-étre anes,
terminai-son signifiant celui qui fait, de asi, agir sur. Pour les initiés, il avait un
autre sens.

6. CRABB, Mythologie, Saturne, p. 12.

En Egypte c'était le palmier, a Rome le sapin 1 ; le palmier denotait le
Messie paien, Baal-Tkmar, le sapin se rappor-tait a lui sous son caractere
de Baal-Berith. La mere d'Adonis, le dieu soleil, la divinité médiatrice
avait éte, disait-on, changée en arbre, et dans cet état elle avait enfanté
son fils 2. Si la mere était un arbre, le fils doit avoir été reconnu comme
I'nomme-branche. Et c'est ce qui explique pourquoi on mettait au feu la
blche de Yule la veille de Noél, et pourquoi le lendemain on trouvait
I'arbre de Noél. En qualité de Zero-ashta, la semence de la femme, qui
signifie aussi Ignigena, ou né du feu, il doit entrer dans le feu pendant la
nuit de la Mere, afin de pouvoir naitre le lendemain, comme branche de
Dieu, ou l'arbre qui donne aux hommes tous les dons célestes. Mais
pourguoi, demandera-t-on, entre-t-il dans le feu sous le symbole d'une



blche ? Pour le comprendre, il faut se rappeler que le divin enfant né au
solstice d'hiver était comme une nouvelle incarnation du grand dieu
(apres que ce dieu eut été mis en pieces) afin de venger sa mort sur ses
meurtriers 3. Or, le grand dieu, brise au milieu de son pouvoir et de sa
gloire, était représente sous la forme d'un gros arbre, dépouillé de ses
branches, et coupé presque a hauteur de terre 4. Mais le grand serpent,
symbole d'Esculape qui rend la vie 5,

1. Correspondance du London Times, decembre 1853.
2. OVIDE, Métamorphoses, liv. X, v. 500-513.
3. Voir p. 107.

4. Ail ou 11, synonyme de Gheber, le puissant (Exode XV, 15) signifie aussi un
arbre qui s'étend au loin, ou un cerf aux cornes en rameaux (voir PARKHURST,
sub voce). Aussi, a diverses epoques, le grand dieu est-il symbolisé par un arbre
eleve, ou par un cerf. Dans la figure 27, la décapitation du puissant est
symboli-sée par la décapitation d'un arbre. Sur une piéce de monnaie d'Ephése
(SMITH, p. 289), il est symbolisé par un cerf coupe en morceaux, et il y a un
palmier représenté comme poussant a coté du cerf, absolument comme ci-contre il
pous-se a cote du tronc mort. Dans Sanchoniathon, Chronos est expressement
appelé llos, c'est-a-dire le puissant. Le grand dieu étant décapite, la coupe
d'abondance a gauche de I'arbre est vide, mais le palmier répare tout.

5. Le lecteur se rappellera qu'Esculape est représenté d'ordinaire avec un baton ou
une branche d'arbre a ses cOtés, et un serpent enroulé autour de la branche. La
figure dans le texte explique évidemment l'origine de cette figure. Pour son
caractere de restaurateur de la vie, voyez PAUSANIAS, liv. Il, Corinthiaca, ch.
26. VIRGILE, Enéide, liv. VII, v. 769-773.



s'enroule autour du tronc sans vie, et voici (fig. 27) qu'a ses cotes surgit
un jeune arbre, un arbre d'une espece entierement différente, qui ne doit
jamais étre abattu par aucune puissance ennemie, un palmier, symbole
bien connu de la victoire.

Fig. 27 D'apres MAURICE, Antiquités Hindoues, vol. VI, p. 368-1796.

L'arbre de Noél, comme on I'a déja vu, était ordinaire-ment a Rome un
arbre différent, c'était le sapin; mais le palmier rappelait la méme idée
que le sapin de Noél ; car il symbolisait mystérieusement le dieu né de
nouveau, Baal-Berith, le Seigneur de l'alliancel, et ainsi témoignait de la
perpétuite et de la nature de son pouvoir, mainte-nant qu'apres avoir
succombeé sous ses ennemis, il s'était élevé en triomphe au-dessus d'eux.
Aussi le 25 decem-bre, jour qu'on observait a Rome comme le jour ou le



dieu victorieux était réapparu sur la terre, était-il consi-déré comme
"natalis invicti solis", le jour de naissance du soleil invaincu 2. Or, la
blche de Yule est le tronc mort de Nemrod, déifié comme dieu-soleil,
mais renversé par ses ennemis; lI'arbre de Noél est Nemrod redivivus, le
dieu mis & mort rendu de nouveau a la vie. A la lumiére jetée par ce fait
sur les coutumes qui persistent encore

1. Baal-bereth, qui differe seulement par une lettre de Baal-berith, le Seigneur de
I'alliance, veut dire le Seigneur du sapin.

2. GIESELER, p. 42, note.

en Angleterre, et dont l'origine s'est perdue au milieu d'une antiquité
reculée, que le lecteur considere la sin-guliere pratique encore en usage
dans le sud la veille de Noél, celle de s'embrasser sous la branche de gui.
La branche de gui, dans la superstition druidique, qui nous l'avons vu,
venait de Babylone, était une représentation du Messie, I'hnomme-
branche. Le gui passait pour une branche divine 1, une branche qui
venait du ciel et pous-sait sur un arbre qui sortait de la terre. Ainsi en
greffant la branche céleste sur un arbre terrestre, le ciel et la terre que le
péché avait séparés, etaient réunis, et ainsi la branche de gui devint le
gage de la réconciliation de Dieu avec I'hnomme ; le baiser en effet, est le
gage bien connu du pardon et de la réconciliation. D'ou pouvait venir une
pareille idée ? Ne serait-ce pas du psaume LXXXV, versets 10 et 11 :
"La gréace et la verité se sont ren-contrées ; la justice et la paix se sont
entrebaisées ; la vérité jaillira de la terre (a cause de la venue du Sauveur
promis) et la justice regardera du haut des cieux" ? C'est possible ; mais
il est certain que ce psaume fut écrit bien-t6t apres la captivité de



Babylone, et comme des foules de Juifs, apres cet événement,
demeuraient a Babylone sous la direction d'hommes inspirés, comme
Daniel, il doit leur avoir été communiqué comme partie de la Parole
divine aussi bien qu'a leurs freres de Palestine.

1. Dans I'histoire Scandinave de Balder (p. 90), le gui est un élément distinct du
dieu dont on déplore la perte. Les mythes druidiques et les mythes Scandinaves
différent quelquefois mais cependant, méme dans I'histoire Scandinave, il est
toutefois évident qu'on attribuait a la branche de gui un pouvoir surnaturel : car
elle pouvait faire ce que rien d'autre au monde ne pouvait accomplir; elle avait
détruit la divinite sur laguelle reposait, d'apres les Anglo-Saxons, leur empire du
ciel. Or, pour expliquer cette contradiction apparente, il ne faut que comprendre
que cette branche qui avait un tel pouvoir, était une expression symbolique du vrai
Messie. Le Bacchus des Grecs en vint évidemment a étre reconnu comme la
semence du serpent; car, dit-on, il fut le fruit de relations de sa mere avec Jupiter,
quand ce dieu lui apparut sous la forme d'un serpent. (\Voir aussi DYMOCK,
Dictionnaire classique, sub voce Deois). — Si le caractére de Balder était le
méme, voici ce que I'histoire de sa mort signifierait exactement : que la semence
du ser-pent avait été detruite par la semence de la femme. Cette histoire doit
certaine-ment étre née parmi ses ennemis. Mais les idolatres firent en sorte d'en
prendre ce qu'ils ne pouvaient pas entierement nier, avec comme intention
evidente, celle de I'expliquer.

Babylone était a cette époque le centre du monde civili-sé, et ainsi le
paganisme, corrompant le divin symbole comme il I'a toujours fait, avait
des facilités pour propa-ger jusqu'aux extremités de la terre son odieuse
contre-facon de la verité, grace aux mysteres affiliés avec le grand
systeme qui avait son centre a Babylone. Ainsi les coutumes de Noél qui
existent encore jettent une lumiere etonnante sur les révélations de la



grace faite a toute la terre, et sur les efforts tentés par Satan et ses
emissaires pour les matérialiser et les rabaisser ! Dans bien des pays, on
sacrifiait au dieu un sanglier pour expier l'injure que, d'apres la légende,
un sanglier lui avait faite. Suivant une version de I'histoire de la mort
d'Adonis, ou Tammuz, ce dieu mourut de la blessure faite par la dent
d'un sanglier. La fable raconte que le Phrygien Attes, le bien-aimé de
Cybele, dont I'histoire était identifiée a celle d'Adonis, mourut de la
méme maniere 1. Aussi Diane qui, représentée ordinairement dans les
mythes populaires comme une chasseresse, était en réalité la grande mere
des dieux 2, a-t-elle souvent pres d'elle une téte de sanglier, non pas en
signe d'une chasse heureuse, mais bien de triomphe, sur le grand ennemi
du systeme idolatre dans lequel elle occupait une place si importante.
D'apres Théocrite, Vénus se réconcilia avec le sanglier qui tua Adonis,
parce que le jour ou on I'amena enchainé a ses pieds, il se defendit
eloguemment, en disant qu'il n'avait point tué son époux par méchancete,
mais simplement par accident 3. Cependant, en souvenir de la mort
causée par le sanglier du mythe, plus d'un sanglier perdit sa téte ou fut
offert en sacrifice a la déesse irritée. Smith nous représente Diane avec
une téte de sanglier aupres d'elle, au haut d'un monceau de pierres 4 (fig.
28) ou I'on represente I'empereur Trajan brdlant de I'encens a cette méme

1. PAUSANIAS, liv. VII, Achaica, ch. 7.
2. Voir p. 48.
3. THEOCRITE, Idylle, XXX, v. 21-45.

4. SMITH, Diction, class., p. 112.



déesse, et ou la téte du sanglier est tres apparente. Le jour de Noél, les
Saxons du continent offraient un san-glier en sacrifice au soleil 1 pour se
rendre propice cette deesse 2, a cause de la perte de son bien-aime
Adonis. A Rome il y avait une coutume semblable ; le sanglier for-mait

le centre principal de la féte de Saturne, comme le prouve ce vers de
Martial :

Ce sanglier te fera une bonne saturnale 3.
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Fig. 28

C'est pour cela que la téte du sanglier est encore un plat important en
Angleterre aux diners de Noél, alors que la raison en est depuis



longtemps oubliée. Bien plus, I'oie de Noél et les gateaux de Yule,
etaient des articles essen-tiels du culte du Messie Babylonien, tel qu'il
etait prati-qué en Egypte et a Rome (fig. 29).

1. Times, correspondance de Berlin, 28 décembre, 1853.

2. Le lecteur se rappellera que le soleil était une déesse. Mallet dit: "lls offraient la
plus grosse bdche qu'ils pouvaient trouver a Frigga, c'est-a-dire la mere de Balder,
celui qu'on pleurait” (vol. I, p. 132). En Egypte, on offrait des porcs une fois par
an, a la féte de la Lune, a la Lune et a Bacchus ou Osiris : c'est a ces dieux
seulement qu'il était permis de faire une pareille offrande. (Elien. X, 16, p. 562.)

3. Iste tibi faciet bona Saturnalia porcus. MARTIAL, p. 754.

Wilkinson, parlant de I'Egypte, nous apprend que I'of-frande préférée
d'Osiris était une oie 1, et de plus gue I'oie ne pouvait se manger que
dans le cceur de I'hiver 2. A Rome, nous dit Juvénal, si I'on offensait
Osiris, on ne pouvait l'apaiser que par une belle oie et un gateau mince 3.
Dans bien des pays, nous en avons la preuve, I'oie avait un caractere
sacre. On sait fort bien que le Capitule de Rome fut sauve, au moment ou
les Gaulois allaient le prendre au milieu de la nuit, par les cris des oies
sacrees de Junon qu'on gardait dans le temple de Jupiter 4. — La figure
30 nous fait voir que l'oie en Asie Mineure était le symbole de Cupidon,
comme elle était aussi le symbole de Seb en Egypte. Dans I'Inde, I'oie
occupait une posi-tion semblable ; on nous dit qu'il y avait dans ce pays
des oies de Brahma, ou des oies consacrées a ce dieub.
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Fig. 29 Le dieu Egyptien Seb et son symbole, I'oie. A droite, le sacrifice de I'oie
sacreée.

1. WILKINSON, vol. y p. 353.
2. ibid. vol. I, p. 380.
3. JUVENAL, Satires, V1, 539, 540, p. 129.

4. TITE-LIVE, Histoire, vol. I, liv. V, ch. 47, p. 388.
5. MOOR, Le Panthéon, p. 10.



Enfin les monuments de Babylone 1 nous apprennent que l'oie avait en
Chaldée un caractere mystique, et qu'on I'y offrait en sacrifice aussi bien
gu'a Rome ou en Egypte, car on y voit le prétre tenant dans une main une
oie, et dans l'autre son couteau de sacrifice 2. — Il n'y a donc pas a
douter que la féte paienne du solstice d'hiver, en d'autres termes, Noél, ne
fat observée en I'honneur du Messie Babylonien.

Fig.30 D'apres Barker et Ainsworth, Lares et Pénates de Cilicie.

Si nous passons maintenant a la grande féte suivante du calendrier
romain, nous avons la confirmation de ce qui vient d'étre dit. Cette féte,
appelée I'Annonciation, se célebre a Rome le 25 mars, en souvenir, dit-
on, de la conception miraculeuse de notre Seigneur dans le sein de la
Vierge, le jour ou I'ange vint lui annoncer I'honneur éclatant qui lui serait
accorde, comme mere du Messie. Mais qui pourrait dire a quelle épogue
cette nouvelle lui fut apportée ? L'Ecriture ne donne aucun
renseignement la-dessus. Mais cela importait peu. Avant la conception



ou la naissance de notre Seigneur, ce jour qui est marqué dans le
calendrier papal pour I'annonciation de la Vierge était observe dans la
Rome paienne en I'honneur de

1. KITTO, Commentaire illustre, vol. 1V, p. 31.

2. Le sens symbolique de I'offrande de I'oie est digne d'étre remarqué. L'oie, dit
Wilkinson (Les Egyptiens, vol. V, p. 227), signifiait en hiéroglyphe, enfant ou fils
et Horapollon nous dit: "On l'avait choisie pour désigner un fils a cause de son
amour pour ses petits, elle est toujours préte a se livrer au chasseur pour les
sau-ver ; c'est pour cela que les Egyptiens ont pensé qu'il était juste de vénérer cet
animal". Ici donc le vrai sens du symbole est donc le Fils, qui se donne
volontai-rement en sacrifice pour ceux qu'il aime, savoir le Messie paien.

Cybele, la mere du Messie Babylonien 1. Or, il est évident qu'il y a une
relation étroite entre le jour de I'Annoncia-tion et celui de Noél. Entre le
25 mars et le 25 décembre, il y a juste 9 mois. Si donc, le faux Messie fut
concu en mars et naquit en décembre, peut-on croire un seul instant que
la conception et la naissance du véritable Messie aient pu s'accorder
d'elles-mémes avec ces deux dates d'une maniere si exacte, non
seulement pour le mois, mais méme pour le jour ? Non, la chose est
impossible. IJAnnonciation et la féte de Noél sont donc des fétes
Babyloniennes.

1. AMMIEN MARCELLIN, liv. XXIIl, ch. 3, p. 355, et MACROBE, Saturn., liv.
[, ch. 3, p. 47. G. H. Le fait mentionné dans le paragraphe ci-dessus jette de la
lumiere sur une féte égyptienne qui n'a pas encore été expliquée de maniere
satisfaisante. On célébrait cette féte en souvenir de I'entrée d'Osiris dans la lune.
Or, Osiris, comme Surya en Inde, était précisement le soleil (PLUTARQUE, Isis



et Osiris, vol. XI, sect. 52, p. 372). La lune, d'un autre c6té, quoique étant le plus
sou-vent le symbole du dieu Hermes ou Thoth, était aussi le symbole de la déeesse
Isis, reine du ciel. Le savant Bunsen semble le contester, mais ses propres
conclu-sions montrent qu'il le fait sans raison (vol. I, p. 414-416). Et Jérémie
XLIV, 17, me parait décisif sur cette question. L'entrée d'Osiris dans la lune, était
donc tout simplement la conception du soleil par Isis, reine du ciel, afin qu'il pat
comme l'indien Surya, étre enfanté au jour voulu comme grand libérateur (note 3,
p. 144). De la le nom méme d'Osiris ; car de méme qu'lsis est la forme grecque de
Hisha, la femme, ainsi Osiris, comme on le voit aujourd'hui encore sur les
monuments Egyptiens, est He-siri, la semence. Ce n'est pas faire ici une objection
que de dire qu'Osiris est représenté d'ordinaire comme le mari d'Isis; car ainsi que
nous l'avons deja vu (p. 38), Osiris est en méme temps le fils et le mari de sa mere.
Or, cette féte avait lieu d'ordinaire, en Egypte, au mois de mars, exactement
comme le jour de la dame, ou la premiere grande féte de Cybele avait lieu le
méme mois dans la Rome paienne. Nous avons vu que le titre ordinaire de Cybeéle
a Rome était Domina, ou la Dame, (OVIDE, Fastes, liv. IV, 340) comme a
Babylone c'était Beltis (EUSEBE, Preepar. Evang., liv. IX, vol. XI, ch. 41, p. 58);
et de la vient sans doute le nom de jour de la dame, comme c'est le cas en
Angleterre.



Article 2

Paques

Venons-en maintenant a la féte de Paques. Que veut dire le mot de Easter
lui-méme ? Ce n'est pas un nom chré-tien : il porte en lui-méme son
origine Chaldéenne. Paques (en anglais Easter) n'est pas autre chose que
Astarte, I'un des titres de Beltis, la reine des cieux, dont le nom, tel que le
prononcaient autrefois les Ninivites, est évidemment identique a celui

qui est usité aujour-d'hui en Angleterre. Ce nom, tel que Layard I'a
retrouve sur les monuments Assyriens, est "Ishtar 1". Le culte de Bel et
d'Astarté fut introduit de tres bonne heure en Grande-Bretagne avec les
Druides, "prétres des Bocages". Quelques personnes se sont imaginées
que le culte des Druides fut introduit pour la premiere fois par les
Phéniciens, qui, plusieurs siecles avant I'ere chrétienne, exploitaient les
mines d'étain des Cornouailles. Mais on a trouvé des traces
incontestables de ce culte dans cer-taines parties des iles de la Grande-
Bretagne ou les Phéniciens n'ont jamais pénétre, et il a partout laissé des
traces ineffacables de la profonde impression qu'il doit avoir exercée sur
les esprits des premiers Bretons. Le premier Mai est encore appelé
"Beltane™ dans lI'almanach anglais2; et il y a encore aujourd'hui des
coutumes anglaises qui ont persisté et qui prouvent combien le culte de
Bel ou de Moloch (car les deux noms apparte-naient au méme dieu) avait
eté observé méme dans le nord de I'Angleterre. "La feue Lady Baird de
Fern Tower, dans le comté de Perth, dit un écrivain tres verse dans les
antiquités anglaises3, m'a raconté gue, chague année, a Beltane, (ou le
premier Mai) un certain nombre d'hommes et de femmes se réunissent
pres d'un ancien



1. LAYARD, Ninive et Babylone, p. 629.
2. Voir OLIVER et BOYD, Almanach d'Edimbourg, 1860.

3. Le tres honnorable Lord John Scott, dans Notes et recherches.

cercle de pierres druidiques dans sa propriéte pres de Crieff. Us allument
un feu au milieu, chacun met un morceau de gateau d'avoine dans un
chapeau de berger : puis tous s'asseyent, et, les yeux bandes, prennent un
morceau. Un de ces morceaux a été noirci a lI'avance et celui qui le prend
doit sauter a travers le feu au milieu du cercle et payer une redevance.
C'est au fond un reste de I'ancien culte de Baal : la personne sur lagquelle
le sort tombait était briilée en sacrifice. C'est ce que représente ce
passage a travers le feu, et le paiement de I'amende rachete la victime."
Si on adoralit ainsi Baal en Bretagne, on croira sans peine que sa
compagne Astarté etait aussi adorée par les anciens Anglais, et que c'est
du nom d'Astarté, qui a Ninive s‘appelait Ishtar, que les solenni-tés
religieuses d'avril, comme on les célebre actuelle-ment, sont appelées en
Angleterre du nom d'Easter, ce mois étant appelé par les anciens paiens
anglais, Easter-monath. — La féte dont nous parle I'histoire de I'Eglise
sous le nom d'Easter (Paques) aux llle et I\Ve siecles, était une féte toute
différente de celle qu'on observe aujour-d'hui dans I'Eglise Romaine, et a
cette epoque, elle n'était connue par aucun nom se rapprochant d'Easterl.
On l'appelait Pascha, ou Paques, et bien qu'elle ne flt pas une institution
apostoligue2, elle était observée de fort bonne heure par bien des
chrétiens déclarés en sou-venir de la mort et de la résurrection du Christ.



Cette féte s'accordait a l'origine avec I'époque de la Paque juive ou le
Christ fut sacrifié ; vers la fin du lle siecle, du temps de Tertullien, on
croyait que c'était le 23 mars3.

1. Le mot Easter est particulier aux Iles Britanniques.

2. Socrate, I'historien ecclésiastique de I'antiquité, apres un long réecit des diverses
manieres dont Paques était observée de son temps, au Ve siecle se résume ainsi :
Nous en avons déja assez ecrit, nous semble-t-il, pour prouver que la féte de
Paques commenca partout a étre célébrée bien plus par habitude que par suite d'un
commandement de Christ ou des apotres (Hist. ecclés., liv. V, ch. 22). Chacun sait
que le nom de Easter, employé dans la traduction de Actes XIlI, 4, ne se rapporte a
aucune féte chrétienne, mais a la paque juive. C'est un des passages de la version
anglaise ou les traducteurs montrent une tendance injustifiable.

3. GIESELER, vol. I, p. 55, note. Dans Gieseler, la date indique : "le 25 mars".
Mais la citation latine qui suit montre que c'est une faute de typographe : il faut
lire 23.

Cette féte n'était nullement une féte idoléatre, et n'était precédée d'aucun
caréme. "Il faut savoir, dit le moine Cassien de Marseille, écrivant au Ve
siécle et comparant I'Eglise primitive avec celle de son époque, que
I'obser-vation des 40 jours n'existait pas, aussi longtemps que la pureté
de cette église demeura intacte 1." D'ou venait donc cette observation?
Les 40 jours déjeune du caréme étaient directement empruntés aux
adorateurs de la déesse Babylonienne. Le jeline de 40 jours au printemps
de I'année est encore observe par les Yezidis ou adora-teurs paiens du
diable dans le Kourdistan 2, qui I'ont emprunté a leurs anciens maitres
les Babyloniens. Les paiens du Mexique célébraient la méme coutume.



Humboldt, en effet 3, nous donne les détails suivants sur les usages des
Mexicains : "Trois jours apres I'équinoxe du printemps commencait un
jedne solennel de 40 jours en I'honneur du soleil." — 1 en était de méme
en Egyp-te comme on peut le voir en consultant Wilkinson 4. -Ce jetine
egyptien de 40 jours, nous dit Landseer dans ses recherches Sabéennes,
etait expressement pratiqué en souvenir d'Adonis ou Osiris, le grand dieu
médiateur 5. Le rapt de Proserpine parait avoir été célébré de la méme
maniere, car Julius Firmicus nous apprend que pendant 40 jours on se
lamentait sur Proserpine 6, et Arnobe nous dit que le jeline observe par
les paiens, et appelé Castus, ou la féte sacree, passait chez les chré-tiens
de son temps, pour avoir été a l'origine une imita-tion du long jeline de
Gérés, alors que pendant bien des jours elle refusa toute nourriture, a
cause de sa profonde douleur (violentia meceroris) 7, c'est-a-dire a cause
de la perte de sa fille Proserpine, qui lui fut enlevée par

1. GIESELER, vol. II, p. 42, note.

2. LAYARD, Ninive et Babylone, p. 93.

3. HUMBOLDT, Recherches Mexicaines, vol. I, p. 404.
4. WILKINSON, Antiquités Egyptiennes, vol. I, p. 278.
5. LANDSEER, Recherches Sabéennes, vol. I, p. 112.
6. De Errore, p. 70.

7. ARNOBIUS, Adversus Gentes, liv. V, p. 403. Voyez aussi ce qui précede dans
le méme livre a propos de Proserpine.



pluton, dieu de I'enfer. Comme les histoires de Bacchus, d'Adonis et de
Proserpine, distinctes a l'origine, se confondirent plus tard, de telle sorte
que Bacchus fut appelé Liber et sa femme Ariadne, Libéra 1, nom qui
etait I'un de ceux de Proserpine 2, il est fort probable que les 40 jours de
jedine du caréme eurent plus tard rapport a toutes les deux. Chez les
paiens, ce je(ine parait avoir été le préliminaire indispensable de la
grande féte annuelle célébree en souvenir de la mort et de la résurrection
de Tammuz, par des larmes, puis par des réjouissances. -Dans bien des
pays cette mort était célébrée beaucoup plus tard que la féte chrétienne;
en Palestine et en Assyrie, c'était au mois de juin, aussi disait-on de ce
mois : c'est le mois de Tammuz ; en Egypte, vers le milieu de mai, et en
Angleterre, dans le mois d'avril. Afin de gagner les paiens a un
christianisme nominal, Rome poursuivant sa tactique habituelle,
s'arrangea pour fondre ensemble les fétes paiennes et les fétes
chre-tiennes, et par un ajustement compliqué mais habile de son
calendrier, elle n'eut pas de peine en général a faire que le christianisme
et le paganisme ne se donnassent la main sur cette question comme sur
beaucoup d'autres. Celui qui servit a faire cet amalgame fut Denys-le-
Petit 3 auguel nous devons aussi, comme l'ont démontré des
chronologistes modernes, d'avoir reculé de quatre années au-dela de sa
veritable date, la date de I'ere chré-tienne, ou de la naissance du Christ
lui-méme. Le fit-1l par ignorance ou volontairement? On peut le discuter,
mais il est hors de doute que la naissance du Seigneur Jeésus fut placee
quelques annees plus tard qu'elle n'a eu réellement lieu 4. Ce changement
dans le calendrier a propos de Paques eut les plus désastreuses
conséguences.

1. OVIDE, Fastes, liv. 111, 1. 512, vol. 3, p. 184,

2. SMITH, Dictionnaire classique, Liber et Libéra, p. 281.



3. Vers l'an 525, ap. J.-C.

4. GIESELER, vol. I, p. 51. Gieseler cite comme autorité, a propos de ses
déclara-tions, HUMBERGER, De epochce Christiance ortu et auctore (in
MARTINI, Thesaur. Dissertat; JANI, Historia Aerce Dionysiance, Viteb. 1715 et
IDELER, Chronologie). C'est aussi la déclaration faite dans presque toutes les
chronologies anglaises.

|1 fit entrer dans I'Eglise la plus grossiére corruption et la superstition la
plus vile au sujet de I'abstinence du caré-me. Lisez seulement les
atrocités commémorees pen-dant le je(ine sacré, ou le caréme paien tel
qu'il est decrit par Arnobe ou Clement d'Alexandrie 1, et certainement
vous rougirez pour le christianisme de ceux qui dans la pleine
connaissance de ces abominations, "sont allés demander du secours a
I'Egypte"” pour secouer la dévotion languissante de I'Eglise dégénérée, et
n‘ont pas trouvé de meilleur moyen pour la réveiller, que d'emprunter a
une source si dépravée les absurdités et les abomina-tions que les
premiers écrivains chreétiens avaient livrées au mépris. C'etait un mauvais
signe que des chrétiens pussent jamais songer a introduire I'abstinence
paienne du caréme, cela prouvait la profondeur de leur dégrada-tion, et
c'était aussi la cause d'un grand mal ; cela menait inévitablement a une
dégradation encore plus profonde. A I'origine, méme & Rome, on ne
connaissait pas le caré-me avec les orgies du carnaval qui le précédaient;
et méme lorsqu'on crut qu'il était nécessaire de jeGiner avant la Paque
chrétienne, ce fut insensiblement qu'on se conforma au rite paien. On ne
voit pas trop combien de temps durait le jeCine dans I'Eglise Romaine
avant le concile de Nicée ; mais ce qu'on sait d'une maniere cer-taine,



c'est que bien longtemps apres ce concile, il ne durait pas plus de trois
semaines 2.

1. CLEMENT D'ALEXANDRIE, Protrepticos, p. 13.

2. Gieseler, parlant de I'Eglise d'Orient au IP siécle, a propos des coutumes
pasquales, dit: Dans cette féte (Paques, en souvenir de la mort de Christ), les
chré-tiens d'Orient mangent du pain sans levain, probablement comme les Juifs,
pen-dant huit jours. Il n'y a point de trace d'une féte annuelle en souvenir d'une
résur-rection, célébrée tous les dimanches (Eglise catholique, sect. 53, p. 178,
note 35). Quant & I'Eglise d'occident & une période plus rapprochée (époque de
Constantin) on se livrait pendant 15 jours a des exercices religieux sur la féte de
Paques, bien que la période du jeline ne soit pas bien indiquée (Origines Ecclés.
vol. IX, p. 94): Les solennités de Paques ont lieu les semaines avant et apres le
dimanche de Paques : la semaine de la Passion et celle de la Résurrection. Les
anciens parlent de Paques, de la Passion et de la Résurrection comme d'une
solennité de 15 jours. La loi de I'empire ordonnait 15 jours de féte, et les
commandait & toute I'Eglise. Scaliger cite une loi de Constantin ordonnant deux
semaines de féte pour Pagues, et la suspension de toutes les affaires légales
(BINGHAM, IX, p. 95).

Voici ce que dit Socrate écrivant sur ce sujet, vers 450 apres J.-C. :
"Ceux qui habitent la grande cité de Rome jelinent avant Paques pendant
trois semaines excepté le samedi et le jour du Seigneur 1." Mais a la fin
lorsque le culte d'Astarté gagna la prépondérance, on prit des mesures
pour faire observer le jeline Chaldéen de six semaines ou 40 jours dans
tout I'empire romain d'Occident. La voie fut préparée par un concile tenu
a Aurélia a I'éepoque de Hormisdas évégue de Rome, vers lI'année 519,
qui décréta que le caréme serait solennelle-ment observe avant Paques 2.



Ce fut certainement avec l'intention de faire exécuter ce déecret que le
calendrier fut peu d'années apres modifié par Denys. Mais il ne pouvait
pas étre observé d'un seul coup. Vers la fin du Vle siecle, la premiere
tentative décisive fut faite pour faire respecter le nouveau calendrier. Cet
essal se fit en Bretagne 3 ; mais il y rencontra une vigoureuse résistance.
La différence, quant a I'époque, de la Paque chrétienne telle gu'elle était
observée en Bretagne par les chretiens indigenes, et de la Pague paienne
imposée a Rome lors-qu'on I'établit, était d'un mois entier 4 ; et ce ne fut
que

1. SOCRATE, Hist. eccles, liv. V, ch. 22, p. 234.

2. Dr.. MEREDITH HANMERS, Chronographie, jointe a sa traduction d'Eusebe,
p. 592. Londres, 1636.

3. GIESELER, vol. I, p. 54.

4. CUMNIANUS, cité par lI'archevéque USSHER, Sylloge, p. 34. Ceux qui
observent Noél et Paques mais abhorrent I'idolatrie paienne et papale, peuvent
voir la mali-ce de ces explications. Un moment de réflexion suffira pour bannir ce
sentiment. Certains faits, utilisés par des écrivains infideles et sociniens
celébres en Angleterre et sur le continent, détruisent les principes de la foi chez
les jeunes et les ignorants. Il faut exposer la vérité dans sa pureté primitive pour
qu'elle les fortifie puissamment contre les seductions de la papauté. Si un paien a
pu dire: "j'aime Platon, j'aime Socrate, mais j'aime encore mieux la vérité", un
chrétien ne montrera pas moins de grandeur d'ame. Ne faut-il pas rechercher toute
occa-sion de purger I'établissement national dans les Indes de ces coutumes
répan-dues hors de la coupe d'or de Babylone ! Dans I'Eglise de Latimer,
Cranmer, Ridley, de nobles ames ont senti le pouvoir du sang de notre Seigneur et
eprou-vé les consolations de son Esprit. Qu'elles se demandent, devant Dieu et
leur conscience, si elles ne devraient pas travailler de tout leur pouvoir a cette
ceuvre ! Alors I'Eglise d'Angleterre serait la forteresse de la Réformation ! Alors



ses fils "parleraient avec ses ennemis a la porte” et elle apparaitrait "aussi
resplendissante que le soleil, aussi brillante que la lune, aussi terrible qu'une
armee avec ses bannieres". Mais si rien n'est fait, quel désastre pour elle et pour
I'empire tout entier !

par violence et effusion de sang qu'on put a la fin remplacer par la féte de
la déesse anglo-saxonne ou chaldeenne celle qu'on observait en I'nonneur
de Christ. Voila I'histoire d'Easter. Les coutumes populaires qui
caractérisent encore I'époque ou on la célebre confir-ment amplement le
témoignage de I'histoire sur son caractere Babylonien. Les galettes
chaudes marqgueées d'une croix le Vendredi Saint, et les ceufs coloriés de
Paques, figuraient dans les rites chaldeens, exactement comme
aujourd'hui. Les galettes connues aussi par leur méme nom de buns
etaient en usage dans le culte de la reine des cieux, la déesse Easter, aux
jours méme de Cécrops, fondateur d'Athenes, c'est-a-dire vers 1500
avant l'ere chrétienne. "Une espece de pain sacré, dit Bryant 1, qu'on
avait I'nabitude d'offrir aux dieux, était d'une haute antiquité et s'appelait
boun." Diogene Laerce, parlant de cette offrande faite par Empédocle,
décrit les difféerents éléments dont elle était composée, et ajoute : Il offrit
un des gateaux sacrés appelés boun, qui étaient faits de fleur de farine et
de miel 2. Le pro-phete Jérémie fait remarquer ce genre d'offrandes
quand il dit : "Les enfants apportaient du bois, les peres allumaient le
feu, et les femmes pétrissaient la pate pour offrir des gateaux a la reine
des cieux 3" (Jeremie VII, 18). Aujourd'hui a la féte d'Astarté, on n'offre
pas des gateaux chauds en forme de croix, on les mange, mais cela ne
laisse aucun doute sur leur origine. L'origine des ceufs de Paques est tout
a fait aussi claire. Les anciens Druides portaient un ceuf comme embleme
sacré de leur ordre 4.



1. Mythologie, vol. I, p. 373.
2. LAERTIUS, p. 227. B.

3. Jérémie VII, 18. De ce méme mot dont se sert le prophéte, semble venir le mot
"bun”. Le mot hébreu, avec les points voyelles, se prononcait "Khavan" d'ou, en
grec, parfois Kapanos, (PHOTIUS, Lexicon Sylloge, P. I, p. 130), et d'autres fois,
Khabon (NEANDRE, dans KITTO, Encyclopédie Biblique, vol. I, p. 237). Le
pre-mier montre comment Khvan, prononcé en une syllabe, peut devenir en latin
"panis™ (pain) et le second, comment de la méme maniere Khvén peut devenir
Bon ou Bun. Il ne faut pas perdre de vue que le mot anglais ordinaire "Loaf" a
suivi la méme voie de transformation. En Anglo-Saxon, c'était "Hlaf",

4. DAVIES, Les Druides, p. 208.

Dans les Dionysiaques, ou mysteres de Bacchus, tels qu'on les célébrait a
Athenes, la consécration d'un ceuf formait une partie de la cérémonie
nocturne 1. Les fables hindoues chantent leur ceuf du monde et lui
donnent une couleur dorée 2. Les Japonais disent que leur ceuf sacre était
d'airain 3. En Chine aujourd'hui, on emploie dans les fétes sacrées des
ceufs teints ou peints absolu-ment comme en Angleterre 4. Autrefois les
ceufs étaient en usage dans les rites religieux des Egyptiens et des Grecs,
et on les suspendait dans les temples pour des céremonies mystiques 5
(fig. 31).
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On peut distinctement suivre la trace de l'usage de ces ceufs depuis
I'Egypte jusqu'aux bords de I'Euphrate. Les poetes classiques sont
remplis de la fable de I'ceuf mys-tique des Babyloniens et voici I'histoire
qu'en fait I'égyp-tien Hyginus, le savant secrétaire de la Bibliotheque
Palatine a Rome, a I'époque d'Auguste, homme habile dans toute la
sagesse de sa patrie : "On dit gu'un ceuf de dimensions extraordinaires
tomba du ciel dans I'Euphrate. Les poissons le pousserent au rivage, la
les

1. DAVIES, Les Druides, p. 207.
2. Col. KENNEDY, p. 223.
3. COLEMAN, p. 340.

4. Mon autorité est ici le Rév. Johnston, autrefois missionnaire a Amoy, en Chine.



5. WILKINSON, vol. 111, p. 20 et PAUSIANAS, liv. 111, Laconica, ch. 16.

colombes vinrent se fixer dessus, le couverent, et VVénus en sortit bient6t
. elle fut appelée la deesse Syrienne 1" c'est-a-dire Astarté. De la vint
I'emploi de I'ceuf comme symbole d'Astarte ou Easter, et, c'est pour cela
que dans I'Tle de Chypre, I'un des sieges favoris du culte de Vénus ou
d'Astarte, I'ceuf était representé comme étant d'une grosseur
extraordinaire 2.

Le sens cacheé de cet ceuf mystique d'Astarte, sous I'un de ses aspects (car
il avait une double signification) se rapportait a I'arche 3 pendant
I'epoque du déluge, dans laquelle la race humaine etait renfermée,
comme le pou-let est renfermé dans I'ceuf avant son éclosion. Si on
demandait comment I'idée a pu venir a I'esprit humain d'employer un
moyen si extraordinaire pour un pareil dessein, voici ma réponse : I'ceuf
sacre du paganisme, comme je l'ai déja indiqué (p. 161) etait bien connu
sous le nom d'ceuf du monde, c'est-a-dire I'ceuf dans lequel était renfermé
le monde entier. Or, le monde a deux sens différents : il signifie ou bien
la terre matérielle, ou les habitants de la terre. Le dernier sens de ce mot
se trou-ve dans la Genese (XI, 1): "La terre entiere n‘avait qu'un méme
langage et gu'une méme parole", c'est-a-dire tous les habitants de la terre.
Si donc le monde est renfermé dans un ceuf et flotte sur les eaux, il n'est
pas difficile de croire, quelle que soit I'origine de I'idée d'un ceuf, que
I'ceuf flottant ainsi sur la surface de la mer universelle, soit simplement la
famille de Noé contenant dans son sein le monde entier. - VVoici des lors
I'application du mot ceuf a I'arche : le mot hébreu pour ceuf est Baitz, ou
au feminin, (car le mot a les deux genres) Baitza, qui en chaldéen et en
phé-nicien devient Baith ou Baitha 4. Ce mot dans ces deux langues, est
aussi employé d'ordinaire pour désigner



1. HYGINUS, Fables, p. 148-149.
2. D'aprés LANDSEER, Recherches Sabéennes, p. 80. Londres, 1823.
3. BRYANT, vol. Ill, p. 161.

4. En chaldéen récent, I'ceuf est appelé Baiaa ou Baietha sous forme emphatique,
mais Baith est aussi formé d'apres la regle, par Baitz ; absolument comme Kaitz
I'été, en chaldéen devient Kaith ; et de méme pour beaucoup d'autres mots.

Une maison 1. L'ceuf flottant sur les eaux qui contenait le monde, c'était
la maison flottant sur les eaux du déluge, renfermant dans son sein les
eléments du monde nou-veau. L'ceuf tombant du ciel se rapporte
evidemment a l'arche préparée par le commandement formel de Noé ; et
la méme chose semble clairement impliquée dans I'histoire egyptienne de
I'ceuf du monde qui, dit-on, était sorti de la bouche du grand dieu 2.
Voila donc une des deux significations de I'ceuf mystique.



Fig.32

Cependant, comme tout ce qui était bon ou utile a I'hnu-manité était
representé par les mysteres chaldéens et provenait a quelques égards de
la déesse Babylonienne, de méme la plus grande bénédiction pour la race
humaine que l'arche contenait dans son sein, était Astarté, la grande
civilisatrice, la grande bienfaitrice du monde. Quoique la reine deifiee
que repréesentait Astarté n'e(it d'existence que quelques siecles apres le
déluge, cepen-dant, grace a la doctrine de la métempsycose, ferme-ment
etablie a Babylone, il était facile de faire croire a ses partisans que dans
une précédente incarnation, elle avait vécu dans le monde antédiluvien,
et qu'elle avait traversé le déluge pour y échapper.

1. Le mot Beth, maison, dans la Bible, est Baith sans points, comme dans le nom
de Bethel donné dans Gen. XXXV, I, version des Septante, ou il devient Bait-el.

2. BUNSEN, vol. I, p. 377.



Or, I'Eglise Romaine adopta cet ceuf mystique d'Astarté et le consacra
comme un symbole de la résurrection du Christ. Une formule de priere
fut méme designée pour étre faite a ce sujet par le pape Paul V, qui
faisait ainsi prier a Pagues ses superstitieux partisans : "Bénis, 0 Dieu,
nous t'en supplions, cette creation qui est la tienne ces ceufs qui sont
I'ceuvre de tes mains afin qu'ils deviennent une nourriture fortifiante pour
tes servi-teurs, qui les mangent en souvenir de notre Seigneur Jésus-
Christ 1." — Outre I'ceuf mystique, il y avait aussi un autre embléme
d'Easter, la déesse reine de Babylone; c'était la Rimmon ou la grenade.
Elle est frequemment repréesentée sur les anciennes medailles avec une
grenade a la main, et la maison de Rimmon, dans laguelle le roi de
Damas, le maitre de Naaman le Syrien, célébrait son culte, était aussi,
selon toute apparence, le temple d'Astarte, ou cette déesse était
publiquement adorée avec une grenade. La grenade est un fruit rempli de
graines ; aussi a-t-on supposé gu'on I'employait comme I'embleme de ce
vaisseau dans lequel étaient conservés les germes de la création nouvelle,
par lesquels le monde devait recevoir une nouvelle semence de I'hnomme
et de I'animal, lorsque le deluge aurait acheve son ceuvre de dévastation.
Mais en allant plus au fond, on trouve que Rimmon ou la grenade se
rapporte a quelque chose d'en-tierement différent. Astarté ou Cybeéle était
aussi appe-lée Idaia Mater 2, et la montagne sacrée de Phrygie, fameuse
par la célébration des mysteres de cette deesse, était appeléee mont Ida,
c'est-a-dire en Chaldéen, langue sacrée de ces mysteres, le mont de la
science. Idaia Mater, signifie donc la mere de la Science, en d'autres
termes, notre mere Eve, qui la premiere convoita la connaissance du bien
et du mal, et I'acheta si cherement pour elle-méme et pour ses enfants.
Astarte, comme il est bien facile de le prouver, était adorée non



seulement comme incarnation de I'Esprit de Dieu, mais aussi

1. Le Gardien écossais, avril 1844,

2. DYMOCK, Dictionnaire classique, sub voce.

comme la mere de I'humanité 1. Aussi quand la mere des dieux et de la
science était représenté avec la grenade a la main (fig. 33) invitant ceux
qui gravissaient la mon-tagne sacrée a l'initiation de ses mysteres, peut-
on douter de la signification de ce fruit? Elle se rapporte évidem-ment a
son caractere presume; il doit étre le fruit de I'arbre de la connaissance,
"le fruit de cet arbre dont le golt mortel amena dans le monde la mort et
tous nos malheurs".



Fig. 33 Selon Bryant, la figure représente Junon, la Colombe et Rhoia". Mais
selon Pausanias, I'oiseau sur le sceptre de Junon représentée avec la grenade,
n'est pas la colombe ou la tourterelle, mais le coucou. Junon figure alors non pas
une Incarnation de I'Esprit de Dieu mais la mere de I'humanité. Mais je ne puis
m'arréter ici a I'histoire du coucou.

La connaissance a laquelle on admettait les sectateurs de la déesse du
mont lda était précisément de la méme espece que celle qu'Eve obtint en
mangeant le fruit défendu, connaissance pratique de tout ce qui était
moralement mal et hideux. Quant a Astarté, a cet egard, les hommes
etaient accoutumes a regarder leur grande bienfaitrice comme obtenant
pour eux la connaissance, et les bénédictions en rapport avec cette
connaissance qu'ils auraient en vain attendues de Celui qui est le Pere



1. Comme preuve sur ce sujet, voir Appendice, note J.

des lumieres, et de qui procede tout bien ou tout don parfait. La papauté
inspire le méme sentiment a I'égard de la déesse romaine, la reine des
cieux, et entraine ses sectateurs a considerer la faute d'Eve de la méme
manie-re que le faisait le paganisme. Dans le canon de la messe le
service le plus solennel du missel romain, on trouve I'expression
suivante, dans I'apostrophe a la faute de nos premiers parents : "O beata
culpa, quas talem meruisti Redemptorem 1 I'"" O faute bénie, qui nous a
procuré un tel Rédempteur. — L'idée contenue dans ces paroles est
entie-rement paienne. Voici a quoi elles reviennent : "Graces soient
rendues a Eve, dont la faute nous a obtenu le glo-rieux Sauveur." — II
est vrai que l'idéee contenue dans ces mots se trouve identiquement dans
les écrits d'Augustin; mais c'est une idée entierement opposee a I'esprit
de I'Evangile, qui fait le péché d'autant plus coupable qu'il a fallu une
telle rangon pour nous délivrer de sa malédic-tion épouvantable.
Augustin avait bien des sentiments paiens qu'il ne depouilla jamais
completement. Il est étrange qu'un homme sérieux, éclaire comme Merle



d'Aubigné ne voie aucun mal dans ce langage ! Comme Rome entretient
les mémes sentiments que le paganisme, elle a adopte les mémes
symboles selon qu'elle le jugeait opportun. En Angleterre et dans
beau-coup de pays de I'Europe, on ne trouve pas de grenades; et
cependant méme en Angleterre, on cherche a entre-tenir la superstition
de la grenade. Au lieu de la grenade, on a l'orange ; c'est ainsi que les
papistes d'lrlande unis-sent a Paques les oranges et les ceufs : c'est ainsi
que dans cette cérémonie vaine et prétentieuse ou I'évéque Gillis
d'Edimbourg il y a quelques anneées, lava les pieds a douze Irlandais en
haillons, il offrit a chacun d'eux une orange et deux ceufs.

Or, cet usage de I'orange comme symbole du fruit "de I'arbre mystérieux
de I'épreuve™ en Eden, n'est pas, il faut le remarquer, d'invention
nouvelle; il date des

1. MERLE D'AUBIGNE, La Réformation, vol. I, p. 179.

temps les plus reculés de I'antiquité classique. Les jar-dins des
Hespérides de I'Occident étaient exactement, d'apres tous ceux qui ont
étudié le sujet, la contrepartie du paradis d'Eden dans I'Orient. La
description de ces jardins sacres situés dans les iles de I'Atlantique, le
long de la cote d'Afrigue, montre que leur site légendaire cor-respond
parfaitement au Cap-Vert ou aux lles Canaries, ou a d'autres de ce
groupe, et que le fruit dore de l'arbre sacre, gardé avec un soin si jaloux,
n'était autre que l'orange.

Or, que le lecteur remargue ceci : d'apres I'histoire du paganisme, il n'y
avait point de serpent dans le jardin de délices de ces iles bénies, pour
entrainer I'numanité a violer ses devoirs envers son grand bienfaiteur, et



a man-ger le fruit de l'arbre sacré gu'il s'était réserve comme

pierre de touche de son obeissance. Non : au contraire, c'était le serpent,
le symbole du diable, le' principe du mal, I'ennemi de I'hnomme, qui
empéchait I'nomme de manger du précieux fruit, qui le gardait
soigneusement, qui ne permettait pas d'y toucher. Hercule, l'une des
formes du Messie paien, non le primitif Hercule, mais I'Hercule Grec,
emu de la condition malheureuse de I'homme tua, ou soumit le serpent,
I'étre envieux qui refusait a I'humanité l'usage de ce qui lui était si utile,
pour que I'hnomme fit a la fois sage et heureux, et lui accorda ainsi ce
fruit qui aurait été a jamais hors de son atteinte. Ici donc, Dieu et le
démon ont changeé de roles. Jéhovah, qui défendait a I'hnomme de manger
de I'arbre de la connaissance, est symbolisé par le serpent, et tenu pour
un étre malveillant et égoiste, tandis que celui qui arracha I'hnomme au
joug de Jéhovah, et lui donna le fruit de I'arbre défendu, en d'autres
termes Satan, sous le nom d'Hercule, est célébré comme le généreux
libéra-teur de la race humaine. Quel mystere d'iniquité que celui-la ! Or,
c'est la ce que renferme I'orange sacrée d'E aster.



Article 3
La Nativité de Saint-Jean

La féte de la nativité de Saint-Jean est fixée dans le calendrier Romain au
24 juin, ou au jour de la Mi-Eté. La méme date était également
remarquable dans le calen-drier Babylonien, c'était I'une des fétes les
plus célébres. C'était a la Mi-Eté, ou au solstice d'été, que commencait le
mois appelé en Chaldée, en Syrie et en Phénicie, du nom de Tammuz, et
le premier jour, c'est-a-dire vers le 24 juin, on célébrait I'une des grandes
fétes primitives de Tammuz 1. Pour plusieurs raisons, en diverses
contrées, d'autres epoques ont été choisies pour la commeémora-tion de la
mort et de la résurrection du dieu Babylonien; mais c'est la date gue nous
avons indiquée, qui parait, comme le nom méme du mois semble le
désigner, avoir éte la veritable épogue ou cette féte était primitivement
observeée dans le pays ou cette idolatrie prit naissance. Et tel était le
prestige que cette féte, avec ses rites sin-guliers, exercait sur les esprits,
que lorsqu'on consacrait d'autres journées aux grands événements relatifs
au Messie Babylonien, comme c'était le cas dans quelques parties de
I'Angleterre, cette épogue sacrée ne pouvait pas s'‘écouler sans qu'on
observat au moins quelques-unes de ces ceremonies. Quand la papaute
envoya ses émissaires en Europe, vers la fin du Vle siecle, pour faire
rentrer les paiens dans le giron de I'Eglise, on trouva cette féte en grand
honneur dans beaucoup de pays. Qu'y avait-il a faire ? Fallait-il la
combattre ? Non ; c'aurait été contraire au fameux conseil du pape
Gregoire | : "Il faut par tous les moyens aller au-devant des paiens et les
faire entrer dans I'Eglise Romaine 2." La tactique de Grégoire fut
soigneusement executee, et ainsi le jour de

1. STANLEY, Philosophie Sabéenne, p. 1065. En Egypte le mois correspondant a
Tammugz, soit le mois d'Epep, commencait le 25 juin. WILKINSON, vol. 1V, p-14'



2. BOWER, Vie des Papes, vol. I, p. 523.

la Mi-été sanctifié par le paganisme dans le culte de Tammuz, fut
incorporé comme une féte chrétienne dans le calendrier romain.

Mais il y avait encore une question a résoudre. Quel nom fallait-il donner
a cette féte paienne, en la baptisant et en I'admettant dans le rituel de la
Rome chreétienne ? L'appeler de son nom ancien Bel ou Tammuz a
I'époque reculée ou on semble lI'avoir adoptée, c'aurait été trop
audacieux. Lui donner le nom de Christ était difficile, d'autant plus qu'a
cette epoque il n'y avait rien de parti-culier a conserver dans son histoire.
Mais la subtilité des agents du mystere d'iniquité ne se déconcerta pas
pour si peu. Si le nom du Christ ne pouvait décidément pas lui étre
donne, pourquoi ne pas lui donner celui de son pré-curseur Jean-
Baptiste? Jean-Baptiste était né six mois avant le Sauveur. Si donc la féte
paienne du solstice d'hiver avait été déja consacrée comme étant le jour
de la naissance de Jésus, il s'en suivait naturellement que pour donner
une féte a son précurseur, il fallait mettre cette féte a cette saison; car
entre le 24 juin et le 25 décembre, c'est-a-dire entre le solstice d'été et le
sol-stice d'hiver, il y a exactement six mois. Or, rien ne pouvait mieux
servir les desseins de la papauté. L'un des noms sacrés désignant
Tammuz ou Nemrod, lorsqu'il apparut de nouveau dans ses mysteres
apres avoir été mis a mort, était Cannes 1. D'un autre coté, le nom de
Jean-Baptiste, dans le langage sacré adopté par I'Eglise Romaine, était
Jean. Pour que la féte du 24 juin satisfit également les chreétiens et les
paiens, il n'y avait qu'a lui

1. BEROSE dans BUNSEN, L'Egypte, vol. I, p. 709. Pour identifier Nemrod avec



Oannes, que Berose nous montre comme sortant de la mer, on se rappellera que
nous avons déemontré l'identité de Nemrod et de Bacchus. Pour établir que
Nemrod ou Bacchus, vaincu par ses ennemis, se réfugia, dit la fable, au milieu de
la mer, voir ch. 4, art. 5. Lorsqu'on le représentait comme revenant a la vie il était
tout naturel, des lors, qu'il le fit sous la forme de Oannes, le dieu-poisson. Or,
Jéréme appelle Dagon, le fameux dieu-poisson "Piscem meraris"”, le poisson du
chagrin (BRYANT, vol. 111, p. 179). Ce qui identifie fortement le dieu-poisson
avec Bacchus, "Celui qu'on pleure™, et I'identification est complete, lorsque nous
lisons dans Hésychius : "Quelques-uns appellent Bacchus Ichthys ou le poisson™
(sub voce Bacchus, p. 179).

donner le nom de féte de Jean; et c'est ainsi que les chrétiens étaient
censés féter Jean-Baptiste, tandis que les paiens adoraient encore leur
ancien dieu Oannes ou Tammuz. Ainsi la méme épogue ou on célébrait,
dans l'ancienne Babylone, la grande féte d'étée de Tammuz, est
aujourd'hui méme célébrée dans I'Eglise papale comme la féte de la
nativité de Saint-Jean. Et la féte de Saint-Jean commence exactement le
méme jour que la féte Chaldéenne. On sait qu'en Orient, la féte
commencait le soir. Ainsi, quoique le 24 soit designé pour la nativité
cependant c'est la veille de Saint-Jean, c'est-a-dire le 23 au soir, que
commencent les fétes et les solennités. Maintenant si nous examinons
ces fétes en elles-mémes, nous verrons a quel point elles sont simplement
paiennes, et combien elles témoignent catéegoriqguement de leur veéritable
origine. Les solennités caracteéristiques de la veille de la Saint-Jean, sont
les feux de la Mi-été. On les allume en France, en Suisse, dans la
catholique Irlande, et dans quelques-unes des iles écossaises de I'ouest
encore asservies a la papauté. On les allume dans toutes les terres des
partisans de Rome, et on promene dans leurs champs de blé des torches
enflammeées. Voici comment Bell dans ses Tableaux du dehors, décrit les



feux de Saint-Jean de Bretagne en France : "Chaque féte est marquée par
des traits qui lui sont particuliers. Celle de Saint-Jean est peut-étre apres
tout la plus étonnante. Pendant le jour, les enfants quétent des
souscriptions pour allumer les feux de Monsieur Saint-Jean. Vers le soir,
un feu est d'abord suivi d'un autre, puis de deux, de trois, de quatre; alors
un millier de feux s'élancent, du sommet des collines, jusqu'a ce qu'enfin
tout le pays apparait enflammeé. Parfois, les prétres allument le pre-mier
feu sur la place du marché ; quelquefois il est allu-mé par un ange, gu'on
fait descendre par un mécanisme du haut de I'église avec un flambeau a
la main : il met le feu au blcher, et disparait ensuite. Les jeunes gens
dan-sent autour de la flamme avec une rapidité vertigineuse;

car ils disent que si I'on danse autour de neuf de ces feux avant minuit on
se mariera l'année suivante. On place des sieges aupres des feux pour les
morts dont les @mes dit-on, doivent venir se donner la triste satisfaction
d'écouter encore une fois leurs chants nationaux et contempler les joyeux
ebats de la jeunesse. On conserve des fragments de ces torches comme
talismans préser-vatifs du tonnerre et des maladies nerveuses ; et la
cou-ronne de fleurs qui surmonte le principal feu est telle-ment
convoitée, qu'on se la dispute bruyamment 1." VVoila comment on célebre
la féte en France. Passons maintenant en Irlande. "Le jour de cette grande
féte des paysans irlandais, la veille de Saint-Jean, nous dit Charlotte
Elisabeth, décrivant une féte particuliere dont elle avait étée temoin, il est
d'usage, au coucher du soleil, d'allumer dans tout le pays des feux
enormes qui s'éle-vent comme nos feux de joie, a une grande hauteur, et
forment un blcher composé de gazon, de roseaux et de toutes les
substances inflammables que I'on peut amas-ser. Le gazon donne un



elément solide, substantiel, les roseaux une flamme excessivement
brillante, et I'effet de ces grands incendies allumés sur chaque colline est
fort curieux. De bonne heure, le soir, les paysans com-mencent a se
réunir, tous vétus de leurs plus beaux habits, brillants de santé, la figure
remplie de cette vive animation et de cet exces de joie qui caractérisent
la foule enthousiaste de ce pays. Je n'avais jamais rien vu de semblable ;
et je fus enchantée de voir ces figures jolies, intelligentes, joyeuses, la
mine fiere des hommes, et la contenance folatre mais modeste des jeunes
filles, la vivaciteé des vieillards, et la gaieté folle des enfants. Le feu
allumé, un jet brillant de flamme s'élanca dans les airs ; et pendant un
moment ils le contemplerent immo-biles, la figure etrangement altérée
par la vive lumiere qui éclata quand on jeta les roseaux dans le feu. Au
bout de quelques instants, on fit place autour d'un vieux

1. Tableaux du dehors, p. 225.

musicien aveugle, un type ideal d'énergie, de bouffonnerie, de malice,
qui, assis sur une chaise basse, une cruche bien remplie a portée de sa
main, éleva son cha-lumeau aux notes les plus gaies, et une gigue
intermi-nable commenca. Mais il se produisit un incident qui me surprit
fort. Quand le feu eut brdlé pendant quelques heures et qu'il se fut
abaissé, alors eut lieu une partie indispensable de la ceréemonie. Chacun
des assistants s'élanca au travers du feu, et plusieurs enfants furent jetes
au travers des cendres étincelantes ; puis on appor-ta un appareil en bois
de huit pieds de long, terminé par une téte de cheval fixée a une
extremité et recouvert d'un grand drap blanc qui cachait le bois et
I'nomme qui le portait sur sa téte. Ce mannequin fut acclameé aux cris
bruyants de Cheval blanc ; et apres avoir plusieurs fois lestement



traverse le feu sans encombre, grace a lI'adres-se de celui qui le portait, il
se mit a poursuivre la foule qui s'enfuyait dans toutes les directions. Je
demandai ce que signifiait ce cheval, on me dit gu'il representait tout le
bétail." "C'était la, ajoute I'auteur, I'ancien culte paien de Baal, sinon de
Moloch lui-méme, pratiqué ouvertement et par tous, au cceur d'une
nation qui se dit chrétienne, et par des millions qui professaient
nominalement le christianisme ! J'étais stupéfaite, car je ne savais pas
encore que la papauté n'est gu'une adroite adaptation des idolatries
paiennes a son propre systeme 1." Telle est la féte de la veille de la Saint-
Jean, qu'on célebre pendant deux jours en France et dans la catho-lique
Irlande. Telle est la maniere dont les sectateurs de Rome prétendent
commemorer la naissance de celui qui vint "préparer la voie du
Seigneur" en détournant son ancien peuple de toutes ses vaines manieres
de penser et en le mettant dans la necessité d'embrasser le royau-me de
Dieu qui ne consiste pas dans les choses exté-rieures, "mais dans la
justice, la paix et la joie par le Saint-Esprit". Nous avons vu que le
spectacle méme des

1. Souvenirs personnels, p. 112-115.

rites par lesquels on célebre cette féte amena sur-le-champ l'auteur dont
nous avons parlé a cette conclu-sion, que ce qu'elle avait devant les yeux
etait vraiment un débris de I'ancien culte paien de Baal. L'histoire de
cette féte et la maniere dont elle est observee se prétent une lumiere
réciproque. Avant l'introduction du chris-tianisme dans les iles
Britanniques, la féte paienne du 24 juin était célébrée chez les Druides
par des feux éblouissants en I'honneur de leur grande divinité qui, nous



I'avons vu, était Baal. "Ces feux et ces sacrifices de midsummer, la Mi-
eté, dit Toland dans ses relations sur les Druides, étaient destinés a
obtenir une bénédiction des moissons de la terre, prétes alors a étre
recueillies ; comme ceux du premier jour de mai, afin qu'elles pussent
croitre et prosperer, tandis gu'au dernier jour d'octobre, c'était des actions
de graces pour la fin de la récolte 1." Parlant de nouveau des feux des
Druides au milieu de I'été, il continue ainsi : "Pour en revenir a nos feux
de Saint-Jean, c'etait I'usage que le seigneur de I'endroit ou son fils, ou
quelque autre personne de distinction prit dans ses mains les entrailles
des animaux sacrifiés et marchat trois fois pieds nus sur les charbons
apres l'ex-tinction des flammes, portant ces entrailles au Druide qui,
recouvert d'une peau, officiait a I'autel. Si le seigneur sortait sain et sauf
de I'épreuve, c'était un bon présage qu'on accueillait par de grandes
acclamations; mais s'il était blessé, c'en était un mauvais pour lui-méme
et pour les habitants du village. Ainsi, dit Toland, j'ai vu en Irlande la
foule courir et sauter dans les feux de Saint-Jean ; et non seulement on
etait fier de les traverser sans blessure, mais comme si c'était une espece
de purifica-tion, on se croyait en quelque sorte béni par cette céré-monie,
dont on ne connaissait point cependant l'origine dans cette imparfaite
reproduction 2." Nous avons déja vu qu'il y a des raisons de conclure (p.
82) que Phoronée le premier mortel qui ait régne, c'est-a-dire Nemrod, et
la

1. TOLAND, Les Druides, p. 107.

2. ibid. p. 112.

déesse Romaine Feronia, ont des rapports communs. Si on les rapproche



des feux de Saint-Jean, ces rapports sont encore mieux éetablis par les
détails que l'antiquité nous fournit sur ces deux divinites; et en méme
temps s'explique l'origine de ces feux. Phoronée est dépeint de telle
maniere qu'il nous parait se rattacher de pres a I'ori-gine du culte du feu.
Voici comment Pausanias en parle-"Pres de lI'image de Biton, les Argiens
allument un feu car ils ne croient pas que le feu ait été donné aux
hommes par Prométhée, ils croient que c'est Phoronée qui en est
I'inventeur 1." La mort de ce Phoronée inventeur du feu qui le premier
réunit les hommes en societés, doit avoir eu quelque chose de tragique,
car apres avoir decrit le lieu de son sepulcre, Pausanias ajoute : "Méme
de nos jours, on lui fait des cérémonies funebres 2." Ce langage montre
que sa mort a eté entourée d'honneurs comme celle de Bacchus. Le
caractere du culte de Feronia coin-cide avec celui du culte du feu ; c'est
ce qui ressort des rites pratiqués par les prétres de la cité du pied du mont
Soracte, appelée de son nom. "Les prétres, dit Bryant s'appuyant a la fois
sur l'autorité de Pline et de Strabon, marchaient sur un amas de cendres
chaudes et de char-bons bralants 3." Aruns, dans Virgile, parle du méme
usage lorsqu'il s'adresse a Apollon, le dieu soleil qui avait son sanctuaire
a Soracte, ou I'on adorait aussi Feronia : et c'était sans doute le méme que
Jupiter Anxur qu'on lui associait et gu'on appelait le jeune Jupiter,
comme Apollon était nommeé le jeune Apollon. VVoici comment s'exprime
Aruns : "Puissant Apollon, gardien du Soracte sacreé, toi que nous
adorons avant tous les dieux, tol pour qui nous entretenons la flamme de
nos pins entassés; pour qui, dans notre zele pieux, nous foulons avec
confiance les charbons du brasier 4."

1. PAUSANIAS, liv. I, Corinthiaca, ch. 19.

2. ibid. ch. 20.



3. BRYANT, vol. I, p. 237.

4. VIRGILE, Enéide, liv. XI, v. 785. "Le jeune Apollon qui naquit pour introduire
chez les Grecs l'ordre et la loi fit, dit-on, son apparition a Delphes au milieu de
I'éte." MULLER, Les Doriens, vol. I, p. 295-296.

Ainsi les feux de Saint-Jean, ou les jeunes et les vieux doivent marcher
sur les cendres chaudes, remontent jus-qu'au "premier des mortels qui ait
regné"”. Il est remarquable gu'une féte entourée de tous les rites essentiels
au culte du feu de Baal, soit observée chez les nations paiennes, dans des
pays fort éloignés I'un de l'autre, vers le mois de Tammuz, a I'épogque
méme ou on celébrait autrefois le dieu Babylonien. Chez les Turcs, nous
dit Hurd, on célebre par illumination au moyen de lampes le jeline du
Ramazan, qui commence le 12 juin 1. En Chine, ou I'on célebre la féte
du bateau du Dragon de maniere a rappeler a ceux qui en ont éte les
témoins la mort d'Adonis, la solennité commence a la mi-été 2. Au
Pérou, pendant le regne des Incas, la féte de Raymi, la plus belle féte des
Péruviens, pendant laquelle on allu-mait chague année le feu sacré au
moyen des rayons du soleil et par un miroir concave en métal poli, cette
féte avait lieu précisément & la méme époque. A I'approche de la mi-été,
il y avait d'abord en signe de deuil, un jeline général qui durait trois jours
; on n'allumait aucun feu dans les maisons; puis le quatrieme jour, le
deuil se changeait en joie, lorsque I'Inca et sa cour, suivis de toute la
population de Cuzco, se réunissaient sur la place publique pour féter le
soleil levant. "lls épiaient fievreu-sement, dit Prescott, I'apparition du
dieu, et a peine les premiers rayons dorés avaient-ils frappé les tours et
les édifices les plus élevés de la capitale, qu'une acclama-tion joyeuse



s'echappait du milieu de la foule assemblee, accompagneée de chants de
triomphe et de la mélodie sauvage des instruments barbares, dont le bruit
redou-blait a mesure que le globe lumineux s'élevait au-dessus des
montagnes de I'Orient, versant sur ses adorateurs

1. HURD, Rites et Cérémonies, p. 346, c. 1. La date ne serait pas en elle-méme
une Preuve décisive de sa coincidence avec celle de la féte primitive de Tammuz.
Un de mes amis ayant vécu pendant trois ans a Constantinople m'informe que
I'année turque et I'année solaire ne coincidant pas, le jeline du Ramazan tombe
dans tes différents mois de I'année. Cependant, il est hors de doute qu'il y a une
illumination annuelle accompagnée de céréemonies religieuses.

2. Voir p. 89.

son eclatante lumiere 1." Cette alternative de deuil et de joie, au moment
méme ou les Babyloniens se lamen-taient et se réjouissaient sur
Tammuz, pouvait-elle étre accidentelle ? Comme Tammuz était la
divinité incarnée du soleil, il est facile de voir a quel point cette tristesse
et cette joie se rapportent au culte de ce dieu. En Egyp-te, la féte des
lampes allumées, dans laquelle beaucoup ont été deja forces de
reconnaitre la contrepartie de la féte de Saint-Jean, etait ouvertement
rattachée au deuil et & la joie éprouvés au sujet d'Osiris. "A Sais, dit
Heérodote, on montre le sépulcre de celui gu'il ne me parait pas juste de
mentionner a cette occasion.” C'est la la maniere constante dont cet
historien fait allusion a Osiris, aux mysteres duquel il avait été initié,
lorsqu'il donne des détails sur quelgu'un des rites de ce culte. "Il est dans
I'enceinte sacree, derriere le temple de Minerve, et prés du mur du
temple, dont il occupe toute la longueur 2." On s'assemblait aussi a Sais,



pour offrir des sacrifices pendant une certaine nuit ou chacun allu-me en
plein air un grand nombre de lampes autour de sa maison. Les lampes
sont de petites coupes remplies de sel et d'huile, avec une meche qui
flotte au-dessus, et qui brdle toute la nuit. Cette féte est appelée la féte
des lampes allumées. "Les Egyptiens qui ne peuvent s'y rendre observent
aussi la féte chez eux et allument des lampes dans leur maison, de telle
sorte que ce n'est pas seulement a Sais, mais dans toute I'Egypte, qu'on
fait ces mémes illuminations. lls disent que c'est par une raison sacree
qu'ils célebrent la féte pendant cette nuit, et qu'ils I'entourent d'un
semblable respect 3." Wilkinson 4, citant ce passage d'Heérodote,
identifie cette féte avec celle des lamentations sur Osiris, et nous assure
que l'accomplis-sement scrupuleux de cette cérémonie était reputé de la
plus haute importance pour I'honneur de la divinité.

1. PRESCOTT, Conquéte du Pérou, vol. I, p. 69.
2. Histoires, liv. 11, p. 176.
3. HERODOTE, liv. II, ch. 6, p. 127.

4. WILKINSON, vol. V, p. 308.

Chez les Yezidis, ou adorateurs du diable, dans la Chaldée moderne, on
celebre aujourd'hui encore la méme féte, avec des rites presque
semblables, autant que les circonstances le permettent, a ceux d'il y a des
milliers d'années, alors que dans ces mémes pays, le culte de Tammuz
etait dans toute sa gloire. Voici la des-cription exacte que donne M.
Layard d'une de ces fétes auxquelles il a assisté :



«A la chute du crépuscule, les Fakirs, ou prétres d'un ordre inférieur,
Vétus de vétements bruns en drap grossier collant sur leurs membres, et
coiffés de turbans noirs, sortaient des tombeaux portant chacun d'une
main une lumiere et de l'autre un vase contenant de I'huile et une meche
de coton. Ils remplissaient et préparaient des lampes placées dans les
niches des murs de la cour, par-semées sur les édifices des bords de la
vallée, méme sur des rocs isolés et dans le creux des arbres. Des étoiles
innombrables semblaient briller sur le fond noir des montagnes et dans
les sombres profondeurs de la forét. A mesure que les prétres
s'avancaient a travers la foule pour achever leur ouvrage, les hommes et
les femmes mettaient la main droite a travers la flamme, et apres s'étre
frotté le sourcil droit avec la main ainsi purifiee dans I'élément sacré, la
portaient dévotement a leurs levres. D'autres portant leurs enfants dans
les bras les purifiaient de la méme maniere ; d'autres tendaient les mains
pour se laisser toucher par ceux qui, moins heu-reux, ne pouvaient
atteindre la flamme. A mesure que la nuit s'écoulait, ceux qui étaient
réunis (il y avait alors pres de cing mille personnes) allumaient des
flambeaux qu'ils portaient avec eux en parcourant la forét. L'effet était
magique ; les différents groupes se voyaient a peine dans l'obscurité; les
hommes couraient ¢a et la; des femmes étaient assises avec leurs enfants
sur les toits des maisons, et la foule s'assemblait autour des colpor-teurs
qui exposaient leurs marchandises dans la cour. Des milliers de lumieres
se reflétaient dans les fontaines

et dans les ruisseaux, brillaient a travers le feuillage, et dansaient dans le
lointain. Comme je contemplais ce spectacle extraordinaire, le
bourdonnement des voix humaines cessa tout a coup et un chant s'éleva



de la val-lée, grave et mélancolique, il ressemblait a un chant majestueux
que j'avais admiré il y a bien des années dans la cathédrale d'un pays
eloigné. Jamais je n'ai entendu en Orient une musique si douce et si
emou-vante. Les voix des hommes et des femmes se mélaient
harmonieusement aux douces notes des fldtes. A des intervalles réguliers
le chant était interrompu par le bruit éclatant des cymbales et des
tambourins, et ceux qui étaient dans l'intérieur des tombeaux se
joignaient a cette mélodie. Les tambourins frappés en cadence
inter-rompaient seuls par intervalle, le chant des prétres. Leurs coups
devenaient de plus en plus frequents. Au chant succéda graduellement
une mélodie enjouée, qui augmentant de mesure, se perdit enfin dans une
confu-sion de sons. Les tambourins étaient frappés avec une énergie
extraordinaire ; les flUtes jetaient un flot rapide de notes, les voix
montaient au diapason le plus éleve; les hommes du dehors s'unissaient a
ces clameurs, tan-dis que les femmes faisaient resonner les rochers de
leur cri percant : Tahlehl !

Les musiciens, se laissant aller a leur entrainement, jete-rent leurs
instruments en l'air, et se livrerent a mille contorsions jusqu'a ce
qu'épuises, ils tomberent sur le sol. Jamais je n‘ai entendu un hurlement
plus epouvan-table que celui qui s'éleva dans la vallée. Il était minuit. Je
regardais avec stupéfaction I'étrange spectacle qui m'entourait. C'est ainsi
sans doute qu'on celébrait, il y a bien des siecles, les rites mystérieux des
Corybantes, lors-qu'ils s'assemblaient dans un jardin consacre 1." —
Layard ne dit pas a quelle époque de I'année avait lieu cette féte, mais
son langage laisse peu douter qu'il ne la regar-dat comme une féte de
Bacchus, en d'autres termes, du

1. LAYARD, Ninive et ses ruines, vol. I, p. 290-294.



Messie Babylonien dont la mort tragique et le relevement glorieux
formaient le fondement de lI'ancien paga-nisme. La féte était ouvertement
observée en I'honneur du Cheikh Shems ou le soleil, et du Cheikh Adi ou
le prince d'éternité; c'est autour de sa tombe néanmoins que se faisait la
solennité, comme la féte des lampes en Egypte en I'honneur du dieu
Osiris se célébrait a Sais autour de la tombe de ce dieu.

Le lecteur a certainement remarqué que dans cette féte des Yezidis les
hommes, les femmes et les enfants étaient purifiés en se mettant en
contact avec I'elément sacré, le feu. Dans les rites de Zoroastre, le grand
dieu Chaldéen, le feu occupait exactement la méme place. C'etait un
principe essentiel de ce systeme que celui qui s'approchait du feu
recevait des lumieres de la divinité 1 et que par le feu, on se purifiait
entierement de toutes les souillures produites par I'enfantement 2. C'est
pour cela qu'on faisait passer les enfants par le feu de Moloch (Jér.
XXXII, 35) ; on les arrachait ainsi au péeche originel, et cette purification
rendait plus d'un nouveau-né victi-me de la divinité sanguinaire. Parmi
les paiens de Rome on pratiquait aussi cette purification par le feu ; c'est
ce gue confirme Ovide quand il nous dit : "Le feu purifia le berger et le
troupeau 3." — Chez les Hindous, on adorait depuis longtemps le feu a
cause de ses vertus purifica-trices. Voici comment Colebroke dépeint la
supplication d'un de ces adorateurs du feu d'apres les livres sacres :
"Salut ! (O feu) toi qui t'empares des sacrifices, toi qui brilles, toi qui
scintilles! Puisse ta flamme d'heureux pré-sage consumer nos ennemis ;
puisses-tu, toi le purifica-teur, nous étre favorable 4!" Il en est qui
gardent un feu continuel et lui font chaque jour leurs dévotions, et en
terminant leurs serments a leur dieu, lui présentent ainsi leur priere
quotidienne : "O feu ! tu expies le péché



1. TAYLOR, Jamblique, p. 247.
2. PROCLUS dans Timaco, p. 805.
3. OVIDE, Fastes, liv. IV, p. 785-794.

4. COLEBROKE, Cérémonies religieuses des Hindous, dans Rech. Asiat., vol.
VII, p. 260.

contre les dieux, puisse cette offrande t'étre agréable ! Tu expies un
péché contre I'homme; tu expies un péché contre les manes ; tu expies un
péché contre ma propre ame ; tu expies les péeches renouveles, tu expies
tous les péeches que je puis avoir commis volontairement ou
involontairement ; puisse cette offrande étre salutaire 1!» - Chez les
Druides, le feu était aussi considere comme un purificateur. Voici ce que
dit une chanson druidique : "lls célébraient les louanges des saints devant
le feu purificateur, que I'on faisait monter vers les cieux 2." Si du temps
des Druides, on attendait des bénédictions du feu qu'on allumait, et parce
qu'on y faisait passer des jeunes gens ou des vieillards, des créatures
humaines ou du bétail, c'etait simplement parce qu'on croyait purifier
ainsi des souillures du péché inhérent a tous les étres humains et a tout ce
qui les touchait de pres. Il est évi-dent que la méme vertu purificatrice est
attribuée au feu par les catholiques romains d'lIrlande si zélés pour faire
passer leurs enfants et pour passer eux-mémes a travers les feux de Saint-
Jean 3. Toland affirme que ces feux sont allumés comme pour une
lustration: et tous ceux qui ont examine attentivement ce sujet doivent
arriver a la méme conclusion.

Or, si Tammuz était, comme nous l'avons vu, le méme que Zoroastre, le



dieu des anciens adorateur du feu, et si la féte de ce dieu a Babylone
correspondait si exacte-ment a la féte de la nativité de Saint-Jean, quoi
d'éton-nant que cette féte soit encore célébrée par les feux écla-tants de
Baal, et qu'elle présente une image si fidele de ce que Jéhovah
condamnait autrefois chez son ancien peuple "quand il faisait passer ses
enfants par le feu de Moloch™ ? Mais quel homme, s'il connait un peu
I'Evan-gile, pourrait appeler chrétienne une féte semblable ?

1. COLEBROKE, Cérémonies religieuses des Hindous, dans Rech. Asiat., vol.
VIl p, 275.

2. DAVIES, Les Druides, Hymne au Soleil, p. 369-370.

3. J'ai vu des parents, dit feu lord John Scott, dans une lettre que j'ai recue de lui,
obliger leurs enfants a passer par les feux de Baal !

Les prétres de Rome, s'ils ne I'enseignent pas ouverte-ment, trompent du
moins leurs sectateurs en leur lais-sant croire aussi fermement que les
anciens adorateurs du feu, que le feu peut purifier des souillures et des
fautes du péché. Nous verrons plus loin combien cette erreur tend a
consolider, dans I'esprit de leurs sujets tenus dans les ténebres, I'une des
fables les plus mons-trueuses, mais aussi la plus utile, de tout leur
systeme. Les initiés seuls pouvaient savoir que le nom de Oannes était
celui du Messie paien ; il fallut tout d'abord quelque prudence pour
I'introduire dans I'Eglise. Mais peu & peu, et & mesure que I'Evangile
s'obscurcissait et que les tenebres devenaient de plus en plus épaisses, la
méme prudence ne fut plus nécessaire. Aussi voyons-nous que dans les
époques d'ignorance, le Messie paien ne fut pas introduit dans I'Eglise



d'une maniere clandestine. C'est sous les noms classiques bien connus de
Bacchus et de Denys qu'il a été ouvertement canonise et proposé au culte
des fidéles. Oui, Rome qui prétend étre I'épouse du Christ, la seule Eglise
dans laguelle on puisse étre sauvé, a eu l'impudente audace de donner
une place dans son calendrier au grand adversaire du Fils de Dieu, et cela
sous son propre nom ! Le lecteur n'a qu'a consulter le calendrier romain,
il verra que c'est la un fait incontes-table : il verra que le 7 octobre est
mis a part pour étre observé en I'honneur de Saint-Bacchus-le-martyr. Or,
sans doute, Bacchus fut un martyr ; il mourut d'une mort vio-lente ; il
perdit sa vie pour la cause de la religion ; mais la religion pour laquelle il
mourut éetait la religion des adorateurs du feu; car il fut mis a mort,
comme nous l'avons vu dans Maimonide, pour avoir maintenu le culte de
I'armée du ciel. Ce patron de I'armée céleste et du culte du feu (les deux
marchaient toujours d'accord), Rome I'a canonise; il est evident en effet,
si on conside-re I'époque de cette féte, que Saint-Bacchus-le-martyr est
absolument le Bacchus des paiens, le dieu de I'ivrognerie et de la
débauche ; car le 7 octobre tombe bientot

apreés la fin des vendanges. A la fin des vendanges,en automne, les
anciens paiens célébraient ce qu'on appelait "la féte rustique" de Bacchus
1, et c'est a peu pres a cette méme date que tombe la féte papale de Saint-
Bacchus-le-martyr.

Si le dieu chaldéen a été admis dans le calendrier sous le nom de
Bacchus, il a été aussi canoniseé sous son autre nom de Dionysus 2. Les
paiens avaient coutume d'adorer le méme dieu sous des noms différents;
aussi non contents de la féte de Bacchus, nom sous lequel il était le plus
connu a Rome, les Romains, sans doute pour plai-re aux Grecs,



celébraient une féte rustique en son hon-neur, deux jours apres, sous le
nom de "Dionysus Eleutherus", nom sous lequel il était adoré en Grece
3. Cette féte rustique était appelée par abréviation Dionysia, ou pour la
désigner plus explicitement "Festum Dionysi Eleutherei rusticum," c'est-
a-dire la féte rustique de Denys Eleuthere 4. Or, la papauté dans son zele
exces-sif pour les saints, a divisé en deux Denys Eleuthere, et fait deux
saints distincts avec le double nom d'une divi-nité paienne ; il y a plus
encore, elle a fait de I'innocen-te épithete "rusticum", qui chez les paiens
n'avait certai-nement aucune prétention a la divinité, une troisieme
personne ! Nous lisons en effet dans le calendrier a la date du 9 octobre :
"Féte de Saint-Denys 5 et de ses compagnons, Saint-Eleuthere et Saint-
Rustique 6". Or, ce Denys, que la papauté a si étrangement entoure de
deux compagnons, est le fameux Saint-Denys, patron de Paris; et en
com-parant le saint de la papauté et le dieu paien, on aura de grands
eclaircissements sur cette question.

1. Extraits de la Légende de la chaire de Saint-Pierre, par Anthony RICH, dans
BEGG, Manuel de la papauté, p. 114-115. SALVERTE, Essai sur les noms, tome
1, p. 54.

2. Dionysus, comme on le sait, est la forme latine du grec Dionusos.

3. PAUSANIAS, Attica, p. 46, et TOOKE, Le Panthéon, p. 58.

4. BEGG, Manuel de la papaute, p. 115.

5. Bien que Dionysus ft le nom propre classique du dieu, cependant, dans les
classiques postérieurs, ou dans le bas latin, on trouve Dionysius exactement

comme dans le cas du saint de Rome.

6. Voyez le calendrier dans le Missel romain, 9 octobre: "Dyonisii, Rustici et
Eleutherii mart.," et 7 octobre : "Sergii, Bacchi, Mercelli et Apuleii mart."



Saint-Denys, apres avoir eté decapité et jeté dans la Seine, flotta quelque
temps a la surface des eaux, si I'on en croit la lIégende, et prenant sa téte
dans sa main au grand étonnement des spectateurs, marcha ainsi vers le
cimetiere, En souvenir d'un miracle si extraordinaire, on chanta pendant
bien des siecles dans la cathéedrale de Saint-Denys, a Paris, un hymne qui
contenait le verset suivant :

Se cadaver mox erexit,
Truncus truncum caput vexit,
Quem. ferentem hoc direxit.
Angelorum legio 1.

Mais les papistes eux-mémes finirent par avoir honte de célébrer une
pareille absurdité au nom de la religion ; et en 1789, "I'office de Saint-
Denys" fut aboli. Mais voyez cependant la marche des événements. Le
monde est pendant un temps revenu aux époques d'ignorance. Le
bréviaire romain gqu'on avait abandonne en France, a depuis six ans étée
imposé de nouveau par l'autorité papale a I'Eglise gallicane, avec toutes
ses légendes, et celle-ci entre autres; la cathédrale de Saint-Denys a été
de nouveau rebatie, et I'ancien culte restauré dans toute sa grossierete2.
Comment donc I'esprit humain a-t-il ja-mais pu inventer une folie si
monstrueuse ? 11 ne faut pas en chercher bien loin la raison. L'Eglise de
Rome repré-sente ceux de ses saints canonisés qui passaient pour avoir
souffert le martyre de I'épée, par des images sans téte ou des statues
tenant a la main la téte séparée du tronc. "J'ai vu, dit Eusebe Salvertg,
dans une église de Normandie, Saint-Clair ; a Arles, Saint-Mithra ; en



Suisse,

1. "Aussitot le cadavre se souleva, le tronc emporta la téte dont il était sépare,
guidé par une légion d'anges" (SALVERTE, Des Sciences occultes, note p. 48.)
Dans Salverté, le premier mot de la troisieme ligne du latin ci-dessus est "quo”
mais ce mot ne donne aucun sens ; c'est évidemment une erreur : il faut lire
"quem®.

2. La déclaration faite dans la derniere partie de la phrase ci-dessus se rapportait a
un état de choses d'il y a 5 ans. La reconstruction de la cathédrale de Saint-Denys
est aujourd'hui terminee.

tous les soldats de la Iégion Thébaine, portant leur téte a la main. Saint-
Valérius est representé de cette maniere a Limoges sur les portes de la
cathédrale, et sur d'autres monuments. Le grand sceau du canton de
Zurich repre-sente dans la méme attitude Saint-Félix, Sainte-Regula et
Saint-Exsuperantius.” Voila certainement I'origine de la pieuse fable
qu'on raconte sur ces martyrs, tels que Saint-Denys et beaucoup d'autres
1. C'est la l'origine immédiate de I'histoire du saint mort qui se leve et qui
marche tenant sa téte a la main. Mais il parait que cette maniere de
representer est empruntée au paganisme, de telle sorte que le Saint-
Denys catholique de Paris est semblable non seulement au Dionysus
paien de Rome, mais encore a celui de Babylone. Dionysus ou Bacchus,
dans une de ses transformations, était représenté comme un capricorne,
"le poisson aux cornes de bouc" ; et il y a lieu de croire que c'est sous
cette forme qu'il avait le nom de Oannes. Dans I'Inde, sous cette forme, il
a fait sous le nom de Souro, c'est-a-dire évidemment la semence, des
choses merveilleuses 2. Or, dans la sphere des Perses, il n'était pas



seulement représenté sous les traits du capricorne, mais aussi sous une
forme humaine, et cela exactement comme Saint-Denys est représenté
par la papauté. VVoici comment un ancien écrivain décrit cette figure de la
sphere des Perses : "Le capricorne, le 3e Décan. La moitié de la figure
est sans téte parce que la téte est dans sa main 3." Nemrod eut la téte
coupée ; et c'est en souvenir de cette mort que ses adorateurs déploraient
si amerement, qu'on le representait ainsi dans la sphere. Cette téte
separée du tronc fit, d'apres quelgues versions de son histoire, des
exploits aussi merveilleux gue le tronc inanimeé de Saint-Denys. Bryant a
prouve dans son his-toire d'Orphée que c'est exactement une légere
variante

1. SALVERTE, Des Sciences occultes, p. 47-48.

2. HUMBOLT, Le Mexique, vol. I, p. 339-340. Pour Oannes et Souro, voir
Appendice, note K.

3. SALVERTE, Des Sciences occultes, note p. 47.

de I'histoire d'Osiris 1. Comme Osiris fut déchiré en Egypte de méme
Orphée fut déchiré en Thrace. Et lorsque les membres mutilés de celui-ci
eurent éte jetés ca et la dans les champs, sa téte, flottant sur I'Hebre,
prouva le caractere merveilleux de celui a qui elle appartenait. "Alors, dit
Virgile, alors que séparée de son cou aussi blanc que le marbre, la téte
d'Orphée était entrainée par les eaux rapides de I'Hebre, Eurydice,
répétaient sa voix expirante et sa langue glacee. Ah! Malheureuse
Eurydice, murmurait son dernier soupir, et tous les échos du rivage
redisaient: Eurydice 2!" Il y a la de la différence, mais sous cette



différence il y a une uniteé evidente. Dans les deux cas, la téte separée du
tronc occupe le premier plan du tableau ; dans les deux cas, le miracle
s'accomplit sur un fleuve. Or, si les fétes de Saint-Bacchus-le-martyr et
de Saint-Denys Eleuthere s'accordent d'une maniere si extraordinaire
avec I'époque de la féte du dieu du vin chez les paiens, sous le nom de
Bacchus ou Dionysus, ou Eleuthere, et si la maniere de représenter ce
Dionysus moderne et I'ancien Denys est évidemment la méme, tandis
que leur légende s'accorde si extraordinairement, qui peut douter du
caractere reel de ces fétes de Rome? Elles ne sont pas chreétiennes; elles
sont paiennes; elles sont évidemment Babyloniennes.

1. BRYANT, vol. Il, p. 419, 423. Le nom méme d'Orphée est précisement le
syno-nyme de Bel, nom du grand dieu Babylonien, qui, donné dans l'origine a
Cush, devint heréditaire dans la race déifiée de ses descendants. Bel signifie
mélanger, et aussi confondre, et Orv, en hébreu, qui devient, en chaldéen, Orph
(PAR-KHURST, Grammaire chaldéenne dans Le Lexique, p. 40), signifie aussi
meélanger. Mais Orv ou Orph, signifie encore saule ; aussi trouvons-nous, en
parfaite concor-dance avec le systeme mystique, que le saule était chez les Grecs
le symbole d'Orphée. Aussi Pausanias, apres avoir parlé d'un portrait d'Actéon,
ajoute: "Si I'on remarque les parties inférieures du tableau, on verra Orphée assis
sur une l'auteur, tenant une harpe de la main gauche, et de la main droite les
feuilles d'un saule pleureur” (PAUSANIAS, liv. X, Phocica, ch. 30). Un peu plus
loin, il dit encore : "On le représente appuyé sur le tronc de cet arbre™. Les feuilles
de saule dans la main droite d'Orphée et le saule sur lequel il s'appuie indiguent
suffi-samment le sens de son nom.

2. Géorgiques, liv. IV, 523-527.






Article 4
La féte de I'Assomption

Si ce que nous avons deja dit montre la politique char-nelle suivie par
Rome aux dépens de la vérite, les cir-constances qui entourent la féte de
I'’Assomption mon-trent encore mieux l'audacieuse perversité et I'impiété
de cette Eglise ; il faut noter que la doctrine & propos de cette féte, autant
qu'il s'agit de la papaute, n'a pas été établie dans les ages de ténebres,
mais trois siecles apres la Réforme, au milieu de toute la lumiere si
vantée du X1Xe siecle. VVoici sur quelle doctrine est fondee la féte de
I'’Assomption : la Vierge Marie, dit-on, n'a point connu la corruption en
chair et en os, elle fut élevée au ciel, et maintenant elle est investie de
toute puissance dans le ciel et sur la terre. Cette doctrine a été
audacieusement exposee a la face du public anglais, dans une réecente
lettre pastorale de I'archevéque catholique romain de Dublin. Elle a
maintenant recu le sceau de l'infaillibilité papale, ayant été comprise
dans le dernier décret blas-phématoire qui proclame I'immaculée
conception. Or, il est impossible de faire reposer une pareille doctrine
sur un seul passage de I'Ecriture. Mais, dans le systéme Babylonien la
fable était déja toute préparée. On y enseigne que Bacchus descendit
dans I'enfer, arracha sa mere aux puissances infernales et I'emporta avec
lui en triomphe dans les airs 1. Cette fable s'est répandue

1. APOLLODORE, liv. Ill, ch. 5, p. 266. La déesse adorée a Babylone comme
Mere, était la femme de Ninus, le grand dieu, prototype de Bacchus. Un pendant a
cette histoire est celle d'Ariadne, femme de Bacchus. Le vétement de Thétis, dit
Bryant (vol. Il, p. 99), contenait une description de céremonies célebres dans les
premiers siecles et un récit de I'apothéose d'Ariadne, dépeinte, qu'elle gu'en soit la
signification, comme enlevée au ciel par Bacchus. On raconte une histoire
ana-logue a propos d'Alcmene, mere du grec Hercule, distinct de I'Hercule



primitif et une des formes de Bacchus : c'était un grand buveur et ses coupes sont
prover-biales (MULLER, Les Doriens, vol. I, p. 462). La mere d'Hercule
ressuscita Jupiter (pere d'Hercule), dit Muller, releva Alcmene d'entre les morts et
I'amena aux lles des bienheureux, pour étre la femme de Rhadamante. (ibid. p.
443).

partout ou s'est répandu le systeme Babylonien ; ainsi de nos jours
comme aussi depuis un temps immémorial, les Chinois celebrent une
féte en I'honneur d'une mere qui fut arrachée par son fils au pouvoir de
la mort et du tombeau. La féte de I'Assomption est célébrée dans I'Eglise
Romaine le 15 aodt. La féte des Chinois fondée sur une legende
semblable, observée avec des lanternes et des candelabres, comme le
montre Sir J. F. Davis dans sa remarquable description de la Chine, se
celebre aussi au mois d'aolt 1. Or, lorsque la mere du Messie paien fut
celébrée a cause de cette "Assomption”, sous le nom de "colombe”, elle
fut adorée comme l'incarnation de I'Esprit de Dieu 2 avec lequel elle fut
identifice. Comme elle, elle fut regardée comme la source de toute
sainteté et la grande purificatrice, et naturellement fut reconnue elle-
méme comme la Vierge mere, pure et sans tache 3. Sous le nom de
Proserpine (avec laquelle elle fut identi-fiée quoique la déesse
Babylonienne se distinguét d'elle a l'origine), tout en étant chantée
comme la mere du premier Bacchus et comme étant la femme honorée
de Pluton, elle est aussi invoquée, dans les hymnes orphiques, comme :
Associée aux saisons, essence lumineuse, Vierge toute-puissante revétue
d'une lumiere céleste 4.

Quel que soit l'auteur de ces hymnes, plus on les étudie, plus il devient
evident, quand on les compare a la plus ancienne doctrine de la Grece
classique, que leurs auteurs comprenaient, et acceptaient en entier la



théologie pure du paganisme. Pausanias, décrivant le bois de Carnasius,
nous dit que Proserpine était adorée dans la Grece

1. La Chine, vol. I, p. 354-355.
2. Voir p. 121.
3. PROCLUS dans TAYLOR, Notes sur Jambligue, p. 136.

4. Hymnes Orphiques, H. 28, p. 109. "Ces hymnes, disent quelques critiques, ont
été composés par des Néo-Platoniciens aprés I'ere chrétienne ; ils ont corrompu
la doctrine de leurs prédécesseurs.” J'en doute. Dans tous les cas, je n'avance rien
de ce que je leur emprunte qui ne soit confirmé par la plus haute autorité.

paienne, quoiqu'on la connit comme femme de Pluton roi des enfers,
sous le nom de la Sainte Vierge : ce bosquet contient une statue
d'Apollon Carneus, de Mercure portant un bélier, et de Proserpine, fille
de Geres, qui est appelée la "Sainte Vierge 1". La pureté de cette Sainte
Vierge ne consistait pas seulement a ne point étre cou-pable du péché
actuel, mais elle se distinguait spéciale-ment par sa conception
Immaculée, car Proclus dit : on lI'appelle Coré "a cause de la pureté de sa
nature et de sa supériorité immaculée 2". S'étonnera-t-on des lors de la
derniere proclamation ? Il n'y a pas lieu de le faire. Ce n'est qu'en
suivant, dans ses consequences logiques, la doctrine paienne déja
adoptée et meélangée a tout le sys-teme de Rome, que ce décret a été
lancé et que la Madone romaine a été formellement appelée dans le sens
le plus complet de ce mot, "la Vierge immaculée" ! Peut-on douter des
lors que la Madone de Rome avec I'enfant dans ses bras et la Madone de



Babylone ne soient gu'une seule et méme deesse ! On sait fort bien que
la madone romaine est adorée comme une déesse; elle est méme le grand
objet du culte. Les chrétiens (d'Angleterre) ne se révolteront-ils pas a
I'idée de tolérer plus longtemps ce monstrueux paganisme babylonien?
Quel état chrétien pourrait supporter gue ses représen-tants votassent
I'argent de la nation protestante pour encourager une idolatrie si
blasphematoire 3 ? Si I'esprit humain n'était pas aveuglé dans ses
jugements, les hommes trembleraient a la seule pensée de commettre la
faute que ce pays a commise ces dernieres années en soutenant la
corruption et la perversite de Rome !

1. PAUSANIAS, liv. IV, Messenica, ch. 33, p. 362.
2. PROCLUS, dans une note additionnelle, TAYLOR, Hymnes orphiques, p. 198.

3. Il est déplorable que tous les chrétiens en général semblent étre si insensibles a
la crise actuelle de I'Eglise et du monde, ou au devoir qui leur est impose comme
témoins de Christ, de témoigner pratiquement contre les péchés publics de la
nation. S'ils avaient besoin d'étre stimulés pour accomplir plus énergiguement ce
devoir, qu'ils lisent un excellent et opportun petit livre tout reccemment paru,
intitulé: Interprétation originale de I'Apocalypse, ou les déclarations de
I'’Apocalypse concernant le caractere, la vie, la mort, la résurrection des deux
témoins sont brievement, mais fortement exposées.

La Parole de Dieu n'a-t-elle pas condamné dans les termes les plus
energiques et les plus terribles la Babylone du Nouveau Testament ? Et
n'a-t-elle pas aussi déclaré que ceux qui participent aux peches de
Babylone participent aussi a ses chatiments? (Apoc. XVIlI, 4). Le grand
nombre regarde en général le péché d'idolatrie comme une faute



comparativement légere et sans aucune portée. Mais ce n'est pas ainsi
que le Dieu des cieux le considere. Quel est de tous les commandements
celui qui est accompagneé des menaces les plus solennelles et les plus
terribles? C'est le second:

"Tu ne te feras point d'image taillée ni aucune ressem-blance des choses
qui sont la-haut au ciel, ni ici-bas sur la terre ni dans les eaux plus basses
que la terre. Tu ne te prosterneras point devant elles et ne les serviras
point: car je suis I'Eternel ton Dieu, un Dieu fort et jaloux, qui punis
I'iniquité des peres sur les enfants jus-qu'a la 3e et a la 4e génération de
ceux qui me haissent." Ces paroles viennent de la bouche méme de Dieu
; elles ont éteé ecrites par la main méme de Dieu sur la pierre, non pas
seulement pour l'instruction de la race d'Abraham, mais de toutes les
tribus et de toutes les genérations de la terre, et aucun commandement
n'est suivie d'une pareille menace! Or, si Dieu a menaceé de punir le
pécheé d'idolatrie par-dessus les autres péches, et si nous voyons ces
terribles chatiments de Dieu s'ap-pesantir sur notre nation, tandis que le
péché crie au ciel contre nous, ne devons-nous pas rechercher avec le
plus grand soin si parmi tous nos autres péchés nationaux qui sont a la
fois graves et nombreux, celui-la ne constitue pas la premiere et capitale
offense ? Et pourquoi donc ne nous prosternerions-nous pas devant les
rochers et les pierres ? Oul, si nous, qui professons une doctrine
OppPO-Sée, NOUS encourageons, Si NOUS NOUrrissons, si Nous maintenons
une idolatrie que Dieu a si affreusement menacée de sa colere, notre
faute, au lieu d'en étre amoindrie, en est d'autant plus grande, car c'est un
péché

contre la lumiere ! Or, les faits sont évidents pour tous. Il est notoire



qu'en 1854 une idolatrie anti-chrétienne a été incorporée dans la
constitution anglaise d'une maniere telle, que pendant un siecle et demi il
n'en avait point eté introduit de semblable. On sait aussi, que depuis, ce
pays a éte frappé de plusieurs chatiments successifs. Faut-il regarder
cette coincidence comme purement acci-dentelle ? Ne faut-il pas plutot y
voir I'accomplissement de la menace prononcee par Dieu dans
I'Apocalypse ? C'est la aujourd’'hui une question excessivement
pra-tique. Si notre pécheé a cet égard n'est pas reconnu par notre nation,
s'il n'est pas confessé avec repentance, s'il n'‘est pas rejeté bien loin, si au
contraire, nous l'aug-mentons encore, si maintenant, pour la premiere
fois depuis la Révolution, tandis que nous confiant visible-ment au Dieu
des batailles pour le succes de nos armes, nous l'affrontons ouvertement
en envoyant dans nos camps des prétres d'idoles; nous pourrons avoir
des fétes nationales et des journées d'humiliation innom-brables; Dieu ne
peut pas les accepter; elles peuvent nous accorder un répit temporaire,
mais nous pouvons étre certain que le Seigneur ne fera point cesser sa
cole-re et que son bras sera encore étendu 1 !

1. Le paragraphe ci-dessus parut d'abord au printemps de 1855, alors que I'empire
contemplait avec stupéfaction les horribles et navrants désastres de Crimée,
causeés simplement par ce fait que dans ce pays éloigné, les hommes eminents ne
pouvaient faire cause commune et gu'enfin on fixa un jour d'humiliation. Le
lec-teur peut juger si oui ou non les événements qui ont eu lieu depuis ont affaibli
notre raisonnement. Les quelques années d'impunité qui se sont écoulées depuis
que la révolte de I'Inde, avec toutes ses horreurs, a éte apaisée, montrent la
patience de Dieu. Mais si I'on méprise cette patience (ce qui a évidemment lieu,
tandis que la faute va en s'aggravant) l'issue finale ne doit qu'en étre plus terrible!






Chapitre 4

Doctrine et discipline

Lorsque Linacer, médecin distingué et catholigue bigot du regne d'Henri
VIII, tomba pour la premiere fois sur le Nouveau Testament, apres l'avoir
lu il le rejeta avec impa-tience et poussant un gros juron, s'écria : "Ou ce
livre n'est pas vrai, ou nous ne sommes pas chrétiens." 1l vit tout de suite
que le systeme de Rome et le systeme du Nouveau Testament sont
directement opposes : celui qui les compa-re avec impartialité ne peut
arriver a une autre conclusion. En passant de la Bible au bréviaire, on
semble passer de la lumiere aux tenebres. Tandis que I'un proclame :
"Gloire a Dieu dans les lieux tres-hauts, paix sur la terre et bien-veillance
envers les hommes", l'autre enseigne ce qui est déshonorant pour le Tres-
haut et pernicieux pour le bien-étre moral et spirituel de I'hnumanité.
Comment des doc-trines et des pratiques si funestes ont-elles éte
embrassées, adoptées par la papauté ? La Bible est-elle si obscure ou
equivoque que les hommes aient pu supposer gu'elle leur demandait de
croire et de pratiquer le contraire de ce qu'elle disait? Non, la doctrine et
la discipline de la papau-té n'ont jamais eté empruntees a la Bible. Ce qui
le prouve c'est que partout ou elle le peut, elle anathématise la lec-ture de
la Bible, condamne aux flammes ce don de I'amour céleste ou le ferme
sous clef. Mais on peut I'etablir encore Plus catégoriquement en
examinant les principales

colonnes de I'édifice papal empruntées a Babylone. Que le lecteur en
examine maintenant les preuves.



Article 1
Régénération par le baptéme

On sait que la régénération par le baptéme est un article fondamental de
Rome et gu'il se trouve a I'entrée méme du systeme Romain. Suivant
Rome elle-méme, le bapté-me est si important dans ce but, que d'un céte
on decla-re qu'il est absolument nécessaire pour étre sauvé 1, tel-lement
qu'un enfant mort sans baptéme ne peut pas étre recu dans la gloire; et de
I'autre, ses vertus sont si grandes qu'on le déclare dans tous les cas
infaillible pour nous regénérer par une nouvelle naissance spirituelle en
nous faisant enfants de Dieu 2. On I'appelle la pre-miere porte par
laguelle nous entrons dans le bercail de Jésus-Christ, le premier moyen
par lequel nous rece-vons la grace de la réconciliation avec Dieu. Aussi
les mérites de Jésus sont-ils appligués par la a nos ames d'une maniere si
surabondante, qu'ils satisfont pleinement la justice divine pour tout ce
qu'elle exige de nous, soit a cause du peche originel, soit a cause du
péché actuel 3. Or, des deux cbtes cette doctrine est anti-scripturaire ; des
deux cOtés elle est purement paienne. Elle est anti-scripturaire, car le
Seigneur Jésus-Christ a expressement declaré que ces enfants, sans le
baptéme, ou sans aucu-ne autre loi, peuvent étre admis dans la gloire
celeste. "Laissez les petits enfants venir a moi et ne les empé-chez point :
car le royaume des cieux est pour ceux qui leur ressemblent.” Jean-
Baptiste, étant encore dans le sein de sa mere, fut si rempli de joie a la
nouvelle de la naissance du Sauveur, que la salutation de Marie ayant

1. L'évéque HAY, Le Chrétien sincere, vol. I, p. 363. Il y a deux exceptions a
cette declaration : le cas d'un infidele converti dans un pays paien ou il est
Impossible de recevoir le baptéme, et le cas d'un martyr baptise, comme on dit,
dans son propre sang; mais dans tous les autres cas, pour les jeunes comme pour
les vieux, la nécessité est absolue.



2. ibid. p. 356.

3. ibid. p. 358.

frappé les oreilles de sa mere, I'enfant tressaillit dans le sein maternel. Si
cet enfant était mort en venant au monde, gu'est-ce qui aurait pu l'exclure
de I'héritage des saints dans la lumiere pour lequel il avait été si
evidemment preparé? Cependant I'évéque catholique romain Hay, se
défiant de tout principe de la Parole de Dieu, n'hésite pas a poser la
question suivante : "Que devient I'enfant mort sans baptéme?" Réponse:
"Si un jeune enfant était mis a mort pour I'amour du Christ, ce serait le
baptéme de sang, et il irait au ciel ; mais excepté ce cas, comme ces
enfants ne peuvent pas désirer le bapté-me avec les autres dispositions
nécessaires, s'ils ne sont pas baptisés d'eau ils ne peuvent pas aller au ciel
1." Cette doctrine n'a jamais pu venir de la Bible, d'ou vient-elle donc?
Elle est venue du paganisme. Le lecteur au courant des classigues se
rappellera certainement dans quel état Enée, alors qu'il visitait les régions
de I'enfer, trouva les ames des malheureux enfants morts sans avoir été
administrés selon les rites de I'Eglise : "Il entend les voix plaintives des
enfants dont les ames pleurent a I'entrée des enfers : infortunes qui,
entres dans la vie, n'en ont point connu les douceurs, et gu'une mort
prématurée a ravis au sein maternel 2." Ces malheureux enfants, afin de
glorifier la vertu et I'efficace des rites mysterieux du paganisme, sont
exclus des Champs-Elysees, le paradis des paiens, et n'‘ont chez leurs
compagnons les plus rap-prochés de meilleure compagnie que celle des
suicidés : "Pres d'eux, tristes et abattus, sont les mortels qui sans avoir



commis de crimes se sont donné la mort de leur propre main, et qui,
désertant le jour, ont rejeté leurs ames loin de leurs corps 3."

Voila pour le mangque de baptéme. Quant a son efficaci-té positive,
lorsqu'on I'a obtenu, la doctrine papale est aussi anti-scripturaire. 1l 'y a
des protestants déclarés qui

1. Le Chrétien sincere, vol. I, p. 362.
2. VIRGILE, Enéide, liv. VI, v. 427-429.

3. ibid. v. 436. Entre les enfants et les suicidés il y a une autre catégorie, ceux qui
sur terre ont été injustement condamnés a mort et pour qui il n'y a plus d'espoir.

croient a la doctrine de la régénération baptismale ; mais la Parole de
Dieu n'en dit rien. Voici la déclaration de I'Ecriture sur le baptéme : il ne
donne pas une naissance nouvelle, mais c'est un moyen désigné pour
signifier et sceller cette nouvelle naissance 1a ou elle existe déja. A cet
egard le baptéme repose sur le méme fondement que la circoncision. Or
qu'est-ce que la Parole de Dieu nous dit de I'efficace de la circoncision ?
Elle dit, parlant d'Abraham : "Il recut le signe de la circoncision comme
sceau de la justification par la foi bien gqu'il fat encore incirconcis"” (Rom.
IV, 11). La circoncision ne devait donc pas faire d'Abraham un juste : il
etait juste déja avant d'avoir été circoncis. Mais elle devait le déeclarer
juste afin de lui mieux démontrer sa justice. Si Abraham n'avait pas été
juste avant sa circoncision, sa circoncision n'aurait pas été un sceau et
n'aurait pu confirmer ce qui n'existait pas. Il en est de méme du baptéme,
c'est un sceau de la justification par la foi que I'hnomme possede avant
d'étre baptise. Car il est dit: "Celui qui croit et qui est baptisé sera sauve"



(Marc XVI, 16). La ou la foi exis-te, si elle est sincere, c'est la preuve
d'un cceur nouveau, d'une nature régénérée, et c'est seulement sur la
profes-sion de cette foi et de la regeneération, s'il s'agit d'un adulte, qu'il
est admis au baptéme. Méme s'il s'agit d'en-fants incapables de faire
profession de foi ou de saintete, I'administration du baptéme n'a pas pour
but de les rege-nérer, ou de les sanctifier, mais de les déclarer saints, c'est-
a-dire propres a étre consacres, méme dans I'en-fance, au service du
Christ, comme toute la nation d'lsraél, a cause de sa parenteé avec
Abraham, suivant la chair, était sanctifiée pour le Seigneur. S'ils n'étaient
pas saints dans ce sens figuré, ils n'etaient pas propres pour le baptéme
qui est le sceau d'un état de sainteté. Mais la Bible les déclare saints, a
cause de leur descendance de parents croyants et cela méme lorsqu'un
seul des parents est fidele : "Le mari infidele est sanctifié par sa femme
et la femme infidele est sanctifiee par son

mari,

- autrement vos enfants seraient impurs, tandis gu'ils sont saints" (I Cor.
VII, 14). lls sont donc baptises a cause de leur sainteté et pour la
proclamer solennellement, avec toutes les responsabilités qui en
découlent. Cette sainteté cependant, est bien différente de la sainteté de
la nouvelle nature ; et quoique le fait du baptéme, si on je considere au
point de vue scripturaire et qu'on I'amé-liore en conséquence, soit dans la
main de Dieu, un moyen important de faire de cette sainteté une
glorieuse réalite dans le sens le plus éleve du mot, cependant il n‘assure
pas necessairement dans tous les cas la régéné-ration spirituelle. Dieu
peut donner ou ne pas donner, suivant qu'il lui plait, un ceceur nouveau
avant, pendant ou apres le baptéme ; mais il est évident que des milliers
qui ont été baptisés sont encore irrégénérés; ils sont encore exactement



dans la méme position que Simon le magicien qui, apres avoir été baptisé
par Philippe, était encore "dans un fiel amer et dans les liens de
I'iniquité" (Actes VIII, 23).

La doctrine de Rome, cependant, est que tous ceux qui sont
canoniquement baptises, quoique ignorants, quoique immoraux, pourvu
qgu'ils croient implicitement & I'Eglise, et livrent leur conscience aux
prétres, sont aussi régene-res que jamais ils pourront I'étre, et que les
enfants sortant de I'eau du baptéme sont entierement purifiés du péché
originel. Aussi voyons-nous que les missionnaires jésuites de I'Inde se
vantent de faire des convertis par milliers, en les baptisant simplement,
sans leur donner la moindre instruction préalable, alors qu'ils sont encore
dans l'ignorance la plus complete des vérités du chris-tianisme et sur leur
simple promesse d'étre soumis a Rome. Cette doctrine de la réegénération
baptismale est aussi essentiellement Babylonienne. On s'étonnera, peut-
étre, a I'idee que la régénération ait éte connue dans le monde paien; mais
qu'on aille seulement dans I'Inde on trouvera aujourd'hui les bigots
Hindous, qui n‘ont jamais prété l'oreille a une instruction chretienne,

aussi familiarisés que nous-mémes a cette expression et a cette idee. Les
Brahmanes se vantent d'étre des hommes nés deux fois 1 et dans cette
condition, ils se disent assu-rés d'un bonheur éternel. Or, il en était de
méme a Babylone et la nouvelle naissance y était conférée par le
baptéme. Dans les mysteres Chaldéens, avant de donner aucune
instruction, on demandait avant tout a ceux qu'on allait initier, de
recevoir le baptéme en signe d'une obeissance aveugle et complete. Nous
lisons dans des auteurs anciens un témoignage direct du double fait du



baptéme et de sa signification. Dans certains rites sacrés des paiens, dit
Tertullien, faisant spécialement allusion au culte d'Isis et de Mithra,
I'initiation se fait par le bap-téme 2. Le mot initiation signifie clairement
qu'il fait allu-sion aux mysteres de ces divinités. Ce baptéme se faisait
par immersion.

Et il parait que c'était une céremonie difficile et périlleu-se, car nous
lisons que celui qui passait dans les eaux de purification et subissait
diverses epreuves nécessaires était admis, s'il survivait, a la connaissance
des mys-teres 3. Il fallait pour affronter cette initiation un courage peu
ordinaire. Il y avait cependant cette raison puissan-te pour les déterminer,
c'est que tous ceux qui etaient ainsi baptises, nous dit Tertullien, avaient
la promesse de la régénération et le pardon de tous leurs parjures 4. Les
adorateurs d'Odin pratiquaient le rite du baptéme, qui, si on le rapproche
de leur but avoué, montre qu'au moins a l'origine, ils ont d croire qu'on
pouvait purifier le peche naturel et la corruption de leurs nouveau-nés en
les aspergeant d'eau ou en les plongeant immediate-ment apres leur
naissance dans des lacs ou des rivieres 5. Il y a plus : de l'autre cOté de
I'Atlantique, a Mexico, on trouva la méme doctrine de régéneération par le
baptéme

1. Voir Recherches asiatiques, vol. VII, p. 271.

2. TERTULLIEN, De Baptismo, vol. |, p. 1204.

3. Elice Comment, dans GREG. NAZ. Orat. IV. GREGORII NAZIANZENI,
Opera, p. 245.

4. TERTULLIEN, De Baptismo, vol. I, p. 1205.

5. Voir MALLET, Le baptéme anglo-saxon, Antiquités, vol. I, p. 335.



en vigueur chez les indigenes, lorsque Cortez et ses guerriers
débarquerent sur leurs rivages 1. La cérémonie du baptéme mexicain,
que les missionnaires catholigues romains de I'Espagne contemplaient
avec étonnement, est décrite de la maniere suivante dans la Conquéte du
Mexique de Prescott : "Lorsqu'on avait achevé tous les préparatifs du
baptéme, on réunissait tous les parents de I'enfant et on faisait venir la
sage-femme qui devait accomplir la ceréemonie du baptéme 2. Au point
du jour tous s'assemblaient dans la cour de la maison ; au lever du soleil,
la sage-femme prenant I'enfant dans ses bras demandait un petit plat de
terre rempli d'eau, pendant que ceux qui l'assistaient placaient dans la
cour les orne-ments préparés pour le baptéme. Pour accomplir la
cere-monie, elle tournait le visage vers l'occident et com-mencait aussitot
certaines formalités. Ensuite elle asper-geait d'eau la téte de I'enfant et
disait : "O mon enfant, prends et recois I'eau du Seigneur du monde qui
est notre vie et qui est donnée pour faire croitre et renou-veler notre
corps. Elle est destinée a nous laver et a nous purifier. Puissent ces
gouttes célestes entrer dans ton corps et y demeurer, puissent-elles
détruire et éloigner de toi tout le mal et tout le péché qui t'a été transmis
avant le commencement du monde, puisgue tous nous Sommes sous son
pouvoir!"™ Alors elle lavait avec I'eau le corps de I'enfant et parlait ainsi :
"D'ou que tu viennes, toi qui es funeste a cet enfant, laisse-le et éloigne-
toi de lui, car maintenant il a une nouvelle vie et il est ne de nouveau,
maintenant il est purifié et nettoyé de nou-veau et notre mere
Chalchivitlycue (la déesse de I'eau) I'amene dans le monde.” Ayant ainsi
prié, la sage-femme Prend I'enfant dans ses mains et I'élevant vers le ciel
dit: "O Seigneur, tu vois cette creature que tu as envoyée dans le monde,



ce lieu de chagrin, de souffrance et de péniten-ce, accorde-lui, 6
Seigneur, tes dons et ton inspiration,

1. HUMBOLDT, Recherches Mexicaines, vol. I, p. 185.

2. Comme le baptéme est absolument necessaire au salut, Rome autorisa les sages-
femmes a I'administrer. Au Mexique, la sage-femme parait avoir été une prétresse.

car tu es le grand Dieu et avec toi est la grande Déesse 1" Voila bien
certainement I'opus operatum. Voila aussi la régénération par le baptéme
et I'exorcisme 2 aussi par faits et aussi complets que pourrait le désirer un
prétre romain ou un partisan du Tractarianisme. Le lecteur demandera-t-
il quelles preuves démontrent que le Mexique a emprunté cette doctrine a
la Chaldée? La preuve est décisive. Nous savons, d'apres les recherches
d'Humboldt, que les Mexicains honoraient Wodan comme le chef de leur
race; exactement comme les anciens Anglais le faisaient. Le Wodan ou
Odin de Scandinavie est le méme, on peut le prouver, que I'Adon de
Babylone 3. Le Wodan du Mexique, on le verra par la citation suivante,
est absolument le méme. D'apres les anciennes traditions réunies par
I'evéque Francis Munez de la Vega, dit Humboldt, le Wodan des
Chiapanais (Mexicains) était petit-fils de ce vieillard illustre, qui, a
I'epoque du grand déluge, ou périt la plus grande partie de I'humanite, fut
sauveé sur un radeau avec sa famille. Wodan contribua a la construction
de ce grand édifice que les hommes tenterent d'élever jusqu'aux deux.
L'exécution de ce projet téméraire fut interrompue; chaque famille eut
des lors un langage différent ; et le grand esprit Teotl ordonna a Wodan
d'aller peupler la contrée d'Anahuac 4. Voila qui démontre d'une maniere
evidente I'origine de la mythologie Mexicaine et aussi de la régénération



baptismale que les Mexicains avaient en commun avec les adorateurs

egyptiens et perses de la reine chaldéenne du Ciel. Prescott, il est vrali,
doute de l'authenticité de cette tradition, comme étant trop exactement
analogue avec I'histoire scripturaire pour

1. PRESCOTT, Le Mexique, vol. I, p. 339-340.

2. Dans la cérémonie romaine du baptéme la premiere chose que le prétre doive
faire, c'est d'exorciser le diable pour le chasser de I'enfant qu'on va baptiser, au
moyen de ces paroles : "Sors de cet enfant, esprit impur, fais place a I'Esprit Saint
le consolateur.” Le Chrétien sincere, vol. I, p. 365. Dans le Nouveau Testament, il
n'y a pas la moindre allusion a aucun exorcisme de ce genre accompagnant le
baptéme chrétien. Il est entierement paien.

3. Pour les preuves, voir Appendice, note L.

4. HUMBOLT, Recherches Mexicaines, vol. I, p. 320.

étre digne de foi. Mais le celebre Humboldt qui avait exa-miné
soigneusement le sujet et qui n'avait aucune raison pour le contredire,
déclare gu'il croit entierement a I'exactitude de cette tradition. Je dirai
méme qu'on peut le prouver, d'apres les pages si intéressantes de
Prescott, pour chaque trait essentiel, a la seule exception du nom de
Wodan auquel il ne fait aucune allusion. Mais heu-reusement, le fait que
ce nom avait été porté par quelque illustre héros parmi les ancétres
supposés de la race Mexicaine est mis hors de doute, par cette
circons-tance singuliere que les Mexicains avaient un de leurs jours
appelé Jour de Wodan, exactement comme les Anglais en ont unl. C'est



|a, si on la rapproche de toutes les circonstances, une preuve frappante a
la fois de I'uni-té de la race humaine et de la large diffusion du systeme
qui commenca a Babylone.

Si I'on demande : comment les Babyloniens eux-mémes ont-ils adopte
cette doctrine de la régénération par le baptéme? C'est la une question
qu'on peut elucider. Dans les mysteres Babyloniens la commémoration
du déluge, de I'arche et des grands événements de la vie de Nog, se
mélait au culte de la reine du ciel et de son fils. Noé&, pour avoir véecu
dans deux mondes, le monde avant le déluge et le monde apres le déluge,
etait appelé Diphues ou celui qui est né deux fois2, et était représenté
sous les traits d'un dieu a deux tétes, tournées dans deux direc-tions
opposeées, I'une jeune, l'autre vieille3. Nous avons vu gue Janus, le dieu a
deux tétes, se rapportait en un sens a Cush et a son fils Nemrod,
considéerés comme un seul dieu, sous un double aspect, comme le dieu
supréme, le pere de tous les héros deéifiés ; et cependant pour lui acquérir
I'autorite et le respect essentiels a son titre futur de chef du grand systeme
d'idolatrie inaugurée par les apostats, il était nécessaire de le représenter
d'une maniere ou de l'autre comme identigue au grand

1. HUMBOLDT, vol. I, p. 319.
2. BRYANT, vol. X1V, p. 21.

3. ibid. p. 86.

patriarche qui était le pere de tous et avait une histoire si merveilleuse.
Aussi dans les legendes de Janus, nous voyons, mélees a d'autres traits
provenant d'une source tout a fait différente, des declarations non



seulement sur ce fait gu'il était le pere du monde, mais sur celui-ci qu'il
etait I'inventeur des navires 1, ce qui est évidemment un emprunt a
I'nistoire de Noé ; c'est pour cela que la manie-re étonnante dont il est
representé dans cette gravure (fig. 34) que nous mettons sous les yeux du
lecteur, avait été inspirée par I'histoire du grand patriarche, a I'inté-grite
duquel I'Ecriture fait si particulierement allusion quand elle parle du
double aspect de sa vie (Gen. VI, 9): "Noe fut un homme juste et integre
dans sa posterité", c'est-a-dire dans sa vie avant et apres le déeluge.

Fig. 34

Toute la mythologie de Grece et de Rome, comme celle de I'Asie, est
remplie de I'histoire et des exploits de Noé auxquels il est impossible de
se méprendre. Dans I'Inde, le Dieu Vichnou, le conservateur, qu'on
honore pour avoir miraculeusement sauvé une famille juste au moment
ou le monde fut submergé, offre I'histoire de Noé enveloppée dans cette
legende ; il est méme appelé par son nom. Vichnou est exactement la
forme sanscrite du Chaldéen Ishnuh, I'hnomme Noé ou I'homme de repos
2. Quant a Indra, le roi des dieux et le dieu de la



1. BRYANT, vol. 11, p. 78.

2. Le mot méme, Ish, homme, usité dans le sanscrit avec le digamma prefixe: par
exemple Vishampati, le seigneur des hommes. WILSON, L'Inde il y a 3000 ans,
p.99.

pluie, ce qui n'est évidemment gu'une autre forme du méme dieu, on
trouve ce nom sous la forme exacte d'Ishnu. Or, la legende méme de
Vichnou qui prétend faire de lui non une simple créature, mais le dieu
supré-me et éternel, montre gue cette interprétation de son nom n'est pas
une imagination sans fondement. VVoici comment il est célébré dans le
Matsya Puran : " Le solelil, le vent, I'air, tous les éléments immatériels,
etaient absorbées dans son essence divine et l'univers etant consume, le
Dieu éternel et tout-puissant, ayant revétu une ancienne forme, se reposa
mystérieusement sur la surface du vaste océan. Mais nul ne peut savoir si
cet étre était alors visible ou invisible, quel était son saint nom, ou la
cause de son mystérieux sommeil. Nul ne peut dire non plus combien il
se reposa ainsi jusqu'a ce qu'il elt la pensée de créer; car nul ne I'a vu,
nul ne s'est approcheé de lui, nul ne peut penétrer le mystere de son
essence reelle 1." Conformément a cette ancienne légende, Vichnou est
encore représenté comme dormant quatre mois de lI'année. Maintenant
rapprochez cette his-toire du nom de Nog, I'hnomme du repos, et de son
his-toire personnelle pendant le déluge, lorsque le monde fut détruit,
lorsque durant quarante jours et quarante nuits tout n'était que chaos,
qu'on ne voyait ni soleil, ni lune, ni étoile scintillante, que la mer et le
ciel étaient confondus et que tout n'était qu'un océan universel, sur la
surface duquel flottait le patriarche ; qu'il n'y avait nul étre humain pour



s'‘approcher de lui, sauf ceux qui étaient dans l'arche avec lui, et nous
pénétrons aussitot le mys-tere de son essence réelle, nous discernons le
saint nom de cette personne et nous connaissons les causes de ce
mystérieux sommeil. Or, partout on célebre le nom de Noé soit sous le
nom de Saturne le mystérieux 2, car ce nom lui était donne aussi bien
qu'a Nemrod, parce gu'il fut caché dans I'arche, au jour de la terrible
colere du Seigneur, soit sous celui d'Oannes ou Janus, I'hnomme de

1. Col. KENNEDY, La mythologie Hindoue, p. 228.

2. BRYANT, vol. Ill, p. 75.

la mer ; et il est géenéralement depeint de maniere a non prouver qu'on le
regardait comme Diphues, celui qui est né deux fois, ou le régéneére. Les
Babyloniens nés deux fois, qui sont autant de dieux sur la terre, montrent
bien par le titre qu'ils se décernent a eux-mémes, que le dieu qu'ils
représentent et dont ils réclament les prérogatives avait été connu comme
celui qui est né deux fois. Les rapports de la régéneration avec I'histoire
de Noé écla-tent avec force dans les recits qui nous sont faits des
mysteres célébrés en Egypte. Les meilleurs savants ver-sés dans les
antiquités Egyptiennes, parmi lesquels nous citerons Sir Gardiner
Wilkinson, admettent que I'histoire de Noée se mélait a celle d'Osiris 1. Le
vaisseau d'Isis et le cercuell d'Osiris flottant sur les eaux, se rapportent
exclusivement a cet événement remarquable. On déplo-rait la mort
d'Osiris a différentes époques, dans diverses parties de I'Egypte, et a I'une
de ces époques on celébrait plus particulierement la mémoire du puissant
chasseur devant I'Eternel, et & une autre, la catastrophe terrible a laquelle
Noé survécut. Dans la grande et solennelle féte appelée la disparition



d'Osiris, il est évident que c'est Noé lui-méme qui était cense s'étre perdu.
L'époque ou Osiris fut enfermé dans son cercueil et ou ce cercueil fut
dépose a la surface de I'eau, d'apres les declarations de Plutarque,
s'accorde exactement avec I'époque ou Noé entra dans I'Arche. Ce fut le
17 du mois d'Athyr, alors que le Nil cesse de déborder, lorsque les nuits
allongent et que les jours diminuent 2. Le mois Athyr était le second
mois apres I'equinoxe d'automne, époque a laquelle commencait I'année
des juifs et des patriarches. D'apres cette declaration donc, Osiris fut
enfermé dans son cer-cueil le 17e jour du second mois de I'année
patriarcale. Comparez ce fait avec le récit scripturaire de I'entrée de Noe
dans I'Arche, et vous verrez a quel point ils s'accor-dent (Gen. VII, 11) :
I'an 600 de la vie de Nog, le deuxieme mois, au 17e jour du mois, toutes
les fontaines du grand

1. WILKINSON, vol. IV, p. 340.

2. PLUTARQUE, De Iside et Osiride, vol. Il, p. 366. D.

abime furent rompues, ce jour-la Noé entra dans I'Arche. I'époque a
laquelle; disait-on, Osiris (ou autrement Adonis) avait été renfermé dans
son cercueil, était exac-tement la méme que celle ou Noé fut relegué
dans I'Arche pendant une année 1. Or, les déclarations de Plutarque
déemontrent que comme Osiris a cette féte était regale comme mort et
enseveli quand il fut renfermé dans son arche ou dans son cercueil et
confié a I'abime, ainsi lorsqu'il en sortit, son nouvel état fut regardé
comme celui d'une nouvelle vie, ou comme une réegene-ration 2. Nous
avons toute raison de croire que par l'arche et le déluge, Dieu donna aux
saints patriarches et prin-cipalement au juste Noé une représentation



typique, vivante, du pouvoir du sang et de I'esprit de Christ, comme
sauvant de son courroux et en méme temps purifiant de tout péche,
représentation qui était le sceau et la confirmation la plus réjouissante de
la foi des veri-tables croyants. Pierre semble y faire distinctement
allu-sion lorsqu'il dit, parlant de cet événement : "C'est a cela que réepond
maintenant comme une figure le baptéme qui nous sauve" (I Pierre 111,
21). Les prétres Chaldéens ont entierement corrompu et dénature toutes
les verités primitives. lls fermerent volontairement les yeux sur ce fait,
que c'est la justice par la foi que Noé avait avant le déeluge qui lui permit
de traverser sain et sauf les eaux vengeresses de cette terrible
catastrophe, et l'introduisit du sein de I'arche, par une nouvelle naissance,
dans un inonde nouveau, lorsqu'arrété sur le mont Ararat, il sor-tit de sa
longue réclusion. lls firent croire a leurs secta-teurs qu'en passant
seulement par les eaux du baptéme et les pénitences qui s'y rattachaient,
cela suffisait pour

1. APOLLODORE, liv. Il1, ¢. X, IV, vol. 1, p. 356-357. THEOCRITE, Idylle, XV,
1. 103-104, p. 190-191 ; Poetee Greeci minores. Théocrite parle d'Adonis, délivré
par VVénus, des régions infernales, apres y étre demeuré pendant un an, mais
comme cette scene se passe en Egypte, il est évident qu'il fait allusion a Osiris, qui
était I'Adonis des Egyptiens.

2. PLUTARQUE, De Iside et Osiride, p. 356, 367, etc. C'est sous les traits de
Pthah-Sokari-Osiris, gu'il était représenté comme ayant été enseveli sous les eaux
(WILKINSON, vol. IV, p. 265). Sous son caractere propre, simplement comme
Osiris,

il avait une tout autre sépulture.

faire d'eux, comme du second pere de I'humanité, de Diphueis, nés deux



fois ou régénereés, pour leur donner tous les privileges du juste Noé et
cette nouvelle naissance (palingenesia) 1 dont leur conscience leur faisait
sentir le pressant besoin. La papauté agit d'apres le méme principe, et
c'est de cette source gu'elle a tiré sa doctrine de la régéneration par le
baptéme, a propos de laguelle on a tant écrit et engagé tant de
controverses Que I'on discute tant que I'on voudra, c'est la et la
seu-lement qu'on trouve la veéritable origine de ce dogme anti-scripturaire
2.

Le lecteur a déja vu combien Rome a fidelement copié I'exorcisme usité
dans le baptéme. Toutes les autres par-ticularités qui se rattachent au
baptéme Romain, comme I'emploi du sel, de la salive, du chréme ou
I'onction avec I'huile, et la marque sur le front par le signe de la croix,
sont également des usages paiens. Quelques partisans de Rome sur le
continent, ont convenu que certains de ces usages n‘ont pas éte
empruntés a I'Ecriture. Jodocus Tiletanus de Louvain, défendant la
doctrine de la tradi-tion non écrite, n'héesite pas a dire : "Nous ne sommes
pas satisfaits de ce que I'Evangile ou les apdtres déclarent, mais nous
disons avant comme apres, gqu'il y a plusieurs vérites graves et
Importantes qui sont acceptees et recues par suite d'une doctrine qui n'est
nulle part écri-te. Car nous bénissons I'eau avec laquelle nous baptisons
et I'nuile dont nous oignons; et méme nous bénissons celui que nous
baptisons. Et, je vous le demande, dans quelle doctrine I'avons-nous
appris? Ne le tenons-nous pas d'une ordonnance secrete et non écrite ? Et
de plus, quelle écriture nous enseigne a oindre avec I'huile ? Oul, je vous
le demande, d'ou vient I'usage de plonger trois fois les enfants dans I'eau
? Cela ne vient-il pas de cette

1. PLUTARQUE, De lIside, vol. II, p. 36.

2. On s'est livré a beaucoup de spéculations sur le sens du nom de Shinar, appli-



qué a la region dont Babylone était la capitale. Les faits ci-dessus mentionnes, ne
jettent-ils pas de la lumiere sur ce point ? Ce qui parait le plus probable, c'est que
ce nom vient de sheng, répéter, et naar, enfance. La pays de Shinar, d'apres cela,
est donc exactement le pays du Régénérateur.

doctrine cachée et mystérieuse que nos maitres ont regue en secret sans
aucune autorité et qu'ils observent encore 1." Ce savant théologien de
Louvain maintient naturellement que cette doctrine secrete et cachée
dont il parle, était la parole non écrite, transmise par le canal de
I'infaillibilité, depuis les apotres du Christ jusqu'a son propre temps. Mais
d'apres ce gue nous avons déja vu, le lecteur aura une opinion différente
sur la source de cette doctrine secrete et cachée. Le Pere Newman admet
pour I'eau sacrée (c'est-a-dire I'eau imprégnée de sel puis consacrée) et
plusieurs autres choses qui etaient, comme il le dit lui-méme, les
instruments et les accessoires du culte du demon, que tous ces usages
avaient leur origine paienne et qu'ils avaient éteé sanctifies par leur
introduc-tion dans I'Eglise 2. Quelle excuse, quel palliatif peut-il donc
offrir pour une adoption si extraordinaire ? Le voici : c'est que I'Eglise
avait confiance dans le pouvoir du christianisme pour résister a
I'infection du mal, et pour faire servir cette doctrine a la cause de
I'Evangile. Quel droit avait I'Eglise & entretenir une pareille confiance?
Quelle union pouvait-il y avoir entre la lumiere et les ténebres ? Quel
accord entre Christ et Bélial ? Que I'his-toire de I'Eglise témoigne de la
vanité, que dis-je, de I'im-piété d'une semblable espérance! Que la suite
de nos recherches verse sa lumiere sur ce sujet! Au point ou nous en
sommes maintenant, je ne parlerai que d'un seul rite du baptéme. C'est
I'usage de la salive ; si nous examinons les mots eux-mémes du rituel
romain relatifs a cette cerémonie, nous verrons clairement que cet usage



doit venir des mysteres. Voici le récit de I'emploi qu'on en fait d'apres
I'evéque Hay 3 : le prétre récite un autre exorcisme et a la fin touche avec
un peu de salive l'oreille et les narines de celui qu'il baptise, en disant :
"Epphata, c'est-a-dire ouvre-toi a une douce odeur; Puisses-tu fuir, 6
démon, car le jugement de Dieu est

1. Revue du I'Epitre du Dr. GENTIANUS HARVET, p. 19. B et 20. A.
2. NEWMAN, Développement, p. 359-360.

3. Le Chrétien sincere, vol. |, p. 368.

proche.” Or, le lecteur demandera tout de suite : quel rap-port possible,
concevable, peut-il y avoir entre la salive et une douce odeur ? Si on
rapproche soigneusement la doctrine des mysteres chaldeens de cette
déclaration, on verra que ce n'est point par hasard, quelqu'absolus et
dépourvus de sens que ces termes puissent paraitre, que la salive et une
douce odeur ont été rapprochées. Nous avons déja vu a quel point le
paganisme connaissait les attributs et I'ceuvre du Messie promis, quoique
toute cette connaissance de ces grands sujets servit a cor-rompre les
esprits et a les garder dans la servitude. Il nous faut maintenant
remarquer que s'ils connaissaient l'existence du Saint-Esprit, de méme ils
connaissaient son ceuvre, quoigue leur connaissance de ce sujet fat
egalement corrompue et grossiere. Servius, dans ses commentaires sur la
premiere Géorgique de Virgile, apres avoir cité I'expression bien connue
Mystica vannus lacchi, "I'éventail mystique de Bacchus" dit que cet
even-tail mystiqgue symbolisait la purification des ames 1. Mais comment



un éventail pouvait-il étre un symbole de la purification des ames ? La
réponse est qu'un éventail est I'instrument qui sert a produire le vent 2, et
en Chaldée, nous l'avons déja vu, le méme mot veut dire a la fois vent et
Saint-Esprit. Il est donc hors de doute qu'a I'ori-gine le vent était I'un des
divins emblemes des pa-triarches, qui représentait la puissance du Saint-
Esprit, comme notre Seigneur Jésus-Christ le dit lui-méme a Nicodeme,
"le vent souffle ou il veut, et tu en entends le bruit; mais tu ne sais d'ou il
vient ni ou il va". C'est pour cela que lorsqu'on représentait Bacchus avec
I'éventail mystique, cela voulait dire qu'il était le puissant en qui résidait
I'Esprit. De la vient I'idée de purifier I'ame au moyen du vent, suivant la
description de Virgile qui

1. SERVIUS, vol. p. 197.

2. 1l'y a une allusion évidente au van mystique du dieu Babylonien dans la
prophétie sur Babylone prononcée par Jér. LI, 1-2 : "Ainsi a dit I'Eternel : Voici,
je vais faire lever un vent de destruction contre Babylone et contre ceux qui
I'nabitent et dont le cceur s'éleve contre moi. J'enverrai contre Babylone des
vanneurs qui la vanneront et qui videront son pays."

représente les taches du peché comme étant enlevées de cette maniere :

Elles expient dans des supplices
leurs anciennes fautes,
Quelques-unes suspendues dans les airs
sont le jouet des vents 1.



C'est a cause de cela que les prétres de Jupiter (qui était primitivement
une autre forme de Bacchus, fig. 35) étaient appelés Flamens2, c'est-a-
dire souffleurs, ou dispensa-teurs du Saint-Esprit en soufflant sur leurs

sectateurs.
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Fig. 35 Le lecteur se rappellera que Jupiter, en Jupiter jeune ou Jupiter I'enfant,
etait adoré dans les bras de sa mere la Fortune, comme Vénus était adorée dans
les bras de la déesse Babylonienne ou Horus, dans les bras d'lIsis. De plus,
Cupidon qui, comme fils de Jupiter, est Vejovis, c'est-a-dire le jeune Jupiter, est
représenté non seulement avec la coupe de vin de Bacchus, mais avec une
guirlande de lierre autour de lui, comme marque distinctive de la méme divinité.



1. VIRGILE, Enéide, liv. VI, v. 739-741.

2. De Flo, je respire.

Or, dans les mysteres, la salive était un autre symbole designant la méme
chose. En Egypte, d'ou le Systeme Babylonien vint dans I'Europe
occidentale, le nom de I'Esprit pur ou purifiant était Rekh 1. Mais Rekh
signifie aussi salive 2, de telle sorte que oindre de salive le nez ou les
oreilles des inities, d'apres le systeme mystique, était au fond les oindre
de I'esprit purificateur. Rome, en adoptant l'usage de la salive I'a
emprunté a quelque rituel Chaldéen, dans lequel la salive était I'embleme
déesigneé de I'Esprit; c'est ce qui ressort clairement des détails qu'elle
donne, dans ses formulaires autorises, de la raison de cette onction faite
sur l'oreille. "Nous oignons de salive les oreilles, dit I'evéque Hay, parce
que, par la grace du baptéme, les oreilles de notre ame s'ouvrent pour
entendre la Parole de Dieu et les inspirations de son Saint-Esprit 3."
Mais, dira-t-on, qu'y a-t-il de commun entre la salive et la douce odeur ?
Je réponds : le mot Rekh, qui signifie le Saint-Esprit, et qui éetait
clairement représenté par la salive, était intimement lié a Rekh qui veut
dire un par-fum odorant ou une douce odeur.

Ainsi, la connaissance des mysteres donne le sens et I'explication
serieuse de la parole cabalistique adressée par le prétre romain qui
baptise a celui qu'il va baptiser, lorsqu'il lui frotte le nez et les oreilles,
parole qui, autre-ment, n'aurait aucun sens: "Epphata, ouvre-toi a une
douce odeur."

Tandis que c'était la la vérité primitive cachée sous la salive, cependant
tout I'esprit du paganisme était si oppose a la spiritualité de la religion



des patriarches et s'efforcait de la rendre si mutile et d'en détourner
entierement les hommes, tout en prétendant lui rendre hommage, que
parmi la foule en géneéral I'emploi magique de la salive devint le symbole
de la plus gros-siere superstition.

1. BUNSEN, vol. I, p. 475-476 et 516.
2. PARKHURST, Lexique, p. 703.

3. Le Chrétien sincere, vol. |, p. 368.

Théocrite montre a quels rites avilissants il était mélé en Sicile et en
Grece 1, et Perse flétrit ainsi le peuple de

Rome de son époque, qui se confiait en ces rites pour écarter l'influence
du mauvais ceil:

Nos superstitions ont commencé avec notre vie ;
La superstitieuse aieule, ou le plus proche parent,
Prend dans son berceau I'enfant nouveau-né
Et commence par le purifier avec la salive
Elle lui frotte les tempes, le front, les levres,
Prétendant que la puissance de la magie
Doit le protéger par la vertu de la salive lustrale 2.

Nous voyons donc a guel point le baptéme papal est la reproduction
exacte du baptéme Chaldéen; mais il y a un autre point a noter qui
complete la démonstration. Nous le trouvons dans la malédiction



suivante, fulminée contre un homme coupable du crime impardonnable
d'avoir quitté I'eglise de Rome et qui publia les raisons sérieuses de son
action : "Puisse le Pere, qui créa I'hom-me, le maudire ! Puisse le Fils qui
a souffert pour nous le maudire ! Puisse le Saint-Esprit qui a souffert
pour nous dans le baptéme, le maudire 3 I" Je ne m'arréte pas a montrer
combien cette maléediction est absolument et entierement opposée a tout
I'esprit de I'Evangile. Mais ce que je recommande a l'attention du lecteur,
c'est cette affirmation étonnante que le Saint-Esprit a souffert pour nous
dans le baptéme. Sur quoi s'appuie-t-on dans I'Ecri-ture pour avancer une
pareille assertion ? Qu'est-ce qui a pu la faire naitre ? Mais que le lecteur
revienne a la personnalité Babylonienne du Saint-Esprit et il verra
clairement le blaspheme contenu dans un pareil langage. Suivant la
doctrine Chaldéenne, Sémiramis, la femme de Ninus ou Nemrod,
divinisée sous le nom de Reine des

1. THEOCRITE, ldylle, 11, 61, p. 126-127.
2. PERSE, Satyres, Il, 30, 34 dans l'original.

3. C'est la malédiction formulée contre M. Hogan, de Philadelphie, qui quitta
I'Eglise de Rome et indiqua les raisons de sa conduite (voir BEGG, Manuel, p.
152. et BLAKENEY, La papauté au point de vue social, p. 126 et la note p. 127).

cieux, fut adorée, nous l'avons vu, comme Junon la colombe, en d'autres
mots, le Saint-Esprit incarné Quand son mari fut renverse a cause de sa
révolte blas-phématoire contre la majesté céleste, ce fut quelgue temps
pour elle un sujet de douleur. Les fragments de I'histoire ancienne venus
jusqu'a nous racontent sa frayeur et disent qu'elle s'enfuit, pour se sauver



de ses ennemis. Dans les fables de la mythologie, cette fuite était
mystérieusement représentée en harmonie avec les attributs de son mari.
Les bardes grecs disaient que Bacchus, vaincu par ses ennemis, se
réfugia dans les pro-fondeurs de I'Océan (fig. 36).

Fig. 36 La figure du taureau coupeé est un autre symbole de ce qui est représenté
par le gros arbre coupé (fig. 27, p. 147), c'est-a-dire Nemrod comme le puissant
mis en pieces au milieu de sa gloire et de sa puissance..

L'homme-taureau le symbolise car, prince et taureau ont le méme nom. Le poisson
au-dessus du taureau indique la transformation qu'il devait subir a sa mort:
I'histoire de Mélikerta, qui avec sa mere Ino, fut jetée dans la mer et devint une
déesse de la mer n'est qu'une autre version de I'histoire de Bacchus, car Ino était
sa nourrice. Or, sur la seconde médaille, Mélikerta, appelée Palcemon, monte
triomphalement sur un poisson, apres ses épreuves, avec un sapin ou un pin,
symbole de Baal-Berith, dieu de I'alliance (voir p. 147).

Le nom Ghelas, au-dessus du taureau coupé et du poisson est équivoque.
Appligué au poisson, il vient de ghela, se réjouir ou bondir de joie, comme les
dauphins font dans la mer. Appligué a la divinité représentée par le poisson et le
taureau, il vient de gheda, revéler, car elle était le révélateur de la bonté et de la
VErité.



Voici ce que dit Homere :

"Ce heros jadis poursuivit les nourrices du délirant Bacchus sur le mont
sacre de Nyza ; frappées par I'homi-cide Lycurgue, les Bacchantes
laissent tomber leurs thyrses ; le dieu effrayé se plonge dans les flots de
la mer

et Thetis le recoit tout tremblant dans son sein, tant les

menaces d'un homme l'ont saisi d'épouvanté 1." En Egypte, nous l'avons
vu, Osiris identifié a Noé était représenté comme passant au travers des
eaux, alors qu'il fut vaincu par Typhon, son grand ennemi, ou le
méchant. Les poetes représentaient Séemiramis comme partageant son
malheur et cherchant de la méme manie-re un refuge assuré. Nous avons
déja vu que sous le nom d'Astarté elle était, disait-on, sortie de I'ceuf
merveilleux qu'on trouve flottant sur les eaux de I'Euphrate. Manilius
nous dit, dans ses poésies astronomiques, le motif qui la porta a se
réfugier dans ces eaux. Vénus plongea dans les eaux de Babylone, dit-il,
pour éviter la colere de Typhon aux pieds de serpent 2. Puisque Vénus,
Uranie, ou Dioné 3 la colombe céleste, plongea par suite de son profond
désespoir dans ces eaux de Babylone, qu'on remarque, d'apres la doctrine
chaldeenne, a quoi cela revient. Cela veut dire, ni plus ni moins, que le
Saint-Esprit incarné entra dans ces eaux, en proie a une gran-de
tribulation, et cela, afin que ces eaux fussent propres a donner une vie
nouvelle et la regénération par le bap-téme aux adorateurs de la Madone
Chaldéenne, non seu-lement par le s¢jour temporaire du Messie au
milieu d'eux, mais par I'efficace de I'Esprit qui venait ainsi s'y méler.
Nous avons la preuve que la vertu purificative des eaux, qui dans
I'opinion paienne avaient le pouvoir de purifier I'ame de la corruption et



de la régénérer, venait en partie de ce que le dieu médiateur, le dieu du
soleil et le dieu du feu, passait dans ces eaux, pendant son humi-liation et
son sejour au milieu d'elles; la papauté a gardé cette coutume jusqu'a
aujourd'hui, coutume qui vient de cette persuasion. Quant a ce qui
concerne le paganisme, les extraits suivants de Potter et d'Athenasus sont
assez eloquents. Chaque personne, dit Potter, qui venait aux sacrifices
solennels (des grecs) était purifiée par I'eau.

1. HOMERE, lliade, VI, v. 133. Voir BRYANT, Mythologie, vol. IV, p. 157.
2. MANILIUS, Astronom., liv. XV, v. 579-582, p. 146.

3. OVIDE, Fastes, liv. I, p. 461.

A cet effet, on placait ordinairement, a I'entrée des tem-ples, un vaisseau
plein d'eau sacrée 1. Comment cette eau etait-elle sanctifiée ? On la
consacrait, dit Athenasus, en y plongeant une torche enflammeée qu'on
prenait sur l'autel 2. La torche enflammeée était le symbole spécial du
dieu du feu et, par la lumiere de cette torche, si indis-pensable pour
consacrer I'eau sainte, nous pouvons aise-ment voir d'ou venait en grande
partie la vertu purifica-tive de I'eau de la mer aux vagues retentissantes
qui disait-on, était si efficace pour purifier de la faute et de la souillure
du péché 3, grace au dieu soleil qui se réfugia dans ses eaux.

Or, I'église Romaine emploie encore la méme méthode pour consacrer
I'eau du baptéme. Le témoignage peu suspect de I'évéque Hay ne laisse
aucun doute sur ce sujet. Elle est bénie (I'eau gardée dans les fonts
baptis-maux) la veille de PentecOte, parce que c'est le Saint-Esprit qui
donne aux eaux du baptéme le pouvoir et I'ef-ficace pour sanctifier nos



ames, et parce que le baptéme de Christ se fait par le Saint-Esprit et par
le feu (Math. I, 11). En bénissant les eaux on met dans le vase une
torche allumée 4. 1l est donc évident que I'eau baptisma-le de Rome
capable de régenérer est consacrée exacte-ment comme I'était I'eau du
paganisme qui régénérait et purifiait. A quoi sert-il a I'évéque Hay de
dire, avec l'in-tention de sanctifier la superstition, et de rendre pos-sible
I'aspotasie, que ce rite est destiné a représenter le feu de I'amour divin,
qui se communique a I'ame par le baptéme, et la lumiere du bon exemple
que devraient donner tous ceux qui sont baptisés 5 ? Voila I'explication
qu'on donne de cette pratigue; mais un fait domine encore, le voici :
tandis que la doctrine romaine sur le baptéme est purement paienne dans
les cérémonies du baptéme papal, on pratique encore aujourd'hui I'un des

1. POTTER, Antiquites, vol. I, p. 195.

2. ATHENAUS, liv. IX, p. 409.

3. Tous les maux de I'numanité, dit Euripide, sont lavés par I'eau de la mer.
4. HAY, Le Chrétien sincere, vol. I, p. 365.

5. idem.

rites essentiels de I'ancien culte du feu, exactement comme le
pratiquaient les adorateurs de Bacchus, le messie babylonien. De méme
que Rome conserve le sou-venir du dieu du feu passant a travers les eaux
et leur communiquant sa puissance, de méme quand elle parle de I'Esprit
Saint souffrant pour nous dans le baptéme, elle rappelle de la méme
maniere le réle que le paganisme assignait a la déesse Babylonienne,



lorsqu'elle se jeta dans les eaux. Le chagrin de Nemrod ou de Bacchus
lors-qu'il était dans les eaux était un chagrin méritoire. La douleur de sa
femme en qui habitait merveilleusement le Saint-Esprit, était de la méme
nature. La douleur de la Madone plongeée dans ces eaux, alors qu'elle
fuyait la colere de Typhon, était I'angoisse féconde qui enfantait les
enfants de Dieu. Ainsi dans I'extréme ouest, Chalchivitlycue, la deesse
des eaux chez les Mexicains et la mere de tous les regeneres, était
representée comme purifiant de leur péche originel les enfants nouveau-
nés, et les enfantant de nouveau dans le monde 1. Or, le Saint-Esprit était
a Babylone I'objet d'un culte idolatre sous la forme d'une colombe. Sous
la méme forme et avec une idolatrie semblable le Saint-Esprit est adoré a
Rome. Quand donc nous voyons, contrairement a tous les prin-cipes
scripturaires, que le Saint-Esprit a souffert pour nous dans le baptéme,
nous voyons clairement ce que ce Saint-Esprit représente. Ce n'est pas
autre chose que Sémiramis, I'incarnation méme de la dépravation et de la
souillure.

1. Voir p. 197.



Article 2
Justification par les ceuvres

Les adorateurs de Nemrod et de sa femme étaient, disait-on, régenérés et
purifiés du péché par le baptéme qui tirait son efficace des souffrances de
ces deux divinités babyloniennes. Mais pour ce qui est de la justification,
les Chaldéens croyaient que I'nomme est justifié et accepte par Dieu a
cause de ses ceuvres et de ses mérites. C'est ce que confirment les
réflexions de Christie, dans ses observations annexees aux "Mysteres
d'Eleusis", par Ouvaroff. M. Ouvaroff a fait remarquer que I'un des
grands objets de ces mysteres était de présenter a I'nom-me déchu les
moyens de retourner a Dieu. Ces moyens étaient les vertus catholiques
(c'est-a-dire les vertus qui effacent le péché par lesquelles il fallait
vaincre une vie mateérielle). C'est pourquoi les mysteres étaient appelés
Teletae, perfection, parce gu'ils étaient censes donner la perfection de la
vie. Ceux qui étaient ainsi purifiés étaient appelés Teloumenoi ou Teteles-
menoi, c'est-a-dire, ameneés a la perfection, ce qui dépendait de l'action
individuelle 1. Dans la métamorphose d'Apulie, qui fut initie aux
mysteres d'Isis, nous trouvons cette doctrine des merites de I'hnomme
clairement exposee. Ainsi la déesse est représentée comme s'adressant au
héros du récit. "Si vous meritez la protection de ma divinité par une
obéissance attentive, une dévotion religieuse et une chasteté inviolable,
vous comprendrez que c'est grace a moi, a moi seule, que votre vie peut
s'étendre au-dela des limites assignees a votre destinée 2." Quand la
méme per-sonne a regu une preuve de la faveur supposée de la divinite,
voici comment les dévots expriment leur joie : «Heureux ! Par Hercule !
et trois fois béni celui qui a mérité par I’innocence et la probité de sa vie
passee, une

1. OUVAROFF, p. 183-184.



2. Métam., ch. XI.

telle protection d'en haut 1 1" Voila pour la vie. A la mort aussi c'est par
ses propres merites qu'on obtient le grand passeport pour entrer dans le
monde invisible, quoique le nom d'Osiris ft donné, comme nous le
verrons, a ceux qui mouraient dans la foi. Quand les corps des
person-nages de distinction étaient embaumeés (en Egypte), dit Wilkinson
citant Porphyre, on leur enlevait les intestins, on les mettait dans un vase,
sur lequel (apres les rites ordinaires pour les morts) I'un des embaumeurs
pro-noncait une invocation en faveur du défunt. La formule, d'apres
Euphrate, qui la traduisit de l'original en grec, était ainsi congue : "O toi
soleil ! Notre Maitre souverain ! Et vous toutes déesses, qui avez donne
la vie a I'homme, recevez-moi et réservez-moi une place parmi les dieux
éternels. Pendant tout le cours de ma vie, j'ai scrupuleu-sement adoré les
dieux que mes peres m'avaient appris a adorer; j'ai toujours honorée mes
parents auxquels je dois mon corps. Je n'ai tué personne, je n'ai trompé
per-sonne, je n'ai fait de tort a personne 2." Ainsi les mérites, I'obéissance
ou I'innocence de I'nomme étaient le grand argument. La doctrine de
Rome sur cette question capi-tale de la justification du pécheur est
absolument la méme. Sans doute cela prouverait peu la parenté des deux
systemes de Rome et de Babylone ; car depuis Cain jusqu'a nous, la
doctrine du mérite de I'nomme et de la justification personnelle a partout
eté naturelle dans le cceur de I'humanité dépravée. Mais ce qui est
remar-guable c'est que dans les deux systemes, les symboles de cette idee
sont absolument les mémes. Dans la légende papale on nous dit que la
balance de Dieu a eté confiée a Saint Michel I'archange 3, et que dans les
deux plateaux opposes de cette balance les merites et les démérites des



morts sont pesés avec equite, et selon que le plateau Penche d'un céte ou
de l'autre, ceux-ci sont ou justifiés ou condamnés.

1. Métam., ch. XI.
2. WILKINSON, vol. v, p. 463-464.

3. Revue de I'Epitre, du Dr. GENTIANUS HARVET, liv. I, ch. 14.

Or, la doctrine chaldéenne de la justification par la foi, c'est la un fait
confirmé par les découvertes faites sur les monuments égyptiens, est
symbolisée exactement de la méme maniere, avec cette seule différence
que dans le pays de Ham les plateaux de la justice étaient confiés non a
I'archange Michel, mais au dieu Anubis et que les bonnes et les
mauvaises actions semblent avoir été jugées séparément ; ce dieu tenait
un registre distinct, de telle sorte que lorsque les deux étaient
additionnées et que la balance touchait a terre, le jugement était aussitot
prononcé. Wilkinson nous dit gu'on représentait souvent Anubis avec ses
plateaux ; et que dans certains cas il y a quelques différences de détail.
Mais d'apres ses déclara-tions il est evident que le principe est le méme.
Voici le récit gu'il fait d'une de ces scenes du jugement avant I'admission
des morts dans le paradis : "Cerbere est prée-sent comme gardien des
portes pres desquelles appa-raissent les balances de la justice. Anubis,
qui dirige le pesage, ayant placé dans un plateau un vase représen-tant les
bonnes actions du défunt et dans l'autre la figu-re ou I'embleme de la
Verité, examine ses titres a I'ad-mission. S'il est trouvé trop léger, Osiris,
le juge des morts, inclinant son sceptre, en signe de condamnation,
prononce le jugement et condamne son a@me a retourner sur la terre sous



la forme d'un porc ou de quelqu'autre animal immonde. Mais si, au
moment ou le total de ses actions est proclamé par Thoth (qui se tient la
pour mar-quer les résultats des differents pesages d'Anubis), si ses vertus
sont tellement supérieures qu'elles lui méritent I'entrée au séjour des
bienheureux, Horus, prenant dans sa main la tablette de Thoth, I'amene
devant Osiris, qui, dans son palais, entoure d'Isis et de Nepthys, siege sur
son trone au milieu des eaux, ou s'éleve le lotus, portant sur ses feuilles
déployées les quatre génies d'Amenti 1." C'est évidemment de la méme
maniere que Babylone a symbolisé la justification par les ceuvres. Aussi
le mot

1. WILKINSON, Les Egyptiens, vol. V, p. 447.

écrit par I'Eternel sur la muraille, le jour ot il annonca la destinée de
Belshazzar, avait-il une profonde significa-tion : "Ttekel, tu as été pesé
dans la balance et tu as été trouve trop léger." Dans le systeme des Parsis,
qui a fait de grands emprunts au systeme chaldéen nous trouvons
largement développé le principe du pesage des bonnes et des mauvaises
actions. "Pendant trois jours apres la decomposition, dit Vaux ("Ninive et
Persépolis") dans son récit des doctrines des Parsis sur les morts, I'ame,
dit-on, voltige autour de sa demeure d'argile, dans I'es-poir de se reunir a
elle ; le quatrieme jour, I'ange Seroch apparait et la conduit au pont de
Chinevad. Sur ce pont, qui, dit-on, reunit le ciel et la terre, se tient I'ange
de la justice, chargé de peser les actions des hommes ; lorsque les bonnes
actions I'emportent, I'ame rencontre sur le pont une apparition éclatante,
qui lui dit : Je suis ton bon geénie; j'étais pur a I'origine, mais tes bonnes
actions m'ont rendu encore plus pur; et posant la main sur le cou de I'ame
bénie, elle la conduit au paradis. Mais si les mauvaises actions



I'emportent, I'ame rencontre un spectre hideux qui lui hurle ces paroles:
Je suis ton mau-vais génie. J'étais impur a l'origine; mais tes actions
m'ont rendu encore plus impur; grace a toi nous demeu-rerons misérables
jusqu'a la résurrection. L'ame cou-pable est alors entrainée dans I'enfer
ou Ahriman siege pour lui reprocher ses crimes 1." Voila la doctrine du
Parsisme. Il en est de méme en Chine. Voici ce gu'ecrit I'evéque Hurd,
relatant les descriptions chinoises des régions infernales et des figures
qu'on y trouve : "L'une d'elles représente toujours un pécheur sur les
plateaux d'une balance, ses peches dans I'un, ses vertus dans l'autre."
Nous trouvons des descriptions semblables, ajoute-t-il, dans la
mythologie grecque 2. Voici comment Sir J. F. Davis décrit la pratique
de ce principe telle gu'elle se fait en Chine : "Dans un ouvrage
remarquable sur la morale, appelé "Examen des merites

1. VAUX, p. 113.

2. HURD, Rites et cérémonies, p. 64, c. 1.

et des démérites”, il est ordonné a I'nomme de tenir chague jour un
registre actif et passif de toutes ses actions, et a la fin de I'année d'en faire
le total. Si la balance est en sa faveur elle sert a établir une provision de
mérites pour lI'année suivante. Si elle est contre lui, il faut qu'il liquide a
I'avenir par de bonnes actions. On donne des listes diverses et des tables
comparatives des bonnes et des mauvaises actions dans les différentes
actions de la vie ; la bienveillance est fortement recom-mandée envers
I'nomme d'abord, ensuite envers les ani-maux. Causer la mort d'une
personne est évalué du c6té du demeérite par le chiffre cent ; tandis qu'un
simple acte d'assistance charitable n'est évalué que par le chiffre un, de



I'autre coté. Sauver la vie d'une personne, compte, dans cet ouvrage,
autant que I'acte contraire, et il est dit que cet acte méritoire prolongera la
vie d'une personne de douze années 1."

Tandis qu'un pareil moyen de justification est d'un céteé entierement
déemoralisateur, de l'autre, il ne pourrait jamais donner a une conscience
eclairée un sentiment de paix intérieure ou d'assurance sur ce qui lui est
réser-vé dans le monde éternel. Quel homme pourrait jamais dire,
quelque bon qu'il puisse se croire, si la somme de ses bonnes actions
contrebalancerait ou non la somme des péchés et des transgressions que
sa conscience peut lui reprocher ? Comme tout cela est différent du plan
scripturaire, du plan divin de la justification "par la foi, par la foi seule,
sans les ceuvres de la loi", sans aucun égard pour les mérites de I'homme,
simplement et seu-lement "par la justice de Christ qui est sur tous ceux et
pour tous ceux qui croient”, qui délivre des maintenant et pour toujours
de toute condamnation, ceux qui accep-tent le Sauveur que Dieu leur
offre et qui par la foi s'unissent a lui d'une maniere vivante ! Ce n'est
point la volonté de notre Pere Céleste que ses enfants soient tou-jours sur
cette terre dans le doute et les ténebres sur ce

1. DAVIS, La Chine, vol. 11, ch. Religion, Bouddhisme.

qui touche le point capital de leur salut éternel. Un saint parfait peut lui-
méme étre pour un temps abattu dans ses nombreuses tentations, mais ce
n'est pas I'état natu-rel, normal, d'un chrétien véritable, qui connait la
pléni-tude et la libéralité des bénédictions de I'Evangile de paix. Dieu a
donné a tout son peuple des raisons serieuses de dire avec Jean : "Nous
avons connu et nous avons cru lI'amour que Dieu a pour nous" (I Jean 1V,



16) ou avec Paul : "Je suis assuré que ni la vie, ni la mort, ni les anges, ni
les principautés, ni les puissances, ni les choses présentes, ni les choses a
venir, ni la hauteur, ni la profondeur, ni aucune autre créature, ne pourra
nous separer de I'amour que Dieu nous a temoigné en Jésus-Christ"
(Rom. VI, 38, 39). Mais aucun homme ne peut tenir ce langage, "s'il
cherche a établir sa propre justice”, (Rom. X, 3), s'il cherche de n'importe
quelle maniere "a étre justifie par ses ceuvres"”. Une telle assurance, une
telle paix ne peut venir que d'une confiance dans la grace libre et gratuite
de Dieu, donnée au Christ et avec le Christ qui est le don ineffable de
I'amour du Pere. C'est elle qui rendait I'esprit de Luther, comme il le
décla-rait lui-méme "aussi libre qu'une fleur des champs 1" lorsque seul
et sans escorte, il se rendit a la Diete de Worms, pour affronter tous les
prélats et tous les poten-tats réunis afin de condamner sa doctrine. C'est
elle qui dans tous les ages poussait les martyrs a affronter avec un
sublime héroisme, non seulement la prison, mais aussi la mort. C'est elle
qui affranchit I'ame, rétablit la vraie dignité de I'nomme, et sape a leur
base toutes les prétentions hautaines du clergé. C'est elle seule qui peut
produire une vie d'obeéissance affectueuse, cordiale, fidele, a la loi et aux
commandements de Dieu ; c'est elle seule, lorsque la nature vient a
manquer, et que le roi des epouvantements s'approche, qui peut donner
aux pauvres et coupables enfants des hommes, la force de dire dans le
sentiment profond de leur indignité : "O mort, ol est ton

1. Citeé par La Revue d'Edimbourg, janvier 1839.

aiguillon ? O sépulcre, ou est ta victoire ? Graces soient rendues & Dieu
qui nous a donne la victoire par Jésus-Christ, notre Seigneur" (I Cor. X,
55, 57). Or, dans tous les ages le despotisme spirituel, celui du



paganisme comme celui de la papaute, s'est toujours montré hostile a
cette confiance en Dieu, a cette assu-rance du salut. Son grand objet a
toujours été de tenir les ames de ses partisans loin de la communion
directe et immeédiate d'un Sauveur vivant et miséericordieux, pour inspirer
le sentiment de la nécessité d'une médiation humaine et pour s'établir
ainsi sur les ruines des espé-rances et du bonheur de I'nomme. Si I'on
considere les prétentions de Rome a l'infaillibilité, et les pouvoirs
sur-naturels qu'elle attribue aux fonctions de ses prétres pour la
régénération et le pardon des péchés, on pourrait supposer, comme une
chose naturelle, que tous ses sec-tateurs seraient encouragés a se réjouir
dans l'assurance continuelle de leur salut personnel. Mais c'est tout le
contraire qui a lieu. Apres toute sa forfanterie et ses hautes prétentions,
elle enseigne que le doute est pour I'homme un devoir jusqu'a la fin de sa
vie sur la question de son salut. C'est ce que fait un article de foi du
conci-le de Trente : "Nul homme ne peut savoir avec l'assuran-ce
infaillible de la foi s'il a obtenu la grace de Dieu 1." Cette déeclaration de
Rome, tout en étant directement opposée a la Parole de Dieu, imprime
sur ses hautaines prétentions le sceau de lI'imposture ; car si nul homme,
apres avoir été régeneré par le baptéme romain et apres avoir recu
I'absolution de ses péchés, ne peut, malgre cela, avoir une assurance
certaine de la possession de la grace de Dieu, a quoi peut servir son opus
operatum ? Cependant, en cherchant a tenir ses sectateurs dans le doute
et l'incertitude naturelle au sujet de leur condition finale, elle est sage
apres l'avoir fait naitre. Dans le sys-teme paien, le prétre seul pouvait
prétendre a anticiper sur lI'action d'Anubis et, dans le confessionnal, il y
avait

1. Concilium Tridentinum. Decretum de justificotione, art. IX, voir SARPI,
Histoire du Concile de Trente, traduit en francais, par COURAYER, vol. I, p. 353.



de temps en temps une repétition mimique du terrible pesage qui devait
avoir lieu le jour du jugement devant le tribunal d'Osiris. Le prétre
s'asseyait pour juger les bonnes et les mauvaises actions de ses pénitents;
et comme son pouvoir et son influence étaient fondés dans une large
mesure sur le principe d'une crainte servile, il prenait ordinairement soin
de faire pencher la balance du mauvais coté, afin qu'ils soient plus
dociles a sa volonté en jetant dans l'autre plateau une dette assez ronde de
bonnes actions. Comme il était le grand juge de la nature de ces actions,
il était de son intérét de dési-gner celles qui seraient le plus profitables a
son éléva-tion personnelle ou a la gloire de son ordre, et des lors de peser
les mérites et les demerites de telle maniere qu'il y aurait toujours une
balance a éetablir, non seule-ment par le pénitent lui-méme, mais aussi par
ses héri-tiers. Si un homme était autorisé a se croire a l'avance
absolument sdr de la gloire éternelle, les prétres auraient pu se croire en
danger d'étre volés de ce qui leur serait dii apres sa mort, éventualité qu'il
fallait prévenir a tout prix. Or, les prétres de Rome ont copié dans tous
les details les prétres d'Anubis, dieu des balances. Dans le confessionnal,
lorsqu'ils ont un but a atteindre, ils aug-mentent le poids des péches et
des transgressions et alors, quand ils ont affaire a un homme riche ou
puis-sant, ils ne lui laissent pas le plus faible espoir, aussi longtemps qu'il
n'a pas jeté dans le plateau des bonnes ceuvres de bonnes sommes
d'argent, pour la fondation d'une abbaye ou quelqu'autre ceuvre qu'ils ont
a cceur. Dans la fameuse lettre du Pere La Chaise, confesseur de Louis
X1V, roi de France, ou nous trouvons le récit du sys-teme qu'il suivit
pour décider ce licencieux monarque & la révocation de I'Edit de Nantes,
par lequel ses inno-cents sujets huguenots souffrirent tant de cruautes, on
voit combien la crainte des plateaux de Saint-Michel contribua a produire



le résultat désire : "Bien des fois depuis, dit ce jésuite si achevé, (faisant
allusion a un

odieux péché que le roi avait commis), bien des fois je lui ai agité I'enfer
aux oreilles, je I'ai fait soupirer, craindre et trembler avant de lui donner
I'absolution. Par la j'ai vu qu'il avait encore un faible pour moi, et qu'il
voulait demeurer sous ma direction; aussi lui déemontrai-je la bassesse de
son action en lui racontant toute I'histoire, je lui montrai combien elle
etait vile, et lui dis qu'elle ne pourrait lui étre pardonnée avant qu'il et
fait quelque bonne action pour la balancer et expier son crime. La-dessus
Il me demanda ce qu'il devait faire ! Je lui dis qu'il lui fallait extirper
I'nérésie de son royaume 1." C'était la la bonne action qu'il fallait jeter
dans le plateau de Saint-Michel I'archange, pour balancer son crime. Le
roi, tout corrompu qu'il était, consentit a regret ; la bonne action fut jetée
dans le plateau, les hérétiques furent extermi-nes et le roi absous. Mais
cependant cette absolution n'était pas de telle nature que plus tard,
lorsqu'il prit "le chemin de toute la terre™, il n'y eut encore bien des
bonnes actions a jeter dans le plateau avant que I'equi-libre ne pdt
s'établir. Ainsi le paganisme et la papauté trafiquent également des ames
(Apoc. XVIII, 13). Ainsi I'un avec les plateaux d'Anubis, l'autre avec les
plateaux de Saint-Michel, répondent exactement a la description divine
d'Ephraim dans son apostasie : "Ephraim est un marchand; les balances
de tromperie sont dans sa main" (Osée XII, 7). L’Anubis des Egyptiens
est exactement le méme que le Mercure des Grecs 2, c'est-a-dire le dieu
des voleurs. Saint-Michel dans le systeme Romain répond exactement au
méme caractere. Grace a lui, a ses pla-teaux et a la doctrine des merites
humains, ils ont fait de ce qu'ils appellent la maison de Dieu "une
caverne de voleurs" ! Voler aux hommes leur argent est déja bien mal,



mais leur voler leurs @mes, c'est bien pis encore ! Dans les plateaux
d'Anubis, les anciens paiens, pour s'as-surer de leur justification, devaient
mettre non seule-ment les bonnes actions a proprement parler, mais des

1. McGAVIN, Le Protestant, p. 841, c. 2.

2. WILKINSON, Les Egyptiens, vol. V, p. 9-10.

actions d'austérité et de mortification personnelle, afin de détourner la
colere des dieux 1. Les plateaux de Saint-Michel doivent étre équilibrés
exactement de la méme maniere. Les prétres de Rome enseignent que
lorsque le péché est pardonne, la punition n'est pas encore entie-rement
détournée. Aussi parfait que soit le pardon que pieu peut accorder par les
prétres, il reste cependant aux hommes un chatiment a subir plus ou
moins grand et cela afin de satisfaire la justice de Dieu. Nous avons
montreé plus d'une fois que I'homme ne peut rien faire pour satisfaire la
justice de Dieu ; qu'il doit a cette justi-ce une dette qu'il ne peut espeérer
de payer et qu'il n'a absolument rien pour la payer; et plus que cela, qu'il
n'a pas besoin d'essayer de payer un denier, parce que pour ceux qui
croient, Christ a expié la transgression, mis fin au péche et satisfait a
toutes les exigences de la loi. Et cependant Rome insiste sur cette théorie
que chaque homme doit étre puni pour ses peches, et que Dieu ne peut
étre satisfait 2, sans des gémissements et des sou-pirs, des macérations de
la chair, des tortures du corps et des pénitences sans nombre de la part de
I'offenseur, quelque brise, quelque contrit de cceur qu'il puisse étre. En
considérant simplement I'Ecriture, cette demande perverse de torture
volontaire, chez ceux pour qui le Christ a fait une expiation complete et
parfaite, paraitra fort extraordinaire ; mais si I'on considere le caractere



de ce Dieu que la papauté a présenté a l'adoration de ses sectateurs
trompés, il n'y a rien d'étrange. Ce Dieu est Moloch, le dieu de la
barbarie et du sang. Moloch signi-fie roi, et Nemrod fut le premier apres
le déluge qui viola le systeme patriarcal, et s'établit comme roi sur ses
com-pagnons. Il fut tout d'abord adoré comme le révélateur de la beauté
et de la verité, mais peu a peu son culte

1. Voir ce qui est dit sur la pénitence a propos du confessionnal, p. 20.

2. L'évéque HAY, Le Chrétien sincere, vol. I, p. 270. Voici ses paroles: "Mais il
demande absolument que par des ceuvres de pénitence, nous NOUs punissions nous-
mémes pour notre odieuse ingratitude et que nous satisfassions a la justice divine
pour l'abus que nous faisons de sa miséricorde." Les modes de punition
déterminée sont, comme on le sait, exactement les mémes que dans le texte.

correspondit a son aspect menacant et a son teint noir. Le nom de
Moloch ne présente a l'origine aucune idé de cruauté ou de terreur; mais
maintenant les rites bien connus qui sont associés a ce nom en ont fait
pendant des siecles le synonyme de tout ce qu'il y a de plus révoltant
pour le cceur de I'homme et justifie la descrip-tion de Milton : "Moloch le
premier, roi horrible, souillé du sang des sacrifices humains, et des
larmes des parents n'entendait cependant pas, malgré le bruit des
tambours et des timbales retentissantes, le cri de leurs enfants, lorsqu'ils
passaient a travers le feu devant son idole hideuse 1."

Dans presque tous les pays, ce culte sanglant se répan-dit; une cruauté
horrible, mélée a une abjecte supersti-tion, remplit non seulement les
pays tenebreux de la terre, mais méme des nations qui se vantaient de
leurs lumieres. La Grece, Rome, I'Egypte, la Phénicie, I'Assyrie et méme



I'Angleterre (a I'époque des Druides sauvages) adorerent de la méme
maniere la méme divinité, a une période ou a une autre de leur histoire.
Ses offrandes preférées étaient les sacrifices humains, la plus douce
musique qui pat frapper ses oreilles, c'était les gemisse-ments, les
lamentations humaines; les tortures humai-nes, disait-on, réjouissaient
son cceur. Son image portait un fouet 2 comme symbole de majesté, et
ses adorateurs avaient un fouet pour se flageller sans pitié. "Apres les
cérémonies du sacrifice, dit Hérodote, parlant de la féte d'Isis a Busiris,
toute I'assemblée se flagellait au nombre de plusieurs milliers, mais je ne
puis dire en I'nonneur de qui ils le faisaient 3." Hérodote parle
ordinairement avec cette réserve, par respect pour son serment, en
homme initié; mais des recherches subsequentes ne laissent aucun doute
sur le dieu en I'honneur duquel se faisaient ces flagellations. Dans la
Rome pailenne, les ado-rateurs d'lsis observaient la méme pratique en
I'nonneur

1. Le Paradis perdu, liv. I, v. 392-396, p. 13.
2. Voir la gravure d'Osiris, fig. 18, p. 69.

3. HERODOTE, liv. Il, ch. 61, p. 127.

d'Osiris 1. En Grece, les marins qui visitaient la chapelle d'Apollon, dieu
de Délos, identique a Osiris, se le ren-daient propice par des pénitences
semblables.

Nous l'apprenons par les lignes suivantes de Callimague dans son hymne
a Délos :



Des qu'ils ont atteint ton rivage
Ils laissent retomber les voiles
et tous les agres des vaisseaux,
On amarre le navire ; I'équipage ne songe point
A s'éloigner de tes limites sacrées avant d'avoir enduré
Une terrible pénitence ; sous les coups de fouet qui les écorchent
lIs se flagellent trois fois en tournant autour de ton autel 2.

1. Nous avons déja vu (p. 107) que I'égyptien Horus était une nouvelle
Incarna-tion d'Osiris ou Nemrod. Or, Hérodote appelle Horus du nom d'Apollon
(liv. 11, p. 171. C). Diodore de Sicile aussi (liv. I, p. 15) dit que Horus, le fils d'Isis
passe pour étre Apollon. Si Wilkinson met ici en doute cette identité d'Horus et
d'Apollon, partout ailleurs, il admet que I'histoire d'Apollon luttant avec le
ser-pent Python vient évidemment de la mythologie Egyptienne (vol. 1V, p. 395)
ou il y a une allusion a la représentation d'Horus, percant un serpent avec une
epee. Plusieurs considérations peuvent montrer que cette conclusion est juste :

1° Horus ou Osiris était le dieu du soleil, comme Apollon.

2° Osiris, qui représentait Horus, était le grand réveélateur ; Apollon le Pythien était
le dieu des oracles.

3° Osiris, en tant que Horus, nait alors que sa mere est persécutée par ses
enne-mis. Latone, mere d'Apollon, fuyait pour la méme raison quand Apollon
naquit.

4° Horus, suivant une version du mythe, fut, comme Osiris, mis en pieces (PLU-
TARQUE, vol. I, De Iside, p. 358. E). Dans I'histoire classique de la Grece, cette
partie du mythe d'Apollon était d'ordinaire tenue au second plan ; on le
repré-sentait comme ayant vaincu le serpent ; mais méme alors on admettait
parfois gu'il avait souffert une mort violente, car Porphyre nous dit gu'il fut tué par
le serpent et Pythagore affirme qu'il avait vu sa tombe a Tripos a Delphes
(BRYANT, vol. I, p. 187).

5° Horus était le dieu de la guerre, Apollon était, comme le grand dieu dans
Layard, représenté avec l'arc et la fleche : c'était le dieu Babylonien, titre bien
connu d'Apollon, Arcitenens (celui qui porte I'arc) étant emprunté évidemment a
cette méme source. Fuss nous dit gu'Apollon était regarde comme l'inventeur de



I'art de chasser a I'arc, ce qui l'identifie au sagittaire dont nous avons vu l'origine.
6° Enfin, d'apres Ovide (Métam. liv. I, 8, v. 442) nous voyons qu'avant de lutter
contre Python, Apollon ne s'était servi de ses fleches que pour des daims, des
cerfs, etc. Tout cela prouve assez son identification substantielle avec le puissant
passeur de Babel.

2. Callimaque,v .318-321, vol.1, p. 134

Outre ces flagellations il y avait aussi des balafres et des coupures dans la
chair, considerées par les adorateurs, comme des rites obligatoires et
propitiatoires. Dans la célébration solennelle des mysteres, dit Julius
Firmicus, il fallait faire tout ce que ce jeune homme avait fait ou avait
souffert a sa mort 1. Osiris avait eté mis en pieces, en conséquence, pour
Imiter son sort, autant gu'un homme vivant pouvait du moins le faire, ils
devaient se couper et se faire des blessures dans leur propre chair Aussi
quand les prétres de Baal luttaient avec Elie pour obtenir les faveurs de
leur dieu et I'amener a faire le miracle gu'ils lui demandaient, ils criaient
a haute voix et se faisaient des incisions avec des couteaux et des
lan-cettes, selon leur coutume, jusqu'a ce que le sang ruis-seléat sur leur
corps 2. En Egypte les indigenes en géneéral, quoique prodigues de
I'usage du fouet, etaient assez avares de I'emploi des couteaux et,
cependant, il y avait encore chez eux des hommes qui reproduisaient sur
eux-mémes le déemembrement d'Osiris. Les Cariens d'Egypte, dit
Hérodote dans un ouvrage déja cité, se trai-taient a cette solennité avec
plus de séveérité encore, car ils se balafraient le visage a coups d'épeée 3. Il
y a evi-demment une allusion a cette coutume dans la loi de Moise :
"Vous ne vous ferez point d'incisions dans la chair pour un mort 4." Ces
incisions dans la chair sont large-ment en usage dans le culte des



divinités Hindoues, comme rites propitiatoires ou pénitences meritoires.
On sait qu'elles étaient pratiguées dans les rites de Bellone 5, sceur ou
femme de Mars, le dieu de la guerre, dont le nom "celui qui se lamente
sur Bel" montre clairement I'origine de son mari auquel les Romains
aimaient tant a

1. JULIUS FIRMICUS, p. 18.
2. 1 Rois XVIII, 28.
3. HERODOTE, liv. Il, ch. 61, p. 127. A et B.

4. Levitique XIX, 28. Tous ceux qui mouraient dans la foi étaient, dit-on, identifié
a Osiris et appelés de son nom. WILKINSON, vol. 1V, p. 167, note.

5. Les prétres de Bellone, dit Lactance, ne sacrifiaient pas d'autre sang humain
que le leur ; ils se percaient les épaules, brandissaient de leurs deux mains des
epines, couraient et sautaient comme des fous. Liv. I, ch. 2, p. 52.

faire remonter leur origine. On les pratiquait aussi de la maniere la plus
sauvage dans les représentations des gladiateurs si appreciées des
Romains malgré toute cette civilisation dont ils étaient si fiers. Les
malheureux qui étaient destinés a se produire dans ces sanglantes
exhibitions ne le faisaient pas d'ordinaire de leur propre volontée. Mais
cependant le principe de ces exhibitions était le méme que chez les
prétres de Baal. On les célé-brait comme des sacrifices propitiatoires.
Fuss nous apprend gue les représentations des gladiateurs étaient
consacrees a Saturne 1 et, dans Ausone, nous lisons que I'amphitheatre
réclame ses gladiateurs pour lui-méme lorsque a la fin de décembre ils se



rendent propices au moyen de leur sang le fils du ciel portant sa faux 2.
Voici comment Juste Lipse explique ce passage qu'il rapporte : "Vous
remarquerez ici deux choses, I'une que les gladia-teurs luttaient aux
Saturnales, lI'autre qu'ils le faisaient pour apaiser Saturne et se le rendre
propice 3." La raison de cette coutume, ajoute-t-il, c'est, je suppose, que
Saturne n'est pas parmi les dieux célestes, mais parmi les dieux infernaux
4. Plutarque, dans son livre sur les Sommaires, dit que les Romains
considéraient Saturne comme un dieu souterrain et infernal 5. C'est bien
vrai, il ne peut y avoir la-dessus aucun doute, puisque le nom de Pluton
n'est qu'un synonyme de Saturne, le caché. Mais a la lumiere de la
veritable histoire du Saturne his-torique, nous avons une raison plus
convaincante de cette coutume barbare qui déshonore I'écusson de Rome
dans toute sa gloire, lorsque, maitresse du monde, elle faisait égorger une
multitude d'hommes pour faire une féte romaine.

1. Antiquités romaines, p. 359.

2. AUSONE, Eglog., | p. 156.

3. LIPSE, tome Il, Saturnal, liv. I, ch. 5.

4. PLUTARQUE, vol. n, p. 266.

5. Le nom de Pluton vient évidemment de Lut, mot qui, avec l'article déefini
egyptien comme préfixe devient P'lut. Le mot grec pl ont oz, la fortune, la chose

cachée, est évidemment formé de la méme maniere. Hadés n'est qu'un autre
synonyme du méme nom.

En se rappelant que Saturne lui-méme fut mis en pieces il est aisé de voir



comment vint I'idée de lui offrir un sacrifice qui lui fat agréable en
faisant combattre des hommes le jour de sa naissance afin de s'attirer ses
faveurs.

L'usage de ces péenitences chez des palens qui se cou-paient ainsi et se
balafraient, avait pour but de plaire au dieu et de se le rendre propice, et
partant, de se prépa-rer une provision de mérites qui pourraient faire
pen-cher en leur faveur la balance d'Anubis. Dans la papaute les
pénitences sont non seulement censées répondre au méme but, mais elles
sont identiques. Je ne sache pas en vérité que I'on fasse usage du couteau
comme chez les prétres de Baal ; mais il est certain que les prétres
regar-dent I'effusion de leur sang comme une pénitence tres meritoire,
qui leur gagne les hautes faveurs de Dieu et efface bien des pechés. Que
le lecteur regarde les pele-rins de Lough Dergh, en Irlande, rampant les
genoux nus sur les pointes des rochers, laissant derriere eux des traces
sanglantes, et qu'il dise s'il y a une différence sérieuse entre cette
coutume et celles des taillades faites a coups de couteau. Quant a la
flagellation cependant, les sectateurs de la papauté ont littéralement
emprunté le fouet d'Osiris. Tout le monde a entendu parler des
Flagellants, qui se flagellent en public lors des fétes de I'église romaine et
gu'on regarde comme des saints de la plus belle eau. Dans les premiers
ages de la chrétiente, ces flagellations étaient considérées comme
purement et entierement paiennes. Athenagoras, I'un des premiers
chreétiens apologetes, livre les paiens au ridicule pour avoir cru qu'on peut
par de pareils moyens expier le péché, ou se rendre Dieu propice 1.

Mais aujourd'hui, dans les hauts rangs de I'église papale, on regarde ces
pratigues comme de grands moyens d'at-tirer les faveurs de Dieu. Le
Jeudi Saint, a Rome et a Madrid, et dans d'autres sieges importants de
I'idolatrie

1. ATHENAGORAS, Legatio pro Christ, s. 14, p. 134.



romaine, les foules s'assemblent pour contempler les actes de ces saints
flagellants, qui se flagellent jusqu'a ce que le sang coule a flots de toutes
les parties de leur corps 1. lls prétendent agir en I'honneur du Christ, au
jour de féte mis spéecialement a part pour la commémoration de sa mort,
exactement comme les adorateurs d'Osiris le faisaient le jour ou ils se
lamentaient sur sa perte 2. Mais pour peu gu'on ait de connaissances
chré-tiennes, pourra-t-on croire que le Sauveur glorifié consi-dere ces
rites comme lui faisant honneur, alors qu'ils versent le mepris sur son
expiation parfaite, et qu'ils représentent la vertu de son sang si précieux
comme ayant besoin d'étre augmentée par celui qui coule du dos de ces
pécheurs misérables et égares? Une pareille offrande convenait
parfaitement au culte de Moloch; mais celui qui la fait est absolument
Impropre au service du Christ.

Ce n'est pas seulement sur un point; mais c'est sur plu-sieurs que les
cérémonies de la Semaine Sainte (comme on l'appelle a Rome) nous
remettent en memoire le grand dieu Babylonien. Plus nous examinons
ces rites, plus nous sommes frappés de la ressemblance mer-veilleuse
qu'il y a entre eux et ceux qu'on observait en Egypte a la féte des lampes
et d'autres ceremonies des adorateurs du feu dans diverses contrées. En
Egypte la grande illumination se faisait pres du sepulcre d'Osiris, a Sais
3. A Rome lors de la semaine sainte, il y a un sépulcre de Christ avec une
illumination brillante de cierges allumeés 4. En Créte ou I'on exposait le
tombeau de Jupiter, cette tombe était un objet de culte pour les Cretois 5.
A Rome, si les dévots n'adorent pas ce soi-disant sépulcre de Christ, ils
adorent ce gu'il contenait 6.

1. HURD, Rites et cérémonies, p. 175 et Rome au XIXe siecle, vol. 111, p. 161.



2. Les prétres de Cybele a Rome observaient la méme pratique. HURD, Rites et
cémonies, p. 251, note.

3. WILKINSON, vol. IV, p. 328.
4. Rome au XIXe siecle, vol. 111, p. 145-150.

5. A vanis Cretensibus adhuc mortui Jovis tumulus adoratur. FIRMICUS, liv. II,
p. 23.

6. Rome au XIXe siecle, vol. Il p. 145.

De méme qu'il y a des raisons de croire que la féte paienne des lampes
allumeées était observée en souvenir de I'ancien culte du feu, de méme il y
a, a Rome, pendant la semaine de Paques, une céremonie qui est
indubitablement un acte d'adoration du feu, car on y voit une croix de feu
qui est un grand objet de culte. Voici comment cette cérémonie nous est
dépeinte par l'auteur de "Rome au XI1Xe siecle" : "Cette eblouissante
croix de feu suspendue dans le dome au-dessus du confessionnal ou de la
tombe de Saint-Pierre était pendant la nuit, d'un effet saisissant. Elle est
couverte de lampes innombrables qui simulent une gerbe de feu. L'Eglise
entiere était encombrée d'une immense foule de toutes les classes et de
tous les pays, depuis le roi jusqu'au plus vil mendiant, tous fixant les
yeux sur le méme objet. Au bout de quelques minutes, le pape et tous ses
cardinaux descen-dirent dans la cathédrale, et les Suisses leur ayant
réser-ve des places, le pontife aux vétements blancs s'age-nouilla dans
une adoration silencieuse devant la croix de feu. Une longue file de
cardinaux s'agenouilla derriére lui, et leurs robes magnifiques, avec les



bedeaux qui escortaient le cortege, formaient un contraste frappant avec
I'numilité de leur attitude 1." Ou trouvera-t-on un acte plus clair et moins
equivoque du culte du feu ? Maintenant rapprochez ceci du fait suivant
extrait du méme ouvrage et voyez combien l'un sert a eclairer l'autre :
"Avec le Jeudi Saint commencent nos miseres (c'est-a-dire, a cause de la
foule). Ce jour-Ia, jour funes-te, nous allames avant neuf heures a la
chapelle Sixtine. VVoici une procession meneée par les ordres inférieurs du
clerge, suivie par les cardinaux en vétements superbes, portant dans leurs
mains de longs cierges de cire, et ter-minée par le pape lui-méme, qui
marchait sous un dais cramoisi, la téte découverte, et portant I'hostie dans
une boite. Cette hostie, qui était, comme vous savez, la vraie

1. Rome au XIXe siecle, p. 148-149. Nous verrons encore que la croix est le
symbole spécial de Tammuz, le dieu soleil et le dieu du feu. Voir article 6 du
chapitre suivant

chair et le vrai sang de Jésus-Christ, fut portée de la chapelle Sixtine a la
chapelle Pauline, a travers la halle qui les sépare, et la elle fut déposee
dans le sépulcre préparé pour la recevoir sur l'autel. Jamais je n'ai pu
comprendre pourquoi le Christ était enterré avant d'étre mort, car la
crucifixion n'ayant eu lieu que le vendredi il semble bizarre de I'enterrer
le jeudi. Cependant son corps est mis au sépulcre, dans toutes les églises
de Rome ou cette cérémonie se pra-tique, dans lI'apres-midi du jeudi et il
y demeure jusqu'au samedi, a midi, d'ou, pour des raisons qu'ils
connaissent sans doute, il est censé sortir ce jour-la, au milieu du fra-cas
du canon, des sonneries de trompettes, du tintement des cloches qui ont
eté soigneusement attachées depuis l'aurore du Jeudi Saint, de peur que le
diable n'y entrat ." Le culte de la croix de feu explique sur-le-champ



I'ano-malie si embarrassante que Christ soit enterré le jeudi, et gu'il
ressuscite le samedi. Si la féte de la semaine sain-te est reellement,
comme les rites le montrent, I'une des anciennes fétes de Saturne, le dieu
du feu des Babyloniens, qui, bien qu'etant un dieu infernal, etait
cependant Phoronée, le grand libérateur, il est bien natu-rel que le dieu
de I'idolatrie papale, bien que portant le nom de Christ, ressuscite le jour
qui lui est propre, Dies Saturnii, ou le jour de Saturne 2. La veille de ce
jour, on chante le miserere avec un tel pathos, que bien peu peu-vent
I'entendre sans étre remues et beaucoup s'éva-nouissent par suite de leurs
emotions. Quoi d'étonnant si c'est la le vieux chant de Linus 3, dont
Hérodote

1. Rome au XIXe siecle, vol. 111, p. 144-145.

2. Ce récit a trait a des céremonies dont l'auteur fut témoin en 1817 et 1818. On
pourrait croire que cela a un peu changé depuis, sans doute par suite de I'attention
méme avec laquelle il signale cette grosse anomalie ; car le comte Vlodaiski,
ancien prétre catholique romain qui visita Rome en 1845, m'a appris que cette
année-1a, la résurrection fut célébrée a neuf heures, le samedi soir, peut-étre pour
rendre moins éclatante la contradiction entre les coutumes romaines et le fait
scripturaire. Cependant, a Rome, la résurrection de Christ est célébrée, non a son
propre jour, le jour du Seigneur, mais le jour de Saturne, dieu du feu.

3. Narcisse était un des surnoms des trois Linus (en grec Narkissos). CLINTON,
, Fasti Hellenici, Appendice, vol. I, p. 343. Or, Naar signifie enfant et Kissos,
comme

nous l'avons vu, est Cush, de telle sorte que Narkissos c'est I'enfant de Cush.

dépeint d'une maniere frappante le caractere touchant et mélancolique. Il



est certain que beaucoup de ce pathos du Miserere résulte de la partie
chantee par les sopranos, et il est également certain que Sémiramis,
femme de celui qui, historiquement, fut I'original de ce dieu dont la mort
etait pathétiguement celébrée dans beaucoup de pays, jouit de la
renommee d'avoir éteé l'initiatrice de cette coutume de chanter le soprano
1. Or, les flagellations qui forment une partie si importante des
pénitences de Rome la veille du vendredi saint, for-maient une partie
aussi importante des rites du dieu du feu, auquel, nous l'avons vu, la
papauté a tellement emprunte. Ces flagellations de la semaine sainte,
réunies a d'autres cérémonies de cette époque, témoignent du caractere de
ce dieu dont Rome ceélebre alors la mort et la résurrection. Il est étrange
de voir gue dans le siege central de ce que I'on appelle la chrétiente
catholique, les rites essentiels

d'aujourd’hui sont précisément les rites des anciens adorateurs du feu en
Chaldée.

1. AMMIANUS MARCELLUS, liv. X1V, ch. 6, p. 25.



Article 3
e sacrifice de la messe

Si la régénération par le baptéme, point de départ des croyances
romaines, et la justification par les ceuvres, sont toutes les deux d'origine
chaldéenne, le principe contenu dans le sacrifice non sanglant de la
messe ne l'est pas moins. Tacitel nous apprend qu'il n'était pas permis
d'offrir du sang sur les autels de la VVénus de Paphos. On immolait des
victimes pour les consultations de I'Aruspice, afin de tirer des présages
pour l'avenir, d'apres l'inspection des entrailles de ces victimes ; mais les
autels de la déesse de Paphos devaient étre gardeés purs de tout sang.
Tacite montre que I'Aruspice du temple de la Vénus de Paphos fut
amené de Cilicie parce qu'il connaissait les ceremonies de cette déesse ;
c'était le moyen de les faire accomplir convenablement suivant la
volonté supposee de Vénus, car les Ciliciens avaient une connaissance
particuliere de ces cérémonies. "Tarse, capitale de la Cilicie, fut batie par
Sennacheérib, roi d'Assyrie, sur le modele de Babylone2. Les religions
des deux villes correspondent naturellement, et lorsque nous trouvons a
Chypre (dont le prétre venait de Cilicie) des sacrifices non sanglants,
c'est, dans ces circons-tances, une forte présomption que le sacrifice non
san-glant y parvint par la Cilicie depuis Babylone. Cette pré-somption
est grandement confirmée quand nous lisons dans Hérodote que cette
coutume extraordinaire et abo-minable de Babylone, la prostitution des
vierges en I'honneur de Mylitta, était observée aussi a Chypre, en
I'nonneur de Vénus3. Mais le temoignage de Pausanias

change cette présomption en certitude. "Tout pres de 1a, dit cet historien,
parlant du temple de Vénus a Athenes,

1. Histoires, liv. 1, vol. 111, ch. 3, p. 106.



2. BUNSEN, vol. I, p. 718.

3. HERODOTE, Histoires, liv. I, ch. 199, p. 92.

se montre le temple de la VVénus céleste, qui fut d'abord adorée par les
Assyriens, puis par les Paphiens de Chypre, et enfin par les Phéniciens
qui habitaient Ascalon en Palestine. Mais les Cythéréens vénéraient cette
déesse parce qu'ils avaient appris les rites sacres par le moyen des
Pheéniciens 1." Ainsi la VVénus d'Assyrie c'est-a-dire la grande déesse de
Babylone et la Vénus de Chypre, étaient une seule et méme deéesse, et
les autels non sanglants de la déesse de Paphos montrent le carac-tere du
culte particulier a la déesse de Babylone dont elle était dérivée. A cet
egard, la reine déesse de Chaldée différait de son fils qu'on adorait dans
ses bras. Il était, nous I'avons vu, représenté comme heureux de voir le
sang repandu. Mais elle, comme mere de la grace et de la miséricorde,
comme ceéleste colombe, comme espoir du monde 2, était opposée au
sang et était représentée avec un caractere doux et pacifigue. Aussi a
Babylone elle portait le nom de Mylitta 3, la Médiatrice 4. Celui qui lit
la Bible, et sait qu'elle déclare expressement que de méme gu'il y a un
seul Dieu, il y a aussi un seul média-teur entre Dieu et I'hnomme (I Tim.
I1, 5), doit se deman-der comment il pQt jamais venir a I'esprit d'un
homme de décerner a Marie, comme le fait I'eglise romaine, le caractere
de meédiatrice. Mais le caractere de Mylitta donné a la deesse
babylonienne I'explique facilement. Pour justifier ce caractere de
mediatrice, elle fut appelée Aphrodite, c'est-a-dire celle qui dompte la
colere 5, celle qui par ses charmes pouvait calmer la colere de Jupiter, et
apaiser les esprits les plus furieux des dieux ou des



1. PAUSANIAS, liv. I, Attica, ch. 14.
2. BRYANT, Nonni Dionysiaca, vol. lll, p. 226.
3. HERODOTE, liv. I, ch. 199.

4. Mylitta est le méme que Malitta, féminin de Melitz, ou médiateur, qui, en
Chaldée devient Melitt. Melitz est le mot employé dans Job XXXIII, 23-28 :"S'il
y a pour cet homme-la quelgue messager, quelgu'un qui parle pour lui (Melitz, en
hébreu, médiateur) un d'entre mille, gu'il fasse connaitre a I'homme ce qu'il doit
faire. Alors Dieu aura pitié de lui et dira: Délivre-le afin qu'il ne descende pas
dans la fosse. J'ai trouvé une rangon™. Pour plus de preuves, voyez Appendice,
note J.

5. Du chaldéen aph, colere, et radah, vaincre, radite est la forme emphatique au
feminin.

mortels. A Athénes on I'appelait Amarusia 1, c'est-a-dire la mére qui
recoit avec faveur 2. A Rome on l'appelait la bonne déesse, bona dea; les
mysteres de cette déesse étaient célebrés par des femmes, avec un secret
particu-lier Dans I'Inde la déesse Lakshmi, la mere de I'univers, la
compagne de Vichnou est aussi représentee comme ayant le caractere le
plus gracieux et le plus propice et ce caractere est désigné de la méme
maniere que pour la déesse de Babylone. Dans les fétes de Lakshmi, dit
Coleman, on n'offre aucun sacrifice sanguinaire 3. En Chine, les grands
dieux dont déependent les destinées finales de I'numanité sont pour les
esprits du peuple comme des objets de terreur; mais la déesse Kuanyin,
la déesse de miseéricorde 4, qui d'apres les Chinois de Canton offre de



I'analogie avec la vierge de Rome, est décrite comme regardant les
coupables avec un ceil com-patissant et s'interposant pour sauver méme
les @mes des malheureux, des tourments auxquels ils ont été condamnés
dans le monde des esprits 5. Aussi les Chinolis I'entourent-ils d'une
faveur particuliere. Ce caractere de la déesse mere a évidemment
rayonné de Chaldée dans toutes les directions. Or, nous voyons
maintenant comment il se fait gue Rome représente Christ, I'agneau de
Dieu, doux et humble de cceur, qui ne brisait jamais le roseau froisse, qui
n'éteignait point le lumignon encore fumant, qui avait pour chaque
pénitent des paroles du plus doux encouragement, qui pleurait sur
Jerusalem, qui priait pour ses bourreaux, comme un juge dur et
Inexorable, devant qui le pécheur pourrait ramper dans la poussiere sans
jamais étre sar que ses prieres soient entendues 6, tandis que Marie nous
est presentée avec

1. PAUSANIAS, liv. I, Attica, ch. 31, p. 72.

2. De Ama, mere, et Retza, accepter gracieusement, au participe passif, c'est
Rdtza. Pausanias exprime ainsi son embarras quant au sens du nom Amarusia
appliqué a Diane: "Je n'ai jamais pu trouver personne qui me donnat une
explication satisfaisante de ce nom." La langue sacrée nous en montre clairement
le sens.

3. Mythologie Hindoue, p. 61.

4. Syr J. F. DAVIS, vol. Il, p. 67.

5. ibid. p. 61.

6. Sermon d'un prétre italien, dans Le Christianisme evangelique, mai 1853.



I'eclat le plus irrésistible et le plus seduisant, comme I'espoir du
coupable, comme le grand refuge des pécheurs C'est ainsi que le
premier, dit-on, s'est réserve pour 1ui-méme la justice et le jugement,
tandis qu'il a remis a sa mere l'exercice de toute miséericorde 1. Les
ouvrages religieux de Rome les plus en vue sont envahis par ce méme
principe, exaltant la compassion et la douceur de la mere aux dépens du
caractere aimant de son fils. Ainsi saint Alphonse de Liguori dit a ses
lecteurs que le pécheur qui s'aventure a venir directement a Christ doit
craindre son courroux ; mais s'il emploie seulement la mediation de la
Vierge avec son Fils, elle n'a qu'a montrer a son Fils les mamelles qui
I'ont allaité 2, et sa colere sera immeédiate-ment apaisée. Mais ou a-t-on
pu trouver dans la Parole de Dieu une semblable idée ? Certainement ce
n'est pas dans la réponse de Jesus a cette femme qui s'écria: -"Heureux le
sein qui I'a porté et les mamelles qui I'ont allaité." — Jésus répondit et
lui dit: "Bienheureux plutdt sont ceux qui écoutent la parole de Dieu et
qui la mettent en pratique !" (Luc XlI, 27-28). Il n'y a pas a en douter,
cette reponse fut inspirée par la prévoyance du Sauveur, pour reprimer
dans sa formation toute idee semblable a celle qu'exprime Liguori ! Et
cependant cette idée qu'on ne trouve pas dans I'Ecriture, que I'Ecriture
répudie expressément, était largement répandue chez les nations
paiennes. Ainsi, nous trouvons une représenta-tion exactement parallele
dans la mythologie Hindoue au sujet du dieu Siva et de sa femme Kali,
lorsque Dieu apparut comme un petit enfant. Siva, dit le Lingua Puran,
apparut comme un enfant dans un cimetiere entouré d'esprits, et en le
voyant, Kali sa femme le prit dans ses bras, et le caressant lui donna le
sein. Il suca le liquide doux comme le nectar; mais comme il se mettait
en colere, Kali, pour le distraire et I'apaiser, le serrant sur sa poitrine, se
mit a danser avec ses spectres et ses démons au milieu des morts jusqu'a



ce qu'tl fat joyeux
1. JEWELL, Réformateur anglais, p. 209.

2. Le laique catholique, juillet 1856.

et ravi, tandis que Vichnou, Brahma, Indra, et tous les dieux prosternés
louaient par leurs chants élogieux le dieu des dieux Kal et Parvati 1.
Kali, dans I'Inde, est la déesse de la destruction; mais le pouvoir de la
déesse mere a trouve son introduction dans le mythe méme qui concerne
cette déesse de destruction, capable d'apaiser un dieu offensé par des
moyens qu'on emploie d'ordi-naire pour calmer un entant capricieux. Si
I'nistoire Hindoue montre son dieu des dieux sous un jour si degradant,
I'histoire papale honore-t-elle mieux le Fils du Dieu beéni, lorsqu'elle
nous le represente comme ayant besoin d'étre apaisé par sa mere qui lui
présente le sein qu'il a sucé ? Tout cela est fait uniguement pour exalter
la mere, comme étant plus gracieuse et plus mise-ricordieuse que son
glorieux Fils. Or, c'était précisement le cas a Babylone, et les offrandes
favorites de cette déesse correspondaient exactement a ce caractere.
Aussi voyons-nous que les femmes de Juda sont représentées comme
bralant I'encens, versant des libations, et offrant des gateaux a la reine du
ciel (Jeremie X, 1V, 19). Les gateaux etaient le sacrifice non sanglant
qu'elle deman-dait. Non seulement ses sectateurs offraient ce sacrifice
non sanglant, mais ils y prenaient part lorsqu'on les admettait a des
mysteres plus éleves et faisaient de nou-veaux serments de fidelite. Au
Ve siecle lorsque la reine du ciel, sous le nom de Marie, commenca a
étre adoree dans I'église chrétienne, ce sacrifice non sanglant fut aussi
introduit. Epiphane déclare que l'usage de manger et de boire ce sacrifice



commenca parmi les femmes d'Arabie 2 et qu'a cette époque on savait
fort bien gu'il avait été emprunté aux paiens. La nature méme de ce
sacrifice non sanglant de Rome indique clairement son origine.

C'est une petite hostie mince et ronde et I'église romai-ne attache tant
d'importance a cette forme ronde, que, pour nous servir de I'énergique
langage de John Knox a

1. LINGUA PURAN, dans KENNEDY, Mythologie ancienne et Hindoue, p. 333,
notes.

2. EPIPHANE, Adversus Heereses, vol. |, p. 104.

propos de I'hostie-dieu : "Si, en lui donnant la forme ronde, on brise la
circonférence, il faut gu'un autre gateau recoive I'honneur d'étre fait
dieu, et le malheu-reux gateau, brisé ou fendu, qui avait I'espoir d'étre
fait dieu, doit étre donne a un enfant pour lui servir de jouet 1." Qu'est-
ce donc qui a pu amener la papauté a insister autant sur la forme de son
sacrifice non san-glant ? Evidemment ce n'est pas une allusion a
I'institu-tion divine du souper du Seigneur, car dans tous les détails qui
nous sont donnés, il n'y a aucune allusion a la forme du pain que prit
Notre Seigneur, lorsqu'il le prit, le rompit et le donna a ses disciples, en
disant : "Prenez, mangez : ceci est mon corps, faites ceci en mémoire de
mol." On ne peut pas s'appuyer davantage sur la forme du pain de la
Pague Juive ; car on ne trouve dans le livre de Moise aucun
commandement a cet égard. L'impor-tance gue Rome attache a la forme
de I'hostie doit cepen-dant avoir une raison ; cette raison, nous la
trouvons en examinant les autels d'Egypte : "Le gateau mince et rond, dit
Wilkinson, se trouve sur tous les autels 2." Toutes les bagatelles, tous les



riens du culte égyptien avaient une signification symbolique. Le disque
arrondi, si fréquent dans les emblemes sacrés de I'Egypte, symbolisait le
soleil. Or, lorsqu'Osiris, la divinité du soleil, s'incarna et naquit, ce ne fut
pas seulement pour donner sa vie en sacrifice pour les hommes 3, mais
aussi afin d'étre la vie et la nourriture des ames. On admet généralement
qu'lsis fut l'original de la Gérés des Grecs et des Romains ; mais Gérés,

Il faut le remarquer, était adorée non seulement parce qu'elle avait
découvert le blé, mais aussi comme étant la mere du blé 4. L'enfant
qu'elle mit au monde était Hé-Siri, la semence, ou comme on l'appelait
le plus com-munément en Assyrie Bar, ce qui veut dire a la fois le Fils et
le blé (fig. 37).

1. BEGG, Manuel de la papauté, p. 25.
2. WILKINSON, Les Egyptiens, vol. V, p. 353.
3. Voir p. 152, note pour le sens symbolique de l'oie.

4. Genitrix, ou mater frugum. Voir PYPER, Gradus ad Pamassum, Céres, et aussi
OVIDE, Métamorphoses, liv. VI, v. 117-118.



fig. 37 L'épi de blé est a coté de Céres, qui d'ordinaire le tient a la main. Le dieu
de l'autre cOté est le méme que cet épi (voir page 112).

Les non-initiés pouvaient venéerer Céres pour le don du blé matériel qui
nourrissait leur corps, mais les initiés I'adoraient pour un don bien plus
précieux, pour la nour-riture qui alimentait leurs @mes, pour ce pain de
Dieu qui est descendu du ciel, pour cette vie du monde dont il est dit que
celul qui en mangera ne mourra point. S'imagine-t-on que cette doctrine,
d'apres laguelle Christ est le pain de la vie, soit contenue seulement dans
le Nouveau-Testament? Il n'y a jamais eu, il ne pouvait jamais y avoir de
vie spirituelle dans une ame, depuis la création, au moins depuis
I'expulsion d'Eden, qui ne fut nourrie et entretenue par une continuelle
nourriture au moyen du Fils de Dieu, "en qui il a plu au Pere de faire
habiter toute plénitude™ (Colos. I, 19), afin que "par sa plénitude, nous
recevions grace sur grace" (Jean I, 16). Paul nous dit que la manne que
les Israélites mangeaient dans le désert était pour eux un type et un
vivant sym-bole du pain de vie (I Cor. X, 3) : "lls mangerent tous la
méme viande spirituelle”, c'est-a-dire la viande qui non seulement devait
soutenir leur vie mateérielle, mais les amener a celui qui était la vie de
leurs ames. Or, Clément d'Alexandrie, augquel nous devons beaucoup



pour toutes les découvertes faites en Egypte dans les temps modernes,
nous affirme expressément que, sous leurs caracteres cachés, les
énigmes des Egyptiens étaient trés ressemblantes a celles des Juifs 1. II
est clairement

1. CLEMENT D'ALEXANDRIE, Stromata, vol. lll, v. 7, p. 56.

etabli que les paiens initiés croyaient que le blé accordé au monde par
Géreés n'était pas le blé de cette terre, mais le divin Fils, par lequel seul
on peut jouir de la vie spirituelle et éternelle. Les druides étaient des
adorateurs fideles de Géres et comme tels ils etaient célébres dans leurs
poemes mystigues, comme porteurs des épis de blé 1. Voici comment
les druides décrivent leur grande divinité, sous la forme du blé : "Ce
dieu était representé comme s'etant tout d'abord attiré pour une raison ou
pour une autre I'inimitié de Gérés et comme fuyant epouvanté devant
elle. Dans sa frayeur, il prit la forme d'un oiseau et s'éleva dans les airs.
Cet element ne lui offrit pas de refuge, car la dame sous la forme d'un
epervier allait I'atteindre et le saisir dans ses griffes. Frissonnant
d'épouvante il apercut un monceau de blé dans une aire, il s'y laissa aller
au milieu et prit la forme d'un grain. Ceridwen, (c'est-a-dire la Gérés
d'Angleterre), prit la forme d'une poule a la créte noire, descendit dans le
tas de blé, y gratta, le découvrit et I'avala. D'apres I'his-toire elle le porta
pendant neuf mois et, lorsqu'elle le mit au monde, elle trouva que c'était
un si bel enfant qu'elle ne put se résoudre a le mettre a mort 2." Ici, il est
evident que le grain de blé est identique a ce bel enfant; il est encore
evident que Gérés qui, pour les profanes, était seulement la mere de Bar,
le blé, était pour les initiés la mere de Bar, le Fils. Et maintenant le
lecteur pourra comprendre pourguoi dans la sphere céleste la Vierge



tient a la main un épi de blée. Cet épi de blé, dans la main de la Vierge,
est précisement un autre symbole de I'en-fant dans les bras de la reine-
mere. Or, ce fils, symbolise dans le blé, était le dieu soleil incar-ne,
d'apres l'oracle sacré, de la grande déesse d'Egypte: "Nul mortel n'a levé
mon voile. Le fruit que j'al produit c'est le soleil 3." Quoi de plus
naturel, des lors, que cette divinité incarnée, si elle est symbolisée
comme le pain

1. DAVIES, Les Druides de la Grande-Bretagne, p. 504.
2. 1bid. Chant de Taliesin, p. 230.

3. BUNSEN, L'Egypte, vol. I, p. 386-387.

de Dieu, soit représentée par une hostie ronde, pour l'identifier avec le
blé ? Est-ce une pure fantaisie ? Que le lecteur parcoure I'extrait suivant
de Hurd, ou sont dépeintes les décorations de I'autel romain, sur lequel
on dépose I'hostie consacreée et il pourra se prononcer : "Un plat d'argent,
de la forme d'un soleil, est placé en face du sacrement sur l'autel ; a la
lumiere des cierges, il produit un effet éblouissant 1." Que vient faire la
ce soleil brillant, sur I'autel au-dessus du sacrement ou de I'hos-tie ronde
? En Egypte, le disque du soleil était représen-te dans les temples, et le
souverain et sa femme avec ses enfants etaient représentes comme
I'adorant. Pres de la petite ville de Babain, dans la haute Egypte, on voit
encore une représentation d'un sacrifice au soleil, ou deux prétres
adorent I'image du soleil comme dans la figure 38. Dans le grand temple
de Babylone, I'image dorée du soleil était exposée pour étre adoree par
les Babyloniens 2.



Dans le temple de Cuzco, au Pérou, le disque du soleil en or étincelant,
etait fixé au mur 3, afin que tous ceux qui entraient se prosternassent
devant lui. Les Péoniens de Thrace adoraient le soleil ; et dans leur culte,
Ils ado-raient une image du soleil en forme d'un disque au som-met d'un
long baton 4.

Dans le culte de Baal comme le pratiquaient les Israélites idolatres, au
jour de leur apostasie, on observait égale-ment le culte de I'image du
soleil, et il est frappant de voir que I'image du soleil, adorée par les
apostats d'lsraél, etait élevée au-dessus de l'autel. Lorsque le pieux
Josias entreprit I'ceuvre de réformation, ses servi-teurs, est-il écrit, (2
Chron XXXI1V, 4) en accomplissant leur ceuvre, procéderent ainsi: ils
détruisirent, en sa Présence, les autels des Baals, et les images qui
etaient au-dessus du soleil.

1. HURD, Rites et cérémonies.
2. Voir p. 97.
3. PRESCOTT, Le Pérou, vol. I, p. 64.

4. BRYANT, vol. I, p. 259.

Benjamin de Tudela, le grand voyageur juif, donne une description
frappante du culte du soleil qui, méme dans des temps relativement
récents, existait encore chez les Cushites de I'est, ou nous voyons cette
Image du soleil adorée méme de son temps. "Il y a un temple, dit-il, chez
les descendants de Chus, qui est consacre a la contemplation des étoiles.
lls adorent le soleil comme un dieu, et tout le pays, a un demi-mille



autour de la ville, est rempli d'autels qui lui sont dédiés. A l'aube du jour
Ils se levent et sortent de la ville pour attendre le lever du soleil: sur
chaque autel on met en son honneur une image consacree, non par
I'image d'un homme, mais de I'orbe solaire confectionnée par l'art des
magiciens. Ces globes prennent feu aussitot que le soleil se leve, et
réson-nent avec un grand bruit, tandis que chacun, hommes et femmes,
tenant a la main des encensoirs, brilent de I'en-cens au soleil 1." Tout
ceci prouve évidemment que lI'ima-ge du soleil, fixée au mur ou sur
I'autel, était I'un des symboles reconnus des adorateurs de Baal ou du
soleil.




Fig.38
1. Cité par le traducteur des Lettres de SAVARY, vol. I, p. 562-563, notes.

Et ici, dans une église soi-disant chrétienne, un plat d'argent étincelant,
de la forme d'un soleil, est place sur I'autel de telle maniere que tous
ceux qui viennent a cet autel doivent s'incliner humblement devant cette
Image. Je le demande, d'ou aurait pu venir tout cela, sinon de I'ancien
culte du soleil ou du culte de Baal? Et quand I'hostie est placée de telle
sorte que le soleil d'argent est en face de I'hostie ronde, dont la forme est
un elément si important dans les mysteres romains, qu'est-ce que cela
peut signifier ? Cela montre a ceux qui ont des yeux pour voir que
I'nostie elle-méme n'est qu'un autre sym-bole de Baal ou le soleil. Si la
divinité du soleil était ado-rée en Egypte comme la semence ou a
Babylone comme le blé, c'est exactement de la méme maniere que
I'nostie est adoréee a Rome. "Blé, pain des €elus, aie pitié de nous"”, telle
est I'une des prieres formelles de la litanie romaine adressees a I'hostie
dans la célebration de la messe 1. Et I'une des conditions exigees pour
pouvoir prendre I'nos-tie est exactement la méme que celle qui était en
vigueur dans l'ancien culte de la déesse babylonienne. Ceux qui y
prenaient part devaient absolument étre a jeun. C'est une condition
strictement exigee. L'evéque Hay, expliguant cette loi, dit gu'il est
Indispensable que nous soyions a jeun depuis minuit, c'est-a-dire que
depuis une nuit avant de recevoir I'hostie, nous n'ayions pris aucun
aliment, aucune boisson, aucun remede 2. Si on considere que Notre-
Seigneur Jésus-Christ institua la sainte communion immeédiatement



apres que ses dis-ciples eurent pris le repas pascal, une condition si
formelle de jeline doit sembler inexplicable. Mais consi-dérez cette
précaution concernant le sacrifice non san-glant de la messe a la lumiere
des mysteres d'Eleusis, et tout cela s'explique aussitot; car la premiere
question qu'on posait a ceux qui voulaient étre initiés était celle-ci : étes-
vous en état de jeline 3 ? Et s'ils ne répondaient

1. Le Protestant, p. 269, c. 2.
2. Le Chrétien sincere, vol. 11, sect. I, p. 34.

3. POTTER, vol, I, Eleusinia, p. 356.

pas affirmativement on ne pouvait les initier. Sans doute dans certaines
circonstances le jeline chrétien est un devoir, mais tandis que ni la lettre
ni I'esprit de l'institution divine n‘imposent une regle aussi sévere gque
celle dont nous parlons, la formalité des mysteres babyloniens nous en
montre clairement l'origine. Quoique le dieu enfanté par Isis ou Gérés
qui leur était offert sous le symbole d'une hostie ou d'un gateau mince et
rond, représentant le pain de vie, fUt en réalite le soleil terrible,
redoutable et bralant, le terrible Moloch, néanmoins dans cette offrande,
toute cette terreur était voilée, et tout ce qu'il y avait en lui de repoussant
etait rejeté dans I'ombre. C'est sous ce symbole consacré gu'il est offert a
son indulgente mere qui, par sa miséricorde, adoucit ses jugements, et
qui dispose de toutes les béné-dictions spirituelles; béni par sa mere, il
est donné de nouveau pour étre célébré comme étant le soutien de la vie,
la nourriture et I'ame de ses adorateurs. C'est ainsi que la mere était la



divinite favorite. C'est ainsi et pour les mémes raisons, que la madone de
Rome éclipse entierement son fils comme étant la mere de grace et de
misericorde.

Quant au caractere paien du sacrifice non sanglant de la messe, nous
I'avons déja suffisamment etabli. Mais il y a encore a considérer un point
qui montre encore mieux l'ceuvre du mystere d'iniquité. Il y a sur I'hostie
des lettres qu'il vaut la peine de lire. Ces lettres sont J. H. S. Que veulent
dire ces lettres mystiques ? Pour un chré-tien, ces lettres signifient Jésus
Salvator, Jésus Sauveur des hommes. Mais qu'un adorateur romain d'Isis
(car du temps des empereurs il y avait a Rome des adorateurs
Innombrables d'Isis) jette les yeux sur ces lettres, com-ment les
expliquera-t-il ? Il le fera naturellement d'apres son propre systeme
d'idoléatrie, systeme maintenant bien connu, et lira Isis, Horus, Seb, c'est-
a-dire : la mere, I'en-fant et le pere des dieux, en d'autres termes, la
Trinité Egyptienne.

Le lecteur s imaginera-t-il que ce double sens soit acci-dentel ?
Certainement non. Le méme esprit qui transforma la féte du paren
Oannes et en fit la féte du chréetien Joannes, conservant en méme temps
tout son ancien paganisme, a habilement trace les initiales J. H. S. pour
payer un semblant de tribut au christianisme, tandis qu'en réalité c'est le
paganisme qui a toute la substance de I'hommage qui lui est rendu.
Lorsque les femmes arabes commencerent a adopter cette hostie et a
offrir le sacrifice non sanglant, tous les vrais chrétiens virent tout de
suite le vrai caractere de leur sacrifice. Elles furent traitées d'hérétiques
et fletries du nom de Collyridiennes d'apres le nom grec du gateau



qu'elles employaient. Mais Rome comprit que cette héréesie pourrait étre
utilisée ; aussi, bien gue condamnée par la partie fidele de I'église, la
coutume d'offrir et de manger le sacrifice non sanglant fut patronnee par
la papauté; et maintenant, dans toutes les nations de la communion
romaine, elle a remplacé le simple mais bien précieux sacrement du
repas institué par le Seigneur lui-méme.

La question de la transubstantiation est étroitement unie au sacrifice de
la messe; mais il convient mieux de I'exa-miner dans une autre partie de
cet ouvrage.



Article 4
Extréme-Onction

La derniére fonction que I'Eglise de Rome remplit pour les vivants est
I'extréme-onction ; par cette cérémonie elle les oint au nom du Seigneur
apres les avoir confes-sés et absous, et elle les prépare ainsi pour leur
dernier et mysterieux voyage. La raison de cette onction des mourants
est ouvertement empruntée a l'ordre de lI'ap6tre Jacques au sujet de la
visite aux malades; mais si on lit toute la péricope, on verra qu'un pareil
usage ne pouvait jamais provenir d'un conseil apostolique, mais bien
d'une origine entierement différente : "Quelqu'un est-il malade parmi
vous, dit Jacques (V, 14), qu'il appel-le les anciens de I'Eglise et qu'ils
prient pour lui, I'oignant d'huile au nom du Seigneur, et la priere de la foi
sauve-ra le malade et le Seigneur le relevera." Or, il est evident que cette
priere et cette onction avaient en vue la guérison des malades. Les
apotres, pour établir les fonde-ments de I'Eglise chrétienne, étaient
Investis, par leur grand Roi et Maitre, de pouvoirs miraculeux, pouvoirs
qui n'étaient donnes gque pour un temps et destinés a disparaitre, comme
les apbtres eux-mémes le déclaraient en les exercant (I Cor. XIII, 8). Ces
pouvoirs étaient jour-nellement exercés par les anciens de I'Eglise
lorsque Jacques éecrivait son epitre, et cela pour la guérison des corps, a
I'exemple de Notre Seigneur lui-méme. L'extréme-onction de Rome,
comme le montre I'expres-sion elle-méme, n'a en vue aucun objet de ce
genre. Elle n'a pas en vue la guérison des malades ou leur résurrec-tion,
car on ne doit jamais I'administrer que lorsqu'il n'y a plus aucun espoir,
et que la mort est imminente. Le but de I'extréme-onction étant donc
completement opposé a l'onction scripturaire, elle doit venir d'une autre
source. Cette source est la méme que celle ou la papauté a puise



tout le paganisme gu'elle contient dans son sein corrompu. Il est évident
que l'extréme-onction vient des Mysteres Chaldéens. L'un des nombreux
noms du dieu pabylonien était Beél-Samen, le seigneur du ciel 1 qui est
le nom du soleil, et naturellement aussi du dieu Soleil. Mais Beél-Samen
signifie aussi le seigneur de I'huile et c'était évidemment un synonyme
du nom divin, le Messie. Nous trouvons dans Hérodote une déclaration
que ce nom explique parfaitement. Il nous y est dit qu'un individu a réve
que le soleil a oint son pere 2. Que le soleil ait oint quelqu'un, voila une
Idée qui ne s'est certainement pas présentée toute seule ; mais comme le
nom Beél-Samen, seigneur du ciel, signifie aussi seigneur de I'huile, il
est aisé de voir comment cette idée a été suggeree. Cela explique aussi
pourquoi le corps du Babylonien Belus, flottant dans I'huile, avait éte
conser-vé dans son sépulcre a Babylone jusqu'a I'épogue de Xerxes. Et
c'était pour la méme raison sans doute, qu'a Rome la statue de Saturne
etait creuse et qu'on la rem-plissait d'huile.

Le rameau d'olivier qui, nous l'avons déja vu, était I'un des symboles du
dieu chaldéen, avait évidemment eu la méme signification
hiéroglyphique, car de méme que I'olive representait I'olivier, ainsi le
rameau d'olivier était un embleme qui signifiait le fils de I'huile, ou I'oint
(Zacharie 1V, 12, 14). Voila pourquoi les Grecs venant devant leurs
dieux dans l'attitude de suppliants cher-chant a détourner leur courroux
et implorant leur faveur, allaient au temple, en beaucoup d'occasions
avec un rameau d'olivier a la main. Comme le rameau d'olivier était lI'un
des symboles consacrés de leur Messie dont la grande mission était de
faire la paix entre Dieu et 'hnomme, de méme en apportant la branche de
celui qui était oint on venait pour obtenir la paix. Or, les adorateurs de ce
Beél-Samen seigneur du ciel, ou le seigneur de I'huile, étaient oints au



nom de leur dieu.

1. Sanchoniathon le donne aussi comme le nom du seigneur de I'huile.

2. HERODOTE, liv. Ill, ch. 124.

Ce n'était pas assez de les oindre avec de la salive ; on les frottait aussi
avec des onguents magiques de I'espe-ce la plus efficace; et par ces
onguents on introduisait dans leur corps des médicaments qui tendaient a
exci-ter leur imagination et a augmenter le pouvoir des breuvages
magiques qu'ils prenaient, afin de les pré-parer ainsi aux visions et aux
révélations des mysteres. Ces onctions, dit Salverté, étaient tres
frequentes dans les anciennes cérémonies. Avant de consulter lI'oracle de
Trophonius, on frottait tout le corps avec de I'huile. Cette préparation
concourait certainement a produire la vision déesiréee. Avant d'étre admis
aux mysteres des sages Indiens, Apollonius et ses compagnons furent
frottés d'une huile si puissante qu'ils se sentaient comme trempes dans le
feu. C'était 1a, ouvertement, une onction faite au nom du seigneur du
ciel, et destinée a préparer ceux qu'on allait admettre a la vision de la
ter-rible divinité. La méme raison qui suggeérait cette onction avant
I'initiation, devait demontrer plus éloguemment encore la nécessité d'une
onction speciale, lorsque I'in-dividu était appelé non plus en vision, mais
en realite, a contempler le mystere des mysteres lors de son intro-duction
dans le monde invisible et éternel. Ainsi le sys-teme paien se complétait
naturellement de lui-méme par I'Extréme-onction 1. Ses sectateurs
etaient oints pour leur dernier voyage afin que sous la double influence
de la superstition et des stimulants energiques introduits dans leur corps
par le seul moyen possible, les esprits pussent étre fortifiés a la fois



contre le sentiment du péche et contre les assauts du roi des
epouvantements. C'est évidemment de cette source, et de cette source
unique, que vient I'extréme-onction de la papauté, entierement inconnue
des chreétiens jusqu'au jour ou la corruption se fut largement développée
dans I'Eglise chrétienne 2.

1. Journal trimestriel de la Prophétie, p. 6, jan. 1853.

2. L'évéque Gibson dit qu'elle ne fut pas connue dans I'Eglise pendant un millier
d'années. Préservatif contre la papauté, vol. VIII, p. 256.



Article 5
Le Purgatoire et les prieres pour les morts

Cependant I'extréme-onction n'était, apres tout, qu'une misérable
ressource pour une ame angoissee en présence de la mort. Rien
d'étonnant, des lors, gue ceux qui avaient recu des prétres tout ce que
I'orgueil de ces derniers consentait a leur accorder, éprouvassent le
besoin de quelque chose de meilleur pour les rassurer dans I'attente de
I'éternité. Aussi dans tous les systemes, excepte dans celui de la Bible, la
doctrine d'un purgatoire apres la mort, et les prieres pour les morts, ont-
elles toujours occupe une place. Allez ou vous voudrez, dans les temps
anciens comme dans les temps modernes, vous trouverez que le
paganisme laisse de I'espoir apres la mort, aux pécheurs qui, au moment
de leur départ, ne se sentaient pas préts pour les demeures des élus.

On a donc imagineé un état intermediaire dans lequel, au moyen de
peines expiatoires, on expierait dans un monde futur les péchés qui
n'auraient pas ete remis a temps sur la terre, et I'ame serait ainsi preparée
pour la béatitude finale. En Grece, la doctrine d'un purgatoire était
enseignee par le chef lui-méme des philosophes. Ainsi Platon, parlant du
futur jugement des morts, croit a une délivrance finale, mais il affirme
que parmi ceux qui sont juges, les uns doivent aller d'abord dans un lieu
souterrain, ou ils recevront le chatiment qu'ils ont meri-te, tandis que les
autres, apres un jugement favorable, étant elevés aussitot dans un certain
lieu céleste, passe-ront leur temps d'une maniere appropriée a la vie
qu'ils ont menee sous une forme humainel. Dans la Rome paienne, le
purgatoire était aussi enseigné aux parens; mais il semble que la il n'y
edt aucun espoir d'échapper a aucune de ses peines.

1. PLATON, Phedre, p. 249. A. B.



Voici comment Virgile s'exprime, dans sa description de ces diverses
tortures :

"Enfermeées dans les ténebres de leur obscure prison, les ames ne
regardent plus les cieux; et méme lorsqu'au dernier jour la vie s'est
retirée, les malheureux ne peut vent se degager entierement des maux et
des souillures du corps; car dans cette longue union avec la matiere, les
vices en s'invetérant, ont laisseé des traces presque ineffacables : elles
subissent donc des chatiments, et expient dans les supplices leurs
anciennes fautes; les unes, suspendues dans les airs, sont le jouet des
vents, les autres lavent dans un vaste gouffre les taches infectes de leurs
crimes, ou s'épurent par le feu. Chacun de nous est soumis au chatiment
réserve a ses manes. Ensuite nous sommes envoyés dans le vaste Elysée
dont les riantes campagnes n‘ont que peu d'habitants ; la ils sont heureux,
et apres la succession des ages, apres mille années révolues, le temps
efface les souillures des a@mes et ne leur laisse que les simples éléments
du feu et la pure essence éthérée 1."

En Egypte on enseignait la méme doctrine du purgatoire. Mais des
qu'elle eut une fois pénétré dans l'esprit popu-laire, la porte fut ouverte a
toute espece d'extorsions sacerdotales. Les prieres pour les morts ont
toujours marché de pair avec le purgatoire ; mais aucune priere ne peut
étre entierement efficace sans l'intervention des prétres ; et aucune
fonction du prétre ne peut étre accom-plie sans un salaire spécial. Aussi
voyons-nous dans tous les pays le clerge paien dévorer les maisons des
veuves, et faire trafic des sentiments affectueux des parents désolés, dont
la grande préoccupation est le bonheur éternel de leurs morts bien-
aimés. De tous les c6tés s'éleve un témoignage unanime sur le caractere
odieux et les déepenses de ces dévotions posthumes. Une de ces



oppressions sous lesquelles gémissent les malheureux catholiques de
I'lrlande, ce sont les dévotions périodiques

1. Virgile, Enéide, liv. VI, 730-747.

spéciales, pour lesquelles ils sont tenus de payer lorsque la rnort a enleve
un des habitants de leur maison. Non seulement il y a des services
funebres et des frais de funerailles pour le repos de celui qui est parti, au
moment de I'ensevelissement, mais le prétre visite plusieurs fois la
famille dans le méme but, ce qui amene des déepenses énormes. Ces
dépenses commencent avec ce qu'on appelle "lI'esprit du mois", c'est-a-
dire un service en I'nonneur du defunt un mois apres sa mort. Quelgue
chose d'entierement semblable se faisait en Grece, cela est bien évident ;
Muller en effet, dit dans son histoire des Doriens, que "les Argiens
sacrifiaient le 30e jour apres la mort a Mercure conducteur des morts 1".
Dans I'Inde, les services du Sraddha, ou services funebres pour le repos
des morts, sont nombreux et onéreux; et pour en assu-rer l'efficacité, on
enseigne que "des offrandes de bétail, de terres, d'or, d'argent ou d'autres
objets doivent étre faites par la personne elle-méme aux approches de la
mort, ou si elle ne le peut pas, par une autre qui agit en son nom 2",
Partout ou nous jetons les yeux le cas est a peu pres le méme. En
Tartarie, les Gurjumi ou prieres pour les morts, dit le "Journal Asiatique"
sont fort dispendieuses 3. En Grece, dit Suidas 4, le sacrifice le plus
grand et le plus colteux était le sacrifice mystérieux appelé le "Teléte",
sacrifice qui, d'apres Platon, était offert pour les vivants et les morts, et
qui, pensait-on, les délivrait de tous les maux auxquels sont exposes les
méchants lorsqu'ils ont quitté cette terre 5. En Egypte, les exactions des



prétres pour les frais des funérailles et des messes pour les morts étaient
loin d'étre une bagatelle. "Les prétres, dit Wilkinson, entrainaient leurs
fideles a depenser de grosses sommes pour la célébration des rites
funebres, et

1. Les Doriens, vol. I1, p. 405. Muller dit que les Argiens sacrifiaient également
aussitot apres le déces.

2. Recherches Asiatiques, vol. VII, p. 239-240.
3. Journal Asiatique, vol. XVII, p. 143.
4. SUIDAS, vol. II, p. 879. B.

5. PLATON, vol. n, p. 364-365.

beaucoup de personnes, qui avaient a peine assez pour se procurer les
choses indispensables a leur existence, s'efforcaient d'économiser
quelque chose pour payer les depenses de leur ensevelissement. En effet,
outre les frais de I'embaumement, qui s'élevent parfois a un talent
d'argent, c'est-a-dire environ 4 000 francs, le tombeau lui. méme codtait
fort cher ; et on faisait beaucoup de ques-tions sur la position de fortune
du défunt, avant de faire des prieres et autres services pour le repos de
son ame 1." Les ceremonies, nous dit-il ailleurs, consistaient en un
sacrifice semblable a celui qu'on offrait dans les temples; on
I'accomplissait, pour le bénéfice du défunt, en I'hon-neur d'un ou de
plusieurs dieux (Osiris, Anubis et autres dieux infernaux) ; on lui offrait
de I'encens et des liba-tions ; on lisait quelquefois une priere, et les



parents, les amis étaient la comme pleureurs. lls joignaient méme leurs
prieres a celles du prétre. Celui qui officiait au ser-vice funebre était
choisi parmi les pontifes qui portaient une peau de leopard; mais l'un des
prétres inférieurs accomplissait d'autres rites varies pour les momies
avant de les descendre dans le tombeau. On les célébrait aussi a certains
intervalles, aussi longtemps que la famille payait pour ces cérémonies 2.
Telle était dans la pratique la doctrine du purgatoire et des prieres pour
les morts chez les paiens reconnus et déclarés. Sur quels points
essentiels differe-t-elle de la méme pratique dans la Rome pratique ? Il y
a dans l'une les mémes extorsions que dans l'autre. La doctrine du
purgatoire est purement paienne, et ne peut réesister un seul instant a la
lumiére de I'Ecriture. Pour ceux qui meurent en Christ il n'y a point de
purgatoire et il n'y en a pas besoin; car "le sang de Jésus-Christ, Fils de
Dieu, nous purifie de tout péché". Si cela est vrai, comment peut-on
avoir besoin d'une autre purification ? D'un autre cote, pour ceux qui
meurent sans étre unis personnellement a Christ, et par conséquent sans
étre

1. WILKINSON, vol. I, p. 94.

2. ibid. vol. V, p. 383-384.

purifiés, sans étre justifiés, sans étre sauvés, il ne peut pas y avoir d'autre
purification; car si "celui qui a le Fils a la vie, celui qui n'a pas le Fils n'a
pas la vie", et ne pour-ra jamais I'avoir! Etudiez les Ecritures, et vous
verrez que pour ceux qui meurent dans leurs péchés le décret de Dieu est
iIrrévocable. Que celui qui est injuste le demeure encore, et que celui qui



est souillé demeure encore souillé ! Ainsi la doctrine du purgatoire est
un sys-teme de pure imposture, impudente et paienne, offen-sante pour
Dieu, trompant les hommes qui vivent dans le péché, en leur laissant
I'espoir de I'expier avant leur mort, et en leur dérobant des maintenant
leurs privi-leges et leur salut. Dans le purgatoire paien, le feu, l'eau, le
vent, étaient représentés (ainsi que l'indiquent les vers de Virgile 1)
comme s‘'unissant pour enlever les souillures du péeché. Dans le
purgatoire de la papauté, méme depuis I'époque de Grégoire, le feu lui-
méme a éte le grand moyen de purification 2. Ainsi, tandis que les feux
du purgatoire dans le monde a venir sont exacte-ment le développement
du principe symbolisé par les feux purificateurs de Baal la veille de
Saint-Jean, ils for-ment une autre chaine qui identifie le systeme de
Rome avec le systeme de Zoroastre ou Tammuz, le grand dieu des
anciens adorateurs du feu.

Si donc la regénération baptismale, la justification par les ceuvres, la
pénitence envisagée comme satisfaction a la justice de Dieu, le sacrifice
non sanglant de la messe, I'extréme-onction, le purgatoire et les prieres
pour les morts sont dérives de Babylone, n‘avons-nous pas le droit de
dire que le systeme géneral de Rome peut s'ap-Peler Babylonien ? Et si
les raisons que nous avons don-nées déja sont justes, quelles actions de
graces ne Devons-nous pas rendre a Dieu qui, par notre glorieuse
Déformation, nous a délivrés d'un systeme pareil ! Quelle faveur pour
nous d'étre delivreés de cette confiance en les mensonges qui ne
pouvaient pas plus que le "sang

1. Voir p. 250.

2. Catéchisme romain, P. I., art. 5, sect. 5, p. 50.



des taureaux ou des boucs, nous purifier de nos pechés"! Quelle
bénédiction de sentir que le sang de I'Agneau, approprié par I'Esprit de
Dieu a la conscience la plus' souillée, la purifie entierement des
souillures du péché ! Comme notre reconnaissance devrait étre profonde
quand nous savons que dans toutes nos épreuves et nos detresses, "nous
pouvons venir avec confiance au trone de grace, non pas au nom d'une
créature, mais au nom du Fils éternel et bien-aimé de Dieu ; et que ce
Fils nous est présenté comme le sacrificateur le plus tendre et le plus
compatissant, sensible a nos infirmitées, ayant été semblable a nous en
toutes choses, excepte le peche"! Certainement, tout en nous inspirant
une vive compas-sion pour les pauvres esclaves de la tyrannie papale,
cette pensée devrait nous "maintenir fermes dans la liberté a laquelle
nous avons éteé appelés, et nous aider a nous conduire comme des
hommes, afin que ni nous ni 