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INTRODUCTION.

L'origine, la base, — pen & ou yuan K, pour parler
comme Tsong-mi, — du présent travail est une traduction
anglaise inédite du Yuan jen louen (K A AR) faite au cou-
rant de la plume, comme exercice de chinois bouddhique, par
M. Sylvain Lévi sous la direction d’un érudit japonais, M. So-
noda, pendant un séjour au Japon. Au maitre qu1 a eu la
bonté de nous inviter si généreusement a profiter du travail
accompli, qu'il nous soit permis d’exprimer toute notre grati-
tude. Nous sommes aussi extrémement obligé 3 M. E. Cha-
vannes d’avoir bien voulu revoir notre traduction de la Préface
composée par P’ei Hieou et nous aider a élucider maintes ques-
tions qu’elle souléve et que nous étions hors d’état de résoudre.

Quand Bunyiu Nanjio a déclaré dans son Catalogue que le
Yuan jen louen est une ceuvre trés connue (a very well known
work), il a voulu dire simplement qu'il est d’'une lecture cou-
rante pour les Bouddhistes de 'Extréme-Orient. Aussi modeste
par ses dimensions que confiant dans sa valeur dogmatique,
le livre s'est imposé tant par son caractere de résumé des
diverses doctrines intérieures et extérieures au Bouddhisme,
que comme une tentative prétendue nouvelle de spéculation

M) B, Namsio, A Catalogue of the Chinese translation of the Buddhist Trips-
taka, Oxford , Clarendon Press, 1883, 479 peges. l.e numéro de I'ouvrage dans
ce catalogue est 15g4.
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philosophique; cependant i a été classique non comme un
travail original, mais comme un travail d'école. En ce sens
assurément, 1l est tres connu. Mais il apparait trés mal connu,
méme en Chine et au Japon, des que Lon s’avise du fait qu'au-
cune étude moderne, inspirée de la critique soit historique,
soit philosophique, ne fut encore entreprise sur aucune cuvre
de I'école dont il fait partie, appelée aux Indes Avatamsaka,
en Ghine Houa-yen (3 &), au Japon Ké-gon.

La «Guirlande sde fleurs» désignée sous ces noms divers,
texte-qui a servi de fondement aux spéculations de {'école, est
le Buddhdratamsaka-mahdvaipulya-sitra, antérieur sdrement au
1v° siecle de notre ere, puisquil fut traduit une premiére fois
en chinois par Buddhabhadra et divers moines, entre 317 et
hao. Tant qu'aucun savant dressé aux méthodes modernes
n‘aura pris une connaissance exhaustive de ses trente-quatre
chapitres et ne nous les aura rendus accessibles, toute étude
sur une euvre quelconque de la secte péchera par la base; en
" I'absence de documentation étendue et directe, force sera jus-
que-la de recourir aux indications fournies sur la version tihé-
taine de l'ouvrage par l'analyse du Kandjour esquissée dans
le travail de Csoma de Koros'®), qu’a traduit en francais Léon
Feer?,

Les seuls autres renseignements de seconde main présentés
en une langue européenne sur les doctrines de la secte ou sur
ses protagonistes sonl fournis par le Catalogue de Nanjio et
par le chapitre consacré au Ké-gon dans le livre japonais tra-
duit en anglais par Nanjio, en francais par Fujishima, relatif
aux douze sectes bouddhiques®.

3} Alex. Csoma Korosi, Caleutta, 1836.

) Annales du Musée Guimet, 11, 131-577, Lyon, 1881 : Analyse du Kand-
jour, p. 308,

3 B. Nawio, Short Mistory of the twelve Japanese Buddhist sects, Tokyo,

1887. — Ryauon Fusisaima, Le Bouddhisine japonais, Paris, Maisonneuve et
Leclerc, 188q.
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L’école considére la doctrine qu'elle professe comme s’étant
transmise a travers la filiatian de sept patriarches, deux
Indiens, Acvaghosa et Nagarjuna, et cinq Chinois, dont le der-
nier en date est I'auteur de notre Traité'. Nanjio mentionne
un certain nombre de livres composeés par ces docteurs du
Houa-yen et incorporés au Canon; ce sont presque tous des
commentaires de I'Avatamsaka greflés les uns sur les autres.

Par contre, la simple inspection des titres montre que les
ceuvres du cinquieme patriarche chinois offrent un caractere
plus varié que celles de ses prédécesseurs. A cet égard, la liste
qu'en donne Nanjio sera utilement confrontée avec celle que
fournit la préface de P’ei-hicou: on constatera ainsi que Tsong-
m (5 %) ava commenté non seulement V'Avatamsaka
(Faprés une glose antérieure de Tou Fa-chouen, N. 1590 et
préface susdite), mais I'Ullambana (N. 1601), le Parnabuddha
(N. 1629 e préf. ), la Vajracchedika (N. 1630 et préf.),le
Mahayanacraddhotpada d’Acvaghosa (préf.), Tun des prakarana
de Vasubandbu relatifs a T'ldéalisme (préf.), le Vinaya en
qualre sections (préf.); et qu'il avait en outre entrepris deux
essais dogmatiques, 'un sur les doctrines du Dhyana (N. 1647
et préf.), Pautre sur 'Origine de Phomme (N. 1594 et
préf.).

Méme dans ces deux derniers traités, la réflexion person-
nelle de 'auteur ne se pose jamais de probléme qu’a travers
I'examen de la pensée dautrui. Il semble que des si¢cles de
scolastique, surtout de scolastique chinoise, aient dissuadé les
esprils_de chercher la vérité, comme jadis faisaient les Taoistes,

() Les patriarches 3 & 7 de l'ouvrage japonais sur les sectes correspondent
chacun a chacun aux patriarches 1 & 5 menlionnés dans V'appendice 11l du
Catalogue de Nawsio; malgré la différence des systémes de transcription fondeés
I'un sur la prononciation chinoise, autre sur la japonaise, Videntification est
aisée,
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dans l'inspection directe de Pétre; ou, comme les Confucéens,
“dans de vénérés classiques remontant 3 une antiquité si loin-
laine que leurs jugements pouvaient passer pour ceux de la
nature autant que de humanité. Tsong-mi ‘cherche la vérité
dans les systémqs; 1l est si persuadé de I'y découvrir, qul
n'ose déclarer faux, mais seulement moins yrai que d’autres,
tel ou tel d’entre eux. Cette méthode prétend se justifier, —
disons plutdt : se traduit naivement, dans une conception du
Bouddha également, mais non pas indifféremment, prédicateur
de toutes les doctrines, dosant la vérité selon la capacité intel-
lectuelle de ses ouailles, énoncant le vrai dans le langage de
T'erreur quand il instruit les ignorants, trouvant une raison
d’étre -4 erreur méme dans lunité duy vral, quand, pour sol
ou pour l'édification d’autrui, il réfléchit son impensable
essence de Bouddha. Entre ces deux stades extrémes, tous les
degrés que Fon voudra distinguer se peuvent concevoir; 1’étre
-ne consistant qu’en une connaissance plus ou moins exphcite,
il fallait s’attendre en effet 3§ ce que la hiérarchie vogicara des
stades de T'univers ou des terres ( bhumi) fut interprétée comme
la simple gradation des systemes. Hatons-nous d’ajouter cette
réserve, que Tsong-mi ne mérite point qu'on lu préte T’hon-
neur d’avoir imaginé cet hégélianisme avant la letire, qui
octroie un réle défini, qui confére une signification nécessaire
aux doctrines les plus relatives en tant que conditions d’une
vérité plus haute. Cette maniére de penser est inhérente i Pes-
prit méme de la discipline avatamsaka. ]

La simple structure du Yuan Jen louen porte la marque de
celte discipline : c’est une succession de chapitres décrivant les
doctrines philesophiques depuis la plus exotérique, y compris les
théories non bouddhiques, Jusqu’a 'énoncé le plus approfondi
de l'orthodoxie. Pour le montrer, ricn n’étant plus vain que de
* résumer un résumé, nous nous bornerons i dresser le tableau
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ci-contre, dans lequel le Yuan jen louen est interprété a la lu-
miére des indications présentées par le « Bouddhisme japonais »
(p- 65-68) et de certains renseignements fournis par le Dic-
tionnaire numérique du Bouddhisme (Yt tar king hu lovuen che
fa chou, par le moine Tsi-tchao), extrails de textes du Houa-yen.
[l appert de la simple inspection du tableau que I'exposé du
Bouddhisme esquissé par Tsong-mi concorde dans I'ensemble
avec cette dialectique ascendante caractéristique de 1'école
avatamsaka, dont I'enseignement culmine dans la connaissance
de la «nature uniquer, véritable «nature du Bouddha » (R
#); cetle connaissance est elle-méme la seule méthode abso-
lument vraie, autrement dit P'unique véhicule (Ekayana), dont
le Petit et méme le Grand Véhicule, avec ses divers stades, ne
représentent que des approximations plus ou moins exactes,
mais loutes inadéquates.

Cette dialectique ascendante conslitue la partie centrale
du Yuan jen louen; mais justement parce quelle refléte en un
simple raccourci I'enseignement de Pécole, il est difficile de
découvrir une originalité quelconque dans cet exposé tracé
avec le parti-pris d’exalter au-dessus de tout autre texte Pou-
vrage fondamental de la secte, '’ Avatamsaka-satra. Par contre,
Tsong-mi fait preuve d’une certaine personnalité dans la
1ve partie, qui sert de conclusion a son cuvre. Il a compris que
substituer une doctrine 4 une autre doctrine en prélendant
passer ainsi de l'erreur & la vérité ne serait que futilité, 1 la
possession du vrai ne justibiait, autant qu'elle peut étre jusli-
liée, I'erreur méme. Le point de vue de I'absolue vénté, ne pou-
vant étre contredit par quot que ce fit, permet d’apercevoir
dans les doctrines les plus insuthsantes ce quelles renferment
de bien fondé. D’oli la possibilité d'une sorte de dialectique
descendante qui, bien qu'en apparence elle se réduise a repar-
courir cn sens inverse les échelons précédemment gravis, con-
[dre en réalité un caractére tout nouveau de nécessité, c'est-
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-dire d’intelligibilité, aux stades dont la succession pouvait jus-
qu'alors sembler contingente ou arbitraire. La sohdité de tout
I'édifice apparait désormais inébranlable, tant ses parties,
grace 3 leur connexion mutuelle, se trouvent en étroite cohé-
sion, et tanl il est peua craindre que des objections ne viennent
saper 3 sa base la construction entitre, puisqu'elle embrasse
en principe la totalité des philosopbies connues. Sur le patron
de ce systéme si harmonieux, si complet de I'univers qu’avait
échafaudé T'architecture idéaliste d’'un Asanga, I'ensemble des
systémes mélaphysiques se présente désormais comme un im-
mense systéme, aussi simple dans san principe que riche dans
ses multiples réalisations, puisque ces diverses méthodes de
vie et de pensée. qui sont les véhicules, et que méme le Tao
de Confucius ou de Lao-tseu n’apportent que des approxi-
mations de 'Ekayana. Avec éelte précision inagée qui rend la
fangue chinoise, non pas en dépit, mais en raison de son 1déo-
graphie, si apte a la concision abstraite, nolre auteur dépeint
celte marche quasi-déductive comme la frondaison de rameaux
multiples & partic d'un tronc unique. Aprés avoir dégagé de
Paccessoire ou de P'adventice I'essentiel ou le primitif, cest-
a-dire aprés étre passé des branches (5K ) au tronc ou a la
racine (A, #), il fuit avec quelque herté la contre-épreuve
“dont sa doctrine doit sortir victorieuse, en montrant dans
les théories relatives ou provisoires (fit, #), insullisantes et
pourlant bien fondées par le méme fait qu’elles sont partielles,
des ramifications attestant la vitalité de la souche commune,
c’est a-dire la validité du systéeme. |

Si restreinte que soit I'indépendance de pensée ue se per-
meltaient les Bouddhistes chinois, et quoique le livre de Tsong-
mi porte la marque de la scolastique, il ne parait donc pas im-
possible d'y découvrir des particularités propres a son auteur.
Peut-éire y a-t-il lieu des lors dy surprendre aussi certaines
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traces qui situent I'euvre dans I'espace et dans le temps, déce-
lant, par exemple, le travail d’'un Chinois, et d’un Chinois
d’une certaine époque.

Si Pexposé des doctrnnes, en raison du souci de rester
orthodoxe, a di se calquer sur des textes d’origine indienne,
Pauteur semble s'dtre senti plus hbre dans la critique de ces
doctrines. Pourvu que fiit acceptée la classiffication des systémes
adoptée par la secte et que fussent jugées incompletement
probantes toutes les théores étrangeres A celles de I'Avatam-
saka, une certaine latitude subsistait pour le choix des argu-
ments destinés 3 la réfutation des théories non décisives. Or le
positivisme réaliste de 'espnt chinois ‘transparait de toutes
parts au cours de cette réfutation. En présence de l'idéahisme
d’'un Vasubandhu, qui non seulement exorcise le fantdme de
Vexistence substantielle de I'atman et des dharmas, mais ré-
duit 2 de purs phénomenes (laksanas) ces dharmas doués
dexistence dans la mesure seulement ot ils sont représentes
(vijﬁénamétra), P'ingénu dogmatisme de lauteur s1nsurge,
comme protestera le xsens commun» de Thomas Reid contre
I'idéalisme de Berkeley ou de D. Hume. Une culture, ou peut-
dtre une aptitude pbilosophique plus affinée edt Inspiré a un
. Indien, fit-il réaliste, une moins naive aversion pour la solu-
tion idéaliste et des arguments plus complexes. En présence
des intuitions de 'Ekayana, qu échappent non seulement au
langage , mais a 'entendement, le critique se sentirait pris de
vertige, sl ne Jaccrochait A sa conviction fonciére que tout
dtre a son essence, son principe, qui est a la fois sa substance
et Yorigine de ses déterminations. Appliquant celte conviction
au probléme que pose Pexistence de 'homme, 1l en trouve la
nature (§%) ou l'ongne (#&, &) dans la <nature du Boud-
dha», ~pensée véritable», unique et omniprésenlg,-Or cetle
nature du Bouddha, qui devrait, selon T'espnt des textes,
transcender égalément I'idéalisme et le réalisme, il témoigne

20.
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d’une propension peu indienne, mais tres chinoise. a 1a conce-
voir sur un type substantialiste.

La culture proprement chinoise de Tsong-mi n'apparait
que discrélement a travers I'ouvrage. Originaire de lextréme

est du Sseu-tch’ouan (Préface), sorte de marche lointaine
de I'empire, ol la propagande bouddhique, si intense en Asie
centrale, s’exercait d’'autant plus hibrement que I’éloignement
du pouvoir central avail pour conséquence une faible emprise
du confucéisme ofliciel sur les esprits, le dernier patriarche du
Houa-yen, sans partager V'indifférence de ses prédécesseurs
pour les philosophies paiennes, c’est-a-dire non bouddhiques,
semble pourtant fort peu versé dans la doctrine des lettrés :
on ne reconnail guere le confucéisme authentique dans les
théories qu'il atiribue aux partisans du Jouisme ( ) classique.
Il ne distingue jamais ces théories de celles du Taoisme, mais
mentionne toujours simultanément les unes et les autres. Par
contre, 1l se montre connaisseur du Taoisme el soucieux d’en
accorder la terminologic avec celle du Bouddhisme : trait
caractéristique de I'époque des T'ang, pendant laqueile I'an-
tique religion indigéne qui se réclamait de Lao et de Tchouang
modela son_organisation sur celle de la religion d'importation
étrangére, tandis que celte derniere se faisait accepter des
esprits grace a ses aflinités dogmatiques avec certaines théses
taoistes.

La considération des dates entre lesquelles sest écoulée la
vie de Tsong-mi (mort en 340 ou 8/11) nous porte & supposer
dailleurs que le Yuan jen louen a résulté non d’'un éclectisme
spéculatif, abstrait et désintéressé, mais d’un zéle ardent a
propager la vraie religion. Les fameux mémoires de Fou Yi
(% 2£) (6ab) et de Yao Teh’ong (8% 5%) (714) avaient dé-
noncé dans le Bouddhisme non seulement une religion étran-
gére, mais des meeurs contraired aux principes implicites de
Féthique chinoise. La vie monastique, notamment, sc trouvait,
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ou peu sen faut, taxée de crime contre la piété filiale et d'of -
fense contre I'Etat. Tsong-mi exprime donc autre chose qu'une
banalité, lorsqu’il déclare que les hommes ne sont pas loin
de sentendre sur la nature du bien et celle du mal; de fait, il
plaide la cause de Porthodoxie en montrant que Bouddhistes
et non Bouddhistes saccordent sur la liste des vertus, cest-
j-dire sur la morale pratique commune. Son ceuvre ne se com-
prend, avec la p?rlée quiil lui donnait sans doute, que si F'on
restitue en lui le contemporain de ce Han Yu (# & )dont les
diatribes passionnément hostiles au Bouddhisme (81g) ont
peut-8tre suscité, de facon plus ou moins indirecte, par leur
grand relentissement, la composition du Yuan jen louen. Gom-
ment considérer le sage des (iakyas comme un utopiste étran-
ger et barbare, puisque ses préceptes se trouvent en harmonie
avec le Tao des plus vieux penseurs et monarques chinois?
Comment, & moins d1mputer au Bouddhisme ce qui n'est que
superstition populaire, concevoir cette rehigion comme une
adoration fétichiste de vaines reliques telles qu’un 08 du Boud-
dha, lorsque le premier principe du systéme ekayaniste coin-
cide avec '« Esprit primordial» des sectateurs de Lao-tseu?
Tsoung-mi est moins qu’un philosophe, mais plus qu'un com-
pilateur éclectique : il ménte dans toute la force du terme le
titre de docteur du Houa-yen; et le Yuan jen louen n’a que l'ap-

parence d’une cuvre de syncrétiSme . 1l est en son fond un
essal d’apologétique(”.

%) Nous Lroavons une confirmation de notre opinion sur la signification de
I'euvre dans le jugement que porte ason propos le bouddhiste mcderne Kwai-re.
(e jugement est tiré d'une Introduction publiée dans une édition japonaise
du Yuan jen louen, augmentée du commentaire de ce bouddhiste. L'auteur de
colle introduction est un certain Kyo-sei (¥ iE ), du monastere de Kwa-tcho

zan 3 JH . Le titre de la publication est : KU A §® © WARE
ﬁ i -1 ﬂ. 65 pages. L'édition du texte est due a M. Kichigami Yochi-o

B | R # de Tokyo. L'édition originale avait paru en 1877; une édition
augmentée a paru buit ans plus tard, en 1885. Ajoutons que le commentaire
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EXTRAIT. DE L’INTRODUCTION MODERNE(!),
COMPOSEE PAR KICHIGAMI KWAI-RE , DU MONASTERE DE BYO-TO-YIN.

(FERRLER)

v

Le maitre bouddhique Tsong-mi (5% ¥ ) naquit 1,727 an-
nées aprés la disparition du Bouddha, sous le neuviéme em-
pereur des Tang (K Ms), Tai-tsong (€ 5%), la quatorziéme
année Ta li (& JF)®; il mourut en méme temps que le
seizitme empereur, Wou-tsong (¥ 72), la premiére année
Houei-tch’ang (& 8 )®. A I'époque de la quatorziéme année
Yuan-ho (3 #1), de empereur Hien-tsong (& 5=)", dou-
zitme empereur (de la dynastie), Han T'ouei-tche ( # B Z)»
présenta une requéte sur une relique du Bouddha, dans 'in-
tention de combattre le Bouddhisme et de proscrire les Boud-
dhistes. A 1'époque de Wen-tsong (3 53)", le quatorzieme
empereur, il y eut (une grande) discussion sur les trois reli-
gions (¥%). Le Fo tsou tong ki (8 ol B 42) 7 dit : «La pre-
miére année Ta-ho (X F1)®, lors de la féte de 'anniversaire
(de I'empereur), un décret coovia P'archiviste (% E) Po

Kiv-yi (& & ), le grand maitre conducteur du cortége 1m-
périal (5] B X ) du temple de Ngan-kouo (% W), Yi-lin

fourni par cet ouvrage ne présente généralement qu'une glose asser insigni-
fiante du texte onginal.

M x1z° siéde.

M Cest-d-dire en I'an 779. Tai-lsong a régné de 763 i 780,

3 Gest-d-dire en 8M.. -

V) (Cest-i-dire en 81g. Hien-tsong a régné de 806 & 8ao. Cest la durée
de la période Yusn-ho.

®) Le célébre Han Yu #§ §. CI. Anciens Livres de la dynastie Thang,
ch. 160; Nouveaus... 176. Voir os Gnoor, Sectarianism, I, p. 50 et suiv.

©) 837-840.

_ B. Nawsio, n°® 1661.
) 837. Cette période s'élend jusqu’en 835,
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(3% $%), e e docte taoiste (3K £ )du lemple de Chang-t'sing
(k%) Yang Hong-yuan (4 3h %), pour discuter sur les
trois religions dans la salle impériale Lio-to (I} ). En
outre, le quatrieme ois de la neuvieme année Ta-ho (X #o )s
le savant lettré (9§ $k B + ) Li Hion (2 M) proposa a l'em-
pereur de faire cesser les cérémonies (& 3% ) dans la salle
impériale Tch’ang-cheng (B &) et de purifier les bonzes et
bonzesses qui usurpent faussement ce titre. Cest le jour ou
I'on enleva du palais 'image divine (du Bouddha) (18 ™).
A cette époque, I'ensorcellement produit par le confucéisme et
le taoisme (il & % ) dominait le monde; de jour en jour, la
religion du Bouddha s'affaiblissait et diminuait. Voild pourquoi
l'auteur composa ce discours, en vne de bannir 'ensorcelle-
ment des Confucéens et des Taoistes, et dans lintention de
ramener (tous les esprits) y la source véritable, VEkayana

(58 — % K6 Z A). Nest-ce pas 13 le but de ce dis-

cours?. . ... a34 ans aprés que le maitre de la méditation

(dhyana) (R #) fut entré dans le néant (7 &)™, le maitre

de la lot Tsing-yuan (P ig), de Tsin-chouei (¥ XK), la sep-
iitme année de la période Hi-ning (%% #)® de T'empereur
Chen-tsong (W £2)®) des Song (%), annota ce discours,
explicitant sa signification subtile @), Son livre est appelé Fa
wei lou (% 8% 5%)- 235 ans apreés la mort de Tsing-yuan, a
Tch’ang-ngan (& & ), dansle temple Ta k'ai-yuan ( K B8 x)
le cramana Yuan-kio (N =»)*, maltre de la méditation, com-
mentateur des siitras et des castras, au cours de 1a seconde
année de la pénode Tche-tcheu (FE i) ) de 'empereur
Ying-tsong (3% 5%) des Yuan (3C), composa le commentaire

M 1074.

1) 1068-1077.

%) 1068-1085.

%) Sar Tsing-yoan, ¢f. B. Nawio, Append. i1, 58.

) Sur Yoan-kio, cf. B. Nawuo. Append. Iil, 83.
) Cest-d-dire en 13s1.

S Rl
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en trois chapitres au sujet de I'xEnquéte sur l'origine de

Fhomme» (KA R W = %)

PREFACE DU TRAITE T ENQUETE SUR L'ORIGINE DB L’HOMME Y
DE L’ECOLE HOUA-YEN (AVATAMSAKA),

¥BKEAREA,
AR P'E1 HIEOU (3% £k )(V).

[Note. — Ce traite, Enquéte sur Torygne de Thomme, (de
V'école) Houa-ven® (Avatamsaka), a été ajouté d’aprés P'édi-
tion des Ming (H3)®); et les passages qui apparaissent deux
fois dans le texte méme du traité résultent de ce qui est cité
dans le commentaire. |

Un texte sacré ( #&) dit: <La littérature écrite est par nature
vacuité ». Il est dit par ailleurs : =1l ne faut pas quitter la lit
térature écrite pour ensuite parler de la délivrance (% R
moksa)»®. Il faut dire ccei : croire que 'on peu farre abstrac-
tion de la littérature écrite et néanmoins voir ensuite la loi,

) Ministre d’Ftat, qui compila Fouvrage numéroté 1654 dans le Catalogue
of the Buddhist Tripitaka par Bunyiu Nawo (Oxford, Clarendon, 1883), qui
I'appelle F¢ Hhiu. Cf. ibid., append. III, 39, p. 463. Ce personnage mourut
en 870. On trouvera sa biographie dans le chapitre CLXXVII, p. 7*-8* du
Kieow Tang chou, et dans le chapitre CLXXXIIL, p. 6**- du Tang chou. (Cf.
aussi Henri Museéno, ~Sur quelques textes anciens de chinois parlén, Bull. de
UEe. fr. I’E.-0., XIV, 191h, n® 4, p. -6.) — Le texte de cetle préface fait
immédiatement suite au Traité dans 'édition du Teipitaka de Tokye.

%) Houa-yen ¥ g ~Guirlande de fleurs» (Jap. Ké-gon) est la traduc-
tion chinoise consacrée de Avatamsaka, ~ressemblant a une guirlande (avatam-
sa)n. Cette scete tire son nom d'un texte fondamental, I'Avatamsaka sitra,
sinsi nommé parce que la succession de ses 34 chapitres est symbolisée par
une guirlande de Beurs.

%) Sous la dynastie des Ming ( 1368-1644), toute une catégoried’ceuvres chi-
noises furent incorporées au Canon bouddhique (n* 1624 a 1657 de B. Nawo).

A C'est-d-dire : il ne faut pas se flatter d’atleindre a la délivrance autre-
ment que par P'étude des sitras. Sans doute, vla littérature éerite est par
nature vacuitén; mais bien loin qu'elle soit pour autant vouée a lerreur,
cela garantit plutdt sa valeur absolue, I'absolu méme n'étant que vacuilé.
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c’est ne pas voir la loi. Le maitre de 1a méditation (¥l dhydna)®
de (la montagne) Kouel (%)@ naquit 3 Si-tch’ong (M & )©
Il approfondit les théories des lettrés () & Souei-ning (R
)1\ Ses études achevées, il se disposait a se joindrea (la cara-
vanc apportant le) tribut ® et & se rendre (ainsi) auprés des
autontés provinciales. Sur ces entrefaites, le moine de grande

vertu Tao-yuan (& ), qui avait obtenu (connaissance de)
lalo (bouddhique) dans la capitale Lo (%)™, aupres de Nan-

yin (7 E9)®, petit-fils du grand-maitre Ho-tseu (7% i%)",

v i f§ Titre bouddhique. I s'agit ici de Tsongmi (524 ). Vauteur
de I'Enquéte sur Porigine de Phomme. -

%) Cefte appellation respectuecuse de Tsong-mi s'explique par le séjour
qu'il fit sur celte montague. Cf. la suite de cette préface.

3) Cette ville s'appelle aujourdhui Si-tch’ong hien, sous-préfecture dépen-
dant de la préfecture de Chouen-k'ing, dans la province de Sseu-tch’ouan.

®) Sous-préfecture dépendant de la préfecture de T’ong-tch’ouan, province
de Sseu-tch'ouan. |

) En d’autres termes, Tsong-mi, qui n'avait été jusqu'alors qu'un bon
étudiant, se disposait a so rendre a la capitale provinciale avec les autres
jeunes gens de talent qui y étaient envoyés en méme temps que le tribut; le
titre de | 4k Kong cheng (cf. Marsns, Chinese Government, n° A71)a con-
servé Jusqu’a nos jours le souvenir de cette ancienne coutume par laquelle on
recrutait les futurs fonctionnaires.

4 Inconnu.

") Lo-yang. |

% Quoique le Song kao seng tchouan * 'ﬁ - ﬁ (Nanjio, 1ligd) soit
dit. dans le «Dictionnaire des moines» (livre 69) ({ 5 A &) con-

tenir, au volume I, la biographie de Nan-yin, nous ne I'y avons pas trouvee.

-

L'indication doit 4tre erronée. Voici le texte du Dictionnaire a ce propos :

PRIz AMBARTMART D
;l%auxﬁ%I%El¢AmE%Emﬂ

2\ ] . X eNan-yin avait pour nom de
famille Tchang; dans les terrains incultes de la région de Chou et du Kiang

(= Sseu-tch'anan), en coupant des herbes et en entrelacant des bambous, il

édifia peu & peu un bitiment du Bouddha qui fut nommé temple Pao-ying et

changea plus tard de nom pour devenir le temple Yuan-ho Cheng-cheou; pen-

dant la période Tch’ang-K'ing (82 1-8a4), (Nan-yin) mourut. Yoyez Song kao seng

tchousn, chapitre 1" (indication fautive), et Lieow Ao seng tchowan , chap. Vi~
* Inconnu. |
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entreprit une prédication dans la préfecture Souer (& ), 4 la
pagode Ta-yun (X £E); notre mailre y fréquenta au pied de
sa chaire. Avant méme d’avoir compris les enseignements les
plus profonds, il ¥tait déja dans I’enthousiasme et en admira-
tion. Il rejeta tout ce quiil avait appris jusque-la, revétit la
robe de moine, se fit raser, devint disciple et recut la loi du
ceeur (5 #). Un jour, venant a la suite d’autres prétres boud-
dhiques, il prenait un repas maigre dans la maison de Jen
Kouan ( f£ # ), habitant de ladite préfecture; 1l se trouvait a
la derni¢re place®®. Comme l'on se transmeltait les uns aux
autres les sitras, il eut la honne fortune que lui tombat entre
les mains le = Commentaire définitif de la totale }lluminalion
(I B T % luan kiao leao yi)» 0. 1l termina le rouleau et ne
g'arréta qu'arnvé au cylindre®. Emu et illuminé, 1l latssa tom-
ber des larmes et, en rentrant (i la pagode), il informa son

maitre de la compréhension (qui lui était venue). Gelui-ci lui
dit, en ¢tendant sur lui sa main : « Votre devoir est de propa-
ger la doctrine selon les (deux) méthodes d'enseignement totale
et soudatne ([E] #)"; ce sont les Bouddhas qui vous ont

1) Clest-a-dire & Souei-ning on se tromait précisément Tsong-mi.

%) Le fait de se trouver placé au bout de la table lui permit de garder le
livre entre les mains, sans qu'il dit le transmeltre a d’autres convives.

3, Titre abrépé de l'ouvrage catalogué n* 837 dans B. Nawso : Ta fang
kouang ywan kiao sieou towo lo leao y1 kang X FH REREZX BT

$Z dont B. Nawsio restitue hypothétiquement le titre sanserit : Mahdvai-

pulya-pirnabuddha-sutra-prasannartha-suira. Traduit par Buddhatrata, sous
les T'ang (618-go7), an wn® siécle.

v Allusion au vetit eylin 're de bois autour duquel était enroulé le manuscril.

%) Le Houa-yen king 3 ik $& (Avatamsaka sitra) distingue trois méthodes
d'enseignement ( #{) de la religion bouddhique : ce sont autant de voies d'ac-
cis a la loi (dharmaparviya) ( f£ P4 ). La premiére, quin'est pas mentionnée
ici, est la méthode graduelle ( }ff tsien); elle donne I'enseignement sous forme
successive , .de méme que Cikyamuni a préché au Pare aux Cerfs avant de
précher au Bois des Grues. Get échelonnement de la prédication & travers le
temps fournit un moyen purement exotérique de familiariser le vulgaire aver
les distinctions entre le permanent el I'impermanent, le vide et le non-vide :
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donné ce sitra. Partez (vous livrer a la prédication); il ne faut

oppositions sur lesquelles repose la doctrine. — La seconde est Ja méthode
soudaine ({ff touen) ou abrupte, qui donne d'cmblée, d’un seul coup, la no-
tion de la vérité. Le Bouddha n'en peut faire usage qu'a I'égard des Bodhi-
sattvas, parce qu'étant des ecréatures d'ilumination» , ils sont immédiatement
“ccessibles a I'illumination qui leur est communiquée. Quand il leur a révélé
I'Avatamsaka (c'est-a-dire la vérité méme), ce fut comme lorsque Je soleil, &
son lever, illumine brusquement les sommets, le reste de la terre demeurant
-ncore dans Tombre. — La troisiéme est la méthode totale (Jf§ yuen) ou com-
pléte : elle confere la vérité non seulement par rapport & une calégorie parti-
culiére de dharmas, mais par rapport & 'ensemble des dbarmas; ainsi différe-
telle de la scconde méthode. C'est pourquoi il est dit qu'elle n'est pas
déterminée ( 4R %), en ce sens qu'elle ne se restreint pas a tels dharmas.
Elle ne bondit pas ex abrupto a I'important ( k) en passant par-dessus Pac-
cessoire (1] ); elle s'étend a tout. Cf. e Ta fang kouang fo houa yen king chow
(K %5 B o 3 R 8 k), chap. 1! (58 —), Tripitaka de Tokyo,

tome 28, 1,Pp. 7 a, colonne 6 : «Sous les Heou Wei, le maitre de la discipline
Kouang-t'ong ayant hérité de I'enseignement de Fo t'o ( & PE) . lui ausa recon-
ut trois mélhodes denseignement ; @ savoir : les méthodes graduelle, scudaine
ot totale. D'abord en faveur de ceux dont la racine n'est pas encore mire, on
commence par expliquer I'impermanence ; ensuite on se met a parler de la
permanence; on explique le vide et ensuite le non-vide, ete. On procide gra-
Juellement de la sorte; de la le nom de graduelle donné a cette meéthode
d'enseignement. En second lieu, se placant dans une seule porte de loi (voie
d'accés a la loi, 3 [ dharmaparyiya), en faveur de la catégorie de per-
sonnes dont la racine est mure, on développe d’une maniére compléte toutes
les théories relatives a la permanence el a 'impermanence, au vide et au non-
vide, et 1'on ne procéde plus par gradation. De la le nom de soudaine donné
3 celto méthode d’enseignement. En troisi¢me lieu, en faveur de ceux qui, se
trouvant en haut, se sont élevés aux domaines échelonnés du Bouddha, on
donne l'enseignement en sc placant dans la porte de loi sans obstacle, libéra-
trice, défimitive, i
méme. De la le nom de totale d

-
o
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_pas que vous restiez confiné en cette région reculée!"). » Notre
maitre se prosterna et, en pleurant, obéit a cet ordre. 1l se di-
rigea vers le Nord® et parvint dans la région du Siang (%)%
etdu Han (). Or il se trouva que quelqu’un y était précé-
demment venu, en apportant avec lui de la capitale le Com-
mentaire sur [ Avatamsaka sitra (3% & 3£)"), du grand-maitre
du temple de Yun-houa ( $¢ 7£), nommé [ Tch’eng #8 }-kouan
(#)®. Dés la premiére lecture, notre maitre monta en chaire
et I'expliqua. Les auditeurs se comptaient par des mille et des
cents; soit au loin, soit aupres, cela fitune grande impression.
Puis, allant a la capitale, il se rendit au temple de Yun-houa
et y accomplit les rites d’un disciple!®. Vers le Nord, 1l visita
la montagne Ts'ing-leang (i 7). A son retour, il séjourna
dans le temple Ts'ao-t'ang (¥ #2) de la sous-préfecture de

() Aveu trés significatif du sentiment éprouvé par les hommes cuitivés du
Sseu-tch’ouan, de se trouver en une région fort éloignée des fovers d« la civihi-
sation chinoise.

™ Le Nord-Est.

™ |1 s'agit de la région de Siang-yang-fou, ou se trouve le confluent des
rivieres Han et Siang, dans la province de Hou-pei. 1l n'est pas question
ainsi que la direction du «Nord» pourrait le faire supposer, de Han-tcho
(#H). au nord de Tcheng-tou-fou dans le Sseu-tch’ouan.

Y Ta fang kouang fo houa yen king chou tch'ao k ;1 ‘ ﬁ * B 3
$k 8. extrait de deuz commentaires sur le Buddhdvalamsakavaipulya-sutra
(B. Nassio, n* 1639) [ Tripit. de Tokyo, 28, fasc. 1 a }].

5! Le quatriéme patriarche de V'école Houa-ven. Cf. B. Nansno , Append. 111,
n® 37. Il mourut pendagt la période Yuan-ho 806-820) dgé de plus de 70 ans.
Sa biographie se trouve dans le chapitre 5 du Somg kao seng tchouan LR
® ﬁ f§ . Tripit. de Tokyo, 35, fasc. &, p. g2 b 4 93 a. I avait peing
dans un pavillon du temple de Yun-houa nouvellement construit, ( - 7 M)
des tableaux représentant les divers mondes admis par la doctrine Avatamsaka.
C'est pour avoir résidé dans ce temple qu'il est appelé ici le grand maitre dn
temple de Yun-houa.

4) Se trouvant au temple ot vivait Teh'eng-kouan, Teong-mi se fit recon-
naitre par un de ses disciples. Quoique nous ignorions la dale evacte de celle
visile, il est probable en effet que Tch'eng-kouan élait encore vivant.

77 Le Woa tai chan. ’
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Hou (35)!". Peu apris, il se retira dans la montagne Kouer
(%) qui est au sud du temple. Partout ol il allait, reh-
gieux et laics accouraient auprés de lui, aussi nombreux que

sur la place publique. Geux qui recurent sa doctrine se
comptérent par plusieurs centaines. Il composa ses deux com-
mentaires, le Grand comme le Petit, de la totale Illumination
([ % kb = #%)%; quant a la Guirlande de fleurs (W Ik
Avatamsaka),™® au Diamant (& W Vajracchedika)l¥), o T'lnsir-
tution de la Foi (#& 15 Graddhotpada)®, a T'ldéalisme (M iR

Vidyamatra, vijianamatra)’®, au Vinaya en quatre seclions

', A Pouest de Si-ngan-fou, capitale du Chan-si. Parmi les «Huit vues
célebres du Chan-si=, on compte rLes buées et les vapeurs sur la Salle des
Herbesn; cette Salle des Herbes, qui devint le temple de la Salle des Herbes,
était Tendroit oa Kumarajiva avait traduit les livres saints. Cf. la stéle de I'an-
nie 1680 qui représente les wHait vues céiébres du Cban-m» el esl conser-
vée dans le Peilin de Si-ngan-fou. |

* De ces deux commentaires du | #§ §& PernebuddAa-siira, B. Namo
n'a signalé dans son catalogue, sous le n* 1629, et le Tripit. de Tokyo n'a édité
que le ePetit», intitulé Yuan kio king leo chow tche wch'eo [l 8 K B¥ 2K
Z 3 bxtraut d'un commentaire abrege du Pirnabuddha-sitrs. Le «Grand»
fail parfie du Siu, sectian du Tripitaka encore inédile ou en voie d'impression
au Japon. Fujii, dans son Catalogue des Livres bouddhiques (Tokyo, 1898),
mentionne Je Yuan-kio-king-ta<hou (& Jf ), Grand commentaire du Pirne-
buddha-satra. |

% Texte fondamental qui a donné sen nom & V'école Houa-yen.

' Le sutra de ce nom fait partie de la Prajidparemitd. 1l a été traduil par
Max Maller dans les S. B. E., vol. 4g, part. 11, p. 109-184. Tsong-m1 a con-
sacré un ouvrage & commeater ce texte: Cf. le n* 1630 de B. Namo: @ ¥
B & Ik Ik E Lin keng king lowen chow tsouan yeo, Ertrait &un com-
mentaire swr le Vajracchodikd-siire—cistre.

». Cest Tourrage d'Acvaghos, le Mehiyana Craddhotpids, dont Suzuki o
dooné une traduction anglaise sou; le litre de Awakening of the Faith (Clu-
cago, 1900). Cel ouvrage avait élé cummenté por le trotsiéme patrisrche chi-
nois du Hows-yen, Fa-tsang 3§ J- Cf. B. Namio, 1615.

© Ce titre est porté par plusieurs @uvres de Vasubsndhu, dans lesquelles
<exprime la docirine idéaliste profescant qu'il n'existe, exclusivement , que des
idés ou représentations (wei chea). Cf. B. Nawno, 1197 et 1310 I'idéalisme
e1posé en lrenle slanees: 1338, 1339. 1280 : en vingt slances. Ce dernier
teate a été traduit du tibétain par L. de la Valiée-Poussin (Muséon, 1919,
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(P4 2 i) et a la Méditaton sur le monde de la lov (3 R
M), illes divisa en paragraphes et en phrases ( #t 4] ). Déslors,
les deux méthodes d’enseignement, la totale ( i ) et la soudaine
(@), furent grandement pratiquées dans le monde. En outre,
pour ce qui est de ses autres ouvrages, a savoir celui dans lequel
il recherche 'origine de la raison humaine ( X A ;8 Z # & )",
et celui dans lequel il rassemble les divers enseignements de
la Méditation (i # Z S8 [5])"), dans tous les deux (comme
une cloche) il résonne dés qu'on le frappe, il répond dés
quon l'interroge. Tantot, pour des disciples résidant au loin,
il donnait son enseignement sous forme de livre; tantot, pour
des disciples quiavaient achevé (leur noviciat), il apaisait leurs
espnts par l'assidue répétition des gathds; tantdt il se com-
plaisait dans le domaine de l'intuition ( B #& Z 1) et expli-
quait la nature primitive du ceeur; tantot, étant de lowsir dans
la montagne ol il résidait, il exaltait en ses vers la béatitude

de la Voie. Plus ses euvres étaient complexes, plus sa doctrine |
élait une; plus ses expressions élaient concises, plus leur signi-
ication était parfaite. Ses disciples ont recueilh et ordonné ses

| \
Vimcakakdrikdprakarana) et par nous du chinois (a paraitre prochainement
dans le J. A.).

" Vinaya des Dharmaguplas. C'est le n° 1117 de B. Nawsio. Cf. ausel Ibud.,
n™ 1120, 1154, 1135. ‘

" Tsong-mi composa un wcommenlaire sur (le traite rel.tif a) la Meds
laticn sur le monde de la loi [ dharmadhatu ], selon l¢ BuddAdvatamsaka-sitren
if ¥R 2B B P Tchou-houa-yen-fa-kiai-kovan-men. Tsong-mi com-
mente en cet ouvrage (n° 1596 de B. Nawio) un texte de Tou Fa-chouen
M . fondateur, mort en 640, de I'école du Houa-yen. Le principe de ses
spéculations sur le dharmadhitu est une section de I’ {oatamenka-ssiira traduile
en chinois par Prajiia (n° 89 de B. Nawno). Cf. Fuaisuina, Le Bouddhiome japo-
nais, Paris, 1889, p. 60; et B. Namio, Short Aistory of the twelve Japanese
Buddhist Sects (Tokyo, 1887), p. 58.

3) Ceci parait étre une allusion & I'Enquéte sur Porigine de Fhomme.

‘D B. Nawio, 1647 : §& i a ' ’ $ Chan yuan tchow ta’inen tas
tre siw, Introduction géncrale a une coliection d’explications sur Forigine de la
meditation (dhyana).
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écrits en dix chapitres. Il est de toute évidence que cest un
clair miroir de la contemplation et de la sagesse (& samadhi;
% prajiia). Le maitre de la méditation (dhydna) avait pour
salle de cours le monde de la loi (# 5t dharmadhétu); pour
galerie couverte, les cultes ( # M ); pour dais, la compassion
(3 & ); pour jardin, tousles étres (3R 4 ); tout le jour il don-
nait ses explications. Jamais il ne se souciait du style. Main-
tenant ceux qui se transmeltent ses écrits sont comme les
voyageurs qui attachaient du prix aux morceaux de jade dont
se servaient les gens de la montagne King () pour atteindre
les pies. Quant & moi, voici longtemps que mon sidge est fait,
en toute tranquillité, a Pintérieur (de la doctrine) de mon
maitre. Si, connaissanl mon maitre, je n’en parlais pas, com-
ment la postérité admirerait-elle sa doctrine? Voila pourquot,
de facon grossiére, J'ai mentionné quelques-uns de ses grands
mérites en guise d'introduction (a Fouvrage).

ENQUETE SUR L’ORIGINE DE L’HOMME.
(Tripitaka, eéd. de Tokyo, XXXH, 3, 48°-50".)

INTRODUCTION DE LAGTEURD),

Les dix mille étres animés () qui s'agitent (ici-bas) ont
tous leur origine (& tronc); les dix mille choses, autant
qu’elles sont, retournent chacune a son principe (# racine).
Jamais encorc ne sest trouvé d'étre dénué de principe
ou d'origine et pourvu de caractéres dénvés ou adventices
(branches # % ). A fortiors, parmi les trois pouvoirs ( = ¥ )s
comment celui qui est par excellence I'dtre animé (3 H) .
serait-il dénué (d’essence) oniginelle et pnmitive | A& K tronc,
source]? Connatlre les (autres) hommes, voila la sagesse (3);

M (est nous qui donnons ce litre a la section de Fouvrage qunprécéde le
traité, lequel s'ouvrira, p. 333, infrs, par un sommaire de son ceutenu. Mais
~ vetle introduction est de Tswoung-mi 22 4 comne le texle méme.
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se connaitre soi-méme, voila I'évidence (introspective (9).
Quant 3 moi, ma naissance m’a valu un corps d’homme( A £),
mais je ne saurais par moi-méme connaitre d'od )e viens:
comment pourrais-je connailre I'autre monde ou j'irn1? com-
ment pourrais-je connaitre, en ce monde méme, depuis l'anti-
quité jusqu'a maintenant, les affaires humaines? Je me suis
donc, pendant plusicurs décades, livré a I'étude sans m’altacher
perpéluellemenl a un (seul) maitre, m'enquc‘ranl‘dvs doctrines
soit orthodoxes, soit hérétiques, afin de rechercher (ce qu'est)
ma propre personne ( f 5 ). Adonné ainsi sans tréve a cetle
recherche, le résultat (#R) que j'obtins fut (de comprendre)
mon origine ().

Or, de nos jours, parmi les adeptes du Confucéisme (i)
et du Taoisme (i), ccux qui n'ont quune connaissance 3
courle vue (admettent que) ce sont leur grand-pere et leur
pire qui feur ont transmis leur substance, (), et qua celte
mutuelle filiation ils doivent Vobtention de ce corps (5F)
(qu'ils possédent); ceux dont la vue est plus péné’zanlc (pen-
sent que) le primordial et chaotique Espnt (it i — ), en
se divisant, produit la dualité du yin et du yang (S B & 55
Z —); que cette dualité fait naitre la trinité du ciel, de la
terre et de-’homme; que cette trinité fait naitre les dix mille
8tres, les dix mille étres ainsi que 'homme ayant tous I'Esprit
pour origine (). Parmi les adeptes de {a lon bouddhique,
ccux qui ne proférent que des opinions a courte vue (décla-
rent que) c’est 'acte (karman ), résultat d’'une vie anténieure,
qui nous fait obtenir, comme rétribution, ce corps humain
(que nous possédons); ceux dont la vue est plus pénétrante
(estiment que) Tacte lui-méme provient de I'llusion (), qu
graduellement se résout (E) dans P'alava vijiana (P M
15 i#)", tenu (de la sorte) pour le principe et Pongine

4, Cf. infra, p. 339.
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(# A& la racine, le tronc) de notre personne (£). Tous pro-
fessent qu'ils ont atteint le fondement ( 3§ ), mais en réahité ils
~ ne (le tiennent) pas encore.

Confucius (J1), Lao-tsen (&) et Cakya (7% ) étaient
tous des sages parfaits ( ¥). Ils tinrent compte des cir-
constances et se réglérent sur les dtres (auxquels ils s'adres-
saient) en émettant leurs doctrines : de la leurs divergences.
Orthodoxes ou hétérodoxes, ils se corroborent les uns les
aulres, pour le plus grand profit de toute la multitude (des
hommes ). Stimulant 'accomplissement de toutes les (bonnes)
actions, mettant en évidence le commencement et la fin (de
~ la série) des causes et des effets (B B 3R &% #%), scrutant a
fond tous les dharmas (&)™, ils expliquent la naissance,
I'apparition (& #) (des étres), selon l'onginel et adven-
tice (A 3 Pessentiel et 'accessoire, le tronc et les branches).
(uoiqu'elles émanent toutes de sages (), ccpendantily a
(des doctrines) réellement vraies (X) et (d’autres) (seule-
ment) provisoires (#l). Alors que les deux (autres) [le Confu-
céisme et le Taoisme | ne sont que provisoires, le Bouddhisme
réunit (&) le provisoire et le réellement vrai. Stimulant
I'accomplissement de toutes les (bonnes) actions, réprimant
- 1e mal, exhortant au bien, (ces divers systémes) s'accordent
) nous ramener A la paix (spirituelle) (5 R ik) : aussi cha-
cune des trois doctrines peut-elle étre suivie et pratiquée.
(Mais s'il s'agit) d'atteindre Iorigine primitive (2 R le trone
et la source) par I'esamen a fond de tous les dharmas, par
P'analvse exhaustive de I'axiome rationnel (28) [de causahité|,
par Uentiére découverte de la nature (#4) (des étres), alors la
doctrine bouddhique est seule a posséder une valeur déadé-

ment probante (¥ T ).

Cependant c’est habitude constante aujourd’hui, pour tout.

M) Cest-i-dire tous les dtres, chaque existence n'existant que par la loi
(dharma) qui la fait eétren,

Y. 21

1NPRINIRIZ BATIONALE.
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maitre (& 1), de s'attacher & une école particuliére. Méme
parmi les sectateurs du Bouddhisme, certains s'illusionnent sur
la signification de la réalité (3% K ¥%): dou, dans leur en-
quete sur le ciel, la terre, Phomme et les dtres, leur incapacité
de parvenir au primtif ({E la source). C'est moi maintenant,
a mon tour, qui. metlant mon recours dans les doctrines soit
orthodoxes, soit hérétiques, scrute en leur fond tous les dhar-
mas; quittant d’emblée les (doctrines) superﬁcie!les, je par-
viens a l'extréme profondeur. A I'intention des adeptes des
doctrines provisoires, en écartant ce qui les arréte, je fais en
sorte qu'ils atteignent a Porigine ulume (% 3t A ). Puis, met-
tant mon recours dans les doctrines probantes, yexplique la
signification, en leurs stades successifs, des naissances ou ap-
paritions (4 #¢) [des étres]. Donnant mon adhésion aux
théories unilatérales ( & one-sided , emseitig ; incompléles), je fais
en sorte de les rendre complites () et je m’étends alors
jusqu'aux (données) adventices (5K branches, ramifications).
[ Commentaire 'V : Les ramifications : a savour le Ciel, la Terre,
I'Homme, les Elres.] L'ouvrage a quatre chapitres () et son
titre est : « Enquéte sur lorigine de 'Homme ».

I.  Réfutation de préjugés illusorres.

II. Réfutation d’opinions unilatérales et superficielles.
III. Explication directe de la véritable ongine.

IV. Conciliation de l'originel et de l'adventice.

). — REFUTATION DE PREJUGEs 1LLUsOiREs ( JR 3K #t).

[ Comm. : I s'agnt des adeptes du Cunfucéisme et du Taoisme. |

C’est I'opinion des deux doctrines, Confucéenne et Taoiste,
que 'homme, les bétes et aulres classes (d'étres) proce-

) Le commenlaire, que nous imprimons entre crochets et en italique, est,
comme le texte méme, 'euvre de Tsoung-mi.
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dent (%4 B) tous du grand Tao de négation et de vacute
(& 2% X&) et s'en alimentent (3§ # ). Ils alléguent que
la loi du Tao (& #:), spontanément, fit naitre (%) I'Es-
prit primordial (JC &), que PEsprit primordial fit naitre le
Ciel et la Terre, que le Ciel et la Terre firent naitre les dix
mille &tres. Aussi I'ignorance et la sagesse, I'élévation et la bas-
sesse, la pauvreté et la richesse, la soulfrance et la joie sont-
elles toutes recues du Ciel et dépendent-elles du temps (§¥)
et du destin (f); et c’est pourquoi, apres fa mort, {tout|
retourne (§§) au Ciel et & la Terre, puis a la négation ou
vacuité. Mais l'intention de ces maitres non orthodoxes ne
consiste qu'a régler notre conduite en posant a la base notre
corps (#& £ 3% 7), sans consister a scruter 3 fond de quel
facteur primordial ce corps dérive (£ Z 3T fg); en ce qui
concerne les dix mille étres, ils ne portent pas I'enquéte au
deld des phénomenes ( R 4 ). (En effet), quoiquiils 1nvoquent
~fe grand Tao comme leur origine (4 ), ils ne mettent pourtant
pas en pleine évidence la cause (9 #&) (qui rendrait compte)
de la conformité ou de la non-conformité (avec la fin a attein-
dre) [anuloma, pratiloma], de Ia croissance et de la ruine, de
la souillure et de la pureté. De la vient que les adeples de ces
doctrines ne discernent pas leur caractére provisoire et y don-
nent leur adhésion comme si elles étaient probantes.
Maintenant, aprés celte bréve position de la question, déve-
loppons plusieurs objections. Si, comme on le dit, les dix mille
ftres naissaient du grand Tao de négation et de vacuité, le
grand Tao devrait étre le principe (&) de la naissance et dela
mort, de la sagesse et de I'ignorance, le fondement () de la
prospérité et du matheur, de 'infortune et du bonheur. St ce
principe, ce fondement existe perpétuellement, Pinfortune, le
désordre, le malheur, l'ignorance ne sauraient étre bannis;
le bonheur, la chance, la sagesse, le bien ne sauraient étre
accrus : a quoi bon les doctrines de Lao et de Tchouang (HE)?

21.



324 L MARS-AVRIL 1915.

En outre, le Tao a procréé le tigre et le loup, porlé en son
sein Kie (4¢)(V et Tcheou ()™, fait mourir prématurément
Yen (#1)% et (#) Jan™¥, réduit 3 l'infortune Yi ()" et
Ts'i (#)'® : comment l'appellerait-on vénérable (X )?
Ajoutons que si les dix mille étres sont tous spontanés, leur
naissance et leurs transformalions n’ont pas de cause (Eﬁ);
alors ils devraient tous pouvorr se produire, méme sans quil
v eut place pour la causalité, c'est-a-dire que la pierre devrait
pouvoir produire I'herbe, et 'herbe aussi, ’homme, ou 'homme
produire les bétes, etc. En oulre, il devrait n’y avoir ni antério-
rité, ni postériorité en fait d’apparition (des étres); m tot, ni
tard en fait de production. Pour devenir des immortels (% {lll),
point ne serait besoin de la drogue de cinabre; la paix su-
préme (K F) n'exigerait pas (pour s'instituer) Factivité
d’hommes sages ct capables; la bienveillance et la justice
n’exigeraicnt pas ( pour s’exercer) I'éducation. A quot bon, de
fa part d'un Lao, d'un Tchouang, d’un duc de Tcheou ( &),
d’un Confucius, linstitution de ces doctrines préscnlées comme
la régle (#L f1) (de la conduite humaine) ? En outre, si
tout naissait de 'Espnit primordial , comment serait-il possible
que des la naissance du principe spirituel (), avant qu’au-
cune habitude edt encore ¢été contractée, aucune méditation

M Nom du tyran qui fut le dernier empereur de la dynastie des 8§ Hia
(1818-1766); scélérat, homme cruel (Covvncr, p. 383).

() Nom posthume du dernier souverain de la dyrastie des B¥ Yin (1151-
1123) (ibid., 846). Cruel.

3 ﬁ [8] Yen houer, p. 936, n’ 24565, Biographical Dictionary de GiLes.
Disciple favori de Confucius.’

® M {f 4 Jen Pe-niou. Disciple de Confucius mort avant le mallre.
GiLes, 1bid., n® 917, p. 393.

% {f§ 3 Pe-yi. Couvaza, p. 193, cite la phrase suivante du £fj 54,
«Pe-yi, prince de J 14 Kou-tchou, et son frere 5 W Chou-t'si se laisse-
rent mourir de faim, pour demecurer sujets fidclgs des B% Yin el ne pas servir
les J§ Tcheoun. |

« B M Chou-tsi. Cf. note 5, supra.
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accomplie, le jeune enfant pit témoigner de Paffection et de
I'aversion, se montrer arrogant et tvrannique? S'il était inhé-
rent A son existence sponlanée quil pit, a son gré, témoigner
.ffection ou aversion, se montrer arrogant ou lyrannique, les
cinq vertus (%) et les six arts (#% )" pourraient intégrale-
ment lui &tre, 3 son gré, accessibles. Pourquoi dés lors recou-
rir 4 la considération des causes, a I'étude, a exercice en vue
de leur accomplissement? En outre. s1 notre vie consiste i rece-
voir I'Esprit (¥ #&), de sorte qu'elle existe des que (nous y
avons part), et st notre mort consiste en la dispersion de
Esprit (58 #t), de sorte quaussitot aprés (la vie) n'est plus,
alors que sont les manes (5 »b)? Dailleurs, il y a, de parle
monde, des gens dont la pénétration revoit leur vie antérieure,
et qui sen remémorent les événements passés : nous savons
ainsi que la présente existence est la continuation (48 #{) d'une
vie antérieure et_que ce n'est pas pour avoir recu I'Esprit que
soudain nous existons. En outre, considérant que la faculté
transcendante () et 'intellect ( 511) des manes sont indestruc-
tibles, nous savons qu'aprés la mort il n'y a pas dispersion
de I'Esprit et soudain anéantissement. De 1a les sacrifices, les
prieres; Uhistoire en témoigne. De plus, les gens qui, une fois
morts, ont fait une résurrection, parlent de ce dont ils furent
témoins sur la route ténébreuse; certains, aprés‘leur mort,
excitent leurs veuves ou leurs enfants 3 la vengeance ou a la
gratitude; le présent ou le passé en fournissent des exemples.

Un hérétique objectera : «Si un homme, une fois mort,
devient mane ( i), ('accumulation des) manes depuis 'anti-
quité jusqua nos jours devrait remplir les rues : il y aurait
des gens qui les verraient; pourquoi n'en est-il pas ainsi?»

1) Ce sent, semble-t-il, les 5 constances (}8): £=, 3. M. B .18,
I'hurnanté, la justice, {'urbanité, la sagesse, la bonne foi. (Cf. mfra, p. 398.)

0 oy, i 3} 1, #®, ﬁ : Purbanité, la musique, le tir a l'arc, T'art

de conduire un char, 'écriture et le calcul.
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Je réponds : x[.’homme, 4 1a mort, (voit s'ouvriralui) six voies

( gatis 3§ ); tous ne deviennent pas nécessairement des mines,

Les manes, a la mort, redeviennent hommes, etc. Comment
les manes, accumulés depuis Pantiquité jusqu’a nos jours,
subsisteraient-ils en une (condition) immuable *:?

Dailleurs, P'Esprit du Ciel et de la Terre (K 3 Z &) est
originairement inconscient (< 2 Z1). Si 'homme est parli-
cipant a I'Esprit inconscient. comment peut-il apparaitre sou-
dain doué de conscience ? Les végétaux, eux aussi, participent
tous, orginairement, de P'Esprit ; pourquol ne sont-ils pas
conscients ?

En outre, si la pauvreté et la richesse, I'élévation et la
bassesse, la sagesse et I'ignorance, la vertu et le vice, le bon-
heur et la misére, Uinfortune et la félicité dépendent tous
du décret céleste, comment se fait-il que, de par le décret
institué par le Ciel, 1l v ait beaucoup de pauvrets pour peu de
richesse, beaucoup de bassesse et peu d’élévation., beaucoup. . .
et ainsi de suite jusqu'(aux mots) : ligaucoup d'infortune et
un peu de félicité? Si dans notre partage le beaucoup ou le
peu dépendent du Ciel, comment le Ciel (se montre-t-il a
ce point) partial? De plus, (il se trouve des homm(@]ui n’ont
pas de conduite, mais qui ont une condition dlevée, ou qui
ont de la cond iite et v persistent, mais qui ont une condi-
tion humble; d’autres qui, sans étre verlueux, sont riches,
ou qut, étant vertueux, sont pauvres; des rebelles qui jouis-
sent de la fortune, des justes qui tombent dans la ruine,

des gens bienfaisants qui meurent prématurément, des cruels

qui vivent longlemps. . ...etamns: de suilejusqu_’é : des fideéles

de la (bonne) voie (# & %) qui sont détruits,. des gens

étrangers a la bonne voie qui prosperent; si tout cela dépend

du Ciel. c’est le Ciel qui détruit les fideles de 1a bonne vole et

' Sous entendre ce theme essentiel du bouddhisme + = \lors (que toul est en

devenir. »



LE YUAN JEN LOUEN. 327

fait prospérer ceux qui ne la suivent pas. (Au surplus), com-
ment serait-il possible que (le Ciel), en guise de récompense,
gratifidt du bonheur 'homme de bien et acerit le bien-8tre

des humbles, tandis qu'en guise de chitiment il enverrait des
calamités aux licencieux et blesserait les orgueillenx ?

En outre, si les calamités, le désordre, les rébellions dépen-
daient tous du décret céleste, les doctrines instituées par les
sages, el qut incriminent les hommes sans incriminer le Ciel
el accusent les dtres sans accuser le décret (&) [du destin],
seraient certes déraisonnables. Et alors, quand le livre des
Vers (5§ Cheu king) satirise une administration désordunnée;
- quand les Annales ( # Chou king) exaltent la voie royale; quand
le Rituel (@ Liki) vise & assurer la paix ausonverain; quand la
Musique (#8) tend 3 réformer les meeurs, serait-ce d’accord
avec la décision () du Ciel souverain et conformément aux

intentions ({3 ) dela création () i&)? Ainsi nous savons que
Iorsqu’on sadonne entitrement a ces doctrines, on ne saurait

encore rendre exhaustive l’enquéle que 'on fait sur l’urigine
de 'Homme.

1. — REFUTATION D'OPINIONS UNILATERALES ET stPERFICIELLES (R {B {R).

[Commentalre de I'auteur : Ducteurs professant des théories bouddluquu
non probantes. |

Le Bouddhisme, si I'on passe des doctrines superficielles
aux doctrines profondes, comporte les cinq stades suivants :
1° La doctrine de 'homme et des devas (X); — a° la doe-
trine du Hinayana (J]s 3); — 3° la doctrine Mahayaniste
(X %) du Dbarmalaksana (£ 48); 4°la doctrine maha-
yaniste destructrice du laksana (R 48): [Comm. : Ces quatre
points se trouvent dans la présente section]; 5° la doctrine Ekaya-
niste, qui élucide (I'essence de) la nature (— 3 B ##).
[ Comm. : Ce pownt se trouve traité tout seul dans ln section I11.}
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Pazmikre pocraixe. — Le Bouddha, en vue de ceux qui
commencent (4 prendre le chemin du salut), énonce de facon
sommaire (ce que sont) dans les trois mondes'V Tacte (F
karma) et 1a rétribution (i phala), ainsi que la cause et I'effet
du bien et du mal (3§ 2 K ). Par excmple soit quelqu’un
qui commet dix mauvaises actions; si elles sont de la moins
basse espéce, une fois mort (ll tombe) dans V'enfer (3§ B); si
elles sont de I'espéce moyenne, il devient démon affamé (% R
preta); st elles sont de la plus basse espece 1l devient animal
domestique (# 4 ) [l'expression sanscrite serait: xétres qui
naissent en une matrce placéc de travers », tiryagyoni|. Aussi,
d’une fagon analogue & la théorie des cinq vertus cardinales
(# %), le Bouddha enseigne sommairement au monde a
observer les cinq abstinences ( Jf 3§ paiica cila), a éviter les
trois routes (mauvaises) ( = i) ® et (par suite) 3 renaitre
dans la voic de 'homme ( A i&). [Comm. : Bien que les doc-
trines courantes et les cérémonies dans [Inde (K 2£) (eticr) sorent
di jérenm, pour la répression du mal et Fencouragement au bien
elles ne se distinguent pas. Ainsi, sans s'écarter de observance des
cing vertus cardinales, bienveillance, justice, etc., (les sectateurs de
ces doctrines) ont (la notion d )actes vertueux (sinulaires) qu'tl con-
vient d’nccomplir. Par exemple, dans notre pays, (on mlue) en joi-
gnant les mains et les élevant; tandis quau Tibet (Bt ) on les
éearte el les abaisse. Tout cela est (égnlement) de la bienséance (@ ).
(Quant aux cing abstinences), ne pas tuer, c'est la bienverllance ;
ne pas voler, c'est la Justice; ne pas satufaire un appétit déréglé,
cest la bienséance; ne pas mentir, cest la sincérité; ne pas boire de
vin, ne pas manger de viande, c'est grandir en sagesse (48 ) par la
purification de Fesprit (7 )]

™) Mondes (J} ) dudésir ( £K), des formes visibles ( ff, ) et des choses sans
forme, invisibles (g 5, ) (kama, rapa, aripa).

®) Les 3 durgatis, routes mauvaises, qui consistent a renaitre habitant de
lenfer, démon affamé ou animal domestique.
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En accomplissant dix actes méntoires de V'espéce la plus
haute, en pratiquant 'auméne et aulres abstinences, nous
(obtenons de) renaitre parmi les dieux des six sphéres du
désir (satkamavacaradevah 5 £k %X )7 en accomplissant les
quatre extases (dhyana W )@ et les huit unions (samadhi g ) ¥,
nous pouvons renaitre devas du monde des formes (sarapa-
dhatu & 3 ) et du monde sans formes (arupadhatu 2% & 3¢ ).
| Comm. : Dans le titre (de mon ouvrage) je n'a: pas mentionné les
devas (K ), les pretas (R), Tenfer (38 B), (car) ce sont des
régions (5} 1) aurquelles, d la différence (de la ndtre), la vue m
louie natteignent. Le vulgaire ne connait pas U'adventice ( les ranm-
fications); encore moins connait-tl Poriganal (le tronc). Voila pour-
quos, d’ accord avec la doctrine vulgmire, yarbore ce titre : « Recherche
sur lorigmne de |'Homme. » A présent, je vais décrire la doclrine
des livres bouddhiques : 1l convient que je [expose dans son am-
pleur.]

Voici donc ce quon appelle”doctrine de 'homme et des
devas ( A X ¥). Selon cette doctrine, 'acte (karma ) constitue
I'origine (4 ) de notre corps (£ ). [ Comm. : Or lacte ( karma)
est de trois sorles: 1° mauvais; a° bon; 3° immuable (R B
acala)®. Et la rétribution a liew en (rois moments : réirtbution

1) JE désigne a la fois les cieux et leurs habitants, les devas ou dieux. Les
cieux des six sphéres du désir sont : le ciel des qoatre rois célestes (calurma-
harajakayikas), le ciel d'Indra ou des 33 (trayastrimcas), le ciel da Yama
(Yamadevaloka), le ciel Tusita, le ciel Nirmanarati, le ciel Paranirmita. (Cf.
Wikcan, Textes philosophiques, 1906, p. 325-3a9).

() Le mot dhyana désigne a la fois un état psychologique et un ensemble
de 18 cieux, divisé en A sections (dhyanas), dont le nom collectif est «mondes
de Brahma» (Brahmaloka). (Cf. Wiscxn, ibd., 339-331.)

) Déja dans le yoga, ancétre du bouddhisme, le samadhi était 'achéve-
ment du dhyina. Il semble ici que les dhyinas donnent accés au monde des
formes ot les samidhis au monde sans forme. (Sur le concept de samidhi,
cf. Index 1n S. Lév1, op. cit.)

V) L'acte esimmuablen est celui qui reste inchangé, sans se manifester, dans
une vie donnée, attendant une adtre exislence pour influer sur le sort de son
agent.



$30 MARS-AVRIL 1915,

mmmédiate ( B ), rétribution dans une naissance d venir (&), rétri-
bution par renaissance dans un avemir lointain (8% )]

Maintenant je formulerai I'objection suivante. Si clest en
conséquence de l'acte accompli que nous obtenons un corps
dans les cinq voies (3i)", on ne sait pas pour autant qui
accomplit I'acte et qui obtient la rétribution. Si ce sont les yeux,
les oreilles, les mains, les pieds qui peuvent accomplir I'acte,
Fhomme, aussitdt aprés la mort, a encore les yeux, les oreilles,
les mains, les pieds dans le méme état : comment ne voit-il,
n‘entend-il, n'agit-il pas? Si c'est la pensée (4 ) qui accomplit
l'acte, quest-ce que la pensée? Si T'on dit que la pensée est
(de nature) charnelle (), cette pensée charnelle est maté-
nelle (# &) et rivée & P'intérieur du corps (MR A ) ;
comment dés lors entrerait-elle soudain dans I'eil ou dans
Yoreille, de facon a discerner parmi les phénoménes exté-
rieurs (4h ) I'dtre et le non-étre (g 3E)? Si 'on ignore (la dis-
tinction de) I'étre et du non-8tre, comment (choisissons-nous ce
qui est) & prendre ou 4 laisser ? D’ailleurs la pensée, ainsi que
les yeux, les oreilles, les mains, les pieds, voila autant (d’or-
ganes) matériels (§{) fermés I'un a l'autre (P1); comment se
peut-il que des partics intérieures et extérieures communiquent
entre elles pour accomplir un karma par leur interaction mu-
“tuelle? S'il n'y a que la joie, la colére, 'amour et la haine qui
excitent le corps et la bouche 3 accomplir T'acte, ces sen-
timents de joie, de colére, etc., dés qu'ils ont surgi dispa-
raissent el n'ont par eux-mémes aucune substantialité (H):
comment seraient-ils des agents capables d’accomplir I'acte ?

Supposons qu’iln\efé‘mé“pas, de laserte, envisager séparément

(Tesprit et le corps) et considérer I'accomplissement de Pacte

™ lei 3 traduit gati. 1l y a 5 voies conduisant & la condition soit de
deva, soit d’homme, soil d’habitant des enfers, soit de démon affamé, soit
d’animal. Les 3 derniéres, dites voies mauvaises (supra, p. 348 n. a) ou dur-

gatis, sont velontiers désignées en chinois sous le nom de i -
.
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comme produit  la fois par mon corps et par mom intel-
lect (£ A5 ) : aussitdt que ce corps sera mort, qui donc est-ce
qui obtiendra de la souflrance ou de la joie en guise de rétn-
bution? Si méme aprés la mort on posséde un corps, alors,
selon le mal commis ou le bien réalisé en la vie présente par
notre corps et notre intellect, il Sensuivra que le corps et 'in-
tellect d’'une autre vie, dans le monde 2 venir, obtiendront de
la souffrance ou obtiendront de la joie: comment est-ce pos-
sible? S'il en est ainsi, celui qui fait le bien (peut dtre) trés
misérable ; celui qui commet des péchés, tres heureux. Comment
la mystérieuse loi (de causalité) [y 2] serait-elle & ce point
déraisonnable (2% i )? Nous comprenons ainsi que (les fideles
qui) n'adherent qu’a celte seule doctrine, malgré leur croyance
dans le conditionnement des actes (& #k), n'atteignent pas
Forigine (4 ) de notre corps. |

Skconpe pocrrine. — La doctrine du Hinayana enseigne que

la forme (rupa) matérielle (JE %% Z {5 ) et l'intellect pensant
(B B Z %), par laforce de la causalité ( & # ) [qui s'exerce]
depuis I'infinité des temps passés, pensée par pensée naissent
el se détruisent en une succession continue sans aucun terme:
telle une eau (qui s'écoule) goutte a goutte; telle une lampe
(qui émet) flamme sur flamme. La prétendue synthése (& £)™
corps-intellect apparait une et apparait durable. La foule
ignorante, faute de comprendre (7 #), se figure, par pré-
jugé, que cela constitue un atman (personnalité substantielle)

M S, Lévi: The temporal combination. — Il nous semble que fif «faux,
simulé, d’emprunt», (prejiapti[kaya], soi-disant corps) s’oppose & la fois aux
deux caractéres d’unité (—) et de permanence (8 ). Ce rprétendu» composé
ne posséde pas plus l'unité d’une synthése que la firité & travers le temps. Sl
est etemporeln et etemporairen, c'est parce qu'il n'exprime qu'une relation
accidentelle, contingente, sans unité propre: il n'a qu'une réalité d'emprunt
comme il ne posséde qu'une existence sans cesse évanouissante. Plas loin sera

employée I'expression {] F1 £ =combinaison apparente» (p. 337.)



332 MARS-AVRIL 1915.

(3R ); elle attache du prix a cet atman; et dés lors surgissent
aussitét la convoitise ( ¥ raga) [Comm. : On convoite la renom-
mée ou le gmn_dans Dintérét de Tdtman], Pirritabilité (AR prati-
gha) [on s'irrite contre les objets (3 visaya) qui contrarient nos
sentiments et Fon cramt ce qui offusque ou ldse notre dtman| et
Pégarement (J§ sammoha) [on déraisonne (Jf B) dans ses
Jugements], ces trois sorles de poisons (3 kleca). Ces trois
poisons excilent 'entendement (manas) [ #] et stimulent le
corps et la bouche a accomplir tous les actes (karmas); les
actes une fois accomplis. il devient impossible de leur échap-
per. Deés lors on obtient dans les cing voies (3 gati) un corps
d’espéce souffrante ou joyeuse. [Comm. : produit par le karma
particulier ( 51 )] et dans les trois mondes ( $¢ dhatu) une rési-
dence dé haute ou de basse espece [produite par le karma
global (3t)]. Aussitot que nous obtenons un corps, nous recom-
mencons a nous figurer, par préjugé, qu'il constitue un atman
et voila que recommencent a surgir la convoitise, elc.; (et)
accomplissement /’des actes nous fait obtenir des rétributions.
Du corps résultent la naissance, la vieillesse, la maladie, la
mort; aprés la mort, une renaissance. Un monde ( 5} dhatu),
c'est (successivement) la réalisation ( g% utpatti), la conserva-
tion (4¥ sthiti), la destruction (H§ samhara) et le vide (42
‘cunya). Aprés le vide recommence la réalisation. |Comm. :
A la suite du kalpa du vide (22 £ )' débute une réalisation (nou-
velle) du monde. Comme le dit la Gatha (2R) : «Dans le monde

du vide un grandvent (B Vayu) s'éléve®); d'une extension sans

M Le corps, kaya, EJ, est par essence un agrégat. Prendre un kaya pour
un almaen, c'est prendre un agrégat pour une substance douée d’unité et de
fixité; alors que rien, pas méme la pensée ou I'esprit, n'est simple et stable.

?) Cf. ﬁ — Bk FE cité dans Wizcxn, Textes philosophigues, 1906,
p- 333-334. «Un appelle kalpa le temps qui s'écoule depuis le commencement
jusqu’a la fin d'un ciel et d’une terre (=d’un monde).» Le vide étant un des
stades du monde, le kalpa du vide est un kalpa partiel, non un grand kalpa.

) Gf. Avatamsaka Swira (# E !), cité dans Wizcen, Textes philoso-

E_
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limites, d'une épaisseur de serze lacs, si dur que le dur diamant ne
Fentamerait pas : cest ce qu'on appeile le vent qui supporte le
monde (¥ ¢ dhatudhara). Dans le ciel Abhasvara (% &)W
For recéle les nuages et se répand sur les 3,000 mondes. Des
goulles (larges) comme des essieur de char en tombent. Le vent
empéche qu'elles ne s'écoulent et les accumule en une profondeur de
11 lacs. Alors (par la consolidation de la surface liquide) vent d
se former le monde de diamant (£ WM 5} vajradhatu) . Par
degrés, le nuage recélé par lor se répand en gouttes qut remplissent
[intérieur (du monde de diamant). Elles réalisent dabord le monde
du souverain Brahma (%E X ), puis (les autres cleur ), jusqu au
ciel de Yama (% B¢ X ), Sous lexcitation du vent, leau, par

sa partie pure, devient le Sumeru (AM), les 7 (montagnes)
dor, ete.; par sa partie bourbeuse elle constitue les moniagnes, les
planes, les 4 continents, Niraya ({ %), la mer de sel et len-
ceinte circulaive ertérieure™. Dot ce qu'on appelle T établissement

du monde des réceptacles (% 3¢ 5L)®, pendant lequel s'opérent

wne croissance et une décroissance'®; et ainsi de suile jusqu'a ce que

phigues, 1906, p. 319: = La terre est asuse (4#) sur un disque d'eau, l'ean
sur une spirale de vent, le vent sur le vide, le vide n’est assis sur ren.»

() Seizitme des 33 cieux, troisiéme Brahmaloka du second dhyina ( i)
du rupadhata. :

(1) Pardessus ce cercle d'or se forme le cercle de terre ot se distribuent
montagnes et rviéres (S. L.).

9 Cf. Wizcan, ibid., 319, texte du Tch’ang-ngo-han-king £ bof % % .
« Au centre du monde s'éléve le mont Sumeru. 11 est entouré par 7 chaines de
montagnes concentriques. Puis vient 'immense octan salé. Puis deux nouvclles
chaines concentriques, qui terminent lo monde. On les appelle monts de fer
(ou de diamant). . ... Entre les 7 chaines qui entourent le mont Sumeru, et
les 9 chaines des monts de fer, dans le grand océan, sont disposés les 4 con-
tinents (caturdvipa).» '::} |

() Bhajanadhiti ou bhajanaloka désigne, par opposilion a Sattvadh® ou a
Saltval®, le monde inanimé, par opposition au monde des vivants (Cf. S. Lévi,
Mahayana Shtralamkara d'Asanga, trad. fr., p. bo, 0’ 4.

) La durée de ce double processus est un «petit kalpas. Chaque kalpa se

compose de a0 petits kalpas, dont chacun est constitué par une phase de crois-
sance et une de décroissance. '
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dans le monde de la seconde ertase (¥g dhyana), une fois leurs
mériles épusés, (les devas) descendent (sur terre) et nassent parmi
les hommes. I)'abord (apparaissent) sur la terre une sorte de pain,
les lianes et les plantes grimpantes . Alors (les hommes) cultirent
le 1z et ne cessent plus de le cultrver ; (ils en mangent; et) les dewr
Jfonctions dexcrétion apparaissent. Apparait aussi la distinction des
sexes; on se partage le svl et Ton wnstitue un souveram destiné d
subvenmir aux besoins de ses su jets. Les (choses) de toutes sortes se
manifestent et se différencient. 19 périodes de croissance et de di-
croissance (se succédent). Par Taddition de ces 1g kalpas au pre-
muer, nous obtenons a0 périodes de croissance et dr décroissance :
vould ce qu'on appelle kalpa de réalisation ( | #} vivarta kalpa)™.
Discussion (3% ). — «Le kalpa du monde du vide» (‘5‘:_1)

le Taoisme, quand il en fait mention, dit: «Le Tao de né-
gation et de vacuilé» (1K % Z if). Mais puisque la sub-
stance (il ) du Tao est merte (g ) et douée d'une clarté gui Pe-
nétre tout, (88 8K @), 1l n'est pas négation ou vacuité .
Lao-tseu ou bien reste dans Uillusion, ou bien n’a qu'une théorie
provisoire, (dont il se contente) parce qu'ila pour objet unique
de couper court aux désirs humains. 1l indique donc le monde
du vide en disant que c'est le Tao. — ~Dans le monde du
vide un grand vent (s'élive)» : c’est précisément, pour les
Taoistes, I'Esprit chaotique primordial. Aussi disent-ils: =Le
Tao fait naitre 'unité. »—=«L’or qui recele le nuagen : cest le
début de la forme dans le souffle (5 JB Z k% ); c'est précisé-
ment (dans le Taoisme ) la supréme Extrémité (K #& ). — = La
pluie tombe et ne s'écoule pas»: c'est (dans le Taoisme ) la
coagulation du souffle yin (& 5 % ); le yin et le yang (75 ),

) Pour avoir mangé de ce #pain de la terre», les devas deviennent hommes,
Toute celte gendse rappelle des récits analogues de I'Ekottardgama, 34, et du
Mahavastu. (Cf. les divers textes cités dans Wircen, p. 343, 355.)

' Vivarla kalpa, per opposition a Samvarta kalpa.

®) Le bouddhisme se référe au temps de durée du kalpa, non a une entité
réelle (S. L.).
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par leur union mutuelle (4% £ ), sont capables de faire naitre
la totalité (des dtres). — «Le monde du souverain Brahma

(Brahmarajadhatu).. . . . jusqua «Sumeru» : c'est pour les
Taoistes le ciel. — « La parlie bourbeuse», c’est la terre. Pré-
cisément P'unité fait naitre la dualité®). — <«Du ciel de la
seconde extase, une fois que leur bonheur a atteint son terme,
(les devas) descendent (a terre)et naissent»: voila précisément
’homme. Or, précisément la dualité produit la trinité (dansle
Taoisme)® : les trois pouvoirs () sont intégralement dé-
déduits ( {§ qnddha) — «Sur la terre une sorte de pain».. ...
jusqu’a : «les (choses) de toutes sortes»: c'est précisément
(dans le Taoisme) la trinité faisant naitre les dix mille &tres (4 ).
Cela correspond a la période antérieure aux trois empereurs ( 8),

pendant laquelle les hommes habitaient des cavernes, vivaient
aux champs et ne possédaient pas encore (le moyen) de pro-
duire le feu, etc. En ce temps-la il n’y avait pas de document
écrit; aussi la tradition de la postérité, purement orale, est
obscure; son expression se transmet fautivement : de la, dans
les écrits des multiples écoles, toutes sortes de variantes pour
le récit. D’ailleurs, 1a raison d'étre du (Bouddhisme) est d’ex-
pliquer les trois mille mondes ({it 5 ) et de ne pas se référer
(exclusivement) (au pays des) grands T’ang (K J&): aussi

les doctrines orthodoxes et hérétiques sont loin ict de se res-
sembler complétement — «La conservation» ({£) désigne le
kalpa de conservation, pendant lequel s ’écoulent vingt périodes
de croissance et de décroissance. La =destruction» désigne le
kalpa dc destruction, qui consiste également en vingt périodes
de croissance et de décroissance. Pendant les dix-neuf pre-
mieres périodes de croissance et de décroissance, la destruction
(n’)atteint (que) les étres doués de sentiment (ﬁ' % ); pendant
la derniére se détruisent les mondes des réceplacles (B R)

() Le Yin et le Yang sortent de la Supréme Extrémilé.
M Du Giel et de la Terre nait 'Homnme.
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Les agents de cette destruction sont le feu, I'eau, le vent, ces
trois sorles de fléaux. — = Le vide » désigne le kalpa du vide; 1l
équivaut aussi a vingt périodes de croissance et de décroissance,
au cours desquelles le vide implique I'inexistence des mondes
(#it 5% ) ainsi que de tout étre doud de sentiment.]

Kalpa aprés kalpa, naissance aprés naissance, I'évolution.
en cercle (#§ 3Pl samsira) ne s'interrompt pas, n'ayant ni fin
ni commencement, comme la roue a tirer 'eau du puits V.

|Comm. : Le Taoisme ne connait qu'un seul kalpn de ride
- pendant lequel le monde actuel wétait pas encore établ. Il dut :
« (Esprit chaotique, primordwal, de négntion et de vacuité», etc. ;
et nomme (cet Esprit) Tultime commencement (I 4% ). Il ne saut
pas que des mondes de vide se sont déja écoulés antérieurement par
milliers et par milliers, par myrindes et par myriades. Réalisation,
consermtion, destruction et vide ﬁnisscnt et recommencent. Par M,
nous constatons que le Hinayana, qui au semn de la loi bouddhique

(% A& ik ) est une doctrine trés superficielle ({8 {8 ). offre, relati-
vement aux régles des héréngues (5h R ), des théories trés pro-

fmdﬂs & X:38

Tous ces (préjugés) tiennent a ce que nous ne cqmprenons
pas que notre corps orginairement n'est pas un atman (%)
(mot, personnalité). Qu’il ne soit pas un atman, cela signific
qu'originairement notre corps est un laksana (#) résultant
de la combinaison (1 &) de la forme (& rupa) et-de I'intel-
lect (,O> citta). Maintenant, poussant (plus loin) la recherche
et I'analyse (4} # ), nous apercevons dans la forme Pexistence
de la terre, de I'cau, du feu, du vent, les quatre grands (élé-
ments); dans D'intellect, Pexistence de la perception (32 vedani)
[Comm. : aptitude @ percevorr ce qui se passe, bon ou mauvs | ,
de la réflexion (38 samjiia) [aptitude ¢ saisir les images], de
Vaction (7 samskara) [aplitude d agir et ¢ changer pensée par

U Proverbe.
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pensée (d tout instant) ], et de la connaissance (#% vijdana) |ap-
(itude d discerner nettement), les quatre attributs (3 skandha).
Si tout cela était de I'atman, cela ferait précisément huit at-
mans.

Ajoutons que parmi les grands (éléments) de la terre (38
% bhumi-mahabhuta) se trouvent encore de nombreux (fac-
teurs composants); ainsi nous avons trois cent soixante pieces
osseuses, dont chacune a son ‘existence 2 part, la peau, les
poils, les muscles, la char, le foie, le ceur, la rate et les
reins. Aucune de ces (parties du corps) n’a les caractéres (de
{'atman). Parmi tous les (phénoménes) du ressort de P'intellect
(i citta = citta dharma)®, chacun aussi est différent : ains1
la vue n’est pas l'audition, la joie nest pas la colére, et ainsi
de suite jusqu’aux quatre-vingt mille kiecas (55 #8)°. Voila
déja combien il y a de choses (#) (dans notre corps). (Or)
nous ne savons pas déterminer ce qu est 'atman. S1 tout cela
était 'atman, 'atman existerait précisément par centaines,
par milhiers. Dans (I'opinion) que le corps est un, beaucoup
de maitres embrouillent (1a question).”Mais en dehors de ces
dharmas, il ne s'en trouve aucun qui serait spécialement (Fat-
man). Nous aurions beau reprendre et reprendre encore la

recherche, nous ne saurions découvrir (I'atman). Nous com-
prenons alors que ce corps n’est que le laksana ( ) de Tap-

parente combinaison (M1 H %) de multiples conditions ()

—

() QOn vy joint d’ordinaire la forme & , et on parle alors de cinq attributs.
Ici le mot ﬁ skandha ne figure pas dans 'édition de Cor¢e. |

®) Le texte du Tripitaka est: ;0 ¥k 2% ; I'édition japonaise porte, p. boa
O Pt % On trouvera I'énumération des 46 caittadharmas sur le tableau

intercalé cntre les pages 4 et 5 du Bouddhisme japonais de Ryauon Funsmius.
3) Ce texte du Tripitaka, tout en indiquant que certaines éditions donnent
ce chiffre, donne 84,000 = J\ W M F.
) Ce mot, dont le sens le plus courant est wcaractere, caracténstique,

signe», signifiera dans ce texte rphénoménes, élat de conscience dénué de
réalité substantielle et objective.

v. 23

SNPRIITAIR BATIONALS.
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et qu'essentiellement 'homme n’a pas d’atman. Dans 1'intérét
de qui nous livrons-nous 4 la convoiltise, a I'icritabilité ? Dans
I'intérét de qui faisons-nous des meurtres, des vols, des au-
mones? [ Comm. : compréhension de la ( premzére) vérité (sante) :
(lexistence de) la douleur (¥ &% dubkhasatya).] En définitive,
nous n'arrétons plus notre intellect sur le bien et le mal de ce
qu a des courants'!) (asravas 4 J§) dans les trois mondes.
[ (Seconde) vérité (sante) : trancher ln eause (de la douleur). ( 2
¥k samudayasatya ).| C'est seulement en pratiquant la médita-
tion de l'inexistence de l'itman [(Trowsiéme) vérité (sawnte) : la
vote (3 &% margasatya) (qui affranchit de la douleur)|, que nous
coupons court a la cupidité, etc., que nous supprimons tous
les actes, et par suite que nous obtenons 'intuition du vide de
I'atman, vide qui est la qmddlte ( Bhutatathata 1% #m ). [( Qua-
triéme) vérité { sainte) : la destruction (8 5% nirodhasatya) (de lu
douleur).| Nous parvenons ainsi & gagner (le degré de) T'arhat
(M % MR ), ou s'éteint notre corps, ou se détruit notre
intelligence ( % ), ou sont tranchées toutes les douleurs. Selon
cette école, deux dharmas, la forme et l'intellect (& rupa, )
cllta) alnsi que la convoitise ( (#),la colére (AR ) et I'égarement
(‘1&) sont Porigine (4K ) des mondes, des réceptacles (mondes
inanimés ) (F R bhaj.ma dhatu) et de nolre corps pounu
dorganes (ﬁ £ ). Concluons qu il n'y a Jamals eu et quil n'y
aura Jamais de dharma spécial (B i&) qui en fdt l'origine
(&). '

Voici maintenant une objection. Ce qui, réglant les nais-
sances, enchainant les générations, constitue I'origine de notre
corps, doit en sa propre substance ( ff #) étre ininterrompu.
Maintenant les cinq vijiianas (;#) ', lorsque manquent Jeurs

f‘\srava cf. S. Léwn, Ma}layanasu:ral ., op.-cit., p. 75, note.

anana modalité de la connaissance ; aclion, idée (subjective). Il s'agit
ici des donndes des &inq sens, auxquels il faut joindre I'esprit (manas), dont la
connaissance propre ( manovijiiana) percoit les dharmas,
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“conditions () # ), ne se prodmsent pas. [Comm : les organes
(4 indriya), les objm (3% visaya), etc., constituent ces conds-

twn:] Le manovijiidna (t %), quelquefois, n’entre pas en
action. [l:vanouumnent - sommel, mrodhasanmpam (2R & Z)

asamjii-samdpatts (¥ M E) et asamyiii-deva (2% 18 X)] .

Dans le ciel du monde sans forme (arupadhatu) manquent les
quatre grands (éléments de notre monde). Gomment pouvons-
nous (alors) posséder ce corps? et génération apres génération
‘ne pas cesser d'exister? Ainsi donc nous comprenons que
s'attacher & une telle doctrine, ce n’est pas encore (le moyen

de mener a bonne fin) la recherche (de lorigine) de notre
corps.

Troisiine poctaine. — La doctrine mahayaniste ( & ) du

dharma-laksana (3 #48)'? enseigne que tous les étres doués
de sentiment 'depuis Pinfinité du temps, ont par nature huit

espéces de vijiianas®® (ﬁ Eﬁ) dont la huititme, I'alaya-vijiiana
(b W HB %), estle principe (la racine et le tronc (B} ).

Cest le grenier () renfermant les semences qui se trans-

" Sur la notion du samapatti, cf. Livi, op. ait., xv1, 26; sur celle de niro-
dha, x1, 51. Voici le commentaire donné par V'éditeur japonais (p. 43 a) :

" BEERRBLELULEREERARERES
A EE/R - XBVEERARMRLULEEBHLEE
BRARLZEBHNRERLER RV X EBTHM
REXDPARABEEAELRZERLE LR

%) Elle professe que tous les étres (dharmas) sont des phénoménes (laksanas).
C'esl le so-shi-kyo dont parle Fujishima (Bouddhicm japonais, p. 66).

) La seplleme intercalée entre le manovijiidna et ilaya v°, est le klista-
manov®, connaissance de I'in llect esoutllén * iF 3 ik . of. Nawio, 1646,
Tandis que la connaissance- tacle (ilaya v°) exprime ['dtre en dehors de
toute modalité, s'appliquant done & tous les domaines, celle de I'intellect soullé
est inséparable d'une modalité perceptive particuliére (propre aux cing sens ou
au manas; elle sapplique a2 un domaine sensible, particulier (dyatanadhatu).
(Interprétation libre de deux articles du Dict. Numér. du Bouddhisme, inti-

tulés : % — Fp et — dH i, op o)
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forment éventuellenrent en corps pourvu d’organes et en monde
inanimé, et provoquent successivement la naissance des sept
(autres) vijiianas, dont chacun a la faculté de faire apparaitre
en se transformant les conditions qui lui correspondent spéci-
fiquement. Il n’y a donc pas de dharmas réels (2% W & ).

Comment sont-ils transformés ? Cest par la force d'impré-
gnation du préjugé qui nous fait croire a l'existence distincte,
spécifique, de atman et des dharmas; quand naissent tous
les vijnanas, ils se transforment fallacieusement en atman et
en dharmas, parce que les sixiéme et septiéme vijiianas étant
obnubilés par Ignorance ( # B avidya), nous supposons par
préjugé qu’il vy a un atman réel et des dharmas réels. Clest
comme dons le délire [Comm. : par un trouble de ['intellect
résultant d'une maladie grave, on voit des hommes, des choses de
différentes formes| et dans le réve [Les perceptions (de ln con-
science) dans le réve, on peut facilement les connaitre]. En vertu du
délire et du réve, I'intellect est comme s'il avait présents devant
lui toute espéce de lauksanas d'objets { visayas) extérieurs. Pen-
dant le réve, nous commettons le préjugé de prendre pour
réelle I'existence de choses extérieures; (mais) des le réveil
nous comprenons que cétaient seulement des transformations
produites par le réve. Pour notre corps, 1l en va de méme: c’est
seulement une transformation du vijiiana (M & vijianamatra
= vidvamatra ). Par erreur (i) nous préjugeons l'existence de
I'atman et de tous les objets. Etant donné qu’ainsi T'illusion
(2) surgit et que nous accomplissons I'acte (karma), nais-
sance et mort n'ont plus de fin. | Comm. : ainst que ce théme fut
amplement développé cr-dessus. | |

S1 nous comprenons ce raisonnement ( 3 ), nous savons que
notre corps est seulement une transformation du vijiiana : le
vijiiana est ainsi lorigine (&) de notre corps. | Cette théorie,
amst quon le verra ci-dessous, est da réfuter comme non pro-

bante. _I
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Quarniine pocraine. — La doctrine mahayaniste négatrice
du laksana (# 48) () réfute (#k) le préjugé hinayamiste et
mahayaniste ci~lessus mentionné du dharmalaksana, et révéle
de facon transcendante (# #i) derricre la nature réelle (R
#) (un principe) de vide et d'inertie (22 ). [Comm. : Les
développements relatsfs d la réfutation du laksana sont contenus non
seulement dans plusieurs volumes des Prajiia-Sétras (#% % ), mais
se trouvent partout dans les Mahayana-Sutras (K F ) (en
" général). Tandis que les tros doctrines ci-dessus étudiées se suimrent
d travers le temps, celle doctrine-ci réfute le préjugé dés quelle le

décourre) et sans que (sa prédication) appartienne & une époque
déterminée.

Nagriirjuna (8% #) institue donc deuz sortes de prajia %), Pune
commune, Pautre non commune. La commune (3t ), c'est celle que
croient et comprennent les fidéles des deux yanas; car c'est ce qui
réfute le préjugé des deur yanas sur les dharmas. La non-commune
est celle qui west comprise que des Bodhusattvas (¥ &), car elle
révéle de facon transcendante la nature du Bouddha (% ¥ ). Donc,
dans Plnde (K %), Cilabhadra (I, Tt ) et Jidnaprabha (4% %)
dewr maitres philosophes, instituérent chacun dans lensergnement
(du Tathdgata) tros pérodes. Quant a celte doctrine du mde (22 ),
lun la situe antérieurement d la doctrine sdéaliste du dharmalaksana

M Cette doctrine se distingue de la précédente en ce qu'elle considére les
dharmas non plus seulement comme des phénouﬁ{;sn (laksanas), mais comme
un pur vide {22 ] ou néant. Cest le Kou-shi-kyo dont parle Fujishima (B. jap.,
p- 66). L'ordre. respectif de ces deux doctrines est quelquefoig interverti.
O Le Dict. Num. (op. cit.) explique ainsi cette distinction, d’aprés le Tche
tow lowen, Mahdprajadpdramitacastra (Nanj. 1169): eDans les assemblées de
la Prajiia, le Bouddha expose la loi des trois Instructions ( = FK ¢iksa), qui’
sont I'universelle (3 ), l'analytique ( 53} ), la synthétique ( [ )- L'universelle
est celle qui sert de base commune aux personnes des trois véhicules (Crivakas,
Pralyekabuddhas, Bodhisattvas, et c'est par elle que T'on -arrive 4 I'intuition ;
telle est la Prajiia commune (sidharana p.). L'instruction analytique et la syn-
thétique traitent toutes deux de la seule pratique des Bodhisattivas; les Cra-
vakas et les Pratyekabuddhas n'y participent pas; telle est la P. non commune.»



342 MARS-AVRIL 1915.
M & 3 M Vidyamatra-dharmalaksana), lautre postérieure-

‘ment. Pour mon compte, présentement, je préfere le second V). ]

Désirant réfuter cette doctrine, je poserai une objection
préjudicielle : s1 T'objet (visaya (3#) produit par transforma-
tion est faux (%), comment I'état de connaissance (vijiiina
# ) qui le produit par transformation serait-il vrai (®)? Si
lon dit que l'un existe, I'autre non [par ld ma crilique s'wspire
des réfutations en usage dans cette école |, alors les idées (38) du
réve et les choses () que I'on y pergoit doivent étre diffé-
rentes. Si elles sont différentes, le réve n’est pas la chose, la
chose n’est pas le réve. Lors du réveil, quand le réve a dis-
paru, la chose correspondante devrait subsister. En outre, si
la chose n’est pas le réve, elle doit étre une chose vraie ( H);
et s le réve n'est pas la chose, quelle définition (48 laksapa)

“en donner ? Nous savons ainsi qu’au temps du réve les 1dées du

réve et les choses révées sont dans une opposition radicale (%)
qui ressemble a celle du sujet voyant et de ce qui est vu. Il est
donc raisonnable (#) (d’admettre) que chacun des deux
termes est également vide et™faux (g %) et que tout est dé-
pourvu d’existence.

De ‘méme pour tous les états de connaissance (vijiiana) :
car s dépende\nt (& ) tous de multlples conditions (#&),
puisqu'ils n'ont pas de nalure en et par soi ( { ¥ svabhava)
Le Madhyamika cistra (b #§ & ) ' peut donc dire : <1l n’y a
pas encore eu jusqu’ici (et il n’y aura jamais) un seul dharma
qui ne naquit en conséquence de la causalité (8 #). Ansi
done, de tous les dharmas, il n’y en a pas qui ne soit vide
(4% ). Et encore : «les dharmas nés selon. la causalité, je dis
tout de sutte qulls sont vides». Le Craddholpada cdstra (3E

{& #& ) s'exprime ainsi : =Quant a la totalité des dharmas, c'est

M Cf. Fonssima, op. cit., p. 66.
2 B. Namsio, 1316,
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uniquement en vertu d'une notion fausse (£ &) quils com-
portent des distinctions (# 2% %). Dés que T'on bannit cette
notion de l'intellect (i /&), cen est fait des phénomenes
(laksanas) de tous les objets.( visayas) ou domaines (dhatus)»
(M— IR L ). Le( Vajracchedika Prajiiparamita) si-
tra ($#&) dit: «Tant quiils sont, les laksanas sont tous vides et
faux (& %).» <En dehors de tous les laksanas,il n'y a que ce
que T'on appelle les Bouddhas. » [ Bien d’autres textes de cette
sorte abondent dans les livres du Mahayina Pitaka.] Alnsi donc
les états de connaissance (vijiiana) et les objets (visaya) sont
tous vides; nous constatons par (ces citations) que telle est
bien la doctrine réelle (¢ 2 ) du Mahayana. 51 nous y recou-
rons ( pour faire notre ) recherche sur le corps (humain), (nous
y.apprenons que) ce corps est essentiellement vide, et que le
vide : voila notre origine ( A). .

Je reprends a présent mon objection (mais en l'adressant
directement) A cette doctrine. Si l'intellect (i5) et Tobjet
(visaya 3#) étaient tous deux néant (%), qui donc connaitrait
ce néant? En outre, il n’y a décidément pas de dharma réel
sur quol se fondent, pour apparaitre, toutes ces vacuités et
faussetés ( gt ). De plus, il apparait bien que lorsque nous
observons en ce monde ({tt [ ) les choses vides et fausses, il
n'y en a pas une qui puisse surgir sans se fonder sur quelque
dharma réel (% i ). Par exemple, g1l n’y avait pas d’eau,
“humide par nature et sans transformation (¥ A #§ ), comment
y aurait-il des vagues, ces phénomenes (doués) d’une existence
fausse et seulement relative (f2)? S'il o’y avait pas dobjet
| = de miroir] possédant une pure clarté sans transformation,
comment y aurait-il tant de diverses images (douées) d'une
existence vide et seulement relative ? En outre, s1l est vrai que,
comme nous avons dit, les idées du réve et les objets révés,
dont nous parlionq ci-dessus, sont également vides et faux, la
fausseté et la vacuité du réve tiennent () assurément a ce
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que 'homme dort. Maintenant, si l'intellect et lobjet sont
‘vides tous deux, c’est encore une question de savoir sur quol
se fonde (4% ) (la représentalion pour) apparaitre. Nous com-
prenons donc que cette doctrine ne fait que réfuter un préjugé,
mais qu'elle ne fournit encore aucune explication de la véri-
table et transcendante nature (IR # Z ¥ ). Aussi le Maha-
bheriharaka Sutra (3 G§ 8 )™ dit : «Tous les sutras reiatifs
au vide sont insuffisants. » [Comm. : Insuffsants signifie qu'il
resle un sens qui n'est pas encore complétement éclarci.] Le Maha-
prajuaparamita satra ( Kk 55 #)W dit: «Le vide, clest (seule-
ment) le premier accés au Mahayana. »

Si l'on envisage tour a tour les quatre doctrines ci-dessus et
les met en parallele, la premiere est superficielle, la derniére
profonde. Si quelqu’un se familiarise avec elles et comprend
par lui-méme qu'elles ne sont pas décisives (T ), nous pou-
vons les appeler superficielles; mais si quelqu’un (y donne)
par préjugé (son adhésion) et les tient pour décisives, nous
les appelons alors umilatérales ({§ ). C'est donc d’aprés leurs
adeptes que nous les disons umlatérales et superficielles .

HI. — EXPLICATION DIRECTE DE LA VERITABLE ORIGINE (H AR E)

[ Comm. : Doctrine de la realite ( z ‘ ’ theore decisive (T) du Buuddha.]

CivouikMe poctrise. — L'école Fkayaniste (— ) de la
nature () professe que les étres doués de sentiment ont tous
le véritable esprit d'illumination (bodhi) originale (A R R
1> ). Depuis un temps illimité, cet esprit d’illumination est

permanent, clair, lucide, lumineur, exempt d’obscunté, sou-

M) B. Nawsto, 4do.

@) Jbid., 1.

) L’auteur ne critique ces théories qu'au point de vue de celui qui s'y
attache; mais, prises en soi, clles sont toutes respectables comme I'enseigne-
ment du Tathagata qu'elies expriment a des degrés divers (S. L.).
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verainement pe'rspicace, perpétuellement connaissant. On
Fappelle nature du Bouddha (#8 #%) et aussi matrice du Ta-
thagata (Tathagatagarbha #m 3¢ 3 ). Depuis un temps illi-
mité, qui ne finira pas, comme (cet esprit d'illumination) est
recouvert de pensées fausses, nous ne le reconnaissons pas par
nous-mémes, car nous n'admettons que la substance maté-
rielle (4 ); c’est pourquoi nous contractons un ardent atta-
chement, nous nous lions par 'acte (karman ) et nous endurons
les souffrances de la mort et de la renaissance. Le grand Illu-
miné ( X #), prenant pitié (des créatures), professe que tout
est vide ; 1l enseigne en outre que le véritable esprit d'illumi-
nation transcendante (K §¢) est clair, pur et entiérement
identique a tous les Bouddhas. Aussi I'Avatamsaka sutra (3 5
£)dit: <O fils de Bouddha' il n’y a pas une créature qui ne
posside la sagesse intellectuelle ( 48 $& prajiia) du Tathagata;
c’est seulement a cause des fausses imaginations (% #m) et
de T'attachement aux préjugés (# 3k ) qu'elles n’y parvicnnent

pas par intuition (58 abhisanﬁaya); st elles bannissent ces
fausses imaginations, élles peuvent apparaitre aussitot douées
d’omniscience (— £J 48 ), de sagesse spontanée ( | 2§ %) et
de sagesse sans obstacles ( # §§ 4§ apratigha ). » Soupesez un
“grain de poussitre : il contient de nombreux milliers de sitras.
(est la une métaphore : (au lieu de) la poussiére, (on peut
dire) @ fortiort toutes les créatures; (au lieu des) sutras, (on
peut dire) a fortior: la sagesse du"Bouddha. Il est dit en outre,
dans la suite : «<En ce temps-la, le Tathagata observa tout

autour dans les mondes existants (dharmadhatus) (£ 5¢)? la

™ Le Diet. Num. (op. ait.) dit, a lartide — 4g 3K 3 : ~par matrice
(garbba) on entend Iidée de contenir». Tout étre renferme le Tathigata ou
Bouddha, autrement dit I'absolu, en puissance, comme le klistamanas et V'alaya
vijiana ( I 7§} ) renferment en puissance la bodhi.

® Dharmadhitu, monde de la loi; de facon dérivée : thonde de 'étre, des
dharmas ou existences. |
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totalité des créatures et tint ce langage : =~ Quelle étrangeté!
comment se fait-il que toutes ces créatures possedent la sagesse
intellectuelle des Tathagatas, et que trompées par les illusions
elles ne voient pas? Il faut que je leur enseigne le bon chemin
(% i) pour_toujours les affranchir desfausses imaginations ;
que d’elles-mémes, dans leur propre corps ( £ ), elles puissent
voir résider la vaste connaissance dont sont doués les Tatha-
gatas, et constater I'absence de toute différence entre elles et
les Bouddhas. » | |

Voici quelle sera ma critique. Pendant bien des kalpas
nous ne rencontrions pas la vraie doctrine ; nous ne compre-
nigns pas nous-mémes les recherches sur l'origine de notre
personne ; par préjugés, nous ne nous attachions quaux phé-
nomenes (laksanas) vides et faux ( ® % ): nous prenions vo-
lontiers notre parti d’étre inférieurs (a l'intelligence qui est
en nous) et nous devenions (en renaissant) animal ou homme,
Maintenant, ce que nous cherchons, c’est la doctrine supréme
et nous nous éveillons a la compréhension de ce fait que nous
sommes originellement des Bouddha# 'V, Donc il faut que
notre conduite (f7) se trouve d'accord avec la conduite
du Bouddha, et notre intellect (,5 ) d'accord avec I'intellect du
Bouddha. Retournant a la racine (i€ A ), revenant i la source
(2% 1K), nous coupons court aux pratiques inférieures ( §, B ).
Belranchanoty ainst et encore retranchant, nous arrivons au
non-composé (asamskrta ( 2% &) 2. Correspondant au but i
poursuivre, il se produit des méthodes dapplication (de I'en-
seignement du Bouddha) aussi nombreuses que (les grains de)
sable du Gange; on les désigne toutes en parlant du Bouddha.
Il faut savoir que I'llusion (3% ) et la compréhension (4% ) sont

la méme pensée véritable (3% ). Quielle est grandiose, la

"' Maintenant que nous atteignons a la doctrine de I'Ekayana (S. L.).
A ce qui n'est pas ~facticen, c’est-d-dire a notre veiritable nature, qui

est celle du Bouddha ; elle n'est pas analysable.
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porte merveilleuse (% Fg)), la recherche sur origine de
’homme, quand elle aboutit 13! |

[ Comm. : Cependant le Bouddha, en exposant les cing doctrines
ci-dessus, procéde tantot graduellement, tantdt tout dun coup. $1l
y a un homme médiocre ou inférieur, 1l Pachemine du superficiel au
profond, pas a pas. D’abord il lui explique la premiére docirine,
de maniére & le débarrasser du vice et @ Uélablir dans le bien. Puis
il erphque ln seconde et la troisieme, de manmére a le débarrasser
de la sowllure et a Tétabhr dans la pureté. Enfin 1l exphque
la quatriéme et la cinquicme , réfute le (dharma) laksana, révéle la
nature (PE) et. tout en enseignant le provisowre (#f), revient au
réel (] ): par la pratque de la doctrine du réel (' k) 1l améne
(les fidéles) a l'état de Bouddha. St (ce sont des gens) & intelligence
(‘&) et de sens (H) supérieurs, alors partant de Forginel (tronc)
(A ) il va jusquau dérvé (branches ). En d'autres termes, l
donne d'abord la cinquiéme doctrine comme base et dun coup montre
ln substance de la véritable pensée (3O H ); la substance de la
pensée élant découverte naturellement, les fidéles savent que lout,
absolument tout, est vacuité et fausseté (B %K), orignellement (2)
ride el inerte (22 Jg ). Comme c'est exclusivement par le (jeu de)
I'illusion qu'an détriment de la vérité ()™, (le monde apparai‘t),
(le Bouddha) fait que par la compréhension se prodwise la science
de la vérité (M Z B), que lon coupe court au vice, que lon
accomplisse le bien, que lon détruise la fausseté, que Fon revienne
(§8) au vrav: la fausseté étant supprimée,, la vérité est compléte :

7

c'est ce que nous appelons Dharmakayabuddha (i 5 )" ]

") Réminiscence d'une phrase du Tao-té-king g 65 .1, chap. 1. |

1) Au lieu du caractére 43, donné par le Tripitaka, I'édition japonaise
donne AK. .

%) Le recours constant a cette notion du véritable (!) par opposition a
I'illusoire est propre au Houa-yen-king, qui oppose ce terme a JE creflétér,
ed'emprunt» (Dict.. Num., article £y ). |

®) Le Bouddha au corps réellement existant. Sur le corps exstant ou corps
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V. — CONCILIATION DE L'ORIGINEL ET DE L'ADVENTICE | A 3§ &K ).

[Conym. : Admettaut ( @) (les doctrines) que Jai précédemment rejetees, je lvs
ramene e;ralement toutes o la source unique et chacune prend sa sigm_'ﬁcntiou Core

recte (IE i )]

- Quoique la véritable nature (X #) soit Yorigine de notre
corps (& A ), la production (4 #& utpada) doit avoir une
cause (B gy); il ne se peut pas que ce phénomeéne qui est
notre corps (£ # kayalaksana) apparaisse soudain, sans
ratson d’étre (#, % ). C’est seulement parce quelles ne sont.
pas défimtivement probantes ( T ) que j'a1 rejeté, chapitre par
- chapitre, les doctrines précédentes; maintenant, au point de
vue (de la connexion entre) le tronc et les branches, nous
admeltons cellesci et les rattachons 3 celui-13; Jusqu’a rendre
vrais (&), eux aussi, le Confucianisme et le Taoisme.

| Comm. : Ce ‘que nous abordons se rapporte exclusivement
une cinquibme doctrine, qui explique la nature (¥ ); la suite eir-
plhque, de maniére progressive également, loutes les (autres) doc-
trines ( antérieurement énoncées ), ainsi que | indigue le commentaire. |

D’abord il v’y a qu’une seule nature véritable et transcen-
dante (Mf — W 4 ). exemple de naissance et de destruc-
tion, exempte d’augmentation et de diminution, exempte de
changement ( §§) et d’altération (5 ). Si toutes les créatures,
depuis un temps infini, (vivent dans) I'hallucination et le som-
meil, c’est faute de s’éveiller d’elles-mémes. 3 'illumination
(4 & 8 4@). (La nature véritable} étant couverte, on Fap-
pelle Tathagatagarbha (4m 2 ) : Cest au point de vue du
Tathagatagarbha qu'existent les phénoménes mentaux (, 48
caittalaksana) de naissance et de destruction.

[Comm. - A partir de cet endroit, 1l saptt de la quatribme doc-

de la loi (dharmakdya), cf. note finale, p- 353, n. 3. C'est la phase absolue du
Bouddha.
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trine; aprés les avoir réfutés, (Pauteur) adapte a son systéme les

- phénoménes de naissance et de destruction. |

Ce qu'on appelle I'esprit véritable (R i), exempt de nais-
~ sance et de destruction, (s'il s’agit de) le concilier ( F1 4/ ) avec
les fausses notions de naissance et de destruction, ce n’est n1
la méme chose, m chose différente : le nom qu’on lui donne
est alayavijiiana; et ce vijiiana posséde les deux sens: doué
d'llumination (% &) et non-doué d’illumination.

[Comm. : Ce qu: est dit maintenant dans la suite se référe 4 la
troisiéme doctrine, celle du dharmalaksana ; (Tauteur Uadapte a ce
quil a di.

Parce que nous ne nous fondons (4% ) pas sur 'illumination,
lp tout premier moment est celu de la pensée en mouvement
(%) # /&) : son nom est karmalaksana (3 #8). En outre,
(comme) on ne comprend pas que cette pensée n’est originel-
lement que néant, on produit par évolution la manifestation
des phénoménes de connaissance (73t ) chez le sujet percevant
et de domaine (§¢) d'objet (3% ) percu. En outre, étant donné
que 'on ne comprend pas, cet objet, en conséquence, apparait
spontanément comme une hallucination de lespnit (% %)
On préjuge (la réalité d’) existences certaines (22 A ) : voila ce
quon appelle le préjugé du dharma.

| Comm. : Ce qui est dit mawntenant dans la suite se référe a la
seconde doctrine, celle du Hinayana; Vauteur Uadapte d ce quil
a dit.] ‘

En vertu de semblables préjugés, il s'ensuit que nous faisons
fa distincion, dans la perception, entre un moi et un autre
(que moi (non-moi) ( f ) : ainsi construisons-nous le préjugeé
de la persbnnalité (atman 3& ). En vertu du préjugé (qut nous
fait croire a un) phénoméne personnel (atmalaksana), nous
convoitons les objets (visaya) conformes a nos godts et désirons
en gratifier notre personne (atman); inversement, dans notre
aversion pour les objels contraires a nos godts, nous craignons
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ces phénomeneb qui sont les dommages et les Pvmes ces dis-
posmons absurdes graduellement S accrmssent

[Comm. : Ce qur est dit maintenant dans Ia suite se rrﬁre i lu
prem:ére doctnne celle des hommes et des dems lauteur ladapte
a ce qutl a dit. ]

Adonnés ainst au meurtre, au vol etc., les esprlls (10>
(que véhicule ce mauvais karman, renaissent parml fes habl-
tants des enfers (3 B naraka). les démons (pretd KR), les
animaux ( & tiryagyoni), etc.;il en est d’autres qui, redoutant
ces souﬂ'rances ou doués d’'une bonne nature, pralu]uunt "au-
moéne et autres observances (#§ F& danacila): ces eépnta la,
véhiculés par ce bon karman, et passant par les agrégats
(skandha) intermédiaires (= ). entrent dans un sein ma-
ternel humain.

| Comm. : Ce qui est dit maintenant dans la swite se réfere an
Cmgfucéisme et au Taoisme. )

Par participation a I'Esprit ( & ), par obtention de la matiere
() [Comm. : Nous admettons i que [Esprit est le principe |-
(notre) esprit () combine soudain les quatre ¢léments (K
mahabhutant) et graduellement constitue les divers organes
des sens (# indriyani); (notre) intellect (1) combine sou-
dain les quatre agrégats (skandha % ) et graduellement con-
stitue les divers états de connaissance (ujndna pﬁ) Apres un
délai de dix mois, la naissance survient : c’est ce qu’on appelle
Thomme. Voila prvcnsement pour moi et pour tout autre, ce
que sont, dans notre vie présente, le corps et Pintellect. Ainsi
nous savons (ue le corps et l'intellect ont chacun son prineipe
(#&). Ces deux especes (d’entités) s ’harmonisent et constituent
cette unité qui est 'homme. Les. devas (K), les asuras (ﬁﬁ
). etc., lu ressemblent grandement. Cependant, quoique
ce soit par l'efficace de l'acle(karman) prolongé (5] ) que nous
obtenons notre corps, c’est en vertu de Facte complet (i) que
surviennent élévation, bassesse, pauvreté, richesse, longévité,
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mort précoce, maladie, santé, prospérité, décadence, souf-
france et joie. Clest-a-dire que si quelqu'un, dans une vie
antérieure, était respectucux ou avare, c'est la cause qui lui
vaut, comme fruit dans la vie présente, P'élévation ou la bas-
sesse, et ainsi de suite. ’homme bienfaisant recoit la longé-
vité, lassassin la mort précoce, le chantable la richesse,
I'avare la pauvreté; impossible de décrire en détail ces diver-
sités de rétribution (4R ). Ainsi ce peut étre quelquefois pour
notre corps, sans quil y ait eu mauvaise conduite, un état
misérable; sans. bonne action, un état prospére; sans bien-
faisance, la longévité; sans meurtre, la mort précoce, etc.;
cest I'acte complet de la vie anténeure qui nous prédéter-
mine (i€ ). Notre situation actuclle n’est donc pas assimilable
|= comparable] a un acte produit spontanément. (Mais) les
hérétiques (4h B%) ne comprennent pas l'existence antérieure :
ne sappuyant que sur le témoignage du présent, ils adhérent
~ sans réserves a ce préjugé : que la spontanéité (est le prin-
cipe).
[Comm. + Nous admettons et la doctrine de la spontanéité Pre'sc
pour le principe ( A ). |
Il se trouve aussi des gens qui, dans une vie antérieure,
se montrérent pendant la jeunesse de bonne conduite, pen-
dant la vieillesse adonnés au vice; ou encore pendant la jeu-
nesse vicieux, pendant la vielllesse vertueux : voila pourquot,
dans Pexistence présente, jeunes, ils jouissent de la richesse,
d’'une condition élevée : vieux, ils souffrent de la pauvreté,
d’'une condition basse; ou bien jeunes, ils sont pauvres et
souffrent ; vieux, ils sont riches et de condition élevée, etc.
Done les hérétiques, faute de comprendre, adhérent sans
réserves a ce préjugé: que la décadence et la prospénté dé-
pendent du hasard des circonstances ( B¥ & ).
|Comm. : Nous admettons icr ln doctrine selon laquelle tout

dépend de la destinée diwvine (K & ). |
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Mais cet Esprit ( & ) auquel nous participons, si par degrés

nous cherchons le principe. (nous comprenons (ue) c’est le
pnmordial Esprit de 'Unité chaotique. Et cet intellect () qui
surgit, si par degrés nous nous enquérons de sa source. nous
comprenons que cest l'intellect transcendant () de I'Unité
véritable (I — ). En définitive, 3 dire vrai, en dehors de l'in-
tellect, 1l n’y a évidemment pas de dharma particulier ( 5 i)
TEsprit primordial 1ui-méme, en tant que considéré au point
de vue des productions de lintellect (8 % Z By ), appar-
tient aux objets (visaya) que manifestent les états de connais-
sance (vijiana ) produits par une transmigration antérieure ( §§
¥ &) : 1l est renfermé dans la partie phénoménale de I'Alaya.
Dés le premier moment du karmalaksana se produisent deusx
divisions : intellect et objets. L'intellect procede ainsi du subtil
au grossier: 1l en vient graduellement, a force de conceptions
fausses, a produire du karman.

Comm. : amst que nous lavons
exposé plus haut selon Lordre roulu. | L'objet (visaya), proc_‘.éd:.ant
du ténu al'épais. en vient graduellement a susciter la produc-
tion du ciel et de la terre. | Comm. : Eur autres (les Confucéens
et les Taoistes ), partant du Girand Changement (K By ), produisent
par évolution les n}u] especes | 11 E’_} et en riennent Sfinalement au-
Grand Extréme (- B ); ce Grand Extréme [t naitre les dewr
essences (& ) 1. Youla, disent-ils, o le grand Tao de la Spontanéité »
(B 28 X&) Autant dire (dans notre langage « nous) : la nature
réritable (R ), (mms) en réalité cest seulement la section per-
ception (darcana) ( ) au prenvier moment de sa Sfaculté productrice.
Ils disent auss: : -;I' Espra primordial -, Autant dire (dans notre

languge ) = Fentrée en action du mouvement @ son prenier moment.
(Jluis) en realié ce sont seulement les plufnmm‘m’.s (Iak,wqms) du
domarne des objets ( risayadhdta ).] L'acte (karman) déja accompli,

) Le yin g et le vang F,'; le prenuer, principe femelle et facteur
d’obscuriteé ; le second, principe male ¢t facteur de lumiére,
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nous recevons de nos pere et meére les deux essences ( §g )(*;
lesquelles, combinées avec la connaissance dérivée de lacte
(karmavijiiana 3 ;#), produisent le corps humain ( A £ ).
Selon cette théorie {la nétre], I'objet produit par transforma-
‘tion du manovijnana (., ) comporte deux sections : la pre-
micre, en combinaison avec la connaissance intellectuelle
(manovijiiana), constitue homme; la seconde, exempte de
‘combinaison avec la connaissance intellectuelle ( manovijnana),
constitue le ciel, la terre, les montagnes, les cours d’eau,
les pavs, les villages. Parmi les trois pouvoirs ( = F )™, seul
'homme esl transcendant (48 ); c’est quil est en combmmson
avec Esprit (o ). Le Bouddha dit que les quatre grands
(¢léments ) intérieurs et les quatre grands (éléments) extérienrs
ne sont pas les mémes, Gest exactement cela. Quelle misere!
faute d'un savoir sullisant, on s'embrouille dans d’étranges pré-
jugés. Yengage ceux qui suwvent le cours de la (bonne) voie
(i ), sils veulent devenir Bouddhas, a mettre en pleine
évidence le grossier ot le subtil, Toriginel (tronc) et 'adven-
tice (branches), pour étre capables de rejeter adventice et
de revenir a l'oniginel, de ramener (ainsi) notre pensée (,{)
a sa source. Par la cessation du grossier, par la destruction
méme du subtil, la nature transcendante (8 %) apparait :
aucun dharma ne nous est impénétrable { 2 7 £ 3F): cest
ce quon appelle les corps de rémunération et d'existence

! Le yin et le yang.

Y Le ciel, la terre el 'homme.

% Le corps de rémunération (sambhogakava). nypostase inférieure, slade
préliminaire du corps absolu ou corps de f'existence (dharmakaya), — le pre-
mier correspondant a I'étage des Bodhisativas, le second a celui des Boud-
dhas, -— sont ici opposés tous deux au nirmanakaya, corps d’apparence fantas-
magorique, espéces illusoires sous lesquelles se manifeste I'Absolu dans le
Relatif et aux yeux des ignorants. Sur ces Lrois phases de I'Absolu, cf. supra,
p. 347, et notre étude antéricurcment parue dansle J. 1., mai 1913; cf.
ausel px Lo Viieee-Poussiv, Huséon, 1914,

Y. | a3

TaiaTuraty 2\ Tiateli,
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(dharmasambhogakaya) (3 #% £ ); ce qui apparait nécessai-

rement [ de facon spontanée —Var.] et sans limitation, c’est ce
quon appelle le Bouddha du corps de transformation (nir-

manakaya (4¢ £ ).



