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LA SAMKHYAKARIKA

étudiée a la lumiére de sa version chinoise (1I)

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

Correspondant de [Ecole francaise d E.r!ré'me-Oriéit.

£kt R
TRAITE SUR LES « SEPTANTE D'OR » (Surarasapiati)

ot fg ’f}j ZW TRAITE SUR LA PHILOSOPHIE SAMKHYA (Samkhyacastye)

traduit par Parawirtaa R ¥,
wmaitre du Tripitaka, originaire de [Inde, de la dynastie chinoise des Tchen B o).
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En raison de la géne (causée par) (3) les trois sortes de douleurs, la recherche
des moyens de les détruire (est nécessaire). — Puisque ces moyens :oal

e .

»

(*) Catalogue de Nanjio, no 1300; Tripitaka édité a Tokyd, bolte M, fasc. x, . 75 vo —
O re. | : : .

(%) Le texte coréen a T8 Ji « inutile », contre toutes les autres éditions qui s'accordent

pour la lecon 3 P « sans cause » ; cette derniére lecon doit étre une faute d'impres-ion.

" (%) Les mots mis entre parenthéses sont suppléés par moi pour montrer clairement ce (ue le
traducteur a voulu dire. Les parties qui coincident avec les explications de Gaydapad. ond
été signalées dans I'Introduction, & laquelle il suffira de renvoyer.
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" manifestes, (cette recherche) est sans objet, dira-t-on. — Non, puisqu’ils ne sont -

ni definis, ni définitifs (). _
duhkhatrayabhighalaj jijiasa tadabhighatake hetan |
drste sipartha cen naikantatyantato bhavat |}1 j|

COMMENTAIRE

J'explique ici Porigine de cette stance. Il y avait autrefois un sage ermite nommé Kapila,
né du ciel, doué des qualités innées: loi ( = vertn), connaissance, impassihilité, existence par
soi-méme, ces quatre (qualités) ensemble constituant son individu. Voyant 'humanité plongée
dans d'aveugles ténébres, il éprouvait pour elle une grande compassion. « Hélas ! ils vivent
et meurent dans d'aveugles téneébres ! » Songeant ainsi, il regarda par le monde et découvrit
Asuri, brahmane d'origine, qui sacrifiait réguliérement au ciel depuis mille ans. Se dis-
simulant, il s’approcha du brahmane et lai adressa ces paroles: « O Asuri, tu t'amases a
mener la vie d'un maitre de maison ! » Ayant dit, il se relira sans recevoir de réponse. Aprés
mille autres années, il revint et répéta les mémes mots. En les entendant, le hrahmane répon-
‘dit - « Ohonoré du monde, en eftet je jouis de la vie de maitre de maison. » L'ermite I'écouta,

- mais s'en retourna en silence. Quelque temps aprts, il revint, répétant les inémes mots et
recut la méme réponse. Kapila demanda: e Peux-tn te maintenir pur et vivre la vie d'un

_ brahmacarin ? » — .« Je le puis », répondit Asari. LA dessus il renonca & I'habitude de sa

~ fanille et commenca les observances ascétiqaes comme disciple de Kapila,

" On pourra demander (?): « Dans quel hut est faite V'investigation du brahmane ? » la
riponse est: En raison de lu géne (causée par) les {rois sortes de douleurs. Quelles sont ces
trois ? Celle qui vient de lintérieur, celle qui vient de [lextérieur, celle qui est causée par
Ls ciewx. (1.a douleur intérieure est de deux especes, pAysique et menlale).

L intérieure d'abord. Par suite de désordres causés par le vent, la chalear ou le phlegme,
on peut avoir une mal:;lri;r?yz\ le lisre de médecine, il est dit: « La partie du corps au-
dessous du nombril est appelée le sitge du vent, celle au-dessous du ceeur est appelée le siége
de la chaleur, et tout ce qui est au-dessus du cceur appartient au phlegme. H arrive parfois
que I'élément vent s'accroft et presse la chalear et le phlegme ; alors se produit une douleur
causée par le vent. La douleur causée par la chaleur ou par le phlegme se produit de la
méme maniére. » On nomme ces douleurs douleurs physiques. les douleurs mentales sont la
séparation d’avec ce qu'on aime, le contact de ce qu'on hait et I'insucces de ses entreprises. En
réalisant ces trois (cas), on éprouve une (louleul"g:ns I’esprit. Trgutes les douleurs «ui préce-

~ dent sont intériéares. '

Douleurs extérieures : les douleurs produites par des hommes, des oiseaux, des hites, des

serpents venimeux, des éhoulements de terres, la rupture d'une digue, etc., sont appelées
erlérieures.

. .

1) Cette stance est rendue en chinois aussi littéralement (ue possible. Jijnasa «frecherche s,
comme en_chinois & M1, « désir de savoir», est empft‘)yé comme nom, ainsi qu'on le voit par
le commentaire. « Moyens » est en chinois « causes », employé dans le méme sens. (n pourra
trouver, & premicre voe, ma traduction un pea forcée, mais nous ne pouvons tradoire autre-

~ment, si nous lisons avec soin le commentaire, dont original chinois est omis ici, faute de
place, e ;

(%) « On pourra demander » est en ctiuois Xv F, « un profane dit », le questionneur
élant appelé « un profane » toul le long de I'ouvrage.

T By rr <



-

. .
L e
. . m

Troisiéme espice de douleurs : celles causées par lrs ciewx. Toutes les souffrances et difail-

lances occasionnérs par les phénoménes célestes, tels que froid, chaleur, venl, pluie, tonnerre -

et éclairs, sont appelées doulears causées par les cieux. -

Parce que (nous) sommes génés par ces trois sortes de doulenrs, nous commengons Vinves-

tigation qui doit servir de moyen poar détruire les douleurs. .

On pourra dire: « Les moyens capables de détruire les trois douleurs sont asses connus ().
D'ahord ce'dont il est traité dansla huitiéme section de la science médicale (*) e:icapahle de
détruire les douleurs du corps. Secondement, les six objets des sens (°) ou on

(philosophique) n’est pas coutre (c'est-a-dire sans) raison. Quels sont ces deax défauts? Cest
que ces moyens 1.e sont pas défiuis, certains, et qu'ils ne sont pas définitifs. »

On pourra dire: « Si les huit sections de la science médicale, etc., impliquent les deux déiaats

et, partant, sont insuffisantes comme moyens de délruire les douleurs, nous avons d'autres

moyens enseignés dans les quatre Védas, el comme ces moyens sont fructoeux, élant certains
et définitifs, volre investigalion est superflue. Il est dit dans les Védas: « Jadis noas avons ba

« le soma: c'est pourquoi nous sommes devenus immoriels et avons obiena I'entrée du cod
~ « brillant oi je vois el connais toutes les divinilés. Que peut contre moi la douleur ou I'intnniié?

« Comment la mort peut-elle¢ me toucher (*)?» A cela on répond :

" £') Tous les textes ont L B ¥ B gk JE = ¥, i. ¢. « par les moyens de douleur,
- ndus pouvons détruire les Liois doalears s, ce que le commentateur japonais Fuojii explijue
_ ainsi: « Les moyens ordinaires, médecine, elc., étant de ce monde, participent de la douleur:
- ¢'est pourquoi il est dit: par des moyens de douleur on détruit les doaleurs. » C'est la une

explication bien forcée. Je prends le premier ¥ « douleur » pour une méprise du copiste.
Cf. plusbas J& B3 . B 3 « les moyens sont déja connus ».

(?) Les hait divisions de la médecine sont données p .r Yi-tsing, dont I'énamération s'accorde

avec les huit sections de I’Ayurveda. V. mon I-lsing’s Record, p. 222, ,
(%) Les six objets des sens soat: la forme, le son, I'odear, le godt, le toucher et tous ces

objets combinés. La derniére calégorie est autrement appelée dAar ma « loi », par les boud-

dhistes, étant Fobjet du manas. Ce sont les six gunas de la GarbAa-Upanisad.

Pl

(') Le texte a Bt 3§ F M, « ce sens ne peut étre nié », mais le commentatear expliquant h
phrase « sapirthd cen na s, il doit y avoir quelque mot signifiant : « Si vous le croyez inatile, il

n'en est pas ainsi. » Je considére & comme une faute pour JR. Le sens serait alors "ail u'en
est pas ainsi. » Ma correction n’est, il est “vrai, confirmée par aucun lexis existant ; mais le
traducteur emploie fréquemment la phrase & g F I8, par exemple §§ 7, 8, 9 (vers
la fin). : ’

(®) Rgreda, 8, 48, 3: apama somam amrti abhamiganma jyotir avidima devin | kim nunam
asman krpavad aritib kima dhirtir amgta martyasya {| Gaodapida donne cefte stasce au § 2

{On ne trouve dans le texte chinois aucune stance aux deux stances mangals

de Gaudapada: ¢ hapiliya namab, etc. » — La stance rappelant les sept sages de IEcole,

doanée par Gaudapida, ne se trouve pas en chinois ; mais ¢f. lo commentaire sur les §§ i o
1, infra. — Lastance « paiicavimcatitaltvajiio, etc. » de Gandapida est donnée dans les 3 2
et 37, infra. Ea comparant le texte de Gaudapida avec le chinois, il faut réunir les §§ 1 et 2.
Gaudapada semble avoir remanié des matérisux quil avait devant lui, en changeant l'ordre
du comm« ntaire original, qui est représenté par le chinois).

]

uve plaisir
sont capables de guérir les douleurs de I'dme. Quand ces moyens (de guérison) sont dejr s -
_connus, pourquoi un supplément d'investigation?» La réponse est: « Votre opinion n’'est pas
admissible (). Puisque (les moyens ordinaires) impliquent deux défauts, une investigation -

oYy -k
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Pareils aux (moyens) évidents sont les (moyens) révélés, qui sont accompagnés

- dimpureté, de perte, de supériorité ou d’infériorité. Un autre moyen, différent

de ces deux-13, est excellent i cause de la connaissance du (principe) évolué,
du (principe) non évolué et de PAme (du Moi).

drstavad anucravikah sa hy aviguddhiksayaticayayuktah |
tadviparitah ¢reyan vyaktivyaktajiiavijianat || 2 ||

COMMENTAIRE

les moyens évidents sont ceux dont traite la science médicale. Mls impliquent deux défants,
C'est-3-dire ils ne sont ni définis ni définitifs. Ce que nous appelons les moyens révélés (%), ce
sont ceux qu'on obtient par Ia tradition. lis ont &4 enseignés 3 origine par Hrahmi et
transmis an sage ermite (le rsi Kapila). On les appelle donc les moyens révélés, en entendant
par i les quatre Védas. Les Védas eux-mémes impliquent donc les deux défants, comme la
science médicale évidente. ‘En dehors de cela ils ont trois autres défauts: _

1) Iis sont impurs. 1l est dit dans e Véda : « O toi, béte! Ton pére, ta mére et ta parentd,
tous Capprouvent. Maintenant to vas abandonmer ton corps actuel poar renaltre dans les
cieux(?). » « Selon les prescriptions du sacrifice du cheval, six cents animaux moins trois (= 597) -
sont tués (4). » Si le nombre est incomplet, le sacrificatear ne peut pas obtenir la naissance an

' [ 4

() Tous les textes existants portent 7k « toi», au liea de 1 « comme ». La confusion de .
ces deux caractires homophones (jon) est trés fréquente dans le Tripifaka chineis.

(’)l.im.:ceotendutoduppﬁt'(. B). :

(3) Cf. Kov., ], 163,13. Ce passage est souvent cité dans les livres bouddhiques chinois. Dans

le commentaire da Catacasira il est dit: « Au commencement de la création, celui qui est né

‘avec un bon esprit et avec de bons éléments aura une place dans le ciel éternel. Mais celui

qui est doué d'un esprit et d’éléments moins bons nait dans le monde, od il cherchera i

renaltre dans Je ciel. A cetie fin il odrira un sacrifice du cheval (agvamedda). Un cheval

" blanc est laissé dans les champs pour cent jours, parfois pour trois anndes. Partost od ira

le cheval, le sacrificateur le suivra et distribuera de I'or & tous. Ensuite le cheval est saisi ot

" tné. Au moment de le taer on provonce cette formale: « O Pacu (bite)! Nous te tuons. » Un

~ cheval sacrifié peut ainsi remalire dans le ciel. » Paramartha, le traductesr, ajoute que dans

les quatre Védas se trouve la loi du sacrifice du cheval, que dans le Piramilagdstra les 64

bonmqnnﬁl&(&ndlevd)mwéudqn'md’dhiuhm da cheval ma ciel.

(%) Gaudupida reproduitle méme passage: saf catini niywjyante pacindm madhyame "hai |
~ agvamedhasya vacanid @nini pacubbis tribbib Il Je me retreuve pas ce versdan le Véda.

B. B. 7. KO ) 7.V -0

I . " .
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ciel ni 1a jouissance des cinq sortes d'actes, c’est-d~dire 1'acte de s'amuser (*), etc. Pour le cas

oa quelqu’on dit un mensonge, quelques devas ‘ou [$is déclarent dans le Véda que cela n'impli-
que pas un crime. De telles fautes (tuer, meantir, elc.) se lrouvent dans les Védas; partant les '
Védas eux-mémes De sont pas purs. : - !

9) lis impliquent décadence ou perle. Il est dit dans les Védas: « Sans raison, Cakra, Inifa
et le diea Asura se sont éteints, a cause de leus- age, caron n'échappe pas aw temps ¢%). »
Les conditions de vie épuisées, le sacrificatear sera enlevé des cieux. Ainsi (les remedes
selon les Védas) impliquent la décadence et la perte. S

'3) lis sont sujets & la swpériorité et a Vinfériorité. De méme que les pauvres et les
besogneux, en voyant les riches, les envient, de méme que le laid est jaloux da peau et
lignovant du sage, amsi en es_t-il‘dans_les cieux : _cé'ux d'un grade infériegr’ regarddnt ceux
d'h grade supériedr avee an sentimen! d'eavie. ‘Ainsi' 1a méme il y 2 supériorité daris Pun’:
et ‘infiriori(é dans I'sptre. .o : : e b h

Les trois défauts avec les deux mentionés plas haut rendent les Védas jnefficaces comme
moyen (de destruction de ladouleur). On dira: « S'il en est ainsi, quel moyen est excellet’ .
La réponse est : ¢« Opposé d ces-dewx moyens, le moyen védique et le moyen ordinaire, il y a
un moyen excellent. » Négtigeant les deax antres, on doit chercher un reméde efficace. l.e
moyen qu'on propose iQ (¢’ést-3-dire I'investigation philosophique) a ¢inq points excellents. 1l
est: fo défini, 2¢ définitif, 3 pur, 4* permanent, 5¢ universel. Pour ces raisons il est supérieur
aux deux sus-mentionnés.

On pourra demander: « Comment peut-on obtenir ce moyen? » Voici la réponse: « Pur
la. connaissance de Févolué, du non-évolué el de UAme (dw Moi). » L’évolné comprend:
{0 le « Grand » (Hahat; c'est-a-dire 'intellect) ; 29 le Sentiment da moi(‘ahamk&.m); 3o les
cing éléments subtils (tqqm&trﬁ:,u) - §* les ¢jnq organes des sens ( jii;"ina-ipdn‘y&m_‘); 3° les
cinq organes de Faction (karma-indriyani) ; 6° Pesprit (manas); 7o les cing grands éli-.
ments (makabAifani). Ces sept ont été créés par.la Nature (prakrti). l.a Nature n'a pas cté
proddite parce qu'elle est la cause originelle (productise). 1'Ame (atman) est le connaissant’
% (le sujet). Qai conpait les vingt-cing vérités (lattca), qu ne doivent pas étre angmenties on
diminuées, est sur d’échapper aox trois douleurs. Voici ce qui est dit dans le Moksa: « Celui
q‘ui'conndll Jes vingt-cing (principes), ol qu'il se trouve, par quelque chemin qu'il aille, quil’
ait des cheveux tressés, quil n'ait qu'un toupet ou qu'il ait la téte rasée, ce)tii—lé sAns ‘aucun’

doute est delivré (3). »
On pourra demander: « Comment pouvons-nous distinguer la Natore, les principes produits

et le sujet connaissant ? » En réponse a cela il est dit :
83

Ve
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}t) Cest-a-dire les actes des cing karma-indriyani.
"¢%). Lo vers de Gandapada est un peu différent: ‘bahinindrasahasrani devanam ca yuge®
yuge | kilena samatitini kilo hi duratikramab |} | )
') Le texte chinois de cette stance ‘est: M-+ 5 REE g BEs
S8 8 RN (W B . Celte stance revient au § 37, oi cepeadant le
dekiier ' hémistickie* differe i pea: ZP 45 WM R, « sgalement obtenirla Déliyrance s

Alberunt (J,-133) ‘attribue unl ‘vers pereil k Vyisa. - -

- L)

. . . 1
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| La Nature originelle n’est pas-un produit (!). Le Mahat, etc., sont soit
des producteurs, soit des produits. Les seize ne sont que des produits ; le
sujet connaissant (I’Ame) n’est ni un producteur ni un produit.

milaprakrtic avikptic mahadadyah prakrtivikrtayah sapta |
sodacakas tu vikaro na praktir na vikrlih purusah || 3 |

COMMENTAIRE -

-+

I.a Natare originelle produit tout ce qui existe sans étre elle-méme produite par autre chose.
(est pourquoi on I'appelle « Nature, la productrice » (mila-prakrti). En d’autres termes, la
Nature produit le Mahat et les autres, c’est pourquoi on lui a donné le nom de « racine »
(milg). Nétant pas produite par autre chose, elle n'est pas un produit.

I.e Mahat, le Sentiment do moi (ahamkara) et les cinq éléments subtils (parica tanma-
trani) (*), ces sept sont ou producteurs ou produits. (Car) le Mahat est produit par la Nature, il
est donc un produit ; il produit le Sentiment du moi, c’est donc un productepr. Le Sentiment
du moi vient du Mahat, c’est donc. un produit ; comme il produit les cinq éléments subtils,
cest aussi un producteur. Les cinq éléments subtils viennent du Sentiment’ du moi, ce sont
donc des produits ; mais ils produisent les cing grands éléments (mahabhutani) et les organes
des sens (indriyani), ils sont donc productifs ; cest-d-dire I'élément subtil du son prodait -
I'espace aérien et Porgane de Vouie, I’élément subtil de I'odear produit la terre et I'organe
olfactif, et ainsi de suite. Ces sept sont donc soit productifs soit produits, |

¢ Les seize ne sont que des produils ». Les cinq grands. éléments, éther, air, etc.; les cing
organes des sens, oreilles, yeux, elc. ; les cing organes de l'action, langue, mains, etc., et
I'esprit, voila les « seize » qui ne sont que produits par d'autres et ne sont pas productifs ; il
est done dit que ce ne sont que des produits.

« Le sujet connaissant (I Ame) wesl ni un productewr ni un produit ». Par sujet connaissant
on entend-le moi doué d’une activité connaissante. L’Ame n’est ni un producteur ni un pro-
duit. Dilférente des trois précédents (la Nature, les sept etles seize), elle nest ni pro-
ductrice ni produite.

_ On poarra demander : « Par quelle sorte d'inférence poavez-vous établir ces trois catégo-
ries? Car dans le monde on peut (tout) connaltre par inférence, de méme qu'avec une balau-
ce ou une mesure nous connaissons le poids ou la longueur. » Voici la réponse :

§4

Bt N
{112} e b
Salgu

ok S

*

- ‘\_\
.

(*) Ce que je} traduis par « prodoit » est en chinois #} R « changement » (vikrts). Le
commentaire I'explique partout par « produit ».

(%) A tanmatra répond en chinois ME «le sculv, on JE « poussiére », c’est-d-dire « élément
fin».,

(*) 3R, lit. « limite », « sphére » ou « objet » (de la discussion). C'est un terme technique
de logique. ‘ | T

- 'o "_-.
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~ Par la perception, par la comparaison ou par Pautorité sacrée. nous sommes
capables de connaitre tous les objets (de la discussion). Il'y donc trois sortes
de preuves. C'est par la preuve qu'un objet (de la discussion) est établi avee
succes. |

drstam anumanam iplﬁwneanam ca sarvapramainasiddhitvat- |
trividham pramidnam istam prameyasiddih pramanaddbi || 4]

COMMENTAIRE

N

Dans cette doctrine, la preuve est de trois sortes :

{o Preuve par perception. La connaissance (de ce qui doit étre prouvé) est obtenue par ivs
organes des sens et les objets des sens. Elle ne peut pas étre démontrée (par inférence;
(cependant) elle est incertaine et d'un double caractére. Telle est la preuve par-perceplion ).

‘30 Preuve par. Comparaison. Uelle preuve présuppose la preave par perception et elle st
de trois sortes: a.) lnférence de ce qui précede (pureatat, i. e. avec cause). b.) Inférence
de ce qui suil (esaval, i. e. avec effet). c.) Inférence par analogie (samanyalas).

3o Preave par I'autorils sacrée. Si une chose ne peut éire connue par les preaves de la
perceplion ou de la comparaison, nous nous reférons A une autorité sacrée, et Ja preyve sera
faite. Ainsi des régions comme le Ciel ou 1Uttarakuru (?) peuvent étre connues ni par
perception ni par inférence. Nous ne pouvons les connaitre qu’en nous référant a une aatorité
sacrée. Quant A l'autorité sacrée, il est dit: « I’ Agama (tradilion) est i'autorité sacrée . un
saint personnage est libre de toute erreur, et, étant libre d« toute erreur, il ne dit jamais un
inensonge, par la raison de I'absence de cause (%). » '

« Nous sommes capables de connaitre tous lesobjels (de la discussion) ». Méme s'il ¥ avait
ane méthode de preuve différente ou un différent objet (de la discussion), ils ne seront pas
exclas de ces trois. Les six méthodes de démonstration, ¢'est-i-dire la comparaison (upamant)
et les autres (Y), sont incluses dans I'antorité sacrée. ‘

e Cest pac la preuce quwun objet (de la discussion) est établi acec succes » Les objetsqde la
discassion), ce sont les vingt-cing catégories qui comprennent tout ce qui’ existe. « Etabli

" ket succes » signifie que les vingt-cing (lativas) sont clairement conyus. Comment peuvent-
ils ¢tre appelés les objets (de la discussion) ? Parce que C'est @ leur sujel qu'il y a
connaissance ou preuve. De 1a résulle [établissement d'un objet (de la discussion). Par le
témoignage, par la comparaison et par lautorité nous pouvons établir en abrégé les trois
catégories (cyakta, acyakta, jia) et pleinement les vingt-cind.

S

() & I ou B B, i e. perception.

o & R B |

(®) Gaudapidardonne cette stance ainsi : agamo hy aptavacanam aptam dogaksayad viduh |
ksinadoso ‘optarp  vikyam pa bruyid dhetvasambhavat li. Le chinois a: P X 2 B3
RERAR RAFRSSE R@AEK

(%) 1l s'agit probablement ici des six sortes de preaves de Jaimini, mais les détails qné

donne Gandapida ne se trouvent pas en chinois. Les six pramanas de Jaimini sont: 1) arthi-
pati, « présomption »; 2) sambhava, « proportion » ; 3) abhiva, « privation »; 4) pratibhi,
« compréhension » ; 3) aitihya, ¢ commanicalion »; 6) upamana, « comparaison .

- -
-

4




085 —

-

{)uelqu'un demandera : « Vous dites que la preuve est triple ; quelles sont les caractéristiques
de la triple preuve ? ¢ Yoici ce qui est dit en réponse :

}
- §5

o (1) B

Ob R O S
S P o
a1 5 30 e

“-

La preuve par perception est la connaissance que nous obtenons en face d’un
..objet des sens. La preuve par comparaison (inférence) est connue comme étant
de trois sortes; elle suppose une marque caractéristique (prédicat) et ce qui
porte cette marque (sujet). I.’enseignement d’un saint personnage esl appelé

“antorité sacree.

: . o - £ _ . . - -~ -
prativisayadhyavasayo drstam trividham anumanam akhyatam | .
tal lingalingipirvakam aplacrutir aptavatanan tu || ||

A

COMMNENTAIRE

« La preuve par perception, etc. v. I’oreille obtient de la connaissance parleson. ... etle
nez par l'odeur. Ce n'est qu'une perception (qu'obtient I’organe), mais non pas un jugement
par comparaison (inférence). Voili ce qui est appelé la preute par perception.

« La preure par comparaison est Connue comme étant de Urois sortes ». 1) Partant dece
qui précéde (antécédent, a priori : purvaval, « avec cause »). 2) Partant de ce qui reste (subsé-
quent, a posteriori: cesavat, « avec effet »). J) Par analogie (générique, samanyatas) (‘). '
.2 triple connaissance est obtenae par la perception et elle est capable de distinguer les trois
cas (cause, effet et similarité) et les trois temps (passé, futur et présent). Voild ce qui est appelé
la triple inférence. Par exemple, les hommes voient des nuages noirs et inférent qu'il va
pleuvoir (purvacat); ou bien, voyant 'eau d'un fleuve récemment troublée, ils savent que
la plaie est to nbée en amont du fleuve (gesivat) ; ou bien ils voient fleurir les manguiers a

Pataliputra (2) et en inférent que daos le Kosala (*) aassi ils sont en fleurs (samanyatlas) (Y.

) 45 84 (purvavat); A £ (cesavat) ; 3 & 2% (samianyatas).
") B RE M Pa-tch'a-lo.
) 5 FE R Kiao-sa-lo.

(%) 1inférence phirvarat est une inférence de Peffet par la canse, a priori : c'est le moyen
d» connaitre le futar par le présent. L'inférence cesavat est Finférence de la cause par V'effet,
a posteriori : c’est le moyen de connaitre le passé par le présent. L'inférence samanyalas est
I'mférence par analogie, fundée simplement sur des propriétés génériques: c'est le moyen de
connallre le présent par le présent. Les exemples donnés dans le texte chinois semblent s’adapter
mieux ao propos que ceux de Gaudapida qui a employé d'antres exemples dans le second -
el le troisieme cas. l.e second exemple du chinois concorde avec celui de la Nyaya-sutra-

vriti: purvam karagam ladvat tallingakam yatha meghonnativiceqe‘m vrslyanuminam | cesab

-

. . .. N L b
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« Elle suppose une marque caractéristique (prédicat) et ce qui poris cetle marque (sujet) ».
La marque el ce qui porte la marque se trouvent unis et ne se séparent pas Fan de laotre. - -
Quand oa percoit la marque, la preuve peut &tre établie par inférence (*).
« L'mseignemint €'un saint personnage, » elc.. Par exemple les qualre Védas énoncés par le
dien Brabmi et le Dharmagistra (%) du roi Mana. -
* Quelqu'un pourra demander : « Voas dites quil y a une triple preuve par infércnce. Quel
/_gnlodomainedechaqumélhododepmve? » La réponse est:

g6
N n % & &
» * B e
¥ 3 ® 3
™ : 8 %
2 m R &

C’est en raisonnant par la comparaison, ’analogie etc., | qu'un objet au-deld
du domaine des sens peut étre démontré (3). S'il est difficile de Patteindre |
par le raisonnement, il devient manifeste quand on suit ’autorité sacrée (%).

saminyatas tu drstad atindriyanani prasiddhir anumanat |
tasmad api casiddham proksam aptagamat siddbam || 6|

COMMENTAIRE 2-

« En raisonnant par la comparaisos, + eic. Entre les (trois) méthodes d'inférence, le
raisonnement par analogie est ici mentionné. Des objets comme Ja Nature et I'Ame sont au-deli
des sens et c’est par analogie seulement qu'on les connail. Les effets, c'est-a-dire le Nahat

karyam tallitgakam cegavat yathi nadwrddh;r?,:'myannnmm | simanyato drytam karyakara-
pabhinnalingakam yatha prthivitvena dravyatvanumanam || . « Antériear, c’est-a-dire cause ;
caractérisé par cela ou ayant cela (cause); p. e., de I'amoncellement des nuages inférer la
pluie. Postérieur, c'est-d-dire effet ; caractérisé par cela ; p. e., du gonfiement de la riviere
inférer la pluie. Analogue (ou générique) ; caractérisé comme distinct de la cause et de Veflet
3 la fois ; p- e. de ce que quelque chose est lerreux, inférer que c'est une substance. » Voir
Wilson, note au § 5 du S. k. BA..

(*) Fujii, le commentatear japonais, se servant d’'une comparaison hien connue, dit en cel
endroit : « Le signe, c'est la famée (I'objet de la perception), et le possesseur du signe, c’est le
feu (le sujet de I'inférence). Voyant la fumée nous inférons ; dans la forét il y a du feu. » Cf.
Garbe, MondscAain, p. 547, note 3. , ' |

(%) L’édition coréenne a JE ¥ (droiture-istra = dharmacisira) ; les trois autres éditions
ont I WR- y

() Mot & mot: « peut &tre établi ».

(%) Paramirtha a construit le texte de la méme maniére que Gandapada V'a interprété; il
difiére de Colebrooke etde Lassen, dont les traductions se basent sur I'autorité de la Sypkhya-
candriki; comme Wilson I'a montré. Wilson lui-méme a compris comme le traductepr chinois.

. ————
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(Iintelfeet) et les autres, ont chacun trois qualilés (guna): joie, souci, aveuglement (). Ce
—— wont 1a les qualités des prodaits. Les qualités des produits n'existent pas sans celles de la
 racime-(Natdre). Des produits nous poavons inférer la racine. Ainsi la Nature est connue en

raisonnant par Panalogie de ses produits. L’Ame doit exister, parce que ses produits, c’est:
a-die le Mahat (Vintellect) et les autres n'existent que parce quexiste (le sujet connaissant;:
Ainsi PAme- aussi est établie par analogie (). §il y a un point quelconque qu'on ne pent
connaitre ni par la perception ni par l'inférence, on peut le comprendre en se rtant &
Iaotorité sacrée, puisqu’il est au-dela du domaine de notre intelligence. Par exertz?(;akn',

~ fe Seigneur des tieax, Uttarakuru (dans le Nord), etc. | . .
On pourra demander: « La Natare et 'Ame n'existent pas, parce qu'on ne les voit
s, d¢ méme que la seconde tite ou le troisitme bras de quelqu'un qui B'est pas le Diea
existant de soi-méme (Igvara). » Répondant a cela, nous disons que nous avons huit sortes de
ces objets invisibles mais existants, car dans Vesistence réelle il y a plusieurs phases. Quelles
sont ces huit? Noas les montrons dans cette stance : s

§7

-

aRES
B R
W N S 3
I

il

-
-,

Parce qu'ils sont trop loinou trop prés; parce que les organes sont imparfaits
ou parce que esprit est troublé; a cause de leur exiguité ou parce qu’un obstacle
s'interpose; parce que des objets les pressent ou prévalent sur eux, ou parce que
d'autres objets semblables s"accumulent, (des objets, bien qu'existant, sont

invisibles). | .

atidurit samipyad indriyaghatan manonavasthanat | - .
' sauksmyad vyavadhanad abhibhavat samanabhibaracca [ 7] -

ey . . . .. _ v ey
COMMENTAIRE ‘

V. ' -

Parmi les objet§ réellement existant . dans le monde, il y en.a qui sont invisibles & cause de

jrar éloignement: ainsi un objet tombé sur lautre rive n'est pas va par les hommes

de celte: rive (3). D'autres sont invisibles 3 cause de leur proximité:. ainsi un atome de

poussiére dans I'eeil ne peut pas étre percu. [Vaotres sont imperceptibles a cause de la

défectuosité des organes: ainsi I'aveugle ou le sourd ne peul pas voir ou entendre. D'autres
S S 8

+

. R
(') Cest-d-dire sukha, dubkha:.mha. (les termes sont employés ici dans le méme sens
que sativa, rajas, tamas. V. plus loin, §12. '

(%) V:_phus loin § 17, commentaire.

s

(®) Gaudapada emploie ici, comme d’orﬁin;ire, un exemple plus sunple
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sort. checurcis par lo troudle de Pespril, car on est incapable de penser i un sujet donng
" quand Fesprit est ailleurs. Invisibilité & canse de: I'exiguilé: ainsi la fumée, la chalewr, Iy
pounsiére ou la vapeur dispersées dans Matmosphére ne peuvent étre vues. Invisibilité a cause
d'mn obstacle: ainsi on objet derridre un mur ne peut étre connu. lavisibilité & canse de la
pridominance (€'on aulre objel) : ainsi quand le soleil se léve, 1a lumiére de la lune et des étoiles
ne peut plus &re vue. lnvisibilité & canse de la ressemblance : ainsi une féve ne peut pas itre
distinguée dans un amas de féves, parce que toutes les [éves sont de la méme espéce. Parmi
Jes objets existants ces buit-li ne peavent pas étre vus.

En debors Feux il y a encore quatre objets qui (maintenant) n’existent pas et qui pour celte
raison me peuvent pas dtre vus :

1) lnvisibiliti d’'um cbjet avant sa prodaction : ainsi, voyant un morcean de Lerre, on ne
pout pas veir I'ustensile qui en sera fait.

2) Invisibilité parce que Pobjet a é4é détruit : m,qmndumamhea&éméo,onuesn
plos rien de sa forme.

3) Invisibilité & cause d’esclusion mutuelle : almdansnncbeulon nepempasreconnaure
ene vache, et vice verse.

4) Invisibilité & canse d’sbsence absolue : par exemple la seconde tite ou le troisiéme bras
de quelqu’un qui n’est pas Igvara (3).

Ces douzs sortes d'existences ou de non-existences sont invisibles. Si vous dites que la Natore

et Ame n'existent pas parce qu'invisibles, votre opinion n’est donc pas admissible.

Qulqumdmdu'l « Si, comme vous dites, la Natare et I’Ame sont invisibles, i lag

elle
dadommmeﬂ-dlu?-%mh réponse : « Pour une certaine iu%
elles sont invisibles. » Quelle est cette cause ? Nous expliquons dans cetie stance :

§ 8.

BENES
& 5 N gt
o 3 R
o B W RE

C'est & cause de sa subtilité que la Nature ne peut pas étre vue, et non pas par-
ce qu’elle n’existe pas. Le Mahat (I’intellect) et les autres sont ses effets, dont
quelques-uns ne sont pas pareils 4 la Nature, tandis que d’autreslui sont pareils.

sauksmyat tadanupalabdhir nabhavat karyatas tadupalabdhih |
mahadadi tac ca karyam prakrliviripam svaripam cajf 8 J.

COMNENTAIRE

.« Cest & canse de sa sudtilité goe la Nature ne peut pas élre vue, el now pas parce qu'elle
w'exisie pas ». La Nature existe réellement, mais étant trop subtile elle ne peut pas éire vue,
de méme que de la fumée ou d'autres choses semblables dispersées dans I'atmosphére ne

-

Y

- U)L’uphmduqnm obmmnﬂanlsestmpornueencecendron Gandapuhaelé
asses avisé de I'omeltre complitement. | .

;r-;‘.
.
B
'
L
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- peuvent pas ére vues parce qu'elles sont trop fines. La Nature n'est donc pas inexistante,
invisible, comme la seconde téte ou le troisiéme bras. Quelqu'an pourra demander :
¢ Si elle est invisible, comment pouvez-vous savoir qu'elle existe ? » Voici la réponse : « La

* eause peut étre vue par ses effets. La Natare est la cause ; ce qu’elle produit, ce sont ses effets.
L'existence de }a Natare peut itre inférée par analogie de ses effets. Quels sont ses effets ? Le
‘Mahat (Vintellect) ot les autres sont ses effets. La Nature produit le Mahat, le Mahat produit
Je Sentiment du moi, le Sentiment du moi produit les cinq éléments subtils, les cinq éléments
subtils produisent les seize restants, c’est-i-dire les onze organes des sens et des actions et les

cing grands &éments. Les effets, cC'est-i-dire le Mahat et les autres, sont doués des trois
qualités (guna) et nous savons donc que ces mémes qualités sont inhérentes a la Nature égale-
ment (). » -

« Quelgues-uns ne sont pas pureils & la Nature, tandis que d'auires lui somt pureils ».
Les effels peavent étre divisés en deux sortes : semblables ou dissemblables a la Nature ; ainsi
en homme engendre deux eafants, dont 'on ressemble an pére, tandis que 'autre ne lui
ressemble pas du tout. Parmi les produits d’une seule et méme cause il y en a qui ressemblent
sa principe originel et d’antres qui ne lui ressemblent en rien. Cela sera expliqué plus loin (%).
Voila Popinion de cetie école (3) et, d’aulres an sujet des effets.

~ Quelqu'un pourra demander : « Si les disciples doivent suivre (une doctrine comme) lear
principe, d’0d vient que quelques uns affirment que les effets existent déja dans la cause, tan-
“dis que d’antres affirmeat le contraire et que d'autres enfin prétendent que les effets sont ou
existants ou non-existants dans la cause ? Car les opinions des sages différent ainsi. ll y a
des sages qui affirment qu'un pot et d'antres ustensiles en terre existent déja dans le morceau
de terre glaise qui sert & les fabriquer (). Les Vaicesikas () maintiennent que d’abord ils
p'existent pas et qu'ensuite ils existent (c'est-i-dire 'effet n’est pas dans la cause). Seion (les
disciples de) Cikyamani, un pot n'est ni existant ni inexistant dans le morceau de terre glaise (%).
. Nous avons donc trois opinions et nous préférons la moyenne aux deux autres. » Répondant &
cela, nous réfuterons d’abord Popinion de Cakyamuni, ensuite celle des Vaicegikas. L’opinion de
Cakyamani, « ni existant ni inexistant », est inadmissible, parce qu'elle est contradictoire avec
elle-méme. Dire inexistant, cela veut dire le néant; dire non inexistant, c’est dire existant.

(1) Nous devons toujours nous rappeler que tout ce qui existe est dous de trois gunas. Parler
de I'existence de gunas d'un objet équivaut a dire que cet objet lui-méme existe.

(%) V. § 10, commentaire.

®) 3t W % ﬁ -

(Y) Ceci est I'opinion qui consiste & dire que I'effet existe dans la cause (doctrine Sdmkhya).

) §§ & 0 Wei-che-che, traduit en chinois par T I&. Ecole atomistique qui maintient
que des atomes primordiaux ou des monades sont I'origine de loute chose.

() Il y a une référence & ces passages dans le commentaire du Calugasira /traduit en 608 ;
il n’est pas reafermé dans les éditions du Tripitaka chinois). La voici: « Dans les « Septants
d'or » (Siupkhyakiriki), les opinions de deux écoles sont réfatées ot I'opinion de I'école
Samkhya est #tablie. Les' deax écoles sout: m de Reabha (Le-cha-p’o B ¥ B§).
qui maintient que I'effet n’est ni existant ni 1 dans la cause. 2) La doctrine des Vai-
cesikas, qui prétendent que I'effet n'existe pas dans la cause. » Celte citation nous apprend que
le texte chinois suquel se reporte le commeatateur du (alagdira, portait ici « Reabba » au
lieu de « Cikyamauni ». Mais Ryabha est le nom gu'on donne an Saint des Jainas ; le chinois I'a
expliqué par Ni-k'ien-tse JELNE F = Nirgranthika. Une version indieane de notre texte a
di avoir cette variante. ]| vamdrait peut-éire mieux lire ici partout Reabha su licw de
. Cakyamuni. V. plus bas lanote de Paramictha. /

=
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Existence et non-existence ensemble font une contradiction; ¢'est comme si vous disiez: tal

homme n'est ni mort ni vivant. Comme celte opinion est en contradiction avec elle-méme,
elle ne peat étre maintenne. Ainsi en esi-il de la docu-inede Cﬁkyamnni (1).

{NovE DE PARANARTHA. — Cette réfutation (c'est-a-dire la derniére phrase) est

fansse. Pourquoi? Parce que Cikyamuni n’avait pas une telle opivion. Quand (i-

kyamani affirme P'inexistence, cela ne veut pas dire le néant. Il ne veut pas dire
non plas existeuce quand il dit que ce n’est pas inexistant, car il n'insiste sur aucon
des deusx extrémes. La réfutation n'atteint donc en rien le Bouddhisme).

Maintenant nous allons réfater lavdoc;rine des Vaicesikas. Dans notre opinion il y a cinq rai |
‘sons qui démontrent I'existence de I'effet dans la cause. Quelles sont ces cinq raisons ?

89
®# = ® - & %
R ® % g A R
. I X W
s =® # 4 R f
2 Kk & K CEE
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De rien rien ne peut étre fait. Il est nécessaire de prendre (des matériaux qui
serviront de) cause. Toutes les choses ne sont pas leiprodmt (d’une cause quel-
canque). L’agent capable seul peut accomplir une action donnée. Telle la cause,

. tet Peffet. Pour toutes ces raisons, nous maintenons que l’eﬂ'et existe déja dans

la cause.

asadakarapad upadanagrahanad canacdmbha\abh.wal |
caktasya cakyakaranat karanabhavic ca satkaryam || 9 |}

COMMENTAIRE

1) « De rien riem me peut étre fait ». Dans le monde, 1a ol rien n'existe, ancan effort pour

produire n'aboutit. Ainsi I'huile ne peut pas éire produite du sable. Mais si les matép: aux’

existent, une chose peut étre produite. Ainsi en pressant le sésame on obtient de I'huile. l.¢

~ produit ne peut pas étre obtenu s'il n'existe pas dans la chose. Maintenant nous observons (ue

le Mahat (Vintellect) et les autres principes sont des produits de la halnre nous savons donc
que ces principes sont contenus ‘dans la Nature elle-méme

2) o H est mécessdire de prendre (des matériauz qus serviront dc) cause’r. Si an homme a’
besoin de faire un objet, il prend nécessairement la cause de cet objet : ainsi un homme (qul

pense que demain un brahmane viendra diner dans sa maison se procure du lait pour faire do
lait caillé. Pourquoi ne prend-il pas de I'ean? Parce que pour faire un objet on doit prendre la
cause de cet objet. Nous voyons donc que le Mahat préexiste dans la Nature.

p—

(M) La réﬁmhon est. dmp&o eontro le Bouddlusm dla Jalnisme. Paramartha dus s nole,
I'explique de manidre & mettre hors de cause le Bouddhisme. » ... .. . .

(
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| 3) « Toutes les choses ne sont pas le produit (d'une cause quelcongue) ». Siles effels
| gexistaient pas daos la canse, n'importe quoi pourrait étre produit de n'importe quelle cause.
De | hierbe, du gravier ou des pierres pourraient donc produire de or et delargent. Mais de tels
noménes m'existent pas. Nous voyons donc que les effets sont contenus dans la cause.

§) « L'agent capable seul pewt accomplir une aclion domnée». Par exemple, un potier avec
ges instruments fabrique des cruches et des plats d'un morceau de terre glaise, mais il n'est pas
capable de fabriquer ces ustensiles en se servant de plantes ou d'arbres. Nous savons donc que

_ la Nature implique ses dérivés.
5) « Telle la cause, tel Ueffet ». L'eliet est dela méme espéce que la cause. Ainsi les pousses
'de l'orge vieonent de la semence d'orge. Si 'eflet n’existait pas_dans la cause, les fruits pour-
raient ne pas étre de la méme espéce que la semence. En ce cas, de la semence d’orge pourrait
produire des pousses de féve ou d'autre chose. Comme nous ne connaissons pas de pareils
phénoménes, nous voyons que les effets sont existants dans Ja cause. Les Vaicegikas prétendent
que les effets n’existent pas dans la cause; mais leur opinion est inadmissible. Nous savons que
les effels existent nécessairement dans la cause. , :
" Continuant de répondre & la question, je reprends I'explication de la stance précédentes : quant
1 1a dissemblance des effets avec la Nature, il y a neuf points & observer (*):

§10
2 H & H
R 2 - i
» ik ] 2
= A L B
# f s ] 3

Les principes évolués ont une cause, sont impermanents, multiples,
limités, doués d’action, dissolubles, possédant des parties, demeurant dans un
autre et dépendant d’un autre: (sur ces points) les principes évolués différent

de la Nature (le principe non évolué).

hetumad anityam avyapi sakriyam anekam agritam lingam |
sdvayavam paratantram vyaktamp viparitam avyaktam || 10|

COMMENTAIRE
|, « Onl wne cause ». Tous (les principes), le Mahat et les autres jusqu’aox ciny grands

éléments, ont une cause. La Nature est la cause du Mahat, qui lui-méme est la canse du
Sentiment du moi ; le Sentiment du moi lui-méme est la cause des cinq éléments sublils; les

*

(') Le commentaire s'accorde avec celui de Gaudapada presque mot pour mol. Ces arguments
peuvent &tre traditionnels dans 1'école Samkbya, mais une concordance aussi étroile n'est
cependant pas, je crois, le fait do hasard. Ces vers, de méme que quelques autres, se lroavent
~ dans le commentaire du texte chinois. — Pour I'esposition de cette neuviéme stance je reavoie
~ Ak note de Wilson dans sa Samkhya-karika, ol on trouvera une bonne comparaison des
- - doctrines S&mkhya avec les systémes enropée/m |
Ty ¢ : v
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seise calégories, c’est-a-dire les cinq organes des sens et les autres ('), ont pour cause les cing
éléments subtils. Dans le cas de la Natare il n’en est pas ainsi, car elle n'est pas le produit d'une
caase. Yoilk pourquoi on dit qu'elle n’est pas semblable (anx autres principes) (?).

%) « Impermanenis ». Lo Mahat et les autres sont produits par la Nature. Etant des produits,
ils ne sont pas permanents. 1l y a deux sortes dimpermanence: @.) ce qui dure un certain
temps; b.) ce qui change i chaque moment. Tant qu'ancune cause de changement n'inter:ient
pas, une chose reste ce qu'elle est: ainsi une fordt ou d’autres choses semblables restent ¢s
qu'elles sont avant que le feu ne les détruise; mais dés que la calamité du feu s'abat sur elles,
les cinq grands ééments et les autres se dissolvent dans les cing éléments sublils et les autres,
les cinq éléments subtils dans le Seatiment du moi, le Sentiment du moi dansle Mabat et le Ma-
bat lui-méme dans la Natare. Voilk pourquoi on dit que le Mabat et les autres sont impermanents
et que telle n'est pas la Nature, car elle est permanente et ne se dissout pas dans antre chose.

3) « Multipless. Cela signifie que le Mahat et les anires sont de plusiears sortes, car les hommes
me sont pas pareils les uns anx autres. Il en est ainsi du Sentiment do moi et des autres.
Mais la Nature est une, car elle est commune & lous les hommes.

4) « Limités». La Natore et I'Ame (le Moi) s'élendent partout, dans la terre, dans I'espace ef
daps le ciel, mais pour les aulres catégories, le Mahat et les autres, c'est tout difiérent, car
jamais ils ne s’étendent partout. En cela ils difiérent de la Nature.

5) « Douds d'action ». Le Mahat et les avtres, quand ils sont sur le point de naitre
et de mourir, sont capables, au moven des treize instruments (3), de faire transmigrer le
corps subtil dans la paissance ou dans la mort, de s’étendre ou de se cootracter, daller ca
de venir : par conséquent ils sont doaés d’action. 1l n'en est pas ainsi de la Nature, car en elle
il n'y a ni expansion ni contraction.

6) « Dissolubles ». Le Mahat et toutes les autres catégories sont dissolubles parce qu'ils
ne sont plus visibles, quand tous les principes évolués sont retournés & leur origine (c'est-a-dire
i Nature). Par exemple, quand les cinq grands éléments se sont dissous () dans les cing
. éléments subtils, nous ne les voyons plus; de méme quand le Mahat se dissout dans la
Nature, nous ne le voyons plus. Mais il n'en est pas ainsi de la Nature, car pour elle il n'y a
pas de dissolution. |

7) « Possédant des parties ». Le Mahat et les autres ont tous des parties, et toutes les
parties sont différentes les unes des auntres. 1i n'en est pas ainsi de la Natare, car elle est
permanents et indivisible. /

8) « Demrurant dans un autre ». Cela signifie que le Mahat demeare dans la Natare, le
Sentiment du moi dans le Mahat, les cing éléiments subtils daos lc Sentiment du moi et les
seize, c'est-a-dire les cinq grands éléments et les antres, dans les cing éléments subils. Il
n’en est pas ainsi de la Nature, car elle n'est pas produite par autre chose.

9) « Dépendant d’un auire ». Le Mahat et les antres ont été produits depais I'ongine,
et des produits n'existent pas par eux-mémes; de méme, aussi longtemps que vit le pire,
ses enfants n'ont pas une existence indépendante. Dans ce sens on dit qu'ils sont dépendants.
1l n’en est pas ainsi de la Nature, car I'origine ne peut pas dépendre (*) d'avtre chose.

(*) C'est-3-dire les cinq grands éléments, les cinq organes de l'action et le manas.
(*)V.§8. '

(%) V. plus bas, §32 Les lreue sont : les cinq organes des sens, les cing organes de Yaction,
I'intellect, le sentiment du moi et le.manas.

GO &, 'm. Am. «tourner et s'évanouir ». {eu\xle-‘chinois omet par erret_n\ﬁ
ecing » avant X ¥.
() Le teste porte ici B, ce qui ne donne pas up sens satisfaisant ; je lis | « dépendant ».
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" Pour ces neul raisons lorigine et le produit sont dissemblables ; voila poarquoi on dit
qu'ils ne se ressemblent pas. - '

"7 Lear dissemblance est donc espliquée, et je vais maintenant parier de leurs ressemblances.
Ces ressemblances sont toutes exposées dans celte stance :

§ 11 |
R . 3 =
| & F 5
! A = £
X b e 3 "
il 1] n "

L origine est pareille au produit, car tous les deux sont doués des trois gunas,

inséparables, objectifs, communs 2 tous, inconseients, prolifiques. L’Ame
p’est ni semblable ni dissemblable. |

P
-

trigunam aviveki visayah simanyam acetanam prasavadbarmi |
vyaktam tatha pradhanam tadviparitas tatha ca puman || 11 ||

COMMENTAIRE
Les similarités est de six sortes:

1) « Doués des trois gunas». Par principes évolués (1) nous entendons le Mahat, le Senti-
ment du moi, etc., jusqu'aux cinq grands éléments. Ces vingt-trois possédent les trois gunas,
cest-a-dire joie, douleur, ignorance (%). Comme les produits sont doués des trois gunas, nous
inférons que leur origine en est douée aussi, car les produils ne sont pas différents de lear
origine, de méme qu'un vétement noir est fait de fil noir; V'effet ainsi produit ressemble dans
sa couleur au matériel original. Puisque les principes évolués ont les trois gunas et que
Pévolué est dérivé de Vorigine, nous savons donc que la Nature anssi est douée des (trois)
gunas. Voila poorquoi il est dit que I'origine et les produits sont semblables.

9) « Inséparables ». Les principes évolués ne peuvent pas étre séparés de leurs trois gunas.
Nous distinguons le corps d'une vache de celui d'un cheval; les deax ne peuvent pas éire
considérés comme un. Pour les évolués dans leurs rapports avec leurs trois gupas, le cas est
' tout différent de cet (exemple). De ‘méme que les évolués, la Natore aussi_a les trois gunas.

Comme ils sont également inséparables, (il est dit que) I'origine et les produits se ressemblent.

3) « Objectifs ». Les évolués, .le. Mahat et les autres, sont employés par I'Ame; cest

. peurquoi on dit qu’ils sont bbj'qc'ufs.' 1l en est de méme de la Nature: elle est employée par -

FAne.

t

§) « Communs & tous ». Les évolués, le Mahat et les autres, sont communs a toutes les
dmes individuelles, de miéme qu’une servante qui a plusieurs maltres, chacun d’euxd’employant
et |« faisant travailler. I} en est de méme de la Nature, toutes les dmes individuelles se servant
€elle en méme temps. Voila pourquoi il est dit qu'ils sont semblables.

() #§ P = vyaktam.

(% Le traducteur s’est servi ici de termes trop forts pour traduire {ri-gunas, mais plnvhh
il tradnit correctement : v. § 12.. | :

/



q\i\"

s42 (Y ,

» [ 4 » 4

i H i %

= R | =

J - #* 5 B
T 7 3 s 2 * n

. ’ — 004 —

5) « Incomscienis ». Les évolués, le Iahl et les aotres, sont incapables de uvoirq..‘,-
de juger d'une chose si elle est agréable, douloareuse oa indifférente. Comme I'Ame seule ost
dewde de raison, toutes les choses sépardes de I'Ame n'ont pas de raison. L.a Nature aussiea

‘est dooc privée. L'origine et les produits sont ainsi également inconscients et se ressemblent
en ce poind.

6) ¢ Prolifigues ». Le Mahat est capable de produire le Sentiment du moi, celui-ci
les cing éléments sublils, et ainsi de suite josqu'anx cing grands éléments. §.a Nature aussi est
capable de produire le Mahat: donc Iorigine et les produits se ressemblent.

« L' Ame west ni semblable ni dissembladle ». Les principes évolués etla Nature sont sembls-
bles en ces six poinis, tandis que pour FAme i n’y a pas de telle similarité. llya done Je
contraire de similarité. Les principes évolués et la Nature sont dissemblables dans les neuf
points (énumérés §10), tandis que dans le cas de I'Ame, il y a dissemblance (avec les principes
évolués) en buit poiats sur neof; c’est en cela qu'elle est dite dissemynble. L’'Ame diflire de
la Nature sur ce point sealement qu’elle est multiple (*).

Queiqu'un pourra dire: « Il a été expliqué que les principes évolués et la Nature sont
doués des trois gupas. Quelles sont maintenant les caraciéristiques des trois gunas » ? Nous
répondons par ceite stance :

Plaisir, douleur el ignorancesont la nature des trois gunas; briller, produire
et lier sont leurs fonctions; se dominer les uns les autres, dépendre les uns
des autres et S’engendrer les uns les autres, former des paires etintervenir ('ua
pour Pautre), voild leurs propriétés. -

prityipﬁtivieidilmakil; prakicapravrttiniyamarthah |
anyo’ nydbhibhavigraya jananamithunavritayag ca gunah || 12 ||

(*) Sous ce rapport 'Ame (Atman) se comporte comme un principe évolué (vyakiam): ea
cela elle est 'opposé de huit parmi les neuf caractéristiques du principe non évolud (avyakiam),
c'est-d-dire de la Nature. Tandis que la Nature est une, 'Ame est multiple. Ce point est biea
éabli dans le texte chinois de méme que dans le SdmkAyasitra, § 149 (Garbe, S. Pr. bA,
p. 67) : janmidivyavasthitah purusabahutvam ; dans la SamkAyatattoakaumuds, § 11 (éd. de
Calcatta, p. 60 ; Garbe, Mondschein, p. 568): porusasya evam anekatvam vyaktasidharmyam;
et dans le Samkhyacandrika, § 11 : evam vyakiasaripy apy anekasamkhyayeti. Le texte de
Gaudspida: « anekam vyaktam ekam avyaktam tathi pumin apy ekab », différe done essentielle-
ment du chinois et des trois textes indiens que nous venons de citer. Wilson a essayé de
mettre en harmonie ces opinions, mais son explication est plutdt forcée. )

(" 11 y a une étroite correspondance entre ce paragraphe et le texte de Gandapida.
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« Plaisir, ete.,sont lewr mature ». Les trois gunas seot: 1) sallra, ?) rajas, 3) tamas (*).

Le plaisir est Ja nature du sallpa, la dooleur celle du rajas et V'obscurité ou la stupidité celle

du lamas. Voila comment lears (rois. caractéristiques se mamifestent. . -

_« Briller, elc., sont lewrs fonclions ». Quelles sont les actions des trois gunas? Le premier

' (sallra) est capable de briller ou d'illaminer, le second (rajas) de produire et le dernier
(tamas) de lier. Voila les fonctiogs prapres aux trois gupas. -

.Quelles sont maintenant les proprit’f_tés (3) das trois gunas ?, Elles sont au nembre de cinqg :

A « Se dominer les uns les awtres». Si la jore (saltva) prédomine, elle est capable de
sabjuguer la dopleur ou Pindifférence, de méme que I'éclat du soleil est ‘capable de cacher
ka lune et les étoiles. Si la douleur (rajas) est prépondérante, elle subjugue la joie et I'indiffé-
rence, de méme que les raysns du soleil cachent la lune el les étoiles. Si I'in lifférence prédo-
mine, elle dompte la douleur et la joie, de méme que dans l1a lamic¢re brillante du soleil la
jene et les étoiles ne se montrent pas. ' )

*2) « Dipendre (%) les uns des autres ». Les trois gunas dépendant I'un de I'antre sont capa-
Mes d'exécuter toutes chases, de méme que trois batons s'appuyant l'on sur autre peuvent
seutcnir un bassin a ablutions (4). o ' | '
© '8) « S'emgendrer les wns les autres ». Tantdt la joie produit la douleur et l'indifférence,
wntiot la dowleur produit 1a joie et I'indifférence, tantdt l'indifférence engendra la douleur etla
joie ; de mdme que trois hommes dépendant I'un de I'adtre exécutent un acte, de méme les
 tfois gunas demeurant dans le Mahat et les autres et dépendant Fun de I'autre, produisent
la naissance et la mort. : | ‘
4) « Former des paires ». La joie forme parfois une paire jvec la dounleur ou bien
avec I'indiflérence. La douleur aussi forme parfois une paire avec la joie ou I'indifférence, qui
A son tour forme des paires avec la joie ou la douleur, comme il est expliqué dansYe vers du

rsi P'o-so () : « La juie est accouplée avec la douleur,. la douleur avec la joie. Parfois la
joie ou la douleur est accouplée avec l'indifférence. v

5) « Intervenir I'un pour Paulres. Chacun des trois gupas produit les actesde l'autre: a.)
Sopposez une.femme d'une lignée royale dont le visage et les formes soient extrémement
belles. Ceci pent étre appelé¢ le guna de la joie. Ce guna, c’est la heauté, qui donne
da plaisic & soe mari et a:sa famille. lusqu'ici- le, guna de la beauté exerce done sa
propre action. Mais cette femmp peut susciter I'enyie oo la souffrance des autres fem-
mes d'une posilion égale. Dans ¢e cas, la joie produit donc [effet d'un’ autre gupa
(cest-a-dire du rajas). Mais elle produit anssi I'eflet d'un autre (guna). encore, c'est-a-dire
de lindiflérence (tamas); ainsi ses servantes, toujours ennuyées de la servir et n'ayant
pas le moyen de se délivrer, sont d’'une humeur sombre-et déprimée ; voild pourquoi ondit que

!

4 ]
A i

+

"{t; Lestrois gunas sont ainsi transcrils & 3% sa-to, § M lo-chs, SR % to-mo.
:(’) En chinois & aloi, rigles; a défaut d'ua meilleur terme je me sers du mot « propriété ».
__ () Letestea ff].a ressembler » ; c'est certainement une faute pour $R « dépendre »,
~ egmuie le commentatear japonais le conjectare. | ' :

() Lo texte n {f earroser »; c'ést ane faute pour ¥ « cruche ».

) 3K i2. Po-so est probablement Vyasa. Paramirtha emploie souvent K pour transcrire
‘opi : of. plus bas, § 29, note &, ot 3 I p'o-na transcrit tyana. — Gaudapida cite ce vers,
mais sans donner sa source. Le vers est denné en entier par Vicaspalimigra dans sa Samkhga-
~ -lattr1kawmudi, ot il est appelé un agama (atrdgamab). . ,. ,
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ce guna produit I'eflet d'un antre guh (¢'est--dire du tamas). Tout cela veut dire que le yupa
de la joie est capable de produire ses propres effets et ceux des autres. .) Le guna de la log-
leur (rajas) produit ses propres eflets et ceux des autres. Supposez qu'un bandit ail capturé

. cette femme d'une lignde royale, et qu'un prince, monté i cheval et tenant un fovel dans sa

main, vienne la délivrer. Ici la douleur devient la présence du prince. Bien que le prince soit
un objet de pear, sa présence dans ce cas fait que la femme se réjouit i la pensée d'dtre dé-
livrée par lui. Cela veut dire que (le gupa de la douleur) produit I'effet d'un autre (c’est-a-dire .
du sattva). Mais comme le prince tuera le bandit, (sa prisence) de la douleaur 3 celui-la. On
dit donc que (1a douleur) produit ssn propre effet. ies antres its,. 2 la vue du prince, sont
immobilisés comme des troncs d'arbres. Ou dit done que la douleur (rajas) opére I'effet ('un

sutre, c'est-h-dire de la stupeur (tmeas). Tout cela fait voir que la doaleur produit ses propres

effets ot cemx des auires. c.) La stupeur anssi produit ses propres effets et ceux des autres.
Sapposez un nuage noir, épais et vaste, qui produit des éclairs, etc. Le guna de stopesr
(tamas) est donc : msage. Les paysans qui ensemencent et plantent s'en réjouiront. On pest
donc dire qu'il produit I'effet d’un autre guna (c’est-a-dire du sattva). Mais il produit aussi son
propre effet : supposes une femme giniante séparée de son mari¥¥ la vue du nuage et des éclairs
elle sera déprimée, songeant que son mari sera incapable de retourner a la maison. Produi-
sant la stupeur/(tamas) de la femme, on peat donc dire que la stupeur produit son propre effet.
Mais elle prodnit aussi la doulear. Supposez des marchands en route, souffirant de I'huomidité
et du froid, & ne pouvoir les supporter ; ils en aurbnt de I'ennui : voila la production de I'effet
d’un autre guya (c’est-a-dire du rajas).
Ces cinq sont les propriétés appartenant aux trois gupas (*). lis ont en outre leurs maryues
‘ §13

. ! . 2 i
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Le saltva a pour caractéristique d’alléger et d’illuminer, le rajas de tenir et

. de tnqgvoir, le tamas de peser et d’envelopper. L’union des contraires est

i

pareille A une lampe. oy -

—

"_ , ‘ - 1, &
\ * , } ' - ’ :‘a

‘ : (*) Ma tridnclit;n des équivalenls‘éhinois pour les trois gunas: « joie‘- ﬁo:lr i ('),

« dovlesr » pour % (fﬂ), « stupeur » ou « indiflérence » pour i y pourra paraitre

. 'mp littérale. Ony poarrait les rendre par « bonhear », « anxsit8 ¥ € « obscurite », cv qu’

o

aursit les mémes inconvénients. omme le triguna est un sujet imggrtant dansla philosophie .
bouddhique,’il a été rendu de différentes maniéres, par ex. par #% o force’s, & « pous-
sitre » et [B) « obscurité », ou encore par H% .« teint », i « grossier » et B « noir ». Mal-
gré ces différences, les traducteurs chinois se son{ bien rendu compte de la valear de sallta,
rajas et tamas. Le plus simple serait pent-dtre d'employer les termes sanskrits, comme I'a
‘fait M. Garbe (Grundriss, 111, p. 19). L'équivalent chinois pour triguna est =15 les
(trois yertus » ou « les trois altributs ». Je retiens généralement le tefine triguna dan: ma
- (3)Je’lis I}« passer poar » au lieu de . parce que le commentateur lit partout Ne
parce que.ce caractére répond au sanscrit ipfam. . co o
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saltvam laghy prakacakam istam upastambhakam calam ca rajah |
guru varanakam eva tamaly pradipavac cirthato vritih || 13 |

{.OMVMENTAIRE

. Le saliva . ... d'illuminer ». Ce qui est léger et lumineux est sattva. Quand le sattva pré-
dowine, tous les organes (des actions et des sens) sont légers, brillants et affinés, capables de
saiir tous les objets. 1l couvient de savoir que c’est en ce cas que le sattva prédomine.

des autres; ainsi un éléphant en fureur, désirant se baltre, engage la lutte i la voe d'un éléphant
ennemi. Quand le rajas prédomine, Fhomme cherche la lutte, car son esprit est constamment
agité et il ne peut se tenir tranquille. 1i convient de savoir que c’est en ce cas que le rajas
predomine. |

« Le tamas de peser et d’emvelopper ». Quand le guna de tamas angmente, le corps entier
devient lourd ; tous les organes (des actions et des sens) étant enveloppés, on est incapable
de percevoir un ohjet. 1l convient de savoir que c’est en ce cas que le tamas prédomine.

On pourra demander: ¢Si les trois gunas s'opposent I'un & l'autre comme des ennemis,
comment peuvent-ils faire quelque chose ensemble ?s En réponse nous disons : « Les trois gunas
_ sopposent bien I'un a 'autre comme vous dites, mais appartenant & une ime individuelle et
n'¢lant pas indépendants, ils sont capables de faire quelque chose ensemble. Cest ainsi que trois
malicres différentes s'unissent pour faire une lampe. le feu est différent de F'huile et de la
meche, et huile est différente de la méche et du fen ; cependant ces matiéres opposées les unes
aux autres produisent (en s'unissant) un effet pour les hommes. Il en est de méme des trois
gunas. Bien qu'opposés les uns aux autres dans leur nature, ils agissent (ensemble) pour I'Ame. »

On demandera : « Yous avez mentionné plus haut (commentaire du § 11) les six () sortes de
ressemblance (entre la Nature et les produits), et j’ai compris la premiére ; mais je ne connais
pas encore les cinq antres. Vous avez expliqué avec succés les trois gunas (c’est-d-dire le
premier point de ressemblance); vous devez aussi traiter des cinq autres (points de ressem-
blance) ». La réponse est donnée dans ces vers:

§ 14
A
|
i
a2
R R
1.’inséparabilité et les autres (propriétés) peuvent étre établies par les (trois)
gunas et par la non-existence du contraire. Le principe non-évolué peut étre
-« vdémontré par les attributs des.effets, qui concordent avec ceux de leurs causes.

| ‘avivekyidib‘;iddhas lraiguuy:‘xt' md;viparyayébhévil |
karanatmakagunatvat karyasyivyaktam api siddham || 14 |
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o Me texle a-faul'.i\'emenl.' J) « aussi », au liea de 2\ s Six . |
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. Le rajas de tenir et de mouroir ». « Tenir » signifie avoir I'esprit excité sans tenir compte
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COMMENTAIRE

« L'inséparabilité. . .. étre étabdlies ». La signitication des cing (proprictés), inséparabilité,
elc., a déji (§ 11) é1é expliquée. (Leur existence) dans les principes évolués a déja été élablie. |
Elle peut également dtre établie dans le cas de la Nature, en consequence des effets (dout ia
Nature est la cause). ,

« Par les (trois) gunas et par la mon-exislence du comtraire s. Nous avons prouvé :jue
les cing propriélés, inséparabilité, etc., exisient dans les principes évolués, et nous inféruns
qu'elles existent certainement aussi dans la Nature (le principe non-évolué). Comment? P'ar
les trois gunas. Comme les Lrois gunas n'existent pas indépendamment (des principes évolues),
nouss avons qu'ils n’en sont pas séparables. Mils en sont inséparables, nous savons que gunas e
principes évolués doivent étre considérés comme des objets (1), (c'est-a-dire qu'ils ne sont pas
le sujet counaissant). Si mous les appelons des objets, nous inférons qu'ils sont communs a
toas (*). Si tous en jouissent également, nous savons quils sont inconscients (%). lls sont
objectifs, universels et inconscients; il s'ensuit qu'ils sout prolifiques. — Sachant que ces six
caractéristiques existent dans le principe évolué, nous savons que dans la Nature aussi elles
existent. « Comment le saves-vous ? » Si le contraire était le cas (4), alors elles n’existeraient pas
du tout: en d'autres termes, si nous supprimons les six propriétés de la cause, i. e. de la Nature,
les six propriéiés des effets ne peuvent plus exister. De méme, si noas dtons les fils, il n’y a plus
de vétement : ob il y a vitement, lail y a des fils (%), les fils et le vétemedit élant, eux aussi,
inséparables. Les effets procident nécessairement d'une cause ; la cause et I'effet sont insé-
~ parables.

« Les allribuls deseffels, gui concordent avec cenx de leurs causes ». Dans le. monde, les
attributs de tous les effets sont d’accord avec ceux de leurs causes, de méme qu'un vétement fait
de fils rouges prodait un effet de couleur rouge. 1l en est de méme des principes evolues.
Par les trois gonas, I'existence des ciny autres caractéristiques peut étre prouvée. Par les siy

- - ¢aractéristiques d’un effet nous inférons Vexistence des six mémes caractéristiques dans le

principe non évolué (la Nature,. On pourra demander: « S’ilya dans le monde un objet
impos:ible 2 montrer, cet objet est considéré comme non existant, comme la seconde lile
(d’'un horame). La Natare non plus ne peat étre démontree. Comment savez-vous ju’elle existe ?»
Nous répondons: « Le poids de I'Himalaya est inconno; cependant on ne peut pas dire
qu'il n'a pas de poids. ll en est de méme dela Natare. » — « Pour quelles autres raisons encore
connaissez-vous son existence? »

S —

¢) &

(?) C'est-a-dire que loutes les ames individuelles doivent en jouir.

() Ce qui jouit ('Ame) étant seal conscient. . ,

OF%:-% R ,!-. #k. 11 est difficile de voir a quoi se rapporte ¢ le contraire ». Ce nest .
certainement pas I'Ame, comme le comprennent Colebrooke et Vacaspali Micra (Garbe,
Mondschein, § 14). Le texte chinois parle ici de prakrti et semble signifier ¢eci : « C'est un fai
que ciuq propriétés existent dans le vyaktam. Donc elles doivent exister également dans
le prakrti (avyakiam). En eflet, si Je contraire avait lien, c'est-3-dire si elles n'existaient pas
dans le prakyti, ces propriétés n'existeraient en aucune facon, méme Bans le vyakiam. Lar

I'effet (oyakiam) doit s'accorderavec sa cause (avyaktam). » Gaudapada semble également -

donner une explication différente; v. la note de Wilson.
¢ & ﬁ &y #i #8 = Gaodapida: yatraiva tantavas tatraiva patab. .

‘\'-
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Parce que les classes spécifiques sont ﬁnies; parce qu’il ya homogénéité; par-
ce qu’ll v a production effecluée par I’énergie; parce qu’il y a différence entre la
cause et Peffet; parce qu'il n’y a pas de distinction dans la forme universelle.

bhedanam parimanat samanvayac chaktitah pravrtleg ca |
karanakaryavibbagad avibhagad vaigvarupasya || 19 ||

COMMENTAIRE

.

Comment connaissez-voas l'existence réelle de la Nature ¢

1) « Parce que les classes spécifigues sont finies ». Dans ce monde une chose prodmte a une
mesure, une dimension, un nombre ; ainsi avec une quantité d’argile donnée, le potier fabri-
que des vases, d’'un nombre limité. Supprimez la matiére originelle (argile), et il n’y aora
plus de mesure numérique ni de vase. Yoyant que les vases ont une mesure numérique,
nous savons qu’ils ont une matiére originelle. L.a comparaison des fils constituant un véte-
ment est également applicable. Parmi les (vingt-cing) principes, les principes évolués,
~ le Mahat et les autres, possédent également une mesure namérique. Quelle est celte mesure
numérique? Le Mahat est un, le Sentiment du moi est un, les éléments subtils sont cing,
les organes sont onze et les grands éléments sont cing. Quant & ces principes évolués, nous
voyons qu’ils ont une mesure numérique. En raisonnant par analogie, nous savons qu’il y a
une Natare (origine) (!). §'il 0"y avait pas une Nature, les principes évolués n’auraient pas de
mesure numeérique et ces principes eux-mémes n’existeraient pas.
2) « Parce gw'il y a homogenéité ». Quand nous brisons un morceau de santal, les fragments
de santal peuvent élre nombreux, mais la nature du santal restera une; il en est de méme des
principes évolués. Le Mahat et les anires différent I'un de |’autre, mais la natvre de leurs
trois gunas est une. De ce que la nature'(des trois gunas) est la méme, nous inférons que tous
(les principes évolués) ont une source (co ), et ainsi nous connaissons I’existence de la
Nature (prakpti).
3) « Parce quw'il y a production e}fectsée par Uénergier. Ou il y a énergie, il y a produc-
tion ; ainsi un potier capable de produoire des ustensiles en lerre peut produire uniquement
des ustmsiles en terre, mais non pas des véiements, etc... La prodaction d'opj\els ne se fait
que par le pouvoir. Ce pouvoir a nécessairement une soarce, c’est-a-dire le potier lni-méme.
Nen est de méme des principes évolués. Leur prodaction est effectuée par I'énergie. Comme lls‘

~ sont prodaits par I'énergie, nous connaissons lexistence de la Nature.

&)« Parce qu’il y a différence entre la vasse &t Ueffet ». La différence entre la cause etl’eﬂ'el
peut étre observée dans le monde; par exemple, un morceau d'argile est a cause, une cruche,
elc., est I'effet. Ces ustensiles peuvent recevoir de I'cau, de l'huile, etc., tandis que 'argile

——

() V. § 6.
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Vévelué et quel est le noa-évolaé. Un pourrait penser: « Comme au lemps de la réalité il o'y

) " La Nature est la cause de [a production des principes évolués. Car les trois
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ne le peut pas. La difiérence entre la cause et I'effet peut encore tre iNusirée par lexemple des -
fis et du vétement. Donc, le Mahat et les autres principes évolués sont réellement des effets.
Voyant ces effets, nous savoms qu'il y a une cause indépendante d’un caractére différent. Nous. |
savons par 12 que la Nalure existe. T s .
5) « Paice qu'il w'y o pas de différence dans la forme universelle. » 1l v a encore une raison -
spéciale poer laquelle moes affirmons que la Nalure existe réellement. Par forme universelle
il fant entendre les trois mondes: terre, espace, ciel. Dans la période de la réahté {!), les
mondes n'ont plus de distinction. Les cinq grands éléments et les onze organes {des seus ef
des acticns) se dissolvent dans fes cinq élémeants subtils et n’ont plus de différence; de plas
e Mahat se réunit 2 la Nature et cesse d'étre différencié. Nous ne pouvons plus dire quel est

a pas de principes évolués, il o'y a pas non plus Nature; s'il n'y a pas Nature, il o'y a mi
naissance ni mort. » Celle idée est incorrecte. La réalité de la Nalure reproduira les trois
mondes (apres la dissolution géonérale). Nous comnaissous doac Pexistence de la Natare.

Pour ces cinqg raisoas nous affirmoas que la Nature existe.

« Bien que la Natare existe, — dira-t-on, — elle ne saurail prodmre les ¢volués, parce quielle
n'a pas de compagne ; aiusi oh honune seul ne peat pas engendrer un enfant, et un seul il me
fait pas un vitement. F1 il en est'ninsi de la Nature. » En réponse nous disons ces vers:

S\
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gunas produisent des effels par leur union et par leur transformation: (il en |
est de cela) comme de V'eau, parce que les gunas différent I’'un de P’autre.

kirapam asty avyaktam pravartlate trigunatah samudayac ca |
parinamatah salilavat pratipratigunacrayavigesat |16 ||

COMRENTAIRE

« La Natureestle canse. . .. ». Cela signifie que, possédant les trois gunas, la Nature est caps
bie de prodaire les principes évolués. Si la Nature n'élail pas douée des (trois) gugas, vos paro-
Jes (que la Nature seule ne peut pas produire d’effet) pourraient ére exactes. Mais si la Nawre +
posséde les trois gugas, il n'est pas correct de dire que (n'ayant pas de compagne, la Nature) !
ne peut pas produire us effet. ’
« Les irois gupas produisent des efets. . ... ». Do méme que beaucoup de

" duisent ensemble un vétement, de mme les trois gugas, s'associant 'va & autre, mt¢

———

(4 C'ﬁ-i—diro le temps de la dissolution générale (pralayakaila, rendo souvent en chinois
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de produire un effet. — On pourra demander: « Dans le monde la production est de denx
sortes. En premier liea, il y a productios par transformation: ainsi le lait produit la créme, elc. ;
en second lieu, il v & production sans transformation : ainsi les parents engendrent un enfant.
A quelle classe de producllon appartient celle des principes évolués par la Nature? » Nous répon-
~ - dous: «1il ya transformation, de méme que le lait produit la créme. C'est en se transformant
- elle-méme que la Nature produit les principes évolués; Pévolog n’est donc autre chose quela
Natore. Ceci étant le cas, la production de classes spécifiques (la naissance) ne peut pas étre
comiprise dans cette (sorte de production). » — On pourra demander : « Mais une cause ne peut
noliement produire différentes sortes d'effets. Si donc la Nature est une, comment peut-elle pro-
duire les Lrois mondes ? Ceus qui naissent dans le ciel sont joyeux et heureux, ceux qui naissent
parmi les hommes sont plongés dans la peine et la douleur, et céax qui naissent parmi les ani-
_maux sont sombees et noirs. S'ils procédent tous d'une méme cause, commenl se fait-il qu'il y a
ces trois degrés ? » Voici la réponse :
_ « (Il en est de cela) comme de Teau, parce que les trois gunas dtﬂémlt FTun de Faulre».
— « l.’ean qui vient de I'atmosphére est au commencement d'un seul godt. Elle se transforme
dés qu'elle arrive sur la terre. Elle devient d'un godl varié selon les diflérents réceptacles (*). »
Si elle est dans un vase d'or, son goOt est trés doux ; si elle est dans la terre, son goit différe
" selon la qualité de la terre. li en est de méme des trois mondes. Bien que produits par une
seule (cause), c’est-a-dire par la Nature, (les effets différent) comme les trois gupas différent
Fun de Pautre. Dans le ciel, le saflva prédomine, et pour cela les dieux sont constamment
heureux ; parmi les hommes, le rajas abonde, c’est pourquoi la plupart des hommes souffrent
" la douleur ; le tamas exerce sa puissance parmi les animaux, c’est pourquoi les animaox sont
toujours sombres. Dans lous ces mondes, les Lrois gunas opérenl toujours mutvellement, mais .
_comme il y a prédominance (de I'un ou de I'autre), nous avons les différences que nous venons
~ de voir. Ainsi, toul en étan r!me, la Nalare peut prodaire les trois mondes, mais c'est I'iné-
galité des Wrois gunas qui produit le bien ou le mal.
Nous avons déja examiné en entier la Nature et noas allons passer a (son opposé,) I'Ame.
Comment savons-nous gu'il y a une Ame, si elle est sublile comme la Nature ? L’existence de
I'Ame est démontrée dans les vers suivants :

§ 17
fi 2 | R
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Parce que tout aasembl.lge (d’objets) est pourun autre (objel), parce que le
conlraire des Lrois gunas doit exister; parce qu il doit y avoir quelqu un qui
demeure ; parce qu'il doit y avoir quelqu un qun jouit; parce qu’on cherche
\ lcolemenlabsolu (de I'Ame); pour ces cmq raisons, nous al‘hrmons I’existence
de I'Ame.

sampbatapararthatvat trigunadiviparyayad adhisthanat |
puruso’sti bhokty bhavat kmvalyarlhapravrlug ca |17

(*) La -plirase entre guillemets forme une stance en chinois.
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Sil'on comprend ce que c’est que la Nature et les produits, on oblient la Délivrance (moksa
parce qu’on est alors. celui qui connait. Ceci a été expliqué dans la premiére stance (§1). Ensuite,
énamérant les cing causes, nous avons démontreé -la Natlare et les principes évolaés (8 114).
L'Ame (\‘5, qui est trés sublile, va étre démontrée maintenant. | Ame existe réellement:

1) « Parce que tont assemblage (d objets) est pour un autre ». Nous voyons qui dans ce monde
tous les assemblages sont pour un autre objet. Ainsi des lits, des chaises, etc., tassemblés on.
semble, sont nécessairement pour 'usage des autres et non pas pour ces objets eux-mémes. ||
y a d’autres (objets ou personnes), qui viennent faire usage de ces objets, et c’est seulement
pour cetle raison qu'ils ont é1é rassemblés. La raison, elc., existe donc pour les autres. il en est
de méme du Mahat, etc. L'assemblage des cinq grands éléments est appelé un corps (humain).
Ce corps n’existe pas pour lui-méme; nous savons avec certitude qu'il existe pour un autre,
L'autre, dans ce cas, est justement | Ame. Nous savons donc que I'Ame existe réellement.

2) «Parce gue leconlraire doit exister ». On a expliqué plus haut dans une stance (§ 1) quil y

a six points de similarité entre le principe non-évelué et les principes évolués: « lls sont

doués des trois’ gupas, inséparables, objectifs, communs a tous, inconscients et prolifiques ».

La cause el les effets sont semblables en ces points, mais I'Ame est 'opposé de la similarité et

J de la dissimilarité a la fois. Parce qu’elle est V'opposé des six points, nous aflirmons existence
de I'Ame.
3) « Parce qw'il doit y avoir quelqw un qui demeure ». Des que I'\me (?) habite dans le
corps, ce dernier devient doué de fonctions. Ni I'Ame ne demeure pas, alors le corps n'est pas
un agent. Comme il est dit dansle Traité des soixante catégorizs: «1.a Nature, c’est ce en (uoi
demeure I’Ame, et c’est pour cela qu'elle peut produire des actions (). s Par cela nous savons
que TAme existe. .

" *4). « Parce gwildoit y avoir quelqw wn qui jouit ». Dans ce monde, quand nous voyons de la
nourriture et des boissons, aromatisées de six fagons, nous inférons qu'il doit y aveir quelqu'un
qui mangera et boira cela; de méme, qugnd nous voyons le Mahat et les aulres, nous savons
avec certitode que, comme dans le cas de la nourriture, quelqu’un en joaira. Nous savons dosic
que I'"Ame existe.
5) « Parceqwon cherche lisolement absolu . .. ». §'il n’y avait que notre corps, nous n'ag-
rions pas besoin de la Délivrance finale enseignée par les Sages. Dans Fantiquité, un rsi aila
auprés des brahmanes et paria ainsi: « Tous, vous ¢#tes riches en Véda ; tous vou: buvezle soma;

M) -Le chinois a ic ﬁ A (alman, puman) pour « Ames. I.’expression habtuelle est A &

on Jk.
(% Le chinois aici A, puruga ou puman, pour « ime ».

- (3) Wl est a remarquer que Gaundapada, de meéme que le chinois, cite ici le Sastitantra. la
phrase: « La Nature, c’est ce en quoi habite I’Ame, elc. », suppose le sauskrit purugadhisthitom
pradhanan pracarttale (v. Gaudapada). Sustitantra ‘est en chinois 75 -f« 5 al, « Traité
des soixante catégories ». Paramirtha entend donc par li le titre d’'un ouvrage spécial, ce qu

. confirne lopinion de Deassen et de Garbe (v. Garbe, Mondschein, p: 627, note 3). les
soixante calégories sont citées également dans le § 72 (Gaudapada), mais le texte chinois i
“ales cinquante catégoriess (Fr -}- F&), qui sont énumérées au § 17 et mentionnées au § 46
(paiicacadbhedis). l.es soixante catégories sont les cinquante que nous venons de mentionner
et dix autres, savoir: 1) Ame, 2) Nature, 3) Intellect, §) Sentiment du moi, 5-7) les trois gunas,
8) les tanmalras, 9) les cing éléments, 10) les onze indriyas. Poar une autre énummération,

voir la note de Wilson sur le § 72. Pour une plus ample discussion, voir Garbe, Samkhyaphi-
losophie, p. 58. ‘ v '
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tous vous voyez la face™d'un enfant; puissiez-vous devenir plus tard des bhikgus (1)!» A
quoi bon une pareille idée, si nous n'avions que le corps? Nous savons donc qu'a cdte du
corps il doit natarellement y avoir une Ame. S'il n’y avait pas une Ame séparée & cité du
corps, des praliques religienses comme Tincinération ou abandon dans ’eau des restes de
parents ou de maitres morts p'auraient aucun mérite, mais pourraient attirer du démérite.
['our cete raison nous savons que I'Ame existe. — Voici encore d'autres paroles (en vers)des
Sages: « Les nerfs et les os sont les cordes et les piliers, le sang et la chair sont la terre et
le plitre ; (le corps est une maison d') impureté, dimpermanence et de souffrance. Nous
devons nous débarrasser de cet agrégat. Rejetez ce qui est juste et ce qui est injuste ; rejetez
ce qui est réel et ce qui est irréel; et I'idée méme de rejeter (%), rejetez-la! Ce qui est pur
seul restera. » Si 'Ame n’existait pas, rien ne resterait (aprés une pareille élimination). Par
les paroles des Sages, nous savons avec certitude que I'Ame existe.

Par les cinq raisons que nous venons de douner, la vérité de [Iexistence de.I'Ame gt/
établie. On pourra demander : « Quelle est la marque caractéristique de I'Ame? Y a-t-il une
seule Ame pour tous les corps, ou chaque corps a-t-il son ime ? Si vous voulez savoir
pourquoi je vous pose celte queslion, je vous réponds que c'edt parce que les opinions de
plusieurs maitres se contredisent sur ce point. Quelques-uns disent qu'une seule Ame remplit
_ des corps de tous les étres: ainsi, dans un chapelet de perles enfilées, le fil est un, tandis que
les perles sont nombreuses ; ainsi, les seize mille femmes de Visnu (3) jouissent au méme mo-
ment. Il en est de méme de I'Ame unique qui remplit les corps de tous les étres. [Vautres
maitres affirment que chaque éorps a son ime poar lui. Voili le doate qui se léve en moi. »
Nous répondons: « Il y a des imes multiples. Ou il y a an corps, la il y a une dme.»
. omment le savons-nous ? Nous I'expliquons dans la stance soivante : |

§ 18
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Parce que la naissance, la mort et Ies organes différent (avec les individus) ;

parce que les occupalions ne sont pas les. mémes (pour tous); parce que les
Irois gunas agissent diféremment le principe de I'Ame individuelle est établi.

jananamaran'ukaran:'inﬁm pratiniyégméd ayugapat pravpite¢@a |
purugabahutvam siddham lraigur_l_yaviparyayic caiva || 18 .
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{6 B e £r. Quelques auteurs japonais expliquent — £) par « tosjours »; j'attribue
cependant i ces caractéres leur sens ordinaire: « tous ». ¢ Tous vous voyez la face d'un
enfant » est compris par quelques-uns comme signifiant : « tous vous avezun visage jeune’»
.parce que vous buvez du soma); d’autres I'expliquent aiusi: « lous vous avez accompli le
devoir d’'un grAastha, en obtenant un enfant. » !

™ 844 = 8B Z kv «idée de quelqu’un qui rejette ». |

) Bt $B Pi-vion ; quelquefois transcrit Bt {8 $t Pi-seou-nioa ov 2 BK Wei-ta (comp.
pali: Veghu). Les sinologues ont I'habitude de traduire ce dernier par « Veda ». Il l}’): a pas
de dieu Veda. .
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« Parce gue la naissancs, la mort... v. Dais le cas ot 'Ame serait une, quand wa bomme
‘salt, teus les aulres naltraient aussi, Les femmes des differents pays deviendraient ea
méime temps emceintes ; alles accoucheraient en méme lemps ; elles aurment toutes des yar-
cons ou toutes des flles. Mais comme toutes (les imes individuelles) sont différentes, ies
naissances n'ont pas lieu en méme temps. Nous savons donc quil y a wne ploralité d'ames.
Si PAme &ait une, a la mort d’'un homme tous les autres homines mourraient aussi. Comine
ce D'est pas le cas, nous savous que I'Ame n'est pas une.

« Parce que les organes diﬁi’m ». Si I'Ame élait une, quand un humme devicnt.

sourd, tous les hommes deviendraient sourds ensemble. La cécité, 'aphasie el toutes les
maladies seraient simultanées chez toas. Comme ce n'est pas le cas, nous savons qu'il y'a pla-
ralité d’imes.

« Parce que lestrois gunas. .. ». S'ily avait une scule Ame, les trois gugss ne seraicnt
pas diffiérents. Mais imaginez un brahmane quia engendré trois enfants, dont le premier
est intelligent et hearenx, le second excitable et souffrant, le troisiéme hébété et stupide. Ni
I'Ame était une, I'un (de ces enfants) étanl gai, les autres devraient |'étre aussi ; de méme puur
I&m de la stupidité. — Vous avez illustré l'unité de I'Ame par I'exemple des perles entilees
et (des femmes) de Viggu. Mais volre opinion n'est pas correcte. Pour les cinq raisons (e
nous venons de voir, nous savons qu'il y a pluralité des ames.

On pourra demander : « Il me reste un doute : I'Ame doit-elle étre considérée comme un
agent ou comme un non-agent? Si vous voulez savoir [n.pmi jai ce doute, je vous dirai:
dans le langage usuel ondit: « L’Ame (purusa) va, vient, agit (') ». Nelon le systeme Samhhya,
I’Ame n’est pas un agent, tandis qu'elle est un agent selon les Vaicesikas. De la sorte un doute
s'est lové en moi. » Nous répondons: « L'Ame n’est pas un agent. » Lomment pouvons-nous
. le savoir? Nous I'expliquons dans ces vers

8 1Y
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Parce qu’ (elle est) 'opposé de la Nature et des produits a la fois, le fait que
’Ame est un témoin est établi; elle est isolée, neulre (2), speclatrice et passive.

tasmac ca viparyasat siddham saksitvam asya purusasya |
kaivalyam madhyasthyam drastrtvam akartrbhavag ca || 19| .
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« Parce gw’ (elle est) I'opposé... ». Comme il est expliqué dans deux stances précedentes
(8§ 10-11), ' Ame différe de la Natare et des principes évolués. Etant 'opposé des caractéristiques
des deux, ellen’a pas de ressemblance avec eux. Or les trois gunas sont des agents el I’Ame ost

COMMENTAIRE

-

(*) Gaundapada : loke purugsah karta gamtetyadi prayu)jyate.
® & M « se tenant ag' milieu », traduction du sanskrit madhyastha ou uddsinag.
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Jeur opposé : donc elle est un non-azent. On poarra demander : ¢ A quoi vous servira celte

constalation que 'Ame n'est pas un agent? » A établir le fait qu'elle est un témoin. — « L' Ame
est un témoin », parce qu'elle est le connaissant, mais cela n'est pas le cas avec les antres
principes (les 24 tattvas). — Elle est « isolée »; étant V'opposé de la Nature et des produits, elle
est isolée (des trois gunas), car elle est pare. Elle est « neutre» ; les trois gunas sonl variables,
puisquiils sont doués dexpansion et de contractiomaAAme est différente d'eux: c’est pourgquoi
on dit qu'elle est neutre. I'e méme quun ascéte mendiant demeure au méme endroit et ne suit
pas les gens qui vont et viennent, mais se contente de les regarder courir (1), de méme 'Ame
regarde simplement les événements, tandis que les trois gunas s’élendent ou se contractent
(c'est-i-dire subissent des changements) dans la naissance et dans la mort. Voild pourquoi on
dit qu'elle est neutre. — Stant 'opposé de la Nature et des produits (qui sont inconscients),
l’f\mg\ésl consciente, et c'est pourquoi on la dit « spectatrice ». — Entin on dit encore que
I'Ame est « passice ». Que les trois gunas soient des agents, cela a €1 montré ; et que I'Ane
existe réellement, qu'elle soit muitiple el passive, celaa éte etabli également. |
Quelqu'un demandera : « Si I'Ame n'est pas un agent, & qui appartient alors I'acte de la

détermination ? Supposez qu'en ce moment j aie a pratiquer des devoirs religieux, a renoncer

au mal ou i réaliser un veeu, par qui I'acte de volonté sera-t-il fait ? Nioc'était par les trois
gunas, les lrois gunas seraient conscients, puisque c’est (un acte d'intelligence). Mais il a éle
dit précédemment que les trois gunas sont inconscients (§ 11). Si cest 'Ame qui détermine

Tacte, "Ame est un agent : mais il a été dit que I'Ame nest pas un agent (§ 19). Iy a donc

un dilemme. » L3 réponse est dans cetle slance :

§ 20
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Comme les trois gunas sunissent avec I'Ame, Pinconscient parait elre
conscient. Comme les trois gunas sont des agents, le neutre parail élre un
ageut, ‘

*
tasmat tat samyogad acetanam cetanavad wva hagam | o
gunakartrtve ca tathd karteva bhiavatity udastnah [} 20|
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»

« Compme les trois gunas. .. ». Lestrois gunas sont.“‘iuco,nseienls, mais agents, tandis ~que

“I'Ame est consciente, mais inactive. Quand les deux sont unis, les gunas semblent étre
- conscients. De méme qu'un vase en terre, mis en contact avec le feu, devient chaud et, mis eo

contact avec I'eau, devient froid, ainsi les trois gunas unis au connaissant (I'f\ﬁe) sont cons-

cients et font acte de volonté. (est pourquoi on dit que l'inconscient semble élre conscient.

1) Cf. Bhagaradyita, xiv, 23.

<
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Vous dites que, selon le parler commun du monde. I'Ame doit &tre un agent. A cela now
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répondons ceci :

« Comme les trois qunas sonl des agenis;-le mutre parait élre un agemt ». A cause
de son union avec les gunas, 'Ame est appelée un agent. bien que ne i'étant pas. Up
brahmane entré par errear dians la compagnie des brigands est pris avec les brigands, puni
avec enx et appelé un brigand, caril était avec eux; il en est de méme de I'Ame : parce qu'elle
est jointe anx ageats, on dit, dans le comman parler du monde, qu’elle est un agent. —On
pourra demander: « Commem la Nalure peut-elle s'unir a I'Ame ? « Nous répondons par cette

stance :
§ 21 \\/
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L’Ame, cherchant & voir (la Nature avec)les trois gunas, et la Nature, voulant

_procurer (3 I’Ame) Pizolement absolu, s’unissent ensemble comme le paralvti-

que et Paveugle. Par ce moyen le monde est eréé.

purusasya darcanartham Kaivalyartham tatha pradhanasya |
pangvandhavad ubhayorapi samyogas tat kptah <argah || 21 ||
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« L Ame, cherchant i voir. .. ». L'Ame a ce désir: «Je veux voir la Nature avec les trois
gunas » ; et ains: elle s‘'unit avec la Nature. | -

aSLG Nalture, vouignt procurer (@ I'Ame). .. ». L'Ame, en présence dune difficulté,
n'est capable que de connaitre et de voir; dans l'intention « de lui procurer I'isolement absolu s,
la Nature s’unit @ I'Ame: de méme le- roi d’une nation s'unit avec son peuple dans ['inten-
tion « de Iemploxer a ses fins », et le peuple s'unit avec Iy, roi dans Iintention « qu'il le fasse
vivre . Ainsi se fait Fumon du roi et de son peuple. (est pour un méme but que se fait I'union
de I'Ame et de la Nature, I'Ame cherchant i voir la Nature et la Natare désirant I'isolement
absolu de I'Ame. _-

« Comme le paralytique et 'atengle ». Voici un exemple : Il'y avait une fois une caravane qui
se rendait a Ujjayini (') ; elle fut attaquée par une bande de brigands. Ayant eu le dessous,
tous les marchands s’enfuirent et se dispersérent, abandonnant un aveugle de naissance ¢t us
paralytique de naissance. L.'aveugle courait en vain ¢a et la, tandis que Finfirme s'était assiset
regardait. L'infirme lui demanda : « Qui étes-vous ? » L'autre répondit: « Je suis aveugle de
naissance. New connaissant pas le chemin, je coudy sans but. Mais (qui ¢tes-vous ? » Lintirme
répondit: « Je suis paralylique de naissance. Je suis capable de voir le chemin, mais je ne puis pas
marcher. Je propose’ que vous me preniez sur vos épaules et que vous me portiez, tandix que

K4

() i ¥ E \'eou;éhan-ni. | | o ‘_
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je vous montrerai le chemin. » Sassociant de celte fagon, les deux hommes purent rentrer chez
eux: par le moyen d’une telle union ils purent alteindre lear but. Rentrés chez eux ils se sé-
parvrent (). De méme, quand I'Ame apercoit la Nature, elle atteint la Délivrance finale. Quand
la Nature a opéré l'isolement complet de I'Ame, les deax se separent. ‘

« Par ce moyen le monde est créé ». De méme qu'un mdle et une femelle unis ensemble
engendrent des rejetons, de meéme I’Ame et la Natare sont capables de créer par leur union le
Mahat et les autres. — On poarra demander : « Vous avez expliqué que lear union produit le
monde; dans quel ordre cela se fait-il ? » Nous répondons par cette stance :

§ 22

bt U 5 B
W a2 & O+
b W R
HF 3§ > 5E m

De la Nature provient le Mahat, de lui le Sentiment du moi, de celui-ci les
seize (principes) successivement ; dans les seize (principes) sont les cinq
(¢lements subils); de cenx-ci procédent les cinq grands éléments.

prakrter mahams tato hamkiras tasmad ganag ca sodacakah |
tasmad api sodagakit paiicabhyah pancabhutani || 221

COMMENTAIRE

« De la Nature provient. .. ». La Nature est aussi appelée la Cause supréme (pradhana), ou
bien Brahman oa bien « Celle qui comprend toul » (baAu-dhanaka).

« Procédent successivement. .. ». L.a Nature, existant par elle-méme, n’est pas produite par
autre chose. La Nature produit d’abord e Mahat. I.e Mahat est aussi appelé Intellect (buddhi)
ou Intelligence (mati) ou Notoriété aniverselle (3) (khyati) ou Connaissance (jiina) ou Nagesse
(prajiia). Ou est le Mahat, la il'y a connaissance ; c'est pourquoi on l'appelle « Connaissance ».
Eusnite, da Mahat procéde le Sentiment du moi; il est appelé I'origine des cing élémeats (bhutid),
“on le Modifié (vaikrta), on le Rayonnant (taijasa). Du Sentiment du moi procedent les seize
principes, c’est-a-dire les cinq éléments sablils (pafica tanmatrini). les cinqg organes des sens
(paica buddhindriyani), les cing organes des actions (paiica karmendriyani) et le Manas. Les cinq
élaments sabtils sont: 1) le son (¢ahda); 2) le toucher (sparga) ; 3) la forme (rupa) ; §) le godt
(rasa) ; 5) I'odenr (gandha). Ces cinq (3) catégories ne sont que les archétypes ou les énergies
du son et des autres. Les cinq organes des sens sont: 1) I'oretlle (¢rotra) ; 2) la peau (tvac) ;

.- e ——— ——— e e —— i ———— ——

(1) Cette fable a eu une grande fortune. Un la trouve entre aulres dans le Talmud babylo-
nien (Sankedrim, fol. 91 b) et dans les Gesla Romanorum (Cowell, S D. S., 229, note 2).

) {8 iﬁ « pénéteant partout, universel ». Je ne suis pas bien sur que Paramartha
traduise réellement khyati par ce mot. 1l se peut qu'il ait lu nyapini ou vyapli au lieu de
khyati.

) 1l faut lire JL « cinq » au tien de F « parfum ».

. N - L i 1 l..
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. . »
3) I'eil (caksgus); 4) la langue (jihva) ; 5) le nez (ghripa). Les cing organes des actions
sont : 1) la langue (vic); 2) la main (papi); 3) le pied (pada); 4) I'ergane de la génération
(upastha) ; 5) F'anus (payu). Ces seize principes procédent du Sentiment da moi. Ainsi il est dig
que le Mahat, le Sentiment du moi el les seize principes (procedent de la Natare).

« Dans les seize principes sont les cing (éléments sublils)... » Les cing éléments sublils sont
parmi les seize principes: ils produisent les cinq grands élements, a savoir : 1) le subtil élé-
ment da son preduit le grand élément de Féther (akica): 2) celui du toucher produit l'air_
(vayn); 3) celui de la forme produit le feu (tejas) ; 4) celui du gout produit I'eau (apas); 5) celai
de I'odeur produit la terre (prthivi). J'ai déja expliqué quen voyant les rois principes, i. e.,
la Natare, les produits et V'Ame, on réalise la Délivrance (') finale. — On pourra demander :

¢« Vuus avez expliqud que de la Nature procéde le Mahat Mais quelle est la caractéristique du
Mahat ? » Nous répondons par ces vers :

Car
LY
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L’Intellect déterminant, c’est le Mahat. Vertu, connaissance, absence de pas-
sion el pouvoir sont ses caractéristiques, quand il est affecté de sallva. Leurs
opposés (sont ses caractéristiques), quand il est affecté de tamas.

‘adhyavasiyo buddhir dharmo jaanam viraga aicvaryam |
salvikam etadripam tamasam asmid viparyastam | 23 ||

COMMENTAIRE

« L'Intellect determinant... ». Qu'est-ce que V'intellect déterminant ? La connaisgance yue
telle chose est un obslacle ou que tel objet est un homme, voila ce qu'on appelle I'Inteliect
déterminant, le Mahat. Dans le Mahat il y a huit catégories, dont quatre sont douédes de
saltra et quatre de lamas. Celles douées de sallra sont: vertn, connaissance, absence
de passion et pousoir. — Quelles sont les formes de la vertu ? Ce sont yama () (retenue) et
niyama () (obligation). Yama (*) a cinq subdivisions : {) ne pas se metire en colére ; 2)
respecter ses maitres spiriluels ; 3) posséder la pureté intérieure et estérieure ; 4) se moderer
dans le manger et le boire; 5) ne pas s’adonner i la licence. Nivama aussi est divisé en cing: -
1) ne pas tuer ; 2) ne pas voler ; 3) dire la vérité ; 4) pratiquer la conlinence (brahmacaryva) ;

(') Ul. Gaudapdda : vyaktavyaktajdavijianan moksa iti. ‘

) & aym; il y aun & ni superfiu i la fin du mot.

) JE B B wni-ge-mo.

(') Aulien de At R JE mo mo-ni, il faut lire 7 NE ye-mo. -

-
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5) ne pas flatter. L'accomplissement de ces dix choses, c’est la vertu (‘). — Qu’est-ce que la
connaissance? 1l y en a deux sortes,-Pimtéreure et Pestérienre. L.a connaissance exlérienre
comprend les six divisions du Veda, i. e. les Vedangas (2) : 1) le traité ciksa—(3) (phonétique) ;
9) vvakarana (%) (grammaire); 3) kalpa (*) (rituel); $) jyousa(®) (astronomie)’; 5) chandas (7)
 (metrigue); 6) nirukta (°; (étymologie). La connaissance de ces six sujets gzt appelée la
connaissance extérieure (*). la commaissance inlérieure est celle qui est protluite entre les
trois gunas et I'Ame. Par la connaissance extérieare on saisit le monde, par la connaissance
interieare on obtient la Délisrance finale. — Qu'est-ce que |'absence de passion ? 1l y en a
deux sortes, Fune intérieure et 'autre extérieure. L'exl/ériewre: Pour tout ce que nous
possédons, nous trouvons des difficultés et de la peine en trois occasions : a) quand noas le
cherchions ; b) quand nous le gardons ; ¢) quand nous le perdons. De plus, (le fait de posséder)
implique deux Jdéfauts : I'attachement et (obligation de) nuire aux autres. (Cest dans cette
idée qu'on devient un mendiant errant, renon¢ant aox désirs mondains. Mais cette forme
d'aversion ne produit pas encore la Délivrance. Ce degré d'absence de passion peat étre oblenu
par la connaissance extérieare. Quant 3 I'absence de passion imférieure, nous savons déja
que |'Ame est différente des trois gunas et c'est pour cette raison qu'on se fait moine. Noas
obtenons d'abord la connaissance intérieure et ensuite I'absence de passion qui nous méne a la
Delivrance. L'absence de passion extérieure nous laisse encore dans le sansara. Cest
I'absence de passion intérieure qui nous donne la Délivrance. — Le powroir est de hait
sortes : 1) devenir trés menu, étre réduit presque a rien (anima) ; 3) devenir excessivement
léger comme le Manas (laghima) ; 3) se répandre dans toute Fatmosphére (mahima); 4)
oblenir aisément ce qu'on désire (pripti); 5) étre le seigneur supréme des trois mondes,
sapérieur i tout (icitvam) ; 6) jouir immédiatement de tout objet qu'on désire (prakamyam);
7) ne pas dépendre d'un uotre, étre capable de faire venir les étres des trois mondes et de se
faire servir par eux (vigitvam); 8) vivre o I'on veut, c’est-a-dire éitre capable de vivre com--
me on veut, 3 n'importe quel moment et  n'importe quel endroit (yvatrakimavasayitvam) (!°).
Ces quatre catégories (vertu, connaissance, absence de passion, pouvoir) sont les caracté-
ristiques da sattra. Quandle saltva prédomine, il est capable de cacher le rajas et le tumas:

(') Dans I'"énomération des niyamas, Gaudapada suit Pataijali : ahimsa, satya, asteya, brah-
macarya, apanigraba; les yamas sont: cauca, samploga, tapas, svadhyaya, i¢varapranidha
(adoration de diea). Le dernier des niyamas et tous les yamas sauf un différent de I'énume-
ration chinoise, qui cependant a plus de chances d'étre l'originale que celle de Gaudapada.
Surtoat Padoration de dieu est trés improbable pour le systéme athéistique du Sdmkhya. 1l se
peut que Gaudapida ait adopté I'énumération ordinaire de I'école Yoga. 1l cite expressément
sa source : Pataifjale bhihitah.

%) K JE 5P «division de Pit'o (Veda)».

0) X W cheteku. -

R B pi-kia-lo.

%) X W K ie-po.

9) ﬂ I chou-t'i. .

') M P& chan-to. ' |

@ JE B ¥ ni-lou-to. |

(%) Gaundapida ajeute : purina, nyiya, mimimsa, dharmacastra.

(%) Ben que disant qu’il y a huit catégories, Gandapida en énumére neaf. Wilson ne sem -

" ble pas s’en ére apercu. Jo pense gue garima a été ajouté par erreur oa comme synonyme
de mahimd, parce que ce mot n'est pas exphqué plus bas. La S&mkhyataumkanmud‘/
L yacca-kimavasiyilvam au liev de yalra®. | - ~
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alors I'Ame est joyeuse et oblient les facultéd (vertu, etc.), qui sont les marques du satlvg.

Lears opposés soat les caractéristiques du tamas. e sont: 1) le vice; 2) Vignorance ;3)la

passion ; 4) la faiblesse. Ues quatre catégories sonl les marques du tamas. Quand on ajoute
aux quatre catégories affectées de saliva les quatre affectées de tamas, on a hait divisions
dans le Mahat. Quand eiles évoluent, chacune procéde d'ane précédente.

Oo pourra demander : « Vous avez expliqué les caractéristiques de llntelled Quelles sont
celles du Sentiment du moi ? » Nous répondons par cette stance :

§ 24

ol b RN
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Le Sentiment du moi, c’est le sentiment que lelle chose m’appartient. De lui -

procedent deux sortes (de produits) : en premier lieu les onze organes, et en
second lieu les cing éléments subtils et les cinq grands éléments.

abhimiano hamkaras tasmad dvividbih pravarttate ragah |
ekadagakag ca ganas tanmatrah pancakac caiva [| 24 |)

COMMENTAIRE

g Le Sentiment du mos... ». Quelles sont les caractéristiques du Sentiment da moi ? « Celte
'vax‘-'eal mienne, ce toucher est mien, cetle forme, ce goit, celte odeur sont miens, ce mérite
religienx est mien et m’est agréable » : de pareilles conceptions sont appelées le Sentiment du moi.
-« De lui procédent dewr sorles. .. », c’est-i-dire, de ce Sentiment du moi deux sortes de
produits procédent. Quels sont-ils ?

« En premier liew les onze organes. .. ». Les onze organes el les cing éléments subtils
ont été¢ expliqués plus haut (§ 22). |

La définition da Sentiment du moi vient d'étre donnée. Le Sentiment du moi est divisé
en (rois parts. Que produit chacune d’elles? Nous répondons dans cette stance :

§ 25
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Les onze organes doués de saltva sont produits par le Sentiment du moi,
.en tant que Hodiﬁé le Sentiment du moi, en tant qu’Origine des éléments,
- produit les cinq éléments subtils doués de tamas ; en tant que Rayomnani, il
produit les deux sortes.

sitvika ekddagakah pravartate vaikpiad abamkarat |
~ bhutades tanmatrah sa tamasas taijasid ubbayam [j25 -

-
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COMMENTAIRE

« Les onze organes. .. ». Quand le sattva prédomine dans I'lntellect, le Sentiment du moi en
dérive et le rajas et le tamas restent cachés. Ce Sentiment du moi doué de sallra est appelé
par les Sages le « Moditie » (vaikrta). Cest ce Nentiment du moi modifié qui prodait les onze
organes. Comment cela peut-il étre ? Parce que, quand le sattra prédomine, il est capable de
concevoir (m. 3 m. tenir) ses propres objets, de devenir allégeant, illuminant, puritiant. Cest
pourquoi les onze organes produits par lui sont appelés « doués de sativa » (satlrika).

s En tant quwOrigine des éléments. .. ». Si le tamas prédomine dans le Mahat, alors le
Sentiment du moi est produit, le sallra et ie rajas restant cachés. Comme ce Sentiment du
moi est doué de tamas, il est appelé par les Sages I'« Origine des éléments » (bhutadi). C'est
ce Sentiment du moi qui produit les cinq éléments subtils ; voild pourguoi les cing éléments
subtils et les cinq grands éléments sont doués de lamas. -

« En tunt que Rayonnani. .. ». Si le rajas prédomine dans I'Intellect, le Sentiment do
moi en procéde, le satlra et le tamas restant cachés. Ce’ Nentiment du moi est doué
de rajas. Uest pourquoi les Sages Pappellent le « Rayonnant » {taijasa). e Sentiment da moi
~ produit les deux sortes, c'est-a-dire les onze organes et les cing eléments subtils, etc...
En produisant ces organes, le Senliment du moi modifié, doué de sallra, a pour compa-
goon le « Rayonnant ». Comment cela ? Parce que le « Rayonnant » est actif, tandis que le
. Sentiment du moi modifié, doué de sattra, est inactif. C’est pourguoi le Sentiment du moi,quand
il produit les onze organes, est nécessairement accompagné par le « Rayounant ». I’ « Origine
des ¢léments » aussi, en produisant les cinq sublils éléments », a nécessairement pour compa-
gnon le « Rayonnant ». Comment cela ? Parce que le Sentiment du moi doué de tamas est passif,
tandis que le « Rayonnant » est actif. Aiosi le Senliment du moi rayonnant est capable de pro-
duire les onze organes (d'une part) et les cing éléments subtils (de I'autre) ; c’est pourquor on
dit que le « Rayonnant » fait naitre les deux sortes.

Un pourra demander: « Yous avez expliqué que le Sentiment du moi doue de sativa produit
les onze organes. Mais que sont-ils ? » Nous répondons par ces vers :

y 20
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Les oreilles, la peau, les yeux, la langue et le nez sont appelés les cinq
organes des sens ; la langue, les mains, les pieds, Porgane de la génération et
V'anus sont les cing organes des aclions.

buddhindriyani caksuh ¢rotraghranarasanasparcanakim () |
.vikpéqipédapéyﬁpaslhin (2; karmendrivany ahuh || 26 ||

(1) La Samkhyatativakaumudi lit ici «°tvagakhyani » (au lieu de svsparcanakani ».
(*) La SamkAyatativakaumudi lit «osthani ».
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or» CONMENTAIRE
« Les oreilles, la pean. .. ». Pourquotces organes) sont-ils appelés « organes des sens»?
lls peavent percevoir le son; la forme, eic. : c’est pourquoi is sont appelés « organes des senss.
« La lanyue, les mains, les pieds . . . . Parce que ces cineg (organes) sont les instruments des
actions. les Sages de I'antiquité les ont appelés les cing « organes des actions ».
Ua demandera: « Comment ces dix organes s’acquittent-ils de lears fonctions respectives ? »
I.’organe de Fouie procéde de I'élément subtil du son et est apparenté dans sa nature vee
le grand élément éther ; il ne percoit donc que des sons. L'organe du toucher (la peau) pro-

- céde de I'élément sublil du toucher et est apparenté dans sa nature avec le grand élémert air;

il ne percoit donc yue le contact. De méme les yeux sont produits par la forme subtile et sont
apparentés dans leur natore avec les cing grands éléments; ils ne percoivent donc que les
formes. La langue vient de I'élément subtil du godt ; elle est apparentée dans sa nalure avee
I'eau et ne percoit que la saveur. L.e nez vient de 'élément subtil de I'odeur et est apparenté

avec le grand ¢lément tecre; il ne percoit done que des odeurs. Les cing organes des actions

omt cing fonctions. L'organe du parler, combiné avec les organes des sens, es}*'aqpable d arl-
culer les noms, les phrases et les lettres (de I'alphabet) ('). Les mains, combinées avec les
organes des sens, sont capab'es de prendre. de tenir, etc., ou d’accomplir une action méca-
niqae quelconque. Les piels, anis aux organes des sens, peuvent marcher sur un chemin uni,

- montant ou descendant. I.'organe Je la génération, uni aux organes des sens, peut pratiquer la

volupté el engendrer des enfants. F'anus, uni aux organes des seus, peot évacuer les excré-
ments. Yoila pourguoi on dit « les dix organes ».

On pourra demander : « Qu'en est-il du Manas ? » Nous répondons dans celte stance :

27
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Le Manas est ce qui discerne. On dit que cet organe est des deux sortes:
il est modilié selon les variations des trois gunas (d’une part) et selon les
différences extérieures (d’autre part). |

ubhayatmakam atra manah samkalpakam indriyam ca sidharmyat |

gunaparinamavi¢esan nanatvam bahyabhedac ca || 27 |

COMMENTAIRE

« Le Manas est ce qui discerme ». Let organe passe pour étre des deux sortes ; le discerne-

" ment est sa nature. Comment en peut-il étre ainsi ? Le Manas est appelé un organe des svns,

quand il s’onitavec les organes des sens ; mais il est appelé un organe d'actien, quand il s'unit

(*) En chinois Bk « godt, condiment » ; mais ici le sens est « lettre de V'alphabet » et
le caractére est I'équivalent de . Le mot vyasijana a également les deux sens de « lettr: »
et de « condiment ». .
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gvec les organes des actions, car le Manas est capable de discerner les fonctions des deux
dasses d’organes. C'est de la méme maniére qu'un homme peut passer pour un artisan oun
- peur un orateur en méme temps. Pourquoi I'appelle-t-on un organe ? Parce qu'il ressemble
. sax dix autres organes. Les dix organes sont produits par le Sentiment do moi modifié : de
méme le Mapas. Sa fonction est la méme que la leur, car ce qu'ils font, le Manas le fait aussi.
Cest pourquoi on I'appelle un organe. — On pourra demander: « Les actions des organes
dfférent P'one de lautre. L'organe Manas a-1-il une action spéeiale ? » Réponse: « Le
..iscernement est sa fonction. Sapposez qu’un homme apprenne que dans un certain endroit il y
a des trésors et de la nourriture ; il prend la résolution de se rendre en cet endroit pour
ebtenir un repas excellent et des richesses. De pareils discernements ou jugements sont la
feoction spéciale da Manas. Comme il ressemble ainsi aux dix aotres organes par son mode de
production, par sa fonction et parce qu'il posséde une faculté spéciale, i savoir le discerne-
ment, le Manas est considéré comme un organe. Cest poarquoi on compte onze organes. » — Un’
pourra demander : « Quel est leur agent producteur a eux tous ? Si vous voulez savoir pourquoi
* jai ce doute, je vous dirai que je vous pose cette «uestion parce que les opinions des Sages
différent la-dessus. Les uns attribuent les actions a I'Ame, les autres aa Seigneur (I¢vara) ou 4 un
~ Etre matériel. Les opinions différant ainsi I'une de 'autre, j'ai eu ce doute. Les onze organes
doivent certainement étre produits par une (cause) consciente. Pourguoi? Parce que ces onze
organes sont capables de saisir les onze objets; mais la Nature, le Mahat et le Sentiment
du moi sont inconscients et ne peuvent avoir une pareille capacité (de production). Cette
- stance se trouve dans le livre des Lokayatas (*): « Dece qui produit la coulear blanche des
« Aainsas, la counleur verte des perroquets et la couleur bariolée des paons, c’est de cela yue
« moi aussi je suis créé (3). » J'ai donc de l'incertitude sur lorigine des onze organes. » Je
réponds : « Quant & I'opinion que vons venez de mentionner, ni I'Ame ni Igvara n’est I'agent
producteur; il 0’y a pas non plus un dharma spécial qui soit appelé « Etre ». Donc rien de ce
- que vous venez d'indiquer ne peut produire les onze organes. Q uelle est donc lear origine ?

« Il est modifié selum les variations des trois gunas \d'wune part) el selon les différen-
ces exteriewres (dawire part) ». Les trois gupas en compagnie avec le Sentiment du
moi dévéloppent les onzes organes selon la volonté de I'Ame (3). Quelle est la volonté
de 'Ame? Les objets des organas ne sont pas identiques les uns aux autres; par ces
eaze organes on peut appréhender leurs (onze) objets respectifs, car un seal organe
se peut pas les appréhender tous a la fois. Voila la raison de la différence des onze organes.
Vous supposez de plus que quelque chose d'inconscient ne peut pas produire de choses
dfiérentes; mais ce n'est pas correct, car nous voyons qu'une chose inconsciente peut
&re douée de plusieors facultés. On I'expliquera plus loin (§ 57) dans ce traité : « (’est pour
- snourrir le veau que le lait vient a la vache inconsciente ; de la méme fagon c’est pour déli-
«vrer 'Ame que l'inconscient produit les organes. » C'est pourijuot les trois gunas, bien
'étant inconscients, peuvent produire les onze organes. — On demandera : « Noas savons main-
lenant que les opze organes proviennent du Sentiment du moi, mais la place de chacun différe.
Qui les a faits oﬁnsi ? Par exemple : les yeux, placés haut, sont capables de voir une forme a
distance. Les obeilles, placées chacane d’un cdté, sont capables d’entendre un son de loin. Le
Dez, situé 3 part, est capable de sentir une odeur qui 'approche. La langue dans la bouche
regoit le got qui I'approche. la peau du corps sent tout ce quila touche. De plus, ia langue,

() 3% B & T low-kia-ye-to.
(*) Cette stance extraite d'un traité des l.okdyatas revient dans le commentaire du § 61, avec
we diflérence insignifiante. Dans son § 61, Gaudapada a une expression qui fait certainement
pertie de notre vers : kena cuklikrtd hamsa mayurih kena citritab.
¢) B &R . Ul se peat qu'il faille traduire : « de leur propre volont: «.
B.E. F. B.-0.
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placée dans la bouche, peut articuler des noms, des phrases et des lem'%::yciijM). Les mains,
i ganche et a droite, manipulent les objets. Les pieds, a 'extrémité infértetire, marchent en avant
ou en arriére. Les deax autres organes sont cachés a la vue pour (que personne ne puisse les voir;
ils pratiquent 'excrétion et la volupté. Le (onzi¢me)org.ne, le Manas, n'a pas de place détinie of
est capable de discernement. Qui a arrangé tout cela de cette maniére ? Est-ce I’Ame, ou fivara,
ou un Etre spécial ? » Réponse: « Ni 'Ame ni Igvara nen est la cause. La vraie cause. c'est
_la Natore. La Nature produit les trois gunas et le Sentiment du moi, qui a son tour évolue -eloa -
la volonté de I’Ame (ou bien : selon sa propre volonté ; v. note 3 de la page précédente’. est
_par les trois gupas que les différents organes recoivent leur place respective. Voila pourquoi oa
dit que le Manas « est modifi¢ selon les variations des trois gunas et selon les différences
extérienres ». Parmi les organes, il y en a qui appréhendent les objets proches, tandis que
d’autres percoivent les choses de loin. Leur but est double : 1) éviter le danger ; 2) protézerle
corps. « Eviter le danger » {se rapporte aox yeux et aux oreilles, qui) en voyant et en entendant
de loin, évitent le danger. « Protéger le corps » (se rapporie aux huit autres organes, qui)
percoivent les hait espéces d'objets, dés qu'un de ces objets approche I'organe correspondant;
cela nous permet de régler notre corps selon ces objets. — On pourra demander : « Qu- font
ces onze organes ? » Nous répondons dans celle stance :

y 28
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La fonction des cinq organes de perception est uniquement de percevoir les
‘objets, les couleurs, etc.; parler, tenir, marcher, jouir ('), évacuer, voili les
fonctions des cinq organes de l'action. |

¢abdadisu paiicinam alocanamitram igyate vyttih
vacanadanaviharanotsarganandag ca paiicanam (| 28 ||

COMMENTAIRE

« Uniquement de percevoir des objets ». Les yeux ne font que voir des formes et c'est 18
la fonction des yeux. Cela n'est qu'une perception incapable de discernement ou de maniemeni.
Les autres organes aussi n'agissent que sar leurs objets respectifs. Les organes de la per-
ception illuminent les objets, tandis que les organes de l'action les utilisent. Nous avons expliqué:
les fonctions des organes intellectuels ¢t nous procédons aux organes des actions. Parler est la
fonction de la langue, manier celle des mains, marcher celle des pieds, engeadrer et pratiquer
la volupté celle de 'organe de la génération, évacuer celle de I'anus. Nous avons expliqué ies
fonctions des organes des actions ; nous allons passer aux objets (vigaya) et aux fonctions (trili)
du Mahat (Intellect), da Sentiment du moi et du Manas. |

(*) Mot & mot : « pratiquer la volupté ».
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Ces trois (principes) ont pour fonctions leurs caracléristiques. La sphére
(d'activité) n'est pas la méme pour les treize (organes). Les fonctions communes
A tous les organes sont les cinq airs vitaux, le prana et les autres.

svilaksanyam vritis trayasya saisa bhavaty asamanya |
samanyakaranavrttih pranadya vayavah paiica || 29 ||

COMMENTAIRE

« Ces trois (principes) ont pour fonctions... ». La connaissance déterminante est la carac-
téristique da Mahat ; oette caractéristique est en méme temps sa fonction. La considération da
moi est la caractéristique du Sentiment du moi et en est en méme temps la fonction. Le
discernement est la caractéristique et la fonction da Manas. |

« La sphere d'aclicité west pas la méme powr les treize (organes) ». Les dix organes
(extérieurs) ont des sphéres d'aclion différentes et les trois organes (intérieurs), le Mahat, le
Sentiment da moi et le Manas, ont pour caractéristiques leurs fonctions. C’est pourguoi il est
dit que la sphére d’action n'est pas la méme (chez tous).

« Les fonctions communes-a tous les organes. .. ». Quand la fonction particuliére A chaque
~organe se manifeste, nous savons qu'il doity avoir une fonction commune a tous. Les fonctions
~ particuliéres a chaque organe sont pareilles & la femme d'un homme, tandis que la fonction
commune a tous est pareille & une servante qui a plusieurs maltres. Quelle est cette fonction
conminune ?

« Les cing airs vitaur »: 1) prana(’); 9) apina (%) ; 3) udana (3); 4) vyana (4); 5) sama-
‘na {*) ; leurs fonctions.sont communes & tous les organes. l.e prana attire I'objet extérieur
(l'air) par le passage de la bouche et des narines; voila sa fonction. L'aflirmation : « Je me
tiens debout, je marche, » est la fonction de cet air vital. Par quel organe est-il gouverné ?
Cest une fonction commane aux Lreize organes. Ainsi qu'un oiseau qui se meut dans une cage fait

_l

(') & ¥ po-na, « la respiration, linspiration et I'expiration ordinaires » (e W)
*) ﬂ ” a-po-na, « l'air descendant, I'air qui agit dans les parties inféreares » (ﬁ

o) i PE ¥ yeou-t'o-na, « I'air montant, I'air vital qui cause la pulsation des artéres, da
nombril jusqu'a la tate » (#§ L M)-

(% 3EIB po-na, « lair qui se diffuse, par lequel les divisions et diffusions intérieures

“sont accomplies » (7 ¥% M) -

‘) ¥ I I so-mo-na, « Iair collecteur, qui conduit et distribae la nourriture, etc., égale-

- ment atravers le corps » (3 3§ M)

. T. IV &



— 1016 —

mouvoir Ja cage, de méme, quand Fair prapa se meut, les treize organes se mettent en mou- .
vement aussi. Voila une fonction commane a tous. L'apdna nous fait trembler et fair quand
nous voyons quelque chose qui inspire la pear. Quand cet air prédomine, 'homme devient
craintif. L’uddna nous inspire {a fierté ; ainsi, quand quelqa’un monte sur une haute montagne,”
il sent qu'il est supérieur aux aotres et qu'il a une capacité exceptionnelle. Quaud cet air pré.
domine, on devient orgueilleux. L assertion : « Jesuis supérieur, je suis riche, ete., » est la tone-
tion de I'udana. Le rydna se répand dans le corps, mais finit par abandonner le corps. Quind
cet air prédomine, il fait que I'Ame abandonne le corps (!} et qu'elle se sent malheureuse..Nil
s’en va graduellement, chaque membre devient comme mort, et 3'il quitte le corps entiérenmnt,
' 'homme meurt. lamn&ia, sitoé dans le cceur, est capable de soutenir et de contréler le corps:
voila sa fonction. Quand cet air prédomine, 'homme devient avare et cherche des richesses et des
compagnons (sic!). Les actions des cinq airs vitaux sont les fonctions communes des treize
organes. .
Nous avons expliqué les fonctions particuliéres et générales ; nous allons parler des fonctions
entrant en action simultanément et consécualivement. La stance dit : |

§ 30
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L’Intellect, le Sentiment du moi. le Manas et les organes agissent soit
sithultanément, soit consécutivement A I'égard des objets 'visibles. Quant aux
objets invisibles, la fonction des trois (organes intérieurs) agit consécutivement
a (Faction d’) un organe (extérieur).

yugapac catustasya tu vrttih kramacag ca tasfa nmirdista |
drste tathapy adrste trayasya tatpurvika vrutih |} 30 ||

COMMENTAIRE

« L'lﬁlect,etc.. agissent soil simullanément soit consécutivement a Uégard des obhjets
visibles ». Quant aux formes visibles, le Mahat, le Sentiment du moi et le Manas agissent tous
simoltanément pour appréhender un cbjet. De méme les (neuf) autres organes. Ces quatre (acli-
vites) agissant simultanément réalisent un objet. « Consécutivement » : Supposons un homme
qui marche le long d'une route : il aper¢oit un objet élevé, et doute si c’est un homme ou un
poteau de bois ; mais quand il voit des oiseaux s’y poser ou une liane qui 'enlace ou une gazelle
qui I'approche, il conclut que c’est un poteau ; au contraire, s'il voit une robe se moavoir ou
(des membhres) se contracter ou s'étendre, alors il sait avec certitude que c'est un homme *.

M) 42 AN mot A mot: « fait que [Aomme abandonne l'asire ». Je pense jue
homme désigne ici puman ou purvsa et que I'autre désigne la Nature ou la forme corporeile.
(*) L’exemple de I'hnomme et du poteau apparaitra encore au § 46. Cf. Alberuni, 1, 85 et

Garbe, SamkAyaphilosophie, p. 6. V. plus haut dans I'lntroduction ma discussion sur les
paraboles employées dans ce texte. .
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De méme I'Intellect, le Sentiment du moi, le Manas et les organes agissent graduellement.
Voila pour ce qui est vo par les yeux: il en est de méme pour ce qui esi percu par les oreilles
el les autres organes. T ' ‘
< Quant anx objetsincisibles, leur fonction agit consécutivement al'action d'um organe
(extériewr) ». Nous avons expliqué la fonction consécutive des trois organes intereurs entrant
en action a la suite d’un (organe extérieur) a I'égard des objets visibles. Maintenant nous allons
" traiter le méme sujet pour le cas ouil s'agit d'objets invisibles. |l est dit dans une stance: « Ala
« tinda Yuga ("), y aura des hommes qui, dans leur egarcment et leur perversité, médiront
« du Buddha, de lal.oi et de la®Communauté (3). Pervers eux-mémes, ils gagneront (a leurs
« idées perverses) leurs parents, leurs amis et leurs connaissances. Nouvrant le chemin des
.« quatre voies maavaises (durgati, apaya), ils v entreront avec les autres. s Tel le passé, tel le
- futur. Par 'organe de P'ouie les trois catégories (Intellect, Sentiment du moi et Manas) entrent
en action I'une aprés 'agtre. Ainsi entre en action leur fonction, consécutivement a l'organe
eutérieur. — On pourra demander ; « Ces treize organes sont inconscients, et sils ne depen-
deut pas de I'Ame ou d'l¢vara, comment peuvent-ils saisir leurs objets respectifs ? » Nous

repondons par cette suance : ‘

y 3

™ 0 2t M
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Les treize organes sont capables de s’acquitter de leurs propres 1008,
sans étre mis en action par autre chose (). La volonté de I’Ame est la cause; 1l
n'v a paz d’autre nstigateur.

svam svam pratipadyante parasparakutahetukam vrttim |
purusdrtha eva hetur na kenacit karyate karanam || 31 {| ()

COMMENTAIRE
. Les treize organes sont capables de s'acquiller. .. ». Nous avons expliqué plus haat que,
dans notre école, ni Icvara ni 'Ame ne sont considérés comme des agents. C’est pourquoi les
treize organes s'acquittent de leurs fonctions par eux-mémes, selon lears sphéres d'action res-
pectives, sans étre mis en action par aatre chose. Un brahmane engagé dans le brahmacarya,
apprend que dans un certain endroit il y a an maitre des Védas prét a enseigner et entouré de
disciples qui étudient sous lui selon leur désir ; il décide qu'il ira étudier sous lui. Cette con-
naissance déterminante est la fonction du Mahat. Le Sentiment du moi, saisissant I'intention du

') B i yeou-kia.

') La mention do Ratnatrayam est curieuse les commentateurs japonais disent «ue ce
vers n'est pas bouddhique.

(3) ParamArtha semble avoir mal compris parasparakuta « impulsion mutuelle ». 1 dit'juste
le contraire. |

() Vijdanabhiksa, S. pr. bA., 11, § 37.
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Mahat, songe ainsi : « Je vais me munir de toutes les fournitures d'école yu'un étudiant brahmane
doit posséder, pour que mon Ame ne soit pas distraite. » Le Manas accepte la volonté du Sen-

timent du moj et discute ainsi: « Quel Véda étudierai-je d’abord ? Etndierai-je le Sdmaved. (1)
ou le Yajurveda (%) ou le Rgveda (%) ? » Les organes extérieurs, saisissant la détermination dg

" Manas, s’acquittent de leurs fonctions respechves c’'est-a-dire, I'eeil voit le chemin, 'oreille en-

tend les autres parlu' la main tient le pot a ean et les pieds inarchent. Ainsi un chef de brigands
donne un ordré-et dit: ¢ Pour aller ou pour venir, pour vous avancer ou pour vous arréter, vous
devesz obéir & moi commandement » ; et la troupe des brigands obéit A ses ordres. Il en est de
méme des organes. L'Intellect ressemble an chef des brigands, et les antres organes, semblables’
a la bande des brigands, connaissent les intentions de I'Intellect et s’acquittent de leurs propres
fonctions. — On pourra demander : « Chacan de ces treize organes saisit les objets qui se
présentent devant lui. Le fait-il pour lui-méme ou poor un autre? » Réponse:

« La volontéde ' Ameest la cause; il W'y a pas d auire instigatenr ». Cela a déja ¢té expliqué
(§21). Les affaires de I'Ame doivent étre exécutées et c’est pour cela que les trois gunas profui-

‘sent les organes qui saisissent les différents objets de maniére 3 manifester (la volonté) de ' Ame.

Mais ol trouvez-vous un agent, si vous prétendez que tous les organes sontinconscients? i n'y
a pas d’agent, en dehors d'lcvara, qui puisse venir au milieu d’eux pour les faire agir. linya
que I'Ame et ]a Nature qui s'unissent pour opérer ensemble=1. Ame a cette volonté : « Vous
avez A vous manifester et A me trouver une existence solitaire. » Pour obéir a cette volonts de
F'Ame, les trois gunas produisent tous les organes. C'vst d’accord avec la volonté de FAme que
chacun s’acquitte de sa propre fonction ; en dehors de la volonté de I'Ame, il n'y a pas d'autre
instigateur. — On pourra demander : « Parmiles vingt-quatre principes, combien peuvent rtre
appe!és des organes ?» Nous répondons dans cette stance:

Lo | .
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Les organes sont au nombre de treize, et capables d’attirer, de tenir,
de maoifester. L'effet est de dix espéces il eal ce tui dont etre atliré, tenu,
manifesté. - B

karanam trayodacavidham tad aharanadharanaprakicakaram |
karyam ca lasya da(;adha haryam dharyam prakagyam ca | 32}

‘Contm'unr.

¢ Les organes sont au nombry de treize ». €e dont i‘[ est souvent question dans ce tra:té,
les « organes », sont de treize espéces seulement. Ce sont les cing organes des sens, les

- cing organes de 'action et les trois organes intérieurs, I'lntellect, le Sentiment du moi et le

.'.
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Manas. Quelles fonctions appartiennent A ces treize organes ? lis sont capables dattirer, de
ienir et de manifester. o

« Leffit est de diz especes... ». lLes cing objets, le son et les antres, et les cing
actions, la parole et les autres, voild les dix effets & produire. lis se divisent en trois
dasses: 1) ce qui est A attirer; 2) ce qui est a manifester ; 3) ce qui est 3 tenir. Parmi
‘les treize organes, c'est aux trois organes intérieurs qu'appartient ce qui est i attirer, aux cing
sens qu'appartient ce qui est a manifester et aux cinq organes de I'action qa’appartient ce qu
est i 'tenir (1) ; et c'est parce qu'ils ont ce triple effet qu'on les appelle les « (reize organes ».
Ainsi (I'effet) est dit étre de trois espéces : ce qui doit étre attiré, ce qui doit étre tenu et ce qui
doit dtre manifesté. — On pourra demander : « Combien d'organes saisissent les objets des
* {rois temps (passé, présent, futur), et combien saisissent les objets du présent seulement? »
.. Nous répondons par cetle stance :

z i + s
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Les organes intérieurs sont au nombre de Lrois ; les dix organes extérieurs
sont leurs objets. Les organes extérieurs saisissent les objets du temps présent,
tandis que les organes intérieurs saisissent les objets des trois temps.

antahkaranam trividbam dacadha vahyam trayasya visayakhyam |
sampratakalam bahvam trikalam abhyanlaﬂ{am karanam || 33|

» " (COMMENTAIRE

» Les organes intérienrs sont au nombre de trois ». L'lntellect, le Sentiment du moi et le
Manas sent appelés les « organes intérieurs ». lls n'agissent pas directement sur les objets
_ extérieurs et, pour celte raison, on les appelle « inlérieurs ». lis sont le moven par lequel
la volonté de I'Ame s'exécute et c’est pourquoi on les appelle « organes ».

« Les dix organes extérieurs ». Les dix organes extérieurs sont les cinq sens el les cingy
organes de V'action. lls sont capables de saisir directement les objets extérieurs; c’est pourquoi
on les appelle les « organes extérieurs ».

« Leurs objets ». Les dix organes (cxtérieurs) sont considérés comme les objets de I'lntellect,
du Sentiment du moi et Manas. De méme qu'un maitre fait travailler ses serviteurs, de mé
les 1rois organes (intérieurs) emploient les dix organes extérieurs. -

« Les orgames extériewrs saisissent les objets du temps présenl ». Les dix organes
out pour objets les choses du temps présent. Comment le savez-vous? L’oreille ne

(1) Cette répartition différe de celle de Gaudapada qui assigne le aharana et le dharana aux
organes de Faction et le prakaga aux sems.
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sansit que les sons présents, sans entendre ceux du passé ou de Pavenir. Telle 'oreille, tely
fe nez et les autres. L’organe du parier, la langue, est capable de parfer le langage actue! qui
consiste en noms, phrases et leltres, mais il pe peat pas articuler celui du passé ou de
Favenir. Telle la langue, tels les quatre astres( organes des actions). |

¢ Les organes intérienrs saisissent les objats des t ois tempss. L’Intellect, le Sentiment dy
moi et le Manas agissent sur les objets des trois temps. L'lntellect réalise un pot a eau présent ;
Il réalise de méme un objet du passé ; par exemple, il
dhita (1) etles autres. Il réalise de plus I'avenir, par exemple quand il pense : « Tous les hornimes
périront ». Tel est anssi le Sentiment du moi; il agit sur les objets des trois temps, disant: « Ce-
ci est mien ». Tel aussi le Manas: il saisit les objets des trois temps, c’est-a-dire, il regarde en
avant sur I'avenir et se rappelle les jours passés. C'est pourquoi on dit que les organes intéricurs
saisissent les objets des trois temps. — « Combien d’organes saisissent les objets spécifiques et

combien saisissent les objets non-speécifiques ? » Nous répondons dans ces vers :

se repreésente les rois de Fanliquité, Man

§ 34
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Parmi les treize organes, les organes intellectuels saisissent les objets spécifi-
ques et non-spécitiques. La langue (comme organe de la parole) n’a comme
objet que les sons ; les quatre autres (organes) agissent sur les cing objets.

buddhindriyani tesam paica vigeyavigesavisayani |
vag bhavati cabdavisaya cesani tu pancavisayani || 34 ||

COMMENTAIRE

« Parmi les treize (organes), les organes intellectuels saisissent . ... ». Parmi les treme
organes, il y a cinq organes des sens qui sont capables de saisir les objets spécifiques et
non-speécifiques. l.es ¢ objets spéecifiques » sont ceux qui sont doués des trois gupas; les
« objets non-spécifiques » ne sont doaés que d'ua seal guna. Ainsi les cinq objets : son, toucher,
forme, gout et odeur, tels qu'ils existent dans le ciel, sont non-spécitiques, étant également
doués de sallra et libres de rajus et de lamas. Les cinq objets du monde des hommes sont
spécifiques, étant doués de tous les gunas : saitva, ryjas et tamas, et produits par la conpée
ration de ces gunas. Les organes intellectuels de tous Jes dtres célestes saisissent les ohjets *
non-spécifiques, mais ceux des étres humains appréhendent les objets spécifiques. Ainsi il est
dit qu'ils saisissent I:s objets spécifiques et RON-Spécifigues.

) TR & E, cle roiné du sommet dela téte ». Son autre nom était Mandhata (! Pt
Man-Uo-to}. Un con mentaire japonais sur FAbRidharmakoga dit qu'il s'appelait aussi 4 % K
P ou-cha-t'o, mais c'est 12 le nom de son pére : Upogada. Cf. Divyacadana, p. 210. .
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¢« La langue w'a comme objet que les soms ». lLa langue, divine ou humaine, n’a que des
sons comme objets ; elle est capable d’articuler des sons, des phrases et des lettres.

o Les quatre nulres organres agiss-nt sur les cing objets » La main, qui est composée des cing
objets, est capable de saisir les cing objets, comme quand elle saisit une cruche d’eau. Telle
la main, lels les antres o rganes (des actions). Ces quatre organes étant ainsi constituds par les

cing objets saisissent lous ces cinq objets. — Il y a encore quelques autres caractéristiques ; ..
nous les eipliquons dans cette stance :
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L’Intellect (coopérant) avec les (autres) organes intérieurs saisit tous les
objets. C’est pourquoi les trois organes (intérieurs) s’emparent des portes,
les (dix) organes (extérieurs) étant des portes.

santahkarana buddhih sarvam vigayam avagahate vasmat |
tasmat trividham karanam dvari dvaran cesani || 35 ||

o COMMENTAIRE

« L'Intellect. .. saixit tous les objels ». L'lntellect opéere toujours de concert avec le’
Sentiment du moi ot le Manas ; c’est pourquoi il est dit: « U'Intellect, arec les aulres organes
intérieurs ». 1l est capable ainsi de saisir les objets des trois régions (terre, ciel, espace) et
des trois temps ; c’est pourquoi il est dit: « il saisit lous les objels ».

« Cest pourguos les trois organes inlérieurs s’emparent desportes ». les trois organes,
I'latellect et les antres, se rendent maitres de toutes les portes. Si tous les trois coopéremt dans
I'organe de la voe, I'@il rend manifestes les formes, les autres organes restant inactifs. Les
trois s'unissent dans un organe et saisissent les objets des trois régions et des trois temps ;
c'est pourquoi il est dit qu’ils gouvernent (') les dix organes.

o Les dix organes extérienrs élant des portes ». Cela signifie que les cing sens et les ang
urganes des actions sont ouverts ou fermés, selon (la volonté des) trois organes intérieurs.
M ceus-ci se trouvent dans 'eil, la porte de la vue est oaverte de fagon a voir les objets
devant elle ; mais les autres portes sont fermées et ne peuvent rien perceveoir. Puisqu’ils
vbéissent i d’autres, les dix organes extérieurs ne sont que des portes, et non pas des
urganes réels. Ainsi les dix organes (exlérieurs) coopérant avec les trois organes inigs
riears peavent percevoir tous les objets des trois mondes. Une autre stance dit:

(!) Le texte a 2, que\jepreodl, d'ac cord avec ua commentateur juponais, dans le sens de 1§ -
| | .
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Les organes sont pareils a une lampe ; différant les uns des autres selon le-
gunas, ils tHuminent les objets des trois mondes et les transmettent a P'Intellec|
pour 'usage de ’Ame.

ete pradipakalpah parasparavilaksana gunavigesah |
krtsnam purusasyartham prakacya buddhau prayacchanti || 36 ||

COMMENTAIRE

« Les organes sont pareils a une lampe ». Cela signifie que les cing sens, les cinq organes
d’action, le Sentiment du moi et le Manas sont pareils i une lampe, qui. restant dans an endroil
unique, illumine également tous les objets. Tous ces organes sont capables d’illuminer les objets
des tsois mondes, c’est pourquoi il est dit: « comme une lampe >,

p o Différant les uns des autres selon les gunas ». lls ne sont pas pareils les uns aux autres:
Toreille saisit le son, mais non pas la forme ; I'®il saisit la forme, mats non pas le son ;. . .le nez
ne saisit que I'odear, mais non pas la saveur. Ainsi les cinq organes des sens s’occupent ne-
cessairement d’objets différents ; c’est pourquoi il est dit qu’ils « différent les uns des aulres ».
Il en est de méme des organes d’action : la langue articule senlement des paroles, mais n’est
pas gapable d'une autre fonction, etc. De méme I'Intellect ne fait que conclure ; le Sentiment

ﬁ oi ne forme que des concepts égoistiques; le Manas ne fait que discerner. Cest
pourquoi il est @it quiils « différent les uns des autres ». Quelle est la signification de
« différence » ? Le Sentiment du moi produit avec les trois gunas n’est pas pareil. Les cing
éléments subtils et tous les organes produits par le benlunent du moi ne sont pas pareils.
(Voilh ce que c’est que la « différence »).

« lis illuminent les objets des trois mondes et les transmettent & I'Intellact pour Pusaye
de I Ame . Les douze (*) organes illuminent les objets des trois mondes, qui sont tous différents,
ot les transmetlent & llintellect. Ainsi que les fonctionnaires et le peuple du royaume
transmettent les richesses au roi (%), ainsi les douze organes raménent tqus les objets a
I'Intellect, et I'Intellect les fait voir 3 I'Ame. — I est dit: « pour I'msage de U'Ame ». On
pourra demander : « Pourguoi les organes, ayant illaminé les objets, ne les font-ils pas voir
eux-mémes & I'Ame » ? La réponse est dans cette stance :

(1) Tous les textes, excepté celui de Corde, ontici féutivemenl « treize ».
(%) Vijtanabhikya donne un exemple pareil (S. pr. bA., u1, 47). - s
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L’Intellect prépare tout ce dont I’Ame jouit, et de plus il lui fait voir ensuite la
diftérence subtile entre 1a Nature et I'Ame.
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sarvam pratyupabhogam vasmat purusasva sadhavati buddhih |
saiva ca vi¢inasti punah pradhanapurusantaram suksmam || 87 |

COMMENTAIRE

« L'Intellect prépare tout ce dont UAme jouit...». La jouissance ou l'activité de FAme
n'est pas la méme partout. La jouissance des dix objets. . . . et celle des huit pouvoirs (!)
difiére selon les endroits, soit dans le monde humain, soit au ciel, soit parmi les animanx. Les
dix organes extérieurs, c’est-a-dire les cing sens et les cing organes daction, rendent
manifestes les objets et les transmettent a Vintellect ; I'Intellect les recoit pour les donmer a
I'’Ame, afin g@’elle en jouisse. Par cette transmission, I'intellect fait que I’ Ame jouit (des objets)
ison gré et quelle en éprouve du plaisir, tant qu'cile n’a pas atleint la comnaissance
supréme.

-« De plus il tui fait voir ensuite la différence subtile ... ». < Ensuite » signifie: «Quandla
connaissance supréme est née en élle ». Il y a une distinction entre I'Ame et la Nature, mais
cette distinction ne peut pas étre vue par des hommes qui ne s’adonnent pas a de saintes pra-
tiques, et c’est pourquoi on l'appelle « subtile . En tant que « porte » de celte distinction,

I'lotellect seul parmi les treize organes peut la faire voir a 'Ame. Qu'est-ce que ¢ voir»? 1l .

s'agit de voir que I'Ame diflére de la Nature, des trois gunas, de I'lntellect, du Sentiment du
moi, des onze organes, des cinq éléments subtils, des cing grands éléments et da corps. Cest
'lntellect qui apprend & I'Ame cette distinction, et par Ja I'Ame atteint la Délivrance finale,
comme il a é1é dit plus haut (§ 2): « Celui qui connait les vingt-cinq (principes), o qu'il se
trouve, par quelque chemin qu'il aille, qu'il ait des cheveux tressés, qu'sl n’ait qu'an toupet on
qu'il ait la téte rasée, celui-la sans aucun doute est délivré. » L'intellect seul est donc le yéri-
table organe de I'Ame. — On pourra demander : « Lesquels des objets sont spécifiques et
lesquels ne sont pas spécitiques ? Car vous avez dit dans une stance précedente (§ 34) que tous
les organes saisissent également les objets spécifiques et non-spécifiques. » Nous répondons
dans c-tte stance :

§ 38
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() V. la fin do commentaire du § 23.
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Les cinq éléments subtils sont nor;-spéciﬁques; d’eux procédent les cinq grands
éléments, qui sont spécifiques, c’est-i-dire tranquilles, redoutables, accablants,

lanmatrany avigesds tebhyo bhiilani paica paiicabhyah |
ele smria vigesah ¢anta ghorag ca mughac ca || 38 |

CONNENTAIRE

« Les cing Fléments sublils sont mom-spécifigues ». Si vous demandez la signification de
« spécifique » et de « non-spécifique ». nous répondons: « Du Seutiment du moi procédent les
cing éléments subtils, qui sont pors et tranquilles, ayant le sattra pour marque distinctive. (e
sont les objets élémentaires (de perception) des dieux ; ils sont nou-spécifiques, exempts de
rajas et de lamas. »

¢ Deurx procedent les cing grands élsments, quisont spécifigues ». De I'élément subtil du
son procéde l'éther. . . .. et, en dernier lien, de celui de I'odear procéde la terre. Les cing
éléments ainsi produits sont spécifiques. Quelles sont les caractéristiques des objets spécifiques?
lis sont: 1) tranquilles ; 2) redoatables ; 3) accablants. Les cinq grands éléments sont les objets
élémentaires (de la perception) pour les hommes. Que sont ces trois caracléristiques, par
exetfiple pour I'élément éther ? Supposez qu'on homme riche, qui vient de gouter les cing sortes
de plaisirs dans son harem, monte sur un pavillon élevé pour regarder I'espace éthéré: I'élé-

ent éther lui procurera du plaisir : donc, I'éther tranquillise ; mais supposez que sur le pa-
villon élevé il prenne un refroidissement: dans ce cas, I'éther produit de la peine (c’est-a-dire
est redostable); supposez encore un homme qui marche dans le désert et qui ne voit que

I'espace éthéré et pas un village o il puisse s'arréter : dans ce cas, I'éther accable. 1l en est
de méme des autres éléments.

'

Tt § 39
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Les (corps) subtils, ceux qui sont nés d’un pére et d’une mére et les grands
(éléments) distinctifs, voila la triple division (des corps). De ces trois corps, le
subtil est permanent ; les autres espéces sont périssables (*).

suksma matapitrjah saha prabhutais tridha vicesih syuh |
suksmas tesdm niyala matipitrja nivartante ) 39 |

COMMENTAIRE

« Les (corps) subtils, ceux qui somt nés d'un pére et d'une mére et les grands (elémen!s)
distinciifs, toila la triple division. » Dans les trois mondes, le corps subtil est créé d'abor; !

MM am., « sujets a la décrépitude ». -
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il n'y a en lui que les cing éléments sublils. Ce corps subtil entre dans la matrice, ot il croit
par le mélange du rouge et du blanc (1). Le corps grossier (produit par les parents) se
developpe,. étant humecté et nourri par les aliments et les boissons de six goits (%)
absorbés par la mére. Les voies alimentaires de la mére et de l'embryon se corres-
ondent; c’est ainsi que ce dernier se nourrit. Ainsi que la racine d’un arbre a des ouver-
fnres pour absorber I'eau qui humecte et noarrit I'arbre, ainsi le godt des aliments et des bois-
sons venant par la mére hamecte et noarrit le corps grossier. La forme et les dimensions du corps
grossier sont identiques i ce.les du corps subtil. Le corps subtil est appelé « Fintérieur », le corps
grossier « P'extérieur ». Dans le corps subtil, toutes les caractéristiques et toutes les formes
de 'homme, les mains, les pieds, Ia téte, la face, le dos, leventre, sont au complet. Des rsis
s'expriment ainsi dans les quatre Védas : « l.e corps grossier posséde sis substances, dont trois,
le sanz, la chair et les nerfs (%), viennent de la mere, et trois, le sperme, les cheveux et les
os (). da pere. Le corps dans lequel ces six substances demeurent est le corps grossier et
exierienr, «qui développe le corps subtil intériear. Le corps subtil, ayant été développé par le
corps grossier, a les cinq ¢éléments extérieurs poar demeure, aussi bien an moment de la nais-
sance quapres. Ainsi on batit pour un prince royal un palais avec plusiears salles et on Jui dit :
« Ici tu vivras, ici tu mangeras, ici ta dormiras. » Il en est de méme de la Natare, qui produit
les cinq grands éléments pour donner une demeure au corps subtil et au corps grossier : 1)
L'¢lément éther est produit pour servir de lieu ol aucun obstacle ne se rencontre; 2)
" I'élement terre, comme lien de demeure; 3) I'élément ean, comme lieu de la pureté ; §)
I'élément fea, comme lien de la consomption; 5) I'élément air, comme liea du mouvement et de
la dispersion. 1l y a donc dansle corps cette triple division: 1) le ‘corps subtil ; 2) ce qui est
produit par les parents ; 3) (ce qui résulte de) I'union (des éléments). (Ce dernier) se subdivise
d'aprés sa pature en trois: 1) tranquillisant ; 2) redoutable ; 3) accablant. — On pourra
dire : « Parmi ces trois catégories, lesquelles sont permanentes, lesquelles ne le sont pas ? »
Mous répondons :

o« De ces trois (corps), le sublil est peimanent, les autres sont périssables ». Parmi les
lrois corps, 'espéce subtile, qui estformée par les cinq éléments subtils, est 'origine du corps.
Quand le corps grossier périt, le corps subtil, s'il est accompagné de vice (adharma), renait
parmi 'une de ces quatre espéces : 1) quadrupédes ; 2) étres ailés ; 3) serpents (3); 4) étres qui
ont une forme horizontale (%). S'il est doué de vertu (4Aarma). il nait dans l'une de ces qua-
tre classes : 1) Brahma ; 2) les dieux; 3) les maitres du monde (prajapdti; 4) les hommes (7).
Ainsi les corps subtils sont permanents, et jusqu’i ce que la connaissance ou I'aversion (pour le
sainsdra) se soit produite, ils transmigrent  travers ces huit lieux de naissance. Mais quand
la connaissance ou I'aversion nait, ils abandonnent le corps (grossier) et atteignent la Délivrance
finale. C’est pourquoi il est dit que I'espéce subtile est durable, tandis que les autres, les especes
grossiéres, perissent et ne sont pas durables. Au moment de la mort, le corps subtil abandonne le
corps grossier, qui, ayant été produit par Jes parents. est mangeé par les oiseaux, ou abandonné
al1 putréfaclion, ou consumé par le feu. L.e corps subtil de I'ignorant tourne sans cesse dans les

') cogitacukramigribhavena, « p;r la mixture du sang et du sperme ».

- 1Y) sadrasa (75 %k); 1) madhura (H); 2) amla (AF); 3)lavana (B); &) katu (3E); 5)
tihta 1) ; 6) kagaya (K)-

*) rudhira (ﬂ), mamsa (Iﬂ), sniyu (B)

) cukra (B); majja (« moélle » ; le chinois a & « cheveux »); asthi ('I’)

%) M 47 « poitrine-marcher » = uraga.

8 ﬁ T « cegx qui marchent de biais » = tirvai.

(‘) ({. le commentaire do § 44.

»
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exisiences. — On pourra demander: « Voos dites que le corps qui est produit par les parents

périt; aprés cela, quel est le corps qui transmigre a travers les existences ? » Nous répondons
dans ces vers: : | |
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Le corps, & son origine, est sans empéchement (et permanent) (1) ; composé
du Mahat, du Sentiment du moi et des cin éléments subtils, il transmigre, sans

agir sur les objets. Il est influencé par les états (mentaux) et doué de la margqtue
de la subtilité.

-

purvotpannam asaktam niyatam mahadadisuksmaparyantam |
samsarati nirupabhogam bhivair adhivasitam lingam || 40 |

/

COMMENTAIRE

« Le corps, a som origine, est sans empéchement (et permanent) ». Au commencement,
guapd [a Natare évolue et produit le monde, les corps subtils sont créés d'abord. De la Nature
est' ¢ 'Intellect (Mahat), de I'latellect le Sentiment du moi. et da Sentiment da moi les Cing
éléments subtils: c+s sept élres sont appelés «les corps sabtils ». Qu-lle est la caractéristijue
d’un corps subul ? Il est pareil a la forme du dieu Brahma (dans sa subtilité), et apres avoir
perca les objets (dans ses nombreuses existences), i atteint la Déhvrance finale. 1} est « suns
empéchement ». i.es Sages ont dit: « Qu'il se trouve dans le monde des animaux, des hommes
ou des dieux, le corps subtil ne rencontre aucun obhstacle de la part des montagnes, des rochers,
des murs, etc., a cause de sa subtlité. » De plus il ne change pas. Tant qu’il n'a pas atteint la
connaissance, Il n’est jamais isolé (du corps grossier) ; c’est pourquoi on dit qa’il est durable.

« Compose du Mahat, du Sentiment dw moi et des cing éléments subtils ». De combien de
substances se compose le corps subtil? Des sept substances subtiles. Mais quant aux seize subs-
tances grossiéres (*), quellgs fonctions le corps subtil exerce-t-il sur elles?

« Il transmigre... ». Le corps sublil associé aux onze organes lransmigre a travers les
trois régions, assumant ane des quatre naissances (de chaque espece) (3).

« Sans agir sur les objets . Sl est séparé des onze organes ou du corps grossier produit
par les parents, il n'est pas capable de salsir les objets (d'en jouir). ) -

« Il est influencé par les stats mentnur et doué de la marque de la subtilité ». Le corps
subtil est influencé par les trois états d'étre. Les trois états d'dtre sont expliqués plus

(') Le mot correspondant au sanscrit niyatam ( permanent) ne se trouve f;as en chinois, mais
d’aprés le Commentaire il faut le suppléer.

(*) Les cinq grands éléments et les onze organes.
(®) 1l en est de deux espéces; cf. § 39. : s
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bas (§ 43). Ce sont: 1) l'état acquis par le bien ; 2) 'état obtenu par la Nature; 3) I'état
obtenu par un produit. Ces trois états d'étre influencent le corps subtil.
« La margue de la subtititz ». Le corps subtil transmigre i travers les existences
et c'est ce que les Sages seals voient. (U’est pourquoi on dit qu'il a la marque de la sabtilité).
Un pourra demander : « Pourquoi les treize organes, en transmigrant d travers les existenees.
emnpruntent-ils le corps sabtil ? » Nous répondons dans ces vers :
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Comme il n’y a pas de peinture sans un mur; comme il n’y a pas d’ombre
sans un poleau ou autre chose de semblable ; ainsi, sans un corps composé
des cinq éléments subtils, les treize (substances grossiéres) n'auraient pas de
support.
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citram yalh:’u;ray:im rte sthanvadibhyo vatha vini chaya |
tadvadvinavigesair (') na tigthati miracravam lingam || 41 ||

COMMENTAIRE

«Comme il n'y a pas de peinture sans un mur. .. ». Nous vovons que dans ce monde le
support et ce qui est supporté vont unis et ne se séparent jamais ;-ainsi les couleurs d'une
peintare ont pour support an mur, et en dehors du mur il 0’y a pas d'autre support pour elles.
(J'est pourquoi « les treize (substances grossieress) ne peurent subsister sans le corps subtil ». -
Ensuite : sans un poteau (qui la projette), il n'y a pas de support pour I'ombre ; sans fea iln’ya
pas de lumiere, sans eau pas de fraicheur, sans air pas de toucher, sans éther pas d’espace
pour le mouvement (2). Ainsi sans le-corps subtil les formes grossiéres n'ont pas de support
¢t ne peuvent subsister. C’est pourquoi il est dit: « Sans un corps composé des cing éléments
sublils, les treize (substances grossiéres) n'auraient pas de support. » — On pourra demander :
« Dans quel but le corps subtil transmigre-t-il en compagnie des treize (substances grossieres)
a travers les existences ? » Nous répondons par ces vers :

§ 42
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(1) 11 faut couper: vina-avicesair « sans les non-spécifiques », c’est-u-dire « sans les éléments
subtils ».

) f8 BR. iryapatha.



Ayant pour motif le désir de I'Ame, en raison de la cause et de la consé-

quence, selon le pouvoir omniprésent de la Nature, il prend des formes
(d’existence) variées, tel un acteur.

purusarthahetukam idam nimiitanaimillikap rasampgena |
prakrter vibhutvayogan natavad vyitisthate lingam || 42 |

- | COMMENTAIRE

« Ayant pour motif le désir de 'Ame ». Le désir de 'Ame doit étre exécuté; c’est pourquoi
la Natare évolae. Ce désir est de deux sortes: an commencement, I'Ame désire percevoir les
objets, etc., et finalement elie désire voir la distinction entre les trois gunas et I'Ame. Les am-s
du monde de Brahmi, etc., peuvent s'associer avec les objets (le son, etc.) et peuveut
plas tard étre délivrées entiérement. Ainsi Ja Nature évolue et produit le corps sabtil. Pourquoi
le corps subtil est-il assujetti & la transmigration ?

« En raison de la cause et de la conséquence ». La cause est octuple : vertu (). etr.,
comme il est expliqué plas bas (§ 43). 1l est dit dans !a stance 44 : « Par la vertas on monte
au ciel,-par le vice on descead dans les régions inférieures. Par la conpaissance et Faversion
on gagne la Délivrance finale ; par leur contraire, le servage. » De quelle maniére sont
prodaits la cause et ce qui dépend de la cause (la conséquence) ? Réponse :

« Selon le pouroir umniprésent de la Nature ». Tel un roi qui fait ce qu’il veat dhns
son domaine, la Nature fait prendre une forme (au corps subtil) en le faisant naitre parmi
les dieux, les hommes ou les animaox. Cest pourquoi il est dit :

« Il premd des formes (d'existence) varides, tel umactrur ». Comme un acteur qui repre-
sente lantdt an dieu, tantdt un roi, tantdt un naga, tantdt un démon, etc., le corps subtil, associé

~ aux treize (organes), entre tantdt dans la mtrice d'un éléphant, d'an cheval, etc., taniit

o “dans celle d'une divinité ou d'un étre humain, et devient un animal, an dieu ou un homme.

=

On pourra demander : « Voas avez expliqué plus haut \§ 40) que les treize organes iuflgencés

par les trois états d'#re transmigrent a travers Jes existences. Mais quels sont ces lrois états
d’4re? » Nous répondons dans ces vers :

ARTER
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l.es trois états d'étre sont I'état acquis par le bien, Pétat acquis par la Nature
et P’état acquis par un produit. On a vu qu’ils dépendent des organes intérieurs S
ceux qui dépendent du (corps) subltil sont le kalala el les autres.

simsiddhikag ca bhivah praktika vaikplikig ca dharmadyah | -
drstah karapagrayinah karyagrayipag ca kalaladyah || 434
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(') Le texte a 1 ; mais c’est une fante pour £, comme on peut voir par le § 43. -
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COMMENTAIRE

« Les trois étuts détre sont U'état acquis par le biem... ». Les trois états d'étre com-
prennent tous les objets. Tous les objets sont de trois sortes: 1) Ce gui est acquis par le
bien; 2) ce qui est acquis par la Natare; 3) ce qui est acquis par un produit. « Acquis par le
bien »: c'#ait le cas du rs1 hapila, qui dés sa naissance possédait les quatre facultés. Ues quatre
facultés sont : 1) vertu; 2) connaissance ; 3) absence de passion; §) pouvoir. Comme c’est par
lebien qu'on obtient ces quatre facultés ('), on les appelle les facultés acquises par le bien
(fait dans une existence antérieure). Que signifie « acquis par la Nalure » ? Comme il est dit
dans les Védas, le seigneur Brahma avait jadis quatre fils: 1) Sanaka; 2) Sanandana; 3)
Sanatana; 4.) Sanatkumara (%). Ces quatre fils, foornis des organes et de leurs fonctions (3),
avaient spontanément, i I'dge de seize ans, les quatre facultés an complet : la vertu, la con-
naissance, I'absence de passion et le poavoir. Comme dans le cas d'un homme qui trouve a
improviste un trésor, ces quatre conditions ne peuvent pas étre obtenues par une canse,
c'est pourquoi on les appelle « obtenues par la Natire ». « Acquis par un produit ». lLa
forme corporelle d'un maitre est appelé un produil. Parce que c’est la forme corporelle du
maitre. le disciple Vapproche avec respect, I'écoute et acquiert de la connaissance ; par la
connaissance, on acquiert I'absence de passion; par I'absence de passion, la verta; par Ja
vertn, le pouvoir octuple (4). Ainsi les quatre facultés sont obtenues par la forme corpo-
relle du maitre: c’est pourquoi on dit qu'elles sont acquises par un produit. Ces quatre
facultés exercent leur influence sur les organes intérieurs, le Mahat et les autres, et elles
produisent la transmigration a travers les existgnces. Il y a les quatre facoltés et leurs con-
traires, en tout hait. Ou vivenl ces huit catégories? Réponse :

« On a vu qu'ils dépenient des organes intérieurs. » l.es organes intérieurs sont le Mahat
etles antres. L.e Mahat posséde les hait facultés, c’est-i-dire que les qdatre facultés pro-
duites par le dharma et les quatre produiles par I'adharma vivent dans I'Intellect, comme il a
éte dit plus haut (§23): « L'intellect déterminant, c’est le Mahat. Yertu, connaissance, absence
de passion et pouvoir sont ses caractéristiques, quand il est affecté de satira. l.eurs opposés
sont ses caractéristiques, quand il est affecté de tamas. » Ces huit sortes de conditions
peuvent étre réalisées par les organes intérieurs, et puisque ces huit catégories peuvent étre
vues par ao sage doué de la voe divine, ondit: «On a vu.... »

« Cenwt qui dépendeat du corps sublil soml le kalala et les autres. » |l s’agit des huit
stages (%) : 1) kalala ; 2) arbuda ; 3) peci; 4) ghana; 5) enfance ; 6) adolescence ; 7)
jeunesse ; 8) vieillesse. Ces huit stages sont nourtis par les quatre sortes d'aliments: 1) l.es

(*) Pour les quaire facoltés, voir § 1.

1) 2 I K So-na-ko; E B F& I So-nan-t'o-na; ZI WP Sona-to-na; P B
1% Mg §} So-nan-kio-mo-lo. Cf. Gaudapada, § 43 et § 1, ol ces qualre personnages sont
mentioanés comme ayant transmis la doctrine de I'Ecole.

(%) Je ne vois pas trés bien ce que Paramirtha veatdire par laphrase Bt 8 F B R B

N 9 ) h + A AB B A B 2 AR 1 doit cependant traduire une phrase

pareille i celle-ei, qui se trouve dans le passage correspondant de Gaudapada tesam ulpanna-

kiryakiragindm (E RER ‘) carivinam (f§ ) sodacavarsanam (4 75 il lli) ete
bhavag catvirah samutpannds (38 8 7% R
(Y) V. § 23, commentaire.

Les quatre premibers slages, ceux de I'embryon, sont transcrits: 1) 3 §& Wk ko-lo-lo: 2
3? K& a-feou-te; H IR P piche; §) 8 I kia-na. Gaudapidda. a : 2) budbuda : 3)

B.E.F. K. 0 : T. IV -6
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Juatre stages (de I'embryon) sont nou_rris par les six sortes d’aliments et .de boissons absor-
bées par la mﬁe (1); 2) 'enfance, par le liit de la mére; 3) P'adolescence, par la nourriture

qu'on lai procure ; §) la jeanesse et la vieillesse, par I'absorption indépendante de la nourri-

ture. Ces hoit stages doivent leur existence au corps subtil. Les scize catégories (dharma, i;

" a . 4 kalala-vieillesse, 8) influencent les orgines intériears et causent la 'lransmi-

gration A travers les existeaces. — On pourra demander : « VYous avez déclare plus haut (3 i2;
ju'en raison de la cause et de la conséquence, le corps subtil prend des formes variées cow-
me umn acteur drmnahque Que sont e la cause » ol « ce qui dépend de la cause » (la conxe-

- yuence) ? © Nous'répondons dans ces vers:

-] i i) 5|
st il Ik & .
] | E: 3 IR : -
» » () [}
) ®n T £

4

~ Par la vertu on monte au ciel, par le nce on descend dans les régions 1nf¢-
rieures. Parla connaissance el Paversion on gagne la Dehvrance finale, mais

- par leur contraire, le servage.

dharmena gamanam urdhvam gamanam adhastad bhavaly adharmena |
jiianena capavargo viparyayad isyate bandha || 4%

(. OMMENTAIRE

"'« Par la vertu...». Si dans le monde un homme pratique le bien, yama et niyama (*), son
. corps subtil montera en haat, de sorte qu’au temps d’'une- (nouvelle) naissance il renaitra dans une

des huit régions, c. a. d. comme 1) Brahmi; 2)maitre du monde (prajapati); 3) dieu; 4) gan-
dharva ; 5) yaksa; 6) raksasa; 7) yamaraja; ou 8) démon (®). Ces huit régions peuvent ¢tre
gagnées par la vertu. Mais sil'on pratique le contraire des dix bonnes actions (yama et niyama),

" ¢'est-a-dire si I'on s'adonne au vice, le corps subtil descend dans les régions inférieures et re-

nait dans une des cing régions, c. 3. d. comme 1) quadraupéde; 2) volatile; 3) serpent ; 4)
amphibie (%) ; ou 5) étre sans mouvement (le regne végetal et miceral). Les cinq régions soat
le produit du vice.

« Par la connaissance e Faversion, on gagne la Delivrance ﬁnale ». Par le corps subtil
on gagne la connaissance, par la connaissance l'aversion (pour les transmigrations); a cause
de I’aversion le corps subtil est abandonné et le vrai Moi (I Ame) reste lsolé C'est ce quon

' appelle « Délivrance finale ». - .
¢ Pur leur contraire, le servage ». Le coutraire de la connaissance est appelé ignorance. Ainsi
" un homme dit : « Je suis i prendre en pitié, » ou: « Je suis aimable » ; quand jl dit : « Je suis

aimable », c’est 1a un effet dn Sentiment du moi. Voila ce qu'on appelle « ignorance ». Cetle
ignorance enchaline le corps et I'oblige 4 rester parmi les hommes, les dieux ou les animagx. Le
servage est de trois sortes: 1) servage par la Nature ; 2) servage paran prodmt 3) servage par

(1) V. § 39, note 3. )l

" V.§%.

) Le 3 et le 7 différent dans Gandapada dieu (dera) est probablement pour devanam Indiu.
(V. § 53, comm.).

(*) Cf. § 39, commentaire.

-

v
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le don sacnficiel (1), Ces trois modes seront expliqués plus has (§ 45). 1 est dit (§ 43):
¢« e raison de la cause et de a conséquence », les bonnes actions sont considéréas comme
dtart la eause et la naissance dans les régions supérieures comme la consequence : les actions
mciraises sont la cause. et la descente aux régions inferieares la consequence, e méme, la
cot:ntissance et I'aversion etant la cause, la Délivranee tinale est la conséquence ; I'ignorance
et I' ttachement étant la cause, le servage est la conséguence. N ¢oté de ces quaire cauoses et
de «es quatre consequences que nous venons d'expliquer. il V a.quatre aatres causes et conseé-
guenves ; nous allons les exposer:

4

™t
}*;.

DB
8 &

1%

A cause de Iabsence de passion, il v a absorption dansHa Nature; a cause de
la passion entachée de raj s, il ¥ a naitre et mourir. La ot il v a pouvoir, il y a
absence d'obstacle ; li ot il v a le contraire, il v a des obstacles.

-
b ]
-

#‘:
of i 3 B

BT E
*

vatragyat prakrtilavah saipsaro (2) bhavati rajasad ragat |
aigvaryad avighito viparyavat tadviparvasah || 45 |

CCOMMENTAIRE

« 4 cause de labsence Jde passion, il ya absorption dans la Nulure ». Supposez un brahmane
qui quitte sa famille, étudie la voie, controle ses onze organes, rejette les onze objets (des
sen~ et de laction; et observe les dix lois de yama et de niyama () ; il sera rempli d’aversion
(pour le monde) : par l'aversion il se délivrera de la passion ; mais n'avant pas la connaissance
dew vingt-cing verités, il n'atteint pas la Déliveance finale. Quand il mourra. il se dissoudra dans
les huit (éléments de La) Nature : la Nature, I'lntellect, le Sentiment da moi et les cing éléments
subtils. Par la dissolation dans les huit (éléments de la) Natare, il n'atleint pas la lélivrance,
bien qu'il simagine latteindre. Car ensuite, au moment de transmigrer. cet homme recoit de
nouvean un corps grossier dans les trois mondes. (I'est pourquoi on dit qu'i cause de F'aver-
sion (pour le monde), onse dissout dans fa Nature. Voilii le « servage par la Nature ».

« A cause de ln passion entackiée de rajas, il y a naitre el mourir », « Passion enlachée de
rajas s : Supposez un homme qui pen-e ainsi: -« Jai fait de grands dons, j'ai célébré de grands
sacrifices. j'ai servi les devas et jai donné i boire le soma ;. je serai heureux dans le monde

futur. » Par ce désir entaché de rajas il subira une noavelle naissance dans la région de Brah-
ma....... ou parmi les ammaux. Voili « le servage par 12 don sacrificiel ».

« Par le pouroir il y a absence d'obstacle s. « Pouvoir » : il y a huit espéces (de pouvoirs)
doués de rajas: exiguité, ligéreté, etc. (*). & cause du pouvoir il ya hait especes d'absence
d'obstacle dans le monde du roi Brahmi. L'octuple pouvoir s'associe avec Fintellect; c’est

pourquoi on dit dans ce cas « servage par un produil ».

iy A M W = daksinika-bandha.
') La 8. T. K. lit: « sampsare ».
() V.§23 et § 44.

(') V. commentaire du § 23.

To 'V'-' M.



— 1032 —

« Laos il y a le contraire, il y a des obslacles ». Le co.traire du pouvoir est I'impuissance,
A cause de l'impuissance il y a des obslacles partoul. Ces obstacles sont aussi un « servage par
les produits », car ils appartiennent aassia la catigorie du tamas. — Cette stance explique done
Jes quatre causes et conséquences. L'absence de passion est appelée la cause et I'absorption
dans la Nature la conséquence ; la passion douée de rajas st la cause, naitre et mourir la
canséquence ; le pouvoir est la cause, 'absence d'obstacle la conséquence ; I'impuissance el la
la cause, les obslacles la conséquence.

Ou a donc expliqué les seize produits : les huit canses et les huit conséquences. On pourra
demander: « Quant a ces seize espéces de créations de causes et de conséquences, quels sont
leurs éléments constitutifs ? » Nous répondons par ces vers :

§ 46
% 2 R 4
< & & it |
£ 5 ® L
+ £ B B
7 F - 1

La création dérive dans sa nature de 'Intellect ; elle est (de quatre sortes):
doute (1), incapacité, conlentement el perfection. Considérant la disparité des
gunas, il va cinquante divisions dans I'Intellect.

esa pralyayasargo (?) viparyayacaktituslisiddhyakhyah |
gunavaisamyavimardat (3) tasya ca bhedas tu pancacat | 40 |j

b
-, - .
¢

Fr

11) Ji§ « doute » ; mais comme le sancrit a « viparvaya s, il fant peut-étre lire § « obstacle ».
Gaudapada lnlerprél.e cependant « samcaya v,

(*) Pratyayasurga, B 2B 2E « création intellectaelle »; ; pratyaya signifie « notion » e
pratyuayasarga est « la création dont on n'a qu'une notion », a opposé de bhulasarga . la
création organigue », ¢ue nous percevons par nos sens. La création intellectuelle est de seize

espéces :

CAUSKS ) CONSRQUENCES
t) 2 vertu (dharma). 1) @ L élévation (gamanam
?) E connaissance (jidnam). urdhvam).
Positives{ 3) AR €k absence de passion (vaird- 2) ¥ IR délivrance (moksa).
gyam). 3) IR % absorption (prakrtilaya).
4) H 7 pouvoir (aigvaryam). 3) 4% R absence d’obstacle (avighita).
5) s vice (adharma). 5 m T dégruhhon (gamanam
6) JF W ignorance (ajiidnam’. .
Négatives! 7) 9 8K passion (avairigyam). 6) W :mace (haﬂdha)
3) £ 8 & impuissance (anaigva- IR, | transmugralion (samsara).

ryam). 8) Rt W obstacles (vighita).

Le texte chinois semble admettre deux interprélations pour pratyayasarga: 1) les scize
créations en totalité ; 2) les huit créations de la conséquence. Dans les deux cas, I'lntellect est
leur base ou leur nature. Ceite stance n’est pas facile a comprendre. -

(®) Vimardit est rendu par M. Davies « out of hostile influence » et par M. Garbe
« weil die gupas sick wegea ihrer Ungleichheit befeinden ». Paramirtha 2 B it 8§ 1 3
« considérant la disparité des gugas». Il semble que dans son texts il y ait en une variunte,
peul-étre vimargat, « par la consideration de ». Gaudapidds ne donne pas d'esplicatioh nelle.

*
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COMMEXTAIRE

« La création dérive dans sa mature de CIntellect ». La création est (I'agrégat) soit des
<eize (c?/ms et conséquences); soit des huit conséquences. l.es seite — les huit causes et les
huit censéquences — ont comme base commaune I'lntellect. Les huit conséquences sont appelées
« création » ; (dans ce cas), les huil canses sont leur base. Voild pourquoi il est dit que les seize
espéces de créations ont I'lntellect comme base. 1l a été dit plus haut (§23) : « 1'Intellect déter-
minant, c'est le Mahat. Vertn, comnaissance, absence de passion et pouvoir sont ses
caractéristiques, quand il est doué de satica ; lears opposés, quand il est doué de tamas. »

« Elle est de quatre sortes : doute, incapacité, contentement et perfeclion ». Les seize espé-
ces de créations sont de plus divisées en quatre catégories : 1) doute; 2) incapacité ; 3) conten-
tement ; 4) perfection. Voici an exemple: Un brahmane, avec ses quatre disciples, revenait
dun grand royaume dans son pays. En route, avant le lever da soleil, un des disciples
dit an maitre: « Grand mailre, j'apercois sur la route un objet ; je ne sais si c'est un poleau ou
un homme ayant de mauvaises intentions. » Ce disciple a du doute au sujet du poteau. Le
maitre dit au second disciple : « Allez vous assurer si c'est un homme ou un poteaa. » Ce
disciple, selon les paroles du maitre, regarde de loin, mais n'ose pas s’approcher, et dit a
son maltre : « Grand maitre, je suis incapable de m’approcher. » Ce second disciple est inca-
pable. Puis (le maitre) s'adresse au troisiéme disciple : « Allez voir avec soin ce que c'est! » Le
disciple regarde et dit: « Grand maitre, a quoi bon I'examiner maintenant ? Au lever du soleil
passera par ici une grande caravane (')  laquelle nous pourrons nous joindre. » (e troisiéme,
hien qu'il ne soit pas encore sir sic’est an homme ou un poteau, ne s’en soucie pas (com-
tentement). Alors le maltre s'adresse au quatriéme disciple : « Allez examiner la chose. » Celui-a,
qui a une bonne vue, apercoit une liane enlacant cet objet et queiques oiseanx perchés dessas ;
il l'approche, la touche du pied et revenmant vers son mailre, jai dit: « Granod maltre, cet
objet est un poteah. » Ce quatriéme disciple a donc atteint la perfection (7). Les seize espéces
. de créations sont ainsi groupées en quatre classes.

« Considérant la disparité des gunas ». 1l ya trois gunas: saltva, rajas, tamas. lis s’excluent
Fun I'autre ; si le sativa prédomine, le rajas et le tamas sont cachés; de méme les rayons

du soleil cachent les étoiles, le feu, elc., et ainsi de suite pour le rajas et le tamas. Considérant .

la disparité des trois gunas, il faut reconnaitre cinquunte Jivisions dans 'Intellect. Nous allons
expliquer ces cinquante divisions :

§ 47

a

> W o
B N i B
S+ R

St bt 5B W

Il y a cinq sortes de doules et d’erreurs et vingt-huit sortes d’incapacités, a
cause de 'imperfeclion des organes. Le contentement est divisé en peuf, la
perfection en huit. B

() Le textea Kk 5 @& ; cela pourrait signifier « une foule d'adhérents d'une secte »; ma

traduction est bypethétique.

- (%) Lette parabele ast doanée par Alberuni, 1, 8. V. aussi Garbe, Samkhyaphilosophie, p.66.
~ Elle'apparait plus baut, § 30, de méme que dans Gsadapida. V. mon introduction.

N

~

ok
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pafica viparyayabheda bhavanty acaktic C«'l,";k.'ll“af_lﬂ\'aik-‘ll}':.-ll |
astavimgcatibhedas ustir navadhastadha siddhih | 47

=

COMMENTAIRE

« Iy a ring sortes de doutes et derreurs ». « Doute et erreur » ont été exphiqués plas
haat (§ 46,. Nous allons expliquer maintenant ces cing; divisions. Elles sont: 1) ténilires
(tamas); 2} stupidité (moha) : 3) grande stupidité (mahimoha) : §) ténebres profondes 3.
misra): 5) ténébres aveugles (andhatamisra). Avant d'expliquer lincapacité, nous .ilons
d'abord examiner les cinq sortes de doutes : |

£
e
x

o T

r.::'] /-\ _

fy N fi
-1 o

\ -}-

Mo St 3 o

;

Les ténébres sont considéréeg.comme divisées en huit espéces, la stupidhits en
huit et la grande stupidité en dix ; les ténébres profondes sont divisées on dix-
huit, de méme les ténébres aveugles.

1
*

bhedas tamaso "stavidho mohisya ca dacavidho mahimohaly |
tamisro "stadacadha tatha bhavaty andhatamisrah | 48
;r ‘

COMMENTALRE

« Les téncbres sont considérées comme dirisées en it espices ». Niun hon:me atteint | ab-
sence de passion sans avoir la connaissance, il est absorhé dans les huit élements primares,
c’est-a-dire la Nature, I'Intellect, le Sentiment du moi et les cing éléments subtils. Bien jue
n'ayant pas atteint la Délivrance finale, cet homme croit I'avoir attemte, parce qu'il ne voit pas
les huit espéces de servage. Ne pasvoir ces huit espéces, voili co qui est appelé o téncbros s,
« Ténébres » est synonyme d'ignorance.

« La stupidité en huit ». Nous avons expliqué plus haut 1§ 23 que e pouvonr est de bt
sortes. De ces huit, les dieux, etc., sont lies par [attachement et ne peavent pas attemnd: - la
Délivrance finale ; étant liés par Vattachement i leur pouvoir, als transimigrent a traver- les

existences. (Cest pourquoi on dit que la stupidité est de huit espi-ces. Les huit prenperes

(c'est-a-dire, les espéces des ténébres) sont appelées « servage par la Nature », et les hait
derniéres (c'est-i-dire, celles de la stupidité; « servage par an produit -, . -

« La grande stupidité en dir ». 1l v a les cing éléments subtils qui sont donds de ~.itva
et qui servent d'objets aux dieux. Les cing ohjets (sublilsy-sassocient aux cing élenents
grossiers (qui sont les objets des hommes et des animaux et qui sont) doués des trois HIELE
C'est a ces dix objets que Brahma, les hommes, les animaax, etc., sont lies par Fattacheinent.
etils sentent qu'en dehors d'eux il n'y a pas de meilleurs objets. A caase de cet attachement,
on ne réalise ni la connaissance ni la loi de la Délivrance finale : on ne fait yue s'attacher aux

. objets, sans rechercher la Délivrance finale. Voila d'oi vient le nom de « grande stapidite »-

L ]

5,
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« Les ténobres profondes somt divisées en dix-Auit ». Quand les huit espéces de pouvoir
et les dix objets tombent en décadence, I'homme pauvre songe ainsi: « Je suis maintenant

pauvre, sans pouvoir, et j'ai perda tous les objets (en mon pouvoir). » Songeant ainsi, il

cprouve dix-huit espéces de douleurs. Ces douleurs sont appelées « ténébres profondes ».

« De méme les ténsbres aveugles ». Comme il a été dit plus haut, le pouvoir se divise en
huit espéces et les objets en dix. Un homme qui posséde ces dix-huit espéces songera
ainsi au moment de sa mort : « J'ai perdu maintenant I'octuple pouvoir et les dix objets
/e perception et d'action). 'Les messagers de I'enfer vont me lier et me dépeécher aupres
du roi Yama. » Songeant ainsi, il éprouve de la douleur et il est incapable d'écouter les doctrines
du Samkhya. Voila d’oi1 vient Fappellation « ténébres aveugles ». — Ainsi les cing especes (de
doutes) sont de nouvean subdivisées en soixante-deux espéces (1. Nous allons expliquer
maintenamt les divisions de l'incapacite :

i

$ 49

il
&
%
e

& 8 &t B
cv -+ 3o &

[

La destruction des onze organes et lalésion de I'Intellect sont appelées « inca-
pacités ». La lésion de Vlntellect est de dix-sept espéces, par opposition au
contenlement '=—9) et a la perfection (=8). ‘

EEE |+

ekadacendrivabadha saha buddhibadbair acaktie uddista |
saptadacabadha buddher viparyayat tustisiddhinam || YOI

({.OMMENTAIRE

« La destruction des onze organes ». Cela signifie: surdité, cécité, perte de I'organe olfactif,
perte de I'organe du gout, paralysie, insanité, aphasie, mutilation, infirmité, état d'eunuque
3% ), constipation; ce sont les défauts des onze organes. Pourquoi appelle-t-on cela
« incapacité » ? Parce que, (quand on est affligé de ces défauts,) on ne peut pas entendre.. ...
et on ne peut pas atteindre la Délivrance finale. Ainsi un homme sourd — et, si vous voulez,
donnez-lui encore une autre maladie, — consulte son hon ami: « Je suis misérable: que
dois-je faire ?» Le bon ami lui dit : « Acquiers li tonnaissance que donne le Sapkhya et tu altein-
dras I'exhaustion de la douleur, le bord de la douleur : tu seras délivré ! » L'homme répond :
« Je suis incapable d'acquérir la connaissance que donne le Samkhva, car je n'entendrais pas
la parole du maitre ; ne V'entendant pas parier. doit me viendrait la connaissance? » Le cas
est le méme pour les aveugles et les aotres. A cause de la destruction des organes, ils ne sont
pas capables d'acquérir la connaissance ; par li, ils sontincapables d'atteindre la Délivrance.

« La Lision de { Intellect est appelée incapacité ». Les dix-sepl especes de lésions de I'lntellect
vomt éire expliquées ulténeurement. |

(') Tamas, 8¢ moha, 8 . mahamoha, 10 ; tanusra, 18 andhatamsra, 18.
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« Par opposilion an contentement et a la perfection ». ie sont les opposés des neaf divi.
sions du conlentement et des huit divisions de la perfection, qui sont les lésions de I'Intel-
lect. Les omze défauts des organes et les dis-sept lésions de I'intellect sont appelés les viust-

bust (ncapacités).: Quelles sont les neuf divisions du contentement? Nous allons Feapii-
quer dans cefte stance : : '

§ 90

T3 W

)
/u

'/

a1 X
a2 X
MaFE XD

Il y a quatre sortes de contentements Intérieurs: ceux qui ont trait i la
Nature, aux'nécessaires (!), au temps et & la destinée (2). Les contentements
extérieurs sont au nombre de cinq, parce quils résultent du renoncement
aux objets. En tout il y a neuf (contentements).

adhyatmikac catasrah prakrtyvpadinakalabhagyakhyah |
bahya visayoparamat paiica nava tustayo "bhihitah || 50 ||

. COMMENTAIRE.

« It y a qualre sortes de comtentements intérieurss. « lntérieurs », parce que les quatre
contentements sont produits dans I'Intellect, e Sentiment du moi et le Manas : 1) le contente-
ment relatif a la Nature ; 2) relatif aux besoins ; 3) relatif an temps ; 4)relatif A la destinee,
Pour éclaircir les quatre contentements, nous dounons la parabole suivante. Des brahmanes ont
renoncé au monde et quitté leurs familles. Quelqu'un demande i I'un d’eux : « Quelle connais-
sance avez-vous. grice i laquelle vous avez été capable de renoncer i votre famille ? » li
répond: « Je sais que la Nature est la cavse réelle des trois mondes et c’est pounjuoi je suis
devenu un ascéte. » Cet homme connait seulement que la Nature est la cause, mais il ne connait
pas la permanence et I'impermanence, la connaissance et l'ignorance, la possession des gunas
et le manque des gunas, l'universalité et la non-universalité (des vingt-cing principes). Ne
connaissant que l'existence et sa cause, il est content. Un tel homme n’atteint pas la Délivrance.
On demande au second brahmane: « Quelle connaissance avez-vous, grice a laquelle vous
avez ét¢ capable de devenir un ascéte? » Il répond : « Jo sais que la Nature est la cause des
mondes et que les hesoins sont la cause de la Délivrance. Bien que la Nature soit la cause
réelle, on n'atteint pas la Délivrance sans les « nécessaires » ; c’est pouryuoi je me munis des
(objets) nécessaires. Les « nécessaires » sont les objets dont ont besoin les ascétes quand ils
s'acquittent des devoirs religieux. lis sont an nombre de quatre : 1) le triple biton (tridagda);

S

-

(') R « prendre », « ce qui doit étre pris », « besoins -, « le nécessaire » (apadana).
(") MR « inflaence », « le fruit des actes commis_ dans une existence précédente » (bhagya).
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3) ie pot a ean poar se laver (kamapdalu); 3) la kagaya ; 4)les cing objets bienfaisants (man-
galay: a)le sac a cendres; b) le cristal solaire; ¢) la corde sacrée; d) les charmes; e)
ane longue tige dherbe placée sur le toapet des cheveux et appelée I'herhe bienfaisante (!).
Voila les cing (objets) nécessaires pour I'étude de la voie. lis sont appelés les objets bienfaisants,
parce quiils chassent l'impureté. Avec les trois aulres objets ils forment les hait (objets)
nécessaires. IIs nous fout aiteindre la Délivrance, et c’est pourquoi j'ai quitté ma famille. »
Voilz pourquoi le second contentement est appelé « le conlentement du nécessaire ». Pour cette
raison (notre homme) n'est pas capable d’atteindre la Délivrance, car il sait seulement gue
ja Natare est [a cause, il ne conmait pas le reste. On demande au troisicme brahmane : « Quelle
est la connaissance pour laquelle vous étes devenu un ascéte? » Il répoad : « Que peuvent faire
la Nature et les nccessaires? Je sais (u'ils ne nous procurent pas la Délivrance, (et je pense
quelle viendra avec le temps). C’est pourquot j'ai désiré devenir un ascete. »*(e lroisitme
brahmane ne peul pas non plus atteindre la Délivrance. Pourquoi ? Parce qu'il ignore le sens
des ving-cing catégories (padartha). Voila « le contentement relatif au temps ». La méme ques-
tion est posée au quatricme brahmane; il 'répor_ld: « La Mature, les nécessaires ou le temps
ne servent a rien; c'est seulement par la destinée (qu'on est délivré). Je sais qu'on est délivre
a cause de la destinée, et c’est pourquoi je sais devenu un ascete. » Let homme non plus n’a
pasla conmaissance ; par conséquent, il n'atteint pas la [Mlivrance. Voili « le contentement
relatif 2 la destinée ». Ces qualre contentements sont produits en dedans.

« Les contentements extérienrs sumt aw mombre de cing, parce qu'ils résultent du
renoncement aur objels. » le contentement extérieur est de cinq espéces, selon le
renoncement aux cing objets. Par exemple, un homme voyant ¢ing brahmanes renoncer
a leurs familles, demande d'abord au premier: « Quelle est la connaissance pour laguelie
vous étes devenu un ascéte ? » Cet homme répond: « Dans le monde il v a cing objets (des
sens). Toutes les occupalions pour acquérir les objets (arjana) sont difficiles a pratiquer:
le laboarage (krsi), le métier de berger (pacupatya), le service du roi (seva), le com-
merce (vinijya); en dehors de ces occupations on pourrait pratiquer le vol (?) ; mais ce mode
d’acquérir les objets ne peut pas Atre praliqué, parce qu'il nuit a celui qui le fait et aux autres.
Voyant ces faits, j'ai songé a devenir un ascéte. » Letle cinqui¢me (?) personne n’aiteindra pas
la Iiélivrance, parce qu’elle n'a pas la vraie connaissance. Un demande au second : « Quelle loa
connaissez-vous pour laquelle, etc.., » 1l réepond: « Je sais qu'on ne peut acquerir les objets
que si on les cherche. .\lais*qéand/on a acquis les objets par e moven du labourage, etc., leur
protection (rakgana) est difficile. Pourquoi ? Parce (ue les cinq sortes d'occupations sont en
conflit les unes avec les autres. En protégeant les objets acquis, on s'expuse i se nuire a soi-
méme el anx aotres. Vovant que cette protection fait naitre la douleur, j'ai renonce aux objets
acquis et je suis devenu un ascéte. » Le sixieme homnie non plus n’atteint pas la Délivrance,
parce qu’il n'a pas la vraie connaissance Puis la méme question est posée au troisiéme, et il
répond : « J'ai pu chercher et obtenir ce que je n'avais pas encore obtenu; ce ygue javais

- obtenu, jeI'ai protégé pour ne pas le perdre. Maiy‘jﬁi vu que les cinj objets, par le fail méme
qu'on en jouit, diminuent : quand ils diminuent. on en éprouve une grande douleur. Voyant

H1) b 3 , « sac a cendres », peut-étre « bhasinalibuka », « la gourde aux cendres».
2 X H « la perle de I'eil céleste ». Je pense que c’est une erreur pour A HFPeha
perie du soleil céleste, « suryakanta». 3) $R ¥ $F « enlacer le corps, la corde sacrée »,
«apavitas. 4) 5L 5 M 4] « paroles magiques », poul-dtre « mantra ». 5) M A
« Therbe auspicieuse », « kuca ». -

(*) Gmﬁp&ha seulement parigrala, « accepter des aumdnes ».

(% En comptant.les quatre de I'exemple précédent.
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quils impliquent cette fante de la diminution (ksava. jai songé a devenir on ascéte. » Ce
trosiéme non plud n'aiteindra pas Ja Délivrance, parce qu'il n'a pas la vraie connaissance. Ly
méme question est posée au quatricme. 1l répond : « J'ai trouvé les objels; ceux que je n'ai pas,
Je puis les obtenir ; ce que jai obtenu, je puis le protéger: ce que j'ai perda par diminatien,
Je puis le trouver de nauveau. Pourynoi je suis devena an ascete ? Parce que les cinq orpanes
des sens ne sont jamais satisfaits et parce qu'ils cherchent sans cesse quelqne chose de mieux,
Voyant qu'ils impliquent ce défaut, j'ai cherché i devonir un ascéte. » (e quatriéme non plus
ne sera pas délivré, parce qu'il n’a pas la vraie connaissance. Finalement la méme queslioa
est adressée au cinquiéme, et il répond : ¢ Je cherchais, jobtenais, je préservais sans perte :
s'il y avait perte, je cherchais I'objet de noaveau : je cherchais le meilleur, et je I'obtenais. Pour-
quoi je suis devenu un ascéte? Parce que les quatre occupations (permises) par lesquelles on
“acquiert Ies objets peuvent léser les auires. Ni on ne lése pas les avtres, on v'a pas de succés
dans son métier. Laboureur, il fant couper I'herbe et les arbres; soldat, il faut tuer les
hommes : voleur, il faut causer de la perte -aux autres : (marchand), il faut mentir. Ces mauy
et’tous les autres dont souffre le monde procédent (de I'acquisition) des objets. Vovant quils
impliquent cette faate, j'ai cherché & devenir un ascéte. » Ce cinquifme non plus n’atteirt pas
la Deélivrance, parce qu'il n'a que I'aversion extérieure et qu'il n"a pas la vraie connaissanc».
Les quatre premifres sortes de contentements viennent du dedans, les cing autres viennent
du dehors; il v en a neuf en tout. A ces neuf sortes de ronlenlemenls'les Nages ont donné
neaf noms. Comme ils sont capables de nettoyer la poussiére et les impuretés, les épitheétes
de I'eau sont données aux neuf contdntements: 1 eau lubrfiante ; 2) eau mouvante ; 5 ean
courante ; §) eau de lac: 35) eau bien entrée. 6) eau facile a traverser; 7) ean qui jaillit
‘bien : ¥) eau transparente ; V) eau excellente et pure (). Les opposés des neuf espéces de
cententements forment les neuf especes d'incapacités, a savoir : eau non labrifiante. . . jusiu'a:
eau non excellente et pure.
On pourra demander : « Les trois categories (doute, incapacité, contentement) différent de la
perfection. Quelle est cettr derniére catégorie? » Nous répondons dans celte stance :

§ Ol

3ﬁ;mt
> EBE
o5 Rb |1 O I
B 3 X3 e 5

O DM K2R A3 K KoM K5y XA Kooy XM
KT EH AKs) LB Ao, W W F K. Voici quels sont l»s noms dans
t:audapada : 1) ambhas; 2) salilam; 3) ogha . §) wrsti; 35) sutamas: 6 param: 7) ~une-
tram ; 8) narikam ; 9) anvttamambhasikam. Fujii, le commentatear Japorais, donne I'v\pl- .
cation suivante : < ean lubrifiante », parce que la Nature pénétre tout comme Veau librifie
tout ; 2) « mouvante », parce que par les objels nécessaires on se purific, comme lean mou-
vante et peu profonde purifie toot ; 3) « courante », parce qu'avec le (ymps un fleuve joint
I'océan ; 4) « eau de lac », parce que linfluence des actes commis dans d’autres existrices
est comme |'eau du lac que la pluie remplit; 5) « bien entrée », parce (u’on renonce a acquerir
des richesses, comme une terre désséchée est irriguée par 1'ean; 6) ¢ aisément traversée », parce
qu'on n’a plus a s'occuper de protéger, comme une ean qui a été traversée; 7) « qui jaillit
hien », car il n'y a pas i craindre la perle, comme I'ean qui jaillit sans cesse ; 8) « transps-
rente v, car il n'y a plus d’attachement. 3) « excellente et pure ». car ne pas léser les autres es
comme de I'ean de la qualité la plus excellente et la plus pure. | .

LY
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Raisonner, entendre, lire, les trois maniéres d’empécher la douleur, ce, qu’on
obtient des amis et les effets des dons, voila les huit espéces de perfections. Les
trois premieres actions mentionnees ~ont les freins de la perfection.

uhal cabdo “dhivavanam dubkhavighitas traxah subptpraptih |
danam ea seldhavo “stau ~siddheh purvo kucastrividhah 151 )}

COMMENTAIRE

« Rawsonner entendive lire . los effets dres dons, voilin les huit especes de perfections » . Ce
sout les hait sortes de capacités par lesquelles on peut accomplic les six pratiques (*). Ainsi
us brahmane. devenant ascete et sunant la voie, songe ainsi: « Qu'est-ce que 'excellent?
u'est=ce que le vrai? Quelle est la conclusion ftinale? Par quelles pratiques atteint-on la
conpatssance ui manifeste les objetsy?  Avant ainsi eeflectn, 1l atteint la connaissance ; en lui
se leve la connaissance des vingt-cing verités © la Natare est ditférente tdes autres principes),
lntellect, le Nentiment du moi. ins cing ¢lements sublils, les onze organes. les cing grands
elements sont tous différents 'un de "autre, et le vrai (paramatma’ lui-meéme est différent de
toas les autres. \ cause de cette connaissance, les six espices de contemplations naissent : 1)
.1 contemplation des defauts des cing grands ¢]éments . en ohservant leurs deéfauts, Faversion
est produite et on renonce i ces éléments : ce stade est appelé « raisonrer ». 2) La con-
templation des défauts des onze organes: quand on voit leurs defauts. Faversion est produite
el on renonce aux orgaies: ce stade est appelé « (e 1% 3 La conteplation des défaots
des cing éléments subtils @ quand on voit leurs défaats, Naversion est produite et on renonce
Aax ey élements sublils o oce stade est appelé « samilifude ». 1) Contemplation des défauts,
du Sentiment du moi et des huit espices de poavaoirs: gquand on veit leurs defauts, Vaversion
e~t produite et on renonce au NSentiment du moi. ete.. Ce stade est appelé « arriree .. 3) la

contemplation des defauts de U'lntellect : gqoand on voit ses deéfauts, aversion est produite et

on renonce A l'lntellect. Ce stade est appele « contraction ». 6 La contemplation des défauts

de la Nature : quand on voit ses d'fauts. Faverston est produite ot on renonce a la Nature; ce.

-lade est appelé « isolement +. Amsi ce brahmane obtient Ta Délivrance & cause de son rai-
sonnement. l.a perfection est obtenue par le raisonnement. ¢'est pourquoi on lappelle «la
verfection par le raisonnemént ».

Avant explique « la perfection par le rasonnement », nous allons parler de Ia « perfection
par Faudit®dn ». Un brabmane entend un autre lire ces mots: « La Nature est différente,
I'Inteilect est different.. ... I» vrar Jui-meéme st différent. « Eotendant cette voix. il comprenid
ies vingt-cimg verites et il eutee dans e stade appelé « raisonner ». dans lequel il renonce aux
ang grands eléements. Pais, entrant dans le stade appelé teme o il renonce aux onze organes |
vntrant dans le stade appe's « sunilitude 7. il renonce aux cing ¢lements subtils : dans le stade
appele « arrivée ». il renonce aun Seatiment du maot, ete.: dans le stade appelé « contraction »,
1 renonce i Vlotellect: finalement, dans e stade de alisolement absolu ». il renonce a la
\ature, et ¢’est ce quion appelle la Deéivvrance finale,

Avantexpliqué < la pertection par Iandition s, nous allons expliguer « la perfection par la
weture . I v a huit sortes de connissanees, par lesquelles la perfection est attente. Voict
e que fait un brahmane qui vient duns la maison de son maitre : 1) 1l écoute avec joie; 2)
il écoute avec une attention exclusive: 3ril saisit ‘ce quiestdity: 4 il le garde dans sa

(') V. plus bas les « six sortes de contemplations ».
(3 Le texte a fE « pouroir »; c'est une erreur pour 5§ « tenir ».

-
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mémoire; 5) il comprend les principes; 6) il fait des raisonnements; 7) il fait son choix: 8)
il saisit la réalité. Voila les hait parties conslitutives de la connaissance. Par ces parties

constitutives de la connaissance on comprend le sens des vingt-cing vérités, et, entrant dans-

les six stades de 1a contemplation, on atteint la Délivrance finale.

« Les trois manieres dempécher i douleur ». 1) Renoncement aux douleurs intérieure- : g
brahmane souffre de douleurs intérieures, mal de téte. elv., et va chez un meédecin pour
se faire guérir. A cause de sa Jdoaleur intérieure, il désire acqaérir la connaissance”; deés;-
rant aciquénc le moyen de détruire la douleur, il se rend aupres d'un maitre, de qui j)
obtient les huit parties constitatives de Ja connaissance; il saisit le sens des vingt-cing vérités
entrant enfin dans les six stades de Ia contemplation, il atteint la Délivrance finale. Cette perfec-
bon a-son ongine dans la peine intérienre et on doit considerer a douleur spirituelle comme
identique i ta douleur corporelle. 2) Renoncement 3 la peine extérieure : un brahmane souffre
d’une peine extérieure, c'est-d-dire causée par un homme, une béte, un oiseau on méme ane
montagne, o arbre, ua rocher, etc.: ne pouvaut supporter la souflrance, il désire connaitre Je
moyen de détruire 1a doulear. 1] va aupres d’'un maitre, chez lequel if pratigue les hait divisions
(de la eonnaissance); il saisit le sens des vingt-cing vérilés et, entrant dans les six stades. j|
atteint la Délivrance finale. Cette perfection a doar son origine dans la douleur extérieare. 3)
Renoncement a la douleur cansée par des phénomenes naturels: un hrahmane est aMigé
par une douleur causée par un phénoméne natarel, le froid. la chalear, fa pluie, etc. ; incapable
de la supporter, il va aupres d'un maitre pour chercher I'octuple connaissance, par laquelle il
saisit le sens des vingt-cing verites : puis, entrant dans les six stades de la contemplation, il
atteint 'a Délivrance finale.

« La perfection ywon oblient des amis ». Dlans ce cas la connaissance est alteinte purement
au moyen du ~ bon ami » (halvanamitra) et non par les huit parties eonstitutives de la con-
naissance. \yaut atteint la pleine connaissance. on gagne la Délivrance finale.

« Les effels des doms ». Un brahmane est hai par d'autres. et, comme il <en apercoit,
i} devient ascite. quand il est devenu ascéte, son maitre et ses condisciples aussi le prennent
eR haine et ne lui communiquent pas la counaissance. Conscient de son peu de chance, il se
rend dans on village lointain poar y demeurer, se disant : « Dans ce vilage il n'y a pas de
brahmanes: je pourrai v passer ma retraite d'été varsa) .» Pendant sun séjour on lui fait des
dons multiples. 1l donne le superflu i ses amis et 3 ses connaissances : il en donne méme i des
femmes et i des pilres. Tous les habitants du village le chérissent. \ ia tin de la retraite d'ete,
toat le monde lui fait des dons: le triple biton, la cruche a eau, des vétements. etc.; alappro-
che de la féte He Cakra, il dit aux villageois : « Qui veut m'accompagner dans mon pays natal
pour v assister i la féte? Ceux qui vealent m'accompagner doivent emporter chacun un don
pour moi. » Arrivé chez lui, il se rend auprés de son vieux maitre. Choisissant les meilleurs
dons, il lui en fait I'offrande; le reste, il le distriboe i ses condisciples. Alors le maitre, les
condisciples et les autres commencent a I'aimer. Son maitre, en guise de don, lui communique
la connaissance. Par cem;/m/!ﬁmissance tl arrive & la connaissance absolue et i la Délivrance
linale. Cette perfection est donc acquise par des dons.— Les huit sortes de perfections sont encore
appeides par les Sages de Fantiquité: 1) traversant par soi-méme; 2) traversant bien:
3) traversant tout; §) traversant avec joie; 3) traversant avec une Joie excessive; 6 traver-
sant avec une joie pleine ; 7) traversant par I'amour; 8) traversant par Famour universel (!).

OO AERG D XM DIEK ) BER: S & & 8 L
f) 15 -E ):3 Tl'i; IR ﬁ; 8) ﬁ % ﬁ (baudapada donne les noms suivants 1.

taram; 2) sutaram; 3) tarataram ; {) pramodam: 5) pramoditam ; 6) pramodamanam : 7)
vamyakam ; R) sadapramuditam. | .
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[SOUS=OMMENTAIRE ('). — « Les Suges de Uantiquité les appellnt encore »: 1)
« Traversant par soi-méme ». Un homme de celte classe est trés intelligent. Par son
-propre raisoniement il oblient la sagesse prajna; ‘?). Unappelle cetie sagesse « la
perfecon pur le fait de traverser soi-néme », parce qu'elle n'est pas due 3 'enseigne-
ment d'an autre. Pour celte raison le fait d- traverser soi-méme n'est autre que la
praju Comme la prajnd nous fait échapper de cehord et arriverilautre, onl'appelle
« celle yai traverse »_Le Lutd'arriver en traversant estappelé la « Délivrance tinale »
c'est-a-dire la perfection. Helativement a sa cause. la prapii est appelée « celle qui
lraver-e » et relaliveent i sou effet elle est appelée « perfection ». Cette perfection
par le fait de traverser est obtenue par notre propre raisonnement : c’est pour-
quoi on l'appelle . traversant par soi-inéme ». Le sens des sept autres perfections
n'est pas différent, les noms seuls différent. — 2) « Traversant bieu ». La prajid et
la Délivrance sont obtenues soil par notre propre pouvoir, soil par celai d'un autre.
Un homme de cette ‘seconde) classe a des organes intellectuels un peu inférieurs et
i} doit profiter de I'instruction d'un autre ; mais néanmoins son esprit est trés actif
et par la il atteint la Délivrauce. (Cest pourquoi on parle de « la perfection par le
fait de traverser bien ». — 3.} « Traversant tout ». Un appelle (cette classe) « tra-
versaut tout o, parceque les hommes de cette classe, avant les organes intellertuels
doublement faibles, doivent s'appuver uniquement sur I'instruction des autres. —
4. « Traversant avec joie ». Un homme de eette classe, soulfrant d'une douleur
intérieare. mal de téte ou autre chose, va trouver le médecin et lui demande de le
traiter ; i1l peut ainst échapper pour un cerlamn temps i la douleur intérieure . (est
ane joie pour lur. Mais il songe ensumte que ce n'est pas 1 la Dehvrance finale -
sachant que la Delivrance finale estatteinte par l'isolement absolu il ~e rend aupres
d'un maitre du Samkhva pour apprendre la prajna et pour alteindre la Déhivrance.
Ainsiil éproave une autre joie. L'expression « traversant as cc joie » derive de fa dou-
ble joie que nous venons d'expliquer. — 5) « Traversant avec une joie exces-ive ». Un
homine de cette classe. affligé de douleurs intémeures et extérieures, va chiercher
un maitre et lui demande de le guérir. Gueén temporairement des deux sortes
de douleurs, il ¢eprouve aussitot la double joie. Mais sachant que ce n'est pas en-
core la Delivrance finale, il va chercher uh nwitee (da Samhhva) Avant étudie 1a
perfection, c’est-i-dire le moven de traverser. 1l éprouve une joie excessive. Ce-l
pourquei on parie de « la Joie excessive ». — 6) « Traversant avec une joie pleine .
U'n homme de cette classe souflre des trois sortes de douleurs: douleur inténeure,
(mal de téte, etc.); douleur extérieare, causee par 'epée, le fouet. etc. ; douleur natu-
relle, causée par le vent, la pluie, le froid, la chaleur. etc. 1l va chez un maitre
pour trouver un remede. Quand il est guéri, 1l est dans F'etat appelé « joie pleine ».
Mais sachant que ce n'est pas encore la Delivrance finale, il va chercher un naitre
(du Samkhya) pour shnstruire ; ainsi 1l atlent la peglection. L'est pourquor oo
dit « traversant avec une joie pleine ». — 7} « Traversant par l'amour ».
Par 'amour et la pitié¢ du maitre un homme apprend comment on réalise la per-
fection. Ainsi elle est atteinte grice a Vamour du maitre. — 3) « Traversant par
Vamour uuniversel », Un liomme de celte classe, apres avoir été har par toas,
donne en aumdnes tout sou bien el se fait ausy aimer par tous. Puisque tous lus
souhaitent d'atteindre la Délivrance, on dit dans ce cas « traversant par Famour
umversel ».]

't) Ce tika semble étre de Paramartha lm-méme.
(1) P ¥5 po-jow, « prajia s, « sagesse ». Le conception est fa méme que celle de
la prajrapiramita , « la perfecion de la sagesse », des Houddhistes. -
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Les contraires des huit classes de perfections sont appelés  ivs huit espaces d'incapacit: ' .,
I. ., ne pas traverser soi-meéme, .. .. non-amour universel. ) v a done vingt-huit inea -
cités, onli\ qui sont cansées par les défauts des organes et dix-sepl qui sont causées parla  or
ruption d€ I'intellect. Nous avons de a sorte montré que I donte, e contentement. 1ine.
cité et la perfection sont subdivisés en tout vn Ccaquante cGldsories,

:'l"l-

{(NOUS-COMMENTAIRE. — les inr:aimcité-& causees par les détauts des organes <.t
au nombre de onze ; celles produites par I corruption de Ulnteliect soul au nonlre
de dix-sept. cela fart vingt-huit. Le nombre de ciibquante Ty est atteint (eon ajontint
a ce nombre)les cing doutes, les neul contentements et les huit perfections .« 4),
Voila leor explication finje.!

« Les tross premieres actions mentionnses son! les freins de la perfection ». Comme un
éléphant en fureur, quand il est bien retenu’par le croc. ne peut plus se mouvoir & sa yuise.
ainsi un homme, quand il est retenu par les cin doutes. les vinast-huit Incapacités ou les neuf
contentements, ne peut pas obtenir la vraie connaissance. En dehors de la vraie connaissance.
il 0’y a pas d'octuple perfection: voila pourquol on dit que « les trois premiéres actions men-
tionnées sont' les freins de la parfection ». C'est pourquoi on doit (%) rejeter le doate. V'inca-
pacité et le contentement pour pratiquer les huit sortes de perfections.

[SOUS-CONMENTAIRE — & Les Linis premicres actions mentionnées sont les freins
de la perfection ». Les ving doutes, les vingt-huit incapacités et les neuf contente-
ments sont les freins de Féléphant (%) des huil perfections. Les huit perfection s
sout capables de réaliser la Délivrance, mais i cause des trois treins elles n'y
- + Teéussissent pas .De méme, un éléphant furieuy est empdche de courir a sa quise A

cause de lankus quile retient. Cest certainement par les huit perfections yu'on
obtient la-vraie connaissance, mais quand-ell.x ont pour frein les trois actions, on
n'obtient pas la vraie connaissance. On doit done rejeter les trois premicres ac-
tions mentionnees poar pouvoir pratiquer les huit sortes tde perfactions). |

On pourra dire: « 1l a été expliqué plus haut (§ 40y que la forme corporelle, influencee par
les états d'étre, transmigre i travers les exislences. 'y a4 deun formes corporelles: 1) v
corps sublil gni existe au moment de la conception; 2§ le corps donné par les parents. tes
'deux corps, unis aux onze organes, sont inlluences par les huit etats d'étre t ainsi est causee
la migration a travers les existences. lei il v a un doute. Lequel ? Quinait le premier, la forme
corporelle on I'état d'étre [la disposition)? » ’

[NOUS-COMMENTAIRE. — Lesmols: « On pourra dire... s introdgisent une nou-
wwvelle question. I'abord on récapitule exposition précédente, puis on pose i
question de la priorité. — « La forme corporeile, influ ncé. par les stals d'vire,
transmigre .. Cela a ét8 expliqué plus haut (§ $0). Les etats d'étre sont de

-

t
(') Letextea To 4 -, 577 mais le Uy 7. est surement une faute pour la particule expl-
tive 4. : :

- (%) V. §4T.

(®) Le texte a K, ce qui est une faate pour Ay « devoir », comme le contirme d’ailleurs o
sous-commentaire,

(Y) Le texte a K « maison », ce qui est manifestement une faute pour § eléphant », com-
me I'exige le contexte.

h ]
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hoit sortes: quatre vertus et quatre vices (§ $4). Les quatre vertus sont: 1)
vertu ; 2) connaissance; 3} absence de passion; %) pouvoir. Les contraires des
quatre vertus forment -les quatre vices. Ces huit états sont appelés les états
d'dtre. car celui qui est sous linfluence de la vertu peut gagner le chemin do
ciel, tandis «que celut qui est sous I'influence du vice doit tomber dans le che-
min des homines ou des animaux. Qu'est-ce qu’ils influencent dans la forme™
corporelle? — « Il y u deur formes corporelles ». L'agrégat de la Nature, de
I'Intellect. du Nentiment du moi et des ciny éléments subtils, est appelé « la forme
corporelle sulitile ». Ce qui est produit par les cing éléments subtils unis aux onze
organes estappelé « la forme corporellr grossiére ». — Qui ala priorité dans la nais-
sance, les huit éfats d'étre ou ce qui doit étre influencé par eux, les deux formes

corporelles? Cela veut dire: « Y a-t-il dabord les Luil états, ou y a-t-il dabord
les deux formes corporelles ? »]

NQUS répondons dans cette stance :

g

o Wt

w3 R
TR R
%

Sans les états d’étre, il 0’y aurait pas de forme (sub-u'le) separée; sans la forme
subtile, il n’y aurait pas d’état d’étre. Il v a ce qui est appelé la forme.etilya
ce qui est appelé I'état d’étre; “la création est done de deux sortes.

na vina bhavair lingam na vina lingzena bhavanirvyttih |
lingakhvo bhavakhyas tasmad dvividhah pravartate sargah [} 52 |]

COMMENTAIRE

« Sans les etats d'étre, tl n'y aurait pas de forme (sublile) sPparée ». Sans les états d'étre
la forme corporelle {subtile) ne peut pas étre ¢lablie, de méme que sans chaleur il n'y a pas
de feu.

« Sans la forme subtile, il n’y anrait pas d'etals d'étre ». Sans la forme subtile les états
~ d'%tre ne peuvent pas étre élablis, de méme que sans feu il n’y a pas de chaleur. (Ces
~deux catégories s'associent comme le feu et la chaleur et coopérent comme les deux cornes
d'un buffle.

« Il yacequi est appelé la forme, et il y a ce qui est appelé létal d'élre; la création est
donc de deur sortes ». On donne deux noms aux produits de la Nature: 1) la forme de la

création : 2) les conditions de la création. Au moment d’entrer dans la vie, (le produit) posséde
les deux.

[Sous-cOMMENTAIRE. — Dans la réponse, deux exemples, le feu et les cornes,
proavent que la priorité n'appartient ni aux huit états d'étre mi a la forme corpo-
relle; les deux s’associent ensemble comme le feu avec la chaleur, ou ils sont d'une
production simultanée comme les deux cornes d'un buffle qui naissent toujours en
méme temps. De méme, dés qu'existe la forme corporelle subtile composée de la
Natare, de Ulntellect, elc., il y a nécessairement aussi un des huit états d'étre;
jamais ils ne se séparent de la forme corporelle. Le corps grossier aussi, qui est
produit par les parents, ne se sépare jamais des états d'dtre. |
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' 0On pourra demander: « Y a-i-il seulement une double création ou y a-t-il encore un nowm
distinet? » Nous répondons: « Il y a une troisiéme création douéé—des deux séries des quatre
états d'dtre el (ses prodails) sont appelés « les étres donés de sentiment » ( o 2E), comme
il est dit dans cette stance: |

§53
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Le chemm de< dieux s¢ dwm. en hml le chemin des brutes en cinq;

chemin des homines est un. (Tous ces étres) =ont appelés briévement « dea
&tres doues de sentiment ».

astaum vikalpam daivam tairyagyonam pancadba bhavat |
manugyam tvekavidham samasato "yam tridha sargah (1)} 33 ||

CONMENTAIRE

« Le chemin des dieux se divise em Auit ». Voict les naissances: 1) le ro1 Brahma; 2 le
maitre du monde (prajapati) ; 3) le maltre des devas (devanim Indra); 4) Gandharva; 5)
Asura; 8) Yaksa; 7) Rakgas; 8) Picica (9).

« Lechemin des brules s divise em cing ». Les naissances sont: 1) les quadropédes: 2)

~1es oiseaux; 3) les rampants; 4) ceux qui ont une Torme horizontale; 5) ceux qui n'ont

pas de mouvement (3).

« Lechemin des hommes est un ». Cardans le monde hamain il n'existe qu'une classe. la
création des étres doués de sentiment est dite divisée en trois catégories; ces trois catégories
sont: 1) dieux, hommes et ammauox ; 2)la forme corporelle subtile; 3) les états d'¢tre. — On
pourra demander : « Dans les trois mondes qu’est-ce qui prédomine dans chaque endroit 7 » Nous
répondons dans celte stance :

§ 54
b Fp . 5
¢ s 3 % 3 I
H g 4 3 2
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M 1aS. T K.(§53)etle S. P. Bh. (111, §6) lisent :

agtavikalpo daivas tairvagyonag ca paiicadha bhavati |
manugyag caikavidhah samasato bhautikah sargab || 53 |}

teci semble avoir été e texte de Paramartha et de Colebrooke ; Wiison suit celui de andapada.

LR A K sable-esprit »; cf le pali pamsupisiro. Cette énomération différe de celles
qui sont données dans les §§ 39 et 44. V. mon Introduction.

(3) Cf. §§ 39 et $4, commentaire.




En haut le sattva prédomine; i la racine le tamas prédomine; au milieu le
rajas prédomine; Brahma est au commencement et le pilier 4 la fin.

-

ardhvam sattvavi¢alas tamovigilac ca miulatatah sargah |
madhye rajovi¢ilo brahmadistambhaparyantam || 54 || (V)

CONMNENTAIRE

« En haut le sattra prédomine». Dans la région de Brahma, etc.. le sattva prédomine ;
il v a |3 anssi rajas et tamas, mais ils sont cachés par le saltva. Brahma et les rl.ras dienx
vivent dans le bonheor. .

« A la racine le tamas prédomine ». C'est 1a plus basse des trois créations; c’est pour-
quoi on I'appelle « celle qui est a la racine ».

« An milieu le rajas prédomins ». Le monde humain est livré pour la plus grande partie an
rajas. Le saltva et le tamas, bien qu'ils y existent aassi, sont cachés par la prédominance du
rajas; c’est ainsi que les hommes sont livrés pour la plupart i la douleur. Le chemin des hommes
est appelé « celui do milieu », parce qu'il se trouve an miliea des trois créations. Pourquoi la der-
niére de toules les créations est-elle appelée « pilier »? Parce que les herbes, les arbres, les
montagnes, les rochers, elc., supportentles trois mondes ; c’est pourquoi on'appelle « pilier ».

Noas avons donc minutieusement expliqué la création de la forme (subtile), la création
des états d’dtre et la création des étres doués de sentiment. La tfiple création est le produit
de 1a Nature ; c’est ainsi que le bat de la Nature est rempli, c’est-a-dire qu’elle produit le monde
et réalise la Délivrance. — On pourra demander: « Dans les trois mondes, parmi les hommes,
les dieux ou les animaux, qui est celui yui-souffre, qui est celui qui jonit? Est-ce la Nature ou
est-ce un de ses produits : I'Intellect. le Sentiment du moi, les cinq élémeants subtils ou les onze
organes, etc. ? Ou est-ce 'Ame? » Nous répondons dans cette stance : .

-
-

§ 55
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Parmi eux, seule ’Ame consciente souffre la douleur qui naft de la vieillesse

et de la mort, tant qu’elle n’est pas séparée de la forme corporelle. C’est pourquoi
il est dit bri¢vement qu’elle est (en) douleur.

tatra jarimaragakrtam dubkham prapnot: cetanal purugab |
lingasyavinivyttes tasmad dubkham svabbavena || 55 (]

wrs 8- F

(1) CL. Satra, 111, $7-50.
B. B. F. R ;. T.IV. — ™
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« Parmi eux séule U Ame consci-nte souffre la douleur qui nait de lu vieillesse et dela mort ».
Dans les trois mondes il y a la doulear~causée par la vieillesse. (Elle se manifeste par) des
rides, des cheveux gris et tombants, la respiration coarte, le fait de s’appuyer sur un bdton
et d'étre méprisé par son clan. Voili les douleurs causées par la vieillesse. Quant aux dosleurs
causées par la mort, voici. Sapposes uo homme qui a acquis les huit pouvoirs ou les cing éli-
ments sublils ou Jes cinq grands élémeonts: a I'heare de sa mort cet homme est marqué par
Yama. Les doulears qu'il souffre en ce moment sont appelées les doulenrs causées par la mort.
De plus il y a les doalears de la période intermédiaire (entre la naissance-et 1a mort :
cf. §§ 1 et 51). Cest 'Ame consciente qui souffre cesdouleurs; la Nature et e corps grossier,
étant inconscients, ne les souffrent pas. C'est pourquoi il est dit que I'Ame doit souffrir la doaleur et
non pas la Natare ou les autres. — On pourra demander : « Combien de temps I’ ime soufire-t-elle
la douleur? »

« Tani qw'elle west pas siparée de la forme corporelle. C'est powrquoi il est dit bric-
vement gu'elle est (ew) doulewr. » Tant que Plntellect, etc., et la forme subtile ne sont pas
séparés (de I’Ame), ’Ame soaffre 1a doulear. Quand la forme subtile est séparée de la forme
grossidre, 'Ame est délivrée tout d'un coup, et, en état de délivrance, elle ne souffre plus
les douleurs dont nous avons parié. Tant qu'elle n’a pas renoncé anx formes subtile et grossiére,
elle ne peat étre délivrée de la doaleur ; c’est poarquoi on dit bridvement (qu'associbe anx)
formes subtile et grossiére, (elle) doit étre considérée comme accablée de douleur. — On pourra
demander : « Est-ce li Ia seale fonction de 'Ame ? Ou y en a-t-il encore une autre ? » Nous
répondons dans ces vers : L

§ 56
B B % f
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Yoila les fonctions de la Nature (expliquées), 4 partir de P’Intellect jusqu’aux
cinq grands éléments, Elle agit en vue de délivrer les Ames des trois mondes ;
elle fait les affaires d’un autre comme si c’était sa propre affaire.

ity esa prakrtikrto mahadadivigesabhitaparyantah |
pratipurugavimoksartham svartha iva parartha arambhah |) 56 ||

CONMENTAIRE

« Voila les fonctions de la Nalure, de UIntellect jusqu’auz cing grands eléments ». Quel est
le sajet de ce vers ? Les points les plus importants des soixante-dix stances ont é1é pleinement
expliqués. Comment cela ? Parce que nous avons déji rendu manifeste la double fonction (!)
de la Nature : 1) La naissance et la mort se succident I'une & I'autre; en d'autres termes,

_.(‘) I. e. le servage et ]a Délivrance finale.
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la Natore fait que PAme associée & la mhére des trois mondes passe parun développement
gradoel. D'abord elle produit !'Intellect, de 1'Intellect la Sentiment du moi, du Sentiment
du moi, les éléments subtils, des éléments sublils les onze organes et les cing grands éléments,
Dans le corps qui consiste cn ces vingt-trois produits, VIntellect est le premier et les cing
grands éléments les derniers.

« Elle agit en tue de délirrer les dmes destrois mondes ; elle fait les affaires dun autre
comme $i c'élait sa propre affaire ». Pour délivrer les dmes du chemin des dieux et celles
des hommes et des animaox, elle cause graduellemenl les huit perfections (§ 51). Quand
elle fait voir (a I'Ame) la différence entre [a Nature et I'Ame, elle s acqulue de sa double fonction
au profit d'un autre et non pour elle-méme; tel un homme qui s'occupe des affaires de son

ami et non pas des siennes propres, la Nature agit pour un aotre (i. e. pour I'Aine)et non
pas pour elle-méme. |
On pourra demander: « Vous dites que la Nature, ayant réalisé le but de I'Ame, estlibre de
se séparer de I'Ame. Mais la Nature est inconsciente et seule Ame est raisonnable. Comment
(la Nature) peat-elle intentionnellement faire qu’un autre s’associe avec la matiére, transmigre
a travers les trois mondes et finisse par étre délivré ? Si elle est doude de cette intention, elle
n'est pas inconsciente. » Nous répondons : « En observant les choses inconscientes, nous trou-

vons qu’'elles s’'unissent ou se séparent (i. e. agissent ou cessent d’agir), comme il est dit
dans cette stance :

§ 57
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Aﬁn de nourrir le veau, une (substance) inconsciente devient du lait ; ainsien
~ est-il de la Nature, qui, bien qu’inconsciente, agit pour délivrer 'Ame (1).

vatsavivrddhinimittam ksirasya yatha pravrttir ajiiasya |
purusavimoksanimiltam tatha pravrttih pradhanasya || 57 ||

COMMENTAIRE

« Afn de mowrrir le veaw, une substance inconsciente devient du lail ». Ainsi dans le
" monde, de 'eau et de I'herbe, substances inconscientes, mangées par la vache, deviennent
(du lait) pour nourrir le veau. Dans ce cas le lait est prodait pendant une année. Mais qnand
le vean est plus dgé, capable de brouter lui-méme I'herbe, la vache sa mére, bien yu'absor-
baot 'herbe et I'ean, ne donne plus de lait.

« Ainsi en est-il de la Nature, qwi, biew qw'inconscients, agit pour délivrer I Ame». La Na-
ture inconsciente opére la Délivrance. (La Nature et I'’Ame) s'unissent et se séparent;
séparédes, elie ne s'unissent plus. — Easuile une stance dit :

>

(1) Cette stance est citée dans le § 27 avec une légére modification. . aussi Sutra, 1, 59,
' T.IV-0
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§ 58
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Ainsi que dans le monde P’accomplissement d’une affaire a pour but de

supprimer Pincertitude, ainsi les actions du principe non-évolué (!) ont pour
but la délivrance de I'Ame.

autsukyanivrttyartham yatha kriyasu pravartate lokah |
purugasya vimoksarthamp pravartate tadvad avyaktam || 58 |

CONMENTAIRE

« Ainsi gue dans le monde [accomplissement d une affaire a pour but de supprimer [lin-
certitude ». Ainsi que dans le monde un homme qui se trouve dans l'incertitade s’agite de tous
cOtés pour se débarrasser de ce seatiment, « ainsi les actions du principe non-érolué ont
powr but la délicrance de [ Ame ». A cause de {'Ame la Nature est pour ainsi dire dans l'incer-
titnde, et désire agir pour le profit de I'Ame : en premier lieu, ellg lui fait saisir les objets.
c’est-a-dire le son et les autres ; en second lieu, elle lui fait comprendre la différence entre les
trois gunas et 'Ame. Quand le sen‘}h)enl d’incertitude a été supprimé, la Nature et I'Ame peavent
ée séparer, une fois pour toates. « Principe non-évolué » est une autre appellation de la Natare,
car elle est au-dela do domaine des organes des sens. Pour la méme raison on I'appelle aussi
« I'Obscure » (%). S'il en est ainsi, comment sait-on qu'elle existé ? Nous connaissons Pexis-
tence réelle de la Nature pour les cing raisons exposées plus haut : il est dit dans une stance
précédente (§ 15): « Parce que les classes spécifiques sont finies ; parce qu'il v a homogénéité
parce quil y a production effectuée par I'énergie ; parce qa'il y a différence entre la cause et
I'effet; parce qu'il n'y a pas de distinction dans la forme universelle ; » pour ces raisons il est
dit que la Natore exi‘ . Ensuite une stance dit :

§ 59
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() A T «non tini », aryaktam. ’

®) X, c’est-a-dire « tamas ». Pour ce nom de prakrti, cf. Garbe, S.PA., p. 206 ; Max
Maller, Siz Sysiems, p. 3%22.

-
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Comme un acteur apparait sur la scéne et, ayant représenté quelqu'un,
disparait, ainsi la Nature se retire aprés avoir oblige I'Ame a se manifester (*).

rafgasva dargayitva nivartate nartaki yatha nrtyat |
purusasya tathatmanam prakacya nivartate prakriih || 59 I

COMMENTAIRE

« Comme un acteur apparail swr la scene et, ayant represeaté quelqwun, disparait ».
Un actear se montre aux spectateurs dans la danse et dans le chant; quand on I'a va et quand
il a fini, il disparait derriére le ridean. Ue.méine la Mature : elle se montre dans les trois
mnondes liée soit a I'Intellect, soit au Nentiment du moi, soit aux cing organes de I'action, so1t
aux cing grands éléments, soit aux Lrois Jupas. Apreés s'étre montrée, elle se reure et
cgsse de souffrir les trois chaleurs (douleurs). (est pourquoi il est dit: « Ainsi la Nalwre
se retire apres aroir obligé U Ame a se manifester ».

On pourra demander : ¢ Combien de moyeuns la Nature posséde-t-glle pour se manifester
elle-méme ? » Nous répondons dans cetle stance :

S 60
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Par de multiples moyens elle (la Nature) donne des bienfaits a celle ('Ame)
qui ne les lui rend pas; douée des gunas, elle donne a celle qui n’a pas de
gunas ; elle fait les affaires d’un autre sans profit pour elle-méme.

nanavidhair upayair upakariny anupakarinah pumsah |
gunavaly agunasya satas tasyartham aparthakam carati ] 60 ||

CONMENTAIRE

« Par de multiples moyens elle domae des bienfarls a celle qui ne les remd pas ». Les
objets des sens, le son, le toucher, la forme, le goit, I'odear, etc., se manifestent al'Ame.
Elle réalise, pourainsi dire, ce fait en disant: e Je suis différente de ces objets. » L'Ame, ayalit
recu ces bienfaits de la Nature, ne lui donne rien en retoar.

-

(1) Lo texte a 4% B f Q:caymlobligtl'iméumﬁmdle-nhc -.!-'il
cst probable que le traductear a mal compris « purugasya. . . atmanam prakicya »: « s'étan
meatrée clle-méme & FAme »; cf. § 2. |
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« Douée des gunas, ellz donxe a celle qui %'a pas d: gun:s; elle fail les affrires d'um awtre

- SGR8 profit pewur elle-méme ». La Nature est doaée des trois gunas : sattva, rajas et tamas -

mais ’Ame n’a pas ces gunas. Ainsi quun homme fait du bien a ses amis sans attendre upe
récompense, ainsi la Nature, depuis le commencemen!, fiit les affaires de I'Ame, selon I
volonté de celle-ci, Jusqu'a ce qu'elle ait atteint la Délivrance. L'Ame ne rend jamais le bienfait
reca : c'est pourquoi il est dit: « elle fait les affaires d'un autre sans profit pour elle-
méme. » — On pourra demander: « L’Ame, aprés avoir vu la Nature pleinement et adéquate -
ment, finit par atteindre la Délivrance. Est-ce qu'aprés cela I'Ame ne voit la Natare que con-
fusément? » Neus répondons dans cette srance :

§ 61
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Extrémement délicate est la Nature ; Je pense qu’il n’y a rien (de délicat)
comme elle. « J’ai maintenant été vue »: alors elle se cache et ee se monire plus

prakrteh sukumarataram na kimecid astiti me matir bbavati |
ya drstasmiti punar na darcanam upaiti purusasya || 61 || (*)

"R COMNENTAIRE

« Eztrémement délicate est In Nalure; jepense que rien n'est (délicat) comme elle ». Ainsi
dans le monde un homme voit une femme douée d'excellentes qualités ; puis il voit une autre
femme qui est la plus excellente de toutes; il pense: « C'est la plus excellente et celle qui est
sans rivale. » Ue méme la Nature est le /plus) délicat des vingt-quatre principes. Comment le
savez-vous ? ['arce qu'elle ne supporte pas le regard (est invisible).

On pourra dire: « Cette opinivn n’est pas correcte, parce que I'isolement de I'\me ne vient
pas de ce qu'elle voit la Nature. Car le maitre qui considére igvara comme la cause du monde
dit: « L’Ame, ignorante et séparée de la Nature, se contente des douleurs et des joies;
« Igvara peut I'envoyer dans le ciel ou dans I'enfer (*). » A cause de cela la Nature ne peut étre
libérée, méme quand I'Ame a vu la Nature. La délicatesse de la Nature ne peut donc pas étre
prouvée. Easuite le mailre qui considére la spontanéité comme la cause (du monde) dit :
« L'opinion qui prétend qu'en voyant ia Natare on obtient la Délivrance n'est pas correcte, car
la Délivrance est obtenpe spontanément ; il a été dit plus haut (§27): « De ce qui produit la
« coulear blanche des hamsas, la coulear verte des perroquets et la couleur bariolée des paons,
c'est de cela que moi aussi je suiscréés. Ainsi la spontanéité est la cause du monde entier ;
la Délivrance s’effectue donc spontanément et non pas par la Natare. Ensuite un malitre (qui

(1) CL. S. pr. dA., 11, 90. .

(®) Gaudapada donne ainsi I'original de cette stance : ,
ajio jantur anico 'yam itmanah sakhadubkhayal | o
igvaraprerito gacchet svargam narakam va vdjj\‘ '

s’



adhére a la théorie de I'Ame) dit : « Il n'est pas correct de dire qu'en voyant la Nature on
obtient la Délivrance, car la Délivrance s'effectue au moyen de 'Ame (1), comme il est
dit dauns ces vers: ¢ Les hymnes des qaatre Védas exaltent les idmes (purusa)- du passé et
« du futar qui ont pouvoir sur la vie et la mort, dont les actes ont été accomplis et ne se
« répétent plus3). » Cest pour celle cause que la Délivrance s'effectue et non pas par le fait
de voir la Nature ».

Répondant i tous nous disons : « Vous considérez I¢vara comme la cause, mais votre opi-
nion n'est pas correcte. Pourquoi? Parce quil n'a pas de gunas. Igvara ne posséde pas les
trois gunas, tandis que le monde les possede : la cause et I’effet seraient donc dissemblables ;
pour cetite raison Tgvara ne peut pas étre la cause. La Natare seule est douée des trois gunas:
comme le monde en est doué aussi, nous savons que la Nature est la cause.

Poar la méme raison "Ame non plus ne doit pas étre considérée comme étant la cause, car
elle n’a pas de gunas. ‘

1l o'est pas correct non plus de considérer la spontanéité comme la canse du monde, car
elle est an-dela do domaine de la perception et de I'inférence. Par la perception nous voyons
d'abord la cause et puis I'effet. Par linférence nous nous servons de ce qui a été vu par la
perception pour calculer le passé et le futar, que nous connaissons par ce moyen.

Si vous dites que nous poavons le savoir par aplaracana (c’est-a-dire par les vers cités plus
haut), c'est encore incorrect, car I'opinion qui y est exprnmée est complétement erronée ; ce
n'est donc pas un dplaracana. »

On pourra dire: « Hl y a encore quelques autres opinions. Il y a des hommes qui
considérent le temps comme la cause; ainsi il est dit dans une stance : « Le temps mirit tout ce
« qui existe, il détruit tout ce qui existe ; quand le monde dort, le temps veille; qui peat
« tromper le temps 3)? » Toute chose dérive du temps; c’est pourquoi on atteint la Déhvrance
sans la vue de la Nature ». _

Nous répondons : « L'opinion qui considere le temps comme étant la cause est erronée,
car le temps ne se trouve pas parmi les trois catégories (4), la Nature, ses produits et I'Ame,
qui renferment toute chose qui existe. En dehors des trois catégories il n'y a rien; elles ne
renferment pas le temps ; nous savons donc que le temps n’existe pas. Ce qu'on appelle temps
est une modalité d’on produit; le temps passé, c’est un produit passé, et le présent et le
futur sont de méme des produits présents et futurs. Nous savons donc que « temps » n’est
qu'une épithéte des produits. Pour cette raison nous considérons la Nature comme étant
la vraie cause. » Un homme qui a acquis cette vraie connaissance, arrive a voir bien et pleine-
ment la Natare, aprés quoi celle-ci se cache et se sépare de I'Ame, opérant ainsi la Déhi-
vrance de I'Ame. C'est pourquoi il a été dit : « Excessivement délicate est la Nature ; je pense
qu'il o'y a rien (de délicat) comme elle. »

—— P

(') Le maitre qui considére V'Ame comme la canse de la délivrance appartient a I'école
Vaicesika.

() La derniére phrase de la stance n’est pas bien c'aire pour moi ; on, pourrait traduire aussi:
« qui, élant allés partoat, ne vont plus nulle part ». Le chinois a: BERZXREER
H AR IE S H ff i+ @ 4 ¥ 7. Le commentateur japonais dit : « Qui ont
accompli leurs actes religieux et qui n’ont plus & souffrir de la doulear sur la terre. »
(3) Le texte de Gandapada est :
kilah paicasti bhatam kalah samharate jagat |
kilah suptesa jagarti kilo hi duratikramab (| | |
Paramirtha a donc lu pacats au lieu de pancas!i. [

() 3, « contenu, groupe, catégorie. »
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On pourra demander : « Quand la Nature a ¢té vue, pouryuoi se reure-t-elle? » Nogs
répondons ~

« Tai maintenant ¢lé vue » : alors elle se cacke et me se montre plus ». Pe méme qu'une
fémme de boane famille, vertueuse par nature, est couverte de confusion et se cache quand
un bomme vient a la voir a I'improviste, de méme la Nature (!). quand I'Ame vient a la +vir
bien et pleinement, se retire et se cache, et |’Ame reste compietement isolée.

On pourra dire: « Les hommes du monde de méme que les Sages sont habitués a parier
ainsi ;: « L’Ame est lide, I'Ame est délivrée, I'Ame transmigre i travers les existences ». t.ps
paroles sont-elles exactes ou fansses ? » Nous répondons : « Ellcs sont fausses . « Comment
le savez-vous ? » Il est dit dans la stance :

§ 62
o A

ok ¥

it!lwlt

N e B
®

L'Ame n’est pas lide, n'est pas délivrée, ne transmigre pas a travers les
existences ; la Nature seule est liée, délivrée, seule transmigre.

lasman na badhyate napi (?) mugyate napi samsarati kagcit |
samsarati badhyate mucyate ca nanagraya prakytih I 62

COMMENTAIRE
ik,

« L'Ame West pas lice, west pas délirrée. » |.'Ame n'est pas liée. Comment cela ? Parce
quelle n'a pas les trois gunas, parce qu'elle est omniprésente. parce qu'elle n'est pas un produit.
parce qu'elle est incapable d’action. L. enchainement a licu i cause de la possession des tro:s
gunas. Mais 'Ame n'a pas les trois gugas ; elle n’est pas sujette au « servage naturel » (3). (Elle
n'est pas liée), parce qu'elle est omniprésente. En parlant du scrvage, nous distinguons le i
etle la. Ce qui est ici n'est pas la: il y a donc servage ici. Mais pour I'Ame il n'y pas d'is
ou de (a (puisqu’elle est omniprésente) : elle n'est donc pas liée. (1. Ame n’est pas liée), parce
qu'elle est un produit : les produits — i partir de I'lntellect jusqu'aux cinq éléments —
appartiennent a la Nalure et non pas a I'Ame ; I'Ame n’est donc pas sujelte au « servage par un
produit ». (1’Ame n’est pas li¢e), parce qu’elle est inactive. L'Ame n'est pas un agent, elle et
donc incapable d'action. Offrir des dons et toutes les autres. actions sont propres a la Nature ;

(1) L'exemple de la femme de bonne famille (kulavadha) est donné dans la §. T. K., p 1i2
de I'édition de Calcutta ; Garbe, Mondschein, p. 619. « Kalavadhavat » se trouve aussi dans
Sutia, 11, 70. ’

() LaS. T. K. lit asan na au liea de napi.

(°) 1l faut se rappeler ici les « trois servages » énumérésau§ 45: 1) le servage par la Mature
(prakrta) ; 2) le servage par un produit (incidentel), (vaikarika) ; 3) le servage par le don
sacrificiel (dakgigika). | o
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['Ame n’est done pas sujette an « servage rituel ». Si 'Ame n'est pas liée, il s'ensuit qu’elle
g'est pas délivrée. Ceprndant nous disons pour la commodité que I'Ame se délivre elle-méme.

« Elle ne transmgre pds a {ravers les existences . I’ Ame est omniprésente. Ou pourrait-elle
transmigrer ? Transmigrer veut dire : aller la od l'on n'est pas actuellement. Mais il n'y a pas
d'endroit oii I'Ame ne soit présente ; donc il n'y a pas pour elle de transmigration. Seul an
homime qui ne connait pas cette vérité dit que I'Ame est liée, qu'elle transmigre. — On pourra
demander : « §'il en est ainsi. qui est-ce qui estlié et qui transmigre 2 »

. La Nature seule est lice. délicrée, seule transmigre ». La Nature est hee par le triple
servage : natarel, incidentel, rituel. Le corps subtil, qui consiste de cinq élements subtils et
qui est allié aux treize organes est lié par le triple servage et transmigre a travers les trois
mondes. Quand on obtient la vraie counaissance, le triple servage est supprimé, on est délivre
de la transmigration et on atteint la Délivrance finale. (Vest pourquoi il est dit que les trois
mondes agissent par 'appui de la Naturc. Donc si vous diles que I'Ame est liée dans les mondes
ou quelle est délivrée de la mort et de la naissance, cela n'est pas correct. Une autre stance dit

| § 63 ()
rapaih saptabhir eva vadhnaty atmanam atmana prakruih |
saiva ca purusgartham prati vimocayati ekarupena || 63 |l

Par sept modes (cf. § 67) la Nature se lie elle-méme ; par un mode elle se
delivie, d’accord avec le désir de I'Ame.
§.64 (ch., § 63)
£33
£33
R

:
P

Quand ona médité souvent et jusqu’au bout le sens de ces vén/tés, on obtient
la connaissance infaillible, pure et absolue, & savoir qu’il 0’y a pas de Moi, qu’il
n’y a pas de Mien. .

TR R R
o e

\_
) ¥ Fo-B-

evam tattvabhyasin ndsmi na me naham ity aparicesam |
aviparyayad viguddham kevalam utpadyate jnanam i} 64 || (3).

COMMENTAIRE

« Quand on a medité souvenl. .. le-sems de ces rérites ». Les vérités sont les vingt-ciug
principes dont nous avons souvent parlé. « Médité souvent et jusqu’au baut » : dans les six pro-
cessus (de la contemplation) (3), ces principes sont souvent etudiés. «Jusqu'au bout » signitie

(1) Cette stance manque dans le texte chinois. U'est peut-étre ane interpolation postérieure
au temps de Paramartha (516), bien que je ne puisse pas en donner la raison spéciale. On peut
~cependant alfirmer que I'original la detraduction chinoise ne conlenail pas cettestance, cariln’y a
pas lieu de supposer que le traducteur ait sauté par erreur la stance et le commentaire, si toute-
fois il y en avait un. Celte stance se trouve dans Sulra, 111, 13.

(3) Ce vers est cité dans S. pr. br., Sutlra, 111, 78.

(3 . § 51, comm.

J
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. .

que I'tude est exhaustive (1). Par ce moyen on atteint la connaissance. A cause de cetts
connaissance on détruit complétement les trois idées (fansses) : « qu'il 0’y a rien (), que le Mg
existe, que le Mien existe », et las cing doutes (expliqués §17). Toutes les fonctions et toutes
les existences corporelles sont causées parla Nature; il n'y a pas ¢rien», il n'y a pas de Moj,
il o'y pas de Mien, parce que tout appartient a la Nature. Par cette pratique la connais-
sance devient pure et absolue, et par cette conuaissance I'Ame obtient la Délivrance finale — On
pourra demander : « Cette connaissance, i quoi sert-clle pour 'Ame ? » Nous répondons :

- §65(ch., § 64) /f

PR
R I o 33 >
i
HF 98 N o B

Par la connaissance, (la Nature) cesse de produire et finit par abandonner
ses fonctions, d’accord avec le désir de I'Ame  L’ime regarde la Nature comme

un homme tranquifllement assis regarde un drame.
/ 4

tena nivrttaprasavam arthavacii saplarupavinivpttam |
prakrtim pagyati purugah pPreksakavad avasthitah susthah 11651

.

CONMENTAIRE

« Par la conniissance (la Nature) cesse de produire ». Par celte vraie connaissance la
Nature ne produit plus I'Intellect, le Sentiment dy moi, les cing éléments subtils, etc. 1] est dit
dans ane stance: e Ainsi que le nz décortiqué ne pousse plus m dans I'eau ni dans la terre,
ainsi la Nature cesse d'étre prolifique quand ‘elle :ﬂdﬁmplée par’la. connaissance (?). »

« Elle finit par abandonner ses fonctions, d’acéord arec le désir de 'Ame>». Apres s'étre
acquiltée au profit de I'Ame de deux fonctions — fiire sajsir al'Ame les ébjets; lui montrer la
différence autre la Nature et I’Ame, — elle. ahandonne toutes ses fonctions.

« L'Ame regarde la Nalure comme un Aomme tranquillement assis regarde un drames.

Ainsi que le spectatear d'un drame’ y assiste tranquillement, ainsi 'Ame regarde la Nature *

‘dans toutes ses» fonctions sans jamais se mouvoir et fait pour ainsi dire cette -réflexion:
« Elle lie tous les hommes et elle finit par délieRons les. hommes. » — On pourra demander :
¢« Qu'accomplit la connaissance entre la Nature ejl'’Ame ? » Nous répondons par celte stunce:

E ’ : ,_"')
_—
- } . . . .
.

‘ e,

L

() Le chinois prend aparicesam comme un averbe et non pas comme “up adjectif de
- - '. i - - - - L

-

d (®) La premiére idé; faesse, 2, «il n'y a Pas », « rien », est étrange. L'édition de Boinbay

du texte de Wilson a nisti au lieu de nismi. Mais le fait d’isoler nasti et d’en faire la pre- -

~miére idée fausse est un coniresens de Paramirtha. | , _
t.>7 (3) Ce vers provient sans doate du Patanjalagogasitra ; l'idée eness donnée aussi dans
Alhquni.",ladica, L, p. 95. . g

~—

-
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§ 66 (ch., § 65)

HEN B E MR
o %N ED
R R R
FR 0% (T o 5

« Je Pai vue », (dit ’Ame), et elle se tient a part. «J’ai été vue », (dit la Na-
ture), et elle se retire pour se cacher. La Nature et 'Ame peuvent se rencontrer
encore, mais il n’y a plus de création parce qu’il n’en est plus besoin.

drsta mayety upeksaka eko dpstiham ityuparamaty anyi |
satl samyoge "pi tayoh prayojanam nisti sargasya | 66 ||

COMMENTAIRE

FY

« Je Uaivuer, (dit T Ame), et elle se tient a part ». Dans le monde unhomme voit un drame
exécuté par différentes actrices; il pense : « Je les ai vaes suffisamment », et il cesse de les regar-
der. Les actrices pensent: « Notre jeu a été vu », et elles se retirent de la scéne. De méme,
aprés avoir vu la Nature, I'Ame cesse de regarder. La Natore aussi se tient 2 part, disant :
« J'ai été vue. » — On pourrademander: « 1."Ame, de méme que la Nature, est omniprésente.
Quand I'une et I'autre sont unies, cet état durera toujours, et elles ne seront plus désunies.
Comment se fait-1l que celte union ne cause pas la production d'un corps? » Nous répondons :

« La Natureet [ Ame peurent se renconlrer encore, maisiln'y a plus de création parce qu'il
_w'en est plus besoin ». Vous afirmez que I'Ame et la Nature sont omniprésentes et que, pour
celte raison, elles sont unies pour toujours. G'est vrai en effet. Mais pourquoi alors n'y a-t-il
plus de création? Parce qu'il n'est plus besoin d'une creation. l.e but de la création est
double : 1) faire saisir & I'Ame les objets ; 2) montrer 4 I' Ame l'existence distincte de la Nature.
Ce double but une fois rempli, il n’est plus besoin d'une création. — On pourra demander :
-« §'il en est ainsi, le but est incertain, puisque I'union des deux est sa cause ». Nous répondons :
¢ A cause du pouvoir de la connaissance parfaite, I'Ame, voyant I'état mar de la Nalure, s’en
dégoile et se contente de la regarder. Méme si elles s'unissent encore une fois, il n'en pourra
plus” résulter de création. Ainsi un créancier et un débiteur ont des relations ensemble au
mjet de la dette; mais la dette payée, les deux hommes n’ont plus de relations, bien qu’ils
puissent se repcontrer encore ; il en est de méme de 'Ame et de la Nature. — On pourra
demander : « §i par la connaissance on gagne la Délivrance finale, pourquoi vous qui possédez
celte connaissance et moi qui possede cette connaissance, pourquoi nous deax ne sommes-aous
pas encore délivrés ? » Nous répondons dans ces deux stances :

§ 67 (ch., § 66)

' »
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A cause de la connaissance parfaite et pleine, le dharma, etc., n'ont plusd'in-

tluence. La transmigration est arrétée, comme le corps de la roue (du potier),
dont on interrompt le mouvement.

samyag}ianadbigamad dharmadinam akiranapraptau |
tisthati samskaravacac cakrabbramavad dhrta carirah | 67 |

COMMENTAIRE

« 4 cause de la commaissance parfaite et pleine, le dharmu, elc., wonl plus d'influence »,
« Lonnaissance parfaite » signifie la connaissance réelle des vingt-cing principes. « Connaissance
pleine » signifie la connaissance des vingt-cing principes sans angmentation ou diminatien,
Par le pouvoir de cette connaissance on détruit et brule les sept modes : 1) vertn ; 2, ricg;
3) ignorance ; 4) absence de passion; 5) passion ; 6) pouvoir; 7) impuissance. De méme qu- des
graines bruilées par le feu ne germent plus, de méme les sept modes (sapta-rupa), saisis par s
counaissance, n'ont plus d’influence. Nous autres hommes nous transmigrons sans cesse. Cette
transmigration dans les sept sphéres (1) est cansée par la vertu et les autres (modes) obtenms
dans les existences antérieures. Mais en raison de la connaissance, ces causes cesseal de
porter leur fruit. Ainsi que, sans ombrelle, on n'a pas d'ombre, ainsi, sans une caose pré-
cédents, il n'y a pas de forme corporelle. Donc un homme qui posséde la connaissatf: et sar
lequel, pour cette raison, les actes :ommis dans le sexistences ntérieares n'ont plus d’intluence,
s'arréte (dans la transmigration) ; telle la roue (du potier) dont on interrompt le mouvemest

On pourra demander : « (Mais enfin), ayant obtenu la connaissance, a quel moment est-a
délivré ? > Nous répondons par cette stance :

§ 68 (ch., § 67)

BERR| |
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‘Quand (I'Ame) abandonne le corps et quand, lui ayant montré les objets, la
Nature quitte I'Ame, alors I'isolement final et définitif est accompli.

prapte carirabhede caritirthatvat pradhinavinivritau (2) |
atkantiksm atyantikam ubhayam kaivalyam apnoti | 68 |

(') Le sont les endroits correspondant aux s consequences » énumerées au § §6 : il faut
natarellement en excepter la Délivrance finale.

(*) La S. T. K. lit « vinivgtteh ».

»
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COMMEMTAIRE

« Quand Ame abandonme le corps ». Cest le moment ol l'influence des actions anté-
neures, vertu et vice. est épuisée, c'est-d-dire joste le moment ot nous quittons ce corps.
A ce moment I'élément terre qui est dans notre corps retourne i I'élément général de Ia
terre, 'éther en nous retourne i I'élément éther, les cinq organes sont absorbés dans les
cnq éléments subtils, de méme que le Manas. |

« Lui ayant montré les objets, la Nature quitte T Ame ». Cest-a-dire ayant rempli le dou-
Me but — la création de tout et la Délivrance finale —, la Nature quitte I'Ame. Dans les
deax cas lisolement définitif et final est accompli. « Isolement définitif » signifie : 4 cause de
b vraie connaissance nous rejetons les remédes indéfinis et les opinions des différentes.
écol-s. « Isolement final » signifie : pour elle nous abandonnons I'enchainement des causes
et des effets enseigné dans les quatre Védas (1), de méme que les fruits promis A I'absence
de passion, fruits non causés par la vraie connaissance. 1.’isolement final est « définitif », parce
qu'il n'est pas suivi d'un autre. « Final » veat dire « sans fin » (éternel). L’isolement a lien dans

les deux cas expliqués en haut. — On pourra demander : « A quoi sert la vraie tonnaissance ? »
Noas répondoms dans ces vers :

§ 69 (ch.. § 68)

B
¥
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(iette connaissance adaplée au but de PAme, (et qui est) secréte, a été expli-

quee par le grand rsi; par elle la production, 1a durée et la destruction du
monde peuvent étre mesurées.

purusarthajianam idam guhyam paramirsina samakhyatam |
sthityutpattipralayag cintyante yatra bhitanam || 69 |

CoungNTAIRE

« Catle comnaissance sdaptée au but de 'Ameé ». « Cette connaissance » est la connaissance
perfaite des vingt-cing principes. « Adaptée an bnkde I'Ame »: ce bat est I'isolement et la
Détivrance.

« (Cette commaissance) secréte a été expliguée par le grand rpi ». « Secrdte » : Ce qui
%t caché par toutes sortes d’opinions erronées, ce qui est difficile a manifester, ne peunt
&re obtena que par un maitre parfait. Ce qui est secret est ce qui peut &re transmis & un
brabmane doué des cinq qualités, mais non pas i un autre ; c'est pourquoi on l'appelle
o secret ». Quelles sont les cing qualités? 1) bon lieu de naissance ; %) bonne famille ; 3)
bonne conduite ; 4) capacité: 5) désir d’obtenir cette connaissance. Voila les qualifications qui

1) 4. § 1.
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rendent propre A recevoir la Loi ; personne autre n'en est ;apd:le ; ¢'est pourquoi on app.eh

ceite comnaissance « secréte . .

« Expliguée par le grand ri». l.esprincipes ont été expliquéson i un parle sage Kapila. —
On pourra demander: « A quelle recherche serveut-ils? » Réponse :

« La production, la durée et la destruction du monde pewvenlt élre mesurées par
cetle connaiszance ». Le « monde » est tout ce qui existe 2 partir de Brahma jusqu'an pilier (1),
pour tout cela il y a une création, une durée et une fin. Création : la Natare produit I'futellect
etc., jusqu'aux cing éléments. Dorée : c’est tout le temps que le corps subtil influencé par les étaty
d’dtre transmigre i travers les trois mondes. Fin: par le moyen des huit perfections (%9
('Ame) reste pour toasjoars isolée. La condition des trois (périodes) peut étre manifestée
par celte connaissance ; puisqu'elle ne manifeste rien en dehors de ces trois, on Iappelle
connaissance absolue. — On pourra demander : « De qui provient cette connaissance? » Nows
répondons dans ceite stance :

§ 70 (ch., § 69)

¥ 0% e
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Cette connaissance excellente et bienfaisante a élé communiquée par compas-
sion par le Muni, d’abord 4 Asuri, qui, 4 son tour, lacommuniqua 4 Paiicacikha.

etad pavitram agryam munir Asuraye 'nukampayapradadau |
Asurir api Paficagikhdya tena ca bahudha krtam tantram |} 70 ||

COMMENTAIRE

« Cette connaissance excellente et bienfaisante ». Cette connaissance fut établie pour la
premiére fors avant que les quatre Védas eussent apparu. Clest par cette connaissance
que les quatre Védas et toutes les écoles religienses ont été établis ; voila pourquoi on I'appelle
excellente (agrya). U'est par cette connaissance qne I'Ame est délivrée de la triple douleur,
de la douleur principale causée par les vingt-quatre (produits), de méme que du triple
servage ; par 13 est obtenu l'isolement de I’Ame ou sa Délivrance. C'est pourquoi on dit qoe
cetle connaissance est « bienfaisante ». |

« Elle a été communiquée par compassion par le Muni ». Qui a le premier possédé celte
connaissance? Le grand sage Kapila, comme il a déja été dit. Le sage Kapila possédait
sa naissance les quatre qualités, & savoir: la vertu, la connaissance, I'absence de passion
et le pouvoir. Ayant réalisé celte connaissance, il I'expliquait par compassion. Desiraot
que celle connaissance ne se perdit pas et qu'elle fut communiquée a un autre, il I'enseigna

(1) O1. § 54; il faot lire ﬁ « pilier » au lieu de £f « demeurer ».
™ CL. §51.
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rité il y avait un « champ de connaissance ». Ce
. Le purusa existait, mais aucune connaissance
rusa) « champ ». Aprés vinrent I'évolution et la
rdiale par évolution. etc., Jusqua la Délivrance
qua briévement et en des termes identiques cette

¢« champ de connaissance » était Je purusa
vexistait. C’est pourquoi on appelait (le pu
moditication ; ainsi naquit la création primo
fmal- (2). » Le sage Asuri a son tour expli
connaissance i Paiicacikha, qui Pexpliqua tout ay long en soixante
~ doctrine fut transmise Jusqu’a icvarakrsl_m 3,
ka 4); celui-ci expliqua le systéme en soixan

=mille stances; ainsi la
le brahmane, dont le nom de famille était Kauci-

le-dix stances, comme il és7t dans celte stance :

A

71 (ch., § 70)
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Des disciples, venant Pun_aprés Pautre,
enseignée par le grand Maitre.
fondement de la vérité.

transmirent la connaissance
I¢varakrsna 'exposa briévement, connaissant le

gisyaparamparayigatam Icv{rakrsqenia caitadaryabhih |
samksiptam aryamatina samyagvijiidya siddhantam || 71 |

oy

.
COMMENTAIRER.

« Des disciples, vemant 'un aprés Fautre, transmiren! g

CORRAISSANC: enseignée par le
grand Maitre ». Cette connaissance vint de Kapila a Asuri,

qui la transmit 3 Paiicagikha ;

~

(') Il 'y a ici une variante. Trois textes sur quatre lisent: K B A% ;& P XBHM
PR ENE PRAMBMY KRR BL &R : « A son tour il Pexpliqua a Paiicacikha

# 4 Vindhyavisa ; P. et V. ont traité tout au long de cette doctrine. » Mais |

e texte coréen lit:
XERPIAR BB P 3 &3 &: «Ason tour il expliqua a Paiicacikha, et
P. atraits tout au long de cette doctrine. » Le texte coréen ne parle donc pas de Vindhyavasa.
. mon Introduction.

(*) Yoici les paroles attribuées i\.l\'&pila: T A0 % R 4. Bt pa FHEH. &M@
- B A-’ﬁ')\*ﬁ'g-ﬁﬁﬁm-?ﬁﬂ:‘ﬁﬁﬂ-lﬁ:%-'éﬁ-ﬁﬁ
. B — I& « obscurité », «tamas », un des noms de la matidre onginelle. ® H, « con-
lssance-champ », semble correspondre a « kyetra-jiia », un des noms de I'Ame ; cl. Buddha-

la, x11, 20. Pour des termes empruntés aux Puragas par la terminologie sanskrite, ¢f,
» S. PA., pp. 205, 293 : Max Maller, Six System;, p. 322,

C)H & B, « indépendant-noir ».
(9 # 3L Kia-che.
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P. la douna & Ho-kia ('), Ho-kia & Ulika (%), Ulaka i Po-p’e-li (*), Po-p'e-li i | . P
cette transmission Icvarakrypa obtint la connaissance. H vit que le grand traité (d¢ Paicacikha)
était difficile & garder dans la mémoire et par conséquent il le réduisit aux soixante-dix stanees
que nous venons de commenter et qui commencent par (§1): « En raison de la géne
causée par les trois sortes de doulears, la recherche des moyens de les détruire est nécessaire. »
Voilh pourquoi il est dit: « [orarakrgna lexposa briérement, comnaissant le fomdemant
de la vérité ». — Un horame intelligent de cette (école) a composé cette stance :

- 4

—

72 (. §T1)

M+ B
& &
K 3 B b W
B3+ &

Ce traité en soixante-dix stances épuise celui des soixanie-mille stances<; |l
explique (les huit sortes de) créations qui procédent des (huit) causes (4 jus-

gu’aux cinguante catégories (relatives a 'lntelle.t) ().

]
J

~ saplatyam kila ye “rthas te ’rthah krisnasya sastitantrasva |
akhyavikavirahitah paravadavivarjitac capi || 72 ||

. COMMENTAIRE

o

Ty

' L.es sujets de ce traité-ci ne différent pas de ceux de ce traité-la (%) ; un vers précédent les
explique ainsi (§ 48): « La création dénive dans sa nature de V'lntellect ; elle est de quatre
sortes : doute (5), incapacité (28), contentement (9) et perfection (8). Considérant la disparité des
gunas, il y a cinquante divisions dans I'lntellect. » En dehorsde ces cinquante divisions il ya
dix autres catégories comme il est dit dans la stance : « L’existence (de la Natare) [1]. le fant

© (1) ¥ {lg Ho-kia ; jap., Kat-kia: trds probablement Girgya.

(®) S M {£ Yeou-leou-K'ia; jap., U-o-kia; sk., Ulaka.

(*) B ! H Po-po-li; jap., Bat-ba-li. Il est difficile de remonter a V'original. J» suis
d'opinion que c'est une faute pour 2R fl @ Po-li-so ; jap., Bat'-li-sha ; sk. Vrya (df.
Varsaganya) ; ¢f. mon Introduction.

(4) CL. § 46, note.

(3) On voit que dans cette stance et dans la stance correspondante de Gandapada. sculsles
premiers hémistiches se correspondent. Mais voir Ia fin du commentaire.

(%) Cette phrase est la traduction du premier hémistiche da dernier vers de Gandapid.. Elle
dit que ce que contient le Sastilamira est contenu anssi dans la SGmkAyakar:ka [our
iliustrer encore mieux ce point, le commentaire énumére les cinquante sujets des deux (riités.
Ce commentaire nous deane la presque certitude que le grand ouvrage perdu de Pailcagihha sur
le systéme Samkhya contenaft bien 60.000 stances et qu'il est identique au Sappilantra, dont
nous connaissons l'existence par d’autres sources encore (Gaudapada, § 17 ; de méme Paramar
tha; Vyasa, Yogabadpya, Sutra, 1v, 13; cf. Garbe, Mondschein. p. 627, nete 3).
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sya’elle est unique |2}, e bot de I'Ame (3], les cing raisons (pour lesquelles on établit V'existence
de I'\me et de la Nature) [4-5}, I'isolement (de I'ime) [6], Tunion (7], la séparation (8], la
multiplicité des dmes ‘9], la durée du corps (10] : voila les dix catégories (1). »

1) « Existence » signifie I'existence de I'effet dans la canse (8§ 9). 2) « Uniquité » : la Natare
est une et elle évolue pour le profit d'imes nombreuses (§16). 3' « Le bat de 'Ame »
taccompli par la Nature) : cela signifie que la Nature rend I'Ame capable de s’associer aux objets
et de voir ensuite la distinction (entre’)’ Ame ot la Nature) ; (cf. § §2). 4-3) « Les cing raisons » :
par cing raisons on établit 1a réalité de la Nature (§ 15) et de méme la réalité de I’ Ame (§17).
t) « Isolement » : par la comnaissance parfaite I'Ame atteint I'isolement détinitif et final (§ 67 et
N 68).7) « L’anion » (de I'Ame et de la Nature) a lien parce que toutes deux sont omniprésentes
(¥ 66). 8) « La séparation » a lien comme noas avons va(y 68). 9) « Multiplicité des imes » :
parce que la vie et la mort ne sont pas les mémes (dans chaque individa), comme nous I'avous
expliqué (§ 17 et § 18). 10) « La durée du corps » : elle se fait par le corps subtil, tant que
la connaissance n'est pas acquise (§ $1).

Ces dix, avec les cinqaante catégories, formeat les sujets des soixante-mille stances (de
Iaiicacikha) ; le traité en soixante-dix stances est donc identique (quant aux sujels) au traité
des soixante mille. ' /

On pourra demander: « Quelle est la différence entre le grand traité et le petit en soixantc-
dix stances ? » Réponse: « Les traditions des vieux Sages et la réfutation des opinions des
autres se trouvent dans le grand, muis non dans celui-ci. Voila la diftérence (M. »

L4

(1) Celte stance est donnée dans le Rajavarttika selon Vﬁcaspnti Micra (S. T. K., § 73);
elie est de plus citée dans la Samkhyakramadipika (n. 68) de Kseminanda. |.a VOICI ;

v - -
pradhiinastitvam (1] ehatvam [2] arthavattvam [3] athdnyata [7] |
paraythyail ca [?] tathanaikyam [9] viyogo (8] yoga 7] eva ca |
cesa\\'rttir (10] akartrtvam [?] maulik@béﬁ smptah daca |

e chinois a: ') A . 2) — ; 0) WA K 45K % 6 E/E- WM. 5
&9 AR M 10 § £ Anyaia, pararthya et akartriva ne semblent pas se trouver
dans le texte chinois. Peut-étre Paramirtha a t-illa parncarthya au lien de pararthya ; ainsi
s'expliqueraient ses « cing raisons » [§-5].

(%) Ceci est la traduction du dernier hémistiche de ‘raudapada, § 72: « Akhyayikavirahital)
paravadavivar)itic capi. » l.e commentaire reproduit donc ce que le texte a omis. I était peut-
étre impossible au traducleur chinois de renfermer dans les- vingt caractéres de sa stance le
sens entier de la stance sanskrite. Paramartha semble avoir été obligé souvent de sauter dans
la traduction du texte tel ou tel mot, quitte & le reprendre dans le commentaire.

B. E. P E-O T. IV - 7




APPENDICE

LA TERMINOLOGIE DU SAMKHYA

Les vingt-cing tattvas — o §§.
Les vingt-cing padirthas — - 1 .

[ 1. Prakrti H ¥, « Nature ».
mulaprakrt: fﬁ y. = | ﬁ, « Nature originelle ».
avvakta A T, e« non-érolué .
avikrti JE 8¢ B, <non-érolué ». J
pradhina B HH, «la supréme cause ».
Brahman 3£, « Brahkmai ».
' bahu-dhinaka % ﬁ, « multc-comprehensum ’.
- tamas X, « obscur»
2. Mahat K, « Le Grand ».
buddhi BB, « Intellect ».
mati X%%, « compréhension ».
khvati fi§ ﬁ, e unicersel » (V).
jiina E, e CORRAISSUNCE ».
prajia $K, « sagesse».
3. Ahamkira JR 89, « Sentiment du moi». -
bhidadi Fo K $, « origine des éléments ».
vaikarika 1§ P, « modifié ».
taijasa ¥, erayonnunt ».
3-8.  paiica tanmatram k1 ME, « les cing éléments subtils ».

8 prakrtis ‘J

9-13. paiica-buddhindriyani F M1 M, «les cing organes des sens ».

14-18. paiica-karmendriyigi Jo ff£ & B, «les cing orgames de Faction ».
16 vikiras { 19. Manas & B, Oy, « Esprit ».

M-24. paﬁca mahabhatim j( Fr., « les cing grands élements ».

2. Atman g, « CAme»; TR B, « lemoi réel s, «l.Ameos.

. pz:'!:;a ;A « homme s, el Ame ».

(1) Paramartha a peut-étre lu vyapli ou tyapin au lieu de khyali. v

-
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Siddhi BE AR, « perfection ».
Acakt ﬁ- ﬁ, s incapacilé».
Maulikirtha # A 3%, « sens fondamental ».
1. Triguna = &, «les trois qualites », « les trois qunas ».
12. Bhautikasprga % 3 2E, < étres doués de sentiment ». § 33.
13, Pr;ikrt:ﬁindha B Pt 3, «sercage par la Natures, « servage yaturel . é
3 62

/ QUELQUES AUTRES TERMES
{. Adhyitmika {f A, « intirieur . 2 : | /
2. Adhibhautika € 3. « extericnr ». 3
3. Adhidaivika K K. « céleste ». s
i. Paica-vaye 1 B, « les cing airs vitaur ». § 2.
5 Avidva 2% B, . ignorance ».
6. Viparvaya BB, « donte ». \VAN
7. Tusti ﬁ -E, « CORltentement ». > § &6,
8.
9
10,

1§. Vaikarika-bandha ﬂ ; 3, servage par un produtl », « sercvaye incidentel ».
ts. Daksiniha-bandha 45 B§ ¥, csercage par le don sacrificiels, « serrvage rituel s.
16. Moksa 8 MR, « Délicrance finale . -
I7. Aikantika-kaivalya o 2 B £F, o isolement definitif ».
18. Atyantika-kaivalva 33 8] fF, wisolement finul ».
19. Pramana R, « preuves. ‘
200 bryta ﬂ i, Fig i, « perception -.’ 5
2. Anumana 3 B, «inférences. \" oo
22, \pta-vacana I = i caulorité sacrees.

/

{68,

NOMS PROVRES

kapila 38 Bt £ Ra-bi-ra ().
Asuri PO} 5 A A sho-ri
Paiicacikha A% 3 F %] Pan-sha-shi-ka.
Gargya (?) ﬁfg hat’-kia,
Clika fif #8 % U-ro-kia.
6. Po-po-li BR B H Bar-bari.
7. icvara-krsl,u = E - S ind¢gpendant-noir.
8. Vyasa B¢ ¥ Ba-sha. § 12.
0. Vispu Bt $# Bi-cho. §17.
10. Lokayata §% M & %% RKo-ka-ya-ta. § 27.
1. Samkhya {8 % Ss-kia. § 49 et passim.
12 Bgveda J7 B B¢ Rik’-bi-da.
. 12. Samaveda B BE & BE Sha-ma-bi-da. § 31,
13, Yajurveda 7% 2 & PE Ya-sha-bi-da.
% +

Vi

e |
—
s

e

15. Sastitantra 3% £} &R, _« Traité des 60 catégories ». § 17.

~t

3 -
" B “( +
’)

—_—
e e —

\'» Lorsque les caractéres chinois sont une trauscription, pe donne leur prononciation sino-

Japonaise, qui est presque toujoars plus proche de I'original sanskrit que la prononciation
chinoise actuelle.

Te IV =067,

¥
.
-
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- - A -
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' \edanga }R FE . « Division da. \eda .
. Ciksa X, A Shik’-sha.

\yakmm“*“&hra '
Kalpa 2§ 7K Ko-ha. -
umﬂﬁjh

l)handas‘

Sanitana 2§ B ¥ I sha-na-ta-na

. Sanandana 2 ¥ Pt I Sha-nan-da-na.. \
. Sanatkomara %2 ¥ % ﬁ £ Sha-nan-hu-ma ra.
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