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LA SAMKHYAKARIKA

étudiée a la lumiere de sa version chinoise

Par M. J. TAKAKUSU, M. A., Dr Pn.

INTRODUCTION

L'ceuvre la plus ancienne de la philosophie Samkhya qui soit parvenue jus-
qu’a nous est, on le sait, la Samkhyakdrika d’Igvarakrsna avec commentaire
de Gaudapida (*). Tous les autres traités ou commentaires sont postérieurs au
X siécle, y compris le Rdjavdrtika ), qui fut compilé vers cette époque par
Bhoja, roi de Dhard, mais perdu peu aprés. Il'y a une ceuvre cependant, qui
pourrait étre regardée comme antérieure 4 la Samkhyakarika, c’est le Tattva-
samdsa, d’auteur inconnu, auquel Garbe n’est pas enclin a accorder une haute
antiquité, mais qu’il place & peu prés sur le méme rang que le Samkhyasiitra,
qui est relativement moderrie (3). D’autre part Max Miller (%) lui assignerait
volontiers la place du Samkkyasiitra original, dont ou suppose I’existence, et le
rangerait méme avantla Samkhyakarika. Mais aussi longlemps qu’une date quel-
conque, quelque inductive qu’elle puisse étre, n’est pas suggérée pour le lexte,
nous sommes encore autorisés & regarder la Kdrikd comme Pautorité la plus an-
cienne que nous possédions actuellement sur cette école philosophique. Parmi les
commentaires existants qui se proposent élucidation d’une ceuvre du Samkhya,
le plus ancien est le Bhdsya de Gaudapada sur la Karikd; il est le principal
sujet du présent mémoire.

(1) Edition du texte et traduction du commentaire par Wilson, avec texte anglais par Cole-
brooke (Oxford, 1837) ; réimpression du méme {Bombay, 1887) ; Hindu Philosophy, par John
Davies (Londres, 1881). Texte et version latine dans le Gymnosaphista de Lassen ; texte et
commentaire dans la Benares Sanskrit Series, par Tripatht. Traduction allemande du teste dans
le Mondschein der Samkhya-Wahrheit {1892) du Professeur Garbe.

(2) Garbe, Samkhya Philosophie, 62.

(®) 8. Ph., 32, 68, ou il est question de sa priorité par rapport au Samkhya-sitra.

&) The siz systems of Indian Philosophy (nouvelle édition, 1903), 294-300.

B. E. F. E.-0. T. IV. — 14



l. — GAUDAPADA

La date de Gaudapiida, qui a également commenté plusieurs Upanisads, peut
sans doute élre regardée aujourd’hui comme & peu prés fivée, quoiqu'elle
waille pas sans quelques objections. Camkara Acirya, le fameux philosophe
védantiste et rénovateur du brahmanisme, que l'on croit avoir vécu vers 788-
820 de notre ére, était Péléve de Govindanitha, qui était lui-méme Déléve de
notre Gaudapada. Ainsi les deux générations & partir de Gamkara feraient vivre
son aieul littéraire vers ’an 700 ou dans la premiére moitié du vire siécle ().
Il est juste cependant de mentionner quelques objections élevées contre la date
admise pour Gamkara Acirya (788-820). Telang, d’un c6té, le placait beaucoup
plus tot, vers 590; pendant que Fleet indique. 630-655 comme la date la plus
basse possible pour le roi du Nepal Vrsadeva, qu’on dit qui accueillit Gamkara
Aciirya  sa cour (®). Ces hypothéses me semblent presque impossibles, car si
Pune des deux donnait la véritable date de Gamkara Acrya, celui-ci aurait dia
fleurir peu avant le temps ou au temps méme de ces voyageurs chinois, Hiuan-
tsang (629-645) et Yi-tsing (671-690), dont aucun ne fait la moindre allusion
dans son récil 4 cette hostilité du brahmanisme contre le bouddhisme qu’on
dit qui se manifesta 4 Pinstigation de Gamkara Acirya et de Kumarilabhatta
(vers 750) (®). Mais de savoir si ces dates pouvaient ou non étre corroborées
par les textes chinois, c’est 1a une question quia vivement préoccupé Max Miiller
et sur laquelle il m’a écrit plus d’une fois. La Samkhyakarika d’fgvarakrsr)a aété
traduite en chinois avec un copieux commentaire que certaines autorités chinoi-
ses croient I'ceuvre du célébre écrivain bouddhiste Vasubandhu (*); je reviendrai
plus tard sur ce point. Le commentaire chinois en question a été identifié par
Beal 4 celui de Gaudapada, mais sans apport d’aucune preuve interne ou externe.
-En 1883, feu Kasawara examina Vouvrage et méme traduisit en anglais quelques
-stances importantes, 4 1a demande de Max Miiller, qui nous dit trés briévement
que, selon Kasawara, le texte chinois ressemble au Bhasya de Gaudapida, mais
que le nom de Gaudapida n’y est pas mentiouné (®). Lorsqu’en 1899 le méme
-professeur me demanda d’étudier la question, je l'avisai simplement que le
texte chinois n’était pas et ne pouvait 4 aucun degré étre appelé une traduction
du commentaire de Gaudapada (*). A cette €poque, je n’étais pas en état de

(*) Garbe, S. Ph., 61 ; Max Miller, I. Ph., 292,
() Max Miller, I. Ph., 292; I. Antiquary, xi1, 95.
(3) Cf. mon Record de Yi-tsing, xxu1, n. 2 (Oxford, 1896).

(%) La date de Vasubandhu est 3 peu prés 450 A. D., selon Yi-tsing. Ct. mon Record de
Yi-tsing, Lvin-LIX. Mais voyez Sylvain Lévi, Notes chinoises sur I'Inde (B. E. F. E.-0., m,
46-49, ol Vasubandhu est placé dans la premiére moitié du vie siécle.

(%) Max Miiller, India (1re édit.), p. 360, n.; (en allemand), 313, 314.

(6) Max Mdller, I. phil. (nouv. édition), 292,
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rien dire de plus sur ce sujet, et d’ailleurs il n’était pas prudent de courir & une
conclusion avant un examen complet des deux textes.

Depuis lors j'ai préparé une traduction de tout le texte chinois, et je ne vois
aucune raison de modifier mon affirmation. Il est évident que le texte chinois
ne représente pas le commentaire de Gaudapida, tel que nous Pavons présente-
ment, et cependant quelque parenté entre les deux n’est pas niable, puisqu’il
Yya de nombreuses coincidences d’expressions, de citations et d’exemples expli-
catifs, y compris ces exemples classiques particuliers a I’école du Simkhya, tels
que les fils et le drap, I'aveugleet le boitaux, le pot et 'argile (*). Une ressem-
blance aussi fréquente et, dans certains cas, aussi essentielle, ne peut pas étre
tenue pour accidentelle. L’affirmation de Kasawara se trouve ainsi correcte.
Avant que nous entreprenions d’expliquer la ressemblance entre les deux textes,
il est nécessaire d’examiner & quelle date vivait le traducteur chinois.

II. — PARAMARTHA

Paramirtha, aussiappelé Kulanitha, est I'auteur dela version chinoise, comme
on peut le voir d’aprés sa vie donnée plus loin. C’était un brahmane d’Ujjayini,,
du nom de famille de Bharadvija ; on dit qu’il vint en Chine sur une invitation
de Pempereur i Wou de la dynastie Leang. Né en 499 A. D.,’il avait pris
le goat du voyage tout comme de Pétude, et un jour il alla au Magadha, ou il
trouva le messager chinois envoyé par Pempereur Wou, et revint avec lui 4 Can-
ton en 546 et & Nankin en 548. Il consacra tout son temps & Pinterprétation des
livres sacrés pendant les vingt-trois ans qu'il vécut en Chine, et mourut & Canton
en 969, i I’Age de 71 ans. Les textes sur feuilles de palmier et autres qu'il réunit
et apporta en Chine s’élevaient environ & 250 liasses, dont 240 furent laissées
sans traduction au monastére il & F Tche-tche-ssen, aujourd’huile %
#F Kouang-hiao-sseu (), 4 Canton. Ce qu’il traduisit se composait de 505
textes différents, en 142 volumes chinois. Parmi eux, nous avons le Samkhyaka-
rikabhdasya, dont il est ici question, traduit & une date qui se place entre 537
et 569. Tout texte sanscrit apporté par lui ne peut étre postérieur & I'année 546,
qui est celle de son arrivée a Canton, et puisque ni dans ses traductions et ses
notes, ni dans les préfaces écrites par ses disciples, on ne trouve aucune trace
quil ait traduit une ceuvre de ses contemporains, tous les textes apportés par
lui sont probablement antérieurs i I'an 500. Nous pouvons donc prendre avec

() Voir la liste de coincidences donnée mfra.

(®) M. Nanjio et moi visitimes le monastére en nous rendant a Hanoi en 1902, mais sans
trouver aucun prétre qui s'intéressit & notre recherche.
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confiance I’an 500 comme la limite la plus basse pour la date dela Samkhyalka-
rikd d’I¢varakrsna et du commentaire qui y est joint en chinois. Si la date
hypothétique de Gaudapada, soit 700-750, est correcte, il y a un intervalle d’en-
viron 200 ans entre les deux commentaires (*).

Néanmoins c’est un fait queles deux commentaires se ressemblent a beaucoup
de points de vue. Deux esplications sont ici possibles: ou bien Gaudapada et
'auteur de I'original de Paramirtha ont tous deux puisé leur information 4 une
seule et méme source, soit par exemple le Sastitantra de Paiicacikha ou une
-ceuvre analogue, ou bien Gaudapida a emprunté & I'auteur de loriginal de
Paramartha. Le lecteur pourra sc¢ faire lui-méme son jugement en parcourant
ma traduction, ou j’ai eu soin d’employer des mots aussi simples que possible,
pour éviter toute interprétation discutable Dans mon opinion, la premiére hypo-
thése est improbable et les coincidences sur certains points sont de telie nature
qu’elles indiquent un emprunt. Maintenant voyons si cette seconde hypothése
est soutenable. D’abord nous devons comparer les deux ceuvres afin de connaitre
quel est leur degré de parenté.

J1l. — LES DEUX TEXTES

La Karika. — Le texte de Gaudapada ne contient que 69 stances, bien que lui-
méme dise qu’il y en a 70 (saptatir aryah), tandis que celui de Paramartha a 71
stances, y compris les trois kdrikds finales (§ 70, 74, 72) surI’histoire de 1’école,
qui sont omises par Gaudapada. La stance 63 (ripaih saptabhir, etc.) ne se
trouve pas dans la version de Paramartha. Quoique cette stance soit un résumé
de ce qui a été dit précédemment, il n’y a aucune raison pour la croire interpolée
ultérieurement. En dehors de ces cas, il n’y a pas de différence essentielle ni
dans Pexpression ni dans ordre des stances, peut-étre & exception de la stance
72, qui est une des stances historiques 4 la fin de Pouvrage.

Le texte. — Le texte chinois porte dés le début deux noms, Samkhyagastra et
Suvarpasaptati (). Bien qu'aucun de ces noms ne soit d’accord avec le titre de
Poriginal, il ne s’ensuit pas que les textes eux-mémes soient différents. Comme

(1) Méme si les dates antérieures données pour Camkara, c’est-a-dire 590 (Telang) et circa
630-655 (Fleet) étaient acceptées, elles font seulement que Paramartha, le traducteur du texte
chinois, était contemporain de Gaudapdda. Mais cela ne nous aide en rien, parce que le texte
de Paramartha n’est pas une amplification de celui de Gaudapada; c’est ce qui résulte de ce que
les citations d’Alberuni sont en général d’accord avec Paramartha.

(%) Samkhya-gastra est transcrit & 1% & §& £ £ Seng k'ia cha sa to lo dans une
ceuvre sur la logique (B BH 3B ¥ Yin ming louen sou), mais Suvarna-saptati n’est pas
donné en transcription, la traduction chinoise étant 2 & + Kin ts'i che, les Septante
dor.
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une différence de titres est fréquente dans la littérature chinoise, il est inutile
®’insister sur ce fait qu'il suffit de signaler.

Les auteurs. — L’auteur de la Karika est donné comme étant Igvarakrsna,
qui aurait été le huitieme sage depuis Kapila, dans I'ordre de transmission de la
doctrine du Simkhva (§ 71), mais le nom de I'auteur du commentaire n’est pas
indiqué en chinois (*), tandis quil est dit expressément que le texte sanscrit
est eeavre de Gaudapada.

IV. — LEes peux COMMENTAIRES

4. — COINCIDENCES VERBALES.

§ 1-2. — La plus grande partie de P. se trouve dans G. (®). Les différences
entre les deux sont :
1. La stance de mangala de G., « Kapiliya namas, elc. », ne se
trouve pas dans P.
2. Lastance du rsitarpana de G., « Sanakag ca Sanandag ca, etc. » (3),
ne se trouve pas dans P. ’
3. La stance tirée du Moksa dans G. §1, « pafcavimeatitattvajiio,
etc. », se trouve dans P. § 2, et aussi dans P, §37.
4. La stance tirée du Rgveda dans G. §2, «apima somam amrta
abhiima, etc. » se trouve dans P. § 1 et aussi dans S. T. K. ®.
§ 3. — Presque tout P. est reproduit dans G. Comparer particuliérement
la derniére partie de G. « iha loke, etc. » avec P. « car dans le
monde, etc. », o les exemples nouveaux, la graine et le santal,
sont introduits.
§ 4 — G.etP.sontdaccord ¢d et 1a. La premiére stance « agamo, etc. »
sur Pautorité sacrée se trouve dans P., mais non la seconde

« svakarmani, ete. ». Les six pramanas de Jaimini, dans G., ne
se trouvent pas dans P.

(1) Quelques autorités chinoises attribuent le commentaire a- Vasubandhu, mais ceci est
douteus ; je reviendrai sur ce sujet plus loin.

(% P. = traduction de Paramirtha ; G. = ceuvre de Gaudap:‘xda. Les portions de P, qui
semblent avoir été reproduites par G. ou du moins ressemblent 3 G. sont marquées dans la
lraduction comme il est déji noté sous le §1.

(3) Cette stance est donnse dans Garbe, 8. Ph., 57 ; cf. aussi ibid., p. 35.
®HS1.K = Samkhyatativakaumuds.
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- — G. et P. sont généralement d’accord. G. a changé les exemples

pour les inférences a priori (pirvavat), a posteriori (cesavat) et
par analogie (s@manyato drstam); ici P. est plus en accord avec
la Nyayasatravrtti ; voir la note sous §5.

. — G. et P. sont généralement d’accord.
- — G. et P. sont généralement d’accord. L’esplication des quatre

objets invisibles de P. ne se trouve pas dans G., qui a été assez
sensé pour I'omettre, puisqu’elle n’était pas nécessaire ici.
Quelques-uns des exemples ont été modifiés par G.

- — G. et P. sont partiellement en accord. La derniére partie de G.

« yato ’tra simkhya-darcane, etc. » est beaucoup plus courte que
dans P. Celui-ci semble reproduire I’original tel quel, car il ajoute
sa propre note pour réfuter les erreurs du commentateur original,
alors que G. semble VPécourter.

. — G. et P. sont d’accord mot pour mot, surtout dans la partie o les

cing arguments sont présentés.

- — G. et P. sont d’accord ¢ et la. L’exposition du principe non

développé (avyaktam) est dispersée dans P., répétant sans cesse
les mémes mots, alors que G. place tout en un seul endroit trés
succinctement, « atho ’vyaktam vyakhyamah, etc... »

§ 11. — G. et P. sont partiellement d’accord. Les exemples classiques :

Con Lo O o

12

- 99, agva (beeuf et cheval), tantu, pata (fils et étoffe), malyadas:

(femme esclave) se trouvent dans tous les deux. La différence
essentielle est dans ce que dit G.: « anekam vyaktam, ekam
avyaktam tathi pumin apy ekah » (un principe évolué -est
multiple ; le principe non évolué est simple, et telle est Pdme).
P. dit de son coté: « L’ame différe de la nature sur ce point
seulement qu’elle est multiple; donc dme est semblable 4 un
principe évolué (vyaktam) sur ce point. » De méme aussi dans
S.T.K.,§1: « anekatvam vyakta-sidharmyam » ; . sulra, 1,
149 « purusabahutvam ».

. — G. et P. sont"d’accord la plupart du temps, surtout dans I'exposi-

tion de « anyo'nyavyttayas ».

13. — G. et P. sont d’accord généralement.
14. — G. et P. sont d’accord cd etla. La présence du mot loke, « dans

le monde », en chinojs ﬁ ﬁ%j ':P che-/fien-tchong, deux fois
dans chaque texte et au méme propos, dénote une seule et
méme origine.

15. — G. et P, sont partiellement d’accord.

16. — G. et P. sont d’accord caet la.

17. — La moitié de Pexposition de P. se trouve dans G,
18. — G. et P. sont d’accord dans certaines parties.
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§19. — G. et P, sont partiellement d’accord.

§20. 21, 22. — G. et P. sont d’accord la plupart du temps.
§23. — G. et P. sont particllement d’accord.

§ 24. — G. et P. sont entiérement différents.

§ 25. — Certaines parties sont en accord.

§ 26. — Presque toutes les parties différent.

§ 27. — Certaines parties sont en accord.

§ 28. — La majeure partie de P. estreproduite dans G.
§29. — G. et P. sont généralement d’accord.

§ 30. — G. et P. sont d’accord la plupart du temps.

§ 31. — Certaines parties sont en accord.

§ 32. — G. et P. sont d’accord ¢ et 1a.

§ 33. — G. et P. sont généralement d’accord.

§ 84. — Certaines parties sont en accord.

§ 35, 36. — G. et P. différent entiérement.

§ 37. — Certaines parties différent.

§ 38. — G. et P. sont d’accord la plupart du temps.

§ 39. — Certaines parties sont en accord.

§ 40. — G. et P. sont d’accord la plupart du temps.

§41. — Il y a quelque ressemblance.

§ 42. — Certaines parties sont d’accord.

§ 43. — G. et P. sont d’accord la plupart du temps.

§ 4%4. — Ily a quelque ressemblance.

§ 45. — Différence absolue.

§ 46. — Quelque ressemblance. L’exemple détaillé, c’est-a-dire le dialogue
entre le maitre et ses disciples, a été mis en piéces par G., qui-
n’en fait pas une histoire suivie, au lieu que P. et Alberuni le
donnent comme un conte; cf. infra.

§ 47. — G. et P. différent entiérement.

§ 48, 49, 50. — Quelque ressemblance.

§ 51. — Différence presque absolue, malgré quelque ressemblance dans
certains cas.

§ 52. — Différence presque absolue.

§ 53, 54, 55. — Différence compléte.

§ 56, 57, 58, 59, 60. — Quelque ressemblance.

§61. G. el P. sont partiellement d’accord; il y a ici une trace de raccourcisse-

ment de la part de G. Wilson remarque que G. s’est écarté de sa route

a4 propos des controverses (paravdda). Sur ce point, P. est plus

développé et plus complet que G. La théorie de I'ime n’est pas

établie au début, mais est réfutée ensuite par G. Dans P. au con-

traire, toutes les théories adverses sont données et réfutées une & une.

62. — Différence compléte. ’
63. — Ne se trouve pas dans P.

(V7R 77
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§ 64, 65. — Différence compléte.

§ 66. — Certaines parties sont en accord.

§ 67. — Quelque ressemblance.

§ 68, 69. — Différence compléte.

§70, 71, 72. — Ne se trouvent pas dans G.

Nous observons, d’aprés la liste ci-dessus, que la premiére moitié du commen-
taire de Paramartha sur les 69 karikds est, lorsqu'il y a accord, mieux en accord
que la seconde moitié avec I'ceuvre de Gaudapada. De fait dans la deuxiéme
partie il y a certaines portions ol 'on ne peut trouver absolument aucune rela-
tion entre les deux textes. Mais les coincidences que nous trouvons en certains
endroits sont trop étroites pour pouvoir éire regardées comme purement acci-
dentelles. Si les deux devaient étre ramenés a-une seule el méme origine, Gau-
dapada doit étre 4 quelque degré redevable & I'auteur de Poriginal du texte
chinois, 14 du moins o les deux sont d’accord. Pour ma conviction personnelie,
Jai soigneusement évalué ensemble des passages coincidant dans les deux
ceuvres. Des 1040 lignes du texte sanscrit de Gaudapida (*) (4 Pexception de Ia
Karika elle-méme), celles que J’ai notées comme concordantes sont en tout au
nombre de 504, et celles que j’ai notées comme ressemblantes sont au nombre
de 143; celles qui sont entiérement Pceuvre de Gaudapada sont au nombre de
383. Cependant, pour rendre pleine justice 4 Gaudapada, comptons comme son
ceuvre propre les 143 lignes « ressemblantes » ; il n’en reste pas moins que nous
n’avons & lui attribuer que 526 lignes, soit environ la moitié de Pceuvre totale.

2. — CITATIONS.

Nous allons maintenant examiner les citations contenues dans les deux ouvrages.

Sanscrit Chinois
G. (= Gaudapada) P. (= Paramirtha)
§ 1.
1. «Sanakag ca Sanandac ca, etc. » Manque dans P., mais cf. les
, _ 4 fils de Brahma, § 43.
2. « paficavimeatitattvajiio, etc. » Cette stance n’est pas donnée §1

de P., mais se trouve deux fois
ailleurs, §§2 et 37, comme une
citation du Moksu (peut-étre
le Moksagdstra du S. P. Bh..
p- 9) (). Une stance similaire
est altribuée par Alberuni a
Vydsa (Indica, 1, 104).

(1) Pour des raisons de commodité, j'ai compté daprés la petite édition de Bombay du
Samkhyakarikabhasya.
() S. P. Bh. = S&mkhyapracacamzbhdgyu.
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Manque dans G. 3. Citation du Livre de médecine.
Manque ici dans G, mais donné 4. Rgveda viu, 48, 3: — « Apima
sous § 2. somam amrta, etc. ».
§ 2.

5. Rgveda, vi, 48, 3: — ¢« Apama Manque dans P., mais donné
somam amrta, etc.» Aussi dans dans § 1; cf. 4.
S.T.K.,§2; f. 4. A

6. Les Vedas: « Sarvam! Ilokii Manque dans P.

Jayati mrtyum tarati, etc. »

Manque dans G. 7. Les Vedas : « Oh! toi, béte! etc. »
8. «S$at catdni niyujyante pacinim, Les Vedas: « Selon les régles
etc. » . du sacrifice du cheval, etc. ».
9. «Bahtinindra sahasranidevinam, . Les Vedas: « Sans raison, Cakra
etc. » Indra et Asura, etc. »
Manque dans G. - 10. Le Moksa : «Si vous connaissez
les vingt-cing, etc. » Cf. 2
- ci-dessus.
§ 4.
11. «Ayama hy dptavacanam, etc. » La premiére stance est citée par
— deux stances. P., maislatraductionestvague.
12. Les six sortes de preuves de Manquedans P.
Jaimini (satpramanani) sont
citées. :
§ 12.
13. « Rajaso mithunam sattvam, Cette stance est donnée comme
etc. » Peeuvre du rsi P’o-so (proba-
blement Vyasa).
§16.
Manque dans Gaudapida, mais 14. « L’eau provenant de VPatmos-
il fait allusion a Peau, disant: phére, etc. ».

«Comme V'eau il se modifie,
ete.. »
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M2
-
~1

15. Le Sustitantra est cits. Le Traité des soirante calégories

est cité au méme propos.
16. Stance par un rsi: « Toujours
riche en veda, etc. »
17. Le dire d’un sage : « Tendons et
0s, etc. ».

Manque dans G.

Manque dans 6.

on
19
[39}

18. Lastance « Pancavimeati, etc. », Manque dans P.
est a nouveau citée, Cf, 2, 10.

19. Le Patasijala est cits 3 propos

Aucune indication de source, et
du yama et du niyama.

il ne semble pas qu’il sagisse
du méme ouvrage.

§ 27.
Manque dans G., mais cf. note 20. Citation d’une stance dy traité
a § 61 infra, Lokayata. :
21. Le § 57 est cité. De méme dans P,
22. « Guna gunesu vartante guna- Manque dans P,
nam yavrttih, etc. »; est cité
comme d’aprésun autretrajté
(cdstrantare).
§ 30.
Manque dans G. 23. Une slance : « A la fin du
: yuga, etc.»; semble une ga-
thd bouddhique.
§ 387.
24. Le§ 34 est partiellement cité : Manque dans P.

Vz'ge§c7v1'_r.e.5az'z'sayd)_ti, etc.
Manque dans G, '

25. Citation de la stance du Moksa ;
cf. 2, 10, 18 supra.



Les mots se trouvent dans G.,
mais non comme tirés des
Vedas.

o

Manque dans G.

§ 42.

Manque dans G.

29. § 40 : « Le corps subtil émigre,
etc. » est cité.

« Sanaka, Sanitana », etc. est
cité sans indication de sour-
ce.

31

. Citation du § 40.
32.

Citation du § 23.
33. Citation du § 42.
§ 46.
De méme dans G.
§ 51.

. § 40, citation.

40.

926. Les paroles des rsis dans les
Vedas: «Lecorps grossier est
pourvu des six membranes».

27. La parole d’un rsi: « Le corps
subtil n’est pas pour étre géné
dans les trois mondes par la
montagne, le rocher, les mu-
railles ou leurs semblables ».

28. § 44. « Par la vertu on s’éléve a
une région supérieure, etc. »
est cité.

§ 40, est aussi cité par P.

30. Une tradition des Vedas : « Sa-
naka, Sanatana, Sanandana,
Sanatkumara, les quatre fils de

Brahma, etc. » est citée.
De méme dans P.
De méme dans P.
De méme dans P.

34. § 23, citation.

De méme dans P.
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§ 58.
Manque dans G. 36. § 15, citation.
§ 61.

De méme dans G. 37. On cite I'opinion de quelqu’un
qui tient Mahegvara pour la
cause du monde.

Seulement le premier vers (la 38. L’opinion du Lokdyata est citée ;
moitié de la stance) est cité mémes paroles quisonl citées
dans G. - . sous§27.

Manque dans G. 39. Citation d’une stance des Vedas
(du Yajurveda selon le com-
menlaire).

De méme dans G. 40. Citation de 'opinion de quel-
qu'un qui regarde le temps
comme la cause.

§ 65.

Manque dans G. 41. La stance : « Du riz sans enve-
loppe etc. », est citée sans
indication de source. Ce pas-
sage estdonné dansles Indica
d’Alberuni (1. 55) comme une
citation du livre de Pataiijali.

§ 72.
Manque dans G. 42. Citation du § 46. .
Manque dans G. 43. Lastance surles dix catégories est

citée, mais sans indication de
source. La méme stance est
donnée dans S. T. K. comme
tiree du Rdjavdrtika. Cf.
S. T. K., texte § 72; Garbe,
Mondschein, p. 627.

Les passages cités, avec ou sans indication de source, sont au nombre de 34
dans Paramirtha et de 24 dans Gaudapida, et parmi ces passages 19 sont
communs aux deux, montrant ainsi que la majeure partie des citations de
Gaudapada se trouvent également dans Paramirtha. La présence dans les deux
textes de citations similaires d’une seule et méme source comme le Sastitantra
(15 supra) me semble plus qu’un accident.
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3. — PARAROLES

Nous arrivons maintenant aux contes explicatifs particuliers i cette école et
qu’on dit avoir été omis par Igvarakrsna (§ 72, akhyayikavirahitih). Dans Para-
martha il y a 103 cas ot soil une comparaison, soit un exemple est employé,
tandis qu’il y en a 84 duns Gaudapida, y compris quelques répétitions.

A. Comparaisons on exemples communs & Gaudapida el @ Paramdrtha

1. La preuve en logique est comme la mesure et le poids pour les objets.

§ 4.

2. Un objet tel qu'Indra, les Uttarakurus, les nymphes du ciel, peut seule-
ment étre pergu par « dptavacana ».

§ 5.

)

3. La pluie est inférée de I'apparition d’un nuage.
4. Les manguiers sont partout en fleurs.

§ 6.
2 (supra). )
. La nature ou ’Ame n’existenl pas, comme une seconde téle ou un troi-
siéme bras.

> o

§ 7.

Le sourd et I'aveugle ne discernent pas le son et la forme.
. Les petites particules de la gelée, de la vapeur, de la fumée sont
- imperceptibles.
9. Un objet caché par un mur est imperceptible.
10. La lune et les étoiles sont imperceptibles au soleil.
11. Un haricot dans un tas de haricots est imperceptible.

o« =

§ 8.

12. 9 (supra).
13. Un fils peut ressembler ou ne pas ressembler i son pére.



14.

-

15.
16.

17.
18.

19.
20.
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§ 9.

Le sable ne produit pas d’huile.

Les mattes proviennent du lait, non de I'eau.

Lor, I'argent, etc., ne peuvent pas s’obtenir de I'herbe, du sable, de la
pierre, etc. '

Le potier et le bloc d’argile.

L’orge n’cst produite que par I'orge.

§ 1.

Un principe développé est commun & tous, comme une courtisane.
Le drap noir est fabriqué avec des fils noirs.

§ 12.

- Une belle femme, qui est une source dejoie pour tout autre, est une

cause de malheur pour les autres épouses du méme mari.

- Un roi, qui prend au sérieux la protection des bons, est une cause de

misére pour les méchants.

N. B. — Les deux exemples précédents sont amenés en chinois comme
s'ils formaient un récit continu. Gaudapida a réduit au possible ce
récit et1’a coupé en deux.

. Les nuages causent la joie sur la terre, mais désappointent les amoureux

éloignés.

§ 13.

. Les trois gunas coopérent i 1a facon d'une lampe qui est composée d’une

meéche, d’huile et de flamme.

§ 14.

. Odil y a des fils, il y a du drap. Cf. 91 (supra).

§ 15.

. A8 (supra).
- Un potier, étant capable de faire une jarre, fait une Jarre etnon du drap.

§ 16.

. Beaucoup de fils réunis ne forment qu’une piéce de toile.
- L’eau tombant de I'atmosphére est modifide.
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§17.
30. Le mahat, etc., sont a 'usage de I'ime, de méme quun lit est & 'usage
d’autrui.

31. L’ame surveille tout, comme le fil qui supporle toutes les gemmes d’un
collier.

$ 18.

32. ¥l 0’y avait qu’une Ame, quand un serait sourd, tous seraient sourds,
etc. '

§ 19.

33. L'ime est comme un ascéte errant, pendant que les gunas sont
4 - . . g *
comme les villageois se livrant a Pagriculture.

§ 20.

34. Le mahat, etc., semblent intelligents par suite de leur union 2 I'ime,
tout de méme qu'une jarre avec de I’eau froide semble froide et que
la méme avec de I’eau chaude parait chaude.

35. Un homme qui n’est pas un voleur est suspecté d’étre un voleur, s’il est
dans la compagnie de voleurs.

N. B. — Aulieu d’un homme, le chinois a « un brahmane. »

§21.

'

36. Le boiteux et 'aveugle.

N. B. — Cette parabole se trouve dans la Karikd elle-méme. La version
chinoise est plus détaillée que celle de Gaudapada, qui semble avoir
écourté le récit et I'avoir mieux mis au point. Voir Alberuni, 5, infra.

37. De Punion de la nature et de ’ime se produit la création, tout comme
de Punion du mile et de la femelle se produit la naissance d’un enfant.

§ 27.

38. Les actions de la nature se produisent pour la libération de ’ame, tout
comme la sécrétion du lait se produit pour la croissance du veau.
Cf.§ 57 infra.

§29.

34. Le souffle donne le mouvement i Pensemble, comme Voiseau dans une
cage.



40.

M.

42.

43.

44.

45.
46.

43.

46.
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§30.

Un poteau ou un homme ?

N. B. — La parabole revient dans § 46 infra.
§ 33.

Une idée est formée non seulement d’un pot & eau présent, mais d’un
passé et d’un futur.

§ 35.

La parabole des trois gardiens et des dix portes.

N. B. — La parabole est dans la Karikd elle-méme.
§ 36.

Les karanani (instruments) montrent Pobjet & lintelligence comme
une lampe.

N. B. — La parabole de la lampe est dans la Karikd elle-méme.

§ 38.

Une personne qui vient de Pintérieur d’une maison peut ressentir du
plaisir de I’élément éthérien (air), ou de la douleur quand elle est
saisie par le froid, etc.

§ M.

Une peinture ne se tient pas debout sans un mur.
L’ombre ne peut pas étre séparée du poteau.
N. B. — Les deux paraboles sont dans la Karikd elle-méme.

. Du feu sans chaleur (chin. « lumiére »); de P’air sans contact; de I'éther

sans extension; — autant d'impossibilités.

§ 49.

Le corps subtil joue un role, comme un acteur de drame.
N. B. — La parabole est dans la Kartka elle-méme ; cf. Alberuni 4 infra.
La nature commande, comme un roi dans son propre royaume.
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§ 46.

. La parabole des quatre disciples représentant les quatre stades de

connaissance.

~ N. B. —Cf. cun poteau ou un homme », supra 41, et Alberuni 19 infra.

51,

52.

54

35.

56.

57.
58.

B. E. F. E.-0.

§ 50.

Etats intérieurs et extérieurs d’insouciance et’leurs-exemples.

N. B. — « Une personne » dans Gaudapida; « un brahmane » dans
Paramartha.

Les neuf eaux (noms des neuf sortes d’insouciance).

§ 51.

. Le monde tolére I'ignorance, arrété par l'erreur, Fincapacité et

. Pinsouciance, tout comme un éléphant est retenu par Taiguillon.

§ 57.

L’herbe et I’eau absorbées par la vache sont éliminées en lait.

N. B. — Celte parabole se trouve aussi dans la Karikd elle-méme § 57.
§ 59.

La nature est comme un danseur sur la scéne.

N. B.— Ceci se trouve aussi dans la Karikd elle-méme.

§ 63.

L’dme est comme un spectateur qui, assis au théatre, contemple un
danseur.

§ 66.

L’4me se retire comme un spectateur aprés la piéce.

La relation de la nature 4 'Ame est comme celle du débiteur envers son
créancier.

T. IV—2



39.

.60.
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s

67.

La vie continue comme la rotation d’une roue.

N. B. — Ceci se trouve aussi dans la Karika elle-méme.

La vertu, le vice, etc., n’enchainent pas I’ime, de méme que des graines
qui ont été grillées au feu ne germent pas.

B. — Comparaisons ou exemples qui se trouvent dans Gaudapida seul.

=~

§ 4.

. Lalune et les étoiles sont mobiles comme Caitra (nom propre).

§5.

‘Une goutte d’eau de mer étant salée, on en infére que toute la mer est

salée.
§6.

Indra, les Uttarakurus, les nymﬁhes du ciel, ne peuvent étre connus que
par aplavacana. (Cf. A, 2 supra § 4)

§ 7.

Visnumitra, Maitra et Caitra, vivant dans des pays éloignés, ne peuvent
élre pergus en raison de leur éloignement.

- Le collyre appliqué aux paupiéres ne peut pas étre vu par suite de sa

proximité.

Un lotus parmi des lotus, un myrobolan parmi des myrobolans, un
pigeon dans un groupe de pigeons, ne peuvent étre distingués a
cause de leur ressemblance.

§ 9.

. Le riz n’est produit que par le riz. Cf. 4, 18 supra.

§ 10.

- Impermanent comme une jarre, qui est produite d’un bloc dargile.
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§ 1.

9. La nature et ses produits sont dénués de raison, comme sont dénués de
raison un bloc d’argile et un pot i eau.

§12.
10. Les trois gunas s’appuient les uns sur les autres, comme des atomes
binaires. ' ~
11. lls s’engendrent P'un P'autre, comme le bloc d’argile engendre le pot
de terre.

12. IIs s’unissent ensemble, comme cohabitent le male et les femelles.

§ 15.

13. L'existence des gunas dans la nature peut étre inférée de leur présence
dans un produit quelconque de la nature (parce qw’une cause peut
éire connue par son effet), tout comme celui qui voit un brahmane
étudiant les textes sacrés en infére que celui-ci est de souche °
brahmanique.

§ 16.

14. La nature opére par le moyen des trois gunas, par leur mélange, tout
comme le Gange unit en un seul fleuve les trois cours, d’ean qui
descendent sur la téte de Rudra. ‘

§17.

15. Tout comme un char a besoin d’un conducteur, ainsi la nature a besoin
d’un dtman qui la dirige.

§ 23.

16. La faculté de détermination dans I'intelligence est comme le germe dans

la semence.
17. L’ceuvre de la nature apparait aux yeux comme une ceuvre de sorcellerie
ou comme un réve.
18. On peut étre aussi léger que les fibres de la tige du lotus ou le coton,
Ou au point de pouvoir se tenir sur le bout des étamines d’une fleur.
T. 1V — 2,
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§ 38.

19. Le méme air qui cause de la joie & d’autres peut causer de I'étourdisse-
~ ment & quelqu’un qui suit une route au travers d’une forét on on peut
s’égarer.

§ 40.

90. Le corps subtil émigre dans les trois mondes, comme une fourmi
traversant le corps de Civa.

§ 4.

91. Le corps subtil ne subsiste pas sans soutien, de méme que I'eau ne peut
pas étre sans froideur ... ou la terre sans odeur.

§ 52.

29, Les corps grossier et subtil sont Porigine 'un de l'autre, comme la
graine et le germe. Cf. B, § 23.
§ 61.

23. « Ce par quoi le cygne est créé blanc et le paon bigarré ».
N. B. — Cette comparaison est ici incompléte. Cf. C, 27 (§ 27), et 39
(§ 61) infra. ’
94. De fils blancs, de 1'étoffe blanche ; de fils noirs, de I'étoffe noire.

C. — Comparaisons ou exemples qui ne se trouven! que dans Paramdrtha.

§ 2.

~1. Un sentiment d’envie est semblable & celui du pauvre contre le riche ou
de Phomme laid contre ’homme beau.

§7.

2. Un objet tombé sur P'autre rive ne peut étre percu par des gens qui sont
sur cette rive-ci.
3. Une poussiére dans I'eil ne peut étre pergue.
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. Une chose avant sa production est invisible, tout comme aucun ustensile
ne peut étre observé sur un bloc d’argile. :
- Invisible aprés destruction, comme une Jarre qui a été brisée.

-~

DY}

6. Invisible par incompatibilité réciproque, tout comme un cheval ne peut
étre vu dans une vache, et réciproquement.

7. Invisible par manque, comme une seconde téte ou un troisiéme bras i
un homme. Cf. 4, 7 supra (§ 6).

§ 8.

8. Impossible, comme pour un homme une seconde téte ou un troisiéme bras.
Cf. le dernier exemple. ' ’

J. Un pot existe dans le bloc d’argile dont on le fait.

§ 10.

10. L’état d’existence dure, tout comme une. forét garde son état jusqu’a ce
qu’elle arrive & étre bralée par un incendie.

§ 12.

11. Un guna peut dominer les autres, tout comme Péclat du soleil peut
dominer la lune et les étoiles.

12. Les trois gunas s’appuient I'un sur l'autre, tout comme trois batons
réunis soutiennent une cuvette,

13. Ils produisent un effet, tout comme trois hommes ensemble exécutent
une action. ‘

§18.

14. La surexcitation de Pesprit est comune un éléphant ivre avide de lutte.

§ 14.

15. La nature est inexistante, comme une seconde téte, parce qu’elle ne peut
étre montrée.

16. On ne peut faire voir le poids de I'Himalaya ; il ne peut pas cependant
étre dit que la montagne n’a pas de poids.

§ 15.

17. Un vétement nécessite une certaine quantité de fils.
18. Homogéne, comme on observe que l'est la nature du santal dans cha-
cun de ses morceaux, méme quand il est brisé.



9.

25.
26.

27.

238.
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Un homme qui vil seul ne peut engendrer un fils, et un fil n’est pas
suffisant pour faire un vétement.

§ 16.

Production par transformation, comme le lait se change en créme.

- Production par naissance, comme les parents engendrent un enfant.

§ 17. .

2. L’atman, bien qu’il soit un, pénétre toutes choses, de méme qu'une

seule et méme jouissance est ressentie par les 16.000 épouses de
Visnu. :

§ 18.

- Les trois gunas différent I’'un de I'autre, comme les fils d’un brahmane

différent par plusieurs cétés.

§ 2.

. La nature s’unit 4 Pdtman, tout comme un roi s'unit i son peuple.

§ 27.

L'esprit est capable de séparer les fonctions de deux organes, comme
un homme peut étre un artisan ou un orateur. '

Jugement : c'est le cas de quelqu’un qui apprend qu’a une place il y a
de la nourriture et des trésors et qui décide d’aller les y chercher.

-« Ce qui produit la couleur blanche des cygnes, la couleur verte des

perroquets, et la couleur bigarrée des paons, de cela Je suis créé ».
Livre Lokayata.

§ 29.

Une fonction spéciale des organes est comme Pépouse d’'un homme,
tandis qu’une fonction commune des organes est comme une esclave
au service de plusieurs maitres.

§ 31,

- La fonction du mahat (intellect) est d’éclairer : — comme si un Brah-

mane entendant parler d’un fameux interpréte du Veda, décide d'aller
étudier sous lui.



31

32

34

33

36

37

33

39

40

M
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. L’intellect est comme un chef de voleurs qui commande sa troupe.

§ 33. | ‘

. Lestrois organes internes commandent aux dix organes externes, comme
un maitre emploie ses inférieurs et leur donne de I'ouvrage.
- Le roi Mundaka comme exemple des rois du passé.

§ 36.

. Les biens du pays vont au roi; ainsi les douze organes ménent tous les
objets & Pintellect.

§ 39.

. Le corps grossier s’alimente de la nourriture prise par la mére, comme
la racine d'un arbre absorbe I’eau par ses ouvertures.

§ 51.

. Perfection par les dons: — comme quand un pauvre brahmane, retiré
dans un village éloigné, recoit des villageois des présents, avec
lesquels il revient trouver son vieux maitre et ses amis et leur fait des
présents abondants.

§ 52.

. La forme corporelle ne peut exister sans les états de 1'étre, de méme
qu’il ne peut pas y avoir de feu sans chaleur.

. Les états de I'étre ne peuvent exister sans la forme subtile, de méme que
la chaleur n’existe pas sans feu.

. Les deux apparaissent simultanément comme les deux cornes d’un taureau.

§ 61.

- La premiére dame est belle, mais la seconde est la plus belle; c’est ainsi
que I'dme regarde la nature comme la plus délicate. :

. « Ce par quoi le cygne est blanc, le perroquet vert et le paon bigarré, ¢’est
li la cause qui me produit. »
N. B. — Pour cetle stance Lokiyata, cf. B, 23; C, 27, supra.

. Comme une dame rougit et se cache en présence d’'un homme, de méme
la nature se cache pour avoir été vue par I'ime.
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§ 65.

42. La nature devient stérile, quand elle est maitrisée par Ia puissance du
savoir, tout comme le riz, une fois décortiqué, ne germe pas, méme
dans Peau ou dans la terre.

§ 67.

43. De méme que s'il n’y a pas de parasol, il n’y a pas d’ombre, de méme
¢'il 0’y a pas de cause, il n’y a pas de forme corporelle.

Les cas oti une seule et méme comparaison, un seul et méme exemple, sont
employés dans les deux textes s’élévent en touf au nombre de 60. Ici encore
Paccord des deux textes, tant au point de vue des paraboles employées
que des cas dans lesquels elles sont employées, semble étre trop étroit pour
qu’on le puisse juger accidentel, bien qu’il ne faille pas trop appuyer sur une
discussion basée sur des comparaisons, car certains de ces exemples étaient
assurément la propriété commune de toute l'dcole Samkhya. En tout état
de cause, ces tableaux numériques montreront, j’espére, que les coincidences
sont évidentes a tous points de vue et qu’elles ne sont pas d’un caractére pure-
ment accidentel. Que Gaudapida doive 4 Iauteur de Poriginal de Paramartha,
semble en tout cas indéniable. Mais comment peut-on expliquer qu’un com-,
mentateur aussi expérimenté que Gaudapada ait emprunté si largement -4
P'eeuvre d’un autre, encore que le cas ne soit pas absolument sans précédent
dans I'Inde? Le Samkhyakarikabhdsya original, ceuvre fondamentale de
PAnigvara- (Nirigvara-) Samkhya, écrit & quelque date antérieure & 500 A. D.
par un auteur inconnu et importé ensuite en Chine en 546 par Paramartha,
avait peut-tre été déja trés négligé au temps de Gaudapida (700-750), le
Segvara-Samkhya et le Vedanta arrivant graduellement & I'emporter sur lui.
Le texte que le célébre commentateur avait en main était peut-étre incomplet
et fragmentaire, et peut-étre entreprit-il son ceuvre pour le remettre en son état
primitif. Ce faisant il aurait, 4 certaines places, réarrangé ou récrit le commen-
taire original, tandis qu’a d’autres il aurait utilisé autant que possible des
phrases mémes de Poriginal. Ceci rendrait compte, je pense, de ce que I’accord
est plus étroit entre le texte sanscrit et le texte chinois dans la premiére partie
que dans la seconde. Les trois derniéres stances (8§ 70, 71, 72), écrites primi-
tivement par l'auteur de V’original du chinois, ont pu sembler a Gaudapada
peu propres & étre incorporées dans son propre commentaire (*). Dans son

(1) Les trois stances (§§ 70, 71, 72) sont une addition faite par une main postérieure, mais
elles ne peuvent étre postérieures a Poriginal du commentaire chinois, c¢'est-i-dire qu'elles
sont antérieures & 500 A. D.
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commentaire du texte, il est en général plus systématique dans son exposition,
plus clair dans I'expression, plus exact dans ses exemples, et par suite plus
convaincant dans la discussion que Pauteur de I’original de Paramirtha. Toutes
les fois que les exemples ou comparaisons donnés par Paramartha sont simples
et sensés, il les reproduit également; au contraire, si une discussion fatigante
ou une allusion hors de propos se trouve dans l'autre texte, il semble qu’il
I'ait omise chaque fois qu'il lui a semblé bon. :

Si Phypothése que Gaudapada est redevable & I'autre commentaire en ques-
tion devient insoutenable, la seule explication possible est que les deux ceuvres
ont tiré leur information d’une seule et méme ‘source. Mais cette hypothése fait
naitre une autre difficulté, qui est d’identifier la source commune perdue. Le
Sastituntra de Paficacikha, les « soixante doctrines », ceuvre considérable de la
philosophie Simkhya qu’on dit avoir eu 60.000 stances (1), est certainement
citée par Gaudapada dans son § 17, de méme d’ailleurs que dans Paramirtha,
mais cela ne prouve nullement que 'ouvrage existait de leur temps a tous deux,
car ici Gaudapada, comme dans plusieurs autres cas, copie I'ceuvre originale
telle qu’elle est reproduite en chinois. Comme on dit que le Sastitantra fut
abrégé par Igvarakrsna et qu’il semble avoir été perdu bien avant I'époque
de notre commentateur, il n’est pasprobable que telle soit la source commune.

Au premier abord, jesongeai que le Rajavartika perdu pouvait étre original
du chinois, parce que la citation de cet ouvrage donnée 4 la fin de la Samkhya=
tattvakaumudi (§ 27) se retrouve & la méme place dans le texte chinois de Para-
martha. Mais comme Peuvre semble une production du xe siécle, cette conjec-
ture est décidément impossible. Nous devons nous en tenir & la conclusion &
laquelle nous a amenés nolre examen, & savoir que Gaudapada est redevable a
Poriginal de Paramirtha. - .

V. — ALBERUNI

Ibn Ahmad Alberuni, Arabe lettré du temps de Mahmoud, aprés ses treize
années de séjour dans I’Inde (1017-1030), écrivit un livre détaillé sur la religion,
la philosophie, la science et la littérature de I'Inde, et cet ouvrage esiste main-
tenant en anglais, grice aux travaux du Prof. Sachau, de Berlin (). Selon la

{1) Que ce texte fiit en vers, c’est ce que conlirme une citation dans le Yogabhasya de Vyasa
(1v, 13), qui est en clokas. Cf. Garbe, S. Ph., 58, n. 1; 8. T. K., 627, n. 5. Garbe pense que ¢as-
lrantara, « un autre livre », dans Gaudapada § 50, désigne probablement laméme ceuvre. Le
texte chinois a « les sages » (157), et le commentateur japonais remarque que ce sont Paficagikha,
etc., mais il ne semble pas que sa note s’appuie sur aucune autorité.

(%) Le teste a été publié en 1886; la traduction a paru en 1888 dans la Triibner’s Onenl.nl
Series. Cest cette traduction que nous citons.
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préface d’Alberuni (%), il semble qu’il ait traduit et publié deux ceuvres sur
la philosophie, un texte Saimkhya et un livre de Patanjali, mais Sachau ne
dit pas.expressément si ces deux ouvrages existent encore ou non dans la
littérature arabe. Heureusement ces deux originaux sont abondamment cités
dans les Indica, & ce point que presque toutes les portions importantes en
sont reproduites dans I'étude des questions de religion et de philosophie.
_ Alberuni lui-méme, 4 la fin de sa préface, s’exprime ainsi : « Ces deux livres
contiennent la plupart des éléments de la croyance des Hindous, mais non
toutes les régles de détail qui en sont dérivées. Jespére que le présent ouvrage
(c’est-2-dire les Indica) permettra au lecteur de se passer des deux premiers et
d’autres livres de méme sorte, qu’il lui donnera un tableau suffisant du sujet,
et lui fournira les moyens d’en prendre une parfaite connaissance. » En fait les
citations tirées des deux ouvrages, et particuliérement de celui sur le Simkhya,
sontassez nombreuses et copieuses pour indiquer 'argumentation et les exemples
du fexte original. Les passages cités ressemblent en beaucoup de cas, comme
Sachau le fait remarquer, au Samkhyukdrikabhdsya de Gaudapada (?), qui est,
selon toute probabilité, identique & Gauda, écrivain Samkhya, aussi mentionné
par Alberuni (1, '132) @é).

En dépit de toutes les coincidences de sujet entre les deux ceuvres, Sachau,
par suite de la différence de la forme, soutient toujours que les deux ne sont pas
identiques et conclut que Gaudapada a probablement pris son information dans
une ceuvre trés étroitement apparentée, sinon identique, & ’ouvrage Simkhya
dont s’est servi Alberuni (*). La différence de forme est particuliérement sensi-
ble dans les récits explicatifs, qui sont, en régle générale, plus développés dans
Alberuni que dans Gaudapada. Ceci est expliqué cependant par Garbe comme
di & ce fait que les comparaisons ont été poussées plus loin et embellies par
Pimagination musulmane d’Alberuni. Pour ce qui est de 'opinion de Sachau
mentionnée ci-dessus, Garbe la regarde comme tout i fait insoutenable. « Cette

(1 Alberuni, 1, 8. Cf. 11, 257.

(2) Alberuni, 11, 287. Sachau dit: « Nous trouvons qu’il n’est pas identique au Sdmkhya
d’Alberuni, mais qu’il lui est étroitement apparenté. La plupart des citations données par Alberuni
seretrouvent avec des différences senlement légéres dans Gaudapida, et certaines sont d’accord
mot pour mot. La plupart des contes emp]o3es corume ‘exemples et que cite Alberuni se
retrouvent dans Gaudapada, mais ils sont, en régle générale, plus longs dans Alberuni que
dans Guudapada. »

(3) Garbe dit : « Comume il n’y a dans la littérature indienne aucune ceuvre Simkhya par
un Gauda, il n’y a pas de doute & avoir sur I'identité de Gauda et de Gaudapiada; et I'identité
du « Livre Samkhya » avec le commentaire de Gaudapida résulte dailleurs de ceci que
toutes les données d’Alberuni sor le systéme Samkhya se laissent retrouver dans le contenu
de ce commentaire. » S. Ph., 63,

(4) Alberuni, 11, 267.
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vue est absolument dénuée de fondement, car au temps d’Alberuni il n'y a pas
eu dans la littérature Samkhya d’ceuvre étroitement apparentée au Bhdsya de
Gaudapada. Si Sachau avait su que le commentaire de Gaudopada est en réalité
la seule ceuvre qui puisse étre mise en avant comme la source d’Alberuni, il
-aurait trouvé dans ces concordances, que lui-méme a reconnues, un fondement
suffisant pour identifier le « livre Samkhya » avec le Bhisya de Gaudapida
sans s'arréter aux libertés qu’Alberuni a prises avec sa source. » (%)

Voyons maintenant quelle est la parenté du texte chinois de Paramirtha avec
le Bhdsya de Gaudapada et le Samkhya d’Alberuni. D’une fagon générale, le texte
chinois est le plus élendu, le plus détaillé, les récits explicatifs en particulier
étant donnés beaucoup plus dans le menu, pendant que le teste de Gaudapada
est le plus simple et le plus elair, tant dans la discussion que dans le style. Pour
ce qui est du nombre des récits explicatifs, il y a dans le texte de Paramirtha
plus de cent cas ot ils apparaissent (%), pendant que dans Gaudapada il y a envi-
ron 88 comparaisons, y compris les répétitions. De ces comparaisons, 64 sont
communes & tous deux, et nous voyons ainsi que Gaudapada n’a introduit que
24 illustrations nouvelles, ayant surtout choisi celles qui se rapportaient le mieux
au sujet. Une étroite parenté entre le texte de Paramartha et le Bhdsya de
Gaudapada est donc indéniable, bien qu'il ne s'agisse pas d’une seule et méme
ceuvre comme nous I'avons déja vu. D’autre part la parenté du Samkhya d’Al-
beruni avec ces deux textes est assez difficile & déterminer. Heureusement
cependant presque toutes les cilations contenues dans Alberuni peuvent étre
identifiées dans les deux autres textes, et leurs détails peuvent étre comparés
dans les deux. Cest 13, 4 mon avis, le seul moyen de motiver un jugement sur
ces textes. Examinons donc maintenant ces citations une a une, en faisant tou-
jours la part d’une grande différence dans I'expression due aux particularités
linguistiques du sanscrit, du chinois et de I'arabe. ’

CITATIONS D'ALBERUNI

1. — Différence d’opinion au sujet de Paction et de Pagent Gi3 £ # %1‘)
(Alberuni, 1, 30-31 ; Gaudapada, §§ 27, 61; Paramairtha, §§ 27, 61).
L’agent est, selon des opinions diverses: a. I'ime; b. Igvara (Dieu);
c. I'étre matériel ; d. la spontanéité ; e. le temps; f. la nature; g. les
actes antérieurs.

Ici le texte de Paramartha est le plus complet de tous; il présenle
d’abord chaque opinion avec une stance particuliére et la réfute en détail

() . Ph., 86.

(%) Environ 103 en tout, y compris les comparaisons classiques de I'école, telles yue le pot
a eau ot le bloc d’argile, 1a toile et les fils, et leurs répétitions. Cf. laliste supra.
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comme erronée. Dans la discussion surl'q agent ». a, b, ¢ sont cités (§ 27),
et dans celle de la « cause du monde >, a, b, d, e apparaissent §61);f,
qui est lIa doctrine du Simkhya, est commun aux deuy cas.

Ensuite se place le texte de Gaudapada. Les opinions a, b,d, e sont
données, et les stances de leurs auteurs respectifs ne sont citées quw’impar-
faitement. Pour &, une stance, qui apparait comme de méme origine que:
celle de Paramartha, est citée, pendant que pour d nous ne trouvons que
la moitié de la stance qui est reproduite dans le texte chinois. De méme
pour e, la stance est citée imparfaitement, et il n'y en a pas pour g.

Dans le texte d’Alberuni, la premiére moitié de la citation montre qu’elle
est tirée du § 27 (a, b), tandis que la deaxiéme moitié (a, e, 9), ou l'auteur
répéte a, semble provenir du § 62. La comparaison du mouton attaché 4
une corde ne se trouve pas dans les deuyx autres textes; elle a pu étre
suggérée par I'esclavage et la libération de ame dont il est question dans

- la stance suivante. Le seul point qui puisse étre considéré comme trahis-
sant une parenté élroite avec le texte de Paramartha est la citation tirée du
Veda au sujet de Pame (a), qui manque totalement dans Gaudapada.

2. — L’%numération des vingt-quatre principes (— -+ f1 5%) (Alberuni,
1, 40-44; Gaudapada ‘et Paramartha, § 3). Les termes techniques et
leur explication qu’on trouve dans Paramirtha ne présentent pas de
méprises aussi grossiéres que celles relevées par Garbe dans Alberuni ).

L’énumération d’Alberuni est la snivante :

I. — L4dme {purusa).

II. — La wl¢ abstraite (avyakta)
HI. — La matiére formée (vyakta)
IV. — La nature toute puissante (ahamkara).

-IX. — Les éléments primaires (mahabhiita).
X-XIV. — Les méres simples (2) (pafica-tanmdtra).
XV-XIX. — Les sens d’aperception (indriya).

XX. — La volonté directrice (manas).
XXI-XXV. — Les fonctions nécessaires (karmendriya).

prakrii.

3. Les cinq souflles vitaux ( 7. J&L) (Alberuni, 1, 46 ; Gaud. et Param., § 29).
La théorie des souffles vitaux n’étant pas spéciale & la philosophie
Samkhya, nous ne pouvons déterminer d’ot Alberuni tire son infor-
malion, )

4. Comparaison de la nature d une danseuse (ﬁf-. f'a'i) (Alberuni, 1, 47 ; Gaud.
et Param., §§ 65, 66, 59, 492).

(1) 8. Ph., 68.
(%) Méprise d'Alberuni sur le sens de matra.
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Quoique ceci ne soit pas donné comme expressément tiré du Samkhya,
Yidée dérive incontestablement de la Karikd et de son Bhdsya. Alberuni
confond ici I’dme avec la nature ; la Kdrik@ ne compare jamais I'ame i
une danseuse, mais au contraire & un spectateur (§ 65). La comparaison
élant poussée jusqu’au bout aussi bien dans Gaudapida que dans Paramar-
tha, — quoiqu’ils n’aillent pas aussi loin qu’Alberuni, — mnous ne
sommes pas en étal de décider quel a été l’orivinal d’Alberuni.

5. — Comparaison de Paveugle et du boiteux (5 3)}) Alb., I, 47; Gaug.
et Param., § 21).

Le rec1l de Paramartha est le plus complet donnant méme le nom de
Pendroit ol l'action est censée se passer, c’est-a-dire Ujjayini. Il est
en gros d’accord avec celui d’Alberuni, au lieu que Gaudapada présente
le sien d’une fagon beaucoup plus concentrée.

6. — Les trois forces primaires et ’ame (= fé\, A ) la comparaison
de Pascéte errant qui regarde des villageois au travail G& A ﬁ £
R i 3= %) (Alb., 1, 48 ; Gaug. et Param. ,§19).

Quant & la relation entre les trois forces primaires (gupa) et ’Ame
(purusa), nous ne pouvons guére déterminer l’origine de la citation, bien
qu’elle puisse se rapporter spécialement au commentaire de Gaudapida
sur les §§ 24, 25. La comparaison de P'ascéte errant se trouve dans Gauga:
pada et Paramartha, mais nous ne pouvons pas décider auquel des deux
elle est prise. Le récit d’Alberuni est trés détaillé, comme & Pordinaire.
L’idée e trouve aussi dans la Bhagavad-Gita, xiv, 21 comme P’a indiqué
Sachau.

7. — L’histoire de I'innocent dans-une bande de voleurs (% 2 f“j ;:}'é A
Bk ZF) (Alb. 1, 48-49 ; Gaud. et Param., § 20). '

-Quoique le récit d’Alberuni soit beaucoup plus proche de celui de
Paramartha que de celui de Gaudapada, qui narre I’histoire trés briéve-
ment, nous ne pouvons pas dire cependant qu’il soit emprunté a I'un plutét

. qu’a lautre.

8. — La comparaison de I'eau de pluie dont la saveur différe (3: 7]( 15:]]
— k) (Alb., 1, 49; Gaud. et Param., § 16).

Iei aussi nous voyons qu’Alberuni est beaucoup plus prés de Para-
martha, qui invoque comme lui, 4 titre d’exemples, le vase d’or el la terre.
Ce rapprochement semble avoir échappé a Sachau.

9. —La comparalson de la production de la lumiére par ’huile, la méche et

le feu (K 1 kE S B &) (Alb., 1, 49; Gaug. et Param., § 13).

Rien de particulier n’est 4 déduire de cette citation.
10. — La comparaison du cocher conduisant un char (Alb., 1, 49 ; Gaud, § 17).
Si Alberuni voulait exprimer la méme idée absolument que Gaudapada,
s'il était dit expressément qu’elle est empruntée au Samkhva, ce serait
une preuve trés forte qu’il a pris son information dans le texte de Gauda-
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pida, comme le pense Garbe, puisque le passage ne se trouve pas dans le
texte chinois ; mais la comparaison est bréve, et la rédaction w’indique pas
suffisamment quel est Poriginal.

11. — La récompense du paradis n’est pas un gain spécial (7§ K JR f
B K B E) A, 1,62;Gaug., §2; Param. § 1-2).

Dans le texte de Paramirtha, ici comme dans tous les autres cas, une
question est soulevée, en citant une stance du Veda (*), contre I'école
Samkhya, qui enseigne Vinefficacité du Veda sacré. Il est répondu 4 la
question, comine d’ordinaire, dans la stance suivante (§2), qui cite aussi
deux stances du Veda, ’une sur le rite de Pacvamedha, Vautre sur la
mort d’Indra. Comme conclusion, Pauteur dit expressément: « Si les rai-
sons de la vie (dans les cieux) sont épuisées, le sacrifiant (qui a gagné sa
naissance comme dieu) sera chassé des cieux. Ainsi les moyens sacrés
impliquent également le déclin et la ruine ». Puis: « Tout comme ceux
qui sont pauvres et besoigneux envient les riches, ainsi ceux d’un degré in-
férieur (dans les cieux) envient ceux d’un degré supérieur. Ainsi la vie
dans les cieux est également accompagnée d’excés et de défaut. » Gaudapada
réunit ces discussions dans le § 2, donnant aussi les trois citations du
Veda. Ici Gaudapada semble étre redevable & son prédécesseur, c’est-a-dire

- 4 Pauteur de Poriginal de Paramartha. Alberuni est plus prés de Para-
martha dans cette citation (2).

12. — Naissances en raison des mérites ou des fautes ( B HZ 5E)

(Alb., 1, 64 ; Gaud. et Param. § 39).

La citation empruntée au livre Samkhya n’a pas été identifiée par
Sachau (). Le seul passage qui exprime une idée approchante est I'expli-
cation de la vie durable ‘des corps subtils dans le § 39, a la fois dans
Gaudapada et dans Paramirtha, vers la fin de leur commentaire. Cf.
aussi le commencement du commentaire sur le § 44. Dans celui-ci non plus
la source d’Alberuni ne peut étre déterminée *. ‘

18. — L’octuple pouvoir (/\ H JEE) (Alb., 1, 69; Gaud. et Param., § 23).

(*) La stance RV. 8, 48, 3: apima somam amrti abhimiganma jyotir avidima devan ]
kim ninam asmin krnavad aratih kimu dhartir amriamartyasya || « Nous avons bu le suc du
soma ; nous sommes devenus immortels ; Bous avons atteint au rayonnement ; nous connais-
sons les choses divines. Quel mal un ennemi peut-il nous faire ? Eun quoi le déclin peut-il

| atteindre un immorte] ? »

| (2) Sachau n'a pas trouvé de contre-partie dans Gaudapada (Alb,, 11, 280); ceci a été corrigé
par Garbe (S. Ph., 62, note). )

() Alb., 11, 280; Ia S. Karika et Gaudapida ne semblent pas offrir rien d’analogue i ce
passage.

(#) J'omets ici le passage sor lignorance et la connaissance, que Sachau compare avec le
| § 44, parce qu'il n’est pas particulier 3 I'école Samkhya.
|
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Bien que cette citation ne soit probablement pas tirée de I'ouvrage
Simkhya, je la donne ici parce qu'elle se retrouve aussi bien dans
Gaudapida que duns Paramartha, ce dernier étant le plus voisin d'Al-
beruni. ' A v

14. — Les trois états de étre (= K BZR) (Alb., 1, 72 ; Gaud. et
Param., § 49): :

a. connaissant par naissance, comme Kapila ([E] & B ?}i)

b. connaissant dans sa jeunesse, commeles filsde Brahmi(E ‘l& )i ?j[)

¢. connaissant par I'étude, comme un brahmacirin ([F] B BK 7).

Cette citation n’a pas été non plus identifiée par Sachau, qui cite seule-
ment Colebrooke, Essays, 1, 242. Les trois versions ne différent pas beau-
coup 'une de Pautre.

15. —Les neuf régles de conduite (X BE, & % EF) (b, 1, 74; Gaud.

et Param., § 23; Patanjala, I, xxx, XXXH). S
La source originale des régles de conduite dans les trois textes semble

élre le Yogasatra de Pataiijali, mais cité différemment par les trois au-
teurs. Dans Gaudapida et Paramirtha on énumére dix régles, le premier
mentionnant le titre de Pouvrage (Palafijala) dont les regles sont
tirdes. _

16. — L’homme ne peut aller au-dela de sa portée (Alb., 1, 75).

La citation est courte, et Pobjet en est vague ; elle est difficile & iden-

tifier. Sachau exprime un doute sur la lecture (Alb., 11, 286).

17. — Le mouvement de la roue continue en vertu de Pimpulsion premiére

(8% 5 Bk ) (Alb., 1, 81-82; Gaud. et Param., § 67).

Le texte de Paramirtha ne donne pas d’explication de cette con'lpzi-
raison employée dans le § 67. Gaudapada I'explique comme la roue d’un
potier (kuldla), alors qu'Alberuni la compare 4 la roue d’un tisseur de
soie.

18. — Ceux qui Watteignent pas le stade de 1a délix'rance (jl. 3,;,:— ,ﬂf % H’ﬁ)
. (Alb., 1, 83; Gaud. et Param., § 90).

Cette citation d’Alberuni est difficile & retrouver dans les deux
ceuvres antérieures, mais on ne peut guére la rapporter qu’au paragraphe
sur les neuf classes de brahmanes incapables d’atteindre 4 la délivrance,
qui sont énumérés au § 50.

19. — La parabole des quatre éléves représenlant les quatre stades de con-
naissance (Alb., 1, 84; Gaud. et Param., § 46 ; cf. § 30).

Cette parabole fameuse est donnée en entier par Alberuni. Dans Gauda-
pida aussi bien que dans Paramirtha, il est souvent question de cette
parabole du sthanudarcana, mais les commentaires ol elle est donnée

ES
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in extenso sont ceux des § 30 et 46. La citation d’Alberuni a été rappor-
tée au § 30 par Sachau et par Garbe (') ; cependant il est assez clair
qu’elle se rapporte au § 46, puisque les quatre €léves dans la parabole
représentent les quatre degrés de Pintelligence, cest-a-dire le doute,
I'incapacité, I'insouciance et la perfection, énumérés au § 46.La version
d’Alberuni est la plus compléte et on trouve ¢a et 1a des traces d’amé-
liorations apportées par lui au récit. Le texte chinois de Paramirtha est
a peu prés aussi complet que celui d’Alberuni, tandis que le passage
correspondant dans Gaudapada est, comme & Pordinaire, court et simple.
A mon sens, cette citation-ci indique suffisamment qu’Alberuni a tiré
son information non pas du commentaire de- Gaudapada, mais de I'original

du texte chinois. Voyons en quels points les trois vérsions différent:

Gaudapada

1. Une personne con-
templant un poteau
doute si c’est un poteau
ou un homme.

Le«doute» est I'igno-
rance.

HI. Méme si I'objet
est vu distinctement, le
doute ne peut pas étre
dissipé.

« Incapacité ».

Alberuni

Un homme voyage avec

ses éléves vers la fin de la
nuit.

Un objet inconnu se
dressant sur la route,
'homme demande & ses
éléves ce que c’est. Le pre-
mier dit: « Je ne sais pas
ce que c’est. » ‘

Le premier éléve est
ignorant. .

Le second dit: « Je ne
sais pas, et je n’ai aucun
moyen d’apprendre ce que
c'est. »

Le deusiéme est incapa-
ble et n’a aucun moyen de
s'instruire.

(1) Alberuni, n 288; S. Ph., 65.

Paramdrtha

Un brahmane retour-
ne chez lui avec ses
quatre éléves avant le
lever du soleil.

L’undeseséléves dit: -
« Je vois sur la route
un certain objet; je ne
sais si c’est un poteau
de bois ou un homme. »

Le premier éléve est
dans le « doute ».

Le maitre dit au se-
cond éléve: « Va et
assure-toi si c’est un
homme ou un poteau. »
Ilregarde deloin et dit:
« Je ne puis pas m’en
approcher. »

Ce second (éléve) est
un cas d’« incapacité ».



II1. Une personne se
refuse 4 douter, ainsi
qu’d déterminer ce
qu'est l'objet, disant:
« Qu’ai-je a faire avec
cela »?

Cette troisiéme sorle
est appelée « insoucian-
ce ».

IV. L'observateur
ravi observe une plante
grimpante s’enroulant
autour de I'objet et un
oiseau perché dessus;
etil est certain que c’est
un poteau.

La quatriéme sorte
est la « perfection ».
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Le troisiéme dit: « Il est
inutile d’examiner ce que
¢’est, car le lever du soleil
le manifestera. Si c’est
quelque objet terrible, il
disparaitra au point du
jour, etc.

Ce troisiéme (éléve) est
insouciant et dans son
ignorance il s’abstient.

Le quatriéme éléve sap-
proche de l'objet, et trouve
que ce sont des citrouilles
sur lesquelles il y a une
masse enchevétrée, et cela
montre que ce n’est pas un
homme. Mais ce pourrait
étre ’emplacement d’un
fumier; il s’approche tout
prés, et donne dedans un
coup de pied. Tout doute
étant levé, il retourne vers
son maitre et lui rend
compte.

Le maitre obtient ainsi
la conpaissance par I'in-
termédiaire de ses éléves.

Le troisiéme éléve est
maintenant interrogé.
Il regarde et dit: « A
quoi bon l'examiner.
maintenant? Au lever
du soleil il y aura quel-
ques compagnons avec
qui y aller. »

Ce troisiéme (éléve)
est « satisfait », sans

s'assurer de ce que c’est.

Le quatriéme éléve
est questionné. Il a une
bonne vue et apercoit
une plante grimpante
enroulée autour de
Pobjet et quelques
oiseaux perchés sur lui.
Il s’en approche et le
frappe avec son pied, et
revient 4 son maitre,
disant: « Cet objet est
un poteau. »

Ce quatriéme (éléve)
atteint la ¢ perfection».

Par la table ci-dessus nous voyons que le conte explicatif donné comme
un tout suivi par Alberuni et Paramartha forme dans Gaudapada quatre
exemples différents indépendants les uns des autres, qui n’ont plus pour

* acteurs un voyageur, un maitre et ses éléves. Quoique I'idée indiquée ici
dans Gaudapada, ainsi que dans une parabole similaire du § 30, puisse
étre poussée plus loin et expliquée d’une facon étendue comme une
histoire suivie, ainsi qu’on la trouve dans les Indica d’Alberuni, il est
néanmoins impossible de conclure que tel est le cas avee Pécrivain arabe,
car, dans cette hypothése, I'étroit accord des détails du conte en arabe
et en chinois devient tout & fait inexplicable. Celte citation-ci, comme
quelques autres, indique une étroite parenté du texte arabe et de Poriginal
de Paramirtha, et il semble maintenant presque certain qu'Alberuni tire

B.E.F. E.-0.

T.IV~—3
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son information non pas de Gaudapida, mais de cette autre ceuvre que
nous venons de mentionner. Bien plus, si ce n'est pas aller trop loin,
Gaudapada a, ici comme dans d’autres cas, réduit et simplifié les explica-
tions trouvées dans I'ceuvre de son prédécesseur, ainsi que je ai indiqué
ailleurs /cf. p. 24-25).

20. — Les espéces d’étres vivants (& k£ + g 4) (A, 1,89,
A, B; Gaud. et Param., § 53 A, 44 B, 39).

I. Les huit classes d’étres célestes (35 E J\ ).

Alberuni Gaudapada Paramartha

A. B. A. B. A. B.

. Brahma » 1.Brabmi 1.Brahmi (F F) »

.Indra » 4. Indra 3. Indra R ) »

. Prajapati » 2. Prajapati 2. Prajapati ({i i) »
Soma "Pitaras. 3. Soma 5.Asuras  (f 2 Z#) Yama (f2] )

. Gandharvas » 5. Gandharvasé. Gandharvas(¥% E%'i %) »

. Yaksas » 6. Yaksas 6. Yaksas (& K) )

. Raksasas » 7. Raksasas 7. Riksasas (,-’ffﬁ’g %‘D »
. Picacas » 8. Pigacas 8. Pigicas (@‘ H) Pitaras (E ne)

Alnsi dans les trois textes ’énumération des étres est donnée deux fois ;
dans Gaudapada toutefois, les deux listes sont exactement semblables. La
premiére énumération (A) d’Alberuni est identique & celle deGaudapada
(A), mais qu’Alberuni ne cite pas le texte de Gaudapida, en dépit de cette
coincidence, c’est ce que rend évident le fait que Gaudapada ne donne pas
d’énumeération avec des noms différents, si la version actuelle du Bhasya
est digne de créance. La seconde énumération d’Alberuni (B), bien que
différente des deux (4, B) de Paramirtha, est d’accord avec celles du
Sdmkhyapravacanabhd,sya de Vijnanabhiksu (i1, 46) et de la Samkhya-
tattvakaumudi de Vicaspati (§ 53). La principale différence est au sujet
du dieu Soma, qui est dans d’autres cas remplacé par les pitaras, ou par
Yama, ou par les Asuras ; I'introduction de Yama et des Asuras dans ce
cas est peul-étre duc & une influence bouddhique.
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Voyons maintenant les énumérations des espéces du régne animal :
1. Les cinq classes d’animaux (B & T 43).
Alberunt Gaudapada Paramartha

1. Bétail. 1. Bétes & cornes.

—

. Quadrupédes (PY
AE) (domestiques).

2. Bétes sauvages. 2. Daims. 4. Ceux dont la forme
est horizontale (f%

- 1) (sauvages).
3. Oiseaux. 3. Oiseaux. 2. Ceux qui vont en

volant (‘T}E 17).
4. Reptiles. 4. Reptiles. 3. Ceux qui vont en

7 rampant (J& 4T).
5. Ce qui croit. 5. Objets immobiles. - 9. Ce qui est immobile
o
(A 47).
HI. L’espéce unique de Phomme (A & nff — ZE).

Homme llomme Homme (& Bk 4F)

Dans les deux (ableaux ci-dessus, les trois textes sont d’accord dans
leur énumération, sauf que Pordre est différent dans les caractéres chinois.

Le témoignage qu’apportent les vingt citations reproduites ci-dessus est en
faveur, somme toute, de cette conclusion qu’Alberuni a tiré son information de
I'ceuvre utilisée par Paramairtha, et qui a dil exister au plus tard dés 500 A. D.
D’autre part, il y a une différence essentielle dans quelques contes explicatifs
et citations, qui rend absolument insoutenable P'opinion qu’Alberuni cite
Gaudapada. Si on découvre quelque jour le texte arabe de I'ouvrage Simkhya,
que traduisit Alberuni, la question sera immédiatement résolue. Ici encore
nous devons nous contenter du résultat auquel nous sommes parvenus par la
comparaison des trois versions sanscrite, arabe et chinoise du texte en question.

Ainsi, si nous ne nous trompons pas absolument, le « livre Samkhya » qu’Albe-
runi cite d’un bout a P'autre et dit avoir été composé par Kapila sur des sujets
divins (1, 132) semble représenter 'original du texte chinois, et de plus Alberuni
semble avoir connu le commentaire de Gaudapada, puisqu’il mentionne « un
livre composé par Gauda Panachoréte, et qui porte son nom » (1, 132). Il
distingue donc clairement ces deux ceuvres, le « livre Simkhya » et le « livre
de Gauda », qui ont été tous deux identifiés par Garbe avec le commentaire de
Gaudapada sur la Samkhyakarikd, en Vabsence d’une autre ceuvre Simkhya
par Gaugda et en raison de la ressemblance des citations d'Alberuni et du texte
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de Gaudapada (cf. p. 96). Maintenant que la traduction chinoise d’un Samkhya-
karikabhdsya a été retrouvée et mise sous nos Yeux, nous pouvons expliquer
facilement la distinction que fait Alberuni entre le livre de Gauda et le « livre
Samkhya » qu’il cite d’un bout 4 Pautre de ses Judica.

VI. — Mipnava Acirya

Nous allons maintenant examiner le Sarvadarcanasamgraha, exposé des seize
systémes philosophiques ayant cours au xve siécle, rédigé par Madhava Acﬁrya,
qui, dit-on, fut nommé en 1331 A. D. chef de Pordre Smirta au math de
Crogeri dans le territoire de Mysore, fondé par Gamkara-Acirya ™). Au livre
XIv de cette ceuvre intéressante, Pauteur passe en revue le systéme Simkhya, et
il cite souvent des stances de notre Samkhyakdarika. Ces citations semblent étre
presque toutes empruntées & P'ceuvre de Gaudapada et Je ne vois aucune trace
de citations de Yoriginal de Paramirtha.

Cilations

§ 3. Le principe élémentaire n’est pas un produit. « Malaprakrtir
avikrtih, etc. » (S. D. S., 221-222.)

§§ 24-27. Le sentiment du moi est illusion. « Abhimano’hamkairas, ete. »
Ibid., 222.)

§ 3. L’ensemble des produits en comprend seize espéces. (Ibid., 223.)
§22. De la nature jaillit le « Grand » (Ibid., ibid.)

§ 3?  L’ime n’est ni principe élémentaire, ni produit. (Idid., ibid.)

§ 4. Perception, inférence, etc. (Ibid., ibid.)

§ 9. L’effet existe, etc. (1bid., 226.)

§957. Comme le lait non-intelligent agit, etc. (Ibid., 228.)

§21. Pour la contemplation de 1a nature par'dme, ete. (Ibid., 929.)

§ 59. Commeuneactrice, s’étant produite enpublic, ete. (Ibid. , 230.)

Ces citations ont déja été identifiées par Cowell dans sa traduction. Mais il ya
en outre plusieurs passages qui semblent étre empruntés aux commentaires de
Gaudapada ou de Vicaspatimigra, par exemple : « Voici comment cela a été
exprimé par le maitre Samkhya » (8. D. §., 223), discussion en quatre points,
et spécialement a, b, elc.; je n’ai pas réussi 4 les identifier. Pour « les fils et la
toile », et « les chevaux et la vache » ¢f. le Bhasya de Gaudapida sur le §11.

(1) Cowell, Sarradarg(masamgraha, VL.



— 37 —

Dans le texte chinois également ces deux comparaisons se retrouvent, mais elles
ne sont pas mises ensemble de cette fagon. Ainsi il ne semble pas que
Madhava Acirva ait e connaissance del’original du texte chinois de Paramirtha.
Il est presque certain que le Simkhyakdrikabhasya original, écrit avant 500
A. D., apporté en Chine en 546 et traduit ultérieurement en 557-568 par
Param"u tha, existait encore en 1017-1030 dans I’Inde du nord et fut traduit et
aussi cité dans ses Indica par I'auteur musulman Alberuni et qu’il avait disparu
peu aprés du domaine scientifique dans I'Inde, soit avant 1300.

Peut-étre ne sera-t-il pas hors de propos de noter ici que dans la Saddarca-
navyiti, telle qu’elle est mentionnée dans la szlzography of Indian Philosoph; Y
de Hall, 166, Pauteur, Ciritra Simhagani cite Igvarakrsna, Asuri et aussi
Vindhyavasin, selon Hall. Comme actuellement cette ceuvre n’est pas 4 ma
disposition, je préfére m’abstenir d’en rien dire de plus pour le moment.

VII. — LU'auteur pu Samkhyakdrikabhdsya ORIGINAL

Le commentaire original de la Samkhyakarikd, maintenant représenté sous
trois costumes différents: chinois (546-569 A. D.), sanscrit (environ 700-750
A. D.) et arabe (1017-1030 . D.), est depuis longtemps perdu dans I'Inde,
comme on I’a vu plus haut, et nous ne pouvons & présent le voir dans sa forme
primitive. Mais, comme nousen possédons une traduction compléte en chinois,
nous avons le droit de nous référer aux témoignages chinois pour I’histoire du
texte antérieurement & I'époque (546 A. D.) de son arrivée & Canton, ou il fut
traduit.

Les écrivains japonais, aussi bien que les chinois, altribuent généralement la
Samkhyakarika a Igvarakrsna B #E 2 et le Bhdsya au bodhisattva Vasu-
bandhu K ¥§ 3£ BZ, et croient que le bodhisattva écrivit le commentaire
alors qu'il travaillait & réfuter la doctrine erronée de la phllOSOphle Samkhya.
Mais nous ignorons ot ils ont puisé cette information. Paramartba, le traducteur,
ne dit pas un mot au sujet de I'auteur du commentaire original; la tradition
doit donc venir d’une autre source. En examinant les livres bouddhiques chinois
et japonais qui lraltent de la phxlosophle indienne, j’ai pu suivre la tradition
jusqua Kouei-ki %R £5 B 25 B Kk B (632-682 A. D.), disciple direct de
Hivan-tsang, et réputé comme compilateur d’une centaine d’ouvrages ou il a
fait entrer beaucoup de choses dérivant de la transmission orale qu’il tenait de
son maitre. K’ouei-ki dans son commentaire sur la Vid; Jamatraszddht (1), éerit
ce qui suit :

(1) Le commentaire de K'ouei-ki (ME 5% SR B Wei che louen sou) ne se trouve pas dans
le Tripitaka chinois. Pour le teste lui-méme, cf. Nanjio, Catalogue, p. 475, s. v. Vidyamalra-
siddhi.
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« 1l y avait un maitre hérétique nommé Kapila ) b Z# (*), ce qui signifie
« roux ». 1l était ainsi appelé parce que son visage et ses cheveux étaient de
couleur rousse; maintenant encore les brahmanes les plus honorés de I'Inde
sont tous de couleur rousse. En ce temps-la, on I'appelait « PErmite roux ».
Parmi ses disciples, les principaux formaient dix-huit groupes dont le chef était
appelé Fa-li-cha (Varsa) (%), ce qui signifie « pluie », parce qu'il était né pendant-
la saison des pluies. Ses compagnons étaient nommés les hérétiques de la
« troupe de la pluie » (M %R, Varsaganya) (). Le Simkhya en sanscrit signifie
« nombre », ¢’est-d-dire « calcul par connaissance ». Ce nom est obtenu parce
que le nombre est le fondement du calcul, c’est-d-dire: la discussion procéde
du nombre, ¢'est pourquoi on Pappelle « discours sur les nombres» (*); ou
bien: la discussion produit le nombre, c’est pourquoi on Pappelle « discours
sur les nombres ». Ceux qui composent le discours Samkhya ou qui I'étudient
sont appelés les discoureurs du Samkhya (% 5@) (). L’ouvrage de ce maitre (¢)
est appelé les Septante d’or (7).

« On dit qu’il y eut un hérétique qui vint au pays de Kin-eul & X &.
Couvrant son ventre de fer et portant un brasier sur la téte, il battit le tambour
de la polémique (38 #%) () et demanda & discuter avec un prétre bouddhiste.
Disculant la théorie que le monde commence par exister, mais finit par ne plus
exister, et prétendant que le bouddhiste n’est pas égal au sectateur du Samkhya,
il composa un poéme en 70 vers ou il exposa la doctrine de la philosophie
Samkhya. Le roi favorisa cet (hérétique) et lui donna de I'or. Celui-ci intitula
son ouvrage ¢ Septante d’or » (Suvarpasaptali?), pour indiquer par la le grand
renom qu’il avait acquis. La partie en prose ('°) est I'ceuvre du bodhisaliva
Vasubandhu XK 3§ 3 BE. On trouvera de plus amples explications plus loin,
dans le volume IV. » _

Au volume IV, K’ouei-ki, parlant de la relation entre Vasubandhu et Pauteur
de la Samkhyakarika, s’exprime en ces termes :

() 11 dit ici que la transcription plus ancienne 38 B £ Kia-p'i-lo n'est pas exacte.
@) Cf.p. 58, et § 74, n. 4. Ch. f% B P, jap. Ba-ri-sha.

(3) Cf. Garbe, S. Ph., p. 36. Cette étymologie est fausse ; cf. infra, p. 59, n. 1.

(3) Cest I'équivalent de Samkhyagastra.

() 1. e. Samkhyagastrin.

(6) 1. e. Varsaganya.

(7) Quelque chose comme Suvaripasaptati.

(8) Karnasuvarna, dans I'Inde orientale.

(°) On dit que le roi avait un gong pour ceux qui provoquaient un adversaire sur une
question religieuse, ou pour tout autre appel. Cf. Hivan-tsang, Mémoires, 11, 85 sqq.

’— . . v N . - . .
(%) & 7, m. 3 m. « lignes longues », c’est-a~dire partie en prose, soit généralement un
commentaire.
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« Le bodhisattva Vasubandhu considéra qu’a une époque ancienne il y eut

dans I'Inde orientale un prétre bouddhiste qui eut une discussion touchant la
doctrine avec un adhérent de Pécole Simkhya. L’hérétique énonca les vingt-cing
Vérités (laltva) et dit: « La terre etc. sont permanents parce qu’ils n’ont a
» aucun moment d’accroissement ou d’extinction. » Il exposa ainsi amplement
sa doctrine. « Le prétre bouddhiste se mit en devoir de réfuter cette doctrine et
dit: « Laterre ete. se détruisent nécessairement méme maintenant. Comme ils
» subissent plus tard une grande destruction au temps de la desiruction, nous
» savons par analogie qu'ils se détruisent méme maintenant. » L’hérétique
répliqua : «Ils ne subiront pas de destruction plus tard, puisqu’ils n’en subissent
> pas & présent, comme la montagne et d’autres choses que nous voyons. »
Le prétre bouddhiste ne put répondre. Le roi régnant, vovant cela, crut
Phérélique Simkhya et censura le prétre en le faisant montersur un 4ne. Cet
hérétique, estimé parle roi, écrivit un traité métrique de 70 lignes {2). Le roi lui
donna mille piéces d’or pour recommander Pouvrage. Telle est origine du
livre encore existant, appelé les « Septante d’or -». Aussi Vasubandhu com-
posa-t-il un ¢dstra sur la vérité dans son sens primitif (5 — %ﬁé f;"% i) Q)
ou un castra en 70 stances sur la verité supréme (ﬂ?} % ,b ‘|“ i) pour
réfuter I'ceuvre de cet hérétique (les « Septanted’or », c’est-a-dire la Samkhya-
karikd) et pour vaincre la doctrine hérétique. Il y dit : « L’hérétique
n’est point le vainqueur du débat, car il est en faule dans la proposition,,
la cause et Pexemple de son raisonnement, tandis qu’une telle faute ne peut
étre imputée au prétre bouddhiste. La cause par laquelle I’adversaire a
prétendu établir sa doctrine contient une faute. Qui peut dire que, parce
quil 0’y a pas de destruction a présent, il n’y aura pas de destruction a
Pavenir? Le prétre a seulement dit que les choses comme la terre doivent
avoir accroissement et destruction dans le passé, puisqu’elles ont destruction
dans le futur, de méme que la flamme d'une lampe. L’adversaire, sans com-
prendre Pinférence de notre prétre, I’a taxé de faux raisonnemeat. »
« Alors le roi ordonna de publier le ¢istra de Vasubandhu dans toutes les
régions de IInde. 1 n’y eut personne qui pit lui résister. Ensuite il exhuma
les corps de Pancien roi et de hérétique de 1'école Samkhya qui avait soutenu
la discussion, il fit lier de I’herbe en forme d’hommes pour représenter les
assistants de ce temps-la et les convainquit tous d’erreur. »

Des extraits ci-dessus et de la Vie de Vasubandhu étudide plus loin ressortent
les faits suivants :

¥ Y 8 Y v Y v oy

=

(1) Les bouddhistes prétendent que tous les étres naissent et meurent chaque instant et
qué ce que nous prenons pour leur état permanent est la répétition de ces changements.

(%) « Lignes » £¥ signifie ici ¢loka.

e B — 3@, sens premier, et & ,-%, sers supérieur, sont les équivalents du paramar-
thasatya sanserit qui s'oppose au samertisatya.
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L'bostilité régnail entre les bouddhistes et les philosophes Samkhya a I'époque
de Vasubandhu. Les premiers étaient représentés par un prétre du nom de
Manoratha selon Hiuan-tsang (*), ou de Buddhamitra selon la Vie de Vasubandhu,
— et les derniers par Varsaganya, qui écrivit un traité en 70 vers intitulé
Suvarnasaplati ou quelque chose d’analogue, et qui est virtuellement le méme
que la Samkhyakarika d’Igvarakrsna avec un bhasya. Les bouddhistes chinois
considérent généralement Igvarakrsna comme étant Varsaganya et I'auteur de la
Suvarnasaplati. :

- Le bodhisattva Vasubandhu écrivit, suivant K’ouei-ki, un commentaire sur
la Karikd et ensuile composa contre ce traité un ouvrage auquel il donna le
titre de Paramdrthasaptati ou quelque autre de méme sens.

Maintenant, avant d’aborder la question de savoir si ces traditions ont quelque
valeur, nous avons tout d’abord & rechercher si les données en sont empruntées
4 la transmission orale de Hiuan-tsang, comme on le croit généralement, ou &
une source plus ancienne qu’ilsoit possible de découvrir. J’aide pluséaréclamer
Tindulgence du lecteur, car je suis obligé de produire ici un récit d’une certaine
longueur tiré d'un ouvrage de grande importance qui nous a été conservé dans
le Tripitaka chinois. Nous allons maintenant 'examiner.

VIE DE VASUBANDHU.

La Vie de Vasubandhu (2 % #% & 5 &F {#) (2, traduite par notre
Paramirtha, contient les renseignements suivants au sujet d’une dispute ana-
logue entre un bouddhiste et un philosophe Samkhya (3).

« Neuf cents ans aprés la mort du Buddha, il y eut un hérétique nommé
P'in-ché-ho-po-so #A F&] 77 2 Z2 (Vindhyavisa) (*). P'in-chd-ho (Vindhya)
est le nom d’une montagne, et P’0o-so (vasa) signifie « demeurant ». Cet héréti-
que s"appelait ainsi parce qu’il vivait sur cette montagne.

« 1l y avait un roi des Nagas, nommé P’i-li-cha-kia-na (B i 4im AR
Vrsagana ou Virsagana) ), qui vivait dans le lac au pied de cette montagne.

(1) Cf. Hiuan-tsang, Mémoires, 11, 116 ss. La traduction chinoise §01 & jou-yi correspond
4 Manoratha, K’ouei-ki et la Vie de Vasubandhu fondent en une seule deux traditions que
Riuan-tsang rapporte dans les paragraphes du Gandhira (Mém., 11, 116 ss.) et du Karnasu-
varna (Mém., 1, 85 ss.).

() Nanjio, Catalogue, n° 1463. Traduit partiellement par Wassilief (Buddhismus, p. 230).

(3) Je laisse de c6té la premiére moitié de la Vie de Vasubandhu ; elle se référe princi-
palement & Peshavar, pays natal de Vasubandhu, et & ses fréres.Cf. infra, p. 51.

(%) La prononciation japonaise de ces caractéres est Bin-ja-ka-ba-sha, et se rapproche
davantage de I'original. Le ko (proprement ha), ou ka en japonais, représente l'aspirée avec
ya (ha = hya). La restitution de Wassilief, Vindhyakavisa, que Garbe a corrigée en Vindhya-
visaka, semble ajouter un ka inatite. Cf. Wassilief, p. 230; Garbe, S. Ph., p. 37.

(5) Jap. Bi-ri-sha-ga-na. Cf. Garbe, S. Ph., p. 37. Wassilief a enti¢rement omis ce nom im-
portant. Cf. & son sujet infra, p. 58.
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Le roi des Nagas était trésinstruit dans le Seng Kia louen {8 4% 5% (Samkhya-
cdstra). Ledit hérétique, sachant que le Niga était trés instruit (dans la
doctrine), désirait étudier sous lui. Le Niaga avait coulume de se déguiser
sous la forme d’un rsi et de demeurer dans une hutte de feuilles. L’hérétique I'y
visita et lui exprima son désir de recevoir son enseignement. Le Naga y consentit,
Le nouvel ¢éléve cueillit des fleurs et en remplit un panier qu’il porta sur sa
téte 4 son mailre. Quand il passait autour du maitre, il jetait une fleur en
ofirande; en la jetant, il composait un vers ot il louait la vertu du roi des Nagas.
Le roi des Nagas, en entendant le vers, réfutait la doctrine qui y était énoncée.
Puis, prenant la fleur, il la rejetait & I'hérétique. Au fur et 3 mesure des
réfutations du roi des Nagas, I’hérétique, établissait le sens de son vers. Quand
il Pavait établi, il jetait & nouveau la fleur qui avait é1é rejetée. 11 épuisa
ainsi toutes les fleurs contenues dans son panier. Par réfutation et par
explication tous ses vers furent éclaircis. Le roi Naga admira beaucoup son
intelligence et commenca & lui exposer le Seng k'ia louen (Samkhyacastra) (1).
Sur quoi il dit & Péléve : «Quand vous aurez achevé d’apprendre le ¢astra,
» ayez soin de n'y rien changer. » Il parlait ainsi dans la crainte d’étre sur-
passé par son éléve. Mais celui-ci, passant au crible ce qu’il apprenait, en
jugea Pordre défectueux et 'expression inexacte. Quant au fond, il pensa que
le mieux était de le changer entiérement. Quand le cours fut fini, sa compila- ,
tion P’était aussi. 1l la présenta au Naga, qui en voyant cet excellent ouvrage;
se mit en fureur et lui dit: « Je vous ai défendu de modifier mon ¢istra ; com-
» ment Posez-vous faire ? J’empécherai votre ouvrage d’étre publié. » L’héréti-
que répondit : « Maitre, vous m’avez défendu de le changer quand j’aurais
» achevé de lapprendre ; mais vous ne m’avez pas interdit de le changer
» pendant la durée du cours. Je ne transgresse pas les instructions de mon
» maitre. Pourquoi me faites-vous ce reproche ? Je vous prie d’avoir pitié de
» moi, 6 maitre! Je fais le veeu que, tant que mon corps ne sera pas détruit,
» ce ¢astra ne soit pas détruit. » Alors le maitre le lui accorda. Le disciple,
ayant obtenu le ¢astra, devint trés- orgueilleux et se dit en lui-méme que la
doctrine qu’il énongait était la plus grande et que rien ne pouvait lui étre
supérieur. Mais en ce lemps-la c’était la doctrine de Cikyamuni qui régnait
seule dans le mondeet le peuple la considérait comme une grande loi. Il résolut
de la réfuter. Il se rendit donc au pays d’Ayodhya (2), battit avec sa téte le
tambour de la discussion (%) et dit: « Je discuterai (avec n’importe quel

(1) « Seng-ke-lun » f& {3 3% dans le Buddhismus de Wassilief. L'identification de « Seng-
ke-lun » et de Samkhyacastra a été établie par Bahler. Cf. Garbe, S. Ph., p. 37.
@) B %8 B A-yu-chs, avj. Oudh.

(3) « C'était I'usage pour les rois dans I'lnde, dit un commentateur, d’avoir un gong & la
porte royale. Quand quelqu’un voulait faire appel d la Cour ou provoquer une discussion, il
devait le frapper. Cf. supra, p. 38, n. 9.



—_— 42 —

» ¢ramana bouddhiste). Si je suis vaincu, il pourra couper ma téte ; si au con-
» traire il est battu, il devra me donner sa téte. » Le roi Pi-k'o-lo-mo-ho-tche-to
(Vikramiditya) — ce qui signifie en chinois «soleil du droit effort » (') —
informé de la chose, appela I'hérétique pour s'en enquérir. Celui-ci répondit :
« Le roi est le maitre du pays ; son esprit ne peut nourrir de partialité envers
» les cramanas ou les brahmanes. S'il y a des lois pratiquées, vous devez les
» meltre i Pépreuve pour savoir si elles sont vraies ou fausses. Maintenant je -
» désire (discuter) avec un disciple de Gikyamuni, de maniére & déterminer qui
» est le gagnant ou le perdant. Chacun devra s'engager a donner sa téte. » Le
roi lui donna la permission et envova des gens de lous colés pour interroger
tous les prétres bouddhistes du pays en disant : « Est-il quelqu’un qui peut
» combattre cet hérétique? Quiconque se croit compétent peut disculer avee
» lui.» En ce temps les grands docteurs de la loi Ma-nou-lo-t’a (Manoratha) (3),
P’o-sou-p’an-teou (Vasubandhu) (®) et d’autres étaient tous en voyage dans
d’autres pays. Manoratha signifie en chinois « désir du coeur ». Il 0’y avait
que Fo-t'o-mi-to-lo (Buddhamitra) (*), maitre de Vasubandhu, qui fat chez
lui. Buddhamitra signifie en chinois « ami éclairé ». Ce maitre de la loi était
primitivement de grande science, mais il était déja sur le déclin de I'dge et,
pour cette raison, faible d’esprit et débile de parole. Il se dit: « Maintenant
» les grands maréchaux de notre loi sont tous absents. L’hérétique est fort et
» obstiné et ne doit pas élre laissé seul plus longtemps. Je vais voir  cela moi-
» méme. » 1l informa le roi, qui convoqua pour un jour fixé une grande assem-
blée 4 la salle de discussion, ot tous deux auraient a se rendre pour discuter.
L’hérétique dit: « Voulez-vous proposer d’abord votre opinion, ou réfuter
» V'opinion proposée par moi? » Le prétre répondit: «Je suis pareil au
» grand océan qui embrasse toutes choses ; vous étes comme une motle de terre
» qui s’engloutira si elle vient & océan. Faites comme il vous plaira. »
L’adversaire répliqua : « Alors vous feriez mieux de produire votre opinion: je
» la réfuterai. » Le maitre établit son opinion touchant l'impermanence
(anitya) et dit: « Tous les composés subissent la destruction & chaque instant
» (ksana) (). Pourquoi? Parce qu’ils finissent par disparaitre. On peut I'établir
» par plusieurs raisons.» Ces raisons, le prétre les énuméra. L’hérétique les
ayant entendues une seule fois put les répéter touteset se mit a les réfuter une
a une par des arguments rationnels. Interpellé, le prétre ne put répéter les

WBHREIKZ-EALEHH.
C) BE% 8 M, i e i FA. Wassilief a « Manirata » par erreur. La traduction est
quelquefois donnée comme %11 .

O EHRE G P XH)
OHBIEE SR e B
¢ I teka-na.
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termes de la réfutation et, qui pis est, il ne put soutenir son opinion, quoi-
quon l'invitit & le faire. Ainsi il fut baltu. L’adversaire dit: « Vous éles
» brahmane de caste, et je suis aussi un brahmane ; il ne nous est pas permis
» de tuer un étre. Au lieu de cela, je vousfrapperai sur le dos afin de montrer
» que jesuis le vainqueur. » Ille fit. Le roi donna & I'hérétique trois lakhs (*)
d’or comme prix. Il distribua cet or en dons au peuple et retourna au mont P’in-
chd-ho (Vindhya) ®), ou il entra dans une-grotte du rocher. Par son pouvoir
magique, il invita une yaksl nommée Tch’eou-lin (°) et lui demanda la faveur de
changer son corps en pierre aprés sa mort, afin qu’il ne fiit jamais détruit. La
déesse le permit. Il ferma lui-méme la grotte avec des pierres et y mourut;
sur quot il devint une pierre. Il fit cette demande parce que, quand il avait de-
mandé une faveur a son maitre le roi Naga, il avait exprimé le veen que, aussi
longtemps que son corps ne serait pas détruit, le Seng k’ia louen (Samkhya-
¢dstra) (*) compilé par lui ne périt pas. C’est pourquoi ce ¢astra existe encore
“aujourd’hui. :

« Vasubandhu rentra chez lui dans la suiteet, en apprenant ce qui s’était passé,
il éprouva autant de regret que de colére. Mais il ne put voir 'ennemi et envoya
un homme au mont P’in-chd-ho (Vindhya) en quéte de cet hérétique, car il vou-
lait écraser l'arrogance de son adversaire pour laver l'affront de son mailre
Buddhamitra. Mais I’hérétique était déja devenu une pierre. Vasubandhu n’en
fut que plus irrité et attristé. La-dessus il composa un ¢istra sur soixante-dix”
vérités (°) et réfuta le Seng k'ia louen(Samkhyacasira)composé par cel hérétique,
dont il brisa la doctrine comnme de 'argile, du commencement 4 la fin, sans lais-
ser debout une seule phrase. Tous les hérétiques en furent navrés comme si on
leur et pris leur propre vie. Quoiqu’il n’elit pas rencontré le docteur adverse,
le si an (siddhanta) (8) émis par celui-ci fut ainsi détruit jusque dans toutes
ses branches et il n’y eut rien ou elles pussent s'appuyer. C’est ainsi qu'il satisfit
sa vengeance et qu’il lava I'affront (de son maitre). Tout le mondé fut heureux
d’apprendre cette nouvelle. Le roi (Vikramaditya) lui donna comme prix trois
lakhs d’or, dont il fit trois parts pour bitir trois monastéres dans le pays d’Ayo-
dhya. Ces trois monastéres étaient : le monastére pour les bhiksunis, celui
pour P'école Sa-p’o-to (Sarvastivada) ("), et celui pour le Grand Véhicule (Ma-
hayana). Ensuite il établit la vraie Loi (du Buddha). D’abord il étudia la

() # I lo-cha, lakh.

{%) Cf. supra, p. 40, n. 4.

@) #3 K tch'eou-lin, « forét épaisse ». Quoique qu'il semble s'agir d'une traduction d’un
nom sanscrit, je ne puis suggérer aucun nom de yaksi correspondant.

(4) Cf. supra, p. 41.

©¢) &L + E ¥ - Ceci pourrait dtre le « gistra sur la vérité en 70 stances ».

&) & #, « doctrine établie ».

) (")_-F;i ¥ %, Tlécole alaquelle Vasubandhu appartenait originairement, avant sa conver-
sion a I'école du Mahayana,
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Vibhasa (*) et, quand il en eut terminé I'étude, il fit un cours sur ce sujet pour
le grand public. Quand il avait fini la lecon du jour, il composait un vers o il
résumait tout ce qu’il avait exposé. Tous les vers, gravés sur des plaques de
cuivre, étaient suspendus sur la téte d’un éléphant en rut, et il faisait proclamer
en public, au son du tambour: « Qui peut réfuter Popinion exposée dans ces
» vers? Que celui qui en est capable se présente. » Ainsi il composa peu-a-peu
600 vers dans lesquels sont renfermées toutes les opinions de la Vibhdsd, répé-
tant la méme formalité pour chaque vers. Il n’y eut personne qui pit les réfuter.
C’est la partie métrique de V{Abhidharma) kocagdstra (*). Quand il eut achevé
ces vers, il les envoya, avec 50 livres d’or, au Kagmir (%), & tous les maitres de la
Vibhdsd, qui furent charmés en les voyant et pens¢rent que lavraie Loi professée:
par eux était ainsi propagée au loin ; mais les termes des vers sont d’une signi-
fication si profonde et si difficile que personne ne peut les comprendre tous. Cest
pourquoi ils ajoutérent 50 livres d’or 4 la somme regue de Vasubandhu, en fai-
sant ainsi un total de 100 livres, et Ja lui renvoyérent en le priant d'écyire en
prose une explication des vers. Alors il -composa la partie en prose pour les
commenter. Il y exposa I'opinion de ’école Sa-p’o-to (Sarvéstivada) ; mais cha-
que fois qu’il trouvait dans cette école un point entaché de partialité sectaire, il le
réfutait par Popinion de I'école Sautrantika (*). Ce livre fut appelé 4 p’t t'o mo
kiu ché loven (Abhidharmakogacdstra) {°). Quand il eut terminé son ouvrage,
il Penvoya au Kagmir, aux docteurs de la Vibhdsd, qui, voyant leurs opinions
réfutées, en furent mécontents (8).

« Le prince héritier du roi Vikramaditya était P’o-lo-tche-ti-ye (Baladntya)
Balasignifie « nouveau », et dditya « soleil » (7). Le roi avait envoyé précédem-
ment le prince héritier & Vasubandhu pour recevoir les préceptes. La reine, elle
aussi, avait fait profession de religieuse comme éléve de Vasubandhu. Le prince
héritier, quand il monta sur le trdne, et la reine-mére Pinvitérent & Ayodhya pour
y demeurer et y recevoir son entretien de ses protecteurs royaux. Il y consentit.
Le beau-frére du roi Biliditya, un brahmane nommé P’o-sieou-lo-to (peut-étre

(1) Bt % {F. Les croyances des philosophes de la Vibhasa sont données dans le Sarva-
darcanasamgraha de Madhava Acirya.

o ELR1E

®) B ﬁ Ki-pin. Ki-pin est, dans les textes anciens, employé pour Ka¢mira. Tel est le cas
dans la traduction chinoise (488 A. D.) de la Samantapasadika de Buddhaghosa: Acoka
envoie un missionnaire au Ki-pin-kan-to-lo = Kagmira-gandhira dans I'original pali. M. S. Lévi
‘a montré que dans les textes postérieurs Ki-pin répondait an l\apu;a

¢ & .
OMEZERSR.
(6) Hs appartenaient & I'école Sarvastivada.

OERHBEL FHEE@IAE I
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Vasurdla) (*) était versé dans le P'i kia lo louen (2) (Vyakaranagdstra, la gram-
maire). Quand Vasubandhu composa le Kogagdstra (mentionné plus haut}, cet
hérétique réfuta, par la doctrine du Vyakaranacastra, les mots et les phrases
composés par lui. (Il se disait) qu’en soutenant que la composition du Koga-
¢dstra élait en contradiction avec le Vydkaranacistra, 'auteur s’offrirait cer-
tainement & discuter en faveur de son ouvrage; et qu’en cas d’insuccés, son
ouvrage serait détruit. Vasubandhu dit : « Si je ne comprenais pas le Vyakara-
nacasira, comment pourrais-je comprendre excellente vérité (du bouddhisme)
qui est extrémement profonde? » (3) Il écrivit alors un traité ou il réfuta les
32 chapitres du Vyakaranagdstra ; il lui brisa téte et queue, et c’est ainsi que le
Vyakarana ful perdu, tandis que le Koga existe encore. Le roi lui donna un lakh
d’or et la reine-mére deux lakhs: il en fit trois parts et batit trois monas-
téres, 4 Purusapura (Peshavar), au Kagmir et 4 Ayodhya (Oudh). L'hérétigue fut
trés irrité et, voulant triompher du docteur bouddhiste, il envoya un homme
au Tien-tchou (%) pour inviter le prétre bouddhiste Samghabhadra (8) 2 venir
4 Ayodhya réfuter le Kocagastra. Samghabhadra Y vint et composa deux traités.
L'un intitulé le « Samaya de lumiére », en 30.000 ¢lokas, expose simplement le
systéme des Vaibhasikas. Samaya (") signifie en chinois « groupe de significations
ou d’opinions ». L’autre, appelé la « Vérité adaptée » (%), en 120.000 clokas,
est une réfutation du Kocagdstra au bénéfice des Vaibhasikas. Quand ces traités
furent achevés, ils donnérent rendez-vous 4 Vasubandhu pour discuter sur le
sujet. Mais lui, sachant qu’en dépit de leur réfutation les idées du Kogacastra
ne pouvaient étre détruites, ne fut point enclin 4 une discussion hostile et ré-
pliqua : « Je suis vieux maintenant. Vous pouvez faire ce qui vous plaira. Précé-
» demment j’ai composé le ¢astra pour réfuter les opinions des Vaibhasikas et
» il n’y a pas lieu de rentrer en lice contre vous. Vous avez composé un traité :
» & quoi bon me provoquer de nouveau ? Les hommes intelligents sauront bien
» reconnailre par eux-mémes ce qui est vrai ou faux. »

O EER 2 po-sicou-lo-to, ou pa-su-ra-ta, peut-élre Vasurita en sanscrit, quoique
j'aie quelques doutes.

e Bt 8 .

@) & BE BT 4P 3, mais il ya une lecture différente ERMHE T %
qui est celle donnée dans la petite édition du Tripitaka.

() Le lieu de naissance de Vasubandhu, B H % £,/ .. 3 k H.

G) R Z Tien-tchou signifie I'Inde en général, étymologiquement le Sindhu (Indus). fei
il semblerait que le mot fat pris dans son sens originel, c’est-a-dire comme le territoire sar
I'Indus ; ou il pourrait signifier également I'Inde centrale.

© & {n 3% bt B2
O ZEM=23%H
¢ B K &R

|
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« Vasubandhu était versé danstoutes les opinionsdes 18 écoles (du bouddhisme)
et comprenait parfaitement la doctrine du Petit Véhicule (Ilinayana) dont il était
un adhérent, la considérant comme vraie. 1l ne croyait pas au Grand Véhicule
(Mahdyina), pensant que le Maha-yen (Mahiyana) (') n’était pas le propre en-
seignement du Buddha. Asanga (), frére ainé de Vasubandhu, voyant que son
frére était d’une intelligence supérieure et de vastes connaissances, versé dans
les doctrines intérieures et extérieures, craignit qu’il ne composat un traité pour
réfuter le Mahayana. Asanga, qui demeurait alors & Purusapura, envoya un
messager & Ayodhya pour avertir Vasubandhu qu'il était trés malade et le prier
de venir aussi tot que possible. Vasubandhu revint avec le messager, vit son
frére et lui demanda la cause de sa maladie. Asanga répondit quil souffrait du
ceeur et que sa maladie ne pouvait étre guérie que par Vasubandhu. Ce dernier
demanda : « Comment peut-elle étre guérie par moi ? » L’autre lui dit : « Vous
» ne croyez pas au Mahayana et vous parlez sans cesse contre lui. Cette conduite
» perverse vous fera nécessairement tomber un jour dans une voie malheuretise ;
» cest ce qui fait que je suis maintenant dans le chagrin et 1'inquiétude au point
» de courir risque de la vie. » En entendant cela, Vasubandhu demanda 4 son
frére ainé de lui expliquer le Mahayana ; sur quoi le malade lui donna un bref
exposé dela doctrine. Il reconnut alors que la valeur de cet enseignement surpas-
sait celle du Hinaydna, car il était riche en claire intelligence et en profonde
connaissance. Il se mit & examiner de plus présla doctrine; 4 lafinil comprit tout
ce que son [rére connaissait, et quand il en eut saisi les idées, il y réfléchit avec
lucidité. La doctrine ful (pour son esprit) en accord parfait avec la vérité, du
commencement & la fin, sans aucun point contradictoire. Pour la premiére fois
il commenga & reconnaitre que le Hinayéna était faux et le Mahayana vrai. « S'il
» 0’y avait pas de Mahayana (pensait-il), il n’y aurait pas de fruit des voies du
» Triyana (3). » Autrefois il ne croyait pas au Grand Véhicule et parlait contre
lui ; mais maintenant il commengait & s’en repentir beaucoup et souhaitait le
confesser pour ne pas, en suite de sa mauvaise conduite, tomber dans une misé-
rable voie de naissance. La-dessus il vit son frére et lui exprima son désir de
confession, parlant de son ignorance et de sa confusion antérieures. Il ne savait
pas alors qu’il calomniait (*). « C’est par ma langue, dit-il, que j’ai commis cette
» calomnie ; je couperai donc ma langue pour expier ma faute. » Asanga
répliqua : « Yous pourriez couper un millier de langues sans pour cela effacer
» vos péchés. Si vous désirez effacer vos péchés, vous ferez mieux d’imaginer
» un autre moyen. » Son [rére lui demanda quel était ce moyen. Il répondit :

(i) Pg- ﬁ fﬁy i e j( %

@ FAR I, i e 4%

{3) Les trois yanas sont ceux de ¢rivaka, pritvekabuddha et hodhisattva.

(9) Letexte a X 4. Le dernier caractére est peut étre pour %, calomnie, diltamation.
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« Votre langue a calomnié le Mahayana avec une grande habileté. Si vous
» voulez expier vos péchés, vous devez exposer la doctrine avec une égale
» habileté. »

Aprés la mort d’Asannga, Vasubandhu composa des ¢istras sur le Mahaydna
et expliqua différents Mahayana-sitras. Des commentaires sur le Mabayana,
comme ceux sur I dvatamsaka, le Nirvana, le Saddharmapundarika, la Pra-
shdaparamitd, la Vimalakirti et Ja Smrtimal@ sont tous I'ceuvre de Vasuban-
dhu (). Tl composa en outre le Vidyamatrasiddhicastra (3) et un commentaire
sur le Mahayanasamparigraha (d’Asanga) (%), le ¢astra sur la Nature des
trois Trésors (*) et le ¢astra surla Porte de 'Ambroisie (°). Le sens de sa
composition est excellent et beau, et il n’est personne “qui, en le lisant ou I'en-
tendant, ose ne pas le croire et le poursuivre. C’est pourquoi tous ceux qui étu-
dient le Grand ou le Petit Véhicule dans I'Inde et dans tous les pays limitrophes
se servent des ouvrages de Vasubandhu comme de manuels. 1l n'est pas de
docteur dans les autres écoles du bouddhisme ou dans les secles hérétiques
qui ne soit effrayé et tremblant en entendant son nom brillant. Il mourut 4
Ayodhya 4gé de 80 ans. Quoiqu’il ait vécu une vie ordinaire sur la terre, sa
vraie nature est en vérité difficile & comprendre. »

Telle est la vie de Vasubandhu traduile ou écrite par Paramirtha. Quoique
un peu ennuyeuse, je ’ai donnée en entier parce qu’elle nous aide a déter-
miner la date de Vasubandhu, qui n’est pas encore complétement fixée (¢).
Si nous comparons celle relation de la discussion entre les maitres bouddhiste
et Simkhya avec les deux traditions du commentaire sur la Vidyamdtrasiddhi
qui sont données plus haut, nous voyons que toules se rapportent & un seul et
méme incident, qui est raconté en deux versions. La version de K’ouei-ki différe

(1) Sur ses ceuvres, voyez Nanjio, Catalogue, p. 371.
(2) No 1238 de Nanjio; traduit en 508-535; Ak ME §#%
(3) No 1183 de Nanjio, traduit en 563.

(%) = % . Nous ne savons rien & son sujet.

B
4

¢) H T PY. Cest peut-étre 'équivalent de Amrfadvara et ce titre pourrait désigner le
Dharmacukrapravartanasitropadeca de Yasubandhu (ne 1205 ; traduit en 5i1), car dans le
sitra il est dit que le Buddha proposa le sitra pour ouvrir la Porte de I'lmmortalité (amrtadvara).

(5) A la fin de la Vie, il v a une curieuse note ainsi concue : « Depuis e début jusqu’ici,
on a donné la notice biographique de Vasubandhu et de ses {réres. Des notes sont maintenant
données sur le voyage de I'Acirya (c’est-d-dire de Paramirtha) depuis Z JH Tai-tcheou
a Pest et jusqu'a B JH Kouang-tcheou (Canton), sur sa révision des traductions de divers
traités du Mahayina et aussi sur ce qui se passa aprés sa morl, afin de transmettre ces faits
aux générations futures ». Ceci montre que la Vie de Vasubandhu était une sorte de memo=
randa faits par Paramirtha ou de notice recueillie de 1a bouche de Paramirtha, qui pouvait
avoir dit & ses disciples ce qu'il se rappelait sur Purusapura (Peshavar), 4 propos de yuoi il
cite le Visnupurana, et sur les deux fréres de Vasubandhu (cette partie a été omise ici).
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sur des points importants de celle de Paramirtha; le contenu en est plas
récent et par conséquent plus confus. Résumons les résultats des traditions :

Vie de Vasubandhu —’1}
BREME
Paramartha ‘l}f ;’?‘E EE
fill, (499-569), traduc-
teur de la Samkhyaka-
rika.

1. Le Niga Vrsagana ou
Virsagana explique la
doctrine Samkhya. Ce
Niga vivait dans un lac
au pied du mont Vin-
dbya.

2 Vindhyavisa va trouver
Vrsagana ou Virsagana
pour étudier la doctrine
Samkhya.

3 Un ouvrage appelé Sam-
khyagdstra est compilé
par Vindhyavasa. :

4. Vindhyavasa va & Ayo-
dhya et discute avec un
bouddhiste, Buddhami-
tra, maitre de Vasuban-
dhu.

5. Le sujet de la discus-
sion est « I'imperma-
nence » (anilya).

7. Le roi Vikramaditya
donne 3 lakhs d’or &
Vindhyavasa.

Commentaire sur lu Vidyamatrasiddhi ME 55k
5 B par K'ouei-ki £ F& (632-683), éléve

de Hiuan-tsang.

A.

1 Varsa, chefdes 18 sec-
tes du Simkhya; ses
compagnons sont ap-
pelés « Pluie-troupe »
(Varsagana).

4. Un hérétique va i
Karnasuvarna et dis-
cute avec un prétre
bouddhiste (*).

5. Le sujet de la dis-
cussion est la « des-
truction du monde ».

6. L’hérétique est vain-
queur et écrit un ou-
vrage en 70 vers.

7. Le roi régnant don-
ne de Por a I'héréti-
que.

4. Un prétre bouddhiste
deYInde orientale dis-
cuteavec unmaitredu
Samkhya.

5. Le sujet de la dis-
cussionest «I'imper-
manence ».

6. L’hérétique est vain-
queur et écrit un
ouvrage en 70 vers.

7. Leroi régnant don-
neauvainqueur1.000
piéces d’or.

(') Karpasuvarna (& H). On retrouve ailleurs la tradition d'une discassion entre Phéré-
tique et le prétre bouddhiste dans cette contrée. Cf. Julien, Voyages des Pélerins boud-

dhistes, 111, 87.



9. Buddhamitra est battu
par son adversaire au
lieu d’avoir la téte tran-
chée.

10. Vindhyavasa retourne
4 sa grotte, meurt et
devient une pierre.

11. Vasubandhu est irrité
etcomposele « Gastra des
70 vérités » pour réfuter
le Samkhyacdstra.

12. Le roi Vikramaditya
est charmé et lui donne
3 lakhs d’or.

13. Vasubandhu compose
I'Abhidharmakogacds-
tra.!

14. Le prince héritier Bala-
ditya et la reine-mére
deviennent ses disciples.

15. Il discute avec Vasu-
rita et Samghabhadra.

16. 1l est converti au
Mahayana par son frére
Asanga.

17. Apréslamortd’Asanga,
il écrit quelques ouvra-
ges mahayanistes.

B.E. F. E.-0,
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3. L’hérétique nomme

son livre les « Soixan-
te-dix (vers) d’or »
pour montrer 'hon-
neur que lui faisait
le don royal.

11. La partie en pro-

se (commentaire) de
cet ouvrage est de
Vasubandhu.

8. L’hérétique nomme

son livre les « Soi-
xante-dix (vers) d’or »
pour montrer sa ré-
putation. '

Le prétre vaincu
est obligé de monter
un 4ne.

41. Vasubandhu derit

un ouvrage appe-
1é Paramdrthacastra
ou Paramarthasap-
taty.

12. Le roi régnant or-

donne que cet ouvrage
soit répandu et fait
exhumer I'ancien roi
et I'hérétique pour
les convaincre d’er-
reur,

T. IV~ 4
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4%. L’Inde enlidére se sert

~ de ses livres comme de
manuels.

19. Tous les hérétigues et
les prétres des aulres
écoles le craignent.

90.- Il meurt & Avodhya,

~ igé de 80 ans.

Cette liste comparative montre que la tradition qui attribue 4 Vasubandhu le
commentaire de la Samkhyakarila ne se irouve que dans A et ne peut étre
suivie jusqu’a une autorité plus ancienne. Nous ne pouvons donc nous tromper
beaucoup en admettant que Kouei-ki, Pauteur du commentaire de la Vidya-
malrasiddhi, est responsable de cette assertion. Il a pu confondre la Paramar-
thasaplati avec la Suvarnasaplati : celle-la fut écrite contre celle-gj, et il n’y a
aucune raison de supposer que Vasubandhu ait écrit un commentaire sur
I'ceuvre philosophique adverse.

" Le silence de -Paramartha, traducteur du Samkhyakdrikabhisya et de la
Vie de Vasubandhu est, & mon avis, une preuve trés forte que de son temps il
existait point de tradition qui attribudt cet ouvrage 4 Vasubandhu. Ainsi nous
sommes rejetés dans Pobscarité, et le plus ancien Samkhyakarikabhdsya, qui
. fut traduit en chinois par Paramirtha, ne peut étre attribué au bodhisattva,
comme on le fait en Chine et au Japon. Maintenant il est nécessaire d’examiner
Pauthenticité de la Vie de Vasubandhu et de revenir a notre sujet.

AUTHENTICQITE DE LA Vie de Vasubandhu

La Vie de Vasubandhu donnée ci-dessus jette beaucoup de lumiére sur Vhis-
loire du bouddhisme et de la philosophie Samkhya. Mais la premiére question
qui se pose au sujet de cet ouvrage, comme des ouvrages bouddhiques en général,
est de savoir si nous pouvons ou non y ajouter foi. En réponse 4 cette question,
je dirai quela Vie de Vasubandhu est comparativement digne de foi, et cela
pour les raisons suivantes : ‘

1. Nous avons les biographies d’A¢vaghosa, de Nagarjuna et d’:kryadeva tra-
duites par Kumirajiva (402-412). Tous sont qualifiés de « bodhisattvas ». Mais
dans notre ouvrage Vasubandhu est partout appelé « maitre de la Loi ». Asanga,
Manoratha, Buddhamitra, Samghabhadra, etc. sont aussi « maitres de la Loi ».
Parmi eux Asanga, aussi bien que Vasubandhu, est généralement appelé
« bodhisattva » et ainsi Vest-il déji dans les Voyages de Hivan-tsang (629-645)
et dans les ceuvres de Kouei-ki son disciple. Cela prouve que Pépoque ot vivait
Pauteur de la Vie de Vasubandhu n’est pas trés éloignée de I'époque méme de
celui-ci. ' :
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3. Le contenu de la Vie de Vasubandhuw est en faveur de cette hypothése.
Quoique le récit soit coloré par le ciel indien, cependant nous pouvons regarder
la substance de la Vie comme une raisonnable description de activité religieuse
des deux savants, Asanga et Vasubandhu. Que on compare, par exemple, les
biographies des bodhisattvas susmentionnés, on y remarquera une grande diffé-
rence. Voir en outre ce qui suit.

3. La substance de la Vie de Vasubandhw est comme il suit :

a. — Une légende sur le nom de Purusapura (Peshavar) tirée du Visnu-
purdna ('), laguelle, étant seulement une explication du nom dela ville, n'a rien
a faire avec la Vie. " :

b. — La famille de Vasubandhu, le second de trois fréres :

Brahmane Kaucika (®) .
3 fils:
ainé : second : cadet :
VASUBANDHU .. VASUBANDHU VASUBANDHU
Aulre nom: AsaNGaA. Pas d’autre nom. Autre nom : VIRINCIVAT-
Son maitre: Pixpora. sa ().

D’abord adhérent du D’abord adhérent du  Adhérent du Sarvistivada.
Sarvastivada, ensuite du  Sarvastivada, ensuite du -
Mahayana. Mahayana.

¢. — Le concile du Kagmir, 500 ans aprés le Nirvana, ou fut rédigé I’Abhi-
dharma de Pécole Sarvastivida, en 8 granthas, Katyayaniputra (*) étant & la
téte de I'assemblée de 500 Arhats. Ensuite ceux-ci se mettent a écrire un grand
commentaire appelé Mahdvibhdsd ; mais ils avaient besoin d’un homme versé
dans Ja rhétorique et ils invitérent le bodhisattva Acvaghosa (%) ‘a les aider
dans la composition de cet ouvrage, qui fut achevé en 12 ans.

d. — Vasasubhadra () d’Ayodhya se rendit au Kagmir pour apprendre la
Vibhasa. Il feignit d’étre un fanatique et alla & Passemblée contre la régle, qui
défendait d’enseigner la VibAdsd a un étranger. Tantot il questionnait sur la
Vibhasa, tantot sur le Ramdyana (7), et tout le monde riait de lui. '

Q)

RERXEMME
@ % P .
®) Mo 2.
() 3o & F-
¢) B 18 3 BE. 1l est appelé ici bodhisattva.
© EZARRR
¢ £ R E.
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Le reste relate la discussion entre le bouddhiste et le maitre du Saimkhya et est
donné tout au long plus haut; les principaux incidents de la Vie sont aussi

énumérés ci-dessus. Sion se référe aux listes d’incidents dressées ci-dessus,
on voit qu’il en est peu d’invraisemblables. Peut-éire deux poiats — un Niga
(serpent) faisant un cours de philosophie, et Vindhyavisa métamorphosé en
pierre aprés sa mort — sembleront-ils étranges & quelques-uns. Ils résultent,
je pense, d’une mauvaise interprétation de la tradition originale par celui quil’a
transmise. « Ndga », dans l’original, peut avoir eu le sens, assez fréquent dans la
littérature bouddhique, de « personne excellente », « maitre religieux », et avoir
été pris a tort dans le sens de « serpent ». Mais il importe peu qu'on le pré-
sente comme un serpent ou comme un homme, puisque nous trouvons en fait
son nom parmi les maitres de ’école Samkhya. Deux citations porlant le nom
de Var~acan3a ont été signalées par le Prof. Garbe, qui considére I’ouvrage
d’ou elles sont tirées comme étant un traité du Yoga ou du Samkhya (). Le
récit de lamort de Vindhyavasa metamorphose en pierre est curneux mais n’est
qu'une description colorée de la fin de sa vie.

L’activité de Vasubandhu dans la défense du houddhisme de sa secte contre
le Samkhya, le patronage de Vikramaditya et de Baladitya, I'hostilité de cer-
tains docteurs bouddhistes contre lui, enfin sa conversion au Mahayana par
son frére Asanga, tous ces faits sont parfaitement naturels et n’offrent rien
d’incroyable. Surtout la mention de I’dge du personnage & I'époque de sa mort
est un trait complétement étranger aux autres biographies du méme genre. La
derniére partie donne I'impression que Pauteur parle d’un événement contem-
porain et méme récent. Bien que cette Vie soit dile « traduite » par Paramartha,
elle n’est point, 4 mon avis, la traduction d’un texte original, mais trés proba-
blement Peeuvre de Paramartha lui-méme. C’est une sorte de mosaique de maté-
riaux empruntés par lui & divers livres et aussi au souvenir des événements qui
étaient venus 2 sa connaissance pendant qu’il était encore dans 'Inde. L’addi-
tion 4 la Vie de Vasubandhu d’une note sur le voyage de Paramartha (])) mon-
tre bien que c’était une sorte de memoranda. Cela est d’autant plus vraisem-
blable que Paramirtha lui-méme (499-564) n’est pas trés éloigné de I'époque
de Vasubandhu, dont la mémoire n’avait pu encore atteindre état d’une écla-
tante tradition légendaire et qui n’était pas encore qualifié de « bodhisattva ».
L’ouvrage de Paramartha place le soi-disant concile du Sarvastivida au Kagmir,
la compilation de la Mahavibhdsd, le bodhisattva Agvaghosa et Katyayaniputra
500 ans aprés le Nirvana du Buddha, tandis qu’il rapporte Vasubandhu, Asan-
ga, Manoratha, Samghabhadra et Buddhamitra ala période 900 aprés le Nirvana
et les fait contemporains des rois indiens Vikramaditya et Biladitya et des

(1) Garbe, S. Ph., p. 36-37.
(e) Cf. supra, p. 47, n. 6.
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maitres du Samkhya Virsagana (Vrsagana) et Vindhyavasa. Ces données sont
trés importantes et nullement en désaccord avec Pépoque présumée de ces
personnages. Dans mon opinion, cet ouvrage contient beaucoupde choses vraies
sur les événements réels de la vie de Vasubandhu. La période qui le sépare de
Paramirtha est en tous cas de moins de 50 ans

ASANGA, VASUBANDHU ET SAMGHABHADRA

Ces (rois personnages sont donnés comme contemporains par Hiuan-tsang
(Mémoires, 1v, 223) et rapportés i une seule et méme période par Yi-tsing
(Record, Lviir). Le nom par lequel Yi-tsing spécifie cette période est « é&ge
moyen », par opposition & I’ « ige ancien » et aux « années récentes ». J’ai
proposé pour ces périodes les limites dannées qui paraissaienb probables &
Pépoque ou je traduisais le Record de Yi-tsing, savoir: 1o « &ge ancien » :
terminus ad quem, 400 A. D. (Agvaghosa, Nigarjuna, Aryadeva); 20 « age
moyen »: environ 450-550 A. D. (Asanga, Vasubandhu, Samghabhadra) ;
3° « années récentes » : environ 550-670 A. D. (Dininaga, Dharmapala, Bhar-
trhari, Cilabhadra) (!).

En ce qui concerne I’ « 4ge moyen », ma limite 450-550 A. D. parait récla-
mer une petite modification, c’est-a-dire qu’elle peut étre spécifiée d’une ma-
niére plus certaine. M. Sylvain Lévi, dans ses Notes chinoises sur UInde, 111 (%), -
a assigné comme date & Asanga et 4 Vasubandhu la premiére moitié du
vie siécle, c’est-a-dire environ 500-550. Cette date, elle aussi, doit, je crois,
étre un peu modifiée, au moins d’aprés le témoignage des sources chinoises, et
cela pour les raisons suivantes :

1. Paramartha, né en 499 A. D., fut invité par un messager envoyé en 539
A. D. par ’empereur Wou-ti et arriva en Chine en 546. Durant la période 551-
569, il se consacra activement & ’ceuvre de linterprétation. Les événements
relatés dans les ouvrages écrits par luine peuvent guére étre postérieurs & 546,
date de son arrivée 4 Canton. 11 dit dans la Vie de Vasubandhu que ce dernier
fut converti au Mahayina lorsqu’Asanga était trés 4gé, qu’il écrivit la plupart
de ses (raités sur le Mahayana aprés la mort d’Asanga et qu'il mourut a l’apovée
de sa renommée & ’ige de 80 ans. Méme si nous supposons que sa mort arriva,
disons en 540, il doit avoir vécu entre le ve et le vi° siécles. Et puisqu’il n’y a
trace dans aucun ouvrage que Paramirtha ait été contemporain de Vasubandhu,
mais au contraire que la Vie de ce dernier indique qu’elle n’est pas une notice
exactement contemporaine, nous sommes fondés a fixer pour Vasubandhu une
date un peu plus ancienne : dans mon opinion, les trois derniers quarts du

(1) Cf. ma traduction de Yi-tsing, p. LvIII.
(®) Cf. Bulletin, 111, 49.
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ve sidele constituent A peu prés celte période, et, il véeut au vie siécle, il n’y a
quele commencement du premier quart de ce siécle qui puisse lui étre assigné.

9. Le témoignage des traductions chinoises ne dément pas la date qui vient
d’étre assignée 3 Asanga et & Vasubandhu. Mais dans Pusage qu’on fait des dates
fournies par les ouvrages bouddhiyues chinois, il importe de se tenir toujours en
garde contre le danger d’étre égaré par les données mal établies qui s’y mélent.
La plus ancienne référence i Vasubandhu est une note le concernant, comme
vingtiéme patriarche du bouddhisme, dans le Fou fa tsang yin yuan king (*),
qui fut traduit en chinois en 472. La date est certaine et personne ne doute que
le vingtiéme patriarche P'o-siu-p’an-t’o (%) soit Vasubandhu (). C’est possible :
mais, en consultant exemplaire de ce texte qui se trouve a I'India Office, j'ai
trouvé que le troisiéme caractére p’an fﬁ% est écrit & peu prés comme H%
ce qui ne peut en aucun cas étre p’an ?’é Il peut avoir été employé pour JiL 2
mei, el dans ce cas P'o-sieou-mei-t’o peut étre la transcription de Vasumitra.
Bodhidharma, qui vint en Chine en 526 A. DI, est le vingt-huitiéme patriarche
de la succession et nous ne saurions nous attendre & ce que Vasubandhu soit le
vingtiéme. ‘ -

Voici un autre exemple. Parmi les ceuvres de Vasubandhu il y a deux tra-
ductions d’une date ancienne, 404 et 405 A. D. (*). Mais elles sont, comme on
pouvait le prévoir, d’une autre origine, la premiére élant I'euvre de Vasu (),
la seconde celle de Maitreya, suivant le K’aZ yuan lou (®). Ainsi ces dates sont
également inutilisables, impliquant des données aussi incertaines.

Le Yi king tou ki (%), catalogue du Tripitaka compilé en 664 A. D., men-
tionne une biographie de Vasubandhu traduite par Kumarajiva (402-412): c’est
probablement une méprise du compilateur de ce catalogue, car le texte de Para-
mirtha existait déja en 664.

Nous devons laisser de coté toutes ces données douteuses et nous attacher
uniquement i la série d’ouvrages qui sont mentionnés dansla Vie de Vasubandhu
et que nous possédons dans le Tripitaka chinois. Examinons maintenant les
dates des traductions des ouvrages des deux fréres. Pour abréger, jomets les
titres, pour lesquels le lecteur est prié de se reporter 4 Nanjio, Catalogue, p. 371 :

O i 3 B % £, «Sitra sur la cause de la transmission do Dharmapitaka »
(Nanjio, Catalogue, ne 1350). M. Sylvain Lévi suggére Cridharmapifakanidanasiira ; cf.
Notes sur les Indo-Scythes, p. 8 du tirage & part.

@ ¥ &5
(3) Telle est I'opinion d'Eitel, d’Edkins, de Nanjio ; cf. le Catalogue de Nanjio, p. 299.

() Nanjio, Catalogue, nes 1188, 1218. Cf. Catalogue, p. 371, note, et Macdonell, Sanskrit
Literature, p. 325.

¢ FHHEL
{(5) Voir la note de Nanjio au has de la p. 371, colonne de droite, de son Catalogue.
O H S EE B, ed jap. £ 11, p. 80 ; no 1487 de Nanjio.



OUVRAGES D'ASANGA
Dales de traduction (A. D.)

a3t
943
563
590-616
630-633
645
645-646
648-649
652
703
m

OUVRAGES DE VASUBANDHU .

308
309
508-511
329
508-335
341

386-530

3963
590-616
643
648-649
k!

531

539

3 texles: 541
530

564-567
557-569

647

648

651

551-654

’ 661

703

M

Dates de traduction (A. D.)

ceuvres de sa vieillesse, com-
pilées aprés sa conversion
au Mahayina et, suivant
Paramartha, aprésla mort
d’Asanga.

17.

Ses autres ouvrages.

/

Ces anciennes traductions des ceuvres de Vasubandhu sont, par exemple, le
Saddharmapundartka (508), la Vajracchedika (509), le Dagabhiimika (508-511),
VAparimitayus (529), la Vidydmatrasiddhi (508-535) (*). Toutes rentrent
dans la catégorie des ouvrages qui sont mentionnés comme ayant été composés
aprés la mort d’Asanga, et le dernier en parliculier, le Vidyamatra, est cité sous
son titre (*). Ainsi, méme en admettant que ces traducteurs aient apporté
avec eux les ceuvres de leur contemporain et que Vasubandhu ait vécu aussi tard
que 508, 509 ou 529, il devait étre trés vieux i cette époque, puisque Paramar-

tha, quiarriva & Canton en 546, dit qu'il était déja mort agé de 80 ans. Mon

\

(") Le traducteur de la Vidyamatrasiddhi vint en Chine en 508. Probablement il apporta
le texte avec lui. Pratiquement le texte doit étre plus ancien que 508.

() CI. supra, p. 47.
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hypothése d’une date plus ancienne, soit les e, 3¢ et 4e quarts du Ve siécle,
semble mieux convenir. : .

3. Vasubandhu est donné comme contemporain de Vikramiditya et de son
fils Baladitya et comme ayant vécu dans les 900 ans aprés le Nirvana. Si nous
considérons ce Vikramaditya comme ’un des Guptas, sa date doit tomber entre
320 et 480, qui est la période entiére de la dynastie Gupta. Si, d’autre part, nous
admettons avec M. Liebich que Skandagupta, qui régna vers 452-480 et qui
portait le nom de Kramaditya ou Vikramaditya, fut le protecteur de Kalidasa ",
cela rendrait Vasubandhu contemporain de Kalidisa (%) et du roi Vikrama-
ditya du clan des Guptas dont la capitale fut transportée de Pataliputra a
Ayodhya (%), cette derniére étant la localité mentionnée par Paramirtha. La
période de 900 ans aprés le Nirvina, qui avait eu lieu vers 490 av. J.-C. ™,
est compléte vers 410 A. D., et, jusqu'a ce qu’elle atteigne le nombre de 1.000
ans pleins, elle est dite de 900 ans (°). Si nous y mettons des chiffres précis,
c’est quelque chose comme 4H)-509 A. D. pour Vasubandhu et 10-109 A. D.
pour Agvaghosa (%), et cela s’accorde aussi avec notre date, sans que je veuille
accorder un grand poids & cet argument. :

L’opinion formée d’aprés les raisons qui précédent ne peut éire considérée
comme conclusive, mais je remarque que le principal témoignage fourni par
un texte comparativement authentique est en faveur d’une date plus ancienne
pour Vasubandhu et ses fréres. ‘

(') Liebich, Datum Candragomin’s und Kalidasa’s, p. 5.

(®) Ditnaga, contemporain plus jeune de Vasubandhu, et qui semble avoir vécu en 550
ou avant cette date, se place ici. Cf. mon Record de Yi-tsing, pp. Lv, Lviii, mais en lisant
Difinaga au lieu de Jina. Ce fut une grave erreur de ma part d’accepter aveuglément la mau-
vaise interprétation de mes prédécesseurs. Une référence au personnage dans le Meghaduta

de Kalidasa, 14, mérite un nouvel examen. Cf. Macdonell, History of Sanskrit Literature,
p- 327.

(3) Cf. Rapson, Indian Coins, p. 25.

(%) Japplique ici aux chroniques bouddhiques Ja date pour I'avénement d’Acoka fixée par
Vincent Smith (272 av. J.-C.). Samghabhadra, qui apporta 4 Canton et y traduisit en 489 la
Samanlapasadika (commentaire surle Vinaya) de Buddhaghosa, intreduisit une Jdate courante
dans I'lnde et & Ceylan, et le calcul nous en donne 486 av. J.-C. comme Ja date du Nirvina.
Cf. mes Pali Elements in Chinese Buddhism, dansJ.R.A.S., juillet t896 ; Pali Chrestomathy,
P. Lxx1v.

G) LB % =, ce qui signifie 900-999 P. N., mais non le 1x¢ siccle P. N.

(6) Cest un peu plus tot que la date de Kaniska donnée par Vincent Smith (A. D. 125-152).
11y a cette objection que les Chinois placent le Nirvina plus tot que la date ici assignée. Mais
Paramartha n’est pas un Chinois, et donne une tradition courante dans I'Inde. De plus la date
du Nirvana (488 av. J.-C.) apportée par lui en 546 A.D. est a peu prés la méme que celle de
Samghabhadra (cf. supra, n. 4);si mon calcul est juste, la date donnée par ce dernier est
486 av. J.-C, (seulement en différence de 4 ans du 490 av. J.-C. de Smith) :
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VARSAGANA ET VINDHYAVAsA

Les deux philosophes Simkhya, Vrsagana ou Virsagana et Vindhyavisa, le
premier étant le maitre du second, vivaient, selon Paramartha, 990 ans aprés
le Nirvina du Buddha, sous le régne du roi Vikramaditya (du clan Gupta), aprés
~ que la capitale des Guptas efit été transférée de Pataliputra a Ayodhya, et aussi
au temps de Vasubandhu et d’Asanga. Ici nous sommes de nouveau redevables
4 Paramartha, qui nous renseigne sur ces maitres du Simkhya dont les noms
sont & peine connus du c6té indien. L’identité de Vindhyavisa et de Vindhya-
vasin ne fait pas question (*). De Vindhyavisin, M. Garbe a trouvé deux cita-
tions portant son nom dans le commentaire de Bhojaraja sur les Yogasiitras,
1v. 22, et il Sexprime ainsi (%) : « Vindhyavisin se trouve ici, sur un des points
les plus importants du systéme Samkhya — les rapports existant entre Pdme
et I'organe interne — en compjet accord avec tous les maitres du Samkhya. »
II' pense de plus que la guerre qu'il fit aux bouddhistes a pu inquiéter ceux-ci, et
il ajoute : « Conclure de la notice bouddhique citée qu’il ait été un réformateur
du systéme Samkhya ou qu'’il ait entrepris d’y apporter des changements pro-
fonds serait, & mon avis, téméraire, en I'absence de plus amples renseignements
sur ce sujel. » Bien que la question de savoir s'il fut ou non un réformateur
doive rester en suspens, cependant nous pouvons voir par les informations
données par Paramartha qu’il mit toute son ardeur & créer un sentiment hostile,
contre le bouddhisme, dans Vintérét du brahmanisme et spécialement pour le
systéme Samkhya. Durant la dynastie Gupta eut lieu une grande renaissance du
brahmanisme impliquant un déclin graduel du bouddhisme et une adoption
générale du sanscrit pour "usage littéraire et officiel. Ce sujet a été traité avec
talent par M. R. G. Bhandarkar dans son Peep into the early history of India.
L’action de Vindhyavésa se produisit, je pense, comme appui ou imitation des
-ouvriers de celte renaissance. Vasurita provoque aussi Vasubandhu sur un
sujet grammatical (). L’écho de la renaissance eut son retentissement sur le
bouddhisme : ¢’est ce qu’on peut voir par étroite ressemblance de la philosophie
idéaliste d’Asanga dans sa Yogdcaryabhiims et de Vasubandhu dans sa Vidyama-
trasiddhi avec le védantisme de la philosophie brahmanique. L’idéalisme
d’Asanga et de Vasubandhu, qui est un produit du régne des Guptas et qui est
généralement considéré comme un Mahdyina authentique en Chine et au Japon,
y fut pour la premiére fois introduit par Paramirtha (946), mais il ne devint
populaire que quand Hiuan-tsang (629-645) revint avec le systéme de philoso-
phie qui fut remis en honneur et complétement développé sous le patronage de
Harsavardhana (iladitya de Kanoj (mort en 646 ou 647 A. D.) (¥).

(1) -rasin et-vadin sont toujours -vdsa et -vada en chinois, ainsi sarvéastivada, etc.
(2) Garbe, S. Ph., p. 39.

(3 Uf. supra, p. 45.

(% Cf. S. Lévi, Les Missions de Wang Hiuen-ts'e dans UInde, 3. A., mars-avril 1900.
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Mais, pour revenir & notre sujet, Vindhyavisa, quil ait été ou non up
réformateur de I’école Samkhya, fut certainement le compilateur d'un Sam-
khyacastra, dont il avait recu la substance de son maitre Vrsagana ou
Virsagana. Ce Samkhyacdstra est le traité en vers appelé les « Septante d’or »,
selon K’ouei-ki, dans les ceuvres de qui, toutefois, il est attribué a Virsaganya,
dont je vais maintenant parler. .

Cet ouvrage est, dans mon opinion, le texte qui ful apporté en Chine en
946'A. D. et traduit par Paramartha. La traduction chinoise est appelée le
Seng Kia loven (Samkhyacistra) () ou le Kin (55 che louen (le traité des
Septante d’or) (). Or nous savons que les 70 (ou au moins 69) vers de la
Karika sont I'ceuvre d'Igvarakrsna. Nous pouvons donc supposer que Vindhya-
vasa était un autre nom d’fgvarnk_rsr)a et qu’il écrivit a la fois les vers et le
commentaire (3). Si nous sommes autorisés a aller jusque-la et i attribuer
les vers et la prose a Igvarakrsna, nous pouvons comprendre 1’aisance des
transitions entre les vers et le commentaire du texte chinois. De plus I'attaque
dirigée contre le dogme bouddhique au § 8 serait trés naturelle de la part du
promofeur d'une action hostile. Jespére que mon hypothése, quelque faible
qu’elle puisse paraitre maintenant, trouvera une confirmation dans quelque
autre source. J'ajouterai seulement ici que le commentaire de la kdrika 70
{du texte chinois) mentionnait Vindhyavisa comme un collaborateur de
Paficacikha. Mais pour celui-ci il Y a une variante.

Quant & Virsagana, il est, selon toute probabilité, le méme que le Varsaganya _
mentionné dans le Mahabharata, Pauteur de Pouvrage d’ou sont tirées les deux
citations du Yogdbha:yya, 11, 52, et de la Sdmkhyatattvakaumudz‘, 447. Mais
je conserve Varsagana ou Vrsagana pour les raisons suivantes: Le chinois
original est P’i-li-cha-kia-na (*) (dans Paramirtha), et F a-li-cha(®), (dans K’ouei-
ki) qui est traduit par « pluie ». Le premier, P’i-li-cha-kia-na, serait mieux
restitué en Vrsagana, quoiqu’il puisse étre identifié avec Varsagana ou Varsaganya.
La version de K’ouei-ki dit: « Le chef de P'une des 18 sectes du Simkhya se
nommait Fa-li-cha (. e. Varsa), qui se traduit par « pluie ». Son parti était
appelé « Pluie-troupe » (] 5%, i. . Varsagana ou Varsaganya). » K’ouei-ki
plus loin fait de « Pluie-troupe » I'auteur d’un Sdamkhyacdsira et Pennemi de

a f2 4£ - -
e &t +h

(3) Tous les commentateurs Japonais sont d'accord pour identifier iqvarakrsna i Vindhyavasa
et le regardent comme Pauteur de la portion en vers. Pour le commentaire, ils I'attribuent a
Vasubandhu, :

Q) E B ﬁﬂ ;}[S, en jap. Bi-ri-sha-ga-na,
Q] % B b, T‘ﬁ;jap. Bat-ri-sha.



— 50 —

Vasubandhu. Quoique son étymologie soit inexacte (1), il semble nous donner
une lueur de vérité. Le Naga, vivant dans une cabane au pied du Vindhya, le
maitre de Vindhvavasa, était appelé Vrsagana ou Virsagana, et son éléve ou
associé peut avoir été appelé un Varsaganya. Et le fait serait quelque chose
comme ceci : le Virsaganya, c'est-d-dire Vindhyavasa, révisa ou récrivit
Pouvrage Samhhyacdstra, qui nous est parvenu €n chinois, constitué par la
Samkhyakarika et son Bhasya; et ce Vindhyavisa était en réalite Icvarakrsna,
qui appartenait 4 la famille Kaucika () et qui fut I'abréviatear d’un livre plus
étendu de Paficacikha contenant 60.000 vers d’aprés le texte chinois. L’identi-
fication des noms Vindhyavisa et Varsaganya résout ainsi la difficulté contcnue
dans 'ouvrage de K’ouei-ki.

A la fin du commentaire de la Karika § 70, il est dil qu’igvarakrsm abrégea
Youvrage de Paficagikha et le réduisit a 70 vers; donc les vers 71 et 72 doivent
étre une addition postérieure. L'addition est trés muportante, car elle donne,
dans le commentaire, la transmission de la doctrine de Kapila & I¢varakrsna,
qui est la suivante :

1. Kapila 0 B2 -ZE.
|
9. Asuri [ 1';5 FI].

l ~ - -
3. Paiicacikha F§% [¥8] P 0, environ 1 siécle ap. J.-C. é).
4. Ho-kia (Garga ou Girgya) ) fm .

- .
5. Yeou-leou-k’ia (peut-étre Uhika; ﬁ& Tﬁ 1"'[:) 9).

I
6. Po-poli B % F.
!
7. Igvarukrsna a fE B antérieur 2 500 A. D.
Le nom dont la restitution présente la plus grande difficulié est Po-p’o-li,
japonais : Bat-ba-ri. Il contient peut-étre une méprise du copiste. Tous ceux qui
sont familiers avec les ouvrages bouddhiques chinois savent que p'o est souvent

(1) Vrsa =taureau. Virsaganya n'est pas « pluie-réunion », mais « troupean de taureaux ».

@ 1 X, jap. Ko-siki. Cf. le commentaire chinois au § 70, vers la fin,

{3) Garbe, S. Ph., 34.

(%) Jap. Kat-ka. _

(%) Jap. U-ré-kia. Ce peut étre Vorlhu (-%a); cf. Garbe, §S. Plz., p. 35. 1 est mentionné
comme un maitre du Sdmkhya par Gaudapada, au § 1 de son commentaire. Daprés le vieax

systéme de transcription, Ulitka est plus probable que Vodhu (-ka). Ce doit ¢ire une personne
différente du fondateur du systéme Vaicesika. - - :
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imprimé a tort pour Z& so ou vice versa. Supposons que nous ayons ici cette
méprise et en outre que so-I ait éLé mis pour li-so, par une interversion qui se
présente fréquemment. Dans ce cas, nous obtenons Po-li-so qui peut étre
restitué en Varsa ou Virsa, le nom du Niga qui instruisit Vindhyavisa, cest-i-
dire igvarakrsr)a.

Cette restitution donne I'ordre suivant : 19 Vpsagana (ou Varsagana); 20 Vin-
dhyavisa ou Virsaganya ou Igvarakrsna, auteur du Samkhyacastra ou des
Septante d’or.

Actuellement nous devons nous contenter de ce résultat qu’fgvarakr_sna a du
vivre avant 500 A. D., puisque son ouvrage, la Samkhyakarikd, avec addition
des deux derniers vers par une autre main, fut importé en Chine en 546 A. D.
et traduit par Paramirtha (557-569), et nous rappeler qu'il est trés probable
qulgvarakrsna est Pauteur de la partie en prose et le méme que Vindhyavisa,
Pauteur du Samkhyacdstra, qui fut contemporain de Vikramaditya et de
Vasubandhu, lequel florissait dans les trois derniers quarts du ve siécle.

VIII. — ViE DE PARAMARTHA.

Paramartha () (né en 499 A. D.), dont le nom est traduit en chinois par
Tchen-ti (%), était un gramana d'Ujjayini (%) dans Inde occidentale, brahmane
de naissance et portant le nom de famille de Bharadvija (4. Il était encore appelé
Kulanitha (%), qui est rendu en chinois par Ts'in-yi (®). Il était intelligent et
adroit, instruit dans la littérature et dans Part. Aimant les voyages, il courut
toutes sortes de dangers en traversant des pays déserts. Il arriva finalement dans
I'Inde du nord ol il se fixa pour un temps.

A cette époque, I'empereur de Chine Wou-ti, de la dynastie Leang (502-556
A.D.) favorisait Péglise bouddhique, qui prospéra en conséquence. Durant la
période fa-'ong (7) (535-546 A. D.), il envoya une mission au Magadha pour y
chercher un savant bouddhiste et les textes originaux de Pécole du Mahayana.

() iX # A PE Po-lo-mo-to. La Vie est écrite d'aprés les catalogues B & 4% Kai
yuan lou et 1 JC £F Tcheng yuan lou.

@ K 3F, litt. « Veérité réelle ».

(9) ﬁ #8 E Yeou-tch’an-ni.

¢ B & B Po-lo-to.

(%) 3 %& R PE Kiulo-na-t'o. Dans d’autres ouvrages, ce nom est donné par erreur sous
la forme Kiu-na-lo-t'o. Le Catalogue de la période tcheng-yuan L L K E B 2 B
£%, compilé en 785-804 A. D., donne la lecture correcte. Cf. également Nanjio, Catalogue,
appendice 11, 104.

(6) Bl 4%, « Refuge des parents ».

OZRE KR F .
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Tchang-sseu (*) et les autres fonctionnaires qui composaient la mission se rendi-
rent dans I’Inde, accompagnant un envoyé du Fou-nan (*) qui retournait dans
son pays. La cour indienne accueillit leur requéte et décida d’envoyer Paramirtha
avec un grand nombre de livres officiels des bouddhistes et d’autres écoles.
Paramartha arriva 4 Nan-hai (3) le 15¢ jour du 8¢ mois de la 12¢ année la-
Pong (546 A. D.). Il mit ensuite deux ans & son voyage a la capilale.Kien-ye
(aujourd’hui Nankin) (*), ou il arriva au 8¢ mois (intercalaire) de la 2¢ année
Cai-ts'ing °) (548 A. D.). L’empereur Wou-ti I'accueillit cordialement et lui
assigna une résidence honorable dans le palais Pao-yun (8). Si désireux que
fit ce souverain d’encourager la traduction des textes sacrés et la création
d’une nouvelle littérature a 'imitation dela florissante époque des Ts’in (384-417
A.D.) et des T¢'i (479-502), il ne put venir a bout de cette entreprise & cause des
révoltes continuelles qui bouleversaient ’empire. Le prétre indien erra avec son
trésor dans les provinces orientales jusqu’a ce que, en allant versle sud, il arrivat
au district de Fou-tch’ouen, duns le Hang-tcheou-fou (), ot le gouverneur du
district, Lou Yuan-tcho (8}, organisa pour lui un personnel de plus de vingt prétres
instruits, Pao-k’iong (%) et autres, pour I'aider dans sa traduction. Il commenca
la traduction du Saptadacabhumicistra; mais il en avait & peine achevé cing
volumes qu’il dut interrompre son travail & cause des troubles qui continuaient

a sévir dans ’empire. La troisiéme année de la période #'ten-pao (1!) (552 A.D.), .

ilvint & T’ai (**) pour répondre & l'invitation du chef rebelle Heou King, qui
Pentretint et lui donna de multiples marques de respect (*3). A cette époque le

") & iE.
) %k B, Cambodge.

() # i, <la mer du Sud ». C'est 13 un nom général pour les iles malaises et la péninsule,
mais dans le cas présent, il s'agit d’une sous-préfecture de Canton, lat. 230 07, long. 113° 15'.

¢ ExX

®) K-

¢ ¥R

(M E F ; lat. 290 58'; long. 1190 59'.

- BETE

@ B

(10) - & # 3. Ce texte a été perdu. Cf. Nanjio, no 1170.

(1) X & = 4. Tien-pao n'est pas le nom d'une période des Leang et les éditions des
Song, des Yuan et des Ming donnent & F§ 4 t'ai-pao-nien, « dans les années {'ai-pao »,
sans indiquer le millésime exact. T"/en-pao était un nom de période adopté par les Ts’i septen-
trionaux ; la premiére année ’ten-pao correspond & 550.

(12) & JH Tai-tcheou an Tchs-kiang ; lat. 28° 54 ; long. 121° 06'.

(13) L'emperear Wou-ti, qui I'avait mandé en Chine, mourut pendant la guerre, et son suc=
cesseur, Kien-wen-ti, fut tué par & - Heou King; ainsi i ce moment il n'y avait pas d'autre
souverain que le chef de la rébellion.
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bouddhisme avait grandement décliné en raison de la longue durée de la guerre
et de la famine, et Pordre w’était pas encore rétabli dans T'empire. Par
bonheur lleou King fut tué par Tch'en Pa-sien (), ce guerrier qui devint plus
tard empereur de la dynastie Tch’en. Paramirtha revint alors & Kin-ling
(Nankin) o, dans le temple Tcheng-kouan-sseu, il commenca avec ses éléves la
traduction du Suvarpaprabhdsasitra (°). Au second mois de la 3¢ année du
régne il se rendit a Yu-tchang (¥) sur la rive S. du lac Po-yang (%), et ensuite
a Sin-wou (%) et Che-hing (7). Ensuite, accompagnant Siao le lai-pao (%),
il franchit les monlagnes et séjourna & Nan-k’ang (°) dans le’ district de
P’ing-kouo (1?) ou, jusqu’au 5 du 9e mois, 557 A. D. (*!), il termina la traduction
du Suvarpaprabhdsasiiira. Sous les Leang il traduisit, dit-on, onze textes en
24 volumes, dont la plupart sont malheureusement perdus (*%). En 557 A. D. eut
lieu un changement de dynastie pendant qu’il étdit encore & Nan-k’ang. Au 7e
mois de la 2e année du nouveau régne (538 A. D.), il relourna & Yu-tchang
et voyagea de nouveau dans les districts Lin-tch’ouan (*¥), Tsin-ngan ()
etc. Quoiqu’il réussit dans son entreprise de traduire les livres bouddhiques, il
ne se plaisait nuile part. 1l songeait donc & s’embarquer pour Lankasu (**) et
n’attendait qu’une occasion favorable pour partir, mais les prétres et les laiques
ne voulurent pas se séparer de lui et le conjurérent de rester plus longtemps
avec eux. Il se rendit & leurs priéres et demeura a Nan-yie (!6) ou il révisa, de
concert avec ses vieux amis, ses traductions précédentes. La 4¢ année de la

¢ B& %

e EEBFEHF

(3 4 % BB £. Celui-ci a été perdu; cf. Nanjio, nos 127, 130.
¢ HE.

) B .

() IF R, sous-préfecture du Yu-tchang, c'est-i-dire du Kiang-si; lat. 980 417 long.
115019, ’

() % B ;lat. 25°; long. 113° 36", dans f H{ Heng-tcheou.
®) B Kk 15%; le tai-pao est le « premier tutenr ».

(9 i & sous-préfecture ; lat. 250 57’ ; long. 114054’.

0 F B ¥

M BREZF T H cestidiee K ETLE T H-

(1%) Quatre textes seulement sont venus jusqu'd nous; aux trois textes donnés par Nanjio,
il faut ajouter le Tarkasictra (no 1252). Cf. le Catalogue de la période tcheng-yuan, IX.

(13) E& J1], sous- prefecture de Fou-tcheou au Kiang-si; lal 270 57"; long. 1160 18'.
. (M a5 = kK, sous-prefeclure de Fou-tcheou au Fou- kien ; lat 950 25" ; 5 lono 119"1‘0
t (15) k5 8 {&, Birmanie.

(%) W #%, sous-préfecture prés de Canton.
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période f'ien-kia, sous le régne de empereur Wen-ti (), "les prétres du
temple Kien-yuan-sseu (?) & Yang-tou (*), nommés Seng-tsong, Fa-tchouen et
Seng-jen (*), ainsi que les notables de la capitale, Kien-ye (Nankin), vinrent
saluer leur vieux maitre et ami, qui en fut trés satisfait et leur fit, durant les années
suivanles, des lecons sur le Mahayanasamparigrahasilra (°). Enfin il s’em-
barqua sur un petit bateau pour Leang-ngan ("), ou il avait Iintention de
transborder sur un vaisseau marchand plus grand et de faire voile pour I'Occi-
dent. Mais 14, il en fut empéché par ses disciples qui ne voulaient pas se
séparer de lui; en outre, le gouverneur du district, nommé Wang Fang-ché (%)
le pria de rester pour le hien du peuple en général. Il vécut donc quelque
lemps dans ce port. Au 9¢ mois de la 3¢ année de son séjour (562 4. D.), il
prit passage sur un bateau a destination de I'Occident, mais que les vents
contraires obligérent & retourner 4 Kouang-tcheou (®). Au 12e mois, il débar-
qua & Nan-hai prés de Canton et fut recu par Ngeou-vang Wei (%), gouverneur
de la province, qui lui demanda de résider dans le temple Tche-fche-sseu (19)
et d’y exposer la loi. Il pensa alors que son destin (karman) était de rester
en Chine et ne fit plus aucune tentalive pour rentrer dans son pays. 1l commenca
une série de legons sur le Mahdrthadharmaparyayagastra, le Vidyamatracas-
tra (M) etc., pour Tehe-k’ai (*2) et d’autres. A la'mort du gouverneur, son héritier
Ho (*3) devint son protecteur et lui demanda de continuer son ceuvre. Il le fit
Jusqu’au B¢ mois de la 2¢ année de la période Kouang-t'ai (**) (568 A. D.),.ou il
se dégoiita complétement du monde et tenta de se suicider sur la montagne du

O Mg

e 2 -

®) » auj. Yang-tcheou-fou ; lat. 320 21’; long. 1190 15"

& fBI%, i #, 7 2. ’

¢). #E K 8 (Nanjio, Catalogue, ne 1183),

© 7R #B. Je ne puis trouver de quel lieu il s’agit. Peut-étre est-ce un district englo~
bant Macao, o0 les anciens 5 4E Kao-leang et {f & Hai-ngan étaient situés; ou peut-étre
est-ce Pactuel H % Sin-ngan au Kouang-tong, lat. 220 36, long. 1140 04> ; ce doit étre en
tout cas dans cette région, .

M EH Wang Fang-chd, ou E 7 2§ Wang Wan-ch selon le K’ai yuan lou.

(8 J& M, région de Canton.

() BX B% %A Ngeou-vang Wei.

(%) % & 3, wj. 3 F F Kouang-hiao-sseu. M. Nanjio et moi avons visité le temple
dans l'espoir d'y trouver quelque manuscrit ayant échappé 4 la destruction, mais n’avons
rencontré aucun prétre qui s'intéressit i ces questions.

() BT 3R & 1Y 8 (00 337); WE 3E AR (no 1239).
) 7] .
*3) *.

) KK Z .

o S 5
o S
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Nord & Nan-hai (). En I'apprenant, son disciple Tche-k’ai se rendit aussitot
auprés de lui, ainsi qu’une foule de prétres et de laiques. Le gouverneur envova
des hommes pour le garder et lui demanda de résider dans le temple Wanﬁg-
yuan-sseu ().

Tandis que ses disciples nourrissaient Vespoir de le conduire i la capitale
Kien-ye, il tomba malade, la premiére année de la période £'ai-kien (569
A.D.) (®. Ses derniéres instructions furent écrites et confiées i son disciple
Tche-hieou (*), et le vénérable maitre mourut le 11 du premier mois, & midi,
dgé de 71 ans. Le lendemain eut lieu Pincinération et, le 13, une pagode fut
élevée en son honneur 4 Teh'ao-ving (°). Ce méme jour ses disciples Seng-
tsong, Fa-tchouen, etc. (%), regagnérent leur pays dans le Nord, emportant avec
eux les ouvrages de leur maitre. Durant les 13 ans'de sa vie qui appartiennent
a la dynastie Tch'en (557-569 A. D.), il produisit 38 textes cn 118 volumes ;
28 de ces texles existent encore (*). Parmi eux se trouve la traduction de la
Samkhyakarika. Les textes originaux qui n’avaient pas encore été traduits —
feuilles de palmier, etc. — montaient 4 240 liasses. S'ils avaient été traduits
en chinois, nous pourrions avoir 20.000 volumes, selon I'estimation de ses
eléves. Ce qui fut traduit n’était qu’un fragment du fout, quelques-unes seule-
ment des liasses des textes originaux. L’enseignement de Paramirtha était
varié ; mais la doctrine qu’il regardait comme la plus importante et qu’il
professail lui-méme était 'idéalisme enseigné dans le Mahdyanasamparigra-
hagastra d’Asanga (¥). La diffusion du systéme d’Asanga en Chine est due en
. grande partie & Paramirtha et & ses disciples directs. Dans sa vie quotidienne,
il passe pour avoir élé simple et content de peu. Méme dans les froides nuits
d’biver il ne portait pas de vétement épais. Un jour ses disciples le trouvérent
au milieu de la nuit tremblant de froid ; souvent ils le couvrirent d’une épaisse
couverture qu'il rejetait de son lit chaque fois qu’il s'éveillait. Son enseigne-
ment de la Loi était d’une inspiration (rés élevée. Un jour son disciple Tche-
k’ai 'entendit pousser trois soupirs d’impatience sans cause apparente et lui
en demanda la raison. Il répondit : « Votre sincére dévouement & la Loi vous
rend digne de la fonction sacrée de sa transmission. Mais hélas! le temps n’est

() Ik L. Cette colline doit étre ou le 2 45 £ Wou-ki-tai ou Je B & 1l Kovan-yin
chan, qui sont au nord de la ville de Canton.

@ EH -'T'"f, aussi dans les environs du Jf % i.'j= Kouang-hiao-sseu.
@ K&

» 8 k.

¢) ¥

(6) = iE #.

(7) Cf. le Catalogue de Nanjio, p. §24.

(8) Cf. supra, p. 63, 0. 5.
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pas encore venu de propager la Loi. Le projet que j’avais formé en venant ici
ne sera jamais réalisé, et cest pourquoi je soupire.» Il indiqua du doigt le
Nord-Ouest et dit: « Dans cette direction est un grand royaume, qui n’est
ni trés prés ni trés loin. C'est 1d que nous pourrons propager notre loi dans
la vie 4 venir. Quant 4 présent, nous ne pouvons nourrir I'espoir de voir la
prospérité de la Loi. » ‘

1l'y eut & cette époque un prince royal qui vint d’Ujjayini apporter & son
savant compatriote quelques textes originaux et traduire avec lui. Ce fut peut-
étre la seule marque de sympathie qu’il regut de sa patrie durant son séjour
de 23 ans en Chine, ou il mena presque sans cesse une vie errante, 4 cause des
troubles continuels qui désolaient ce pays. Il n'eut pas de succés dans sa
mission de précher la paix, mais sa carriére de traducteur fut teés brillante.

B. E. F. E.-0. T.IV =35



LES NEUF NEUVAINES .
DE LA DIMINUTION DU FROID

Psr M. Epouarp CHAVANNES

Membre de I Institut

Dans son remarquable ouvrage sur les usages populaires de Péking (1), M. W.
Grube a signalé une coutume relative 4 la période de neuf fois neuf jours que
les Chinois comptent aprés le solstice d’hiver. A Poccasion de cette période,
en effet, on trace ce qu'on appelle des « Tableaux de la diminution graduelle
du froid pendant les neuf neuvaines » y/ ¢ }ﬁ % Z . Le spécimen
-reproduit par M. Grube nous offre neuf groupes de neuf cercles; chaque jour
on oblitére un des cercles, et, lorsqu’on est arrivé 4 la fin du tableau, I'hiver a
fait place au printemps. ’

Parmi les monuments conservés dans la forét des stéles a Si-ngan-fou, il s’en
trouve un qui se rapporte & la méme coutume. Comme on paut le voir sur la
planche ci-jointe, les neuf neuvaines fournissent matiére & autant de petits
dessins qui les caractérisent; un quatrain en vers de sept syllabes commente
chaque vignette. Dans le centre est figuré un vase avec un rameau de prunier
(mei) chargé de neuf bouquets de neuf corolles: « Au solstice d’hiver, dit le
Je hia kicou wen Kao cité par M. Grube, les gens dessinent les contours d’une
branche de prunier avec quatre-vingt un pétales. Chaque jour on peint un de
ces pétales en couleur; quand on est au bout, les neuf neuvaines sont termindes
et le printemps bat son plein. » Au-dessous de cette image, on en voit une autre:
une chévre porte sur son dos un vase d’on s’échappent des flammes; elle est
accompagnée de trois jeunes gargons dont un a sur Pépaule un étendard,
tandis qu’un autre frappe des cymbales et que le dernier joue de la fliite. Il est
vraisemblable qu’ici le mot F£ yang « chévre » est ’équivalent du mot [ yang
qui désigne le principe de chaleur et de vie; mais je n’ai pu trouver Pexplica-
tion intégrale du rébus.

1) Wilhelm Grube, Zur Pekinger Volkskunde, Berlin, 1901, p. 87-88.
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La stéle que nous reproduisons fut gravée en 'année 1488 par un membre
de la maison impériale des Ming; ce prince avait pour apanage le pays de Ts’in,
Cest-d-dire le Chan-si, et c’est ce qui nous explique que la pierre soit actuelle-
ment & Si-ngan-fou. L’exislence de ce. monument prouve donc, d'une part que
Pusage relevé de nos jours & Péking par M. Grube est ancien et était déja en
vigueur 4 la fin du xve siécle, d’autre part qu’il est fort répandu puisque nous le
retrouvons aussi bien 4 Si-ngan-fou que dans la capitale moderne de la Chine.

I serait assez puéril de croire qu’une coutume aussi invétérée et aussi
générale fat affaire de simple fantaisie; elle doit se fonder sur quelques vieilles
croyances qui ont survécu, plus ou moins inconscientes, Jusqu’d maintenant. La
notice placée au bas de notre estampage me parait fournir 4 ce sujet quelques
indications utiles: Le solstice d’hiver est I’époque ol le principe yang, qui”
s’était jusqu’ici retiré de plus en plus devant le principe yin, commence &
reprendre 'avantage; 9 est le nombre qui correspond au yang, et le carré de
9, c’est-a-dire 81, est la perfection du yang  ainsi e’est apres 81 jours que le yang
aura pris teut son essor et que le printemps épanoui célébrera son triomphe.
L’homme sage cherche & se conformer aux lois naturelles qui viennent du ciel;
il suit donc pas & pas le développement du yang et le favorise par la diligence
qu'il met & Vobserver. Telle est I'origine des tableaux au moyen desquels on
note la diminution graduelle du froid pendant les neuf neuvaines.

Cette conception singuliére peut sexpliquer par la psychologie, s'il est vrai -
que toute métaphysique ne soit qu’un état d’ame. Les Chinois sont un peuple
d’agriculteurs ; ils se sont, dés les lemps reculés, intéressés aux diverses phases
par lesquelles passent les plantes et les bétes au cours de chaque révolution
annuelle; tout un cycle de leur plus ancienne littérature se compose de calen-
driers ruraux. A rester ainsi en comaunion constante avec les champs, leur
espriten a contracté certaines dispositions secrétes; ils ont acquis un instinet sir
et profond de la vie des choses, et on remarque dans leur poésie un sentiment
trés vif de la nature. Bien plus, ce sol qu’ils cultivent, ils ont fini par s'identi-
fier en quelque sorte avec lui; ils le sentent s'éveiller lentement du long
sommeil de hiver et tressaillic 4 la premiére approche des tiédes effluves
printaniéres ; ils entendent sourdre les mille énergies cachées qui font monter
la séve aux branches des arbres et qui fécondent les germes dans le sein de la
grande mére nourriciére de tous les étres; ils vibrent a unisson de la force
créatrice qui souléve le monde. L’agriculture prend donc a leurs yeux un
caractére auguste et sacré ; elle est la coopération de 'homme avec le Ciel et
avec la Terre ; c’est pourquoi, au début du renouveau de Pannée, elle entoure
de sa vigilante sollicitude les progrés d’abord presque insensibles de 'activité
universelle pendant les neuf neuvaines qui suivent le solstice d’hiver. Rien n’est
plus instructif qu’une coutuine populaire; elle est comme le geste hérédi-
taire dans lequel se trahit une habitude intellectuelle d’une nation. C’est ainsi

que le petit monument que nous étudions a ses racines dans quelques-unes
des tendances fondamentales de I"ame chinoise.
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TABLEAU DE LA DIMINUTION DU FROID PENDANT LES NEUF XNEUVAINES (’)A.
Premiére neuvaine.

Pour la premiére fois le yang se met a remuer et répound au houang-tchong (2).

Dans la broderie on ajoute une nouvelle aiguillée de fil (). '

C’est la diminution et la fin pour le yin qui est épuisé (*); le froid commence
a se dissiper.

Les fleurs du prunier (mei) et la couleur de la neige sont toutes deux en

abondance (?).
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Deuzxiéme nevvaine.

Le vent glacial qui fait frissonner vient en rasant la terre.

Les fleurs d’eau (°) sont une parure qui rend comme du jade les pavillons et
les terrasses.

() Nous traduirons d’abord les neuf quatrains qui accompagnent les dessins. La premiére
neuvaine est en bas, i ganche : de ce point de départ, on remonte graduellement jusqu'a la
quatriéme neuvaine ; la cinquiéme neuvaine est au-dessus du vase contenant une branche de
prunier; les quatre derniéres neuvaines sont & droite et se succédent de haut en bas. — Nous
traduirons ensuite la notice qui occupe lebas de la planche. — Les dimensions de I'estampage
sont en centimétres 85 X 40.

(2) Le houang-tchong est le premier des douze tuyaux sonores ; il correspond au onziéme
mois qui est le début astronomique de 'année puisqu'il est le mois ol se trouve le solstice
d’hiver. D'aprés Ssea-ma Ts’ien (trad. fr., t. 11, p. 304-303), le nom de houang-tchong HE
signifierait que I'influence du yang frappe du talon (3&, équivalent phonétique de §&) les sour-
ces jaunes (F 5) pour prendre son élan et remonter du séjour des morts vers la surface
de la terre. .

(3) Dans la premiére neuvaine qui suit le solstice d'hiver, les jours commencent & grandir et
déja la femme qui brode y voit clair assez longtemps pour pouvoir ajouter une nouvelle aiguillée
a sa tiche quolidienne. Le petit tableau de notre estampage représente une maison i la fenétre
de laquelle est assise une brodeuse.

(%) Au solstice d’hiver, le principe yin est épuisé ; tandis quil n’avait jusqu'ici fait que
croilre, il va maintenant s'amoindrir et disparaitre.

(3) Les fleurs blanches du prunier et la neige blanche couvrent la campagne.
(6) Les fleurs d’eaun sont les fleurs étoilées que forme le givre.
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De la bouteille d’argent on verse le vin et on chante (la chanson des vétements
en) fil d’or (%).

Qui se plaindra que Yhomme qui est parti pour le service militaire n'est pas
encore revenu (%)? '
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Troisiéme neuvaine.

Les plumes de 'oie sauvage (%), qui les a coupées pour qu'elles voltigent en
remplissant tout le ciel ?

(1) La poésie des vétements en fils d'ors 4> ¥ 7 est la derniére dans le recueil des trois
cents poésies de 'époque des T’ang ; elle.a été composée par la dame Tou Ts’ieou-niang
#E FX 482 ; cette femme épousa, & I'4ge de quinze ans, un certain Li Yi 2= &%, qui, en Iannée
807, se révolta et fut décapité ; elle entra alors dans le harem de I'empereur Hien-tsong et y
jouit d’'une grande faveur. A la mort de ce sauverain (820), I'empereur Mou-tsong (821-82%)
la nomma tutrice de son sixiéme fils qui avait le titre d'héritier présomptif ; quand ce jeune
prince fut privé de son rang, elle fut renvoyée dans son pays. La poésie des vétements en fil
d’or, qu'elle écrivit lorsqu’elle était femme de Li Yi, est une invitation 2 cueillir la jeunesse
pendant qu’il en est temps ; en voici le texte :

BEXEBREERXR
BEERD &K
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« Je vous invite & ne point épargner les vétements en fil dor (c'est-d-dire a jouir du Juxe
(ue VOUS pouvez avoir) ;

Je vous invite a profiter du temps de votre jeunesse ;

Cest quand la fleur est épanouie qu'elle mérite d’étre cueillie et qu'il la faut aussitét cueillir ;

N'attendez pas qu’il 0’y ait plus de fleurs pour cueillir inutilement des branches. »

(2) Ceest vraisemblablement 4 cette époque de I'année que les hommes qui ont été appelés
au service militaire sont licenciés et rentrent dans leurs fovers ; on n’a donc plus & regretter
leur absence. L'estampage nous montre ici un voyageur qui revient dans sa famille et qui salue
une personne venue i sa rencontre ; derriére lui est un domestique qui porte ses paquets aux
deux bouts d’un béton.

(3) Cest-a-dire les flocons de neige.
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Leur blancheur recouvre le village solitaire et le chemin qui s’en éloigne
s’amincit (*).

On peut envier Yuan Ngan (*) qui conserva avec fermeté sa résolution ;

A Lo-yang, couché noblement, il avait fermé le treillis quilui servait de porte.
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Quatriéme neuvaine.

Les pies d’hiver devant le bord du toit jacassent dans le vent du soir.

Les fleurs du prunier (met), gage du printemps, nous réjouissent par la
premiére annonce (qu’elles nous en donnent).
Les tiges du saule revétent une couleur d’or (3).

Tout cela dépend de I'ceuvre créatrice accomplie par le Ciel et par la Terre.
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(1) Le chemin couvert de neige n’est plus qu’une piste a peine frayée.

() On trouvera la biographie de Yuan Ngan 3 %, mort en 92 ap. J.-C , dans le chapitre
‘LxXV du Heou han chou. Une note de la premiére page de ce chapitre nous rappelle I'anecdote
a laquelle il est fait allusion ici : « Le traité sur les anciens sages de Jou-nan (auj. préfecture
de Jou-ning, prov. de Ho-nan) dit: En ce temps il y eut une neige abondante qui s’accumula
sur la terre & plus de dix pieds de bauteur. Le préfet de Lo-yang sortit en personne pour faire
une tournée d'inspection. 11 vit que devant chaque demeure les gens avaient déblayé la neige
pour sortir : ily en avait qui mendiaient de la nourriture. Arrivé devant la porte de Yuan Ngan,
il n’y vit aucun chemin d’accés: il pensa que (Yuan) Ngan était mort et ordonna qu'on déblayit
la neige ; avant franchi le seuil, il vit {Yuan) Ngan qui gisait couché et lui demanda pourquoi
il n'était pas sorti. (Yuan) Ngan répondit: « Par cette neige abondante les hommes sont tous
affamés : il ne convenaitpas que je m’adressasse aux hommes (en d’autres termes, au risque de
périr de faim lui-méme, il n’a pas voulu sortir pour demander des aliments dont d‘autres pou-
vaient avoir besoin). » Le préfet l'estima vertueux et le recommanda pour sa piété filiale et son
désintéressement ». — Sur I'estampage on voit Yuan Ngan couché dans sa maison.

(3) Sur l'estampage, on veit une maison entourée de saules aux branches retombantes et de
runiers en fleurs; a droite vole une pie.
H P
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Cinguiéme newvaine.

Les saules agitent leur couleur d’or qui n’est pas encore complétement
déployée ;

Les gages de printemps viennent en se succédant et remplissent foutes les
régions.

Le peuple aux cheveux noirs dans les dix mille principautés chante les jours
de Chouen (1) ;

Bien plus on entend i la porte des villages et dans les ruelles s'élever (le
refrain de) la route fréquentée (2).
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Siziéme neuvaine.

L’haleine tiéde du vend T’iao () pénétre dans la coupe de vin parfumé de
poivre (*); :

Le plat dcre (°) (originaire) du pays de Tch’ou procure le parfum a la
bouche.

(t) Cest-d-dire I'ige d’or de 'époque ol régnait 'empereur Chouen.

(2) «Quand I'empereur Yao, dit Lie-tseu i F, eut gouverné le monde pendant cinquante
ans, il revétit un déguisement et alla se promener sur une route fréquentée HE {4 ; il entendit
des enfants qui chantaient ce refrain :

Ce qui nous fait exister, nous Ja multitude du peuple,
Ce n’est pas autre chose que votre perfection;
Inconsciemment et sans le savoir,

Nous nous conformons au modéle de notre empereur.

(Uf. Legge, C. C., vol. v, prolég., p. 13).

. (3 Dans la théorie des huit vents, le vent T'iao 45 J& est le troisiéme et correspond au
premier mois de l'année. Cf. Sseu-ma Ts'ien, trad. fr., t. 111, p. 302 n.

(4 Vovez dans le dictionnaire chinois-francais de Couvreur {au mot H;l) les textes relatifs 4
I'usage du poivre le premier jour de I'année.

(%) Ce plat iicre est le plateau sur lequel on présentait le poivre.
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L’hirondelle bariolée est suspendue au haut des airs et le jour clair se
prolonge.
Ce qui reste du froid s’évanouit et disparait ; on se trouve sous Pinfluence
du yang printanier.

ot
4
S

& o M
2
55

| ¢
U
&

Septiéme neuvaine.

La police n’interdit rien (*) ; la nuit est pleine de rumeurs ;

Les perches enflammées s’élévent dans les airs et la lune est brillante.

Dans le monde prospére régne une grande paix; il y a beaucoup de signes
d’heureux augure ;

La joie des dix mille familles se répand sans limiles.
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Huiliéme neurvaine.

L’humidité accumulée vient  peine de se dissiper; les paysages et les étres
sont dans toute leur fraicheur;

(1) L’estampage nous montre ici une maison couverte de lanternes et des enfants portant des
lanternes. C'est en effet pendant la septiéme neuvaine qu’a lieu fa grande féte des lanternes,

le 15 du premier mois. Pendant ces réjouissances, la police 4 Z laisse toute liberté a la
- foule.
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Les fleurs des péchers ne sont pas encore épanouies ; les saules sont couverts
de buée.

A partir de ce moment, les laboureurs savent que le printemps est arrivé.
Dans la campagne (t) on ouvre par le labour des champs de cent arpents.

ER= 0 - WA
WA A 78 i U
B KB
B e ok V8
G R =
wA 3 A& W
B & i &t

Neuviéme neuvaine.

Les péchers et les pruniers (/) qui remplissent les jardins nvahcent de grice
et de nouveauté ;

Les papillons enfarinés et les abeilles jaunes vont et viennent sans cesse.

Par le sentier brunitre et dans le vent oriental les cavaliers qui partent en
voyage s’éloignent.

On sait avec certilude que c’est maintenant le printemps pour les hommes
comme pour la nature.
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(1) B WA, littéralement « les arpents méridionaux » ; c’est une expression toute faite qui
désigne la campagne cultivée.
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(NOTICE PLACEE AU BAS DE LA STELE).

Le tableau du froid diminuant pendant les neuf neuvaines comporte Vinten-

tion d’étre calme pour nourrir le principe yang qui est faible (*). En effet, la
diminution et augmentation, le plein et le vide ont des lois numeériques na-
turelles ; or, aider le yang et réprimer le yin, c’est ce qui n’a jamais cessé d’étre
Pobjet des préoccupations de 'homme saint. C’est pourquoi K’ong-tseu, dans
son traité sur les sens des hexagrammes (3), dit : « Dans (hexagramme) fou (%),
ne voyons-nous pas — le ceeur du Ciel et de la Terre (*)? » Et, dans son traité
sur le symbolisme des hexagrammes (%), ildit: « Les anciens rois, au solstice
d’hiver, fermaient les passes ; les caravanes de marchands ne circulaient plus; les
princes n’inspectaient plusle territoire (¢). » En vérité, (K'ong-tseu) considé-
rait (hexagramme) fou comme la naissance du yang 4 son début. — Neuf est
le nombre qui correspond au yang. Quand le yang vient de naitre, si on ne
augmente et ne I’entretient pas, alors on ne peut se conformer 4 la voie céleste;
si on angmente et si on Ventretient jusqu’a la complétion de neuf fois neuf,
alors le nombre du yang est 4 son apogée et la voie du sage grandit. — Pour
moi done, récitant et prenant pour régle (les enseignements de) K’ong-tseu, j'ai
exprimé sous une forme matérielle () Pidée des anciens rois qui se conformaient
au Ciel ; J'ai ordonné alors & un artiste de “dessiner des tableaux; en outre,
au-dessus de chaque image, je me suis efforcé de faire un quatrain pour
y déposer ma volonté secréte de contribuer a 'ceuvre créatrice et transforma-
trice, et j'ai employé toute mon énergie & réaliser mon intention profonde
d’aider le yang et de réprimer le yin. Jespére fournir ainsi & ceux qui sont
résolus 4 se conformer 4 la voie céleste quelque chose qui sera digne d'un de
leurs regards.
" Sous la grande dynastie Ming, pendant la période hong-tche, 'année wou-chen
(1488), en un jour faste de la premiére décade du septiéme mois, cette notice
a é1é écrite par Ts'ing-yang-lseu, membre de la famille impériale, prince feuda-
taire de Ts'in.

Sceau du roi Hong-cheou (3;.

(1) Cette phrase prouve que le tableau est destiné 3 permettre aux hommes d'étre dans des
dispositions qui favorisent I'éclosion et le développement du principe yang.

® 1 j’{, titre d’un appendice du Yi king attribué 2 Confucius.

(3) Fou est le nom du 24¢ hexagramme qui correspond au 11e mois, ¢’est-d-dire a 'époyue
du solstice d’hiver.

(4 Cf. Legge, S. B. E., vol. xvi, p. 233.

) & %l, auntre appendice du Yi king.

(6) Legge, S. B. E., vol. xv1, p. 297. Le passage se rapporte aussi & I'hexagramme fou.

() Pk ={8.

(8) Les caractéres sigillaires se lisent : AME X Z £, « Koi Hong-cheou » est
vraisemblablement un titre qui désigne Ts’ing-yang-tseu, prince de Ts’in.



NOTES SINOLOGIQUES

Par M. Epovarp CHAVANNES

Membre de U'Institut

I

I’ITINERAIRE DE KI-YE

Litinéraire de Ki-ye 8 3£ a été traduit une premiére fois par M. Schlegel
dans les Mémoires du Comité sinico-japonais (t. xx1, 1893, pp. 35-64), et
récemment par M. Edouard Huber dans le Bulletin de UEcole francaise
d Extréme-Orient (t. m, 1902, p. 256-259). J'en avais moi-méme fait une '
traduction que le consciencieux travail de M. Huber a rendue inutile. Je me
bornerai & publier ici quelques notes qui peuvent éclaircir certains passages
de ce texte. : , :

La relation de Ki-ye est insérée dans le chapitre 1 du Wou tch’ouan lou
1% A &% (réimprimé dans la collection Teche pou tsou lchai ts'ong chou
H X 27 8 &, oiil fait partie de la 18 section; Bibliothéque na-
tionale, nouv. fonds chinois, n° 912, tome xxxv) (*). L’auteur‘de eet opuscule,
Fan Tch’eng-ta Y Jik K, raconte le voyage qu’il fit, en Pannée 1177,
pour se rendre de Tch’eng-tou i I (province de Sseu-tch’ouan) i Sou-tcheou
ﬁ )‘H (province de Kiang-sou); comme cette derniére ville avait été autrefois
la capitale de I'ancien état de Wou Y&, et que Pitinéraire fut accompli presque
constamment en bateau, ce récit a donc été intitulé Wou (ch’ouan lou,
c’est-a-dire « Récit d’une navigation (pour aller) dans (le-pays de) Wou ».

Aucours de ce trajet, Fan Tch’eng-ta s’arréta dans la sous-préfecture de
Ngo-mei Ik 8 (province de Seu-tch’ouan), et monta sur la célébre montagne
Ngo-mei consacrée au culte de Samantabhadra (3 &). A peu de distance au
nord, il visita le temple du Ceeur de bceuftF i 5F; dans cette localité avait

(1) De ce chapitre du Wou tch’ouan lou, la relation de Ki-ye a passé dans le Wen hien
t'ong K'uo de Ma Touan-lin (chap. 328)etdans le Yuan kien lei han (chap. 238).
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séjourné, au vie siécle de notre ére, l'ermite taoiste Souen Sseu-miao
% M5 qui, dit-on, faisait encore cing cents ans plus tard de fréquentes
apparitions dans ces montagnes. Puis, vers la fin du xe siécle, un religieux
bouddhiste, nommé Ki-ye iz %, avait fixé 13 sa résidence et Y avait construit
un temple. Ce Ki-ye avait été en Inde, et, comme les notes qu’il avait rédigées
étaient peu connues du public, Fan Tch’eng-ta les reproduisit dans son propre
récit; elles nous sont ainsi parvenues.

C’est la deuxiéme année Kien-t5 (964), au dire du Wou tch’ouan lou, que
trois cents ¢ramanas, parmi lesquels Ki-ye, recurent la mission de se rendre en
Inde. Ki-ye partit de Kiai P&, qui est aujourd’hui la préfecture secondaire de
€€ nom, au sud de la province de Kan-sou, sur la rive gauche du Hei-chouei
Kiang B2 7K 7T Delailse rendit & Ling-wou ﬁ yi y qui était dans le voisi-
nage de la ville actuelle de Ning-hia _':_%_?_ E Il parait fort extraordinaire au
premier abord que le pélerin ait pris cette direction, car, pour aller de Kiaj.
tcheou a Leang-tcheou 7}? }‘H ou nous le trouvons ensuite, la voie directe
passait par Lan-tcheou B3 M, et non par Ning-hia qui est beaucoup trop
au nord. La solution de cette difficulté me parait étre fournie par un passage
du Song che I ¥ (chap. 492, p. 180) qui est ainsi congu: « La quatriéme
année k’ien-t6 (966), le préfet de Si-leang, Tchd-pou-ko-tche, adressa un rapport
a4 Pempereur pour dire que deux cents Houei-hou (Ouigours) et plus de
soixante religieux chinois, étaient venus du district de Cho-fang et avaient ét8
pillés par les tribus (du territoire de Leang-tcheou). Les religieux ayant dit
qu’ils voulaient aller en Inde poury prendre des livres sacrés, (le préfet) les
avait envoyés sous escorte & Kan-tcheou » Ef f% Jq 48 9:‘1] P 3 }ﬁ' il
ﬁ%ﬁi%"ﬁ@ﬁ%:ﬁ%kﬁ@*i—%)\a
WM BRR B BHBEMRRER KM
= 'H' ﬂ‘l Cette caravane de plus de deux cent soixante personnes, au
nombre desquels étaient des religieux chinois qui se rendaient en Inde, doit
étre celle des trois cents ¢ramanas dont parle le Wou tch’ouan lou. Elle venait
du Cho-fang, ¢est-a-dire que les Ouigours, qui y étaient en majorité, étaient
partis de la région située au nord de Ning-hia; on comprend donc que Ki-ye
et ses compagnons chinois aient dii aller & Ning-hia pour se joindre 2 eux.
On pourrait objecter a cette explication que, la date du décret qui ordonnait
4 Ki-ye et & ses compagnons de partir étant de Pannée 964, et le rapport du
préfet de Leang-tcheou étant de 966, il 0’y a pas nécessairement identité entre
les deux caravanes ; mais, & vrai dire, la date de 964 me parait suspecte; dans
le Song che, en effet, on ne reléve en 964 aucune mention de Pimportante
mission & laquelle Ki-ve fut attaché; en 966 au contraire, il est parlé par
deux fois (chap. 2, p. 2o et chap..490, p. 11 et v) de cent cinquante-sept
religieux & qui Pempereur remit des subsides et des lettres patentes pour se
rendre en Inde (cf. Les inscriplions chinoises de Bodh-gayd, p. 45 du tirage &
part); ces pélerins suivirent la route méme qui est indiquée dans I'itinéraire
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de Ki-ye (*) ; il est bien difficile de ne pas admettre que Ki-ye était I'un d’entre
eux. Je crois donc qu’il faut reporter & année 966 la date du départ de Ki-ye,
que la caravane dont il faisait partie est celle-ld méme dont il est parlé dans le
rapport du préfet de Leang-tcheou, et que, de cette maniére, se trouve
expliqué le singulier détour qu’il fit en se dirigeant d’abord sur Ning-hia.
A partir de Ling-wou (prés de Ning-hia), Vitinéraire devient plus facilement
inlelligible : Leang-tcheou, Kan-tcheou, Sou-tcheou, Koua-tcheou, Cha-tcheou,
Hami, Tourfan, Karachar se succédent dans Pordre ot iis durent étre effective-
ment traversés. Aprés Karachar, la relation énumére Yu-tien —J~ (&, Sou-lei

BR %)) et Ta-che & A4 ; la ville de Ta-che K & &, dit_le Pang chou
(chap. 43 b, p. 14 v*) « est aussi appelée Yu-tchon F* L, ou encore
arrondissement de Wen-sou & 2 }‘H »; elle correspond donc a la ville ac-
tuelle d’Aksou (cf. St. Julien, Mélanges de géographie asiatique, p. 17, et mes
Documents sur les Tou-kiue occidentauz, p. 9). Je crois par conséquent qu'il
Yy alieu de considérer ici le texte de la relalion comme inexact ; il faut admettre
que, aprés avoir quitté Karachar, Ki-ye arriva & Ta-che (Aksou), puis & Sou-lei
(Kachgar) et enfin & Yu-t’ien (Khoten).

Pour atteindre le Cachemire, Ki-ye passa par le royaume de Pou-lou 77 ¥&.
D’aprés le T’ang chou (chap. 221, b, p. 4 r°), le royaume de Pou-lu >/ e S
est aussi appelé Pou-lou ¥% : or, le petit Pou-lu, que j'ai identifié avecla .
vallée de Gilgit (Documents sur les Tou-kiue occidentauz, p. 129, n. 2, et
p. 149-154%), était sur une des routes les plus fréquentées par les pélerins chinois
qui voulaient se rendre au Cachemire ; aussi en est-il fait souvent mention dans
les récits de ces voyageurs. Le Pou-lou de Ki-ye, c’est le Po-louen 53 ’fﬁ de
Tche-mong, le Po-lou-lei gk fe ﬁ’j] de Song-yun, le Po-lou-lo @k 'EE ¥ de
Hiuan-tsang ; c’est cette vallée de Gilgit dans laquelle on débouchait nécessaire-
ment quand on sortait du Wakhdn pour aller au Cachemire (cf. Voyage de

(1) D’'apreés le Song che, chap. 490, p. 1 ro et vo, ils passérent par Kan-tcheou, Cha-tcheou,
Yi-tcheou (Hami), Sou-tcheou (ces deux derniers termes sont intervertis, et il faut placer
Sou-tcheou avant Hami), puis par Yen-ki (Karachar), K'ieou-tseu (Koutcha), Yu-t'ien (Khoten),
et enfin Ko-lou & #X; ce dernier pays n'est mentionné nolle part ailleurs; peut-étre faut-il
I'identifier avec Tach-kourgane; mais c’est 12 une pure hypothése. Les pélerins de 966 visitent
ensuite le Pou-lou-cha 7fi E% ¥, le Kia-che-mi-lo ft 1& 78 £2& (Cachemire), et dautres
royaumes. L'itinéraire de Ki-ye mentionne successivement les pays de Pou-lou A BE, de
Kia-che-mi-lo {f % 3% £ (Cachemire), puis de Kien-t'o-lo fi fft £2 (Gandhara), et dans
cetle énumération, il est évident que le Pou-lou doit étre situé au Nord du Cachemire; aussi
donnons-nous plus loin les raisons qui nous aménent a y voir la vallée de Gilgit. Si 'on admet
I'identité du voyage de Ki-ve avec celui des pélerins partis en 966, il faudra dire que, dans
le texte du Song che, le nom de Pou-lou-cha i §§ iJ* peut s'expliquer de deux maniéres:
ou bien il est fautif et il convient de lire simplement 7 $&, comme dans Ki-ye; ou bien il
est le nom de Purusapura (Peshawar) que Hiuan-tsang écrit ffi ¥ (¥ i £ et, dans ce
dernier cas, I'historien intervertit I'ordre de litinéraire en placant Peshawar, c’est-a-dire le
Gandhara, avant le Cachemire.
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Song Yun dans DUdyana et le Gandhdra, dans B.E.F. E.-O.. m, 406, n. 7
et 431, n. 5).

A Pouest du Cachemire, en allant au Gandhira, Ki-ye monta sur une grande
montagne qui est Vendroit ou le Bodhisattva [?j% iﬁ, étant prince héritier
I ¥, se jeta du haut d’une roche escarpée pour nourrir une tigresse ; j’ai
exposé dans ma traduction de Song Yun (B. E. F. E.-0., 11, 411, n. 3) les
raisons qui me font placer cette localité dans la région du Mahaban.

A propos du Gandhira, on trouve dans la relation de Ki-ye la phrase:
= z =) EU :t {ce dernier mot étant écrit E dans le Yuan kian lei han)
«c’est 12 ce qu’on appelle I'Inde du centren Cette indication, quia toute Pappa-
rence d’une glose introduite par un copiste, est inexacte ; le Gandhira faisait
partie de I'Inde du Nord. "

Parlant du royaume de Tso-lan-t'o-lo 7 ¥ ¢ dans le Yuan-Kien lei han)
BE ;%E, Ki-ye ajoute ces mot omis par M. Huber: Eﬂ H_F « dans le royau-
me il y a deux temples ».

Dans la grande ville des Filles Bossues (Kanyakubja), les stiipas et les temples
cont extrémement nombreux, mais il ne s’y trouve ni religieux ni religieuses.
Nous avons ici I'aveu que le bouddhisme était en décadence dans cet endroit
ou il était autrefois florissant. Au temps de Hiuvan-tsang (Meémoires, t. I,
p. 224) en effet, il y avait 4 Kanyakubja une centaine de couvents renfermant
environ dix mille religieux.

Dans le royaume de Mo-kie-t'i (Magadha), Ki-ye fut hébergé dans le temple
chinois ¥ 3 qui, faisant face au Yastivanagiri situé plus au Sud, devail se
trouver & Rijagrha ; il faut donc le distinguer du temple de Tche-na (Chine)
que Yi-tsing (Religieuz éminents, trad. fr., p. 82-83) mentionne & 40 yojanas
a PEst du temple Nilanda. ‘

Sous le nom de « siége précieux de la Bodhi » ?&E ‘.t;% ﬁ 0.3 Ki-ye réunit
les deux termes de Bodhimanda % ﬁ b=} 2 et de Vajrasana ﬁ ﬁl] @,qui
désignaient la terrasse sur laguelle se sont assis ou s'assiéront tous les Bud-
dhas du passé et de I'avenir. « Les quatre portes de I'enceinte, dit Ki-ye, se
font face respectivement, et au centre se trouve le tréne de diamant (vajrdsa-
na) ». Dans cette phrase, le mot 57 signifie « enceinte », et non « ville », car
le Bodhidruma et le Vajrisana étaient & une certaine distance au-dehors de la
ville de Gayi (cf. Hivan-tsang, Mémoires, t. 1, p. 458); ce mot désigne donc
les murs en briques, d’un pourtour d’environ cinq cents pas, qui entouraient
le Bodhidruma. Juste au milieu de ces murs, dit Hiuan-tsang (Mémoires, t. 1,
p. 460), s’élevait le Vajrisana.

Plus a PEst, le pélerin arriva A la riviére Nairafijana ; sur le rivage oriental
(et non « occidental », comme I'écrit par inadvertance M. Huber), se trouve
un pilier de pierre commémorant les anciennes actions du Buddha.

A cing li au Sud-Est du Vajrisana, Ki-ve visita endroit ou le Buddha pra-
tiqua Vascétisme. A trois li plus & ’Ouest (et non « vers Est », comme le dit
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M. Huber), il parvint au village des (rois Kia-che = 3f0 BEodhtet a I'étang
des Gardiennes de beeufs 4 4K Hivan-tsang (Mémoires, t. 1, p. 456-
457) mentionne au Sud-Est de la montagne de Gaya le stiipa de Kagyapa, au
Sud duquel sont deux autres stipas, celui de Gayakigyapa et celui de Nadiki-
cyapa ; c’est évidemment la localité ou se trouvaient ces trois stipas que Ki-ye
appelle le village des trois Kacyapas. Hivan-tsang (Mémotres, L. 1, p. 477) parle
aussi du stipa des deux jeunes gardiennes de beeufs qui offrirent au Buddha
de la bouillie de riz ; mais il place ce stiipa au Sud-Ouest du Bodhidruma.

Le samghirima du royaume de Che-tseu (Simhala = Ceylan), que Ki-ye
remarque en dehors de la porte septentrionale du Vajrisana, n’est autre que le
fameux temple Mahabodhi ; ce temple, en effet, avait été construit par un roi
de Ceylan (Yi-tsing, Religieux éminents, trad. fr., p. 84; Hiuan-tsang,
Mémoires, t. 1, p. 487).

Sur la montagne de Gaya est I'endroit ot le Buddha prononga le Ratname-
ghasiira. Le méme témoignage se retrouve chez Hiuan-tsang (Mémotres,
t.1, p. 456). o
"~ La montagne Pragbodhi est appelée par Ki-ye «la montagne de PlIntel-
ligence accomplie » 1iE f% 14. Le nom véritable est ﬁfj’ 1E % (cf. Hiuan-
tsang, Vie, p. 293); ce n’est pas sur cette montagne que le Buddha alteignit
Vintelligence parfaite ; mais il la gravit peu avant d’obtenir la Bodhi sous le.
Bodhidruma. ‘ ' '

Ni 12 ville de Kou-mo "B FE, ni le temple Hia-lo &} % ne sont cités
par Hiuan-tsang. Leur position est cependant bien nettement déterminée puis-
qu’ils se trouvaient a 45 U7 au N.-E. de Bodh-Gaya, et 4 40 li au S.-0. de Ku-
cagarapura. Aprés le nom du temple Hia-lo, la relation présente les mots : 2

ZHMEFBIE Z B RZ, «cestce quon appelle I'ude du Sud ;
les religieux des divers royaumes y demeurent en grand nombre ». Nous avons
vu plus haut, & propos du Gandhara, que la phrase %E Z # H]I + devait
étre une interpolation maladroite. [ en doit étre sans doute de méme ici pour
la phrase EH Z% H +. )

A propos du stiipa de la soumission de I'éléphant ivre l@? @1‘5 %‘ f'%. il con-
vient de rappeler le passage ou Hiuan-tsang (Mémoires, t. 1, p. 16) raconte
comment le Tathigata rendit doux et docile un éléphant qu’on avait enivré
pour le rendre furieux et le lancer contre lui.

Sur le stiipa de Gariputra, cf. Hivan-tsang, Vie, p. 153, et Mémoires, t. u, p.
16-17. : :

Le stiipa marquant I’endroit ot on descendit de cheval pour aller au-devant
des enseignements S ,% i E\ & commémore le souvenir du roi Bimbi-
sdra qui, voulant entendre les enseignements du Tathagata, gravit & pied la
montagne a partir de ce lieu.Ce stipa est appelé par Hiuan-tsang (Mémoires, .11,
p- 20) le stiipa de la descente de char _F %, nom que Julien traduit inexacte-
ment par « le stupa de la montée J’en bas ».
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Ki-ye note encore un stipa qui indique, dit-il, la place ot les sept Buddhas
enseignérent la Loi L B v JE. 1l doity avoir ici une erreur, et il faut
sans doule lire: g ’B = ‘J‘f: E, Pendroit ot le Buddha expliqua la
loi pendant sept jours » (cf. Hiuan-tsang, Mémotres, t. 11, p. 23).

Le stiipa de la naissance de Cariputra devait se trouver dans le village de
Nala 3R ;’?’E qui, au témoignage de Fa-hien (chap. xxvimn), était le village
natal de Ciriputra 24 F) 3h A H .

Sur les sources d’eau chaude qui étaient au Nord de Kucdgarapura, on peut
consulter Hiuan-tsang (Mémoires, t. 1, p. 23-34). Le Che kia fang tche (Trip.
jap.,éd. de 1880-1883, vol. xxxv, fasc. 1, p. 99 vo), parlant des vertus miracu-
leuses de ces sources, dit: « Autrefois I'ambassadeur Wang Hivan-ts'd s’y lava
Ia téte; il y a déja cing années de cela, et ses cheveux sont abondants et pro-
pres d’une maniére qu’on ne saurait concevoir. » Wang Hiuan-td visita Ra-
jagrha, et, par suite, les sources chaudes en 645 (cf. Sylvain Lévi, dans le Jour=
nal asiatique de mars-avril 1900, p. 820), et, comme le Che kia fang tche fut
publié en 650, le rédacteur de cet cuvrage a donc raison de dire «ily a cing
années de cela ». '

La grotte du Pi-po-lo B 4k 7 & (cf. Hiuvan-tsang, Mémoires, t. 1, P.
94) était ainsi nommée parce qu'elle se trouvait prés d’un arbre Pippala ou
Ficusreligiosa. « (Ki)-ye s’y arréta, y récita des sitras pendant cent jours, puis
se retira ». Les deux mots 0 £ sont omis dans le Yuan kien lei han.

L’ancienne demeure de Jyotiska iRl 5 est celle que la Vie de
Hiuan-tsang (p. 160) mentionneen ces lermes: & A Yintérieur de Rajagrhapura,
aI'angle Sud-Ouest, se trouveun stiipa qui marque Pancienne demeure du maitre
de maison Chou-ti-so-kia (Jyotigka) » £ ﬂi JE& @ 3m E r-3 # %
Une note de la Vieajoute ici: « Le nom de Jyotiska signifie « calendrier des
»étoiles» S J&. Autrefois, on disait inexactement Chou-Ui-kia # ¥& fw. »

Ki-ye indique que les portes du temple Nilanda et des temples avoisinants
sont toutes tournées vers POuest. Cette phrase nous permet de comprendre le
sens d’un passage d’Yi-tsing (Religieuz éminenls, p. 94) que jai mal traduit
en disant: « Si Pon veut examiner la configuration du monastére, il faut le
regarder en se tournant vers 'Ouest. » Lisez: « En examinant le plan (qui était
annexé i 'ouvrage d’Yi-tsing) du monastére, il faut le considérer par la face de
I'Ouest. » C'est la facade du monastére, et non le visage du spectateur, qui est
tournée vers I'Ouest.

Surles siéges des quatre Buddhas P4 1k PE | cf. Hivan-tsang, Mémoires, t. 11,
p- 50; Fa-hien, chap. xx1x, trad. Legge, p. 83.

Le temple Wou-ling-t’eou )= ﬁ“ﬁ Eﬁ =¥ nous est inconnu. Au lieu du mot
2, le Won tch’ouan lou signale 1a variante tien 8 qui est adoptée parle Wen

hien tong Kao et le Yuan Eien lei han. M. Huber écrit 1R, par erreur,
semble-t-il.
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Dans le Wou tch’ouan lou, le temple du Cachemire est appelé i 2. 75 b
& #.‘Le Wen hient'ong K'ao et le Yuan kien lei han suppriment avec raison
le mot ¥ qui n’a ici aucun seas et qui a été suggéré au copiste par la présence
de Pexpression ¥ ZF un peu plus bas. _

Le fleuve que Ki-ye franchit, en allant de Pitaliputra a Vaicili, est le Gange.

A Vaili se trouvent les vestiges de (la cellule de) dix pieds de coté de Wei-mo
(Vimalakirti) $ BE % 3C & BF. En 643, I'ambassadeur Wang Hiuan-ts’6
mesura avec sa tablette officielle la demeure de Vimalakirti, et trouva qu’elle
formait exaclement un carré de dix pieds de coté (cf. Sylvain Lévi, dans
Journ. As., mars-avril 1900, p. 315). " '

Pour revenir en Chine, Ki-ye passa par le Népal ; quoique cette route ait été
souvent suivie par des pélerins chinois, elle est fort mal connue; la description
qu'en donne le Che kia fang tche (Trip. Jap., éd. de 1880-1885, vol. xxxv, fasc.
1, p. 89 ro) est trés insuffisante. L’ilinéraire de Ki-ye n’est pas moins décevant;
au-deld du Népal, il se borne & mentionner ’endroit appelé Mo-yu-li B 361 B
et le temple San-ye = HJJ F. Comme me I'indique M. Sylvain Lévi, I’ Histoire
du Népal de Wright (p. 230) cite un pays de Mayiiraté qui est voisin du Tibet
et du Népal, et au sujet duquel ces deux royaumes concluent un traité. Il est
vraisemblable que ce Mayiratd correspond au Mo-yu-li (Mayura) de Ki-ye.

Le Wou lch’ouan low lermine la relation de Ki-ye par le paragraphe suivant :

« T'ai-tsou étant mort (976), T"ai-tsong prit alors le pouvoir. (Ki-)ye se rendit
au palais et présenta les liasses de textes hindous 2 %% et les reliques qu’il avait
trouvées. Un décret impérial Pinvita a choisir une montagne renommée pour
s’y livrer aux pratiques (religieuses); étant monté sur le (mont) Ngo-mei
I#% J&, ilvit de loin vers le Nord (Pendroit appelé) Nieou-sin 4§ i, qui élait
protégé par une ceinture de montagnes; il s’y construisit une hulte pour y
demeurer, puis on y fit un temple. (Ki-)ye mourut 4 P'dge de quatre-vingt
quatre ans. » '

Il
UN rassacE p’ux EpiT DE Bourantou Kman (1314).

‘Dans la rédaction chinoise de I'édit rendu en 1314 par Bouiantou Khan
pour exempter de cerlaines taxes les religieux bouddhistes, chrétiens et taoistes,
se trouve, dit Devéria (Journ. As., nov.-décembre 1896, p. 398, n. 4), «un
passage qui a _embarrassé le traducteur et qui est rendu dans un chinois trés
obscur par B8 £ [ H 5 % = J& /K 1 H A Ll Ak, phrase que
Von der Gabelenz et Pauthier ont traduite par : « Comme aussi tout ce qui se
trouve en relation avec Mei-pei, Kan-lao, les trois eauz de la colline Li-kan-yo ».
Devéria propose la nouvelle traduction que voici: « Comme aussi les eaux
des truis localités, dont Mei-pei et Kan-lao et les bots de Li-kan-you ».

B. E. F. E.-0. T.IV—40
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L'inseription bilingue de Pédit de Bouiantou Khan a ¢été découverte dans la
sous-préfecture de Tcheou-tche %% J&, 4160 li a Pouest de Si-ngan-fou. Or,
si on consulte la carte chinoise de celte sous-préfecture publiée par le P. Havret
(La stéle chrélienne de Si-ngan-fou, 2¢ partie, p. 72-73), on remarque, en has
et 2 droite de la p. 73, deux gorges montagneuses dont l'une est appelée la
gorge de Kan H 7§, et autre la gorge de Lao ‘]‘%’ & ; d’autre part, en se
reportant au texte chinois de I'édit (planche xu de I'album du prince Roland
Bonaparte), on verra que, dans le passage précits, le troisiéme mot avant la
fin est £¥, et non A5 comme on Pa lu jusqu’ici. La phrase controversée de
Pédit de Bouiantou Khan signifie donc : « En outre, pour ce qui est des eaux
des trois localités de Mei-pei, de Kan et de Lao, et pour ce qui est des bois des
gorges de Li (?) et de Kan..... » .

L’édit de Bouiantou Khan nous intéresse surtout par la mention quiy est
faite des chrétiens a I’époque mongole. Par une coincidence singuliére, le seul
monument que nous possédions sur le christianisme & Vépoque des T’ang,
Vinscription de 781 dite de Si-ngan-fou, a été exhumée, comme 1'a établi le
P. Havret, dans cette méme sous-préfecture de Tcheou-tche d’olt provient 1'édit
de 1314. Enfin Clest encore & Tcheou-tche, dans la montagne du temple taoiste
de la tour ﬁ @ Ll_l, temple indiqué sur le plan de la sous-préfecture
(Havret, op. cit., p. 73, en bas, & gauche), que, en lan 741, 'empereur
Hiuan-tsong envoya chercher, & la suite d’un songe qu’il avait eu, une statue
de Hiuan-yuan houang-ti Z J0 1= 'ﬁ%‘, cest-a-dire de Lao-tseu (Tseu (che
Yong kien, 29¢ année K'ai-yuan). Cetle statue fut placée dans le palais’
Hing-k'ing 2= % 3 ou, trois ans plus tard, d’aprés I'inscription chrétienne
de 781, des prétres nestoriens célébrérent un service religieux sur ’ordre de
Pempereur.
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YII
InscriPTIONS DU (QUANG NAM

Les inscriptions que nous nous proposons d’étudier ici se trouvent dans la
province annamite de Quang Nam, qui correspondrait — si la conjecture que
nous avons proposce plus haut (I, 639, n. 5) se trouve juste — a I'ancien pays
d’Amardvatl. Trois d’entre elles proviennent de Bong-dwong, une de Bin-lanh
et une de Mi-son. N

Les ruines de Bong-dwong sont situées 4 45 kilométres environ au S. de
Tourane et 4 20 kilométres S.-E. de Mi-son, au milieu d’une plaine cultivée.
Elles se présentent sous forme d’une enceinte rectangnlaire de 150 métres de
largeur sur 300 de longueur, ouverte & ’Est. De la porte de 1'enceinte, une
chaussée conduisait au monument proprement dit, divisé en trois cours:
chacune des deux premiéres renfermait une longue salle a trois nefs; la
derniére était couverte de constructions, dont les deux principales étaient une
tour & quatre portes et, en arriére, au fond de Penceinte, le grand temple. La
tour & quatre portes abrite aujourd'hui une énorme statue du Buddha (!) qui
y a été amenée par les Chams de la grande salle de la premiére cour ou elle se
trouvait primitivement (3).

Deux stéles ont été trouvées dans ces ruines, la premiére dans Penceinte, &
Pangle extérieur S.-0. de la derniére cour, la seconde hors de I’enceinte, &
400 métres environ au Nord de la grande tour (). En outre on a relevé sur

(1) Elle est reproduite dans le Bulletin 1, 23.

{2) Pour plus de détails, voir la notice et le plan de M. Parmentier dans le Bulletin, 1I1,
80-85.

{3) La premicre stéle est en arriére de la rangée de bornes qui s'alignent parallélement an
mur extérieur OQuest ; elle est mal orientée et ne repose sur aucune assise de briques. Les
indigénes racontent qu’eile était primitivement couchée i terre sur le coté S. de la dernicre



—_ 84 —

un des pieds-droits de la tour S.-0. une petite inscription dont le contenu est
insignifiant, mais qui offre néanmoins un certain intérét comme indice de
Pige du monument ou elle est gravée.

Le village de Bin-lanh est prés de Trakiéu, 4 environ 18 kilométres au
N. de Bong-dwrong; une stéle ya é1é signalée I’année derniére par M. H.
Parmentier. Elle était simplement couchée au milieu d’une haie ; I'absence de
toute fondation et de tout vestige de monument aux environs semble indiquer
qu’elle n’est pas in situ.

Quant & Pinscription de Mi-son, elle est gravée sur un bloc de grés trouvé
renversé sur la face S. du vestibule d’une tour du groupe Ouest, qui ne figure
dans le plan de M. de Lajonquiére (*) que sous forme d’un large tumulus, et qui
a depuis é1é exhumée par M. Parmentier. Cet édifice est de basse époque et
beaucoup plus jeune que inscription.

Pour plus de facilité dans I’exposé des faits, nous étudierons ces documents
dans I'ordre suivant :

I. Premiére stéle de Bong-dwong.

II. Stéle de Ban-lanh.

1L Seconde stéle de Bong-dwong.

IV. Pied-droit inscrit de Bong-dirong.
V. Bloc de Mi-son.

- Les inscriptions I et V contiennent des données chronologiques que M. Barth
a bien voulu prendre la peine de vérifier. Nous avons reproduit ses observations
a la fin de ce travail.

I. Premiére stéle de Dong-duong
La stéle I, tout entiére en sanskrit, est & 4 faces :

A. Face Ouest. H. 1,50. L. 0,48 (haut) et 0,42 (bas). 24 lignes. Ecriture
effacée, surtout dans la partie supérieure.

B. Face Est. Mémes dimensions et méme nombre de lignes. La partie infé-
rieure est trés endommagée, le reste bien conservé.

enceinte et que sous le régne de Dong Khanh (1889), un quan hei vint, muni d’une aulori-
sation, et la fit dresser 3 Iendroit oi elle est aujourd’hui. La seconde, celle qui a quel-
ques parties brisées, fait partie d’un ensemble ruiné, reconnaissable i un tertre de briques
important. Elle se trouve a 300 ou 400 métres au N. de la tour principale de Bong-duwong ;
elle est orientée et parait en place. A 1 kilométre N.-E. de cette méme tour, sur le territoire
-du village de Xudn-son, est un monument ruiné ol, suivant une tradition recueillie par
M. Parmentier, serait enterrée une troisicme stéle.

(!) Inventaire sommaire des monuments chams, planche 2.
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C. Face Nord.11.1,32, L. 0,24, 23 1. Bien conservée.
D. Fuce Sud. H. 1,34. L. 0,22, 31 1. Dien conservée.

1I.

HI—v:.

VI.

V.

VI

IX.

TEXTE
A

Gri Laksmindralokegvardya [namah]

(1)~~~ 7 7 privam paradhanani vikinksate
svayah ca yadi jivitam na khalu hinsi — = dharah
e N ceveten (B

(.3) Bhadregvam P e .
(4) ravacanam buddbhi ....... ... e e
(9) cea... e et
et e ... (6) Bhrguh presitag ca (3)

sa (ri Bhadregvaro nyo praibarata ita — >~ T T 7 T T

(7} nnityafi jinati Gambhuh kalham api manasd tam vigesan tvaya

[bhoh (3)
- T T YT T T Y~ T T Y7 7 sthapitam lingam etac
chnmadbhadregvara<3e — e - — - e — e —
Cee e B Cheerreareeean. e ()

(8) svarggasthanaviviktabuddhinicayas svarggasthita ye sura

mokse padayuge ca yanti ¢arapam satmair yatha bhaktibhih

evan te bhuvi samsthitah suraganih ksmendra ™™ = ~—

(9) Gri Bhadregvarapidayor avanatig ¢rimanta evan tathd (%)

sarvve devendra — T svavisayaniralds te duraptidhilokam

— T T T T 7 7 pravaram anupamam te vilabdhva ™ — —
(10) santanam priapnuvanti svayam iva sahasa svam punar yiinti lokam
Cambhur jjindti caivam prahasilam mahorojam evam vraviti (%)

(1) La ligne 1 parait étre une stance prihvi et la ligne 2 une malini. Je compte par appro-
ximation 3 stances pour les lignes 3-6.

(®) Fin d’une sragdhara.
() (%) Sragdhara.

(5) Gardolavikridita.

() Sragdhara.
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X. santinam sarvvadevih suruciramanasd labdhavanta ™ 77 (11) smat
saficintyaivaii ca Cambhus smitamukhanayanah presitoroja eva
sa tva(m) ¢crimin Uroja sphutatarasuyacdh c¢rinidhih ksmaifi ca yihi
grihvam rijvait ea — — 7 (12) gurucaranaraja¢c Cambhubhadrec-
[varasya (")
XI. rijyam sa priptavimg capratiharata idam lingam Icasya karyyam
loke samsthipitan te sakalanrpatibhir dharyyamianam (%) ¢irobhih
evo(13)rojah pratijiie (°) svayam iha kathayan svitmanah kirtt(i)m
[etam
dikcrestham syac ca liﬁgaﬁ jagadupakarandd bhurbhuvassvassu-
[diptam (%)
x1.  mokse lmgam udiritan tad Adhicasyecat purd (14) yad Bhrguh
tasmic caivam Uroja eva tad idam lebhe jagan niyate
Campayam satatafi jagaddhitakaram lingam pratisthapitan
tenoraxprabhunid tvaya hitakrtam asyipy eva sadbhir bhbhavet (3)

xur.  (15) svarggasthih Paramegvarit tu ca varam deva na mokse cyute
tenopadadire surdhitakrtag ¢laghyair vvihinas sada
lokasthag ca surd nrpa bhagavato Bbadregvarat tu ksitau
(16) tasmit na prabhavanti te suranrpic ¢rivarddhaminiis tala (f)

X1V, stutinilayanidhinan Kkirttiracer atitam
stavanam abhimatirtham mangalam syit munioam
janayati nrpalinam sampadam ta(17)sya tasmai
jagata iha namo bhiic Chambhubhadregvaraya (%)
XV. yas svaprabhavaticayat surega-
vaibhutvam (8) apnoti yagobhir eva
tasmai stuti(r) mme bhavatu svabhaklya
Gr1 Cambhubhadre(18)¢varavigrutaya (?)
XVIL. virajito devaganair anekaig
Gri Cambhubhadregvara eva pajvah
Campdpurim dargitasarvvadharmmim
apalayat pavanasarabhatah (1)

(*) Sragdhara.

(&) Sic, pour dharyyamanam.

(3) Faute pour pratijajre.

(%) Sragdhara.

(5) Cardulavikridita.

(6) Cardalavikridita.

(7) Malini.

(8) Vaibhutvam est sans doute une forme incorrecte pour vibhulvam.
(9) Indravajra.

(10) Upajati.
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XVIL. ye te pi copada(19)dire tha rajyam
Campapure santatirdjyasire
¢rimaty Urojasya sucisanic ca
Bhadregvare te prathitih prthivyam ()

xvii. Paramecvarasantandj jata Urojo dharipati(20)r yyac ca
tasmaj jatac ¢crimdn chrimatiman Dharmmarijeti (%)

XIX. tasmaj jajiie rija ¢ridhi¢ Gri Rudravarmmanimi yah
tasya sutah khyatayacih erisahito Bhadravarmmavibhul, Q)

XX.  (21) Grl Indravarmmaviditas sinug Gri Bhadravarmmanas tasya
Mahegvaraprabhavic Campinagare nrpo bhavati (4)

XxI. tebhyas santanebhyo rajyam jitam nrpasya sampirnpam

‘ na pitimah(e)(22}na dattam pitri ca latha na dattan te (%)

xx11. tapahphalavicesac ca punyabuddhiparakramat
...... mo nrpah prapto na pitur na pitimahat

XXIIIL sampraptavan rajyam i(23)dan narendro
Bhadrecvarad yag ca tad Indravarmmi
evam hy Urojasya vice ~ — —

TN e N N . AN — e (6)
...... svami jananibhiimi(24)prasida ...... A(25)..... nam ||
B
LM ...... (2) .... vuddhyi .. tu sthapitavan ta(m)

[Harinppatih ||
. sate malayavisine bhagavate Jagatmuktaye

N ———

 (3) takocaripam adhikam suvarnnananam
pratisthitam aram nypena (7) ktina ca tasmai punah (%)

. ityevam rijasantindt samiplaii ca maya krtam
Cambhulinga(m) ya .. .. .. .. .. (4} yatnena cetasi

(M Indeavajri.

() (3) (§) ). Arva.
(%) Indravajra.

(%) Sic pour nypena.
(%) Prthvi.



— 88 —

Iv. imaifi ca paramam loke Buddhasantinajam varam
aham Lokecvaram kartum Jagalam syam vimuktaye

v. ke devih karupdtmakah prthudhiyalri(S)nesu satvesu ca
Lokecas satatam krpatimatiman ksintyd tv ajeyo bhavat

eva(m) yo nrpatir vvicintya hrdayair dharmasya Jijhasayd
Lokecam paramarthatatvaviga(6)do hastena so vitkarot ()

vi.  parvvam bhiimir iyam prakrstasatata cobhena plirnna ciran
lasyim ye manujid maharddhidhanino jatah kulai¢ cottamih
labdhva tena nrpam kva(7)cic ca dhaninas tasyan ca rijabhavat tv
ekas tvam Prthivindravarmmavidito devendrakalpah ksitau (%)

VIL - kvacid api Valabhijjo Brahmajo Visnuja¢ ca
kvacid api bhujagendrag Gankarag ca (8) kvacid va
kvacid rsiravicandro pimpatir bahnirupah
kvacid abhayadavimvas salvamoksad vabhuva (3)

vii. dubkhenibhihatd narig ca narake kecit tatha naraka
ratrau (9) vd ca divd tadd ca satatam kanksanti te darcanam
tarsibhi¢ ca nara divikarahata grisme jalam ¢italam
ye te drastum anekadubkhavihata vecchanti bhumau yatha ()

IX. aty(10)antajanmaparicuddbavigistacitto
o rija mahajanavarair anugamyamanah
Campapurim abhimatim akhilan ca patun
tviam raksatu tv iha tam eva ciram sada Grih (%)

x. (11)yivad dharmmanayena raksati divam devendra istyajiiaya
yivac cimbunidhir jjalani saritam gambhiryyato dhirayan
yavad viyudharo caginkaravikau taraga(12)ndnso pi vd

'{ivad Buddhadhuram padafi ca nayatu ¢ridhirardja sada (°)

XI. Laksmindrabhiimigvaravigruto yo
Gramo pi nimna tridagottamaujah
sandargi{13)to bhupatina ca purvvam
pagcit kavindraih stutibhih pratitah U

(1) (® Cardulavikridita.
(*) Malini.
() Gardalavikridita.
(3) Vasantatilaka.
(6) Cardalavikridita.
(7) Indravajra.
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xi1. maryadabhedindpi grutivacanapado tena dulikhirttacitta
natyajyaspasta(14)netric caranam upagatdc catravo pi priyis syuh
Lokegas sthipito pigvaragunanipuno (*) vismayo nipy akiryya-
trisevihdjiiayindvinami(15)tamatinadustavikyaiica dharmme ()

xuIk. loke so py asamo narendrayacasa tvam jhdnabuddhidyuti-
prakhydligrutinitikirttigatibhi¢ ¢risampadala(16)nkrlah
saumydngaravrbaspatindudinakrikavyarkajaih palitag
¢rimdi chri Jaya Indravarmmavidito dedipyate prajfiaya (3)

. XIv. iyam asya laksa(17)nacrir angam sarvvaii ca sangam iriidha
' varddhayati bhavi bhiimau rajyatvam avaryyaviryyatvam (*)

xv. dipte Gri Gakardje muninavagiribhis toyadhrtsa(18)ryyaputre

¢rigina (°) dvandvajivodayabhrgujayute kivyavare jabhije

kaulirendau ca pusye ¢ucisitadivase paficame ¢rivivrddhe

sa ¢riman Indravarmmi sva(19)bhayadam adhikam svajhayatisthipad
o ' [yah )
atha sa eva narapati¢ (ri Jaya Indravarmmi mahirijadhirijo nekapirvvajan-
mantaratapahphala (20) viesit = samadhigatacampadhirdjo daivaprasadayogit
sakaladinmandalakacavyapyanekabuddhiprakarsasampad atulakiritih kirttisam-
padag ¢risamudayd(21)bhivarddhitacittaprasadanayanavadanag Gri Mahegvara-

lokasantanajadi(p)rabhava(te)............. ierava Gri Laksmindrabhimigva-
ragramasvamibhiitas sakalabhuva(22)naguruvaresto bhavad iti || punar api
lathaiva sas..na. ... .... Crl Avaloki{23)tegvara.......... (Gt (hnd(ra)-
varmma(d)e(va).......... nidhir adhi (24).......... (25) dhvadvayam
suvarpna. . ...
C
L(D.......... (dha)rmmartham vihdras sthapito (2) ~ — (7)

[ra]jfio na tv akarddinid (3) bhiksusangha’3)[prayoljanam
1. paribhogini sarvvani vi(4)hire sthipitini me
bhiksusanghopa(5)bhogirtham satvinah ca prayojanam

(1) Sic pour nipuno

(2) Sragdhara.

(3) Gardulavikridita.

4) Arya.

(%) Le texte porte bien ¢rngina, mais il faut, selon toute apparence, corriger ¢rngine, cha-
que signe du zodiaque mentionné donnant lieu & un composé i part.

(%) Sragdhara.

(7) Le dernier mot était sans doute maya.

(8) dkara est probablement, ici comme plus bas (111 b), une incorrection pour kara
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. (6) na rajhah paribhogirtho nikaridanasanta(7)tih
bhiksusanghopabhogirtho vihi(¥)ras sthipitas sada

1v.  bhiksunan ca dhand(D)ni tani sakaldny evaii ca raksanti ve
(10) vidvadbrahmanatapasaksitipatijniityi(11)dayo bhuktaye
bauddham moksaparam (1) sa(12)mivur asamam sarvve ca vindhavair

[yye

(13) grhpanti ca ndcayanti narakam raudram patantu {14) svayam (%)

V. ¢rutvd jinanti pacyanti taddravya(15)ii ca harant ye
nivedayanli rijie na sa(16)rvve te narakam vavah

vi.  nivedayanti (17) rajiie ca sarvve te ca punah punah
va(18)ndhavais saha pitra va narakam vai pa(19)tantu na

VII.

VII.

1X.

haranti sarvvani dhanani (20) tini

ve ksatriya vatha nrpa (21) dvija va
sarvve ca te narakam e(22)va duhkham
matra ca pitrd ca pata(23)ntu nityam ()

raksanti te (*) tani dha(24)nini sarvve
sanghopabhogd(25)ya mamapi vaca
ksetram suva(26)rnnam rajataii ca kansam
dasadibhi(27)r Buddhapadam samiyuh (%)
tyaktva (28) vaco me ca haranti kecit
(n)rp(a)(29)dayo vipradhanegvarag ca
ast(au) (30) samiyur nnarakan samastan
pitra (31) ca mitra ca sabandhuvarggaih (%)

D

I (1) ... lay ksetram aso ksetram gamr{2)yan ksetram tathaiva
jraun apan (3) salavan ksetram sadamandin dhanyadvayam

. (4) damanuv vlur candan ksetram dandin ks(e)(3)tram vatain tatha
hauk amvil ca (6) patak ksetram ranaul ksetram atau(7)r sivah

(1) Corr. moksapuram. Cf. infra, D, 1. 22.

(%) Gardalavikridita.
3) Upajati.

(4} Corr. ye.

(5) (6) Upajati.
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Ivuk tandril vok kavov ksetram (8) vamanaun ca avd tatha
ksetra(Dny etani sarvvani Lokecaya nrpo dadat (*)

api ca ya¢ Gl I{11)ndravarmma ksetrdni sadhanyini %) dasida(l2)san
sarajatasuvarppakansaloha(13)tdmradini dravyani Gri Laksmindralo(14)kegva-
riya  bhiksusanghaparibhoga(15)ya dharmmasantatiparipirapirthaya da-
(16)ttavan iti || ve rijanah ksatriva ........ ..». (17) brahmana vimatya va
..... veveveieeoa.. (18) vd vanijo va haranti nagayant(i) .............
(19 dha\anu va te sarvve maharauravam ga(20jcchantu || punar api te raksanli
pari ......... (21) palayanti aviskurvvanti sarvve sva(22)rggapuram mok-
sapurai ca yathestam (23) gacchantu bhavantas sarvve ||

TRADUCTION
A

[Hommage] i Laksmindra Loke¢vara !

IV......... Bhadregvara........ et Bhrgu fut envoyé.

vi. Celui-ci, un autre Bhadregvara, jouit alors. . ... ... (*) Toujours Cambha
connait par toi, qui es sa pensée, les mérites...

VILo...... . a été érigé ce linga de Cri Cambhubhadregvara...........

viil. De méme que les dieux habitant le ciel, et dont la profonde intelligence
est affinée par le séjour du ciel, cherchent, pour obtenir la délivrance, un
refuge & ses pieds avec une plele consciente ; ainsi ces dieux qui séjournent
en foule sur la terre, lesrois..., prosternés aux pieds de Gri Bbadrecvara, y
trouvent la prospérité.

" 1x. Tous les Indra des dieux... épris de leur séjour, (6 Cambhu,) ne quit-
tent ton monde supréme, difficile & atteindre... éminent, incomparable...
que pour se donner une poslérité el relourner aussildt eux-mémes a leur
monde. Cambhu, qui le sait, dit en souriant au grand Uroja:

-X. « Tous les dieux, d'un cceur gracieux, ont recu une po=térité. ..» Ayant
fait cette réflexion, Cambhu, avec un sourire des yeux et du visage, envoya
‘Uroja 4 son tour : « Tu es fortuné, Uroja, rayonnant de gloire, un receptacle de
prospérité, poussiére des pieds du Guru Qambhubhwdregara Va sur la terre et
prends la royauté.

(1) Ces lignes font, tant bien que mal, trois ¢lokas avec des fautes de métrijue.
) Corr. sadhanyani (?)
(3) Sans doute de la royauté ; cf. st. XL
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xI. Celui-ci prit le pouvoir royal et en jouit. Etce linga qui est ton ceuvre,
Ica, fut érigé en ce monde et porté sur la téte de tous les rois. Uroja lui-méme
annonga ici sa gloire en disant : « Que ce linga, le premier de Vunivers, soit un
bienfait pour les hommes, lui qui brille sur les trois mondes! »

x11. Ce linga d’Adhica, que jadis Bhrgu recut d'lca et Uroja de Bhrgu, con-
duit le monde 4 la délivrance () en vue de laquelle il fut crés. Ce linga, toujours
bienfaisant pour le monde, €rigé 4 Campa par toi, Urahprabhi (3, puisse-t-il
étre pour celui-ci aussi (%) rendu bienfaisant par les hommes de bien ! *

XIIL. Les dieux restés au ciel, le Moksa étant tombé de Paramegvara, n’obte-
naient plus par lui (la satisfaction de) leurs vaeux. Maltraités par les Asuras, ils
éfaient désormais privés d’ (exploits) glorieux. Pendant ce temps les dieux rois
restaient sur la terre parce que Pauguste Bhadregvara y était. Cest pourquoi
ceux-li (les dieux du ciel) ne prospéraient plus, tandis que les Asuras voyaient
leur puissance s’accroitre (5).

x1v. Puisse cet hymne agréable, surpassant une masse de gloire, étre
une féte pour les Munis, réceptacles de louanges ! 1I procure la puissance aux
rois. Que ’hommage de ce monde aille 4 Gambhubhadregvara !

Xv. A celui qui, par son extréme puissance et par sa gloire, atteint I'uni-
versel pouvoir du roi des dieux, 4 celui qu’on nomme Gri Cambhubhadregvara
soit avec piété mon hymne de louange ! '

xVI. Seul digne des hommages de la multitude des dieux est Gri Gambhu-
bhadrecvara. Il protége la cité de Campi, oli se manifestent toutes les bonnes
lois, lui qui est I’étincelante essence du feu. '

xviL. Ceux qui, depuis le régne d’Uroja, ont occupé le trone de Campipura,
(ou) I'auguste Bhadregvara (forme) Pessence de la royauté et de la perpétuité,
ceux-1a sont universellement connus sur la terre.

xviL. De la descendance de Paramegvara naquit le roi Uroja ; de celui-ci
naquitle fortuné et intelligent Dharmarija.

xix. De celui-ci naquit Vintelligent Rudravarman; il eut pour fils le
glorieux et fortuné roi Bhadravarman. ‘

xx. Gri lndravarman, fils de Gri Bhadravarman, par la puissance de
Mahegvara est roi dans le pays de Campa.

xxi. Cest ainsi que la royauté se transmit dans sa plénitude a ce roi : elle
ne lui fut point donnée par son grand’pére ni donnée par son pére.

(1) Jagan niyate, s. e. tena. Peat-étre fandrait-il corriger Mokso: « ce linga appelé Moksa
(Délivrance) » ; ¢f. st. xu1.

{%) Synonyme d'Uroja.
(3) Pour autenr de linscription.

(#) Cest-i-dire : Puissent les hommes pieux m’appliquer les mérites qu'ils pourront acquérir
par leurs acles de dévotion envers ce linga!

(5) Stance obscure ; Ja traduction est conjecturale.



— 03 —

xxi. (Pest par I'excellence de son ascétisme, par la puissance de sa pure
intelligence qu’il devint roi. .. non par son pére ou son grand’pére.

xxul. (’est de Bhadrecvara que le roi Indravarman recut la rovauté; car
ainsi... d'Uroja.. ..ot . seigneur par la grice de la Terre Mére.

I........ par l'intelligence. ... ... Tauguste roi Hari I'a érigé (1).

. A PEtre auguste qui habite le Malaya, délivrance du monde ¢t. .. ...
des hommes.......... [un linga] sous forme de koga.... wmagnifique, au
visage d’or, fut promptement érigé de nouveau par le sage roi.

m Clest par cette succession de rois que m’est parvenu ce Jinga de Gambhu;
jeTaifait...... par I'effort de ma pensée.

iv. Et ce supreme, cet éminent Lokecvara, issu de la succession des

Buddhas, puissé-je, en le faisant, contribuer a la délivrance des étres !
. V. « Quels sont les dieux qui ont pour attribut essentiel la bonté et dont
I'dme est large pour les étres & sauver ? Lokeca fut toujours débordant de com-
passion et d’une patience incomparable. » Songeant ainsi, désirant en son ceeur
la connaissance du Dharma, le roi habile a (trouver) 'essence de la venle
supréme fit ce Lokeca de sa main.

VI. Jadis cette terre fut constamment puissante et longtemps pleme de
splendeur ; les hommes y étaient de grande richesse et de haule naissance.
Ces riches prenant de temps en temps un roi, le souverain unique de cet Etat,
ce fut toi, Prthivindravarman, pareil 4 Plndra des dieux sur la terre.

vil. Tantot ce fut un fils d’Indra, de Brahma, de Visnu ; tantét I'Indra des
Nagas ; tantét Camkara ; tantot les Rsis, le Soleil, la' Lune, le Maitre des
eaux (Varuna), celui qui a la forme du feu (Agni) ; un reflet d’Abhayada @) qui
servit & la délivrance des étres.

vil. Les hommes épuisés de souffrance, certains d’entre eux damnés dans
enfer, jour et nuit, sans cesse, désirent ta vue; comme en été les hommes
brilés de soif et de soleil désirent de I'eau fraiche, ainsi, frappés sur cette
terre de maux innombrables, ils aspirent 3 te voir.

-IX. Le roi, dont I'ime supérieure s'était sans cesse purifiée de naissance en
naissance, les premiers des citoyens I’ont été chercher pour protéger le cher
pays de Campa. Que la Fortune te garde ici longtemps et toujours !

X. Aussi longtemps que le roi des dieux gouvernera le ciel par la régle du
Dharma, par la puissance du sacrifice; aussi longtemps que la profondeur de
la mer recevra les eaux des fleuves; aussi longtemps que dureront le porteur

(1) Peut-étre ce roi Hari est-it Harivarman (735,739 ¢.).
(2) Le Buddha. Cf. st. XV.
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du vent (1), la Terre, la Lune. le Soleil et une portion méme de la multitude
des étoiles, aussilongtemps puisse le roi, in¢branlable dans sa fortune, conduire
(le monde) au joug et au séjour du Buddha !

XI. Lui qui est appelé Laksmindra Bhamigvara, qui, malgré son nom de
Griima, a la force des Treize Dieux (*), a d'abord été désigné par le roi, ensuite
célébré par les chants des princes des poétes. :

X1 Lui, Parracheur des bornes frontiéres, il est doux pour les ennemis
mémes, qui n’ayant pas les yeux aveuglés par (la fureur du) combat, arrivent
& portée de la voix et de Pouie el se mettent, éperdus de soufirance, i sa
merci (*). Lokega, habile aux qualités d'Igvara, sans orgueil, évitant le péché,
a ¢té érigé par ce roi dont la pensée n'est point courbée par une puissance
de ce monde et dont le langage est irréprochable a 'égard du Dharma (3).

xur. Tu es sans égal dans le monde en gloire royale, en connaissance,
intelligence, éclat, célébrits, science, pratique, gloire, bonheur, orné de la
plénitude de la fortune. Protégé par Mercure, Mars, Jupiter, la Lune, le
Soleil, Vénus, Saturne, ’auguste Jaya Indravarman resplendit de sagesse.

x1v. Les marques fortunées qui distinguent son corps et tout ce qui
le touche accroissent pour Vavenir sur la terre la royauté et la vaillance
invincible. :

xv. Le roi des Cakas étant illuminé par les montagnes, neuf et les munis
(797), Saturne étant dans le Verseau, le Soleil dans le Taureau, Jupiter, ’horos-
cope et Vénus dans les Gémeaux, le vendredi, Mars étant dans le Bélier, la Lune
dans le Cancer, sous le naksatra Pusya, le cinquiéme jour de la quinzaine claire
de Cuci (Jyaistha), S. M. Indravarman a fait ériger d’aprés ses ordres le supréme
Svabhayada (). '

Or ce roi Gri Jaya Indravarman mahirdja adhirija, qui, par la perfection
des fruits de P'ascétisme (pratiqué) dans de nombreuses existences antérieures,
est parvenu 4 la souveraineté de Campa par la faveur du destin ; dont la pros-
périté (provient) de I'excellence de ses multiples desseins, qui occupent 4 la fois
le ciel et tous les points de P'horizon ; dont la gloire est sans égale ; qui a la
plénitude de la gloire; dont le visage et les yeux ont la sérénité (résultant) d’une
pensée élargie par I'aflluence des félicités, — tire son origine de la descendance

(1) Vayudhara : I'atmosphére )]
" (®) Voir plus bas, p. 97, note.

(3) Cette phrase est fort embrouillée et le sens n’en est pas sir. Peut-étre pourrait-on en-
tendre : il est bon méme pour les ennemis qui ne se rendent pas(na caranam upagatah),
aveuglés qu'ils sont par la fureur du combat. 1l serait tentant de corriger tena duhkhartta-
cittenatydjye ; cet enjambement d’un pada sur I'autre n'est pas'sans exemple ; cf. stélell, A,
Xc et peut-étre stéle 1, B, Xllc.

(#) Le texte est extrémement confus et la traduction n’est qu'un pis-aller.

(°) Voir sur cette date la note de M. Barth. 2 la fin de I'article.
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de Grr Mahecvaraloka. ..... Etant Laksmindra Bhiimicvara Grimasvimin, il
¢tait chéri des plus éminents gurus de la terre. Ensuite. ... Gri Avalokitegvara

«o+v.. GriIndravarmadeva. . . ... réceptacle...... deux...... d’or......
c
| en vue du Dharma un monastére a été fondé (par moij, exempt

de tout impdt royal, pour le profit de la communauté des moines.

1. P’y ai placé tous les movens de subsistance pour I'usage de la commu-
nauté des religieux, pour le profit des étres.

mi. Ce n'est pas au profit du roi, ce n’est'pas comme extension d’impét,
C’est au profit de la communauté des religieux que ce monastére est fondé 3
perpétuité.

1v. Que ceux qui garderont ces biens des religieux, — sages brahmanes,
ascétes, parents du roi, etc. — atleignent tous avec leurs parents Pincompa-
rable Cité de la Délivrance buddhique; quant & ceux qui les raviront ou les
détruiront, puissent-ils tomber dans le redoutable enfer! _

v. Que ceux qui connaitront par oui-dire ou de leurs propres yeux les
ravisseurs de ces biens et ne les dénonceront pas au roi, aillent tous en enfer !

vi. Que tous ceux, au contraire, qui les dénonceront chaque fois, ne
tombent jamais dans l'enfer, ni eux, ni leur pére, ni leurs parents ! _ _

vii. Que ceux qui enléveront ces biens, — ksatriyas, rois ou brahmanes, —
tombent éternellement, avec leur pére et leur mére, dans les tourments de
Penfer !

vir. Que ceux qui, suivant ma parole, garderont ces biens — champs, or,
argent, laiton, — pour Pusage de la communauté, parviennent, avec leurs
serviteurs, etc., au séjour du Buddha ! ‘

Ix. Que ceux qui les raviront en violation de ma parole, — rois, brahma-
nes, riches propriétaires, — aillent aux huit enfers avec leur pére, leur mére .
et tous leurs parents !

D

-1, (Enumération de champs.) Tous ces champs, le roi les a donnés a
_Lokega..
~ Etencore : le roi Indravarman a donné ces champs avec leurs récoltes, les
esclaves des deux sexes, Pargent, l'or, le laiton, le cuivre et autres richesses, a
Cri Laksmindralokegvara, pour P’usage de la communauté des religieux, pour
I'achévement de la propagation du Dharma. Ceux qui, — rois, ksatrivas. . brah-
manes, ministres.. ... marchands, — enléveront, détruiront ou.... (ces
biens), qu'ils aillent tous au Mahéraurava; ceux qui au contraire les garderont,
les protégeront, révéleront (ceux qui lesauront enlevés), qu'ils aillent tous,
suivant leur désir, & la Cité du Ciel et 4 la Cité de la Délivrance !
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REMARQUES.

L’auteur. — Au milieu des obscurités de cette inscription, un point se détache
avec une netteté parfaite: nous savons par qui et quand elle fut faite. Elle porte
la date de 797 ¢aka = 875 A. D.etle nom du roi Jaya Indravarman. Et elle
nous apprend non seulement le nom de ce roi, mais encore ceux de ses prédé- -
cesseurs. Les vers A, xviu-xx sont par bonheur fort explicites sur ce point:
¢ De la descendance de Paramecvara naquit le roi Uroja ; de celui-ci naquit le
fortuné et intelligent Dharmarija; de celui-ci naquit Vintelligent Rudravarman;
il eut pour fils le glorieux et fortuné roi Bhadravarman. Gri Indravarman, fils de
Gri Bhadravarman, par la grice de Mahegvara, est roi dans le pays de Campa. »

Pour précise qu’elle soit, celte généalogie ne laisse pas d’étonner. Passons
surle dieu Paramegvara qui tient la téte de laliste : il est naturel quune dynastie
se réclame d’un ancétre divin. Rien & objecter non plus contre les rois Rudravar-
man et Bhadravarman, grand'pére et pére du roi régnant. Mais en remontant
plus haut, nous trouvons deux rois de figure singuliére. D’abord, contrairement
4 P'usage établi au Campa depuis plusieurs siécles, leurs noms ne se terminent
pas en varman: |'un porte le nom vague de Dharmardja, « roi de laloi », et on
ne nous ditrien de lui; Pautre est désigné par un nom étrange : Uroja, « sein »,
— nom inconnu par ailleurs, soit dans Ilnde, soit dans lndochine () — et il
nous est présenté comme un dieu énvoyé sur la terre par Mahegvara. Remarquons
en outre que leur rapport de filiation, soit entre eux, soit avec Rudravarman, n’est
pas précisé : tandis qu’Indravarman est dit « fils » (sanu) de Bhadravarman, et
celui-ci « fils » (sufa) de Rudravarman, on nous apprend seulement que ce
dernier « naquit » (jajiie) de Dharmarija), lui-méme « né » (jata) d’Uroja. Mais
on peut naitre d’un ancélre aprés un nombre indéterminé de générations. Ces
noms inusités, celte situation imprécise, ces traits légendaires nous autorisent
4 croire que les rois Uroja et Dharmardja sont des personnages fictifs.
- Pourquoi donc Indravarman les cite-t-il immédiatement avant son pére et son
grand’pére, au lieu d'énumérer toute la série de ses ancéires ? C’est peut-étre
simplement parce qu’il n’avait pas d’ancélres. On peut supposer que Paieul
Rudravarman, porté au trone par une de ces conspirations dont I’histoire du
Champa est pleine, fonda une nouvelle dynastie. Il me semble méme retrouver
dans le langage d’Indravarman comme un écho de cet événement. 1l répéte &
deux reprises (4, xxi-xxi1) qu'il ne tient le trone ni de son pére, ni de son
grand’pére, mais de Bhadrecvara, comme fruit de ses vertus, Plus loin
(B, 1. 18-19), il répéte encore qu'« il est parvenu 4 la souveraineté de Campd
par la perfection des fruits de T'ascélisme (pratiqué) dans de nombreuses
existences antérieures, par la faveur du destin ». Cette affirmation nette et

(1) La légende d'Uroja est rappelée duns une inscription de Ml-son (e 311).
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réitérée ne se comprendrait guére dans la bouche de héritier 1égitime d’une
longue lignée de rois; elle sied au contraire au petit-fils d’un usurpateur, qui
devait, selon un usage trés répandu, joindre 2 cette qualité celle de meurtrier
de son souverain. Les rois aiment peu les rebelles, méme quand ils doivent leur
trone 4 la rébellion ; et, d’autre part, si Indravarman était sous I'influence des
idées buddhiques, il devait se sentir mal 4 Paise devant certains souvenirs. C’est
pourquoi il cherche la source de son pouvoir dans le mérite spirituel acquis
dans ses vies antérieures: c’est grice 4 ce mérite qu’il a été « désigné par le roi »
(B, x1) et acclamé par les citoyens (B, IX). ' ’

L'objet de Pinscription. — Ce document diffus touche 4 plusieurs sujets. Mais
T'objet propre de I'acte est l1a fondation d’un temple et d’un monastére buddhi-
ques dédiés & Laksmindra Lokegvara. Que ce Laksmindra Lokegvara appartienne
au panthéon buddhique, c’est ce qui ne saurait préter au moindre doute. Nous
enavons d’abord comme preuve lastance B, v: « Quels sont les dieux qui ont pour
attribut essentiel la bonté et dont ’Ame est large pour les étres 4 sauver ? Lokeca
fut toujours débordant de compassion et d’une patience incomparable. Songeant
ainsi, désirant en son cceur la connaissance du Dharma, le roi habile 4 (trouver)
Pessence de la vérité supréme fit ce Lokega de sa main. » Ces attributs de pa-
tience et de compassion suffiraient 4 eux seuls A désigner un personnage
buddhique. Mais il y a mieux : les denx petits cotés de la stéle, rédigés en un
style plus précis, nous apprennent qulndravarman avait fondé un monastére
(viharas sthapito) et qu’il avait donné des champs et d’autres richesses « &
Cri Laksmindra Lokegvara, pour Pusage de la communauté des religieux, pour
I'achévement de la propagation du Dharma. » Sur la face A, il n’est question
que du linga Bhadregvara; mais Pinvocation par laquelle elle débute : crt
Laksmindra Lokegvardya montre que c’est bien la fondation buddhique qui est -
I'objet principal de Pédit. .-

Dot vient maintenant ce nom de Laksmindra Lokegvara ¢ Lokegvara est
connu comme un autre nom d’Avalokitegvara ; précisément au bas de la face B
(1. 21-22), nous trouvonsle nom d’Avalokitegvara. Quant 4 la premiére partie du
nom, elle doit s’expliquer par la st. B, xi, qui_fait partie du panégyrique
d’Indravarman : « Lui qui est appelé Laksmindra Bhimigvara, qui, malgré son
nom de Grama, a la force des Treize Dieux, a d’abord été désigné par le roi,
ensuite célébré par les chants des princes des poétes. » Le méme nom se
retrouve sous la forme compléte, B, 1. 20: Gri Laksmindra Bhiimicvara Gri-
masvamin (*). C’est évidemment le nom que portait Indravarman avant son

(*) Gramasvamin signifie chef de village, el c'est ce qui explique le jen de mots cité plus
haut: quoiqu'il se nommat Grima[svamin], (i.e.chef de village), il avait la force des dieux.
— A ce méme endroit il est dit, semble-t-il,  né de la descendance de Cri Mahecvaraloka.
Cest peut-étre (3 cause de adi), le nom posthume de son grand’ pére, fondateur supposé
de la dynastie.

B. E. F. E..0, T.IV=17
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avénement. Or nous avons déja eu maintes fois I'occasion de signaler P'usage
courant au Champa d’ériger des statues de Giva sous un nom composé &’ fevara
précédé de la premicre partie du nom du fondateur (Bhadrecvara, Rudregvara,
Indregvara, etc.) ; ici le méme usage est appliqué au Bodhisattva Avalokitegvara:
il en résulte un nouveau personnage « né de la succession des Buddhas »
(Buddhasantanajan) ; il est aussi appelé Svabhayada (B, xv), c¢’est-a-dire, -
apparemment, qu’il 8tait représenté faisant le « geste qui rassure » (abhaya-
mudra). :

Voici donc en résumé Pobjet de Pacte: en 797 caka (875 A. D.), le roi de
Champa Indravarman {II}, qui portait avant son avénement le nom de Laks-
mindra Bhiimicvara Gramasvimin, fils de Bhadravarman, petit-fils de Rudra-
varman (ce dernier portant peut-étrel"appellation posthume de Mahegvaraloka),
fonde un vihara et un temple sous Vinvocation de Laksmindra Lokegvara

Svabhayada, forme d’Avalokitegvara.

- Le préambule. — Le préambule de l'inscription est un hymne de louange
(stuti) en’honneur du linga Cambhubhadregvara. Ce dieu nous est bien connu:
nous savons qu’il fut érigé dans le cirque de Mi-son par Bhadravarman [er vers
400 A. D. sousle nom de Bhadregvara, qu’il fut ensuite détruit par un incendie
dans le courant du ve siécle ¢aka, sous le régne de Rudravarman Ier, et réédifié
par son successeur Gambhuvarman, qui donna au dieu le nouveau nom de
Cambhubhadregvara. (B. E. F. E.-0. I, 187-191 ; 111, 206-211.)

Ces faits sont complétement ignorés de Vauteur de notre inscription, qui
substitne 4 cette histoire une légende ot les rois Bhadravarman et Gambhuvar-
man sont remplacés par deux personnages mythiques: Bhrgu et Uroja. Bhrgu’
est erivoyé le premier du ciel sur la terre par Mahegvara:ily érige le linga
Bhadregvara, devant lequel viennent se prosterner tous les rois. Dans la suite,
Mahegvara réfléchit que tous les dieux doivent descendre sur la terre pour y
avoir une postérité et que le tour d’Uroja est venu. Uroja descend régner
au Champa et érige le méme linga, ce qui signifie apparemment qu’il ‘le
réédifie. o T A : S

Depuis lors, Bhadregvara est le grand protecteur du royaume de Champa.

L’auteur de Pinscription, Indravarman, déclare ensuite (B, 1) qu'ila « fait»
(mayé krtam) le Cambhulinga, qu’il avait recu de la succession des rois (rdjasan-
tandl samdplam); ce langage est quelque peu incohérent, mais la stance B, 11,
quoique mutilée, précise I'ceuvre d’Indravarman, qui dut se borner & réédifier le
linga (pratisthitam punah), enle protégeant parun étuiau visage d’or (kocariipam °
suvarpnananam) (Y).

(1) Sur ces koga du linga, voir Barth, 1. §.C. C. pp. 259 n.12 et 601, n. 1; et Parmentier,
B. E. F. E.-0, 11, 45 Je crois, pour ma part, que le koga était réellement un étui recouvrant

le linga.
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~ Indravarman ignorait-il réellement I’histoire véritable de Cambhubhadregva-
ra? Cela est difficile & croire: les stéles de Bhadravarman et de Cambhuvar-
man étaient sans doute toujours debout devant le sanctuaire et pouvaient le
renseigner. Peut-étre retrouvons-nous ici encore la répugnance d’un usurpateur
a proclamer les euvres de la dynastie dont il occupe la place. Pourtant il cite
(B, v1) le nom de Prthivindravarman, qui régnait vers 700 caka, pour dire que
les riches habitants de Champa le choisirent pour roi; aprés lui, les fils des
différents dieux naquirent pour la délivrance du monde.

Le sanctuaire de Bhadregvara 4 Mi-son et celui de Laksmindra Lokecvara a
Bong-dwong sont situés a4 20 kilométres 'un de Pautre : on comprend
quIndravarman ait rappelé ses deux fondations par une méme inscription.
Mais la stéle érigée & Bong-dwong commémore avant tout la fondation faite &
cet endroit méme ; il en rcsulte donc cette conclusion intéressante pour
I'archéologie relmeuse que les ruines de Bong—du'o-n" sont celles d’un
monastére buddhxque La grande. salle aux piliers qu’on trouve en franchissant
la porte monumentale était peut-étre la dharmacdld od se réunissaient les

religieux, tandis que Ja tour de la derniére enceinte était le sanctuaire de
Lokegvara.

IL. — Stéle de Ban-lanh

‘Dimensions : hauteur, 4 m50; largeur 0m 60 (bas) 4 0,70 (haut); epmsseur,
0m 24,

3 faces inscrites : ]
A. Grande face Invocauon + 15 lignes : 1-10 en sanskrit, 10-15 en
cham. ’

B. Grande face. 18 lignes : '1-5 en cham ; 5-10, en sanskrit ; 10-12, en
cham ; 13-18, liste de champs, en cham, séparée du texte precedent par un
mtervalle, et dans une écriture un peu penchée.

C. Petite face. 11 lignes, en cham : suite de la liste precedente.

TEXTE

om namag (ivaya
(1) svasti ||
1. trailokye jayati cresthas sa Cri Jaya Guhegvarah
devisuramunisanghair nnati(2)nghridvitayimvujuh
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II. bhuktva rajyam bhuvi ca mahata yena cihnena Visnoh
samharyyatah kalivisatarum raja(8)laksmiviruddham
ninidino vividhavibhavah kirttikalpadrumo yas
taddhemaghyas surajatamayo bhiitale sthipitag ca (%)

IIL. (4) tasya Cri Jaya Sithavarmmanrpater yyo dandaviso bhato
dharmisthah patibhaktitatparamanih kirttyaspadah sampadah
khyato (5) gadhavigilabuddhijaladhir () llabdhvigayicapado
yah pritir jjagatim mahdmanir iva sthinam sthiram raksati %

Iv. krtamatir adhiko narendrabhi(g)ye
samahima sagunakriyavidagdhah
mukhavijitavarir (*) bibhartti laksmim
ni¢i sakalan nabhavid divd mukhena (%)

V. lebhe Cr1 Jaya Indravarmmanrpater nndmani yas trini san
rijye cegvarakalpanimabhrd alas samstiiyamano (8) dhiya
vidvadbhig Civakalpasamjiiakadharo ralnaprabhidipitag
Grikalpahvayabhrt payonidhir iva ¢rimatkalalankrtah (%)

VI (9) Cri Rudramaddhyegvaram adbhutanigam
sa dharmmakanksi Civatatlvasevi
tadbhaktaye Gri Jaya Sinhavarmma-
prasadatah sthapita(10)van dharitryam (%)

(®) ® yan pov ku si niy ranaksd yin guru pu pov ku di yan *1al thun pit
"slauv vrah (#1) sa vlah ka in" kin yan guru pu pov ku ‘man jmiy* top urdn
van niy ‘vd ra yo favun’ driy ® (12) niy "kanadhi sanupa* nan tri mada
ajna yan pu pov ku Cri Jaya Sinhavarmmadeva ¥ maddan urin tapah (13) pat
driy * siy "vliy urdn yin maraksi sarvvadravya yan pu pov ku Cri Rudra-
maddhyegvara tra (14) yan pov ku Cri Civalingegvara tra * hulun lamvov kraviv
humi mah pirak "pasraun ya nan avi(15)sta karana "paniiji yan pu pov ku
tra "udakdna tra * urd(fi) nan nau svargga maddan ini ama aviskila ®

(1) Mandikranta.

(®) gadhao. Corr. gadhao.

(3) Cardalavikridita,

(%) varir. Corr. ravir.

(5) Puspitigra.

(8) Gardalavikridita.

(%) Indravajra,

(8) Dans le teste cham qui suit, les pauses sont marquées par les signes suivants : a) un large
flearon, transerit par €, marquant les grandes divisions du texte ; b) un double trait ver-
tical transcrit par [} ; ¢) un point au milieu de la ligne, par ?; ¢) enfin le signe D% que nous

noterons par une croix. Le croissant est remplacé dans cette inscription par le signe de
Fanusvira : nous continuons i le rendre par une tilde.
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B

(1) yasiy *vrliy urin nan tri ya ‘maamrait ya mapak ro driy top dravya (2) nan
avista urdn nan "lan di maharaurava anan naraka ya dom ja ‘vilamvi jut asov
vaidk fitt (3) ndauy” ind uran nan [l 4jAd yan pu pov ku Cri Jaya Sinthavarmma-
deva' vriy yin pov ku si (4) niy ‘matandih avis pat + jen si klui T jensi top
anna “taun tamyyila niv* di "kira uran (5) "afijim ya + jen ‘velam angap sami’
nan “lagaih di “panakai tra di *sanupah deh’ ra @ '

Cr1 Vrddhegvare (6) purvvam prapitimahena sthapile paracakrabhinne yam
Gri Civalingegam yo munig Givacaryyanamadheyah (7) punah sthipitavan iti Il

ViI ¢aivakriydvit sukrtaprasakto
devf{rccanajﬁinasamarlhabuddhib
pitror gunin bha(8)ratarin sa citte
saficintya punyam sa karotu kirttyai

vur.  ¢ake khadvyastabhir yyukte paiicahe gucyapandare
sthapitag Civalingecah Givacaryyena dhimata

X - Cr1 Rudramaddhyecvara iddhasiddhih
siddhegvarag Cri Ci(10)valingadevah
tabhyam nrpag Cri Jaya Sinhavarmmi
pradat sa muktim krpaya samastim

huma "avaus (11) ti muh* ijna yan pu pov ku Gri Jaya Sinhavarmmadeva ra
vriy vuh di yan pov ku si niy ‘ruman (12) huma nauk raya tal 'vavah kraun “na
Yaun riy vavah® kraun il "smrin daksina yan || '

niy mila huma | (*) huma rayi i | amvil 2 | ra tvauk 6 | dandau kumvun |
huma kumvunt 4 | nauk sin 1 | humi mvan 2 | (14) nauk sad yvan 2 | pitau
cumhan 1 [ ajauii 4 | huma cvah 5 | lan 1 | humi camvan 3 | sagor 1 |
(15) wac 1 | talin 4 | humi iki asov 4 | huma pon1 | ndon1 | knim
2 | kandep1 | sumai1 | (16) pagira pramvat | bumd kabap 1 | humai
mvan 5 | nagaren 4 | humi ticain 1 | wil 1 [ ralan 3 | lan 1 | (17)
kara mis 3 | nauk rayd 1 | vo 2 | huma tupen 1 | likik 1 | huma
en2 | hara 1 | kara kip 3 | (18) ra tvauk 3 | alaun 1 | nauk san 1 |
huma wir 1 | huma agras 1 | huma dandrih 1 | yoknan1 |

(*) Dans I'énumération qui suit, les nombres sont exprimés par six chiffres ;

© 3398

fui paraissent correspondre 4 1, 2, 3, §, 5, 6. Toutefois il ¥ a doute sur la valeur des signes
[ue nous transcrivons par 2, § et 6



— 102 —
C

(1) uran ya raksd punya niy. . jen (2) si v anak vinai marai dauk anguy (3)
dravya yan niy | vela angap "sami nan (4) ‘lagaih di sanupa® | tra di “pana-
kai deh” tra' (5) huma aram 1 | sipdy 1 | clun 1 | ri ¢cim1 | huma vavah
kraun 1 | avak (6) 3 | vunuk 2 | wvil1 | fijun | (7) vvaik 2 | klva 3| .
cumlan 1 | alau@®)n 3 | kuiik 1 | kalicyal | sa (9) vaun 1 | alauk
"2 | bumi para (10) 1 | pandak 1 | knim 2 | nauk sin (11) 2 | huma kra-
vav] ||

TRADUCTION
A

(Sanskrit.) 1. Dans les trois mondes triomphe le supréme Gri Jaya Guhegvara,
aux piedsde qui se prosternent en foule les Devas, les Asuras et les Munis !

1. Par celui qui régna avec le grand étendard de Vispu et coupa 'arbre
empoisonné de Kali funeste & la fortune des rois, par le roi Gri Jaya Sinhavar-
man fut élevé sur la terre, tel qu'un généreux et riche arbre Kalpa de gloire,
composé d’or et d’argent,

n1. un homme qui était capitaine de ses gardes (!), vertueux, uniquement
dévoué A son maitre, asile de la gloire et du bonheur, renommé comme un
profond et vaste océan d’intelligence, suivant les traces des espérances de son
dme; qui, chéri des hommes comme une noble pierre précieuse, garde une
place inébranlable ;

Iv. résolu, supérieur a la condition royale, plein de noblesse, habile aux
ceuvres méritoires; dont le visage est supérieur au soleil, puisque ce visage
céleste porte jour et nuit Laksmi tout entiére (3).

v. 1l recut du roi GriJaya Indravarman trois noms: il se nomma Igvarakalpa
loué spirituellement par les savants; il s’appela Civakalpa, illuminé de Péclat
des gemmes ; il porta le nom de Grikalpa, tel qu’un océan orné de talents
magnifiques.

vi. Désireux de mérite spirituel, dévot & Pessence de Civa, par piélé envers
lui et par la faveur de Cri Jaya Sinhavarman, il érigea sur la terre ¢ri Rudra-
maddhyegvara.

(1) dandavaso bhatah. Cf. p. 104.

(?) Laksmi est la Splendeur. Elle est I'attribut du Soleil et de analpa, mais le Soleil ne la
porte que le jour, tandis que rikalpa la porte jour et nuit sur son visage, et la porte « tout
entiére » (sakala) ; car ce visage, étant une pleine lune, contient Lukgmi:gz sakalam, « Laksni
avec les [autres] kalas », (Laksmi est le nom d’une des 16 kalas de la lune.)
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(Cham.) Ce souverain garda le Divin Guru (Giva) dans le temple (?).

Au bout de quatre années..... pourl'usage du Divin Guru.... les biens des
hommes de ce temple...... Iy eut un ordre de S. M. (ri Jaya Sinhavar-
madeva & quatre ascétes (*). Les hommes des temples qui garderont tous les
biens du dieu Cri Rudramaddhyecvara et du dieu Civalingegvara, esclaves,
beeufs, buffles, champs, or, argent..... ces hommes iront au ciel vers leur
meére et leur pére, élernellement.

B

(Cham.) Les hommes qui...... prendront pour (?) eux-mémes toutes ces
richesses, ces hommes tomberont (?) dans enfer Maharaurava. Tous ceux
qui.. ... lamére de ces gens. Ordre de S. M. Cri Jaya Sinhavarmadeva : il
donne 4 ces dieux tous les cinq. .. comme servileurs, richesses, nourriture. . .

(Sanskrit.) Gri Vyddhegvara,. érigé autrefois par son grand’pére, ayant été
renversé par um pouvoir étranger, le Muni nommé (ivicirya I'a reedlhe
(sous le nom de) Cri Givalingega.

. Connaissant les ntes de Giva, attache aux bonnes ceuvres, d’une intelli-
gence apte & la connaissance du culle des dieux, méditant en son esprit les
mérites sans mesure de son pére et de sa mére, puisse la bonne ceuvre quila
faite tourner a sa gloire !

viil. En Pannée ¢aka ciel-deuz-huit (820), le 5¢ jour de la quinzaine noire
de Cuci, Civalingeca a été érigé par le sage Civicirya.

X. Gri Rudramaddhyegvara & la britlante puissance et Gri Givalinga, seigneur
des bienheureux, & ces deux (dieux) ]e roi Gr1 Jaya Sinhavarman a donne avec
bonté une franchise compléte.

(Cham.) Champs. . . ... l'ordre de S. M. (ri Jaya Smhavarmadeva il donne
a ces dieux... des champs sur le domaine public (ray@) jusqu’i... du
fleuve... du fleuve jusqu'a...... sud du temple..

Somme des champs. ’Suit une énumeération.)

C

Les hommes qui garderont cette bonne ceuvre... qui conduiront leurs fils
et leurs filles pour venir demeurer comme biens de ce temple. . ...... .
(Enumération de champs).

(1) urdn tapah = skr. tapasa « ascite »; maddan se retrouve plus bas, I. 15, dans la
phrase : «uran nan nau svargga maddan ma ami », oll il ne peut signifier que «avec » ou
« vers » ; mais comme le premier sens ne peut convenir dans la phrase qui fait I'objet de cette
note, nous croyons que maddan est une préposition qui indique la direction, le but.
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~ REMARQUES

* Ce document nous parait étre unme charle de protection et d’immunité
délivrée par le roi Jaya Sinhavarman en faveur de deux temples : 1° le temple
de Rudramaddhyegvara fondé par un de ses serviteurs nommsé en dernier lieu
Crikalpa; 2° le temple de Civaliageca fondé par le muni Civicirya en 820
caka: cette derniére date est trés probablement celle de la charte elle-méme.

Le fondateur du premier de ces temples exercait auprés du roi Sinhavarman
les fonctions de dandavdsa bhata, ce qui signifie littéralement «soldat gardien
de la porte». 1l va de soi que le pompeux panégyrique qu’on a lu plus haut ne
peut éire celui d’'un modeste portier: il s’applique nécessairement a un haut
dignitaire. Le dandavdsa bhata, que nous avons traduit hypothétiquement par
« capilaine des gardes », était probablement une sorte de commandant militaire
du palais. Celui qui était en charge sous Sinhavarman avait auparavant servi
le roi Indravarman, qui lui avait conféré successivement les noms honorifiques
d'Igvarakalpa, de Givakalpa et de Crikalpa. Sinhavarman, qui régnaiten 820 ¢.,
était done, selon toute apparence, le successeur direct d’Indravarman ; ce der-
nier, d’autre part, peut étre provisoirement identifié avec I’auteur de la premiére
inscription de Pong-dwong, Indravarman Laksmindra Bhiimigvara Gramasva-
min, qui était sur le tréne en 797 caka.

Le dieu auquel Grikalpa dédia la fondation ratifiée par le roi porte un nom
assez singulier : Rudramaddhyegvara (i. e. *madhyegvara) : il ne peut guére
s’expliquer qu’en opposition avec le Vrddhecvara fondé par l'aieul de Givicarya.
On distinguait sans doute primitivement trois sanctuaires d’Igvara appelds,
suivant I'époque de leur construction, Igvara le Vieux (Vrddhegvara), Icvara le
Moyen (Madhyegvara) et probablement Igvara le Neuf. Igvara le Moyen fut
réédifié ou agrandi par Crikalpa sous le nom de Rudra-Madhyegvara, et
Igvara le Vieux, qui avait été « détruit par un pouvoir étranger » (?) fut recons-
truit par le petit-fils du fondateur sous le nom nouveau de Civalingeca ou
Civalingegvara. . '

Ces deux temples élaient probablement voisins, ce qui expliqueriit leur
réunion dans une méme charte royale.

L'acte débute par une invocation 4 Gri Jaya Guhegvara. On est tout d’abord
porté & voirla un nom de roi; mais ce ne pourrait étre en tout cas qu’un roi
mort et divinisé: car d’une part le roi régnant est Jaya Sinhavarman, d’autre
part un roi terrestre ne peut guére étre qualifié de maitre des trois mondes,
adoré par les Devas, les Asuras et les Munis. Ce méme dieu reparait au com-
mencement de la seconde stéle de Bong-dirong, ol sa personnalité est mieux
précisée : Guhegvara y est présenté, semble-t-il, comme une forme de Parameg-
vara (st. 1), et la st. 1 le désigne plus clairement encore en disant qu’ila enlevé
etrendu a Kama son corps. Il s"agit donc de Giva; non du dieu en général, mais
d’un dieu local présent dans un temple : car Guhegvara est inusité dans le langage
religieux de PInde comme synonyme de Civa; et en outre 'expression
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« Guhegvarakhyah ksitau», cappelé Guhegvara sur la terre >, parait bien faire
allusion 4 un sanctuaire déterminé. Toutelois, en I'absence de renseignements
plus précis que ceux qu’il est possible de tirer des deux passages mutilés de
nos inscriptions, ce Guhegvara demeure un personnage assez obscur.

Seconde stéle de Dong-duong

La stéle 11, située hors de Penceinte, est & 4 faces : :
A. Coté Est. H. 1,05. L. 1,60. Invocation 4 17 lignes. Bien conservé, a

Yexception d'une écaillure qui a entamé les lignes 2-6. En sanskrit et en vers.
B. Coté Ouest. H.1,03. L. 1,60. Invocation + 15 lignes. Trés endommagé
dans la partie supérieure. En sanskrit, vers et prose. ' _
C. Coté Nord. H. 0,88. L. 0,37. Invocation - 14 lignes. Assez bien conservé.
En cham. ' :
D. Coté Sud. H. 0,39. Ensemble fruste et partie supérieure mutilée. En
cham.

TEXTE

A

[nama]e Givaya ||

I (1) — — [anan]gatvam upagato sau
yasmad vardfgam punar eva Kamah
yasyéditﬁmﬁltarabhﬁda O
(2) yasyanghripadmam pranamanti devah ()

1. saeva Para[mle[gvar—] 7 T () Guhecvarakhyah ksitau
G ) yalakumﬁragéntijayamaflgalolpﬁda[kqh]
svaputravarakirti{i} 7 ~~—=—  ~“padiamvujah
sthiraya ni(4)jarajyasampadudayaya jejivate ()

(1) Je ne comprends pas ce début de pada, pourtant d'une lecture assez stre.

(2) Indravajré.

(3) L’aksara qui précéde Guhegrara parait étre pr.

(%) 11 manque ici un iambe, bien sue la pierre ne porte pas trace d'une lacune. Cest
probablement un oubli du lapicide.

(5) Prthvi.
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purindrapurasampadabhbarifta] =~ — —~ta
sitimvuruharaijita(5)mvuruhinivaralankrta
krta ca Bbrguna purdnasamaye ~ 7~ T 7

— —

rir ajitarddhim atra ca bi(6)bhartti Campahvaya ()

sa raksitaticayini ¢rimaj-Jaya Si[nlha[varm]ma .... na
caktyabhinavasamyddhih (7) sampadabhinna prabhatiha (%)
adharo yo gunanam janitasukhadhiyam gauravanam narendro
divyacara(8)crayanam punar api guninim dbarmmanamricayanim
manyadinim vahinam kanakagirir ivakampito dbhutasampac (%)
cho(9)bhanam kalpavrksasya manirucirucalankrtasyapi loke (*)
cuklikrtaco bhuvi yo sti kirttyd -
svacchi(10)krtacesajanah prabhavaih

andhikrtarih svarusa svarugbhih
snigdhikrtacesakalatravarggah (%)

tasya(11)mandagata () buddhir dharmmesv atitaram ¢ubba
papesu sadviruddhesu mpda bhavati sastuti -

tasya (12) Gr1 Jaya Sinbavarmmanrpater matrsvasa santatam
ya punye nipuna (") vicesagunabhag bhagyodayala(13)nkrta
kirttyacabhirala manovihitasaccintaspada bhrijate

gandhe puspanivandhavastraracanasv e(14)vam vidagdhocita (3)

priyapatipadabhaktyabhirata paramarthahita
vidhigunasampada krtavibhogavibhii{15)tir iyam
dvijayatisajjanaviratadanakari bhuvi ya
c¢ivapadapiijanigayatanuh satatam bhavati (%)

(16) gurujanasadhukiraparipttasukirttir iyam
tadamalatustihetukrtabbagyayutd mahati

(17) uparucitatprasadahitapavanalabdhavara (*%)-
bhavad acalagayopahitasampad aninditadhih ()

(1) Prthvi.

(3 Arya.

(3)_dbhiita est sans doute pour dbhula ; u a été allongé pour les besoins du métre.
(%) Sragdhara.

(5) Indravajra.

(6) Corr. *mandac.

(1) Corr. nipuna.

(8) Cardalavikridita.

(%) Narkutaka.

(19) Corr. uparucilaprasada (?)
(11) Narkutaka.
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B

namah Paframegvaraya)

1. (1) [Pu] lyan Rijakulakhya si dharmmapatyi varinana

.............................................

o. (2) satyam vadati nisatyam nagaucam g¢aucam eva sa
advesam nama........... eeeene. e rieeeien

lv.\f.——-.—- vv—-(4)\./-——- e ——— e ——— —

N’ — o N S —— N’ s — e gt e — —— ~—§ubhe

ga— —()——— — — — >~ [jyai]sth[e] cucau masake
devi Indrapur{e] tayd sumanasi Kirttyai pratisthapitah (%)

G)ta......... hereaaaeens Cri Jaya Sinhavarmmadevena Campapurapara-
megvarena sajjanagunavida vidagdhamatind mati(7) ...........o L.,
¢rimati Haromadevividita Haradevisamjhaparanimadheyaya ajiia Pov ku lyan
Crl Ra(8)[jakulikhydyi]lh svimbanujayih punyavrddhaye pratisthapiteyam
Indrapuranamni pure sminn iti §{ (9) ....... . Gri Paramabuddhalokasya
nppateh svabbarttuh punyiya sidhumanasijia Pov ku lyan Gri Rajakula-
khyaya (10) ....... gunajiiaya pratisthapitah Grindraparamegvaro namneti ||
tasminn eva cakardje (ri Rudraparame(11){¢varah sa] devah pratisthapitas
taydjia Po ku lyan Cri Rijakuldkhyaya svapituh punyavrddhyai || tad a(12)pi
matur nnijayah punyasamvarddhanayajna Pov ku lyan Gri Rajakulanamadheya -
Gr1 Rudromam ima(13)m atisthipat sadbhaktyeti |;

v. jayati Haromadevisamiiia devi mahimahikirtiib
" lyan Cri Rajakula(14)khydyah prativimva ca Haradevyah (%)

Iv. ¢riman bhuvindraparamegvaranimadheyah
¢rimin sa Rudraparamegvaranimadheyah
sa ¢rimati jayati lokadhara ca Rudro -
mikhya trayah suranaraih kila banditas te (*)

(1) Cloka.

(®) Cardalavikridita.
() Arya.

(%) Yasantatilaka.
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C

namah sarvva.......

.

(1) 3jid yan pu pov ku Cri Jayasinhavarmma(2)deva ki vriy yan pu pov
ku Grindraparame(3)cvara yan pu pov ku Gri Haramodevi (*) yan pu (4)
pov ku Cri Rudraparamecvara yan pu pov ku Gri Ru(3)dramoma (*) “tanday
sarvvakaridana | ‘ya siy uri(6)n nima "mavriy urdn klufi yan pov ku si nih
a(7)tha va tra top dravya yan pov ku si niy urdn nan sidah (8) adhamapurusa
annan Da ‘laveh di mahdraurava naraka | api (9) ca ya sei urin nima
pasyam yan pov ku si nei atha va top dravya (10) yan pov ku si niy urin nan
sidah uttamapurusa nau svarma(M)pavargga | kevala yan pov ku si nei
prayojana “van drei ‘udaki(12)nta si ja pov | nei kuv lyan Rajakula karum-
viy rajan pu(12)nya nei pyoh di loka nei | siy urdn vicesa nima pasyim
punya nei (13) kintu yin *yam thuv guna nan | kuv karumvei kukuh yan pu
po ku Paramegvara |

D

(1) [a]jha tasya..... ..... (2) 'masan nan driy yan pov ku di yan |
*sei urdn yan (3)...... samu nan urdn nan sa juy (3; pipa kuv tra pipa
gotra kuv (4) tra papa sakala satva avih tra velayah uran nan tuy panatijid yan
(5) pov ku Cri Jayasinhavarmmadeva maddan kuv lyan Rdjakula uran nan
sidah “vuv dha (6).. sidah sadhikam avicesana rei ya dom urdn vahat tmuv
svarggapavargga. '

TrabpucTION

A

Hommage & Giva !

1. Celui qui réduisit Kama a Pétat d’Ananga (sans corps) et lui (rendit)
ensuite son beau corps. .., celui aux pieds de qui se prosternent les Devas ;

1. Ce Paramecvara. . . nommé Guhegvara sur la terre; qui souléve les accla-
mations de victoire pour apaiser Kumara; dont les pieds, lotus. .... la gloire
de son fils; accumule les victoires pour le constant lever de la prospérité de
son régne. T

(1) Corr. Haromaderi.
(2 Corr. Rudroma.
{3) juy = jwui, s'abstenir de, particule prohlblu\e
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n1. Laville parée de la splendeur de la ville d’Indra... brillante de lotus
blancs, ornée des plus belles fleurs de lotus, fondée par Bhrgu dans les temps
anciens. .. (cette ville) appelée Campa garde ici son invincible fortune.

v. Cette (ville) illustre que protége S. M. Jaya Siihavarman et dont la
puissance renouvelle sans cesse la prospérité, (cette ville) inséparablement
unie & la bonne fortune resplendit ici.

v. Leroi est I'abri des vertus et des égards qui ravissent les cceurs; des
gens vertueux qui tiennent une conduite céleste et dont le cceur est enclin au
bien ; de multiples joyaux et autres (lrésors), tel que I'inébranlable Monta-
gne d’or & 'abondance merveilleuse (le Meru); de splendeurs (dignes) d’un
arbre Kalpa terrestre paré de I’éclat des pierres:précieuses.

vI. Sa gloire blanchit son espérance ; sa puissance illumine tous les hom-
mes ; il aveugle ses enncmis par sa colére et son éclat ; il inspire ’amour 4
toules les femmes.

vi1. Son esprit est prompt ; pour la vertu, il est d’une extréme bienveillance;
pour les méfaits réprouvés par les justes, il est doux sans qu’on le flatte.

vur. Ce roi Grl Jaya Sinhavarman a une tante maternelle, d’une constante
habileté au bien, douée de qualités exceptionnelles, parée du lever de tous les
bonheurs ; heureuse de gloire et d’espérance, asile e bonnes pensées formées
dans son cceur, elle brille ; elle s’entend et se plait aux parfums, & Parrangement
des fleurs et des étoffes. o

1x. Elle se plait 4 révérer les pieds de son époux bien-aimé; elle est vouée a
la vérité supréme; elle posséde la plénitude de félicité que produit la perfection
de la nature et de la conduite; elle fait sans reliche des dons aux brahmanes,
aux ascétes, aux gens de bien; son corps est toujours prét & vénérer les pieds
de Civa. :

x. Elle tire sa gloire la plus pure de sa dévotion envers ses gurus, dont le
parfait contentement est la source de sa félicité et de sa grandeur ; elle trouve
I'accomplissement de ses vceux dans la bénédiction (résultant de leur) faveur

qui lui est chére; son 4me ferme est la source de sa prospérité ; son intelligence
est sans défaut.

Hommage & Pa[ramegvara]!

-1 Cette Pu lyan Rajakula, habile dans Pobservation du Dharma, au
gracieux visage..... dit ce qui est vrai et non ce qui est faux, non ce qui est

impur, mais seulement ce qui est pur. En vérité Pabsence de haine
V...

+-«.. en[JyaiJstha, dans un mois et un jour propices, & Indrapura,
des dieux ont été érigés pour la gloire par cette excellente dame.

LAY

-~

......... - Par Cri Jaya Sihavarmadeva Campipura-paramecvara;, -
connaissant le meérite des gens de bien, d’une pénétrante intelligence, a
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été érigée, dans cette ville nommée Indrapura, T'auguste Haromadevi, pour
Vaccroissement du mérite spirituel de la sceur cadelte de sa mére, la princesse
Po ku lyan Cri Rdjakula, autrement appelée Haradevl.

Pour le mérite de son mari le roi Gr1 Paramabuddhaloka, Vexcellente
Po ku lyan Gri Rajakula, connaissant les merites...... 2 érigé cet Indrapa-
ramegvara.

Dans la méme année caka, la méme princesse a érigé un Rudraparamegvara
pour accroissement du mérite de son pére. Et pour Vaccroissement du mérite
de sa mére, elle a érigé cette Rudroma avec piété. '

v-viL. Victoire a la glorieuse déesse nommée Haromadevi, qui est le
portrait de la princesse Rajakula Haradevi; & Pauguste. Indraparamegvara ; &
I’auguste Rudraparamegvara; 4 Pauguste protectrice du monde Rudroma! Tous

trois sont adorés par les dieux et les hommes.

C.

Hommage a tous. .....

Ordre de S. M. Cri Jaya Sinhavarmadeva de donner au dieu Cri Indrapara-
megvara,  la déesse Gri Haromadevi, au dieu Gri Rudraparamegvara, ala
déesse Gr1 Rudroma exemption (?) de tout impot. Si une personne prend (!)
les serviteurs ou les biens de ces divinités, que ce scélérat tombe (?) dans Venfer
Mahiraurava. Et de plus: si une personne fait prospérer (%) ces divinités ou les
biens de ces divinités, que cet homme noble aille au ciel et 4 la délivrance
compléte. Toutes ces divinités ont Pusage...... Moi, princesse Lyan Rija-
kula (%), je fais cette ceuvre pie comme legs en ce monde. Siun hommedistingué
fait prospérer cetle ceuvre pie, les dieux connaitront son mérite. Moi, femme,
j’adore le dieu Paramegvara.

D

Ordre de...... (Si) cet homme gabstient (de faire) du mal a moi et du
mal & ma famille et du mal & tous les étres, et si cet homme suit I'ordre (?) de
S. M. ri Jaya Sinhavarmadeva (adressé) & moi, Lyan Rajakula, cet homme,
savoir. .. il fera réussir tous les hommes sans distinction a jouir promptement
du ciel et de la délivrance.

(1) mavrei ne peut signifier que « prendre »; peut-étre vrei « donner» + préfixe ma a-t-il
le sens de « se donner » et par suite « prendre ».

(@) pasyam vient peut-étre de syam «beau » 4 préfise causatif pa; il correspond au
palayati des formules sanskrites. :

(%) karumviy = kumei (cham moderne) « femme ».
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REMARQUES

L’inscription commence par une invocation en ’honneur de Paramecvara
Guhecvara (supra, p. 104), que suit I’éloge de Jaya Sinhavarman. Ce roi, comme
on I’a vu plus haut, avait succédé & Indravarman [11], et régnait en 820 caka (1).
Il avait une tante, sceur cadelte de sa mére, dont les fondations pieuses font
Pobjet de Pinscription : elle se nommait Haradevi, princesse Po ku lyan Cr1
Rijakula (2). Elle était veuve d’un roi, qui portait le nom posthume de Parama-
buddhaloka ; son abhisekandman ne nous est pas donné, mais si on considére
que le dieu érigé & sa mémoire par sa veuve est appelé Indraparamecvara, on
ne peut guére douter que le roi défunt ait eu pour nom de régne Indravarman.
1l est en outre vraisemblable que cet Indravarman n’est autre qu’Indravarman
[1I], prédécesseur de Sinhavarman. Il était — nous P’avons vu par la charte de
fondation du monastére de Laksmindra-Lokegvara — trés favorable au buddhis-
me, ce qui s'accorde & merveille avec le nom de Paramabuddhaloka que nous
supposons qu’il regut aprés sa mort. Rien n’empéche que, pour une raison
quelconque, la royauté ait passé aprés lui au neveu de sa femme Haradevi. Dans
ce cas, la généalogie qui résulte de nos trois inscriptions de Bong-duong et de
Ban-lanh s’établirait ainsi :

1. RupravaryuaN, = Mahegvaraloka (?)
|
2. BHADRAVARMAN.
| : X

3. Inpravarman I, Laksmindra Bhiimigvara :

Gramasvamin (797 caka), . | |

= Paramabuddhaloka, épouxde..... Haradevi X, sceur ainée

Rajakula  de Haradevi Rijakula

4. SriuavarMAN (820 caka)

(1) La présente inscription était datée (B, 1. 10), mais la date a disparu.

(2) Le texte semble distinguer le nom personnel (namadheya) et le nom officiel (Gjna).
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Ces quatre rois sont nouveaux : ils se placent entre Vikrintavarman (776 ¢.)
et Haravarman, pére d’Indravarman 11, qui devient Indravarman III], ce dernier
régnant cn 840 caka. .

Les temples édifiés par Jaya Sinhavarman et sa tante étaient situés dans une
ville nommée Indrapura (B, 1l. 5-8). Or la stéle parait en place et fait partie
&un monument ruiné. Ii est donc trés probable que cette stéle, le temple
deroulé auprés duquel elle est dressée, enfin les ruines du sanghiarima de
Laksmindrabhiimi-Lokecvara (ruines de Bong-duwong) sont les vestiges de
ancienne ville d’Indrapura. : :

Il nous reste A discuter une donnée de la stance A, 11 : purindrapurasampa-
dabharital. . . ... krt@ ca Bhygund puranasamaye. .. . .. rir ajilarddhim atra
ca bibhartti Campdhvaya.

La ville ici décrite est appelée Campa. Il s'agit donc de la capitale du
royaume. Mais la question est de savoir si auteur du document entendait parler
en termes généraux de la capitale de Campd, ou 'il identifiait cetie puri Cam-
pahvayd avec la ville-méme d'Indrapura. Quelques indices semblent favoriser
la derniére conclusion. D’abord les stances 11 et 1v nous disent que la ville
« garde ici tatra) son invincible fortune », qu’elle « brille ict » (tha): ces mots
sembleraient la localiser a Pendroit ou fut érigée Pinscription. Ensuite la ville est
dite « parée de la splendeur de la ville d’Indra », ce qui semble une allusion

assez claire au nom d’Indrapura. Enfin elle passait pour avoir été fondée par - -

Bhrgu : or Bhrgu passait également pour I'auteur du sanctuaire de Bhadregvara
i Mi-son ; il était naturel que laville voisine d’Indrapura le revendiquat pour son
fondateur. Ce ne sont 13, je le répéte, que de simples indices susceptibles d’une
autre interprétation. Il est cependant utile de signaler comme une possibilité
que la capitale du Champa, sous le régne de Jaya Simhavarman, était peut-étre
i Indrapura, dont I'emplacement est aujourd’hui occupé par le village de
Bong-dwong. :

IV. Pied-droit inscrit de Dong-duong

La petite inscription gravée sur un pied-droit de la tour S.-0. mesurant 0,10
de haut sur 0,13 de large, se compose de deux lignes:

(1) sarvvam Kalaksetram (2) Nauk lana ksetram.

« Tout le champ Kila, le champ de sésame Nauk. »

Cette inscription offrirait un certain intérét, s'il était possible de la dater, car
nous aurions li un ferminus ad quem pour la construction de 'éditice. L'éeriture
est d’aspect archaique: elle n’offre pas ces lleurons excessils el ces traits brisés
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qui caractérisent I'écriture de la basse époque; au contraire, les fleurons sont
absents et les traits continus. Il faut remarquer aussi la notation de la voyelle
e par un signe placé au-dessus de la lmne
Cette notation est, 4 une exceplion prés,
constante dans les deux stéles étudiées plus
{56 cS](\\SC:) b haut; dans le no 6 de la stéle de Po N:E)gar
(887 caka), elle s’emploie concurremment

avec la nouvelle, qui consiste a placer le
m signe sur la ligne, au niveau des autres
£: Cb <~ lettres ; enfin dans Pinscription B. 3, du

pilier gauche-de Po Nagar (972 caka), celle-

FIG. 1. ci est seule appliquée. Je conclurais donc,

avec toutes les réserves que commande un

texte aussi court, qu’il ne doit pas étre postérieur 4 1050 A. D. et peut étre
notublement antérieur A cette date.

V. Bloc inscrit de Mi-son
TEXTE

(1) di cakardja 713 hurei 5 vanun vulin 8 (?) (*) vrhaspativira ma(2)gha

naksatra vrecikalagna kila yan po ku Vijaya Gri Harivarmmadeva (3) punah
yan po ku Cri Jaya I¢ina Bhadregvara karapa kirtti yaca di bhumima(4)ndala
niy.

TraDUCTION

En caka 718, le 5° jour (*) de la lune croissante du 8¢ (?) mois (), le jeudi,
sous le naksatra Maghd, le Scorpion étant & I'horizon, au temps de S. M.
Vijaya Grl Harivarmmadeva, (a été édifié) de nouveau le dieu Cri Java Icina-
Bhadregvara pour la gloire sur cette terre.

(1) Chiffre de forme inconnue. V. infra, pp. 117, 119.

(3) Hurei = harei, jour.

(") Dans le mode de compter le temps actuellement en vsage chez les Chams, les jours et
les mois sont désignés par un numéro d'ordre (sauf les deux derniers mois qui ont un nom
spécial) ; le mois est divisé en deux yuinzaines : bangun, la lune croissante ; ranam, la lune
décroissante. (Aymouier, Grammaire de lalangue chame, p. 31.) (est exactement le systéme
de notre inscription.

B. E. F. E.U. T. IV — 8
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REMARQUES

Ce document souléve une question assez embarrassante. I résulte en effet
des caleuls de M. Barth (énfra, p. 117) que la date, telle qu’elle est donnée ci-
dessus est fausse ; on ne peul parvenir  en faire concorder les éléments qu’au
moyen d’une correction (magha, corr. mdrga) qui nous parait bien forte pour
étre facilement admise ; car le texte est parfaitement net, et il est peu vrai-
semblable que Pauteur de Pinscription ait commis une aussi grossiére méprise
que la confusion de deux astérismes. D'ailleurs cette correction méme ne nous
tirerait pas d’embarras. :

Le texte porte en effet : en ¢aka 713, au temps du roi Harivarman. Or en 713
le roi régnant ne s’appelait pas Harivarman. Satyavarman, qui régnait encore
en 706 c., eut pour successeur immédiat son frére Indravarman Ier, qui était
encore sur le trone en 721 ¢." Donc, en 713, le roi pouvait éire soit Satyavar-
man, soit Indravarman, suivant la date, encore inconnue, & laquelle eut lieu
le changement de régne, mais il ne pouvait porter le nom de Harivarman.

Harivarman, toutefois, n’est pas trés éloigné de 1’époque o le place, a tort,
Iinscription de Mi-son : il succéda & Indravarman Ier entre 723 et 735 ¢.
Il avait épousé une sceur de Satyavarman. Il eut pour successeur son fils
Vikrantavarman, entre 739 et 751 ¢. Par conséquent, si on admet que notre
inscription est effectivement du régne de Harivarman — et il est peu probable -
que Perreur porle sur cette donnée, — la date possible a pour limites
extrémes 723 et 751 caka.



NOTE SUR LES DATES DE DEUX INSCRIPTIONS
DE CAMPA

Par M. A. BARTH

I

L’une des deux inscriptions de Pong-duong (supra, p- 89), contient la date
suivante (stéle 1, face B, XV):

dipte ¢ri-cikardje muninavagiribhis toyadhrtsiryyaputre
crigine dvandvajivodayabhrgujayute kavyavare jabhtije
kaulirendau ca pusye gucisitadivase paiicame crivivyddhe

Cette date se vérifie parfaitement, bien qu’elle contienne quelques anekarthas
qui compliquent le travail : ' :

{0 le chiffre méme de lannée, ot giri peut signifier 7 ou 8. En réalité il a
ici le sens ordinaire de 7, car caka 897, qu'on le prenne comme révolu ou
comme courant, ne donne de vérification pour aucun des cas possibles;

90 ina, qui peut désigner le soleil ou Vénus, mais qui désigne ici évidem-
ment le soleil, puisque Vénus se trouve au composé suivant ;_ '

30 le nom du mois, ¢uct, qui peut désigner Jyaistha ou Asidha. En réalité,
el contrairement & I'usage ordinaire, il désigne ici Jyaistha, car Asadha ne four-
nit un vendredi, ni pour gaka 797 révolu ou courant, ni pour 897 révolu ou
courant. ' - R

Les données sont donc : caka 797, 3¢ sudi de Jyaistha, le vendredi, Saturne
ce trouvant dans le Verseau, le soleil dans le Taureau, Jupiter, Phoroscope et
Vénus, dans les Gémeaux, Mars dans la Bélier, la lune dans le Cancer, sous le
naksatra Pusya. ) . '

L’année caka 797, comme cela était A prévoir, est Pannée révolue, et Pannée
chrétienne correspondante est 875 A. D. Le 5 sudi de Jyaistha répond au ven-
dredi 13 mai (vieux style; 17 mai nouveau style), jour oule cinquiéme tithi
de la quinzaine claire, dans les environs de Tourane (32°1% E. et 16° N. de
Lanka) a fini 18 h 32 m aprés le lever du soleil.

A ce lever, le soleil était & 490 30’ de longitude vraie, ¢'est-d-dire de 19° 30
dans le Taureau. La lune était a4 51° 30° plus loin, 3 101° de longitude vraie,
cest-i-dire de 11° dans le Cancer. Elle est entrée dans Pusya 1h7m apres le
lever du soleil de Tourane. Elle s’y trouvait par conséquent depuis 11 om
quand les Gémeaux ont quitté I’horizon quils ont occupé de 42ma2h42m
aprés ce méme lever. Le moment spécifié dans Yinscription est donc compris
entre 1bet 2b 1/2 aprés le lever du soleil.
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La vérification n’est pas moins satisfaisante pour les planétes. Saturne était
4 324° 32 de longitude moyenne, cest-d-dire de 24° 32’ dans le Verseau;
Jupiter était 3 82 24', c'est-i-dire de 22° 24’ dans les Gémeaux ; Mars étaita
30 48, c’est-i-dire d’autant dans le Bélier. Pour Saturne et pour Jupiter, nous
pouvons nous contenter de cette approximation de la longitude moyenne. Nous
le pouvons trés probablement aussi pour Mars, malgré sa proximité du com-
mencement du Bélier; car il n’est pas & supposer que, tous les autres résultats
se trouvant conformes, il soit seul a faire exception.

Mais il n’en est pas de méme pour Vénus, dont la longitude moyenne était
de 49° 28, ¢’est-a-dire dans le Taureau. Cette longitude en effet, dans le com-
put indien, est celle-méme du soleil, les digressions de la planéte, qui peuvent
dépasser 47°, élant ainsi simplement supprimées. Il nous faut donc calculer la
Jongitude vraie au jour donné, en employant pour cela les procédés fastidieuse-
ment longs des Hindous ; car il est bien entendu que toutes ces déterminations
sont celles que fournissent les données et les méthodes indiennes, nullement
celles que pourraient fournir nos mesures modernes.

Nous trouvons ainsi, la longitude moyenne de Vénus étant 49° 28’, que sa
longitude vraie était 69°, c’est-a-dire qu’elle se (rouvait dans les Gémeaux
(de 9°) i la place qui lui est assignée dans Pinscription.

Estimons-nous heureux que la stance sragdhari, toute longue qu’elle est,
n’ait pas permis au joski indigéne de nous endosser encore la vérification de
la position de Mercure, pour lequel il edt fallu également calculer la longitude
vraie.

I

La petite inscription chame de Mi-son (supra, p. 113) est datée, d’aprés
Pinterprétation de M. Finot, de Pannée caka 713, 5e sudi du 8¢ mois, le jeudi,
sous le naksatra Magha, le Scorpion étant a 'horizon.

Cette facon de numéroler le mois, au lieu de le désigner par son nom, est
insolite, autant que je sache, du moins dans nos inscriptions en langue
sanscrite. De plus le signe donnant le numéro du mois est douteux, bien
qu’il ressemble 4 un 8 plus qu’a tout autre chiffre. On est donc tenté de lire
comme M. Finot. Seulement, donnée comme ci-dessus, la date est impossible
a priort.

En effet les années caka commeucant avec le mois lunaire de Cailra, le
8¢ mois serait Karttika. Or, dans ce mois, la lune est en conjonction avec le soleil
dans la Balance ; il est donc absolument impossible qu’environ cing jours plus
tard, elle se trouve dans Maghi, qui est dans le Lion. Et de fait, dans le cas
présent, au 3¢ sudi de Kirttika, en 713 caka révolu (= 7 octobre 791 A. D., un
vendredi), la lune était dans Pirvit Asadha; pbur Pannée caka courante, nous
aurions le 17 octobre 790 A. D., un samedi, avec le méme naksatra, lequel
est dans le Sagittaire, & plus de 120° plus avant dans le zodiaque que Magha.
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~ Pour trouver un 3¢ jour de la quinzaine claire correspondant & ce dernier
naksatra, il faut donc évidemment nous rapprocher de beaucoup des premiers
mois de 'année caka. Les limites précises seraient assez longues & déterminer;
car toutes les quantités qui sont i considérer, mois solaire et lunaire, jour
civil et jour lunaire, signe du zodiaque et naksatra, ’heure méme du jour, puis-
quelle est donnée (le lever du Scorpion), sans compter les intercalations
possibles, chevauchent les unes sur les autres. Mais, d’une fagon générale, on
peut dire qu’il est inutile de chercher en dehors des mois de Vai¢akha, Jyaistha
et Asidha, qui sont respectivement le e, le 3¢ et le 4¢ mois de I'année caka.
Crivana, le 3¢ mois, auquel on pourrait songer — car le signe en question
offre aussi une certaine ressemblance avec le chiflre 5 — est lni-méme exclu.
Dans le cas présent, il donnerait, pour I'année révolue et ’année courante,
respectivement un lundi et un mercredi, avec le méme naksatra, Hasta, dans
les deux cas.

- Or, aucun des trois mois, Vaicikha, Jyaistha et Asadha, au 3¢ jour dela
quinzaine claire, ni pour 'année ¢aka 713 révolue, ni pour P'année courante,
ne donne le jour de la semaine et le naksatra correctement ; dans aucun cas
nous n’obtenons un jeudi. ' .

Les résultats du calcul ne peuvent pas, il est vrai, prétendre a une
exactitude rigoureuse. Nous ne savons pas au juste & quel Siddhanta le
rédacteur de la date a emprunté ses données fondamentales; nous ignorons
surlout comment il évaluait la différence horaire entre Lanka et Tourane, que
nous sommes obligés de prendre dans nos cartes. Toulefois les exemples
fournis par les inscriptions déja publiées, I’exemple précédent surtout,
provenant de la méme région et i peu prés de la méme époque, e laissent
pas grande marge en ce sens, surtout en ce qui concerne le jour de la
semaine ; ils nous obligent au contraire A considérer la vérification de la date
jusqu’ici comme absolument compromise. _ ST
" On peut supposer, pour sortir d'embarras, que Pannée caka, au lieu d’étre
comptée de Caitra en Caitra, ait été comptée ici exceptionnellement de Kirttika
en Karttika. Les mois en question, Vaigakha, Jyaistha et Asidba, qui devien-’
nent ainsi respectivement le 7¢, le 8cet le 9¢ mois, tombent alors, pour 'année
caka révolue, dans I'année 702 A. D., et cest pour cette année caka révolue
seulement que nous avons & les examiner ; car, pour l'année courante, ils
se confondent avec les mois de ’année révolue comptés de Caitra en Caitra,
que nous avons déja écartés comme inadmissibles. Or, cette nouvelle vérifica-
tion ne se fail pas mieux que la précédente, et nous sommes ainsi réduits a
déclarer que, avec le naksalra Magha, la date est désespérée.

Mais ce naksatra est-il bien Maghd ? L'original porte magha naksatra ; s,
au lien de corriger magha- en maghd, on pouvait le corriger en marga, le
naksatra en question serait Mrga ou Mrgacirsa, qui correspond i la fin du
‘Taureau et au commencement des Gémeauy, et qui nous obligerait & reculer
‘encore davantage vers le commencement de I'année caka. Or, il se trouve que,
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pour le premier mois de Pannée caka 713 courante et comptée réguliérement,
pour Caitra, nous obtenons enfin une vérification salisfaisante : le jeudi 25
mars 790 A. D. Ce jour, le 3etithi de la quinzaine claire a fini & Tourane’
161 1/2 aprés le lever du soleil; le soleil était 4 3° 1’ de longitude, dans le
Bélier, et le Scorpion s'est levé environ 13 1 172 aprés lui; & ce moment, la
lune était dans le naksatra Mrga.

Le signe incertain désignant le mois peut-il passer pour une variante fleuron-
née de la deuxicme forme du chilire 4, différente de la forme plus archaique
que ce chiflre présente dans la date méme 7137 Clest en tous cas la seule
solution que j’apercoive : & son défaut la date serait fausse. '




LA FETE DES EAUX A PHNOM-PENH

Psr M. ApuiEwarp LECLERE,

Administrateur des Services civils, Résident aw Cambodge.

Les treiziéme, quatorziéme et quinziéme jours de la lune croissante du mois
d’Asoe, qui correspondent aux 23, 26 et 27 octobre 1904, fut célébrée 4 Phnom-
Penh la féte que les Européens désignent sous le nom de « féte des eaux » et
que les Cambodgiens nomment thvo bén prandn tuk o, « féte de la joute des
pirogues [a poupe et 3 proue] redressées en pointe », ou thvo bon lot pratip,
« féte des feux flottants ». Cette féte dure trois jours. Le dernier, qui corres-
pond chaque année au jour de la pleine lune d’Asé¢ (pali Assayuja), ferme la
saison du vossa (pali vassa), des pluies, ou de la retraile des religieux, et ouvre
la période de trente jours pendant laquelle a successivement lieu, dans tous les
monastéres, la féte de la distribution des vétements & ces mémes religieux
(thvo bon kathén, pali kathina).

Un autre thvo bon lot pratip, qui eut lieu les 13¢, 142, 15¢ jours de la lune
croissanle de Kadek (pali Kattika), en 1901 les 23, 24 et 25 novembre (%) a clos
cette période de trente jours; elle ne fut que la répétition de la féte d’octobre.

Il est impossible de savoir aujourd’hui des Cambodgiens & quelle époque il
faut faire remonter Porigine de la « fétedes eaux », et si cette cérémonie est du
rituel buddhique ou si elle est an vestige de la vieille croyance brahmanique 2).
Néanmoins, une tradition qui ne comporte aucune date el qui nomme un
roi légendaire d’on ne sait quel pays, mais qu’on attribue quelquefois au
Cambodge, dit qu’elle ful décidée par un rdja nommé Prah bat samda¢ Maha

(1) En 1903, les 3, 4 et 5 novembhre. Il 0’y a plus eu de féte des eaux en Asde.

(2) Un manuel d’éducation siamoise par demandes et réponses, le Kichanitkit, enseigne que
toutes les fétes qui sont célébrées dans le cours de I'année « proviennent des brahmanes, par-
ce que, dans le temps passé, la plupart des brahmanes étaient professeurs en notre pays.
Si nous suivons ainsi leurs coutumes, c’est qu’on assure que les cérémonies doivent étre faites
atin d'attirer te bonheur et la prospérité sur le pays et afin de récolter les fruits de I'euvre ».
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Prakam ou Prih Khvam, entouré de purohitas, d’aciryas, de pandits et de tous
les membres de la famille rovale, sur la proposition d'un tuteur du royaume ou
premier ministre, trés savant et trés illustre, dont le nom était Thmén Cei.

Thméh Cei est le héros d’une légende bien connue au Cambodge. Il est célébre
pour son espril, pour les farces qu'il lui suggérait, et aussi pour les services qu'il
rendit & son roi lout en se moquant de lui. Mais rien n’autorise & croire que ce
personnage ait vécu et que son maitre, lerdja non nommé dansla légende écrite,
mais que la tradition que je viens de rapporter désigne sous les titres de Prdh bat
samdaé Maha Prakam, ait régné. lls sont probablement 'un et Pautre des créa-
tions littéraires d’origine hindoue, adaptées au gout des Khmeérs par un (raduc-
teur trés ancien. :

Quoi qu'il en soit de ce prince et de son ministre, sion observe bien lous les
détails de la féte des eaus, — ainsi que la nomment les Européens du Cambodge
et du Siam, A notre époque et au cours des trois derniers siécles, —on remarque
qu'elle comporte quatre parties bien distinctes.

La premiére est le thvo bon prandi tuk fo, la « féte des courses de piro-
gues a haules poupe et proue ».

La seconde est le kit prah pril ou « coupe de la laniére sainte », qui s'achéve
par une course d’ensemble & laquelle toutes les pirogues prennent part.

La troisiéme partie est la purification royale. :

La quatriéme est le thvo bon loi pratip ou féte des feux flotiants, que les
Siamois nomment sat lot kdthong.

Je vais décrire ces fétes el essayer d’en découvrir lorigine et la signification.

A Phnom-Penh, deux belles et grandes pirogues royales, couvertes d’un roof
de bois, sont amarrées cdle & cote, un peu au-dessous de la maison de bains du
roi et de ses femmes, qui est élablie sur un radeau de bambous, & quelques
encablures de la belle pirogue dorée sur laquelle voyageait Norodom, quand il
lui plaisait, jadis, de se faire remorquer jusqu’a Qudong.

A deux cents métres de 13, au milieu du fleuve, le yacht royal le Lutin (") et
deux petites chaloupes sont pavoisées aux couleurs frangaises et cambodgiennes.

Entre les deux pirogues accouplées, — préparées pour recevoir le roi, sa suile
et ses invités, — et la flottille, on voit deux pelites pirogues légéres, immobiles
sur leurs ancres, et bien en face une de I'autre. Elles portent chacune un éten-
dard rouge de forme triangulaire et sont montées 'une et Pautre par un homme
vétu etcoiffé de rouge. Ces hommes sont assis devant un gong el armds d’un

(1) Le méme qui a été détruit par le feu sur la cote d’Annam, le 23 mars 1903.
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solide biton pour le frapper. Ce sont les pointeurs du succés, ceux qui, en battant
la peau debuflle, indiqueront i mesure qu’elles passerent entre eux, les pirogues
triomphatrices.

Les eaux du Tonlé-Sap se sont renversées depuis quelques jours ; elles coulent
maintenant vers la mer; le Grand-Lac qui, pendant six mois, a regu les flots du
Mdkhong, les lui rend et recoit celles des plaines qu’il avait inondées. Mainte-
nant que la fonte des neiges a cessé sur PHlimalaya et que les pluies qui arrosent
le bassin du grand fleuve indochinois sont devenues rares, Ja partic inférieure
du fleuve est alimentse par le Grand-Lac, etles eaux descendent ; ¢'est & peine si
elles ont découvert deux décimétres de berge depuis huit jours. Pour atteindre
les jonques royales, il faut suivre un pont, long de 250 métres, formé de planches
Jetées sur des faisceaux de bambous, et passer prés du trés haut mit de pavillon
du roi, au sommet duquel flotte I'étendard bicolore des Khmeérs et duquel des-
cendent, altachés aux haubans, cent petits étendards triangulaires également
bicolores; il y en a de jaunes et rouges, de rouges et bleus, de verts et jaunes
etc. Tout cela est pittoresque et donne i cette féte un caractére difficile 4 ima-
giner en Europe.

Quand parait le roi, — culotté d’unmagnifique sampot cambodgien en soie que
maintient aux reins une lourde ceinture d’or i la boucle ornée d’une superhe
émeraude, vétu d’un paletot blanc a boutons d’or, les jambes couverles de bas
de soie noire retenus au-dessus des genoux par des jarretiéres d’or, chaussé de
souliers découverts en cuir mordoré, coiflé d’'un képi de général de division et
portant aux doigts des bagues ornées de brillants magnitiques, — la musique
royale joue ’hymne royal et, quand le Résident supérieur parait quelques
instants aprés, c¢’estla Marseillaise que répétent les cuivres énormes des musi-
ciens cambodgiens. Tout est en féte, et, sur toute ceite joie passent les beaux
rayons d’un soleil un peu voilé et la brise trés douce et trés rafraichissante qui
souffle du nord-est et fait fermer les éventails et les ombrelles.

L’okia kralihom ou chef des transports par eau, auquel les Européens don-
nent le titre de « ministre de la marine », est & son poste, assis sur une natte, les
jambes ramenées tantot & droite, tantdt A gauche, a la cambodgienne, dans une
pirogue i seize pagaies retenue & la main le long d’une corde tendue en avant
des jonques rovales. Devant lui sont les insignes de sa fonction, la boite & bétel
en or et différents vases et autres petits objets, également en or ou en toavd
(alliage d'or et de cuivre).

Cest lui le grand ordonnateur de la féte et ¢’est & lui que le roi va trans-
meltre ses ordres.

Dans une autre pirogue, un autre mandarin, le Tép Arcun (Deva Arjuna), qui,
lui aussi, a ses insignes posés devant lui, se tient a la disposition de I'okid kra-
lahom pour porter ses ordres et en assurer Pexécution. Puis voici les pirogues
des hauts dignitaires qui se tieanent un peu au-dessous des jonques royales, et
leurs pagaveurs vétus de blanc et trés corrects.
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Les pirogues qui doivent prendre part & la course sont massées au-dessous
du groupe formé par celles dont je viens de parler et défilent une & une. Elles
sont toutes faites d’un seul tronc d’arbre creusé i la hache et ouvert au feu. La
poupe et la proue sont hautes sur I'eau et se relévent gracieusement. En avant
se tient le chef des rameurs, le nak thom, qui, armé d’une courte rame peinte
en rouge et ornée de jolies dorures, tout & 'heure, en descendant, donnera
la mesure et décrira des moulinets de victoire en poussant des cris de joie pour
encourager les rameurs ou les pagayeurs. A l'arriére, debout, est celui qui
gouverne et qui, avec sa longue rame libre de toute attache, maintient ou corrige
la direction. Au milieu se trouve le bouffon, celui qui improvise les dréleries,
les polissonneries, les vérités quelquefois, quil chante en grimagant de la face,
en gesticulant des mains et des hanches, et que les rameurs soutiennent en chan-
tant en refrain : aya/ aya! Elles passent, toutes ces pirogues, une & une, i
quarante métres environ des jonques royales, lentement ; les nnes montées par
des rameurs debout, les autres par des pagayeurs assis, d’autres encore par des
rameurs assis a ’avant et debout a I'arriére, quelquefois aunombre de quarante ;.
et Ia foule rit des grimaces des bouffons, des poses bizarres qu’ils prennent,
des grivoiseries qu’ils jettent & la face du roi, des dames cambogiennes, des
Frangais quelquefois.

Vos ferumes sont belles, 4 Frangais, leur teint est blane, et c’est bean ; mais lear nez est long,
et celui de nos femmes, moins belles, est court.

0 femmes, vous avez ce qu'il faut (1) pour la joie de vos époux, ne l'avez-vous pas pour la
mienve ? _ .

- N apla beaucoup cette année, le fleuve a débordé; il y aura beaucoup de riz et de joie.
Toutes les femmes seront grosses du fait de leurs maris ou du fait de leurs amants. Pen
importe ! - :

Au temps de Chaufa Bén on avait dix filles pour une barre d'argent et cing, veaves pour
une demi-barre ; maintenant il faut cing barres pour avoir une fille et les veuves ont autant
de prétentions que les filles.

Nous portons des sampots et les FFrancais portent des pantalons comme les Chinois, mais
nous portons les cheveux comme les Francais et les Francaises les portent comme les Annamites.

Les Cambodgiennes sont amoureuses toute la nuit, les Annamites sont amoureuses toute la
journée. On dit que les Francaises ne sont amoureuses que dans la soirée.

0 filles, retirez vos sampots, afin que je voie celle d’entre vous qui me plait le mieux.

Je suis laid, jai le pied hot, j’ai avalé mes dents, et les abeilles viennent déposer leur cire
aPangle de mes veux ; mes cheveax soat crépus et mes narines sont noires et sales comme
la bouche des femmes annamites. Cependant il y a cing belles et jeunes dames qui se disputent
mes faveurs. ) :

Les chiens se saluent en se reniflant au....., les Francais en se donnant la main, et nous
baisons nos épouses en les reniflant au visage ou au sein..... cela dépend de I'heure.

O femme, je ne sais pas ce que j'ai depuis six mois; ca me fait chaud dans la poitrine
quand je vous vois, et je pleure la nuit quand je ne vous vois plus.

0 femmes, vous étes rusées, mais je suis amoureux ; — vous me prendrez tout monargent,
mais je vous prendrai pour épouses et vous ferez cuire le riz de votre mari; — vous étes

(*) Il est impossihle de traduire exactement; notre langue ne le permet pas.
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rusées, mais vous deviendrez grosses et vous allaiterez mes enfants: — vous éles rusées,
mais je serai le maitre de maison et vous serez mes servantes ; — vous étes rusdes, mais
vous m’aimerez et je vous hattrai ; — vous étes rusées, vous étes trés rusées et pour vous
venger de moi vous me ferez..... cornette.

Et les pirogues défilent et le roi sourit; les femmes rient & gorge déployée,
et c’est une joie quand I'un des bouffons grimacants lance une grivoiserie bien
tournée.

La derniére pirogue est passée, elle a pris place parmi les autres & mille
métres au-dessus de nous et le signal est donné. Elles partent deux par deux,
a intervalle de cinq 4 six minutes, et les voici toutes en route, luttant de vitesse,
fendant les eaux, les soulevant a Vavant, les rejetant en branche d’hélice sur
leurs flancs, et la riviére devient houleuse, mamelonnée de vagues, et les deux
Jjonques royales ou nous sommes roulent comme en pleine mer. Les hommes
ramenl avec vigueur, les pagayeurs piochent avec violence et les nak thom,
dont le corps a chaque coup de rame ou de pagaie est rejeté en arriére, battent
la mesure avec leurs rames peintes et dorées, poussent des cris d’encourage-
ment, de triomphe, de dépit, et tout cela passe devant nous comme une charge,
comme une cohue. Les hommes rouges battent les gongs, et les pirogues, quand
elles ont passé le point terminus qu’ils indiquent, décrivent ensemble des
courbes trés gracieuses et, sans jamais s'aborder, viennent se ranger au-
dessous de nous pour recevoir leurs prix et pour repartir avec leurs bouffons
qui chantent et qui grimacent, afin de tenter de nouvelles chances et de courir
une autre course.

Il'y a sept ou huit courses semblables, puis ¢’est la grande course, celle ot
toutes les pirogues courent & la fois, aprés avoir été alignées sur deux ou
trois rangs. '

Il

Pendant qw’on procéde & cet alignement, deux bakous (*) tendent la sainte
courroie en travers du fleuve et le Prohm Cei (sanscrit Brahma Jaya), assis 4 la
cambodgienne dans une pirogue montée par sept rameurs, la main armée d’un
sabre neuf, se dispose A couper le prah prat.

Mais revenons en arriére et voyons ce que prescrit le rituel.

Tout d’abord le rituel des bakous dit :

« Les saints purohitas sont tenus avant toute chose d’inviter les Pral patica
ksatriyas (les cinq augustes ksatriyas) & sortir de la retraite (ceit pral vossa). »
Ces cing ksatriyas, me dit un bakou, sont Narayana I¢vara, Ganeca, Kaccityana
(le grammairien au gros venire) et Prukam ou Prah Khvam. Ce dernier

(1) Ce ot indique probablement leur origine, * Pagu = Pégu.



— 125 —

personnage est celui auquel la tradition atlribue la féte des eaux et dont
Thmén Cei fut ministre.

Le rituel continue ainsi : « Le chef du magasin des pierres précieuses et des
joyaux (khldn moni ratana) remettra et fournira pour les offrandes aux devas :
cingq damlen () d’argent, vingt-cinq bougies béh bak (longues de 10 cenlimétres
et grosses comme le pouce), soixante bougies dites tréng (%) et trois paquets de
baguettes odoriférantes.

« Le chef du magasin des étoffes (khlin késsayaphis, skr. kauceyu-vastra)
fournira pour le méme objet: huit au (%) de cotonnade blanche, huit sld thor (*),
huit sla truoi (5), dix sla com (%), quatre noix de coco débarrassées de leur bourrs,
un bol de sésame et un bol de haricots.

« Le chef du magasin des riz et des paddys (kkl@n phué salei) fournira cinq
boules de riz cuit, soixante bougies dites yich (7), huit plateaux de fruils déposés
sur un lit de riz blanc, un plateau de paddy grillé (lic) et un bol de farine de riz. »

Toutes ces offrandes sont déposées dans le Prah Ho (%), sur une natte, en pré-
sence des statues des cing personnages susdits, et, aprés la cérémonie, emportées,
utilisées ou consommées par les bakous, car, ici comme partout, le pré(re vit
de P’autel. En attendant, elles sont remises dés le matin aux bakous par les
magasiniers royaux et présentées aux cinq mahaksatriyas quelques heures avant
la féte des eausx. C’est, me dit-on, une maniére de les y convoquer.

Le bakou ou prihm, aux cheveux noués & I'indienne, en torchon, non au
sommet mais derriére la téte, appartient a une famille qui, — en outre des pri-
viléges attachés 4 sa race de bakou, — a celui de couper la courroie, de porter
le titre de ¢au poRd prohm ¢ei et de garder les quatre lances glorieuses (lompén
¢et) qui, dit-on, sont aussi anciennes que 'épée sacrée et la lance qui sont con-
servées au palais du roi dans le Prah Ho. Ces quatre lances, dont n’ont jamais

(1) Unité de poids de 37 gr. 50 environ.

(2) Bougies longues de 20 centimétres et d’un diamétre de 5 millimétres (le diamétre de
Therhe treng). )

(3) Mesure de dix coudées, c'est-a-dire de quoi faire un vétement, au.

(4) Petit cube de tronc de bananier supporté par trois baguettes placées en pied de mar-
mite et portant trois rangs de feuilles de bétel.

(3) Petits paquets de feuilles de bétel, de noix d’arec et de bitonnets odoriférants, dont
Penveloppe est un morcean de feuille de bananier.

(6) Semblables aux sla thor, sauf en ce que les feuilles de bétel, au lieu d'étre ouvertes, sont
roulées. :

(7) Bougies longues de 8 centimétres, diamétre de 5 millimétres. Peut-itre du pali ijja,
sacrifice.

(8) Le Prdh Ho est le petit pavillon carré qui se trouve i droilede Ia maison de fer, et i droite
de la porte qui donne sur la rue yui sépare le palais du Vat Prili Kév, Cest 1 yjue sont gardeés
par les bakous le prili khdn ou glaive sacré et Ia lance du vicillard aux concombres, le
fondateur de la dvnastie.
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parlé les auteurs qui ont écrit sur le Cambodge, <ont conservées de pére en fils
par la famille du can poRd prohm cei, dans la province de Baray, au village
du Prasat (skr. prasada), c'est-i-dire de la Tour. Ce sont ces quatre lances
qui sont portées i armée par quatre prohm cei, qui se tiennent deux A droite
et deux 4 gauche de I'éléphant monté par le roi. Elles ont, croit-on, la puissance
de proléger le prince et d’écarter de lui les ennemis qui tentent de I'approcher
et les fléches qui lui sont lancées.

Le bakou actuellement en fonctions est, en ce moment et depuis douze ans
déja, un nommé Kév (prononcez Kéo). Le rituel cité plus haut dit & son sujet :
« Il lui sera remis par les chefs des magasins tout ce qui lui est nécessaire
pour le sén ¢on prit ou « sacrifice des bouts de courroie ». Le chef du magasin
des bijoux et des joyaux lui remettra cinq damlén d’argent('), vingt grosses
bougies, quarante bougies dites tréng, deux paquets de baguettes odoriférantes
. et une robe brodée de fleurs (3). Le chef du magasin des étoffes devra lui
fournir un langouti rouge, long de sept coudées, une ceinture, une enveloppe
de boile & bétel rouge, dix coudées d’étoffe blanche, un sla com, cing sla snda,
quatre plateaux de [ruits, deux poulets bouillis, deux services de plats posés sur
deux plateaux, deux services de dessert posés sur deux plateaux. Le cau pofid
sréi nokor bal (skr. ¢ri nagarabala), ou gardien du royaume, — qui est
une sorte de préfet de police, — devra lui fournir pour celle cérémonie un
sabre neuf, et le ¢aw poRd rd¢ varanuksl luifournirala courroie. »

Ces divers articles sont pour ses offrandes aux divinités, ses besoins person-
nels, son vétement, sa nourriture et son ornement.

Quand 'heure du « sacrifice des bouts de courroie » est arrivée, c’est-i-dire,
rituellement, quand lalune commence & roser I'horizon a I'est et que le soleil se
couche 4 l'ouest, le cau poRid prokm cei, vétu de rouge et la téte couverte d’un
serre-téte ou calotte rouge, fait avancer sa pirogue et en fait maintenir Pavant,
ou il est assis, & deux métres de la courroie tendue, et prononce en cambodgien
cette formule, la téte levée et les mains jointes:

Om! Je viens inviler dame Kankin prih Thorni (3) et dame Prah Konkd (3) & venir avec
moi, afin d’éloigner en ce moment le malheur de ma téte, de mes épaules, de ma poitrine,
des pores de ma peay, de mon estomac, de mon foie, de mes poumons. Je prends la sainte
eau (ganga) et je la verse afin d'écarter trés loin de moi le malheur. O toi, malheur! je connais
ton origine et je sais que tu peux m’atteindre au bout des doigts, aux jambes, aux ongles
aussi bien qu'aux muscles des reins et de la chair. Mais je prends P'eau sainte et je Ia verse et
je la jette afin de Uécarter trés loin, alin que tu ne sois pas prés de moi pour me géner. —
Om! jinvite le Buddba, le Dharma et le Sangha & me protéger en mon wuvre sainte.

1) Actuellement 12 8.

{2) Cette robe n’est plus remise aux hakous depuis quaranie ans.
(3) Skr. Dharani, la terre personnifi¢e.

¥) Ganga le fleuve personnifié.



— 127 —

Alors il prend de Veau déji consacrée par cette formule: « Je vous salue, o
Nirdvana, el vous les Bienheureux, venez consacrer celte eau, écartez de nous
les dangers et apportez-nous des mérites », et la verse dans le fleuve. Puis il
saisit le glaive, fait avancer la pirogue qui le porte, léve son arme et se rejetle
en arriére pendant que les pagayeurs laissent I’embarcation, emportée par le
courant, s’écarter de la courroie. Puis il fait un signe, la pirogue est ramenée
prés de la courroie, il léve ’arme et de nouveau se rejette en arriére, comme
¢'il avait peur de la trancher. La pirogue I'y raméne une troisieme fois, il léve
son arme et tranche d’un seul coup la sainte courroie.

Alors, pendant qu'il prend la fuite, les pirogues alignées, pour lesquelles la
section de la courroie a été un signal, s'élancent en avant et filent a toutes
rames ou pagaies. Les rameurs raidissent leurs bras, les pagayeurs piochent le
fleuve avec des cris de joie et d’enthousiasme, pendant que les conducteurs
guident avec une habileté consommée toutes ces embarcations qui glissent les
‘unes prés des autres, qui ne doivent pas 'aborder ri dn corps, ni des rames, et
qui 'aspergent de ’eau qu’elles soulévent & la poupe et rejetlent loin de leurs
flancs. Alors, c’est un spectacle merveilleus que ces cent pirogues (elles étaient
cing cents autrefois) qui s’avancent comme une armée & assaut, et qui, de loin,
donnent, avec leurs joyeux pagayeurs debout, I'idée d’'une cavalerie au galop,
qui passe en coup de vent, saluée des mille cris de toul un peuple joycux.

Quelle est la signification de cette partie de la féte des eaux ? Que veut dire
celte section de la sainte courroie par un bakou ? Voila ce qu'il est malaisé de
déterminer et de savoir des lettrés cambodgiens. '

La tradition européenne, tant au Siam qu’au Cambodge, qui remonte au
moins au xvie siécle, considére celte cérémonie comme une supercherie des-
tinée 4 faire croire que les eaux d’inondation, que les eaux du grand fleuve au
Cambodge, ne peuvent se retirer ou'se renverser quavec la permission du roi.
On observe avec soin, disent les auteurs qui ont parlé de cette féte, les signes
‘qui annoncent le retrait des eaux (*) et on célébre la féte au moment ot I'inon-
dation commence & baisser. Le fait que la féte doit étre célébrée exactement
le jour de la pleine lune d’Asd¢ suffit & démontrer Pinanité de cette opinion

() Et cette erreur de croire que le but de la fite était de mainteunir le peuple dans cette
croyance ue les eaux ne se retireraient pas sile roi ne leur donnait I'ordre de s'écouler, a
fait_ecrive ceci au Pére Tachard : « Le roi avait coutume aulrefois en cette occasion de faire
la cérémonie de couper les eaux, cest-i-dire de frapper la riviére de son poignard au temps
dela plus grande inondation, et de commander aux eaux de se retirer, mais ce prince ayant
reconnu depuis plusieurs années que les eaus montaient encore queliquefois malgré 'ordre
qu'on leur avait donné de descendre, a abandonné celte ridicule cérémonie, » qui devait avoir
licu en 1683 le 28 octobre. — Voir Voyaye de Seam des peéres jésudes, Amsterdam, 16387,
page 221.

L abheé de Choisy dit aussi : « Ou dit qu'ils (les astrologues) ne se rompent pres«que Jamais,
1l v a pourtant douze ans «que le roi ayant marqué un jour pour couper les eauy, il plut et
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trés simpliste, et le fail qu'on la renouvelle souvent un mois plus tard, — un
autre jour de pleine lune, — n’est pas pour la justifier. 1l faut doncla rejeter et
la mettre au compte des gens qui trouvent plus facile d’expliquer au mieux de
leur esprit les choses qu’ils ne comprennent pas que d’en déterminer le sens
par une enquéte prés des habitants et par I'étude des raisons qu'on en donne
ou qu'on en peut admettre. Je sais bien que ces raisons sont difficiles & décou-
vrir et qu'ils est probable qu’elle se perdent dans la nuit des temps. Cependant
il valait mieux avouer qu'on ne savait quelle raison donner de cette féte que de
fournir une explication que la date fixe 4 laquelle elle est célébrée contredit
expressément. '

Quoi qu’il en soit, jai voulu connaitre les raisons qu'on en donnait et jai
interrogé les gens du peuple et les lettrés. Les premiers prétendent que cette
féte a pour but de témoigoner aux déesses de la Terre et des Eaux, nin Prah
Thorni et nan Konka notre reconnaissance pour les bienfaits dont elles nous
comblent et de leur marquer notre regret de les polluer de nos ordures (*).
Mais cela, me dit un prince, west pas Popinion des lettrés. Ceux-ci prétendent
que cette féte des régales, y COMPIis la coupe de la sainte courroie, a pour but,
comme la féte du commencement de lannée, krit sankran, d’empécher les
génies mauvais de la Terre et des Kaux de dévaster le royaume. Il est difficile

de choisir entre ces deux opinions ; elles n’expliquent pas dailleurs la section

de la courroie. J’avoue cependant que Yopinion populaire me parait plus sédui-
sante, sinon mieux fondée. :

L’examen de la cérémonie peul-il nous en révéler Porigine?

Le fait qu'elle est présidée par un bakou ou prihm (brahmana), par celui qui
est chargé de la garde des quatre lances sacrées, & I’exclusion des religieux du
Buddha, semble indiquer que sonl origine est brahmanique. Le fait que trois des
cinq soi-disant ksatriyas évoqués sont Visnu, Giva, Ganeca, et que Pinvocation
du prohm &ei s'adresse aux déesses Dharani et Ganga confirme cette hypothése.

L’invocation au Triratna et le nom de Kaccayana donné A Pun des cing
ksatriyas sont apparemment des détails de date postérieure, qui ne prouvent
rien contre Vorigine brahmanique d’une cérémonie qui ne contient aucun trait

tous les beaux balons (pirogues) furent gites. Les astrologues furent chassés et depuis on n'a
pas fait la cérémonie..... Le roi allait commander aux eaus de se retirer de dessus les terres ;
et les talapoins ne I'y faisaient aller que quand ils voyaient que les eaux allaient se retirer,
ce qu'ils connaissaient & une cerfaine marque ». (Journal de voyage de Siam. Trévoux, 1712,
page 242.}

(1) Monseigneur Pallegoix a recueilli celte opinion au Siam: cestla féte des « offrandes
expiatoires a l'ange du fleuve pour lui demander pardon de s étre laveé ou davoir fait ou jeté
des ordures dans ses eaux »; muis au liea d'appliquer cette opinion i la coupe de la courroie,
il Fattribue au loi pratip et crit: « Ces offrandes consistent en pelits radeaux de bananier
garnis de cierges allumes, et ornés de fleurs et de petits étendards ; on les fait Mlotter fa nuit
et ils vont se perdre dans la mer ». Voir Descriplion du royawme Thai ou Sium, 1, 251.

[PPSRV E T
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essentiel de caractére buddhique et 4 laquelle les moines ne prennent aucune
part rituelle.

Celte partie de la féte que je vais décrire, et qui suit la coupe de la courroie,
ne va pas contredire cette opinion.

11

Quand la derniére pirogue est passée, alors que les acclamations du peuple
cessent et que la lune commence & quitter 'horizon, les bakous, vétus de
leur costume de cérémonie, longue blouse en mousseline lamée d’or, s’appro-
chent de la jonque royale et présentent au roi-le tik sdi (*), c'est-d-dire I'eau
de la conque marine, qu'ils ont puisée au fleuve et consacrée par la formule
que j’ai dite plus haut trois jours avant la féte, et parfumée avec de la fumée
de cire d’abeille brilée et d’autres parfums plus efficaces. Le roi prend la
conque marine de la main gauche et, devant le peuple, devant tous les dignitaires
de son palais, devant tous les princes et toutes les princesses, aprés avoir
regardé la lune qui moute dans le ciel, verse quelques gouttes d’eau consacrée
dans sa main droite et s’en lave la figure et les cheveux; il recommence deux
fois cette opération, pour Brahmi, pour Narayana, pour Igvara, disent les
bakous ; pour le Buddha, pour le Dharma, pour le Sangha, disent les religieux
buddhistes (%), et le peuple acclame son prince, et se prosterne pour adorer.

Voila la cérémonie antique de Pondoiement, la cérémonie telle qu'elle se
pratiquait encore sous 'ancien roi, & Kompong-Luong, & quelques kilométres
d'Oudong, la vieille capitale, grandiose, populaire, solennelle et trés exactement
rituelle. Elle n’est plus cela aujourd’hui, elle n’est plus aussi majestueuse;
le roi se présente moins solennellement au peuple et agit moins pour lui et
devant lui; mais tout se fait encore, plus discrétement, loin du peuple, afin
détre plus loin des Européens moqueurs; et de cet abandon des anciennes
coutumes, le peuple khmér gémit et s’attriste. '

Peut-étre avons-nous tort de ne pas faire tout ce qui dépend de nous pour

conserver ces cérémonies, qui sont des fétes nationales pour le peuple khmér
et des motifs de joie.

v

Quand le roi s’est ainsi lavé la face et la téte, quand il s’est, par P'eaa du
fleuve national, parfumée et consacrée, purifié en présence de son peuple, il

(1) Cette cérémonie n"a plus lieu depuis un certain nombre d’années. Je la rapporte cependant
parce qu'elle faisait partie de la fite et pour en garder le souvenir.

(3) Cette cérémonie du lavage de la face et de la téte du prince a lieu aussi le jour du
couronnement, pendant les éclipses de soleil et de lune, a I'occasion du premier jourde la
nouvelle annde, etc.

B. E. F. E.-0. T.IV—9
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s'assied, et les feux flottants (loi pratip) commencent d défiler. Ce sont des
pirogues sur lesquelles on a chargé des représentations d’animaux de toutes
sortes et de grandeur nature, en papier maintenu par une armature de lamelles
de bambou, vraies lanternes vénitiennes, éclairées & Pintérieur par des bougies.
Elles passent, et tout autour d’elles, autrefois, — il y a quelques années &
peine, — le peuple langail par milliers d’autres petites embarcations en feuilles
ou en tronc de bananier, les lo¢ kantén, chargées deriz, de giteaux, de vivres
choisis, et éclairées par des bougies et des baguettes odoriférantes qui brilent
sans flamme. Et le roi, la famille royale, les dignitaires grands et petits, comme
disent les Cambodgiens, les gens du peuple, sadressant aux esprits des ajeux
venus 4 la féte, joignaient les mains et leur Jisaient : « Allez aux pays, aux
champs que vous habilez; allez aux montagnes, aux pierres, aux arbres qui
vous servent de résidence ; allez! retournez! Au mois, 4 la saison, au temps, h
I’époque ultérieure, vos fils et vos pelits enfants penseront d vous ; alors vous
reviendrez, vous reviendrez, vous reviendrez ! »

Et le courant emporte loin de la ville les loZ pratip du roi et les loi kdntoi
du peuple. Ce sont les ames des ancétres du peuple cambodgien qui, munies de
vivres, avec des torches pour éclairer leur route, retournent aux pays mystérieux
ot elles attendent, soit dans le bonheur, soit dans la détresse, mais loujours
dans ’espérance, le jour de leur réincarnation.

- Cette partie de la féte est-elle d’origine buddhique ou brahmanique ? Je n’y
vois rien de buddhique et elle est trés ancienne; les religieux du Buddha n’y
prennent aucune part en tant que religieux.

v

Pendant ce temps, les bakous détachent les deux trongons (¢oi) de la sainte -

courroie (prdh prdt), en font un paquet qu’ils enveloppent dans un morceau de
cotonnade blanche toute neuve qui leur a été donnée le matin, et Pemportent
dans la province de Ponhéa-hr, & phum Péak-Prat, ou « village de la courroie
suspendue ». L3, elle est suspendue aux branches d’un arbre qui abrite un petit
autel voué au génie de I'endroit, le Nak Ta Dankdm (!). Je n’ai pu savoir
pourgquoi la sainte courroie est déposée en cet endroit, mais on m’a affirmé, et
je le crois, que ce lieu a été choisi lors de la création d’Oudong, aprés la prise
et Ia destruction de Lovék par les Siamois, en 1 583. Avant cette date, le dépdt
des bouts de la sainte courroie avait lieu prés de Lovék, & un village qui portait
le méme nom que celui qui le regoit aujourd’hui : phum Péak-Prat. Antérieu-
rement A la fondation de Lovék, le dépot aurait eu lieu aux environs de la
grande capitale d’Entipath qu’on nomme aujourd’hui Angkor-Thoin.

(1) Dankom est le nom du canton et de la riviére qui arrose ce canton. ’

et + e o . |
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