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Pyccko-(dpaHIty3ckoe IBYS3bITHOC H3TaHHE
Edition bilingue russe-francais

Jluanapt Dayapaosud Msiuib

OO0 0THOM BO3MOKHOM ITOX0/I€ K IOHUMaHHIO
stinyavada
1967

0.

Jlomenmuii 10 CUHTE3a JUaJIOr MEX1y 3aajoM U
BocTokom BbIcTaBiIsIeT Ha NepBbIi MJ1aH TpeOOBaHUE
IIOHUMATh TO, YTO BOCTOK nMeeT Ham cka3arb, 4TOObI
MBI MOIJIM IPUHUMATh BOCTOYHBIE TIOCTUKEHHUS KaK
BaYKHbIE KOMIIOHEHTHI HAIEH KYJIbTYPBHI.

0. 1.

UccnepoBatenu BOCTOUHBIX KYJIBTYP HMCXOIMIH JIO CHX
MOp TJIABHBIM 00pa3oM U3 JABYX Pa3HbIX KOHIICTIUN
(31ech s omycKaro Te Cily4au, I71€ BOCTOUHbIE
JOCTUKEHHS MIPU3HAIOTCS HEMOHITHBIMU WU
HETIOTHOLIEHHBIMH )

0.1.1

W 3anagHast 1 BOCTOYHAs KYJAbTYphl Pa3BUIIUCH U
Pa3BUBAIOTCS MapauIeNbHO (OKa3bIBasl MIIM HE OKa3bIBast
BJIUSIHUE JIPYT HA Jpyra) B CTPOroM cOOTBETCTBUU. Bee
OCHOBHBIE SIBJIEHUS KYJIBTYPbl UIMEIIN MECTO IIPU OJHON
U TOW e UCTOPUYECKOM 31oXe (4To OBl 10/ 3TUM HU
M0JIpa3yMeBalloch) B apeanax 000MX KyJIbTYp.
[IpuBepxKeHIbI 3TOM aKCHOMBI MOTYT IIPUBECTH
napaiuienu bynna — Xpucroc, apucToTeneBckas JIOTHKa
— JIOTHKA HbsH (nydya), Jlao-13e1 — Cokpat u zip’.

0.1.2

ITo npyro¥ KOHLENIMY U Ta U Apyrasi KyJIbTYpbl
JOXOIWIN IO OJHUX U TEX )K€ pe3yIbTaTOB HE
00s13aTeNbHO 0IHOBpeMEHHO. [1o Takomy nomyImeHuo
MPEACTABIISIIOTCS BIOJIHE IPABOMEPHBIMU CPaBHEHHS:
Kanr — Illan-kapa, myHbsBaga — peiasTUBU3M XX BEKa,
OyIIN3M —TUATCKTUYECKU MaTepruaIn3m2.,

0.1.2 1

Linnart Mall

Une approche possible du $iinyavada

Traduit par Julia Kristeva
1968

0.

Ayant atteint aujourd'hui la nécessité d'une
syntheése, le dialogue entre 1’Occident et I'Orient
nous met, avant tout, devant I'obligation de
comprendre ce que 1’Orient a a nous dire, afin
que nous puissions accepter les acquisitions
orientales comme des composantes importantes
de notre propre culture.

0. 1.

Les recherches concernant les cultures orientales
partaient jusqu’a présent en général, de deux
conceptions différentes (j'omets ici les cas ou les
acquisitions orientales sont considérées comme
incompréhensibles ou de valeur incomlete) :

0.1. 1.

La culture occidentale et la culture orientale se
sont développées et se développent parallelement
(en s'influencant mutuellement) et dans le sens
d’une correpondance rigoureuse. Tous les
phénomenes principaux de la culture ont eu lieu
au cours d'une seule et méme époque historique
(quelle que soit I'interprétation de ce terme) dans
les aires des deux cultures. Les partisans de cet
axiome peuvent établir des paralléles Bouddha —
Jésus-Christ, logique aristotélicienne — logique
nyaya, Lao tseu — Socrate, etc.".

0.1.2

D'aprés la seconde conception, il n'est pas
nécessaire que les deux cultures soient arrivées
aux mémes résultats simultanément. Une telle
hypothése semble justifier complétement les
comparaisons : Kant - Sankara, $iinyavada - du
20e siécle, bouddhisme - matérialisme
dialectique?.

0.1.2 1



Ha moii B3risia, BTopasi KOHIEMUXSI UMEET SIBHBIE
MIPEUMYILECTBA Mepe]] NEPBOM: yKe TPU3HAHNE
HEOJHOBPEMEHHOCTH B PA3BUTHH KYJIBTYP JIOMYCKAET
AKTUBHYKIO poJib BOCTOKa B CHHTE3€ 3THUX JBYX
KyiasTyp. Ho cpasy e Opocaercs B ria3a OCHOBHOM
HEJIOCTaTOK BTOPOM KOHEMIIUU: BCE TOCTUKEHUS
Bocroka paccmaTpuBaauch CTOpOHHUKAMH 3TOW TOUKH
3pEHHUsI KaK YK€ peajM30BaHHbIC U Ha 3amajie, IpUTOM
BCET/Ia MPH KU3HU JTaHHOTO aBTopa’®. To HOBOE, 4TO
6BIJIO OTKpBITO HpI/I HCCICOIO0BAHUN BOCTOYHBIX KyJIbTyp,
OTHOCHUTCS TJIaBHBIM 00pa3oM K JETaJsIM, IIPUYEM BCE
OCHOBHBIC MOMECHTHI 6BIJII/I OILICHCHBI KaK BOCTOYHBIC
AHAJIOTH K 3aIlaJHBIM SBICHHIM.

0. 2.

Jlymaetcsi, 4TO CKa3aHHOE OTHOCUTCS B TaKOM e Mepe U
K [1IEPBOM MPEANOCHIIKE, @ UMEHHOB TOM CMBICJIE, YTO
BOCTOUYHBIE ()EHOMEHBI PACCMATPUBAIIUCH KaK YI00HOE
110JI€ JJIs1 COBEpLIEHMSI BIpaOOTaHHBIX Ha 3amaje
Hay4HbIX AelicTBuil. B kauecTBe mpumepa npuBeaeM
Oyaau3M, KOTOPBIA Pa3HBIMU YYSHBIMH OBLT
IIPOBO3IJIAILEH TO PEIUTUEH, TO aTEU3MOM. TO
HUTWIN3MOM, TO MaTepUAIN3MOM WM UJCAIU3MOM. TO
palMOHaIM3MOM TO aua JekTukoi*. Kaxnoe
OIIpe/IeJIEHUE B 3TOM CIIUCKE [TOKa3bIBAET TEHIEHUMIO K
OTpULIAHUIO ApYrux. [lymaercs, 4To Takoi MOIX0A yKe
ucyepnain ce6s. [lonb3oBaHue TakKMMH TEPMUHAMHU, KaK
,»[1apaJOKCAIbHOE ", YaCTO BCTPEYAOLINMCS B
TOCJIEHUX TPY/ax°, T0Ka3bIBAET, UTO yKe CO3PE
HOBBIH OAX01 K BocToky®.

0.3.

OTOT NOAXO0J OCHOBBIBAETCS] HA TOHUMAaHUH
OTHOCHUTENIbHOM caMOCTOsATENbHOCTH BocTouHoro Mupa.
BocTounble (heHOMEHBI paccMaTpUBaIOTCS KaK He
MOJJIeXKAIUE PEAYKIIMHU IO 3aIaJIHBIM CXeMaM. DTHUM,
KOHEYHO, HE OTPULIAETCS] BO3MOKHOCTD CYILIECTBOBAaHUS
napajuienei, Ho, MOCKOJIbKY UX HeJb3sl KOHCTPYHPOBAaTh
HaCWJIbCTBEHHO, TO MMAPAJUIENH CaMU MOSABIISIOTCS
HEOKHMJaHHO Ha HOBBIX ypoBHsX. [ToaToMy
MPEJCTABISAETCS cCaMO COOO0H pa3yMeIoLMCs, YTO
BocTok nmMeer Bo MHOTHX 00JacTsIX KyJIbTYpbI
COBEPIIEHHO YHUKAIBHbIE PE3YIHTATHI .

0. 3. 1.

Hareit 3aaueli npu BOCTOKOBEYECKUX HCCIIEA0BAHUSIX
JOTKHO OBITh CTPEMIICHHE K CO3JJaHHI0 MOJIENIEH,
JIENTAIOIIAX BO3MOYKHBIM HOBBIH MOAXO0X K OCMBICIEHHIO
3amaHbIX SIBICHHUH.

A mon avis, la deuxiéme conception a des
avantages évidents sur la premiére : la seule
reconnaissance de la non-simultanéité du
développement des cultures, admet le role actif
de I'Orient dans la synthése des deux
civilisations. Mais le défaut principal de cette
deuxiéme conception saute tout de suite aux yeux
: toutes les aquisitions de I'Orient sont
considérées, par les partisans d'un tel point de vue
comme étant déja réalisées a 1'0Occident, et ceci
du vivant de l'auteur respectif 3. En général, la
nouveauté découverte lors des études des cultures
orientales, ne concerne que les détails, tandis que
tous les moments principaux sont jugés comme
autant d'analogies orientales des phénoménes
occidentaux.

0. 2.

Cette remarque est a rapporter aussi a la premiére
interprétation, dans la mesure ou les phénomenes
orientaux sont considérés comme un champ
propice a l'application de démarches scientifiques
¢laborées a I'Occident. Citons comme exemple le
bouddhisme qui a été déclaré, par différents
savants, soit comme une religion, soit comme un
athéisme, soit comme un nihilisme, soit comme
un matérialisme ou un idéalisme, Soit comme un
rationalisme, soit comme une dialectique®.
Chaque définition dans cette liste a tendance a
réfuter les autres. Il nous semble qu'une telle
démarche est déja épuisée. L'apparition, dans des
travaux récents, de termes comme

“ paradoxal® ”, prouve qu'une nouvelle attitude a
I'égard de 1'Orient est, d'ores et déja, mure®.

0.3.

Cette nouvelle attitude est fondée sur
I'acceptation de l'indépendance relative du monde
oriental. Les pratiques orientales sont envisagées
comme irréductibles aux schémas occidentaux.
Ce qui ne nie pas la possibilité de parallélisme,
mais dans la mesure ou ces paralleles ne sont pas
des constructions forcées, ils se manifestent,
inattendus, a de nouveaux paliers. Il devient
¢vident ainsi que I'Orient a atteint, dans beaucoup
de domaines de la culture, des résultats tout a fait
exceptionnels”.

0.3. 1.

Notre but, dans les études orientales, doit €tre
I'¢laboration de modeles tels qu'ils rendraient
possible une nouvelle intelligibilité¢ des pratiques



0. 3. 2.

CHayajia TaKOH MOAXO0JI ITOKAXKETCS HEJIETKUM. 30€CH MEI
Cpa3y CTAJIKHUBAEMCS CO CJIIOKHBIMHU
METOO0JOTUYECKIUMH TIPOOIEMaMH, pelIeHne KOTOPBIX
Ha HepBBIX HOan HCI/I36€)KHO 3aBUCHUT OT HUHTYUIIUH.
Uro kacaetcst Oy 1070THH, TO 37I€Ch B TIEPBYIO OUEPEh
HEO0XO0AMMO CO3/1aHUE LIEHTPATbHBIX TOHATHIA,
CIOCOOHBIX OMUCATh OYITU3M B CTPOI'OM COOTBETCTBUU
C BOCTOYHBIMHA HpeﬂCTaBJIeHI/ISIMI/I. HepBbIM HYJICHOM
HOBOI'O psma MOXET CTaThb TepMI/IH JII/I3I/IOJIOI'I/ISIS.

1.

Jluznonorust — 310 yueHue 006 0CBOOOKICHUN
JIM3HOJIOTHYECKOM TMEPCOHBI (B Ka4eCTBE KOTOPOit
BBICTYIIACT OTACTIbHAA JINYHOCTD UJIA KOHHGKTHB),
MPUYEM 10T OCBOOOXKICHUEM TOHUMAETCS JOCTUKECHUE
HOBOI'O YPOBH:, KOTOPbIM B CPAaBHCHUU C
MEPBOHAYAILHBIM OIICHUBACTCS KaK BhICIIIEE. YUCHUE
MOXHO Ha3bIBaTh JIU3UOJOTHYCCKHUM, €CJIM OHO
COZIEP)KUT TPU KOMIIOHCHTA:

1.1

IIepBbIil KOMIIOHEHT — OIMCAHUE IIEPBOHAYAIBHOTO
YPOBHS, USHTPAJIbHBIM MOMEHTOM KOTOPOI'O SIBJISIETCS
JI0Ka3bIBaHHE HEM30EKHOCTH OCBOOOXKIEHUS OT 3TOTO
ypoBHs. Onrcanue nepBOHaYalIbHOIO YPOBHS HE
00513aTeNIbHO JJOJDKHO COOTBETCTBOBATH PEAIbHOCTH,
Ja)Ke He Ba)KHO IOHUMAaHHE €r0 TaHHOU
JIM3MO0JIOTHUECKON nepcoHOU. CylecTBEHHBIM
CUMTAETCS TOJIBKO HAJIU4YKME OTPULATENBHOIO TOHITHS
(HE TOJIBKO TaKOT0, KOTOPBIH NMpeArnoaaraet
CYLIECTBOBAHME MAPHOTO YTBEPAUTEILHOTO OHATHUSA),
IIPU TIOMOIIY KOTOPOI'0 JTU3HOIOrNYECKas IIEpCOHa
OLICHHUBAET CBOE ITOJIOKCHHUE.

1.2

BTOpBIM OJICMCHTOM SBJIACTCA OMPEACIICHUE U OIMMCAHUC
KOHEYHOTO YPOBHH. Tak Kak TM3HUO0JIOrHIECKHIE YUYCHUA
MPEANIOYUTAIOT MOJB30BAaTbCA MAKCUMAJIbHO
IMPOTUBOIIOJIOKHBIMHA ITOHATUAMHU, TO U OIIPEACTICHUC
KOHCYHOT'O YPOBHA MPOABIIACT TCHACHIIUIO OBITH
MaKCUMAJIbHO IIPOTHUBOIIOJIOKHBIM K IICPBOHAYAIIBHOMY.

1. 3.

TpeTbuM 3JIEMEHTOM JIM3UOJIOTUU SBJIsETCS MyTh. [lon
3TUM TEPMHUHOM S [IOHUMAK) COBOKYITHOCTB CIIEIYOIIUX
JIPYT OAPYTY METOJ0B, HYKHBIX JJIsI IOTHATHUSA
JIN3UOJIOTUYECKON TIEPCOHBI C OJTHOrO YPOBHS Ha
npyroii. [1yTs onuceiBaeTcst 0ObIYHO KaK MpoIiece, 4TO B
CMBICJIE OIIMCAHMS TPOTUBOIIOCTABIIETCS CUHXPOHHBIM
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occidentales.

0.3.2

Une telle approche pose des difficultés
considérables. Nous sommes confrontés a des
problémes méthodologiques complexes dont la
solution semble dépendre, dans un premier temps
et inévitablement, de 1' “ intuition ”. En ce qui
concerne la bouddhologie, il est nécessaire tout
d'abord, d'¢laborer des concepts fondamentaux
capable de décrire le bouddhisme conformément
a la pensée orientale. Posons comme premier
membre d'une telle série le terme de lysiologie®.

1.

La lysiologie est le mode de pensée qui traite de
la libération du sujet lysiologique (ce role peut
€tre assume par une personne concrete OU par une
collectivité) ; nous entendons sous le terme de
libération le passage a un niveau supérieur par
rapport au niveau initial. Un mode de pensée peut
étre considéré comme lysiologique a condition
qu'il contienne trois composantes :

1.1

La premiére composante c'est la description du
niveau initial; le moment principal consiste a
démontrer I'inévitable libération de ce niveau. La
description du niveau initial ne doit pas
forcément correspondre a une réalité, et il n'est
pas nécessaire non plus qu'il soit compris par le
sujet lysiologique. L'élément essentiel de la
démarche c'est l'existence d'un concept négatif
(mais qui suppose un couplage avec, un concept
affirmatif) a 1'aide duquel le sujet lysiologique
apprécie sa situation.

1.2

L'élément secondaire, c'est la définition et la
description du niveau final. Etant donné que le
mode de pensée lysiologique a une préférence
pour l'utilisation de plus de concepts
contradictoires possibles, la définition du niveau
final tend a étre opposée au maximum a la
définition du niveau initial.

1.3.

Le troisiéme élément de la lysiologie c'est la voie.
Sous ce terme j'entends la totalité des méthodes
se succédant l'une a l'autre et qui sont nécessaires
pour 1'¢levation du sujet lysiologique d'un niveau
a un autre. On décrit généralement la voie comme
un processus, ce qui s‘'oppose, dans la description,



ypoBHsIM. Ho 00BIYHO M IyTh pa3zensieTcss Ha KOHEUHOe
YHUCJIO YPOBHEHN.

1. 4.

JInznonornueckue y4yeHus 10BOJIbHO HEPEAKO
BCTpeuaroTcs Kak Ha Bocroke, Tak u Ha 3amaje.
JIM3MOTOrHUECKUMH MOYKHO CUATATh U MEIUIUHY, U
MICUXO0AHAIN3, U Pa3HbIE COLIMOJIOTHYECKHUE YUCHUS U
MHCTHYECKHE, U HorHUecKue yueHus. Uto kacaercs
JU3MO0JIOTMYECKOM MEPCOHBI, TO BOCTOYHBIH YEJIOBEK
Jierye MoAaeTcs poyid HHAUBUAYAIbHOM, a 3anaHbIA —
KOJUIEKTUBHOM JIM3UOJIOrNYECKOM nepconbl. Kaxercs,
YTO 3TO pa3indyue 0ObICHAETCS OoJiee pa3BUTOM
CKJIOHHOCTBIO BOCTOYHOTI'O Y€JIOBEeKa K MPAKTHKE.
3amnaaHbli, HAIPOTUB, TOBOJIBCTBYETCS IPUATHO
M3JI0KEHHOM Teopueii®.,

1.4.1.

Tonbko Ha BocToke (ocobenHo B MIHaMM) IN3HOIOTHS
ObL1a pa3BUTa KaKk TEOPETUUECKasi U MPaKTUIeCKast
Hayka. binaromapst ”HIUKCKON MBICIH, Mbl UMEEM
JIeTaIbHbIE, TOHKO MCUXOJIOTHYECKHUE TEOPUH, KOTOPbIE
MOTYT CTaTh OCHOBOH U1 BEIPAOOTKH TEOPUHU
eBpoIeicKoi nu3nonoruu. Jlnzuonorusamu ObLITH BCe
1mecTh gapman’’, a KpoMe STUX U MHOTHE JPyTHe
YUY€HHsI, B TOM YUCJIE YUEHUs1 COBpeMeHHbIX bynne
[IpaMaHoB (sramana).

1.5.
Ilo npuBeneHHOM B § 5 CEMHOTHYECKON MOJENHA MOKHO
JU3MO0JIOTUYECKUI TIPOLIECC OMHUCATh CAEAYIOLUIIM
o0pa3oMm (cucTemMaTnyeckas CEMHOTHKA — S,
TpaHchopMaTUBHas ceMHoTHKa — T):

Sl—> T(tl, tz, t3, coo0g tn) — Sz
Taxum o6pa3om, ATOT IpoIlecC B KOHEYHOM CUETE

MIpeJICTaBIsIeT COO0M 3aMeHy CUCTEM, a HE BBIXO/I 32
Mpeebl 3HAKOBOW CUCTEMBI KaK TaKOBOM.

2.

3T0 00CTOSATENBCTBO XOPOIIO IMOHUMAIH Oy IUCTHI-
MpaKHAIIapaMHATHCTEIL. Mo>xHO MPUBECTH JJIA ITpUMEPaA
OTPBIBOK M3 AmTacaxacpuku [IpakHsamapaMuTh:

,»Eciu oH npeOsiBaeT B popme (7ijpa), TO
npeObIBaeT B 3HaKe (Nimitta); eciu oH nmpeObIBacT
B 3HaKe ()OPMBI, TO IPEOBIBACT B 3HAKE; €CITH OH
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aux niveaux synchroniques. Mais le plus souvent
la voie est aussi susceptible d'étre divisée en un
nombre fini de niveaux.

1.4

Les modes de pensée lysiologiques ne sont pas
rares aussi bien en Orient qu'en Occident. On
pourrait considérer comme lysiologique la
médecine, la psychanalyse, les différentes
doctrines sociologiques et mystiques, le yoga. En
ce qui concerne le sujet lysiologique, I'hnomme
oriental assume plus aisément le role d'un sujet
lysiologique personne, tandis que I'homme
occidental prend le réle d'un sujet lysiologique
collectif. Il nous semble que cette différence peut
s'expliquer par le fait que chez I'homme oriental
la tendance vers la pratique est plus accentuée.
L'homme occidental par contre, se suffit d'une
théorie agréablement exposée °.

1.4.1.

C'est seulement en Orient (surtout en Inde) que la
lysiologie a été développée comme une théorie et
comme une pratique. Grace a la pensée indienne
nous possédons des théories psychologiques
détaillées qui peuvent servir de base a
1'¢laboration de la théorie d'une lysiologie
européenne. Ont été considérées comme des
lysiologies les six darsana™® de méme que
plusieurs autres enseignements, y compris les
enseignements des sramana contemporains de
Bouddha.

1.5.

D'apres le modéle sémiotique que nous donnons
au § 5, le processus lysiologique peut étre décrit
de la maniére suivante (sémiotique systématique
- S, sémiotique transformatique - T) :

Sl—> T(tl, tz, t3, 5005 tn) — Sz

Ainsi, ce processus n'est finalement qu'une

substitution de systémes, mais ne sort pas des
limites du systeme du signe comme tel.

2.

Les bouddhistes-prajna-paramitistes
comprenaient bien ce fait, comme le prouve
I’extrait suivant de Astasahasrika
Prajriaparamita :

“ S'il reste dans la forme (ripa) il reste
dans le signe (nimitta) ; s'il reste dans le



npeObIBaeT (B MBICIH): ,(popMa sSBIAETCS
3HAKOM, TO IPEOBIBACT B 3HAKE, €CITH OH
peObIBaeT B BOSHUKHOBEHUH ()OPMBI, TO
npeObIBaET B 3HAKOM; €CJIM OH NPEOBIBAET B
MCYE€3HOBEHUHU (DOPMBI, TO MPEOBIBAET B 3HAKE;
€CII OH NMPeObIBaeT B YHUUITOXKEHUHU (POPMBI, TO
npeObIBAaCT B 3HAKE; €CIIM OH MpeObIBaET (B
MBICIIH) ,(hopMa ImycTa‘, TO MpeObIBAET B 3HAKE;
€CJIM OH NpeOBIBaET (B MBICIIH) ,5 MMPEOBIBAIO‘, TO
npeObIBacT B 3HAKE; €CIIU OH MpeObIBacT (B
MBICIH) ,51 — 0OJIXMCATTBA®, TO IPEOBIBACT B
3HAKe, TaK KaK OH JIOCTUTAET TOJIBKO
(BBIpaXkeHHs1) — .9 — 6GoaxucarTea‘ ',

2. 1.

[IpuBeneHHBI IpUMEP OTHOCUTCS K CHATHIO OJHOU
abxuaxapmucrckou (abhidharma) cucremsl, o kotopoi
IyTh IPEICTABISUICS 3aMeHOM T. H. n1xapM (dharma) B
Ka4yecTBE 00bEKTOB MEIUTALIH.

31ech yKa3bIBaloT, YTO JIt00ast 1xapma (B mpumepe
dbopMa - ripa) sBISIETCA TOJIBKO 3HAKOM U YTO ITYTh OT
OJTHOTO YPOBHS K JIpyroMy (B mpumepe ot ,(hopMbI‘ 10
,9 — 00JIXMCaTTBA®) HE ABISETCS BBIXOJIOM 32 MPEEIIbI
3HAKOBBIX CHCTEM.

3.

Taxum oOpazom, Oy AUCTHI HE IPUHUMAU HU ITYTH, HU
CHCTEMBI, a BEIPaOOTAII COBEPIIICHHO HOBOE YUCHHE,
HACTOJBKO OPUTHUHAIBHOE M YHUKAIHHOE, YTO BPSJI JIU
MOJKHO C 4eM-TTH00 comocTaBuTh. Ha3Banme 3TOTO0
YYCHHS Ha CAHCKPUTE — Sinyavada, 9T0 MOKHO
MEPEBECTH KaK 3epoiiorusi. LleHTpanbHBIM MOHATHEM
IIYHBSIBA/IbI IBISICTCS Stinyatd (Ha nanu — sunnatd),
TEPMUH, MPEICTABISIOIUH TSI OYI0JIOTHH OTPOMHBIE
TpyaHoCTH 2.

3. 1.

XOTs KK/l MEepeBOI ATOTO CcJI0Ba (TIPUBEACHHBIN B
cHocke 12) caM no cebe He JIOKHBIH, BCe-TaKU OUCBHIHA
HX CBA3b C KOHIIEMIUSIMH, HE CBOOOIHBIMU OT BIHSHHS
TpaAULIUOHHBIX cxeM. Ho maxke mpu TakoM moaxoje
MO>KHO TIPY TIOMOIIH YMECTHOTO UCTOJTKOBAHUS
nepenath 6osee Wik MeHee TOYHBIM CMBICT 3TOTO
TepMuHa’®,

3.1. 1.

B T0 ke Bpems ObLIO 1aBHO U3BECTHO, UTO Sinya
(abctpakTHas popma - Sinyatd) o603HAYAET B
MHIMICKON MaTtemaTrke HOab'*. Cpenu
HEMHOT'OYHCJIEHHBIX MHJI0JI0T0B, PACIIUPUBIINX T0JIE

6

signe de la forme, il reste dans le signe;
s'il reste (dans la pensée) : © la forme est
un signe ’, il reste dans le signe ; s'il reste
dans la naissance de la forme, il reste dans
le signe ; s'il reste dans la disparition de la
forme, il reste dans le signe ; s'il reste
dans I'abolition de la forme, il reste dans
le signe ; s'il reste (dans la pensée)  la
forme est vide ’, il reste dans le signe ; s'il
reste (dans la pensée) * je reste ’, il reste
dans le signe ; s'il reste (dans la pensée) °
je suis bodhisattva ’, il reste dans le signe,
car il n'atteint que (I’expression)  je suis
bodhisattva ***.”

2. 1.

L'exemple cité se rapporte a un systéme
abhidharma d'apres lequel la voie se présente
comme une substitution de ce qu'on appelle les
dharma en tant qu'objets de la méditation.

Il est souligné que tout dharma (dans notre
exemple, c'est la forme - ripa) n'est qu'un signe
et que la voie qui méne d'un niveau a un autre
(dans I'exemple, de la  forme * a © je suis
bodhisattva *) ne sort pas des limites du systéme
du signe.

3.

Ainsi les bouddhistes n'acceptaient ni la voie ni le
systéme mais ont élaboré un mode de pensée tout
a fait nouveau, a tel point original et unique qu'il
nous semble impossible de le comparer a quoi
que ce soit. L'appellation sanskrite de ce mode de
pensée est sinyavada que nous traduirons par
zérologie. Le concept central de sinyavada est
sunyata (en pali - susifiata) — un terme qui pose
d'énormes difficultés a la bouddhologie*?.

3.1

Bien que toutes les traductions de ce mot (cf. la
note 12) prises séparément ne soient pas fausses,
il est évident qu'elles s'inspirent de conceptions
relevant de schémas traditionnels. Pourtant,
méme en restant dans le cadre de tels schémes,
une interprétation convenable pourrait rendre de
fagcon plus ou moins exacte le sens de ce terme™>.

3.1. 1

De méme, il est depuis longtemps connu que
sunya (forme abstraite sinyata) désigne dans les
mathématiques indiennes le zéro'*. Betty
Heirnann se distingue parmi le peu d'indologues



ATOTO 3HAYEHUS Ha APYTrUe 00JaCTH MHANNCKOMN
KYIBTYpBI, Beiensercsa bertu Xeitmann'®. Tlo ee
MHEHHUI0), HOJIb ObLT N300pETeHIUEM UHIUNCKUX
MeTa(U3UKOB, KaKk OYATUCTOB, TaK U OpPaXMaHHCTOB.
MaremaTuka ycBousa Hoib TosibKO B III B. 10 H. 3.,
OIKCAaB €ro TOYHO TaK, KaK OYIUCThI ONTUCATN
HupBaHy. biaronaps apabam, KOTOpbIe BBICTYIIATN
nocpenHukamu Mexay Munuen u EBponoi, HOJIb,
HAKOHELl, II0Nal U B 3anajguelii Mup e, Otnapas
JNOJKHOE 3aciayram b. XeiiMaHH, HENb3sl COTJIACUTHCS C
€€ MOMNBITKOW COMOCTaBUTh OyAIu3M ¢ OpaxMaHU3MOM U
peayLHpPOBATh MOHATHE HOJISI K MOHUCTHYECKOMY
abcomoTy™”.

3. 2.

B Gynauiickoii muTepaType CyliecTByeT U Ipyron
TEPMUH JUIs1 0003HAUEHUS HOJIS, U, KaK MHE KaXKeTcs,
oonee apesuuii — madhya (madhyama), kotopsbrit
OOBIYHO ¥ B OYJIMHCKUX TEKCTAX MEPEBOJUTCS KaK
»cpennee. @. W. [llepbarckoii yka3an Ha
CMHOHMMHYHOCTB TOTO CJI0BA M IIyHbH 'S,

3.2. 1.

Hounp B 6ynnu3me He 0603HaYaeT OTCYTCTBUE YETro-
100, WK OTPUIIAHKUE YeTO-JIN00, a CHIATHE (eIIle TOUHEee
— UTHOPHPOBAHUE) OTIO3UIIUN MEXKITY
YTBEPAUTEIbHBIMUA U OTPUILIATEILHBIMU CY>KICHUSMH,
MEXKIY ,,+ 1 ,,—“, a 3TO 3HAYUT, YTO BCE B3aUMOCBSI3H
OIICHUBAIOTCS KaK HEOTPEICIICHHBIC.

DTO0 BBIPAKEHO YK€ B CAMBIX PAaHHUX OYATUNACKUN
TekcTax (Samyutta-nikaya, 11, p. 17.):

,»ITOT MHp, 0 KayuasiHa, 3aBUCHT OT
YTBEPKJICHMS M OT OTPULIAHMUSL... ,Bce ecTh - 310
nepBasi MPOTUBOIIOJIOKHOCTb, ,BCE HE €CTh ‘— 3TO
BTOpAasi IPOTUBOMOJIOKHOCTE. MUHYS 3TH J1BE
IIPOTUBONOJIOXKHOCTH, Tarxarara mponoBeyeT
HYJIEBOU ITyTh"".

WNnu B Mmaxasinckoi Tpaautuu (Kasyapaparivarta, § 60):

»»»ECTh‘ — 3TO MepBas MPOTUBOIOI0KHOCTD, ,HE
€CTh‘ — 3TO BTOpasi HPOTHBONOJIOKHOCTh. T0, 4TO
JIEKUT MEXKITY STUMH ABYMS
MIPOTUBOIIOJI0KHOCTSMHU, HE TIOJICIKUT
HCCIIEIOBAHUIO, HEU3PEUECHHO, HEMPOSIBIEHHO,
HEMOCTHXKUMO U HE UMEET UIMTEIBHOCTH.
910, 0 Kambsna, 1 ecTb HyJIEBOU MyTh,
Ha3bIBAEMbIH HCTUHHBIM TO3HAHUEM SIBJIICHUS
OBITHS.

qui ont étendu le champ de cette signification a
d'autre domaines de la culture indienne*®. A son
avis, le zéro est a 'origine une invention des
métaphysiciens indiens, tels les bouddhistes et les
brahmanes. Les mathématiques n'ont accepté le
zéro qu'au llle siécle av. J. C. en le décrivant
exactement comme 1les bouddhistes décrivaient
nirvana. Grace aux arabes qui jouaient le role
d'intermédiaires entre I'Inde et I'Europe, le zéro se
retrouva enfin dans le monde occidental®. Tout
en reconnaissant les mérites des travaux de B.
Heimann, nous ne pouvons pas étre d'accord avec
sa tentative de comparer le bouddhisme au
brahmanisme, et de réduire le concept de zéro a
un absolu moniste®”.

3.2.

La littérature bouddhiste propose un autre terme
pour désigner le zéro et qui est, a mon avis, plus
ancien - madhya (madhyama) qu'on traduit
généralement dans les textes bouddhistes comme
“moyen ”. Th. Stcherbatsky a relevé la
synonymie de ce mot avec sinya*®.

3.2. 1.

Le zéro dans le bouddhisme ne dénote pas
I'absence de quelque chose ni la négation de
quelque chose, mais la levée (et plus encore,
I'ignorance) de I'opposition entre un jugement
affirmatif et un jugement négatif, entre + et —, ce
qui signifie que ces relations sont considérées
comme indéfinies.

Ceci est remarqué dans les plus anciens textes
bouddhistes (Samyutta-nikaya. Il, p. 17) :

“ Ce monde, 6 Kaccayana, dépend de
I'affirmation et de la négation... * Tout
est ’ — c'est la premicre opposition, © tout
n'est pas ’ — c'est la deuxieéme opposition.
En dépassant ces deux oppositions,
Tathagata préche la voie zéro. ”

Ou bien dans la tradition mahayana
(Kasyapaparivarta, § 60) :

““ Etre > — C'est la premiere opposition,

‘ ne pas étre ’ — c'est la deuxiéme
opposition. Ce qui s'étend entre ces deux
oppositions n'est pas susceptible
d'examen, est indicible, irreprésentable,
inaccessible et n'a pas de durée. C'est, 6
Kasyapa, la voie zéro qu'on appelle la



3.3.
BBuay Toro, uro opmynupoBka 0ObeKTa

vraie connaissance des phénomenes de
1'étre. ”

3epOJIOTHYECKUX MCCIIEIOBaHU OCcTaeTcs moka (a moxker 3. 3.

OBITh, M HABCET1a) HEBO3MOKHOI ?, 11enecoo6pasHo
IPUOIU3UTECS K STOMY 0OBEKTY TIPH TIOMOIIH TPEX
MOJIEIIEN.

4.

IIepBasg monens — Ju3noaoruyeckas. Ha nepsrlii
B3I, IM3UOJIOTMYECKOE HAIIPaBJIEHUE B Oyaau3Me
HAaCTOJIBKO Ipeo0IaaeT, YTO KaXeTCsl €CTECTBCHHBIM

paccMaTpuBaTh OyIAM3M KakK JIM3UOJIOTHYECKOE YUEHHE.

JleficTBUTETLHO, HEKOTOPBIC IIKOJIBI Oy1Iu3Ma
MOAYECPKUBAIOT HIMEHHO TOT aCTICKT.

4. 1.

JIuznosornyeckas MoJieIb OMUPAETCS HA TO, YTO H
Oyau3M OOBSIBISIET CBOCH 1I€JIbK) OCBOOOXKICHNE
(HEeBaXHO, KAKUM CIIOBOM 3TO MOHSATHE 0003HAYAETCH).
DTO0 3HAYUT, YTO MBI MOXEM B OyAIUNCKON TUTEpaType
HAWTH BCE KOMITOHEHTHI JIN3HOJIOTUIECKOTrO YUCHHUSI.

4. 2.

Omnucanue MepBOHAYaIbHOTO YPOBHS HCXOIUT OOBIYHO
U3 NOHATHH samsara win duhkha (va mamu dukkha). Mx
MPUHSATO MEPEBOIUTH COOTBETCTBEHHO KaK
,,()eHOMEHATBHBIH MHUP‘* (IPOTUBOIOI0KHOE TIOHITHE K
abcomoTy u ,,cTpaganue’. Hac B JaHHOM ciiy4yae He
HHTEPECYeT HHTEPIPETAIIHS 3TUX TEPMUHOB, JUIS
HAIllEHU [EJIH BaKHO TOJHKO MOHUMAaHHE UX
OTpPHUIATENBHOTO XapakTepa. [IpuMepomM MoKeT
CIIY)KHTh M3BECTHAsI OyIIMIiCKas IepBas 01aropoaHas
UCTHHA:

»IJTO. 0 MOHAXH, OJIaropo/iHast UCTHUHA O
CTpaJIaHuU: POKICHUE — CTPAJIaHUE, CTAPOCTh —
CTpagaHue, 00JIe3Hb — CTpajlaHne, COSUHEHHE C
HENIPUSTHBIM — CTpaJlaHue, OTIy4eHUE OT
NPUATHOTO — CTPaJaHue, HEJTOCTHKCHHE
’KenaeMoro — cTpajganue’’,

4, 3.

Onrcanrne KOHEYHOTO YPOBHS MEPENAETCS MHOTUMU
pa3TUYHBIMU TEPMHUHAMH, TAKMMH. Kak Nirodha,
nirmoksa, nirvrti, nirveda, HO CpeI HUX BBIIEISACTCS
nirvana. Kax npaBuio, 3T0 BC€ OTpUIIATEIIbHbBIE
TEPMHHBI, T. €.UX IPOTUBOINOCTABJIEHUE K DJIEMEHTAM
OMNMCaHMUsI TIEPBOHAYAIBLHOIO YPOBHS COCTOUTCS B

Etant donné qu'il est impossible pour I'instant (et
peut-étre pour toujours) de formuler I'objet de
I'étude zérologique™®, il est nécessaire d'accéder a
cet objet par l'intermédiaire de trois modeles.

4,

Le premier modéle est le modéele lysiologique. De
premier abord, la tendance lysiologique du
bouddhisme est tellement dominante, qu'il semble
naturel de considérer le bouddhisme comme un
mode de pensée lysiologique. En effet, quelques
¢coles bouddhistes accentuent notamment cet
aspect.

4. 1.

Le mode¢le lysiologique est fondé sur le fait que
le bouddhisme déclare que la libération (peu
importe ici le mot qui désigne ce concept) est son
but premier. Ceci veut dire que nous pouvons
trouver dans la littérature bouddhiste toutes les
composantes du mode de pensée lysiologique.

4. 2.

La description du niveau initial part en général du
concept samsara ou duhkha, (en pali dukkha). La
traduction admise est respectivement “ le monde
phénoménal ™ (concept opposé a l'absolu) et ““ la
souffrance ”. Dans ce cas concret nous nous
désintéressons de l'interprétation de ces termes,
pour le but de notre démonstration nous ne
retenons que leur caractére négatif. Donnons
comme exemple la premiére vérité bouddhiste
noble :

“ Ceci est, 6 moines, la noble vérité de la
souffrance : la naissance est une
souffrance, la vieillesse est une
souffrance, la maladie est une souffrance,
I'union avec le désagréable est une
souffrance, 1'écart de 1'agréable est une
souffrance, l'inaccessible du désir est une
souffrance?°. ”

4.3.

La description du niveau final se présente sous
plusieurs termes comme nirodha, nirmoksa,
nirvrti, nirveda, mais c'est nirvana qui domine.
Tous ces termes sont négatifs, c'est-a-dire, leur
opposition aux éléments descriptifs du niveau



OTpHIATENEHOM ILIaHe: ,,CyIIECTBYET, O MOHAXH,
HEPOKIEHHOE, HECTABLIEE, HECCIAHHOE,
HeodopmieHHoe 1,

4.4,

Bce pasnuuune Oyman3Ma OT BCeX OCTaIbHBIX
JIM3UOJIOTUYECKHUX YIEHHH COCTOUT B TOM, YTO ITyTh
u3araetcs Kak HynaeBou (madhyama-pratipad),
KOTOPBIN C TOYKH 3PCHHUS BHEITHETO HAOIIFO0 1aTeIst
MOYET OBITh OIKCAaH KaK BOCbMUWIEHHBIN ITyTh
(asrangika-marga): npaBUIBHBIN B3I, IPABHIBLHOE
OTHOIIIEHHE, PaBUJIbHAS PEUb, NPABUIBHOE JCHCTBHE,
NpaBUIBHOE MMOBEICHKE, IPABUIBHOE CTPEMJIEHHE,
NPaBUIILHOE BHUMAHUE, IIPABUIIbHAS KOHLICHTPALMs 2,

4.4.1.

HyneBoll myTh 03Ha4aeT TO, 4TO B IEHCTBUTEIILHOCTH
CHUMAETCs ONITO3ULIHS MEKly IEPBOHAYAIIBHBIM U
KOHEUYHBIM YPOBHSIMH U OHU PACCMATPUBAIOTCS KaK
ToKAecTBeHHbIe. HarappkyHa numer 00 3Tom
YAUBUTENBHO SICHO:

,,Hpezlen HHUPBAHBI ABJISACTCA U IIPCIACIIOM
camMcCapbl, OHU HUYEM HC OTIIMYAOTCA APYT OT

prra“23.

Ta xe MpICTIb BbIpa’XCHa B AuITacaxacpHKe:

»»J1 JI0JKeH HUPBAHU3UPOBATh HEUCUUCIIUMBIE
cymectBa. Ho He ObIBaeT cymiecTB, KOTOpbIE
HUPBaHU3UPOBAINCH Obl. CKOIBKO ObI CYIIECTB
HU OBLTM HUPBAaHW3UPOBAHBI, BCE-TaKW HET HU
OJTHOTO, IOCTUTILIEr0 HUPBAHbI, U HET HU O/IHOTO,
KOTOPBIN HUPBAHU3UPOBANICS OBbIZ*...
BonxucarrBa-MaxacaTTBa OTIIpaBIIseTCS B MYTh,
XOTs OH HE OTIIpaBisieTcs Kyaa-HuOyap. Hukro
He oTIpaisgercs HuKyna. OH He npeObIBaeT
Hurje. Ho on nmpeObIBaeT BO BCE3HAHUH, TAaK KaK
OH HE CTPEMHUTCsI TaM npeObiBaTh. Hu onHa
Oosbinasi KoJaecHula (mahdyana) He
OTITPABIISIACKH, HE OTIPABISIETCS U HE
oTHpaBuTCs“?S,

4.5.

JIuznonornueckas Mozieb B OyA10JI0TUH yAAIsSeTCs Ha
BTOpOM IJIaH, a INIaBHOE YJapEHNUE IEPEHOCUTCSI Ha
Jpyrye MOJIENH.

5.

Bropas MoJelb MOXKET ObITh HA3BaHA CEMHOTHYECKOIA.
DTa MoJeNb NPENoNaraeT CylecTBOBAHKE TPEX BUIIOB
NPaKTHYECKUX CEMHOTHK BO Beex cepax obiecTsa?.

9

initial se situe dans I'axe de la négation : “ I
existe, 6 moines, le non-né, le non-devenir, le

non-fait, le non-formé?*. ”

4.4,

La différence du bouddhisme par rapport aux
autres modes de pensée lysiologique consiste en
ceci que pour le bouddhisme la voie est zéro
(madhyama-pratipad ) ; du point de vue d'un
observateur exterieur, il peut etre décrit comme
une voie a huit composantes (astangika-marga) :
Vue correcte, attitude correcte, discours correct,
action correcte, comportement correct, aspiration
correcte, attention correcte, concentration
correcte??,

4.4. 1.

La voie zéro signifie qu'on leve, en effet,
I'opposition entre les niveaux initial et final et
qu'on les consideére comme équivalents.
Nagarjuna I'écrit treés clairement :

“ La limite du nirvana est la limite du
samsara, ils ne se distinguent en rien I'un
de l'autre?3.”

Nous retrouvons la méme pensée dans
Astasahasrika Prajiiaparamita .

“ Je dois nirvaniser des étres
innombrables. Mais il n'y a pas d'étres qui
pourraient nirvaniser. Quelges étres qu'on
nirvanise, tout de méme personne n‘atteint
nirvana et personne ne pourrait
nirvaniser®*...

Bodhisattva-Mahasattva se met en route,
quoiqu'il ne parte nulle part. Personne ne
part jamais. Il n'habite nulle part. Mais il
habite le savoir total car il n'aspire pas a 'y
habiter. Pas une grande charrette
(mahayana) n'est partie, ne part et ne

partira jamais?®.

4.5.

En bouddhologie le modéle lysiologique passe au
second plan, tandis que I'accent principal se
déplace sur les autres modéles.

5.

Le second mode¢le peut étre appelé sémiotique.
Ce modeéle suppose I'existence de trois types de
sémiotiques pratiques dans la société?®.



FO. KpucrteBa Ha3pIBaja X yAa4HO CUCTEMATHYECKOM,
TpaHc(hopMaTUBHON U maparpaMMaruieckoil. Ha
CaHCKPHUTE MOTYT UX Ha3BaHUSIMU CIIYXKHUTb: drsti
(Teopusi, B3rJI51), YOga (MpeBpalleHue) u sunyatd
(myneBocTs). B nmu3nonoruueckoi MoJaenu Mbl MOXKEM
HaWTU NMapajuiean 3TUM TEPMUHAM: ITYTh —
TpaHcpopMaTHBHAs MpaKTUYeCcKasi CeMHOTHKa. B
WHAMKCKOM Tpaguuuu marga (pratipad, patha) u yoga,
sunyata v madhyama pratipad paccmarpuBaroTcst Kak
CUHOHUMBI U 4acTO 3aMEHSIOTCS OJIUH APYTUM.

5. 1.

OTa MoJieNb Henepapx1uueckas, T. €. BCE €€ KOMIIOHEHTbI
CYLIECTBYIOT MapauienbHo. Bee-taku Oynauiickue
3epOJIOTH TPAKTYIOT LIYHBSTY Kak 0ojiee peanbHbIN
POBEHB 10 CPABHEHHUIO C ABYMS IPEABIAYIIUMU,
KOTOPBIC OI[EHHUBAKOTCS KaK HILTIO30PHEIE (MaYa).

5. 2.
CeMaHTHYECKHI aCMEKT LIYHBSATHI IIPEBPAILACT CBSI3H
MEXK1y 3HAKaMU U JICHOTaTaMH B HOJIb (Sinya):

] OBOpSAT ,00XHCaTTBa, OOAXHUCATTBA'.
BhlpaskeHHeM Kakoil axapMbl®’ sBisercs
,0onxucarTBa‘?  He BIXKY qXapMy
,00o1xucarTBa‘. Sl HE BIXKY U 1XapMy
,TPAHCLICHAECHTHOCTb MyApocTH ‘. Tak kak 51 He
HaXO0XXy U He BUXKY HM OOJXUCATTBbI, HU IXapMbl
,001X1caTTBa‘, HU TPAHCUEHAEHTHOCTH
MYJIPOCTH, HU JIXapMbl ,TPAHCLEHJIECHTHOCTh
MYJIPOCTH‘, 0 KAKOM 0OAXHCATTBE B KaKOM
TPAHCUEHAEHTHOCTU MYAPOCTH 5 JOJDKEH
HACTABIATE *2,

5. 3.

CHHTaKCHYECKHH acIIEKT COCTOUT B TOM, YTO 3HAKH
paccMaTpuBarOTCsl CBOOOTHBIMH OT OMIPEIETIEHHBIX
CBSI3€H U CHOCOOHBIMU BCTYIATh B JIFOOBIE CBSI3U MEXKITY
cO00Ii:

,»CYIIHOCTh 1XapMbl ri1y6okas®. — ,,J3-3a
ob6ocobnenHocTu — ,,CyIHOCTb
TPaHCLEHJIEHTHOCTH MYIPOCTH IITyOoKas ™. —
,,/13-3a UMCTOTHI cyniHOCTH. M3-3a
000CO0JIEHHOCTH CYIIHOCTH... Bee nxapmbl
000c00J1eHBI B UX CyITHOCTH. UTO ecTh
000CO0JIEHHOCTD CYITHOCTEW BCEX AXapM, TO U
€CTh TPAHCIEHACHTHOCTh MyApocTH. [Tlouemy
tak? TarxaraTel HOHUMAJIN BCE AXapMbI KaKk
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J. Kristeva les nomme avec succes systématique,
transformative et paragrammatique. Leurs
appellations en sanskrit seraient : drsti (théorie,
regard), yoga (transformation) et sinyata (vide).
Nous pourrons trouver des parall¢les a ces termes
dans le modele lysiologique : voie — sémiotique
pratique transformative. Dans la tradition
indienne marga (pratipad, patha) et yoga, les
thémes sunyata et madhyama pratipad sont
considérés comme Synonymes et souvent
substituables 1'un a l'autre.

5. 1.

Ce modele n'est pas hiérarchique, ce qui veut
dire que ces composantes existent
parallelement. Tout de méme, les zérologues
bouddhistes considérent sinyatd comme un
niveau plus réel que les deux précédents qu'ils
traitent d'illusoires (maya).

5.2.
L'aspect sémantique de sinyata transforme la
relation entre les signes et les denotata en zéro

(sunya) :

“ On dit “ bodhisattva ’, ¢ bodhisattva °.
L'expression de quel dharma est

* bodhisattva > ? Je ne vois pas de dharma
‘ bodhisattva ’. Je ne vois pas non plus de
dharma ° sagesse transcendantale *. De
méme, je ne trouve et ne vois ni de
bodhisattva ni de dharma ° bodhisattva °,
ni de sagesse transcendantale de dharma

‘ sagesse transcendantale > de quel
bodhisattva et de quelle sagesse

transcendantale je dois précher?®. ”

5.3.

L'aspect syntaxique consiste dans le fait que les
signes sont considérés comme libres de quelque
relation déterminée que ce soit, et par conséquent
aptes a instaurer toute sorte de relations entre
eux:

““ L'essence de dharma est profonde. En
raison son isolement > — “ L'essence de la
sagesse transcendantale est profonde. * —

* En raison de la pureté de I'essence. En
raison de l'isolement de I'essence ... Tous
les dharma sont isolés par leur essence. Ce
qui est I'isolement de I'essence de tous les
dharma est aussi leur sagesse
transcendantale. Pourquoi cela est ainsi?



Hecaenanubie! “?°

5. 4.

[IparMaTnveckuii aCeKT MOKa3bIBAET, YTO
3eposioruyeckas rnepcona (00AXucaTTBa) HE 3aBUCUT OT
KaKoro

6bl TO HK BbINO 3HAKa U MOXKET CBOHOAHO OnepupoBaThb
NtobbIMM 3HAKaAMM:

,,HO 60,D|Xl4caTTBb| He 3aBUCAT HN OT KaKUX
AXapM“SO-

6.

Tpetbst Mozienb MOKET OBITh YCIIOBHO Ha3BaHa
ncuxosaornyeckoi. OCHOBOM 3TON MOJIENH CIYKUT
[IPU3HAHUE TPEXCTYIEHYATOCTH YMCTBEHHON
nesitenbHOCTH. [1o Oyauiickoil TEpMUHOIUTUN MOKHO
9TH CTYNEHH 0003HAYUTH KaK avidyd (He3HaHHE,
TPAAUIIMOHHBINA YM), Vijiiana (pa3nudeHue, ClioCOOHOCTh
KOHCTPYHPOBATh HOBBIE 3HAKU) U prajiid (MyapOcCTh),
CHHOHUMOM KOTOPOMU CITy>KUT sarvajiiatd (BCE3HAHHE).
Ota MoieNb MPEJICTABIACTCS HEPAPXUUECKOH, TPUUEM
IOJ] 1IeJIbI0 PA3BUTHS CO3HAHMSI TIOHUMAETCs
JIOCTUKEHHUE YPOBHS prajiid uepes vijiana. Y poBeHb
prajiid NpOTUBOIOCTABIIACTCS JPYTUM KaK
TPaHCLEHACHTAIBHOCTD (paramita).

6. 1.

Ha ypoBHe prajiia oTCyTCTBYIOT JIOTUYECKH
onpeesieMble CBS3H MEXAY MOHITUSMU, U YEJIOBEK
MOJKET CaM CO3/1aBaTh WM HE CO3/1aBaTh JIHO0bIE
3HaKOBbIE cUTyaluu. Habmrogaresns, HaXo IS Ha
YpOBHE avidyd Wiy vijiiana, He MOXET ONPECIIUTh
3TOrO Tpoliecca (T. €. HAUTHU JIOTUYECKYIO
000CHOBAaHHOCTb B ITOBEJACHUH YEJIOBEKA, HAXOASIIErocs
Ha YpOBHE prajiid). Ho Tak kak ciy4aifHO HEKOTOpPbIE
OTJIE€JIbHBIE CUTYallUH prajiid MOTYT COBIIaJaTh C
MOJIeTIIMU HaOII0aTeNsl, TO B TAKOM CTENEHU OHU
ONUCYEMBI.

6.1.1.

OTO0 3HAYUT, YTO KaKJbIi ypPOBEHb UMEET CBOE
OTHOIIEHHUE K JIOTHMKE. MHE KaXKeTCsl, YTO yPOBHIO
avidyd cCOOTBETCTBYET JI0JIOTUYECKOE MBILIUIEHUE,
YPOBHIO Vijiidna — NIOTUYECKOE, a YPOBHIO prajid —
HaJJIOTUYECKOE (B AEMCTBUTEIBLHOCTU 3TO COBCEM MHAas
JIOTHKA), KOTOPOE MOXET ObITh 0003HAYEHO JOTHKO-
peaMeTHOM hopmymon

AOB3!
IIpuMepoM dTOH JIOTUKH, KPOME YKE IIPUBEAECHHOMN
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Tathagata concevaient tous les dharma
comme non-faits®®.

5.4.

L'aspect pragmatique montre que le sujet
zérologique (bodhisattva) ne dépend

aucun signe et peut opérer librement avec tous les
signes :

“ Mais les bodhisattva dépendent d'aucun
dharma3°.”

6.

Le troisiéme modéle peut étre appelé
provisoirement cognitif. II est fondé sur la
connception que la production mentale est un
processus a trois degrés. D'apres la terminologie
bouddhiste ces trois degrés portent les noms de
avidya (ignorance, pensée traditionnelle), vijiiana
(différenciation, possibilité de construire de
nouveaux signes) prajiia (sagesse) synonyme de
sarvajiiata (savoir total). Ce modéele est
hiérarchique et il assigne comme but l'acces au
niveau prajia a travers vijiiana. Le niveau prajia
s’oppose aux autres dans la mesure ou il est une
transcendance (paramita).

6. 1.

Au niveau prajiia il n'existe pas de relations
logiquement déterminées parmi les concepts, de
sorte que I'on peut produire ou ne pas produire
différents types de situations signifiantes.
L'observateur situé¢ au niveau avidyd 0U vijiana
ne peut pas déterminer ce processus (c'est-a-dire
trouver la détermination logique d'une pratique
située au niveau prajiia). Mais comme certaines
situations concretes de prajiia peuvent coincider,
par hasard, avec les modeles de I’observateur,
elles peuvent dans ce cas étre décrites,

6.1.1.

Cela veut dire que chaque niveau a sa corrélation
dans la logique. Il me semble que le niveau
avidya correspond a une pensée pré-logique, le
niveau vijriana — a une pensée logique, et le
niveau prajia — a une pensée postlogique (en fait,
il s'agit dans ce dernier cas d'une logique
différente), qui peut étre marquée par la formule
logique

A OB

En plus du tétralemme déja cité, donnons comme



TeTpajieMMbl, MOKHO €llle IPUBECTU MecTo U3 Bamxpa-
YXEJIUKH:

,,Jarxarara roBopujI o CylIeCTBax Kak o
HecymecTBax. [103TOMY rOBOPAT ,CYIIECTBA,
cymiectBa‘ 32,

A ecTb A, OTOMY YTO OHO €CTh A.

6. 2.
YpoBHU avidyd u vijliana paccMaTpUBaOTCS

Oy IMCTaMU TTIOCTOSTHHO CMEHSFOIITUMUCS MEXIY COOOM:

»J1XapMBbI CYIIECTBYIOT TaK, KaK OHU HE
CylIecTBYIOT. X HeCyIiecTBOBaHNE HA3bIBACTCS
He3HaHueM (avidyd). OT HUX 3aBUCST
OOBIKHOBEHHBIE JIFOJIH, KOTOPHIE KOHCTPYHUPYIOT
HECYIIECTBYHOIIHE 1XapMbl. CKOHCTPYHPOBAaB
JIXapMBbI, OHH CTPEMSITCS K IBYM
MPOTHBOIOJIOXHOCTSIM U HE Y3HAIOT U HE BUIST
nxapm. [1o3ToMy OHU KOHCTPYHPYIOT
HECYIIECTBYHoIIHE 1XapMbl. CKOHCTPYHPOBaB
JIXapMBbI, OHH 3aBHUCST OT JIBYX
NPOTHUBOTIOJIOXKHOCTEH U IIO3TOMY
KOHCTPYHPYIOT IXapMbI TPOIILIOT0, TXapMbI
OyayIIero u 1xapMbl HacTosmero. Mx
CKOHCTPYHPOBAB, OHH 3aBHUCAT OT IMEHU H
(OpMBI 1 KOHCTPYHUPYIOT HECYIIECTBYHOIIHE
axapMmpI‘33,

6. 3.

OT10 GecnpepbIBHOE Yepe0BaHKE, TTOCTOSIHHOE
npeBpalieHue avidyd B vijiiana 1 Ha000pOT U €CTh TO
COCTOSIHHE, KOTOPOE IO JIN3UOIOrHI€CKON MOIETTH
oueHHBaeTcs Kak camcapa. [lepexon B prajiia (kotopast
HE JIOJDKHA PacCMaTPHUBAThCS KaKk HUPBaHA) HE
COCTOHTCSI HAMEPEHHO, T10 TUIaHYy, T. €. HeNb3s
OTIPECTUTh BPEMEHHYIO M MPOCTPAHCTBEHHYIO TOUKY,
TZIe CO3HAHME MPEBPAIACTCS B MPAKHUIECKOE.
MosxHO axe cka3aTh: prajiid IpuObIBaeT cama.

6.3. 1.

CMbIca Beelt OyIuiicKoi 3€poJIorTHYecKoil TUTepaTypsl
COCTOUT B TOM, YTOOBI HAyYHTh JtOJIei y3HABATh
COCTOSIHHE (3TO COCTOSTHUE UMEET CBOIO Napasuiesb B
CEMUOTHYECKOM MOJIEIHU B BUJIE ITaparpaMMaTHYECKOU
MPaKTUYECKOW CEMUOTUKH, Siunyata). Jlns 3Toil uenu
pa3paboTaHa CJI0KHasi METOJ0JIOTHUsI, PACCMOTPEHUE
KOTOPOU HE SIBJIAETCS LIEJIbIO IAHHOU CTaThU.
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exemple le passage suivant de Vajracchedika :

“ Tathagata parlait des étres comme de
non-étres. Aussi dit-on ¢ étres, étres *32.”

A est A parce qu'il est A.

6. 2.

Les niveaux avidya et vijiana sont considérés par
les bouddhistes comme pouvant se substituer I'un
a l'autre :

" Les dharma existent de méme qu'ils
n'existent pas. Leur non-existence
s'appelle ignorance (avidya). Les gens
simples qui construisent des dharma
inexistants, dépendent d'eux. Ayant
construit les dharma, ils tendent vers deux
oppositions et ne connaissent ni ne voient
les dharma. Aussi construisent-ils des
dharma inexistants. Ayant construit les
dharma, ils dépendent de deux
oppositions, aussi construisent-ils les
dharma du passé, les dharma de 1'avenir et
les dharma du présent. Les ayant
construits, ils dépendent du nom et de la
forme et construisent des dharma
inexistants®3.

6. 3.

Cette alternance ininterrompue, cette
transformation perpétuelle d'avidya en vijiiana et
vice versa, est 1'état que les modeles lysiologiques
définissent comme samsara. Le passage dans
prajiia (qu'on ne doit pas confondre avec
nirvana) ne se fait pas consciemment, suivant un
projet, c'est-a-dire on ne peut pas définir un point
ternporel et spatial dans lequel la pensée se
transforme en prajiia. On peut méme dire :
prajia survient d'elle-méme.

6.3. 1.

La littérature zérologique du bouddhisme vise a
enseigner prajia (cet état a son paralléle dans le
modele sémiotique sous 1'aspect de la sémiotique
paragrammatique pratique, sinyata). Dans ce but
une méthodologie compliquée est élaborée dont
I'examen n'entre pas dans le propos du présent
article.



7.

Honp OblT H300peTeH Kak MOHATHE 3€POJIOTHH, OTKY/a
OH TIOTIaJ B MaTeMaTuKy. EBpona oBnasiena HOJIEM Kak
MaTeMaTHYECKUM TOHSATHEM, HO HE TIopa JIM Y)Ke J1aTh
emy Oosiee riry0oKOe IPUMEHEHHE.

7. 1.
Bce-taku:

,,H€ HyJIEBOCTb IIPEBPALIAECT AXapMbl B HYJICBBIE.

JIXapMbl U CyTh HyJeBble 3%,

[Ipumeuanus:
https://terebess.hu/keletkultinfo/Mall/Mall-sunyavada.pdf
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7.

Le zéro est un concept élaboré dans ce que nous
avons appelé la zérologie, et c'est de 1a qu'il fut
introduit dans les mathématiques. L'Europe s'est
emparée du zéro comme d'un concept
mathématique, mais il est temps peut-étre de lui
donner une application plus profonde.

7. 1.
En tout cas

“ Ce n'est pas le vide qui transforme les
dharma en vide. Les dharma
sont vides3*. ”

Notes de bas de page :
https://terebess.hu/keletkultinfo/Mall/TelQuel-Sunyavada.pdf



https://terebess.hu/keletkultinfo/Mall/Mall-sunyavada.pdf
https://terebess.hu/keletkultinfo/Mall/TelQuel-Sunyavada.pdf

