BIBLIOTHEQUE DE L'INSTITUT
DES HAUTES ETUDES CHINOISES

VOLUME VU

LE CONCILE DE LHASA

UNE CONTROVERSE SUR LE QUIETISME
ENTRE BOUDDHISTES DE L'INDE ET DE LA CHINE
AU Vllle SIECLE DE L’ERE CHRETIENNE

PAR

PAUL DEMIEVILLE

PARIS
IMPRIMERIE NATIONALE DE FRANCE

PRESSES UNIVERSITAIRES DE FRANCE
108, boulevard Saint-Germain - PARIS (V1§






AVANT-PROPOS

La plupart des manuscrits chinois de Touen-houang, dont est princi-
palement tirée la documentation de ce travail, ou du moins de ce premier
volume, m'ont été signalés par M. Wang Tchong-min EH , qui
dirige actuellement la Bibliothéque Nationale de Pékin; il m’en a méme
obligeamment communiqué une série considérable de photographies ou
de copies de sa main, faites & Paris et a Londres de 1 9 a 1989, alors
qu'il était attaché a la Bibliotheque Nationale de Paris pour y collaborer
au catalogue du Fonds Pelliot chinois. M. Wang Tchong-min a déja édité
ou décritun certain nombre.des textes chinois de Touen-houang conser-
vés dans ce fonds, ainsi qu'au Musée Britannique de Londres, et dont
il avait reconnu l'identité ou I'intérét M. 1l se propose d'en publier en
Chine, dés que les circonstances le permettront, une collection impor-
tante ou figureront notamment les documents relatifs aux rapports entre
la Chine et le Tibet. C'est de quelques-uns de ces documents, tous
inédits encore, qu'on trouvera ici des traductions ou des analyses. Il va
de soi que je me suis reporté aux originaux de tous ceux de ces textes
que je cite.

En prévision de la publication de M. Wang Tchong-min, je me suis
abstenu de reproduire ou d’'éditer en entier les manuscrits originaux,
me bornant a en imprimer en note les passages essentiels (que j'ai ponc-
tués a I'occidentale). La principale piéce a toutefois été reproduite photo-
graphiquement a la fin du présent volume. J'en donne aussi la traduction
intégrale. Les autres piéces ne seront généralement qu’analysées ou
résumées; l'interprétation littérale en aurait nécessité d'interminables
et fastidieux commentaires, car il s’'agit de textes pour la plupart frag-
mentaires, souvent fautifs, obscurs, ou farcis d’allusions littéraires sans

(0 Aucun de ces textes ne concerne le Tibet. Cf. Wang Tchong-min, Parli Touen-houang
tsankivansiulou g, fa [ Ht A >deux fascicules édités par la Bibliothéque
Nationale de Pékin (ig36-ig4i); Tou chouU Kan [fl A ~ -fj, II, n (juin ig35),
71-84, 11, m (septembre ig35), i5g-i68, et nouv. série, 1, 1 (mars ig3g), 4-i4;
Kouo li Pei-p'ing tou chou kouan houan k'an ® ACIE ee M fit > IX iv
(juillet-ao0t ig35), i-5, IX, vi (nov.-déc. ig35), 5-32, X, 1 (janvier-février ig36),
1-46, X, vi (nov;-déc. ig36), 1-16; Kin-ling hiue pao ~ |§] iy: f#, V, 11 (novembre
ig35), 35¢-36a; Touen-houang Kiu tseu Iscu tsi Jjr ifi] ¥1  fp[ A , Chang-hai, 1960.
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intérét; j'ai cru devoir m’en tenir a I'essentiel. Les passages traduits,
et non résumés, seront toujours signalés par des guillemets ou par
I'impression en petit corps.

On ne cherchera donc ici qu'un dégrossissement des matériaux sur les
relations sino-tihétaines, dont je dois la connaissance initiale & M. Wang
Tchong-min, et qu'il m'a aussi aidé a mettre en ceuvre en me prodiguant,
au cours de maints entretiens amicaux, les richesses de son érudition
bibliographique. Je ne puis me remémorer sans regret ces années d'avant-
guerre ou, tous les mercredis, il m'apportait ses derniéres trouvailles de
la semaine, que nous passions la journée a examiner ensemble, en compul-
sant le Canon Bouddhique de Taishd et les travaux des tibétologues
occidentaux.

Je n'ai pas non plus exploité de maniére méthodique les sources
chinoises classiques sur le Tibet a I'époque des T'ang. La masse en est
trop vaste et encore trop mal inventoriée ; I'étude critique (notamment
celle des sources de ces sources) en reste presque entiérement a faire.
Le document principal est constitué par les chapitres des deux Histoires
des Tang relatifs au Tibet. P. Pelliot, qui avait consacré a I'histoire du
Tibet ancien deux de ses cours du Collége de France, en 19 20 eten 1921,
a laissé de ces chapitres une traduction francaise, malheureusement de
premier jet, non annotée et déja ancienne; elle doit étre incessamment
éditée, par les soins de M. L. Hamhis, dans les Euvres posthumes du
maitre regretté; je ne m'en suis pas servi. La vieille version anglaise de
S. W. Busheil, parue en 1880 dans le Journal of the Royal Asiatic Society
(vol. X11, p. 435-537), est périmée et ne dispense jamais de remonter
a l'original; j'y renverrai, sans m’'en servir, sous le simple nom de
«Bushell». Le titre du Kieou Tang chou (achevé en 975, cité d'aprés
I'édition du Tou chou tsi tch’'eng, Chang-hai, 1888) sera abrégé en Kieou,
celui du Tang chou (achevé en 1060, méme édition) en Tang, celui du
Tseu tche t'ong kien (achevé en io 85, édition de I'imprimerie du T'ou
chou tsi tch'eng, 1900) en Tseu, celui du Tseu tche t'ong kien k'ao yi
(méme date, édition du Sseu pou ts'ong k’an) en K'aoyi, celui du Ts'6
fou yuan kouei (achevé en 1013, édition de 1754) en Ts'6. De ce dernier
recueil, si instructif, mais d’une consultation si incommode, je n’
utilisé que les derniers chapitres, sur les peuples étrangers (wai tch’enpou

PI5, emixvi-m). Je dois & feu Lin Li-kouang H un dépouille-
ment chronologique, qu’il avait établi a son usage, des passages de ces
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chapitres concernant le Tihet; pu consulter également, grace au prét
obligeant que m'en a fait M. R. des Rotours, l'index japonais des cha-
pitres CLii-cLxiv et cmixvi-m du Ts 6fou yuan kouei, publié a Tokyo en 1938.
Le T'ong tien (achevé en 801) sera cité d'aprés I'édition xylographique
des Kieou t'ong (Tchd-kiang chou kiu, 1882), le Tang houei yao (achevé
en 961) d'apres celle du Kiang-sou chou kiu (1884), le Tang ta tchao ling
tsi (achevé en 1070) d'aprés celle du Che-yuan ts'ong chou. Les ouvrages
contenus dans la derniére édition japonaise du Canon Bouddhique, celle
de Taishd, seront indiqués par la lettre T, suivie de leur numéro d'ordre
et, éventuellement, d'un chiffre romain se rapportant au kiuan.

Je n'ai presque jamais recouru de premiére main aux sources ori-
ginales en langue tibétaine, ne lisant pas cette langue couramment.
Ce livre est d'un sinologue ; on lui pardonnera d'avoir insisté sur le role
que la Chine a pu jouer dans les origines du bouddhisme tibétain. Mes
collégues tibétologues, MlieM. Lalou, MM. J. Bacot et R. A. Stein, m’ont
fait I'nonneur d’'accepter la corvée de lire une épreuve. On trouvera
aux «Addenda et Corrigenda» celles de leurs observations dont je n'ai
pu faire bénéficier mon texte. M. E. Lamotte, de I'Université de Louvain,
a bien voulu traduire du tibétain une des piéces du dossier indien de la
controverse de Lhasa, et m'autoriser a publier sa traduction ;je I'en remer-
cie vivement.

Ce premier volume a été écrit il y a une dizaine d'années. Depuis lors,
les recherches et les découvertes de Mlle M. Lalou, de MM. J. Bacot,
F. W. Thomas, G. Tucci et autres ont fait progresser sur plusieurs points
notre connaissance du Tibet ancien. Je me suis efforcé de mettre mon texte
ajour; si le fond y a gagné, la forme en a pati, car je n'ai pas toujours
eu la patience de remanier radicalement ma premiére rédaction. C'est
une des raisons pour lesquelles je n'ai pas su éviter quelque dispropor-
tion entre le texte et les notes, qui ont peu a peu envahi le bas des pages,
voire les pages tout entiéres... Ce facheux déséquilibre, dont je m’ex-

cuse aupres du lecteur, est d0 aussi a une certaine déformation profes-
sionnelle. On sait qu'en chinois le commentaire, au lieu de se trouver
rejeté hors du texte principal, au bas des pages ou a la fin du volume, y
est inséré au fur et a mesure, en petits caractéres, s'offrant ainsi au lecteur
sans que celui-ci ait & se fatiguer les yeux par une perpétuelle navette
entre le texte et les notes ; est-il un sinologue qui n'ait révé, pour I'im-
pression de ses travaux, d'un expédient de ce genre?
QNOLE
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La prononciation chinoise des T’'ang est restituée en principe d’aprés
YAnalytic Dictionary de M. B. Karlgren :je n'ai pas toujours vérifié¢ les
restitutions plus récentes de Grommata Serica, ouvrage paru en i¢)4o,
mais auquel je n’ai eu accés qu'aprés la guerre. J'ai tenu compte du tra-
vail de M. Lo Tch’ang-p’ei Sur Les dialectes du Nord-Ouest a I'époque des T'ang
et des Cing Dynasties, travail reposant sur des documents sino-tibétains.

On trouvera dans ce volume la traduction annotée du dossier chinois
du concile de Lhasa, suivie d’'un commentaire historique et de la tra-
duction, en appendice, de deux fragments du dossier indien. Le com-
mentaire historique paraitra peut-étre un peu long, d'autant qu'il se
développe de maniére sinueuse, au gré des documents sporadiques de
Touen-houang; j

i tenté de remédier a cette dispersion au moyen de
I'index. Le concile de Lhasa avait un arriére-plan politique que j'ai cru
devoir dégager. De plus, en dépouillant, pendant la derniére guerre
sino-japonaise, ces documents sur |'occupation étrangére de toute une
partie de la Chine il y a une dizaine de siécles, j'ai été frappé d'y
voir partout attestée la réaction nationale trés vive des Chinois. On lit
encore dans nos journaux que les Chinois auraient toujours vécu dans
I'ignorance de toute espéce de sentiment national. Il est vrai qu'a
I'époque des T'ang ce sentiment consistait surtout en loyalisme & I'égard
de la dynastie et du souverain régnants. Mais n’en fut-il pas de méme
chez nous jusqu’a la Révolution ? Ce n’est pas seulement, du reste, au
Fils du Ciel que les Chinois des T'ang, dans la région de Touen-houang,
manifestent un attachement tenace : c’est a leur langue et a leurs rites,
a leurs coutumes, a leur costume et a leur coiffure, a tout ce qui consti-
tuait leur patrimoine ancestral. 1l m'a semblé intéressant de relever ces
témoignages.

Un second volume apportera le commentaire doctrinal, avec quelques
apergus sur I'histoire de I'école dite du Dhyana, celle que représentaient
a Lhasa les protagonistes chinois de la controverse.

Neauphle, 3 aot ig50.



INTRODUCTION

En 1932, le regretté savant russe E. Obermilier publiait la deuxiéme
partie de sa traduction anglaise du Chos 'byun, ou «Origine de la Loi»,
une histoire du bouddhisme dans I'Inde et au Tibet, composée au
xive siecle (i 323) par I'érudit tibétain Bu-ston. Il y est question d’une
controverse qui aurait eu lieu au Tibet, entre moines chinois et indiens,
sous la présidence du Roi du Tibet (bcan-po), et dont Bu-ston rapporte
les circonstances de la fagon suivante W. Nous sommes sous le régne de
Khri-sron-lde-bcan, au vmesiécle de I'ére chrétienne. Ce souverain, dont
Bu-ston fait le fils d’'une princesse chinoise a envoyé en Chine, dés son

W E. Obermiller, History of Buddhism... by Bu-ston, Il (Heidelberg, 193a), 186-196.
Ce passage de Bu-ston avait déja été traduit en i8g3 par S. C. Das, sindian Pandits
in Tibet», dans J. B. T. Soc, I, 1 et suiv. La traduction de Das différe passablement de celle
d'Obermiller. Elle est reproduite par B. Bhattacharyya dans son introduction au

de Sa ita et au ire de Kamalas'la (sForeword to Tattvasan-
graha», Gaekwad'sOriental Series, XXX, Baroda, 1926, x

M 1l s'agit de la princesse Gyim-s'all kon-co, qui aurait été, d'aprés Bu-ston, fille de
I'Empereur de Chine : en chinois, Kin-tch'eng kong tchou  fijil 5V > accordée en
mariage au Roi du Tibet (tsan-pou= bean-po [ou bcan-po? cf. T. P, XV, 102, 1L 2, XVII,
23]; ce terme sera toujours rendu ci-dessous par «Roi»), le 19 mai 707, par I'Empereur
Tchong-tsong, dont elle n'était du reste point la fille. Une ambassade tibétaine vint la
chercher en décembre 709 ou janvier 710; Tchong-tsong en personne alla I'accompagner,
du 2 au 6 mars 710, jusqu'a Che-ping Zj7, a I'Ouest de Tch'ang-ngan, d’ol elle gagna
le Tibet, accompagnée de I'ambassadeur Yang Kiu  £ja, général commandant une des
seize gardes impériales (Kieou, vu, bb, 6b, cxovi a, tia-b, trad. Bushell, AS6-A67; T'ang,
iv, 11a, cowxi a, 5b; Ts'6, cmbodx, 2a, 12b; Tseu, tenu, 3hb, ccix, baa-b; Tang ta tcheo
ling ist, XLii, 8 b; Tong tien, oxc, 17 b).

Le pere de la princesse de Kin-tch'eng était Cheou-li  jji§s> Prince de Yong
lui-méme petit-fils de I'Empereur Kao-tsong (+ 683) et de I'lmpératrice Wou (f 705)
(Kieou, Loowi, 5a, T'ang, bood, 3b); ceux-ci étaient les parents de Tchong-tsong : c'était
donc sa petite-niéce (exactement la petite-fille de son frére ainé), et non sa propre fille,
que Tchong-tsong donna au Roi du Tibet. Le prince Cheou-li, qui passait pour étre de
meeurs légéres, avait eu plus de soixante enfants. Son pére, dont le nom personnel était
Hien , était le sixieme fils de Kao-tsong, le deuxiéme de I'lmpératrice Wou (Kieou, ibid.,
bb; T'ang, ibid., 3a). Il regut en 672 le titre de prince de Yong ~ J , puis devint prince
héritier (jg. 7 en 675, a la mort de son frére ainé. En 679 sa mére, le soupconnant
d'avoir fait assassiner un thaumaturge qui favorisait ses ambitions, Iui retira tous ses titres
et Ié relégua en province, ou elle le fit surveiller par un général qui le contraignit a se
suicider en 684, au moment ot I'lmpératrice Wou allait prendre le pouvoir. Cheou-li, le
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pére de la princesse de Kin-tch'eng, était le deuxiéme fils de Hien. En mémoire de son pére,
auquel I'lmpératrice avait fait rendre son titre aprés sa mort, il fut nommé »prince de
Yong par succession» (fij ~jg J ) ; mais, en raison du crime dont son pére avait été
suspect, il fut confiné dans le palais impérial avec ses cousins, les fils de Jouei-tsong (troi-
sieme fils de I'lmpératrice Wou, régna de de 686 & 690 nominalement, puis de 710 a 712),
et toute sortie lui resta interdite pfendant plus de dix ans : ce n'est quen 698 quiil recut
lautorisation de s'installer dans un établissement & lui en dehors du palais 23
$|$). En 705 ou en 710, il regut le titre de prince de Pin

Cest donc dans le palais impérial quavait da naitre la future princesse de Kin-tcheng,
et queelle avait été élevée jusqu'en 698 : elle s’y trouvait avec son oncle le futur Hiuan-
tsong (né en 685, régna de 712 & 756), qui était un des fils de Jouei-tsong, mais non pas
avec Tchong-tsong, son grand-oncle (né en 656, régna de 708 a 710); celui-ci avait vécu
relégué en province de 686 a 698, et ce mest qua cette derniére date quil avait 6té
rappelé & Lo-yang, puis nommé prince héritier (Kieou, i, 5a, vu, 1a; Tang, iv, 7a, 9a).
11 est possible que la princesse soit restée au palais impérial aprés le départ de son pére,
quoique nous N'ayons sur ce point aucun document; mais on ne voit pas comment son
grand-oncle Tchong-tsong aurait pu I'élever lui-méme.

Or on lit dans Tseu, covili, 'ihb, que le 19 mai 707 (J; || TC~ JC H Ij ~ G)
il fut décidé de »donner en mariage au Roi du Tibet la princesse de Kin-tcheng, fille de
Cheoul, prince de Yong, quavait élevée I'Empereurs (jy
- il ne peut sagir dans ce texte que de I'Empereur
régnant, a savoir Tchong-tsong. Mais les autres sources, antérieures & Tseu, omettent le
mot chang , «'Empereur», de sorte qu'on peut entendre que la princesse avait été
élevée par un Empereur, non pas nécessairement par Tchong-tsong. Ainsi Kieou, cxexvi a,
b, écrit : «Tchong-tsong autorisa a Iui donner en mariage' la fille de Tcheou-li, prince de
Yong, qu(il ou qu‘un autre Empereur) avait élevée et qui avait été faite princesse de

Kin-tchveng» (* g Jf* « $ [*».*¥] B8
£); cestce exte que Bushell 256, a traduit ainsi : «Chungtsung gave his adopted child
the daughter of Shouli, prince of Yung, with the title of Princess of Chinch'éngs, ce qui
nest pas serré. Ailleurs encore, Kieou, vu, Ith, s'exprime en termes analogues : «Le
19 mai 707 fut accordée en mariage au roi du Tibet la fille de Gheou-li, prince de Yong
par succession, qui avait été faite princesse de Kin-teh'engs (il g ... — ~
mn$e &mme* mE«Ema fan m* « 2[9
méme T'ang, odvi a, 56 (qui date par erreur cette décision de 709, Ille année Kind-long
-p- f|); laimée 707 était 111* année CAen-long jpl£ g| ou 1" année King-long, le change-
ment d'ére eut lieu le 5 octobre 707) : «L’Empereur [Tchong-tsong] lui donna pour épouse
la fille de Cheou-li, prlnce de Yong qul avait été faite princesse de Kin-tch'engs (4
M u £)+ Le r °rB tien>xc' || b>suit la rédaction des
annales pnnupales de Kieou (vu hb cf sup,), mais en remplagant le mot wei
celui, plus précis, defong

On pourrait comprendre (en particulier si I'on tient compte de cette derniére lecon) que
le titre de princesse fut conféré a la fille de Cheou-li au moment méme ou il fut décidé de
la marier au Roi du Tibet. Mais celte interprétation — bien que tous les textes précités
semblent y inviter — ne serait pas conforme a la réalité. On sait, en effet, par d'autres
sources, quelle portait ce titre au moins dés Tannée précédente. Le Tang houei yao, vi,
70-6, reproduit le texte d'un décret, daté du 18 février 706, qui stipule «l'institution de
sept princesses (long tchou) et I'établissement de fonctionnaires» chargés de s'occuper
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delles (US a* ~ Rx ¥ IR)- ~us précisément, comme lindique Tang-, bociii, hb
(cf. aussi Tseu, ccvm, 44), les fonctionnaires étaient chargés d'administrer les ctmaisons»
dont ces princesses se trouvaient nanties de par ce décret méme (pj A ®|). Trois
de ces princesses étaient filles d’Empereurs : la princesse de T'ai-ping Jc Zpi  rjr était
fille de T'ai-tsong et de I'lmpératrice Wou (cf. T'ang, ibid., ha; elle avait été demandée en
mariage par le Roi du Tibet en 676-679, mais I'lmpératrice n'avait pas voulu s'on sépa-

rer); les princesses de Tchang-ning  jé£ et de Ngan-lo étaient filles do Tchong-
tsong (ibid, 5b). Les quatre autres, et parmi elles la princesse de Kin-tch'eng, n'étaient pas
nées d'une Impératrice }S  ~E)>etnavaient droit qu'a la moitié du nombre des

fonctionnaires alloués aux filles d'impératrices, et a un revenu réduit. 11 est probable que
clest & cette méme date que fut conféré a la fille de Cheou-li le titre de princesse, et
cela en vue méme de son mariage avec le Roi du Tibet. Le décret du 18 février 706
reléve, en effet, qu'en raison de ce mariage on jugea opportun de lui attribuer, par mesure
spéciale, un majordome (sseu ma) auquel n'eurent pas droit les six autres princesses
(A ErM & Mot Pi S. M p] M T'ang houei ya loc. cit). Or ce
décret précede de plus d'une année celul (du 19 mai 707) par lequel la princesse se vit for-
mellement accordée en mariage au Roi.

En fait, la demande en mariage avait été présentée par la régente du Tibet aussitot
aprés I'avénement du nouveau Roi K'i-li-so-tsan [j| ~ fafi (ou yi? (Khri-lde-gcug-
bean), son petit-fils, en 705 (Kieou, cxcxvi a, hb, trad. Bushell, 456; T'ang, coxvi a, 5a);
mais on avait fait trainer I'affaire, sans donner de réponse. Les sollicitations matrimoniales
du Tibet remontaient méme aux régnes des précédents rois. Dés 658, le successeur de
Sron-bean-sgam-po avait fait demander une alliance matrimoniale (Tseu, cc, 234, TSii,
cmbodx, |a), et cette demande semble avoir été renouvelée, en faveur de Khri-"dus-sron
(676-704), par la princesse de Wen-tcheng trés peu avant sa mort (680), en 679 (Tseu, ceri,
440, Ts'6, cmixdx, 10); toutefois les textes des Histoires des T'ang ne sont pas clairs sur ce
point (Kieou, cxexvi a, 3b, trad. Bushell, 45i, T'ang, coxvi a, 3b). Le mariage avait été
décidé, en principe, par I'lmpératrice Wou, dés 702 (Ts'6, ambodx, 1b) ou 703 (Kieou,
cxexvi a, 4a, trad. Bushell, 456; T'ang, iv, 8b; Tseu, xxvii, 22 b). Mais la conclusion effective
en fut différée jusqu’en 710, soit en raison de I'age trop bas du nouveau Roi (qui, d'aprés
les sources chinoises, lors de son avénement en 705, avait sept ans a la chinoise, six a
I'européenne), soit pour d'autres motifs. En 706, la décision était prise du coté chinois, et
tout porte & croire que si la fille de Cheou-li, qui n'était née ni d'une Impératrice, ni méme
d'une concubine impériale, et que I'Empereur régnant n'avait nullement élevée, recut a cette
date le titre de princesse impériale (kong tchou), cet honneur n'était pas destiné a sa per-
sonne, mais relevait d'une mise en scéne diplomatique  I'usage des Barbares.

Hest possible que les Tibétains aient cru recevoir une vraie fille de I'Empereur, et que
les scénes de tendresse et de douleur auxquelles se livra Tchong-tsong au moment de quitter
la princesse, quil affectait d'appeler (dans le décret de mariage promulgué le 21 février 710)
<tma petite fille» (A & , Kieou, ibid., 4 b, trad. Bushell, 457 ; Tsiuan Tang wen,
xvi, 6a; cf. Ts'6, cmixxix, 2a), aient été des manifestations politiques destinées a convaincre les
Tibétains qu'on ne les flouait pas. Aprés le banquet d'adieu, comme on servait le vin sous
la tente impériale dressée & Che-p'ing, Tchong-tsong fit avancer I'ambassadeur tibétain et lui
tint, avec force larmes et sanglots, un petit discours sur ¢ déchirement quiil éprouvait  voir
partir si loin cette enfant chérie. Les poétes de la cour furent invités & composer impromptu
sur ce théme (on trouvera dans le Ts'iuan Tang che, 111-iv, une vingtaine de leurs piéces de
vers). Le nom de Kin-tch'eng fut donné a la sous-préfecture sur le territoire de laquelle se
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déroulaient ces adieux spectaculaires; et il fut prescrit que la localité méme s'appellerait
désormais trie village de la Triste Séparation» (j~ fiJ Jp).

Aprés son mariage, lorsque la princesse de Kin-tch'eng écrit 4 I'Empereur Hiuan-tsong,
qui était son oncle a la mode de Bretagne (Hiuan-tsong était le fils de Jouei-tsong, lui-méme
frére ainé du pére de Cheou-li), elle I'appelle ostensiblement (lorsqu’elle n’emploie pas la
formule familiére nou nou trvotre petite fille») son frere (ou cousin) ainé (ft), se
désignant elle-méme comme sa sceur (ou cousine) cadette comme si elle avait été réel-
lement la fille soit de Tchong-tsong, oncle de Hil g, soit de J
pére de Hiuan-tsong (lettres de 716, T'so, cnlxxix, 5a; de 717, ibid, 5b; de 733
ibid., 12a; cf. aussi Tsiuan T'ang wen, ¢, 1ab-i5b). Et clest cette derniére interprétation
qui devait avoir cours officiellement. On sait, en effet, parle Tang ta tcheo ling tsi,
Xii, 106-11a (= Tsiuan Tang wen, cooxv, 126-13a), quen 711, probablement le
8 aolt, I'Empereur Jouei-tsong décida d'envoyer au Tibet une ambassade chargée de
signifier a la princesse qu'il I'adoptait formellement comme sa fille : «Si maintenant je
t'aime comme un de mes enfants, n'est-ce donc pas comme si tu étais née de ma chair?...
Clest pourquoi je nomme Kan Tchao. .. et Chen Kao-sien. .. respectivement ambassadeur
et plénipotentiaire en second, pour se rendre (au Tibet) et te conférer par dipléme la qua-
lité de fille ainée de Ma Majesté, tout en te confirmant le titre de princesse de Kin-
teh'eng. ..» m . 2 nome. % &eoe #

A te filA m ffi fifisS K o Tiit 0 m & ZE)- Ainsi dou-
blement adoptée, la princesse était formellement en droit d'appeler I'Empereur Hiuan-tsong
son frere; mais ce n'était la qu'une fiction a I'usage des Tibétains.

Une princesse impériale (kong tchou) était en principe une infante au sens propre, la fille
d'un Empereur; c'est ainsi que ce titre est expressément défini dans le chapitre de I'His-
toire des Tang consacré aux titres nobiliaires (~ Jgji  rff, T'ang, stvi, 6a). Mais Ia filia-
tion était souvent fictive ; dans le cas des princesses mariées a des Barbares, elle le fut
presque toujours sous les T'ang. En 725, comme Bilga Qaghan, chef des Turcs septentrionaux
— Barbares moins neufs et moins naifs que les Tibétains —, réclamait une alliance matri-
moniale et que I'ambassadeur chinois éludait sa demande en objectant la relation de pére
a fils (octroi du nom de famille des T'ang, Li ~ ) qui unissait déja I'Empereur au
Qaghan, celui-ci répliquait que les princesses chinoises mariées aux Barbares (il visait en
particulier la princesse de Kin-tch'eng, ainsi quune autre, mariée chez les K'i-tan) mavaient
jamais été des filles de Fils du Ciel, et que pour sa part, ajoutait-il cyniquement, il mavait
cure de savoir si la princesse qu'on lui accorderait serait «vraie ou fausse» (" Ig|
T, % Zin Z m M §t?* " cxw a, cf. rang,
cow b, 20 [Addenda, inf., 355], Tseu, coxii, 19 a; Ts'6 cmbodix, 8a-6).

Limportant, en effet, c'étaient les priviléges politiques découlant de I'alliance maimo-
niale, celle-ci étant définie par le terme cheng kieou $Jj jj| (ou kieou cheng jp| ~), qui
revient constamment dans les textes chinois sur le Tibet, pour indiquer le rapport et
les obligations qui existaient entre 'Empereur de Chine et le Boi du Tibet. Cheng et kieou
signifient neveu utérin et oncle maternel (frére de la mére), mais aussi (parmi d'autres signi-
fications encore) gendre et beau-pére, double sens remontant aux institutions matrimoniales
de I'antiquité chinoise (pour des essais d'interprétation sociologique des sens trés divers du
mot cheng, cf. Han-yi Féng, The Chinese Kinship System, Philadelphie, 1987, 195; C. Lévi-
Strauss, Les structures élémentaires de la parenté, Paris, 1969, 626 et suiv., 260 et suiv.;
Jouei Yi-fou ~ dans Ac. Sin., Bull. Hist. PL, XVI, 1967, 273-286, et Vu Min ]

dans Yenching Journal, XXXVI, juin 1969, 86-96). En tibétain, I'équivalent est dbon-zan,
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ol dbon peut également signifier neveu ou gendre, iaii étant (entre autres) la désignation de
loncle (maternel); le terme figure déja dans I'inscription bilingue de 822, a Lhasa
(cf. Bushel!, 538; Waddell, J. R. A.S., 1911, 3g4, n. 4; Teramoto, Otani gakuho, X, 111,
546; voir aussi Li-yul chos-kyi-lo-rgyus, trad. Thomas, Tibetan Literary Texts.. ., 1 3i4,
n. 8 Tucci, The Tombs of the Tibetan Kings, Rome, 1960, 58, 63). Le sens de beau-frére est
du reste indiqué pour cheng dans le Eul ya, et dans le dictionnaire de Jaschke on trouve ce
méme sens pour ian.

Mais, en chinois, I'expression kieou cheng semploie dés Fantiquité au sens plus large
daalliés (par mariage : p. ex. Tso tchouan, trad. Couvreur, I, 457, I1l, 435, 475); et lorsquau
nulsiécle, dans ses lettres a I'Empereur de Chine, le Roi du Tibet I'appelle son oncle mater-
nel-beavr-pére (arkieou jijij J|, houang ti kieou jIf A J|, lettre de 718, Tsii, cmmoi,
6470, Tsiuan T'ang wen, amcix, 30-4a) et se désigne Iui-méme comme son neveu utérin-gendre
(yeai cheng lettre de 781, Tsiiuan T'ang wen, ibid., barb; cf. Ts6, ambood, loa-b, et
aussi une lettre de To-tsong au bcan-po, rédigée vers 786 par FongNgao fff, Wen yuan
ying houa, eux, 2b, Ts'iuan T'angwen, daoowiii, 11 b), ou lorsque I'Empereur I'appelle sans
équivoque son gendre (tseu siu lettre rédigée par le poéte Tchang Kicou-ling ij|
fl entre 734, date alaquelle il devint tsai siang et donc rédacteur des lettres d'Etat, et 740,
date de sa mort, probablement en 735, Tang tcheng siang K'iu-kiang Tchang sien cheng
wen tsi, éd. Sseupou tsong k'an, xi, 10a; cf.. TS6, cibbod, i0b-11 a, cmixooq, 9a; voir aussi les
lettres chinoises de Khri-lde-geug-bean réunies dans Ts'iuan T'ang won, cmscix, 40-7a), ils veulent
simplement insister sur I'alliance matrimoniale entre les deux Etats : «Du fait de la précé-
dente princesse (Wen-tch'eng), nos deux Etats se trouvaient en relations de kieou et de
cheng; avec la princesse actuelle (Kin-tch'eng), vous étes devenu mon gendre (tseu siu). Alliés
ainsi par des mariages répétés, quel besoin y a-t-il entre nous de traités ? Quelles que soient
les affaires qui surviennent, il suffit de notre bonne foi mutuelle; et notre parenté doit nous
permettre de faire face a toute circonstance» 0 %, fC feti UM A ijj>

B lit>S. Jil &L méme lettre de Hiuan-tsong au bean-po, rédigée par Tchang Kieou-
ling vers 735). Une telle alliance impliquait certains devoirs et certains droits, et en parti-
culier, pour le Tibet, le droit de traiter avec la Chine sur le pied d'égalité : un gendre n'était
plus un vassal, il devenait un allié. Ce droit n'était, du reste, pas volontiers reconnu
par la Chine. Au débutdu régne de Hiuan-tsong, vers 714, les relations entre les deux pays
furent gravement compromises du fait que les Tibétains, dans leurs dépéches diplomatiques,
«ne manguaient jamais de réclamer les rites d’Etats égaux =] Uijt) et s'expri-
maient de maniére insolente : 'Empereur en fut trés irrité» (Kieou, cxcxvi a, 5a, 13
trad. Bushel!, 460). En 733, le bcan-po déclarait dans une lettre «que la Chine et le Tibet
sont tous deux de grandes puissances» (  Pj[ ft  pj.Tang coxi a, 7a, trad.
Bushell, 468; 'Sk ffil pj; il fI! j§:  JD, Ts6, cmbodx, 12b, Tsiuan T'ang wen, amcix,
7«; of. inf, 218 n, 227); en 781, son successeur écrivait a I'Empereur : «Notre
grand Tibet et les T'ang [ceux-ci ne recoivent pas I'épithéte protocolaire de «grands»]
sont strictement alliés par mariage (Kieou cheng): comment pouvez-vous —nous  trai-
ter selon des rites de sujétion» (%96 H fpi Jf J| (B Al; fj t# g jjjf
~ ? Kieou, cxcviB, 2a, trad. Bushell, 486; cf. T'ang, coxvi b, 1 b, ou le Roi déclare
ne pas vouloir se laisser humilier, 75 £ U J- ~)-

Au lendemain méme du mariage de la princesse de Kin-tch'eng, les Tibétains avaient
immédiatement exploité cet avantage & des fins politiques. L'ambassadeur chinois qui avait
accompagné la princesse au Tibet, Tang Kiu [j| avait été nommé, au retour do sa
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mission, gouverneur de la préfecture de Chan (|||$ <] a IEst du lac Koukounor.
Aprés I'avoir comblé de cadeau, les Tibétains Iui réclamérent, a titre de domaine privé pour
la princesse £ fjf), ie territoire de Kieou-Kiu iy (sur la rive

gauche du haut Fleuve Jaune, au Sud-Est du Koukounor et de I'actuel Si-ning; cf. la Topo-
nomastique historique de la Commercial Press, 7). C'était, notent les Histoires des T'ang
(Kieou, exevi a, do, trad. Bushell, /i58; T'ang, coxvi a, 5J), un territoire fertile, riche en
ressources pour le ravitaillement des armées et la pature des troupeaux et, de plus, situé aux
confins mémes de la Chine propre. Transmise et appuyée par Yang Kiu, la requéte des Tibé-
tains ne put étre rejetée. Dés lors, ajoutent ces mémes sources, les Tibétains se montrérent
de plus en plus hardis, et leurs incursions devinrent incessantes. Cette irdonation» territoriale,
source de bien des mécomptes ultérieurs dans la politique tibétaine de la Chine, s'effectua,
daprés Tang, v, 110, entre le h avril et le 3 mai 710 (ijr §| PJ — f]): cestle
6 mars que la princesse avait quitté Che-p'ing pour gagner le Tibet. [Cf. Add., inf., 355]

Dans une tEtude sur Iés mariages étrangers de princesses impériales 2 I'époque des T'ang»
(T'ang tai kong tchou ho ts'in k'ao j® f'tj 5V ZE 10 12 >Cde hiue nien pao jjj Jpt IE
A [Historical Annual, published by the History Society of Yen-ching University], 11, 11, Pékin,
septembre 1985, a3-60), M™ Kouang P'ing-tchang  Z|i iff a montré que, sur vingt et
une princesses des T'ang mariées & des Barbares, trois seulement furent d'authentiques filles
'Empereurs : toutes trois furent mariées & des khans ouigours, vers la fin de la dynastie,
alors que celle-ci devait compter sur l'aide étrangére pour se maintenir. La premiére fut une
fille du Sou-tsong, mariée en 758 au Qaghan Bayan-cor (c'est ainsi que Pelliot, J. A., 1930,
i, 53, propose de restituer le nom turc de ce qaghan, qui régna de qa5 a 759); la seconde,
une fille de Tai-tsong, mariée en 789 a Alp-Kutlugh; la troisiéme, une fille de Hien-Isong,
mariée en 831 a Kin-tangrida (sur les princesses chinoises mariées aux khans ouigours,
cf. aussi V. Minorsky, B.S. O.A.S., X, ig48, 299). La fille de Sou-tsong, qui créa le pré-
cédent, était la princesse de Ning-kouo jft O 3E :Sou-tsong devait une gratitude
exceptionnelle aux Ouigours, qui I'avaient puissamment aidé a soumettre la rébellion de
Ngan Lou-chan et & sauver son trone. L'histoire dit (T'ang, ccxvn a, 3 A; cf. Kieou, cxov, 3b)
que, lorsque I'ambassadeur chinois amena cette princesse au Qaghan Bayan-cor, celui-ci voulut
exiger que I'ambassadeur le saluat selon les rites dus & un chef dEtat (A g la ! jpjt 30>

: ttEn considération des mérites que vous vous étes acquis auprés de lui», répliqua
I'ambassadeur, trie Fils du Ciel vous allie & sa fille bien-aimée. Alors que toutes les prin-
cesses chinoises marides & des Barbares ont été fusqu'ici de simples] membres du clan mpérla]
(nominalement appelées princesses, ming wei kong tchou, ajoute Kieou : pf» g i/a 18 jilt
-jg diz'3, ~ i) ), la princesse de Ning-kouo est une propre fille de I' Em-
pereur (une vraie fille du Fils du Ciel, JC "i* A ~B @ Kieou), aussi vertueuse que
belle, dont il vous gratifie & une distance de plus de dix mille lieues. Vous étes, 6 Qaghan,
le gendre du Fils du Ciel; [c'est & moi, son représentant, que] vous devez les salutations
rituelles. Comment pourriez-vous recevoir le décret impérial [en restant] accroupi les jambes
écartées?» Le gaghan se leva alors pour recevoir avec les manifestations convenables de respect
le décret de Sou-tsong et le diplome conférant & la princesse chinoise e titre de gatun, «tout
ravi, ajoute Kieou, de I'nonneur que lui faisait le Fils du Ciel du pays des T'ang en lui
envoyant une de ses vraies filles».

On voit que, lorsqu'il s'agissait de faire valoir the real stuff, les Chinois s'entendaient fort
bien  tracer la ligne entre une princesse vraie et une princesse fausse. Dans le cas de la
princesse de Kin-tch'eng, les documents laissent au contraire 'impression quils s efforcérent
de tout brouiller. Peut-étre trouvera-kon que les textes interprétés ci-dessus ont été un peu
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trop sollicités en ce sens. Mais il faut tenir compte do I'extréme sensibilité dos Chinois dans
leurs rapports avec les Barbares. Preuve en soit la difficulté qu'éprouva I'Empereur Tchong-
tsong A trouver un ambassadeur pour accompagner au Tibet la princesse de Kin-Ich'eng, ses
courtisans se récusant tour a tour, tant une pareille mission inspirait de répugnance et d'effroi
(cf. Tang houei yao, vi, 16 a-b). Le pire tour que I'on paitjouer & un ennemi était de le faire
nommer ambassadeur au Tibet : Cest ce qui advinta Li Kouei ~ ~ (7).1-786). En 783
Lou K'i jgj] yffJ, alors grand ministre, et qui haissait Li K'ouei, lit charger ce vieillard de
soixante-douze ans d'aller jurer un traité avec les Tibétains. Li K'ouei déclara a I'Empereur
qu'il n’en reviendrait pas vivant, mais Lou K'i insista; et effectivement Li K'ouei mourut sur
le chemin du retour, I'année suivante. 1L avait tellement peur des Tibétains quau premier
contact avec eux il avait refusé, tout d'abord, de leur révéler son identité, tant il craignait
qu'on ne I'arrétat; on racontait méme qu'il était mort avant de partir (Tang, ci, 1b; Lieou
Pin-ko kia horn lou [5] -hi IS >de 865, dans Tangjenchowo houei A UE
S -, éd. Sao-ye chan fang, 1913, 7b; Tsien ting lou Igf /3 1jj:, ibid., 2b). Que les Chinois
aient 6t préts a tout pour épargner le contact des Barbares & ceux qui leur étaient précieux,
c'est ce qu'on peut conclure de pareilles anecdotes. Tel est aussi le sentiment d’une Chinoise
comme Mu® Kouang P'ing-tchang, qui déclare dans son article précité (Che him nienpao,
11, 11, 34) que, si la princesse de Kin-tch'eng fut choisie pour ce mariage, c'est justement
parce qu'elle n'était qu'une princesse élevée dans le sérail impérial (§f ~ ), et parce que
son grand-pére avait naguére encouru une peine.

La cour des T'ang avait du reste, en 710, toutes les raisons de tenir a donner aux Tibé-
tains I'impression que la Beine dont on daignait les gratifier (kiang |iC) était une fille
authentique de I'Empereur. En dehors des motifs politiques qui le dictaient sans doute
principalement (la Chine cherchait alors des alliés contre les Turcs), un tel mariage cons-
tituait une affaire lucrative. Lors de leur premiére demande en vue d'obtenir la main de la
princesse de Kin-tch'eng, en 702, les Tibétains avaient offert 2.000 onces d'or et mille
chevaux; pour celui de la princesse de Wen-tch'eng, mariée  Sron-bcan-sgam-po en 64i ,
la dot avait atteint un montant encore supérieur, vraiment considérable : 5.000 onces d'or,
sans compter des centaines de joyaux (Kieou, trad. Bushell, ili, 456; Ts'6, cmbodx, i b;
Tang houei yao, xcvh, 3a, 54). La princesse de Wen-tch'eng, elle aussi, n'était qu'ap-
parentée & I'Empereur £ji A ~¢); mais elle passait naturellement au Tibet pour
étre sa.propre fille (Bacot, »Le mariage de Sroii bcan sganpo», M. Ch. B., ni, 10) et Sron-
bean-sgam-po s adressait 4 T'ai-tsong en lui disant «votre gendre indignea ( if-
Kieou, xcxvii, 3a-b, trad. Bushel!, 445; Ts'6, cmixx, 11 a).

La princesse de Kin-tch'eng mourut en 739 d'aprés les Annales tibétaines de Toucn-
houang (Bacot..., Documents.., 51), en novembre ou décembre 7io daprés lés
sources chinoises (Ts'®, amixxix, 13a; Tseu, coxiv, 38a; T'ang houei yao, xevu, 7a); le
Tibet envoya 4 cette occasion une ambassade qui arriva a Tch'ang-ngan dans les premiers
mois de 741 (Kieou, exevi a, 84, trad. Bushell, 472-3; T'ang houei yao, n, 17a). Durant
son séjour au Tibet, entre 710 et 789, les sources chinoises ne mentionnent qu'un seul
Boi tibétain, dont elles placent I'avénement en 705 et la mort en 755; mais ces sources
divergent sur le nom de ce Boi. La plus ancienne est le T'ong lien, achevé en 801 par Tou
Yeou. Tou Yeou avait eu des contacts directs avec les Tibétains en sa qualité de grand
ministre : c'est lui qui dirigea, en 810, une négociation diplomatique avec une de leurs
ambassades (Kieou, cxcxvia, 9b, trad. Bushell, 5ia; T'ang houei yao, xevu, 12a); mais, en
ce qui conceme les Bois du Tibet, le Tong tien s'écarte des autres sources chinoises et les
données en sont confuses et sujettes & caution. D'aprés cet ouvrage (Tong tien, xcx, 17 a-b).
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le nom du Roi qui régna de 705 & 755 était K'i-li-nou-si-long A~ @®|;, qui selon
les autres sources (elles écrivent ff7) était le nom de son prédécesseur, mort
en 703 ou en 705. L' al de cette transcription peut se restituer en Khri-'dus-sron ;
c'est dans la tradition tibétaine le nom du roi qui régna de 676 a 704 (Bacot. . Docu-
ments, 34, 4o, 88, 149, i61) A

Dans les sources chinoises autres que le T'ong tien (Kieou Tang chou et Tang chou, Tscu
tche tong hien, Tsiifou yuankouei, Tang houei yao), I'époux dela princesse de Kin-tcheng
est appelé, lors de son avénement K'i-liso-tsan [j| ~  gfjf |&; =Khri(ou Kh[rJi-I[d]e)-gcug
bean (le Tang houei yao écrit par erreur sseu pour U~ ), lors de samort K'i-li-sou-long-
lie (ou la)-tsan ~ A~ (ou sV (ou JjIp = Khri-srod-Ide-bcan. Elles s'ac-
cordent a dire qn'il était agé de 7 ans lors de son avénement en 705 (donc il était né en
699), que la demande en mariage fut présentée en Chine par sa grand-mére, qui exercait
alors la régence (il avait donc, d'aprés ces sources, onze ans lors de Iarrivée au Tibet de
de la princesse de Kin-tch'eng, en 710), el qu'en 755 il eut pour successeur son fils.
Telles sont les données chinoises. Selon la tradition tibétaine, les deux noms que les textes
chinois appliquent a un seul et méme personnage étaient ceux de deux souverains successifs,
Khri-lde-gcug-bx et Khri-sroli-lde-bcan. Khri-lde-gcug-bcan, né en 704, aurait régné a
partir de 712; de 707 a 712, il se serait trouvé au Népal, et n'aurait donc pas été a
Lhasa pour y accueillir la princesse de Kin-tch'eng lorsque celleci sy installa, en 710, au
«Parc aux Cerfs» (Bacot..., Documents..., 40-43). Khri-sro0-lde-bcan, né en 742, aurait
régné effectivement & partir de 756 (ibid., 51, 63); on s'accorde en général a indiquer pour
la fin de son régne, d'aprés les données chinoises, I'année 797 (Hackin, Un formulaire
sanskrit-tibétain du x’ siécle, Paris, 192A, 6S-73; Petech, «A Study ofthe Chronicles of Ladakh»,
dans 1. H. Q, XV, 1, mars 1989, Suppl., 62 et suiv.; la «Généalogie des rois du Tibet», Chi-
betto 6toron W 1® 3E ~  fjj), publiée en mars-avril 1987, dans la revue Shikyd kenkyti
sf; 1€ JXIV, h, 2217-224, par M. Tachibana jir TRC5~ ~ | fourmille de tant de
bévues grossiéres et de fautes d'impression qu'on n'en peut rien tirer).

En ce qui concerne le nom de ce dernier Roi, dont elles placent I'avénement en 755,
les sources chinoises se trouvent de nouveau en désaccord. Le T'ong tien (loc. cit) I'appelle
K'i-li-si-long-na-tsan ~ (= Khri-sron-lde-bcan (ndp  pour [Zded[can]
s'explique par la prononciation chinoise du Nord-Ouest, selon laquelle n- servait a trans-
crire le d- tibétain) ; les autres sources, So-si-long-lie (ou la) -tsan = Sa (?)-srol-lde-bcan

(Tang, coxv. a, 8a - jlT$ « Ts6, omivi, 10b : g $ f|; € Tscu,
coxii, 65a 1; Vj;. avec épelé A5 ~ | *sa; la legon Po-si-long-lie-tsan
M 17 4 A de Kicou>cxcvia,' 84, est fautive, cf. Pelliot, T.P., XVI, a3). Entre

755 et 797, les sources chinoises ne mentionnent aucune mort de Roi tibétain. Celui qui
mourut a cette derniére date n'était autre, selon le Ts'6fou yuan kouei, cmivi, 10 4, que
ce Sa[?]-srol-Ide-bcan dont ce méme ouvrage enregistre I'avénement en 755; mais d'aprés
le Tseu tche tong hien, cooov, 3aa, ce fut K'i-li-tsan ~ JL jit Tu* mourut en 797. Or ce
dernier nom figure ailleurs (Kieou, cxcvi a, 2a; Tang, coxvib, 1b; TS0, cmivi, 84-9a,
VLY, 11 a-4) comme celui du Roi régnant en 780. 11 est vraisemblable que ce K'i-li-tsan,
restituable en Khri-bcan (plutdt quen Khri-lde-bcan), est une transcription abrégée de
Khri-sroQ-lde-bcan. Tel était bien, comme le veut la tradition tibétaine, le nom — ou un
des noms — du Roi qui régna de 755 (ou 756) a 797.

Ainsi donc, du coté chinois, rien n'empéche de supposer que le Roi sous lequel eut lieu
la controverse sino-indienne ait été le fils d'une princesse chinoise, un métis : ce qui expli-
querait I'influence que la Chine semble avoir exercée au Tibet a cette époque. Du coté
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enfance, chercher des textes bouddhiques, et ses émissaires ont ramené un
«Hva-san», autrement dit un maitre chinois h). Plus tard, un autre de ses

tibétain, ia tradition qui fait de Khri-sron-Ide-bcan ie fils de Gyim-san (kjon-co nest pas
propre & Bu-ston; elle est attestée de maniére générale (cf. par ex. le Bgyal-rabs des i

les cité par Tucci, «The validity of Tibetan historical traditions, India Antiqua,
Leiden, 1947, 3io; ou Bockhill, Life of the Buddha, 219) et dans le Jo-khaft, a Lhasa, la
statue de I'épouse chinoise de Sron-bcan-sgam-po tient un enfant qu'on se plait & montrer
aux visiteurs chinois en leur expliquant que du sang chinois coulait dans les veines de la
famille royale du Tibet (Tchou Chaoyi ~ ¥ jE, La-sakienwenki || jjl [0 gji ,
Chang-hai, Commercial Press, 19117, 9).

Bu-ston (trad. Obermiiler, 11, 186) rapporte une tradition curieuse sur les maternités
de la princesse de Kin-tch'eng. Elle avait d'abord épousé un fils de Khri-lde-goug-bean [qui
régna de 712 a 755]; ce fils était nommé Je-cha-lha-dpon [est-ce le prince héritier Lhas-
hon des Annales de Touen-houang, mort en 739, la méme année que la princesse, Bacot...,
Documents 1 517]. lls eurent un fils, qui mourut. La princesse s'unit alors avec «le grand-
pére», c'est-a-dire Khri-lde-gcug-bean, et c'est de lui qu'en I'année terre-cheval [7187] elle
engendra Khri-sron-Ide-bcan [qui, daprés les Annales de Touen-houang, ibid., naquit en
réalité en 7212, année du cheval]. En d'autres termes, si la traduction d'Obermiller est
exacte, elle avait épousé son beau-pére, et Khri-sron-lde-bcan aurait eut pour pére naturel
Khri-Ide-geug-bean qui, dans I'ordre classificatoire des générations, était son propre grand-
pére. Bu-ston ne dit pas que la princesse et perdu son mari lorsquelle s'unit avec son
beau-pére; il s'agirait donc d'une légende polyandrique. Mais je Bgyal-rabs gsal-bai me-loh
(cité par Petech, 1.H.Q., XV, 1, Suppl., 63) doune une version différente et sans doute
plus exacte : la princesse chinoise avait été tout d'abordfiancée au prince héritier Ljaii-cha-
Iha-dbon, mais celui-ci meurt en allant la chercher & la frontiére; elle épouse alors le vieux
Roi, et iis ont un fils. Si cette version est juste, on aurait affaire au théme du pére sap-
propriant I'épouse destinée ason fils, coutume signalée dans la Chine ancienne par Granet
(«Catégories matr », dans Annales B, I-111, 66) et qui s'apparentait
a celle, constamment attribuée aux Barbares par les Chinois, du mariage du fils avec la
veuve du pére. La méme source tibétaine citée par Petech (ibid., 72) rapporte que Mu-ne-
bean-po, fils de Khri-sron-Ide-bcan, avait épousé une veuve de son pére, et Tucci (Tombs. . .,
a3) mentionne un autre personnage de cette époque qui avait, lui aussi, épousé ia veuve
de son pére. [Cf. Addenda, inf, 356

Cependant, de toutes ces traditions selon lesquelles le Roi Khri-sron-Ide-bcan aurait été
le fils de la princesse de Kin-tch'eng, il My a en réalité rien a retenir. Elles ont contré
elles les nombreux indices du fait que, lors du concile de Lhasa, le Roi était du coté des
Indiens et ne favorisait pas le parti pro-chinois; elle est surtout démentie par un document
ancien et officiel, qui ne laisse place 4 aucun doute. Les annales royales du Tibet, retrouvées
a Touen-houang, mentionnent en 7Aa la naissance de Khri-sron-lde-bcan et, simultanément,
la mort de sa «trés puissante mére» (yum men-no rje); or, d'aprés ces mémes annales, la
princesse Kim-sen (Kin-tch’eng) était morte en 739 et avait été ensevelie en gh1 (Bacot...
Docurrents de Touen-houang. .., 5t). Khiri-sron-lde-bean n'était donc pas son fils. Une généa-
logie de Touen-houang (ibid., 89) indique méme le nom de sa mére : elle appartenait au
clan de Sna-nam.

i) Ho-chang fi] jpj, transcription (& travers une déformation sérindienne) du skr. upa-
dhyaya, devenue en chinois vulgaire la désignation la plus usuelle des moines bouddhistes.
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émissaires recoit en Chine, d'un second Hva-sari, des instructions sur la
Kconcentration de I'esprit» : il s'agissait évidemment des pratiques de
Yoga auxquelles les bouddhistes chinois donnent le nom de Dhyana
(tch'an), et qui jouissaient alors en Chine d'une vogue éclatante. Cepen-
dant le Hva-san installé atj Tibet, qui s'appelait Mahayana, y gagnait des
disciples toujours plus nombreux; déja ses adhérents formaient, parmi
les bouddhistes du Tibet, une majorité. Mais, comme il enseignait un
«Dhyana» extréme, un quiétisme allant jusqu'au reniement des ceuvres
pies, un parti adverse surgit parmi les adeptes de Santaralcsita, qui était
alors au Tibet le grand maitre indien, celui que Bu-ston appelle «le
Bodhisattva » comme il dit de Mahayana «le Hva-san ». Les partisans de ce
dernier formaient le Ston-mun-pa, ceux de son concurrent indien for-
i, sans méme les traduire en

maient le Reen-min-pa. Bu-ston emploie
tibétainW, des termes tirés d'une scolastique toute chinoise; il s'agit
de I'«école de la méthode graduelle» (Tsien men p'ai jfr PI S) et de
T«école de la méthode subite» (Touen men p'ai Ef H M)- Le Roi favo-
risait Santaraksita ; mais la querelle s’envenima, et, comme les adversaires
du maitre indien menacaient d’assassiner celui-ci avec tous ses adhérents,

A vrai dire, Bu-ston ne spécifie pas que ce premier Hva-san ait été mandé par Khri-sron-
hle-bcan lui-méme. La mission qui le ramena aurait été envoyée en Chine pendant I'enfance
de ce Roi, avant son avénement a Tage de treize ans (755); et elle aurait été «honorée par
I'Empereur de Chine». Toutes ces données sont en contradiction avec ce que nous savons,
par les manuscrits de Touen-houang, du moine Mahayana, de ses origines, de la date et
des circonstances de son arrivée au Tibet (cf. inf., 167 et suiv.). D'aprés les sources chinoises,
clest seulement vers la fin du régne de Khri-srotilde-bcan, en 781, que les Tibétains
firent officiellement chercher en Chine des missionnaires bouddhistes (inf., i83-i84). Parmi
les émissaires qui auraient 6té »chercher des textes canoniques» en Chine avant I'avénement
du Roi et qui auraient ramené Mahayana, Bu-ston mentionne San-si, personnage qui revient
souvent dans la suite de son récit. Ce nom figure parmi ceux des auteurs de la Mahavyut-
patti (Cordier, Cat., 111, h87). Comme le suppose Cordier, ce n'est probablement qu'un
titre chinois : seng che (S' (jffj, «maitre du Sangha» (encore que ce titre, tout plausible
quil soit, naitjamais été usuel en Chine). Ce qniil faut retenir des traditions enregistrées
par Bu-ston, c'est leur insistance & mentionner & I'origine du bouddhisme sous le régne de
Khri-sroh-Ide-bcan (ou du bouddhisme tibétain tout court, s'il faut reléguer daus le domaine
de la légende tout ce qui concerne sa prétendue introduction au vu' siécle) des noms
chinois et des influences chinoises. Cf. inf., i85.

(0 Pour la raison évidente quil ne les comprenait pas. Les événements quiil rapporte
avaient dd laisser des traces bien fortes dans la tradition tibétaine pour que des termes
chinois aussi techniques, aussi spéciaux 4 une école et a une époque, s’y fussent
conserves.
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le Roi manda & la rescousse un des éléves du «Bodhisattva», Kamalasila,
qui accepta l'invitation et s'en vint — de I'Inde apparemment — pour
rencontrer le Hva-san au cours d'une controverse sous la présidence
royale. Le Roi place a sa droite, seul semble-t-il le maitre chinois, a
sa gauche Kamalasila escorté des adeptes de la méthode graduelle.
Bu-ston cite un des discours de Mahayana, une réponse de Kamalasila,
et résume les interventions de deux de ses partisans, $righosa et Jnanen-
dra(2). Le parti chinois est réduit au silence et se déclare vaincu ; plusieurs
de ses membres se suicident. Le Roi interdit la propagation de ses doc-
trines. Plus tard, ajoute Bu-ston, quatre bouchers chinois envoyés par le
Hva-san vinrent régler son compte a Kamalasila en lui broyant les reins.

Ce récit se retrouve, avec des variantes, chez d'autres chroniqueurs
tibétains et mongols~. L’historicité en pouvait paraitre suspecte, d'au-
tant que certains éléments — tel, chez Bu-ston, le trait final — en sont

manifestement romancés et que le titre méme de Hva-san, ainsi que le
nom de Mahayéna, ont au Tibet saveur de légende W. Mais en 19BS5,

(@ Cf. toutefois inf., 183, n. 1. La place d’honneur au Tibet était la droite (inf.329,1 6).

() Diaprés Bu-ston, ce dernier était un Tibétain, qui s'appelait originellement Gsal-
snan, et avait pris le nom de Jnanendra aprés avoir recu au Népal les enseignements de
Santaraksita (trad. Obermiiler, 11, 187). Cf. aussi Cordier, Cat., Ill, 487. Le Catalogue du
Tanjur mentionne également un Srighosa tibétain ayant vécu sous Khri-sron-Ide-bean (ibid.,
{igo, 5a2); de méme Bu-ston (ibid., 191). [Cf. Addenda, inf., 356-357]

M Dpag-bsam ljon-bzan (éd. S. C. Das, I1I, 173) et Chronique du cinquiéme Dalai-Lama
(Nag-dbaii-blo-bzan, 1617-1682; sur cette ceuvre qui date de i6/3, cf. Petech, 1 H. Q.,
XV, h, Suppl., go, et XV.'iv, Suppl., 176; Tucci, «Validity...n 3io), cités par Tachibana
dans «Les relations bouddhiques entre Ia Chine et le Tibets, Shiiky6 kenkyi, XI, iv (juil-
let ig34), 120, 133, et dans a I'histoire du tibétain)), Gendai
bukkyS, CXIX (novembre ig34), 55-58; chronique tibétaine rédigée en 1801 par Blo-bzal
chos-kyi ni-ma, citée par Teramoto dans «Apercu- des doctrines lamaistcs», Olani gakuhd,
XI, in (septembre ig30), 419; Bodhimur (version kalmuk d'un Bgijal-rabs), dans Schmidt,
Geschichte der Ost-Mongolen, Saint-Pétersbourg, 1829, 356. Mub Marcelle Lalou me dit que
le Dpag-bsam, ljon-bzan présente le Hvasail Mahdyéna comme un adepte de «lécole de
slinyata du Hva-san Ti-ci-da-si» : da-si est évidemment le chinois la che jijj, épithete
ou plutdt titre honorifique (surtout posthume) des patriarches et chefs d'école; mais je ne
sais que faire de Ti-ci. [Cf. Addenda, inf., 357.]

¥ Le Dpag-bsam-ljon-bzan, 11, 168 et d'autres sources tibétaines citées par Tachibana,
Shilicyd kenkyt, X1, iv, 120, mentionnent un Hva-saii Mahdyana qui serait venu au Tibet
sous le régne do Sron-bcan-sgam-po au vu” siécle. Clest probablement celui que Bu-ston
(trad. Obermiiler, 11, i85) appelle le Hva-saii Mahadeva-che (che = ayus), et aussi le Ha-
san Mahadheba de la Chronique du Ladakh traduite par A. H. Francke, Antiquities of East-
em Tibet (Arch. Suney of India, New Imp. Sor., L, 1926), 11, 83. Et peut-étre sagit-il de




12 LE CONCILE DE LHASA

quelques mois avant sa mort, Obermiller signalait un nouveau document
sur la controverse sino-tibétaine W : il avait trouvé dans la bibliothéque
du Musée Asiatique de I'Académie des Sciences, a Leningrad, un manu-
scrit sanskrit sur papier tibétain, apporté naguére en Russie, de la part du
Dalai-Lama, par le célébre lama sibérien Dorjeev (Rdo-rje, «le Foudre»),
chef des bouddhistes russes,, Bouriates et Kalmouks. C’est de ce texte,

Hiuan-tsang, dont un des noms sanskrits était Mahayéna-deva, «le dieu du Grand Véhi-
cule;) : c'était le nom que lui avaient conléré en Inde les adeptes du Grand Véhicule,
lorsqu'il défendit les doctrines du Mahayana contée celles du Hinayana, au cours de
controverses instituées — comme celles du Tibet, car Khri-sron-Ide-bcan ne fit qu'imiter une
coutume trés répandue alors dans I'Inde, et méme en Chine a la cour des T'ang — par un
roi ou par des rois, Siladitya et Kumara (Si yu ki, Eloge final de Hiuan-tsang, Taisho,
n° 2087, X, gi6 b; Life of Hiuen Tsiang, trad. Beal, 161, 181). Le grand pélerin était
bien connu au Tibet. Les bibliographes le mentionnent notamment sous le nom de Hva-
san Mahayana-deva (Cordier, Cat., Mdo, Ivii, 9, xcl, 8) et il figure (ou figurait), avec trois
de ses disciples, dans les fresques peintes sur le mur de la véranda du Jo-khan, la «cathé-
drale» de Lhasa (C. F. Koppen cité par Waddell, Buddhism gf Tibet, 3oh; Bushel!, J. R A. S.,
1880, 535; lors de sa visite a Lhasa en 190/1, Waddell n'a pas trouvé cette Iresque, cf.
Lhasa and its Mysteries, 366). On semble en effet avoir cru au Tibet — du moins les Chi-
nois du Tibet Font-ils cru — que Hiuan-tsang avait passé par ce pays (cf. le texte du Wei
tsang tou tche jigi  [U  , éd. 1792, Che lio, 11, 26 b, cité dans «Tibet from Chinese
Sources», J. R A S., 1891, 282, n. 2, par Rockhill dont la traduction est inexacte).

Drautre part, le titre de Hva-sad désigne I'un des deux Arhat qu'on ajoute, au Tibet, &
la liste classique des seize; Lévi et Chavannes (J. A., 1916, 11, 270) pensaient quil s'agit
du Mahayana de la controverse, et M. Tucci (Tibetan Painted Sct'olls, Rome,' 19/19, 556 et
suiv. et 6i5, n. 262) partage leur opinion. 11 est figuré a la maniére du personnage ventru
qu'on appelle en Chine Maitreya ou Pou-tai. H a pour acolyte Dhar-ma-ta-la, nom tiré des
généalogies chinoises de patriarches de I'école du Dhyana (Ta-mo-to-lo TH j|t J7 f§,
Dhamatra[xa]) on dit méme quil est le dernier descendant d'une école remontant a

ara», hybride pittoresque de «Bodhidharma», nom du premier patriarche
chinois de I'école du Dhyana, et de «Ta-mo-to-lo», nom d'un de ses patriarches indiens, le
dernier dans certaines listes (cf. Tokiwa Daijo, Horinden no henkyli [voir sur cet ouvrage
Bibl. bouddhique, VII-VIII, n° 50g], 3i-34); I'hybride Pou-ti-ta-mo-to-lo G UE jfs
jII est bien connu dans ces listes (déja T. 2075, 180 c, vm* siécle), et répond en réalité
a un monstre «télescopé» «Bodhidharmatrafta]».

Quant au Hva-san Zab-mo, qui traduisit avec le Tibétain Rnam-par mi-rtog une version
chinoise du Dasacakra-ksitigarbha (Cat. Otani, Kanjur, n" 905; Cat. Tohoku, Kanjur,
n° 239, et Tanjur, n0>3g36 et /i534; Cat. Cordier, Tanjur, Mdo, xxx, 27, et xxxiu, 71),
je ne vois nullement la nécessité de restituer son nom en Mahayana, comme veulent le
faire Rockhill, Life of the Buddha, 220, et M. Tachibana, Gendai bukkyd, CXXV (ao(t
ig35), 33, sous le prétexte que zab-mo= gambhira est une épithéte du Grand Véhicule. .

«A Sanskrit Ms. from Tibet — Kamalasila's Bhavanakrama», Journal of the Greaxer
India Society, 11, 1 (janvier 1g35), 1-11. La confusion avec Hiuan-tsang simpose tellement
que, dans cet article, Obermiller préte au protagoniste chinois de la controverse le nom de
M ahayana-qu’aucune source tibétaine ne semble attester pour ce personnage.
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attribué a Kamalasila, et dont une traduction tibétaine intégrale se trouve
dans le Tanjurl)) que Bu-ston a tiré les passages de la discussion qu’il
cite dans sa chronique; les fragments de I'original sanskrit traduits
ou cités par Obermiller, qui en préparait une é

on et une traduction
complétes lorsque la maladie dont il souffrait depuis longtemps eut raison
de son énergie, ne laissent aucun doute & cet égard. L ouvrage est intitulé

) Ed. Pékin, Mdo, xxx, 9, 60 b, 8 — 7h b, h (Cordier, 111, 318); éd. Narthang, 5g b,
1— 71 a, 6; éd. Derge, Gat. Tohoku, n 3917. Cf. inf., 336-353, Appendice. C'est le troi-
sieme dun ensemble de trois Bh composés par Kamalasila (sur I'ordre du R
du Tibet, d'aprés Cordier, 11, 317), et dont le premier (selon Cat. Tohdku, n° 3g15) fut
traduit du sanskrit en chinois a la fin du x' siécle, sous un titre tout différent (T. 1664) :
Kouang che p'ou-ti sin lauen jj| ~ SR Jjl  fint, «Traité commentant en large le bochi-
cittan, avec comme nom d'auteur Lien-houa-kiai p'ou-sa jilE 18 55 ~, "le Bodhisattva
Kamalasilan; cet ouvrage, du moins sous sa forme chinoise, ne contient pas d'allusion
directe & la controverse (inf., 333-335). Quant ala version tibétaine des trois Bhévana-krama,
elle est due a Prajnavarman et a Ye-ses-sde (Jnanascna), deux traducteurs qui formérent
souvent équipe et traduisirent notamment d'autres ceuvres de Kamalasila (Cordier, Cat.,
Mdo, xxvm, 6, xxxui, 7/)), ainsi qu'un traité de son maitre Santaraksita (Mdo, xxvm, 3), et de
grandes sommes classiques comme la. Yogacarya-bhiimi d'Asaiiga (Mdo, ti-uv). Prajnavar-
man était originaire du Bengale (ibid.., sous Mdo, Ixxii, i); Ye-Ses-sde était tibétain, et avait
travaillé avant le régne de Khri-ld bean (Ral-pa-can, 8i5-838) aux fons dont
furent tirés les matériaux de la Mahavyutpatti (cf. Cordier, Cat., Mdo, cxxm, éi; Bu-ston,
trad. Obermiller, 11, 197).

1l est probable que Kamalasila ne se contenta pas de publier sa mise en ceuvre des
«actes» de la controverse, mais multiplia les traités d'inspiration polémique : d'oti ce triple
Bhavané-Icramg, De méme Bu-ston (trad. Obermiller, n, 19a) attribue au Hva-saé Mahayana
toute une série d'opuscules apologétiques, quil aurait composés, du reste, antérieurement
la controverse elle-méme, et dont Obermiller, dans sa traduction de Bu-ston, indique les
titres : un Dhyana-svapna-cakra (Bsam-gtan hal-baii "hhor-lo); L'obtention de I'état d'absorp-
tion, qui réfutait les critiques formulées contre le précédent; L'obtention répétée; Le revers
du systéme; Les quatre-vingts siitra comme sources scripturaires (Mdo-sde brgyadrbu khuns).
Dans sa traduction de Bu-ston (citée par Bhattacharyya, op. cil., xvi), S. C. Das donne de
tout ce passage une interprétation trés différente. Il n'y voit pas, peut-étre parce qu'ils ne
figuraient pas dans son texte, de titres d'ouvrages.

Cependant, parmi les manuscrits tibétains de Touen-houang quelle a inventoriés a la
Bibliotheque Nationale, Mile Marcelle Lalou a relevé plusieurs fragments de textes sur le
Dhyéna attribués au maitre Mahayana (mkharirpo Ma-ha-ya-na ou Ma-ha-yan). Ces textes,
dont elle a bien voulu me communiquer des transcriptions ou des analyses, traitent pour la
plupart de la méthode «subite» ; il mest pas douteux quil sagisse du Mahdyana de la
controverse. La langue dans laquelle ils sont rédigés n'est pas le tibétain classique; I'ortho-
graphe en est instable, I'interprétation difficile — voire méme, en maints endroits, hérissée
dénigmes — ; les rédacteurs tibétains, munis d'un vocabulaire technique adapté au boud-
dhisme de langue sanskrite, se trouvaient évidemment embarrassés devant des termes chi-
nois dont les prototypes sanskrits sont souvent incertains, parfois ineistants.
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Ces manuscrits portent les numéros suivants dans I'Inventaire des manuscrits tibétains de
Touen-houang consenvés a la Bibliothéque Nationale, de Mi* Lalou (voi. 1, Paris, ig3g) :

N° 116. Grand recueil de morceaux divers, contenant notamment des textes d'exégése
(bsad-pa) dus & des maitres de Dhyana chinois, parmi lesquels un court extrait attribué au
maitre Mahdyana se rapporte, d'aprés I'analyse de Milc Lalou, au «chemin du grand
Yogan; plus loin, parmi des extraits de «sutra de Dhyana» également mis sous les noms
de maitres chinois, un fragment du maitre Mahayana (Mkhan-po Ma-ha-yan-gyis bsamrbrtan-
gyi mdo). Dans les deux cas, les textes de Mahayana figurent en dernier lieu, aprés ceux
des autres maitres chinois; les noms de ces derniers, autant qu'on en puisse juger & tra-
vers les transcriptions tibétaines, ne sont pas ceux de patriarches ou d'auteurs connus par
ailleurs dans I'école chinoise du Dhyana; il s'agit vraisemblablement de maitres locaux.

N° 117. Recueil de textes sur le Dhyana, dont le dernier expose les enseignements de
Mahayana, sous le titre suivant : Mkhan-po Ma-ha-yan-gyi bsamrbrtan chag-char jug-pa'i sgo
dan bsadpa’i mdo, «Siitra du maitre Mahéyana, expliquant la méthode (litt, «porte» : chi-
nois men p<)) de Dhyana [dite] de I'accés subit [au salut]». Chag-char est pour chig-lhar
= classique cig-car = touen jjjf = yugapat. Restitué en chinois, ce titre donnerait quelque
chose comme *Che touenjou men tchian king A Iljfl \ 3 jifi , qui naurait rien que
de fort plausible dans la terminologie de I'école du Dhyana, ot touen you ijji «entrée
subites, est un synonyme courant de touen wou ijjjj | &, «éveil subits, et ot le mot king
UK lui-méme, malgré son sens de siitra, a été appliqué a la prédication de simples
patriarches comme le Cachemirien Dharmatrata (JE Bt fu fit » Taishd, n° 618;
en réalité, cet ouvrage n'est pas de Dharmatrata, mais de Buddhasena) ou comme Houei-
neng A g{?, le patriarche de I'école subitiste (jji  , ibid, n® 2007-2008). Un ouvrage
attribué a A-rtan-hyver (appelé dans d'autres textes A-dhan-der, Tucci, Tibetan Painted Scrolls,
615), ancétre spirituel d'un maitre de Dhyana tibétain qui vécut sous Khri-sron-Ide-
bean, porte un titre analogue : Theg-pa chen-poi don-la li-ltar (i. e. Cigcar) jug-pai sgo,
«lLa porte de I'accés subit au sens du Grand Yéhicule», *Touenjou ta tch'eng yi men i||j \
ic ~ A PI (Bibl. Nat, Fonds Pelliot tib., n° provisoire 202, cf. M. Lalou, Un docu-
ment tibétain sur I'expansion du Dhyana chinois, J A., ig3g, 11, 5lo [et inf., 357]).

Le texte du n° 117 commence par les mots suivants : | Bsam-gyis myi-khyabpar giag
(ou bzag)-go I de-ltar nus-ma ni chig-lar-jug les kyah bya | he-lam ics kyah bya | gsan-ba'i
50 zes kyah bya | grol thard-pai lam sgo zes kyah bya | . En tibétain classique, le terme
beamayis mikyab-pa, «ce qui et pas embrassé par la pensée», correspond & acintya,

(cf. éd. Sakaki, i355, 781k; D. T. Suzuki, An
Index to the Lankévatara Siitra, Kyolu ig3A p. 5; J. Rahder, Glossary... of the Dasabhii-
mika-siitra, Paris 193g, p. 69); giag-pa (ou bzagpa, ou jogpa), «placer», traduit avas-
thana, «situation, position, condmon é(a(» par ex. dans rmam-par gzagpa = vyavasthana,
ou encore sthana dans dranpa ne-bar gzag-pa= smrtyupasthana, etc. ; le composé rnam-par
gzagpa bsamrgyis mi-khyab-pa est attesté dans la Mahayutpatti (éd. Sakaki, 35g) pour
acintya-vyavasthana, «[de] condition inconcevable», qui est une des épithétes du Buddha
dans le Sarhdhinirmocana-siitra (dans le Kanjur actuel, toutefois, la traduction tibétaine de
ce terme est différente, cf. Lamotte, L'explication des mystéres, Louvain-Paris, 1935, p. 3€).
Mais d'autre part, par exemple dans le Lankavatara, bsam(-pa) mest pas seulement I'équi-
valent de cinta (éd. Nanjo, p. i56, 1 17) : il répond aussi 4 vicara (ibid., p. 16, 1 1, p. 50,
1 12i), & mati (dans aneka-mati-bhinna, ibid., p. 36€, 1 8). Ces divers mots sanskrits sap-
pliquent a des variétés de la pensée consciente et discursive. Or toute la doctrine de I'école
chinoise du Dhyana peut se ramener a la réprobation d'une telle pensée, et I'on verra plus
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loin que, d'aprés le dossier chinois de la controverse, la thése que Mahayana défendit a
Lhasa consistait essentiellement & préconiser la suppression de toute réflexion (pou nien Y/
fé;, *acintana), de toute activité mentale (pou sseu pou kouan ¥~ ||jj, *avicara-avi-
tarka) et en somme de toute pensée (wou sin yte , *niscitta, *acitta). On peut se deman-
der dés lors si, dans le ms. 117, bsam-gyis myi-khyab-par ne représente pas une traduction
maladroite de I'un ou de I'autre de ces termes chinois : ayant a rendre des expressions chi-
noises dont les originaux sanskrits ne leur app pas

tibétains auraient recouru & une formule déja fixée dans leur vocabulaire technique, mais
comme équivalent du sanskrit acintya. Si cette supposition est juste, le passage précité
pourrait se traduire ainsi : «Si I'on peut se tenir dans le sans-pensée, c'est [alors] I'accés
subit (au salut : chigcar-jug = *0T \ ), c'est le chemin proche (i. . court : ne-lam=
jH), cest la porte (= méthode) ésotérique (gsan-ba'i sgo= Jg cest la porte
du chemin de la délivrance (grol thard-pa'i lam sgo=*f$ 133 j|j P1).» Les équivalents
chinois ainsi restitués sont des originaux fort plausibles des termes tibétains.

Aprés ce début, le texte du ms. 117 procéde a I'exposé de cing thabs que comporte
lincapacité de se tenir dans le sans-pensée (de-ltar myi-nus-na ni j de-la thabs lita zig yodr
dey). En classique, le mot thabs répond a upaya, »moyen, expédient»; mais Miio Lalou
pense qu'il s'agirait plutt ici de cing degrés ou étapes : thabs se retrouve en effet, me dit-
elle, dans des énumérations de degrés ou grades officiels que présentent des textes laics de
Touen-houang. Dans le ms. 117, la défmilion de ces cing thabs est fort obscure. A propos
du premier, il est question, semble-t-il, de tne pas enseigner ceux chez lesquels de fausses
pensées (myi-bden-bali seras = ) sont mises en branle (gyos= *JJj) par les sensa-
tions (char= vedana) au moment d'entrer dans le myi-rtog-pan (mywtog-pa-la jug-pa'i che-
nu myi-bden-bati sems gyos chor-na lun-du myi-ston-pa’c). Ce dernier terme mérite, Iui aussi,
quion s'y arréte. Rtog-pa (ou rtogs-pa) répond, en tibétain classique, a kalpa (dans rnampa
rtog-pa— vikalpa, Mahavyutpatti, éd. Sakaki, 705a), & samkalpa (ibid., 998), oll encore a
vitarka (ibid., 1278, 1279, ig83); dans le Lankavatara, on a mi-rtog-pa pour akalpa, akal-
pana, nirvikalpa (Suzuki, Index, p. 3, 98; cf. aussi Weller, Index to the Tibetan Transla-
tion of the Kagyapaparivarta, Harvard-Yenching Institute, ig33, p. 75-76). Il est évident
quil s'agit de nouveau de I'absence de pensée active et particularisante, lgs équivalents
chinois les plus vraisemblables étant wou fen pie dE  jjjlj = avikalpa ou wou sseu 4
1® = avitarka.

Le texte du ms. 117 sachéve par un »exposé portant sur les six et les dix paramita dans
le Dhyana sans-pensée du maitre Mahayana» (Mkh-an-po Marlta-yan-gyi | bsam-brtan mydrtog-
pa'i nan-du pha-rol du-phyin-pa drug dan | beu yan 'dus-par béaddo |). Il sagit apparem-
ment de la pratique des paramita non ée de pensée fente, Cest-a-dire trans-
férée sur le plan «théopathique» (anabhoga)\ les noms qui les désignent sont ceux de la
terminologie tibétaine classique, saufpour dhyana, cinquiéme des paramita, qui est rendu par
tin-jin, équivalent classique de samadhi. La fin de ce passage manque dans le ms. 117; elle
est suppléée par le ms. 116, oll se retrouve tout ce texte sur I'enseignemenl de Mahéa-
yana relatif aux paramita (il y regoit le titre de sitra : .. .béd-pali mdo).

Si le mot thabs, dans ce manuscrit, doit se prendre en son sens classique d'upaya, peut-
étre pourrait-on rapprocher thabs des cing upaya (wou fang pien  )f fU) qui consti
tuaient, sous les Tang, une des rubriques essentielles du Dhyana chinois dit de I'école du
Nord — celle de Chen-sieou jpljl 5~ (+706), par opposition a celle de Chen-houei flp -g-
(t 760) — , et dont il est question dans plusieurs manuscrits chinois retrouvés a Touen-
houang. Dans son exposé des diverses écoles du Dhyana ([H. [j H; L hi»,
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Suppl. Kyoto, A, XIV, ni, 277 &-278 0), I'historien Tsong-mi ~ (780-8/11), qui se rat-
tachait lui-méme a I'école de Chen-houei, définit les doctrines essentielles de I'école de
Ghen-sieou par la formule suivante : «Essuyer la poussiére [qui, pareille aux klésa, recouvre
le miroir de I'esprit, allusion aux stances échangées entre Chen-sieou et Chen-houei], pour
regarder le pur [contemplation introspective de I'esprit en sa pureté fonciere, cf. inf., /3,
78], interpréter les textes saints par les upayar, ($$ J! UE xfi M)- Ces
upaya, précise Tsong-mi, sont au nombre de cing, et ils ont pour objet : 1° d'illustrer, de
fagon générale, [la notion de] l'essence de Buddha 1); a0 d'ouvrir la porte
de la connaissance (§ij  jiy  ); 3° de révéler la délivrance inconcevable (JH /v
m m m * 4°de mettre en lumiére la vraie nature des dheermi (HJ i fffi )5
5° de [faire] comprendre [les deux chemins, dits] du sans-obstacle et de la délivrance, (qui
relévent] de I'indifférencié et de I'automatique ("jf AE JS ffo $$ U)- Grace
a ces upaya, on peut interpréter respectivement, dans le sens du Dhyana, les textes sui-
vants et en utiliser les enseignements pour la pratique du Dhyana : 1° Sraddhotpada,
2 Soddharma-pundanka, 3° Vimalakirti, 4° Visegacinti-brahma, 5* A

Le méme exposé des cing upaya de I'école du Nord se retrouve, avec des variantes ou
différences de rédaction plus ou moins marquées, dans une demi-douzaine de manuscrits
chinois de Touen-houang. Deux de ces manuscrits sont conservés a la Bibliotheque
Nationale de Paris (Fonds Pelliot, nO 2270 et 2058, ce dernier mieux écrit, mais incom-
plet) et ont été édités par M. Kuno Horya ~ ff- Il dans la revue Shaky5 kenkyil
it SXIV, i (février 1987), 2065-2078. Us sont intitulés Laporte des cing upaya
de I'école du Nord ( Tr; fO P4 ou cni uR®¥a du Grand Veéhicule, école du
Nord (A~ H 7”7 i les deux derniers caracteres devaient former une note ou
glose du titre, auquel un copiste les aura agrégés par erreur). Les autres manuscrits sont
au British Museum. C'est tout d'abord La porte des upya du sans-production du Grand V¢

cule (¢ m € A -fj jg 503 des mss. Stein, incomplet de la fin), édité dans le
Taishd.issaikyd, vol. LXXXV, n° 283/L Le n° 2839 du Taisho issaikyd, auquel les éditeurs
ont donné par erreur le titre d'un quatrain copié a la fin du fragment (I8| [I[  |-J), est

également une recension du début du méme ouvrage (provenant, elle aussi, du ms. Stein
a503). Dans un travail sur tcLe Dhyana de I'école du Nord, hommes et doctrines» ( fifc Jiitfi
> AV £ %-TU)' Paru dans la revue Bukkyd kenkyii yn »G, iv (ao0t ig3s),
54, M. Ui Hakuju fqi 5™ || signale encore un autre fragment, inédit, photographié a
Londres par Yabuki Yoshiteru ~  Pfc ]S fft-

Malgré la différence des titres et, des rédactions, tous cos manuscrits ne sont qu'autant
de recensions d'un seul et méme petit traité, que Tsong-mi semble s'étre borné a résumer
dans son exposé des écoles de Dhyana. Les cing upya, tels quils sy trouvent définis,
n'offrent apparemment aucun rapport précis avec les cing thabs du texte tibétain de Paris,
autant du moins que la rédaction excessivement obscure de ce texte permette d'en juger.
Diautre part, les manuscrits chinois traitent eux aussi des paramita; mais ils n'en énumérent
que six, alors que le texte tibétain en compte dix. 11 reste possible cependant que la der-
niére partie de ce texte soit un résumé, trés sommaire et trés' maladroitement rendu en
tibétain, des enseignements contenus dans le traité chinois des Cing upaya de I'école du
Nord, oil le «sans-pensée» (désigné ici par le terme U nien J§1 ~ ) et I«immobile» (pou
long /£ Hii) jouent un role essentiel (dans la table des matiéres du ms. 2270 du fonds
Pelliot, cf. Kuno, loc. cit, 2078, Hnien et pou tong figurent comme qualifications secon-
daires du premier et du deuxiéme upaya respectivement) : elle n'en est pas une traduction,

Le Tchou son tsang Idi tsi (T. 2i45, iv, 36 b) mentionne un Siitrades cing upaya,
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jig 1g. enun rouleau, de traducteur inconnu, mais qui était déja perdu du temps dé
Seng-yeou, vers le début du vie siécle (les catalogues ultérieurs datent ce texte, par hypo-
thése, de I'époque des Trois Royaumes : cf. K'ai-yuan lou, T. 2154, n, 4ga b, xv, 644 a);
on ignore tout de ce que pouvait étre le contenu de ce petit ouvrage.

La tradition japonaise a conservé, par contre, une Méthode des cing upaya pour la contem-

plation de Buddha, ~) ife. ® [SI1] iR’ attribuée au fondateur de la secte T'ien-
tai, Tcheyi ~ gg (538-508). Au début de ce traité (T. ig6a, 8ic-8a a) se trouvent
définis cing sortes de dhyana, puis, plus loin, cing procédés de buddhanmmrti (ig?
P5); mais ces quintuples rubriques n'ont aucun rapport ni avec les cing upaya des manu-
scrits chinois précités de Touen-houang, ni avec les cing thabs tibétains de Mahayana,
Lattribution de cet opuscule a Tche-yi est du reste inadmissible ; il doit s'agir d'un faux du
vinOsiécle (cf. Ono Gemmy®, Bussho Kaisetsu daijiten, 111, 37g).

Dans un autre de ses ouvrages, authentique celui-Ia, un petit manuel de Dhyana élé-
mentaire (figF ~ iiiil Pj ., T. 1915, 466 c; traduit en frangais, sur une ver-
sion anglaise, sous le titre Dhyana pour les débutants, Paris, ig44), Tche-yi consacre un
paragraphe & cing «moyens» . upaya) qui doivent étre mis en ceuvre, selon lui,
pour assurer une pratique efficace de éamatha-vipaéyana -ces upaya (ifa,  jI|, TG
Sij;, —>jj5>) différent, eux aussi, de ceux de nos manuscrits de I'école du Dhyana, école
que tant de liens rattachent pourtant a celle du T'ien-t'ai.

1l convient d'ajouter que, dans tous les textes chinois précités, le termefang pien ~f fig
correspond peut-étre & prayoga, «effort, exercice», et non a upaya, «moyen». Avant de se
fixer comme traduction d'upaya exclusivement, fang pien avait, en effet, servi & rendre
prayoga (Lin Li-kouang sy est trompéa plusieurs reprises dans L'aide-mémoire de la vraie
Loi, Paris, igdg, a5, 343), et il est possible que ce vieux sens ait survécu dans le voca-
bulaire de I'école du Dhyéana, qui doit tant a la littérature antérieure aux grandes traduc-
tions des T'ang par lesquelles s'est fixée la terminologie classique du bouddhisme chinois.

N 812. Ce manuscrit, consacré aux ceuvres de Mahayana, contient un paragraphe inti-
tulé : Mkhanpo | Ma-horyan [j bsam-gtan-gyi snin-po'|, «La quintessence du Dhyana (*dhyana-
sara, *dhy rbha... : répond 1t au chinois tch'an yao jj$| ~g|) du maitre
Mahayana», ol est exposé ce qu'enseignent «de nombreux sttra de Dhyana du Grand Véhi-
cule» [bstan-pa’ | thegpa, ihed-po'i | bsam-gtan-gyi mdo yan man sie [) sur T«accés subit
car 'jug-pa = fljji A.) a Pour i°i ou méthode (chos = dharma = fé&) la non-pro-
duction de la pensée (sems ni ma skyes pa'o; sems = citta= jjJ), Ceest-a-dire le vide (ton-
pa= éiinya), pareil & I'espace (namka= ), et qui mest pas du domaine (spyodpul =
gocava) des six sens (dbah-po drug — sa/findriyani)». .. Suit une répétition du texte,
déja cité, sur les cing thabs que comporte Pincapacité d'observer le sans-pensée (myi-rlog-
pa), suivi & son tour d'un passage sur différentes catégories de tri-ratna.

N° 813, Parmi divers extraits de «sitra de Dhyana» attribués & des maitres pour la plu-
part chinois, ce manuscrit reproduit le méme passage sur les cing thabs. Le début en est
légérement différent : Mihan-po Ma-ha-yan-gyi bsam-brlan Tji-la yan myi-rtog-pa ni | bsam-du
myed-pa-la | bsam-gyis myi-khyab biag-pa'o; la suite comme dans le n° 117, avec quelques
variantes : De-ltar ma-nus na | thabs Inas bstan-ba zig yod-de ||, etc.

Toute provisoire quelle soit, cette prospection de quelques textes tibétains de Touen-
houang permet d'affirmer que Bu-ston — et son traducteur Obermiller — ne se trompaient
pas en attribuant & Mahayana des opuscules rédigés — ou traduits — en langue tibétaine,
dans lesquels le maitre chinois — ou ses interprétes tibétains — exposaient la doctrine
du quiétisme «subitistc», celle-la méme que Mahéayana défendit a la controverse de Lhasa.
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Bhavana-krama, Le processus graduel de Vexercice; dans krama, on retrouve
le prototype sanskrit du chinois tsien j|f, «graduel». En effet, les termes
tsien et touen, «graduel» et «subit», qui ont fait si grande fortune dans
I'école chinoise du Dhyana, se trouvent dans les versions chinoises du
Lankéavatara; or, dans le texte sanskrit de ce sitra, ils ont pour équivalents
krama-vrttya, «graduellement», eiyugapat, «d'un seul coup » W. Mais le
Bhavana-krama, h la maniére indienne, ne fait aucune mention ni de la
Chine, ni d'adversaires historiquement déterminés. Transporté par dela
ces vaines contingences, le débat se déroule entre de purs esprits, comme
dans les traités de scolastique (Abhidharma) qui procédent par questions
et réponses. Si parfaite est la déshistoricisation, si complétement esca-
motée toute allusion a d'impurs étrangers, que I'on pouvait encore ne
voir dans cet ouvrage que I'élaboration littéraire d'une anecdote dont
la réalité historique n'était pas établie.

Cependant, en matiére d’histoire tibétaine, ol la reproduction servile

de piéces d’archives semble parfois mélée de facon inextricable aux débor-
dements d'une imagination de montagnards primitifs, il faut se méfier
des méfiances hatives 0) ; et tous les doutes tombent devant un document
chinois, rapporté de Touen-houang par Paul Pelliot, qui confirme sur
plusieurs points I'authenticité de la tradition tibétaine. C'est le dossier
chinois des «actes» de la conférence, dressé sans doute au Tibet méme,

() Ed. Nanj6, 55 (cf. Bibliographie Bouddhique, VII-V1Il, Paris, 1987, sous le n° 503).
La version tibétaine donne rim (ou rime) et glig-cha (Suzuki, An Index to the Lahkivatara-
silra, Kyoto, 198/1). Dans la Mahavyutpalti, éd. Sakaki, 4516, on trouve hramoryau-
gapadyam, et pour le tibétain rim et cig-lar. Ces deux ternies connotent deux attitudes
religieuses dont I'opposition est fondamentale (comme dans toutes les religions) et fort
ancienne dans le bouddhisme; ils sont attestés dans bien des textes classiques, ainsi dans la
Mahé-vibhasd, Taishd, n° 1545, ceni, 533 a-b, choow, 928 a, dans la Vijnaptimétrata-
siddhi, trad. La Vallée Poussin, 5go, 636. Mais, dans I'école chinoise du Dhyana, du
moins sous les T'ang, c'est surtout au Lankévatara quiils se référent.

En comparant les chroniques tardives avec des textes épigraphiques (dont I'original
était en principe conservé dans les archives royales), M. Tucci a constaté que les chroni-
queurs ont souvent utilisé ces textes avec ime fidélité presque littérale (Tombs of the Tibetan
Kings, 39, 43 et suiv., 50 et suiv., 68-69). Il remarque («Validity.. . » 319) que ces chroni-
queurs ne conservent guére, des documents anciens, que des schémas généalogiques et chrono-
logiques. Mais ces documents (a part les inscriptions) étaient-ils autre chose? On en peut
douter lorsquion lit ceux de Touen-houang quiont édités M. Bacot et ses collaborateurs.
Clest une histoire encore bien primitive, dans le genre du Tch'ousn ou des traditions
mnémoniques des peuplades illettrées. Peut-on en vouloir aux Tibétains a peine lettrés de
I'époque royale? L'Inde elle-méme n'a jamais connu d'autre histoire que ces schémas.
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aussitot aprés I'événement : simple dossier factice, ou furent versées
péle-méle des piéces diverses, sans autre apprét littéraire qu'une pré-
face demandée par le moine Mahayana a un lettré de Touen-houang, un
petit fonctionnaire chinois passé de force au service du Tibet et qui
devait étre un des compagnons d’exil du maitre bouddhiste & Lhasa.
Ce lettré fut également chargé de trouver pour le dossier un titre, que
voici : Touen wou ta tch'eng tcheng Hkiue ®l 'Ht dk IPT IE ® Ratification
des vrais principes du Grand Véhicule (conformes a la doctrine) de I’Eveil Subit.

Le mot «ratification » (kiue, jugement, sentence, formule, décision judi-
ciaire) indique bien qu'il s’agit de la solution d'un débat. Les vrais
principes, ou «raisonnements corrects » (tcheng U, équivalent technique du
sanskrit nyaya), sont la justification raisonnée de cette solution. Quant a
Véveil subit, c’est I'illumination (wou répond en principe au sanskrit bodhi),
comme au sortir d'un réve, I'intuition totalitaire et immédiate par laquelle
on accéde «une fois pour toutes» a I'intelligence des vérités bouddhiques
et qui s'oppose, selon I'école chinoise du Dhyana, a T«éveil graduel»,
fruit de longues et progressives pratiques intellectuelles, morales, mysti-
ques ou dévotes, qui se succédent et s'accumulent peu a peu dans le
temps. Ce terme qualifie I'interprétation du Grand Véhicule que défendait
le moine Mahayana.

Le manuscrit ne forme pas un rouleau. 1l comporte 33 feuillets oblongs
(8,3 x 27 cm.), qu'il occupe des deux cotés, sauf le premier et le dernier
feuillet dont le recto et le verso portent respectivement d'autres te x te s:
soit un total de 64 pages simples, comptant chacune 6 colonnes d'une
trentaine de caracteres. Les feuillets sont numérotés au haut du recto,
avec quelques erreurs ; ils sont percés au milieu, dans leur partie
supérieure, d'un trou par lequel passait un lien qui les attachait les uns
aux autres. Le papier est épais, de couleur brun sale. L'écriture parait

() Le recto du premier feuillet (numéroté ia6) porte des vers suivis d'un titre qui cor-
respond a celui d'une des versions chinoises de la Saptaéatikd Prajnaparamita ( Ef
M M $£Z2 Wi U W G ~ M’ T-a33); mais ces vers ne se retrouvent ni dans
cette version, ni dans les autres traductions chinoises du méme ouvrage actuellement
conservées.

@  Cette numérotation — qui sera indiquée on marge de la traduction frangaise — va
de 126 b a 158 a; mais le numéro i3i est répété sur deux feuillets successifs, et le
numéro i5a est sauté sans que, d'apres le contexte, il manque un feuillet & cet endroit.
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étre du x° siécle aucun interdit graphique des T'ang n’est observé
Sans étre élégante, elle est généralement claire et se lit sans peine ; aussi
"ai une édition compléte du manuscrit en graphie
moderne, et me suis-je borné a donner, a la fin du présent volume, une
reproduction photographique du manuscrit, et a imprimer dans les notes
de ma traduction le déchiffrement en caractéres modernes des passages
délicats ou discutables; les lecons douteuses ou fautives sont en effet
assez nombreuses, et quelques-unes me sont restées indéchiffrables.

Le style est médiocre, surtout vers la fin du texte ot la rédaction se
relache de plus en plus. Les mémoriaux adressés au Roi du Tibet témoi-
gnent d’une culture littéraire de piétre aloi, et la rédaction de la contro-
verse doctrinale elle-méme, avec ses maladresses, ses sous-entendus, ses
ellipses embarrassées, ses emprunts au langage vulgaire(3), ne contribue
que trop a obscurcir encore des idées qui, par leur nature méme, se pré-
taient le plus mal du monde a l'argumentation discursive, car c'était
justement la valeur de celle-ci que les controversistes chinois mettaient
en cause.

Ils ne savaient certainement pas le sanskrit, pas plus que leurs adver-
saires indiens ne connaissaient le chinois. La controverse dut se déve-

n

-je pas cru devoir établi

lopper autour de piéces écrites en sanskrit et en chinois M, le tibétain
servant de langue commune aux deux parties dans les débats oraux, soit
que les controversistes aient su le parler plus ou moins, soit qu'ils aient
recouru a des interprétes, qui ne devaient pas manquer a la cour royale
du Tibet Les difficultés linguistiques ne durent donc pas étre maté-
riellement bien graves. Cependant, quelle que fat la langue employée, les

M Ceest I'impression de M. Wang Tchong-min.

@ Par exemple les caractéres UE£, '|M, jjj , JH , figurent tels quels dans le manuscrit
Cela est du reste sans grande importance en ce qui concerne la date du manuscrit, car il
est douteux qu'a Touen-houang, méme aprés la reconquéte de Tchang Yi-tch'ao vers 850,
le protocole graphigne de la cour de Tch'ang-ngan ait été observé strictement.

W Toutes les expressions de pat houa seront relevées dans les notes de la traduction, et
a 'index (sous «chinois vulgaire»).

M Cf. ci-dessous, iao, n. 5.

(@ Le bilinguisme était trés fréquent dans les régions de la Chine alors occupées par les
Tibétains, ainsi quen té les de Touen-houang. Le Ts'ien tseu wen sino-
tibétain semble dater de I'occupation tibétaine de Touen-houang (Lo Tch'ang-pei, «North-
western Dialects», 3, 13); on composait aussi des manuels de conversation. Plusieurs traduc-
teurs de textes bouddhiques chinois en tibétain, ou inversement, sont connus a cette
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uns pensaient en sanskrit, les autres en chinois. Aussi ai-je tenu, en
traduisant le dossier chinois de la controverse, a ne pas substituer aux
termes chinois des termes sanskrits qui en étaient sans doute les proto-
types, mais que le moine Mahayana et ses confréres chinois devaient
ignorer. Les textes canonigues

s par eux en chinois seront donc tou-

époque. Un moine probablement tibétain, Ghos-grub, en chinois Fa-tch’eng en
sanskrit Dharmasiddhi, qui vécut a Touen-houang et a Kan-tcheou aux alentours de I'an 800
est l'auteur de ions  tibéto-ch et tibé , dont on pourra

constituer une bibliographie en consultant Pelliot, J. As., 191/1, n, lia; Ishlhama et Haneda
dans Shinagaku, 111, v, 61-67; Tachibana dans Slitkyd kenkyi, XI, v, 126-127, Suzuki
dans Bukkyd kenkyd, 1, 1, 56; Kuno dans Shikyd kenkyd, XIV, 1, 1220; Tch'en Yin-k'o
dans Kouo hiue louen tsong jgj jil L1, 1927), 67 68 (iihos-grub avait rédigé un
commentaire chinois, T. 278a, sur le S& it . 712, trés proche
de celui de Kamalas'la sur le méme siitra, Téhoku Cal, n° 001); Bibl. Bouddhique, VI,
n° 70 (sur une traduction manuscrite de Chos-grub dont la terminologie tibétaine est
archaique). Du régne de Ral-pa-can (815-838) doivent dater plusieurs traducteurs chinois
dont les versions tibétaines de textes chinois sont incluses dans le Canon tibétain : le hva-
iah Zab-mo (sup., 11, n. 4), Chos-kyi rin-then (Dharmaratna, Fa-pao~ ~ ), qui aurait
été Sarvastivadin (in/., 33, n. 5), d'autres encore dont les noms figurent dans les tables du
Kanjur ou du Tanjur (Tachibana, art. cit, 122 et suiv.). Le ms. Stein 5448 du British

Museum contient I'éloge d’un nommé Houen Tseu-ying jlil -f . un des officiers de
Tchang Yi-tch'ao (jiff Hj |1 fli P féji etc), dont on vante les services quil
rendit & la cause chinoise par son bilinguisme ou sa polyglottie (Of)  jjijl pflj, fiT jfi /f,
% JBSIffilM H f mwm,%n*%llll>‘Plus/‘ “ o vers

menftmo» mm § »e $ »n R S Mowr> *Hek p
dans un éloge en vers (ms. Pellior 4660, 32“lexle sur ce manuscrit, cf. inf., a36, n. 1)
rédigé par Hong-pien ", et qui accompagnait le portrait d'un certain Gcarya Li, du
Long-si, «professeur |nspecteur a Touen-houang, maitre de la Loi des trois éiksa»  jM
w $ m.m % 9. «P*>  person-
nage entendait également le chlnuls etle Ilbslaln el se dlstlngua aussi blen parmi les laics
que parmi les religieux, servant de maitre aux deux pays et de refuge a toute la préfecture
(#* 3 Ao@ » * «0... S » MMo- w » « 0» )Abfindune
lettre rédigée par Po Kiu-yi pour Wang Pi 3E \y} 'd°rs gouverneur de plusieurs pré-
fectures 4 la frontiére sino-tibétaine, et adressée au gouverneur tibétain voisin {inf., 225,
n. 3), il est question du i ire traducteur», tibét qui devait trans-,
mettre la lettre & son destinataire (f§ @ jl!| fg 'g' /§ ~ fp i 2 Po che Tehang-
King tsi, éd. Sseu pou tsong k'an, xxxix, 28 b). Un décret impérial de 819 semble men-
tionner les interpr qui ient en Chine les tibétaines {Kieou, cxcvi
b, g 4, 10 :ig jjj| 19 jlf; Df). Bushell, 5i3, traduit : «With language
requiring several interpreters, and tribute of precious things, they travel in constant success-
ion.» Mais tchong yi n'est qu'un vieux cliché qui s'applique aux relations diplomatiques
a grande distance, impliquant de multiples frontiéres linguistiques (cf. les textes cités
Pei wen yun fou, cb, 5ab). Lors du traité juré a Lhasa en 822, le Dpal-¢hen-po
avait a coté de lui un interpréte qui traduisit en chinois le texte du serment {inf., 229).
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jours traduits sur le chinois, méme si I’original sanskrit en est cité en note.
De méme les termes techniques : ainsi fen pie ft $fj sera rendu par
«différenciation», qui est le sens du terme chinois, mais n’est qu'un des
sens de son prototype sanskrit, vikalpa. Ma traduction n'y gagnera pas
en clarté ; je n'ai pas voulu biaiser sur les obscurités d'un texte qui four-
mille de malentendus terminologiques 0).

Au vme siécle le bouddhisme avait subi en Chine, aprés un demi-
millénaire de syncrétisme avec les doctrines indigénes, des déviations qui
se reflétaient dans son lexique; et, méme s’ils connaissaient, ou si leurs
interprétes connaissaient, le systeme d'équivalence des termes techniques
chinois et de leurs originaux sanskrits, les protagonistes du concile de
Lhasa durent constamment tomber dans des impasses parce qu'ils n'attri-
buaient pas le méme sens aux mots qui revenaient sans cesse dans le débat.
J'ai essayé, dans mes notes, d'éclaircir quelques-uns de ces malentendus,
et aussi d’expliciter certains points doctrinaux auxquels le texte fait allusion
de maniére confuse, avec une briéveté qui confine parfois a I'inintelligi-
bilité. Le moine Mahayana ou ses rédacteurs n'étaient ni de grands écri-
vains, ni de profonds penseurs, et la clarté n’était pas leur fort; leur
érudition, ils le reconnaissaient eux-mémes (9, ne valait pas celle de Kama-
lasila et des siens. Peut-étre ceux-ci, de leur coté, étaient-ils trop érudits,
tranchons le mot : trop pédants, pour chercher a comprendre, par une
libre intuition, une forme du bouddhisme différente de la leur, et dont
la terminologie les déroutait(3. Mes interprétations ne seront donc trop
souvent que des conjectures.

M Je regrette méme d'avoir peut-étre trop souvent indiqué les prototypes ou ies pos-
sibles équivalents sanskrits de termes techniques tellement chinois ou tellement sinisés
que de telles indications ne peuvent qu'en fausser la valeur. Cf. par exemple inf., 78, n. 3

P) Inf., 160, 179.

P> Cf. inf, 94, n. 8
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TRADUCTION DU DOSSIER CHINOIS
DE LA CONTROVERSE.

(Manuscrit n° 4646 du Fonds Pelliot chinois
de la Bibliotheque Nationale de Paris.)

PREFACE
DE LA RATIFICATION DES VRAIS PRINCIPES
DU GRAND VEHICULE D’EVEIL SUBIT,
PR

WANG SI,
CI-DEVANT. ADJOINT DE LUSPECTORAT DU HO-SI,
' GRAND PREFET HONORAIRE DE LA COUR
CENSEURDE LA MAISON IMPERIALEM).

Depuis ie Nirvana de Sakya, longue est déja la succession des années; et
certes il ne manque pas de siitra ni de sastra, en nombreuses liasses sur feuilles
de palmier. Cependant, la parole authentique peut avoir en méme temps un
sens caché; et les principes en sont si profonds qu'ils ne se laissent point
pénétrer aisément. De la I'apparition d’'écoles concurrentes, et le désordre
des hétérodoxies, embrouillées comme des fils de soie. C'est ainsi que vint a
naitre le Petit Véhicule, sapience superficielle et contraire au Grand Sens,
pareille au ver luisant qui voudrait éclipser le soleil

€) Le mot liYieri , «ci-devant», s'applique naturellement & tous ces titres : ce sont
ceux que portait I'atiteur de la préface avant la domination tibétaine. Cf. inf., 192-19/1.:

4) Image tirée du Vimalakirti-nirdeéa, trad. Kumarajiva, Taishd, n° j5, 1, 541 a, 1 2
(M O%m0$iK:-

LE GONOLE 0B LHASA Q
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Or, dans ce pays du Tibet, I'éventail de la mondanité profane répandait
le vent de I'erreur; la doctrine du Buddba n'y était point transmise, I'école
du Dhyana n'y était point comprise D). C'est alors que notre Saint Roi (bean-po),
ayant tot planté de bonnes racines, s'éveilla, par le procédé sul a la vérité,
cette nasse W, et que, pris"de pitié pour son peuple longtemps égaré, il
divulgua les arcanes du vrai Véhicule.

1970]  Assurément, il sait bien qué le verbe, pris pour ce qu'il est en réalité, ne
constitue pas un Véhicule, et que, la nature de I'Eveil échappant aux catégories
de I'existence et de I'inexistence, croire a la Loi c'est nier la Loi W. C'est donc
en s'inspirant d'une conception vulgaire et contingente  qu'il crut devoir,
étayant chez tous ses sujets les velléités de saluti, ne point renoncer a la
tradition verbale W ni, comme pis-aller, & la lettre écrite(8), mais au contraire
les propager dans son territoire, afin qu'on les y observat avec zéle.

1 M m - Ce témoignage d'un
coniemporain sur Lignorance ot le Tibet it resté du bouddhisme jusque sous le regne de
Khri-sron-Ide-bean, dans la seconde moitié du vni° siécle, a d'autant plus de poids que le
témoin était bien informé et du bouddhisme et du Tibet; cette double compétence ne sa-
rait étre reconnue & aucun des auteurs chinois dont les témoignages nous sont parvenus par

I L'image de la nasse, devenue banale dans I'école du Dhyana, est
dorigine taoiste; elle provient du Tchouang-tseu, xwi : «La nasse est pour le poisson; le
poisson pris, oubliez la nasse. Le piége est pour le livre; le lievre pris, oubliez le piége.
La parole est pour I'idée; I'idée saisie, oubliez la parole. Ah! oi donc trouverai-je & parler
a des hommes oublieux des paroles ! » Cest I'équivalent taoiste de I'image bouddhique du
radeau (kolopama, inf., 87, n. 2). La vérité énonc.able mest qu'un moyen d'atteindre la
réalité, qui, en son essence transcendante, échappe & toute détermination expressible.
Taoistes et bouddhistes s'accordent la-dessus avec tous les mystiques.

() Lire Tj tg pour fj

wo&lift 1) fEEM fAE n&w Le verbe,
la tradition discursive ne sont quyine méthode de salut pravlsulre un «véhicule» inférieur:
I'école du Dhyana rejette I'enseignement par la parole. De la buddhata, qui est immanente
au fond de tous les étres et fait de chacun d'eux un Buddha virtuel, on ne peut dire ni
quelle soit, ni quelle ne soit pas, car ce serait la limiter en la déterminant; croire qu'il
existe une Loi opposée & une non-Loi, Cest donc ruiner la Loi en sa transcendance.

18 Cheti ftt gijf, samvrti-satya, la vérité contingente ou d’opportunisme, opposée h para-
martha-satya, la vérité au sens absolu.

W A A A A§| Ken 5~ estla faculté, la puissance (indriya) d'étre sauvé; idi ||, le
ressort, le principe moteur, I'instinct religieux qui pousse les étres vers le salut, vers la déli-
vrance. Ou encore, on interprete ken au sens de «radical, foncier»: ken ki est alors la
ressource fonciére, les prédispositions au salut qu'il s'agit de développer chez les étres.

ib ~ « @45 wen, éruti, la tradition discursive, contraire a I'enseignement.
du Dhyéana qui se transmet «par le silence».
W iij tyi : Kiu, par détour, par raccroc.
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Dans les contrées voisines avec lesquelles il entretenait des relations diplo-
matiques (1> il fit chercher, sur une grande échelle, des religieux éminents
Du pays des cing Indes, il en invita trente, le Moine Brahmane et autres |
du grand pays des T'ang, il invita trois moines chinois, le grand maitre de
Dhyana Mahayanaet autres : et il les réunit dans la ville pure(5), pour y
discuter ensemble sur le systéme vrai (6h

Notre grand maitre  conféra de secrétes initiations au Dhyana, et illustra
avec éclat son autorité magistrale 8> L'impératrice, dela famille Mou-lou ('Bro)W.

P) Kiao p'ing ~ , échanger des ambassades; cf. in/., 179-184.

P Long siang jj| terme répondant au sk. naga, et qui sert en chinois, particulié-
rement dans I'école du Dhyéna, d'épithéte des moines éminents. C'est en ce sens que ce
terme doit étre pris déja dans un passage célébre du Traité des sectes dit de Yasumitra
(B.E.F.E.-OXXIY, 50), dont le commentateur japonais Oyama Kenyd cite la-dessus
plusieurs textes anciens. Cf. aussi Lamotte, Traité... (Louvain, lylik), 1, 212.

< Po-lo-men seng ™ , ce qui pour les Chinois signifie simplement un
moine indien (cf. Hobogirin, 54).

W Mo-ho-yen )|§ gpf Iii- Sous les T'ang, cette transcription était comprise de tous les
bouddhistes chinois.

® Tsing tchieng yp Jji : il sagit de Lhasa, comme on le verra plus loin (inj., i 54-i55).

® S IS Sk« Tchen tsong peut sappliquer, soit aux théses scolastiques en général
(tsong est I'équivalent technique de siddhanta), soit plutdt, en particulier, & celles de la
vraie école (autre sens du mot tsong), celle du Dhyana.

P> Ou : mon grand maitre (Mahéyana).

@ M A ffifa A >RUIM U Rb Si s°n «enseignement de la méthode du
Dhyanall était ttsecretn , ce nétait pas quil le pratiquat en cachette; le sens est plutdt
quil sagissait d'initiations ésotériques, et non de prédications publiques. Le «sceau de la
o) (fayin  R), dhai-ma-mudra) est le symbole de I'autorité dont un maitre bouddhiste
se trouve nanti (cf. Przyluski, «Mudré», Indian Culture, 11, iv, 719).

P H Jifl Comme on le verra ci-dessous, le titre diimpératrice est probable-
ment, sous le pinceau de I'auteur chinois, une inexactitude, sans doute intentionnelle. La
houang heou j|I Jjy est, en Chine, I'épouse principale du Fils du Ciel; or la femme dont
il est question ici n'aurait pas été, selon la tradition tibétaine, la premiere Reine de Khri-
srofi-lde-bcan. En effet, la transcription Mou-lou  JJ (*Muét-luo) répond & 'Bro. Dans les
transcriptions sino-tibétaines, ni- chinois répond réguliérement & 'b- tibétain (inj., 290,
n. 2), ce qui peut sexpliquer aussi bien par la tendance de la prononciation chinoise du
Nord-Ouest a transformer les initiales nasales en occlusives (*mugl ;> *mbuét> *buét), que
par celle de la prononciation tibétaine a nasaliser le préfixe ' ('b'o>mbro, cf. Petech,
I. H. Q., 1939, 1, Suppl., 58, n. 12). Cette transcription se retrouve dans linscription
bilingue de 822 (le nom devait étre bien connu des Chinois, pour quune transcription
sen fat ainsi fixée). Dans la liste des assermentés de I'alliance jurée, qui figure (ou figurait)
sur les petits cotés de la stéle de Lhasa, on reléve en effet I'équivalence suivante, ol
fyi bien désigne le ministre tibétain de I'extérieur :

blon
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Tel est du moins le déchiffrement de Laufer, T. P., XV, 78 (cf. Pelliot, ibid., XVI, i5),
que confirment notre texte et, par surcroit, un passage du Tang chou, coxvi b, 70 (trad.
Bushell-, 633), oii I'onapprend que Mou-lou  Jjj était le nom d'une grande famille de la
noblesse tibétaine, originaire du Yang-tong ~ [p[, et qui fournissait héréditairement au
gouvernement du Tibet des ministresse haut rang (Jlb A ff&  j§ 40 )>dontI'unjoua
un role de premier plan dans les guerres civiles qui suivirent la mort du roi Dar-ma (Ta-
“0l'l)e .

Ce ministre, dont le nom de famille était Mou-lou ('Bro) et le nom personnel Tsan-sin-ya
A ic* (Bcan-sum-ya?) est connu dans I'histoire chinoise sous le titre de Chang Pi-pi
(ou Pei-pei : *bjie)  f9 jI&}, ol Chang est pour ta, (tonde maternel — beau-pére»,
titres de certains hauts dignitaires ou conseillers, ainsi nommés peut-étre parce qu'une femme
de leur clan était ou avait été Reine (cf. Thomas, J.R.A.S., 1927, 55, ig30, 99, n.). Je
ne crois pas a I'étymologie chinoise de ce titre proposée par’ Laufer .(Toung Poo, XV,
i05), qui veut y voir une transcription du chang de chang cium jpj |8.; Han Jou-lin en a
du'reste fait justice récemment (Studia Serica, 1, Tch'eng-todl, rééd. de Tgig, 112-117";
of. Stein, B. E. F. E-O., XLI; igia, hSh-hlio), Je ai pas été convaincu non plus par
M. Yu Min qui, dans un article sur le mot cheng JJ} (Yenching Journal, XXXVI, 1919,
86-96), prétend démontrer, par des arguments a la fois linguistiques (ces derniers tirés
de K. P. Benedict, «Tibetan and Chinese Kinship Terms», H.J.A.S., VI, 318) ét sociolo-
giques, I'Origine commune dé ce mot chinois et du mot tibétain ian (sino-tibto-birman
*sran). Dans I'état actuel de la question, ian semble avoir été au Tibet ancien le titré des
dignitaires qui appartenaient au clan des Reines; c'est aussi I'opinion de M. Tucci (Tombs O/
the Tibetan Kings, 58-6i). Le cas de Chang Pi-pi cadre parfaitement avec tette interprétation.

Chang Pi-pi est un des rares Tibétains qui soient présentés dans les sources chinoises
comme une sorte d'intellectuel. «Il aimait & lire», dit Sseu-ma Kouang
cexLvii, i5a), tandis que le Tang chou, ccxvi b, 7a, le qualifie de «quelque peu Iettré»
{SE 1S s- IB); « qui ne signifie pas, comme traduit Bushell, quil ait été «versé en
littérature et en histoire», mais n'en est pas moins, de la part d'un historien chinois, un
notable brevet de culture décemé a un barbare : et sans doute de culture, d'écriture chi-
noises; le clan de 'Bro semble hien avoir appartenu, dans la noblesse tibétaine, au parti
dont la formation et les sympathies étaient surtout chinoises. Chang Pi-pi était également
traité de «lettré» par son adversaire Louen K'ong-jo jjjjj Jgj Efe (Blon Khon-bzer), qui ajou-
tait avec mépris «quiil n'entendait rien ala guerre» ‘(jty »i$ £9 Ipt Tang,
loci cil.). Chang Pi-pi avait été élevé — a quarante ans passés, et contre son gré, car I'étude,-
dit-on, lui plaisait mieux que Ia politique — au rang de ministre (siang 4@) par le roi
Yi-tai (titre de régne de Khri-gcug-lde-hcan, 8i5-838, cf. infra, a3a, n. 1), et
jouissait au Tibet d'une grande popularité (Tang, loc. cil., 7a; Tseu, coxivu, i5a). Alors
quiil était gouverneur de Chan-tcheou [s|j jjj , non loin de Pactuel Si-ning D&  dans
la province du Tsing-hai ~ 7j¢ (Koukounor) — poste important, car alors déja c'était le
point de départ de la principale piste conduisant, de Tch'ang-ngan, vers Lhasa (voir I'itiné-
raire de Tang, xi, 6b, Bushel!, 538) —, cest a lui qu'eut recours le roi K'-li-hou
é* ill & (Kiri...), nommé successeur de Dar-ma en 802, pour tenir tété a Louen
K'ong-jo. Louen K’ong-jo visait a supplanter K'i-li-hou, considéré comme illégitime parce quil
nappartenait pas au clan royal ( ]j*) et que «les dieux n'acceptaient pas ses sacrifices»
(% )8 tft Wz A 0 : Sagitil des dieux Bon-po, oil West-ce quune formule chinoise?)
-hou n'était en effet que le neveu d'une des épouses du roi Dar-ma, la dame Tchen
A (clan Mchims, cf. Pelliot, T. P., XXIV, 711), laquelle exercait la régence avec des
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favoris du Roi' défunt (cf. Tseu, ccil.vi, 10b), car K'i-li-hou n'avait alors que trois ans. La
luttezentre Chang Pi-pi, qui soutenait le Roi enfant, et Louon K'ong-jo, prétendant a I'usur-
pation, se prolongea au moins pendant une dizaine d'années A partir de 842 : C'est cette
querre de succession qui sapa le pouvoir central édifié dés le vu” siécle par Sron-bean-sgam-po
et ses héritiers, mit fin a la période croyale» de I'histoire du Tibet, et permit a la Chine de
reconquérir, vers 850, les territoires;du Nord-Ouest qu'elle avait perdus & la suite dé son
affaissement consécutif & la rébellion de Ngan Lou-chan. Chang Pi-pi. dernier défenseur du
égime monarchique au Tibet, devait, étre né vers 798 au plus tard, puisqu'il avait plus de
quarante ans sous le régne de Khri-geng-Ide-bcan (+838) : sans donle fut-il un proche
parent de la Reine de 'Bro, qui patronnait les moines chinois vers la fin du vin' siécle.

Malgré Je titre dimpératrice dont la flatte Wang Si, celleci n'aurait été, d'aprés les
sources tibétaines, qu'une des femmes secondaires de Khri sron-lde-bCan, mort en 797. Le
Bka-than sde-Ina (trad. Laufer, Der Roman einer tibetischen Konigin, Leipzig, 1911, 120) et le
Padma than-yig tardif (trad. Toussaint, Le Diet de Padnia, Paris, 1983, $32) mentionnent,
comme une des épouses de ce Roi, 'Bro-bza Byan-sgron, Cest-a-dire d'épouse de 'Bro,
Bodhidipa», mais seulement aprés Ch'e-spon-bza, d'épouse de Chbe-spon» : cette derniére
passe en effet dans certains textes tibétains pour avoir été I'épouse principale de Khri-sron-
Ide-bcan, 'Bro-bza n'étant comptée que troisiéme (Rgyal-rabs, trad. Laufer, T. P., IX, 19;
cf. aussi Tucci, ~Validity..,n, 318, et Tombs..., 59), tandis que d'aprés d'autres sources
(Bka-than sde-Ina, trad, cit., 121) la Reine premiére appartenait au clan de Mchims, 'Bro-bza
passant au second rang. On sait que le clan de Mchims semble avoir été hostile au boud-
dhisme (Petech, / H. Q., XV, 1, Suppl., 68). Dans la plupart des textes précités (ainsi que
dans Bu-ston, trad. Obermiller, 11, 189, ou la Reine de 'Bro est appelée 'Bro-za Byau-chub-
sman), I'épouse de 'Bro et celle de Che-spolsont mentionnées comme ayant fondé des
temples bouddhiques, ce qui n'est pas le cas de la Reine de Mchims.

D'aprés le T'ong tien, cxc, 17 a, la grand-mére qui assuma la régence lors de I'avénement
du Roi en 705, et demanda pour lui la main de la princesse de Kin-tch’éng, appartenait a
une famille nommée Lou-moii fj(  (*Luk-muét). Si ce nom était fautif pour Mou-lou,
peut-étre sagirait-il déja du clan de "Bro (encore que le k de Iuk fasse difficulté) : la haute
fortune de ce clan se trouverait alors attestée'dés le ¥I1° siécle et le début du vin* siécle. Le
nom de cette Reine n'est pas indiqué dans les Tang chou, qui la désignent simplement
comme Ko-touen pj- |Sjr, Cest-a-dire la qatun, titre turc des femmes de qaghan. Mais,
daprés les annales et la généalogie tibétaines de Touen-houang (Bacot..., Documents...,
41-43, 88), la grand-mére de Khri-lde-gclg-bcan (qui, d'aprés ces mémes sources, régna
de 713 a'755) était une reine de 'Bro, Khri-ma-lod, mere de Khri-'dus-srofi (676-704) : elle
porta officiellement le titre de grand-mére a partir de 707, exercant la régence jusqua sa
mort en 71a. H est donc bien probable que Lou-mou du T'ong tiers doit étre corrigé en Mou-
lou et que cette transcription ainsi corrigée répond a 'Bro. Le -k de *Muét-luk pourrait
sexpliquer par les formes 'Bro’ ou Bro, attestées dans les documents de Touen-houang.

Apres la mort de Khri-sroii-lde-bcan en 797, le clan de 'Bro fournit encore une Reine de
laquelle naquirent les derniers grands Rois, du Tibet. La généalogie de Touen-houang
(Bacot...,, ibid., 89) dit que Khri-lde-srod-bean, le fils de Khri-sron-Ide-bcan, qui régna a
partir de 797, engendra dé Lha-rgyal man-mo-rje, I'épouse, de 'Bro, les futurs Rois Khri-
gougJde-bean (Ral-pa-can, 8i5-838) e t'Uri-dum-brtan (Glan-dar-ma, 838-842). Dans I'édit
de Karchung, qui est de Khri-lde-srod-bean, celte Reine est appelée Khri-mo-legs de 'Bro,
ailleurs encore Lha-rgyal-guii-skar-ma de 'Bro, etc. (Tucci, Tombs, 54, 54-60).

Khri Ide-bcan, Khri-ld bean, Khri-geug-lde-bcan et Glan-d: furent donc les
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époux ou les fils de reines de 'Bro; or ce furent les trois premiers de ces Rois qui implan’
terent le bouddhisme au Tibet. Tout confirme que le clan de 'Bro soutenait le bouddhisme.

On trouve dans ' de la Maha i le nom de Khri-gz ags de 'Bro, un
des ministres et généraux de Khri-sron-ide-bean (Bacot..., Documents..., i3a, i54),
encore grand ministre et &'patenlé sous Khri-lde bean (Tucci, Tombs..., 54).

Plusieurs personnages de 'Bro sont mentionnés parmi les traducteurs du Tanjur (M. Lalou,
Répertoire. .., 1, a30) ou dans les manuscrits tibétains de Touen-houang (M. Lalou, /. A.,
1939, I, 5i6, n. 1). L'auteur — ou le copiste — du Formulaire sanskrit-tibétain publié
par J. Hackin était de 'Bro.

Le clan de 'Bro était fort ancien. Dés I'époque de Sron-bcan sgam-po, Khri-bzan de
*Bro fut un des ambassadeurs que ce Roi envoya au Cachemire (Thomas, J. R. A. S., 1927,
61). Un certain Cun-bzan de 'Bro devint grand ministre en 728 (Thomas, ibid. 57; Bacot...,
Documents..., 48). Comme la plupart des patronymiques de la noblesse tibétaine, 'Bro était
aussi le nom d'un district territorial, d'un fief (tribal district, dit M. Thomas). D'aprés les
sources tibétaines, ce fief avait son centre dans le Nord-Est du Tibet (Thomas, J. R. A. S.,
ig 30, 279), ou encore au Geaft, dans le Tibet central (Thomas, Literary Texts. 1, 377).

Comme on I'a vu ci-dessus, le Tang chou dit que le clan de Mou-lou était originaire du
Yang-tong  fAJ. Liidentification et la localisation du Yang-tong restent incertaines. Au
vu” siécle, le Che-kiafang tche de Tao-siuan (composé en 650, T. 2088, g50c), dans son
itinéraiie de Chan-tcheou (Si-hing) et du Koukounor au Népal, situe le pays des «petits
Yang-tong» au Sud-Est du Tibet (T'ou-fan); & partir de ce pays, en continuant vers le Sud-
Est pour se rendre au Népal, on traversait une passe qui marquait la frontiére méridionale
du Tibet, & environ 9.000 U du Népal. D'aprés une source quil ne nomme pas, mais qui
doit étre Tsd, cmiviii, 21a, Bushel! (J. R.A. S., 1880, 527) situe les «grands Yang-tong»
au Sud de Khotan, entre les «petits Yang-t'ong» a I'Ouest et les T'ou-fan (Tibétains) & I'Est ;
cette localisation est suivie par Franke dans le vol. 11l de sa Geschichte des chinesischen
Reiches, 363; mais au vol. 11, 3gg, le méme auteur classe les Yang-tong parmi les peu-
plades tangoutes du Kan-sou et du Koukounor. Autre contradiction chez M. Herrmann, qui
dans Southern Tibet de Sven Hedin, V111, 453 (Stockholm, 1932), définit les Yang-t'ong
comme une tribu du Tibet oriental, puis, dans son Atlas of China (Harvard University,
1935), les met au nord de Lhasa, dans le centre du Tibet. De son cdté, M. Teramoto a cru
reconnaitre dans I'inscription de 822, sur la face postérieure, le nom d'un roi de Gyud-drun,
pays qui! identifie au Yang-tong des textes chinois et quiil localise dans le Sud-Ouest du
Tibet (Otani gakuh6, K, 111, 554 , 566). Cette identification a été admise par Naitd Torajird
(Kenki shoroku y/ f ~ >Tokyo, 1928, 330); mais Fujita Toyohachi (Tosei koshdshi
1o kenkyil * ffl % . Saiiki hen W & $ . « 822, Tokyo, igSS) I'a
repoussée, certainement ajuste titre.

Les Histoires des T'ang (Bushel), 444 ; cf. Tsd, cmiviii, 20 b) rapportent quen 634
Sron-bean-sgam-po s'allia avec les Yang-tong pour attaquer les T'ou-yu-houen, qui furent
chassés au Nord du lac Koukounor; or, dans les annales tibétaines (Rgyal rabs), on lit que ce
Roi confia son armée & un nommé «Gya-thun», qui battit les «Thu-lu-hun», c'esba-dire les
T'ou-yu-houen : Gya-thun serait ainsi I'équivalent tibétain du chinois Yang-tong; mais
Laufer (Loan-words in Tibetan, T. P., XVII, 4i5) et, aprés lui, M. Tucci ont montré que
cette partie du Rgyal rabs est un simple démarquage de textes historiques chinois plus ot
moins mal compris : I'équivalence Gya-thun= Yang-t'ong n'a donc aucune valeur.

Le Yang-t'ong était encore indépendant du Tibet en 641 et 647, car a ces dates il envoya
des ambassades porter tribut en Chine (Ts'd, cmbog, 9a, 11 a). Il semble Mavoir été incor-
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pore dans le royaume tibétain que postérieurement & Sroii-bcan-sgam-po, du temps de Kao-
tsong (050-683 ; Ts'0, cmlyiii, 21a), vers 679 (Kieou, cxevi a, 3on, trad. Bushel!, 450;
Tang, coxvi a, La; Ts'6, m, 9b-ioa). C'est a une date antérieure a sa soumission au Tibet
que se rapporte le texte de Ts6, cmiyiii, zia, qui localise le grand Yang-tong au Sud de
Kkotan, & I'Ouest du Tibet. Ce texte ajoute, en effet, que le grand Yang-t'ong s'étendait sur
plus de mille U d'Est en Ouest, et comptait 80.000 ou 90.000 soldats d'élite; il y avait
quatre ministres qui S'occupaient chacun des différentes affaires du pays (ibid., cmixii, 3a).
Ces informations ne peuvent se rapporter qu'a un pays indépendant.

Plus tard, au début du ix" siécle, les Yang-tong sétaient répandus jusque dans le Tibet
oriental. On a la-dessus une indication trés nette dans le T'ang chou, ccxvi b, 6a (Bushel!,
500), ol il est dit que les Monts Pourpres (Tseu chan ~ [J, Bayan-khara), ol
Lieou Yuan-ting reconnut, en 822, les sources du Fleuve Jaune, se trouvaient tta la fron-
tiére méme du pays du grand (ou des grands) Yang-tong» ( jj) fg) [I). Cest donc
bien dans le Tibet oriental qu'on situait a cette époque le Yang-tong. Un autre témoignage
(T'ang, coxvi b, 7a, trad. Bushell, 523) en est que, lors de la guerre civile du milieu du
ix" siecle, un des partisans de Chang Pi-pi mobilisa contre Chang K'ong-jo une armée de
guerriers Sou-pi, T'ou-yu-houen et Yang-tong; or les deux premiéres de ces tribus rési-
daient dans le Tibet oriental (cette armée fit du reste défection au moment de combattre).
M. F. W. Thomas (Nam, Londres, 1918, i5) propose ingénieusement d'expliquer Yang-tong
par Byan-thah, «les plateaux du Nord». [Cf. Add., inf., 372.]

En résumé, du temps de la controverse de Lhasa, le clan de 'Bro, originaire du Yang-
t'ong, devait avoir des attaches dans le Nord-Est du Tibet, aux confins de la Chine : ainsi
s'expliqueraient la tendance sinophile de ce clan, la protection qu'une Reine de 'Bro accor-
dait aux bouddhistes chinois vers la fin du vin” siécle, le fait qu'un demi-siécle plus tard
un ministre de 'Bro, auquel sa culture avait gagné I'estime des Chinois, gouvernait la région
du Koukounor.

Je reviens maintenant a I'inscription de 822, ol un personnage de 'Bro est mentionné
comme p'yi binn, trministre de I'extérieur», cest-a-dire soit ministre des affaires étrangéres
(Laufer, T.P., 191/1, 75), soit plus vraisemblablement, comme le veut M. Tucci (Tombs...,
62), ministre des affaires extérieures a la cour royale. Laufer travaillait sur un estampage
levé a Lhasa probablement au xyiii” siécle, et acquis a Pékin, en 1869, par Bushell qui en
a publié¢ dans J.R. A. S., 1880, 535, une reproduction excellente, mais oll manque une
partie de Pinscription : on my trouve que les textes bilingues de la face antérieure de la
stéle (ce sont les deux versions du texte méme de I'alliance jurée ; la version tibétaine en
a été éditée et traduite, en 1909-1910, par A. H. Francke, dans Epigraphia Indica, X, xx,
89-93, d'aprés la reproduction de Bushel!) et de la face latérale de gauche (liste des asser-
mentés tibétains, en tibétain et en transcription ou traduction chinoise); le texte, tibétain,
de la face postérieure (d'aprés la traduction japonaise de E. Teramoto, Otani gakuhd, X,
m, 552-562, 565-568, traduction qui inspire au moins autant de confiance que celle de
Waddell, J.R. A. S, 1909, 927-9/11, c’est un exposé des antécédents de I'alliance de 822
et des circonstances dans lesquelles elle fut conclue, avec un historique des relations sino-
tibétaines) et le texte bilingue do la face latérale do droite (liste des assermentés chinois,
en chinois et en transcription tibétaine) ny figurent pas. Un estampage complet a été
publié depuis par Lo Tchen-yu, Chen tcheou howo kouang tsi jell LI jjl, VI, 1,
Chang-hai, 1909; mais les planches sont si mauvaises que celte reproduction est & peu
prés inutilisable. Dans son déchiffrement du texte chinois, Lo Tchen-yu donne du passage
relatif a Mou-lou la méme lecture que Laufer. Un autre.estampage complet, datant proba-
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blément de T'ér'e T'ong-tche (1862-1875), a été publié, avec une bonne étude sur la stéle,
dans Kenki shoroka,3i et suiv., par Naitd Torajird (qui posséde également un estampage
incomplet— face antérieure et coté droit +v. probablement du xvii® siécle).; les .planches
sont fort belles, mais 'estampage., plus ‘tardif, ne vaut pas celui de BusheH. Enfin M. Lg
Tchrang-p'éi ifi t* (Luo; Chitrngpeir, «The Northwestern .Dialects of Tarng and 'Five
Dynasties»; Ac. Sin., Inst. Hist, and Phil., Monogr. A, N° 12, Chang-hai, ig33, aprés la
p: 168) a publié une reproduction des deux faces latérales, d'aprés un estampage ayant
appartenu au célébre bibliophile Miao Ts'iuan-souen |§| ~ et qui se trouvait, en ig33,
au séminaire sinologique de I'Université dé Pékin; I'estampage est & peu prés de méme
valeur que celui:de Bushell, parfois moins bon, souvent meilleur.; les reproductions sont
trés lisibles, quoique un peu moins claires,que celles de Bushell
- Daprés I'estampage complet de Naitd, M. Teramoto a transcrit et traduit, les quatres
faces de Pinscription, [Qidni gakuhd, X, m, sept. 1929, 537-575; cf. ibid, X, iv, déc. 1929,
854); -son s'éloigne de celui de Laufer :

P'yi blon thogs Mu bzan

i m R ¢ Mm

De son coté, dans sesAncient historical Edlc!s at Lhasa, J, R A. S, 1911, 4*5,.n. 5,

434, 1 19, Waddell, lit le tibétain ainsi :
*Fyi blon da Modulo) i&...

et sefforce d'expliquer k'ablo ou K'alo comme un titre. Cette lecture st pas confirmée
par M** Marcelle Lalou, qui a bien voulu examiner les estampages publiés par. Bushell et
Naito, et dont le déchiffrement corrobore pleinement, pour le tibétain, celui de Laufer, que
ma propre lecture confirme aussi pour le chinois; nous croyons méme pouvoir risquer une
conjecturé sur les syllabes suivantes =

Pyi bon ‘b0 zan K bzan Iha(?) po bean(T)

Btk it mm #.na 1
* Jai eu ultérieurement la satisfaction de trouver confirmation de cette lecture dans I'es-
tampage reproduit par M. Lo Tch'ang-p'ei, ainsi que dans le déchiffrement qu'en donne Iui-
méme ce savant («Northwestern Dialects», Tyé).

Sur quoi repose I'étrange lecture de Waddell? 1l déclare utiliser I'estampage de Bushell,
en le comparant avec la copie de visu qu'il aurait lui-méme prise & Lhasa en iqo4, «devant
le Jo-khan» (/. A. A. S., 1911, 388, 3g3). Gelte eye-copy dune’ inscription qui était déja
trés effacée au xvm?” siécle inspire d'autant moins de confiance qu'oii peut se demander si la
stele vue par Waddell était bien celle de 822. Dans Lhasa and its Mysteries (Londres, 190!
364), cet auteur décrit, devant le Jo-khan, deux steles différentes. L'une, qir'il a photograpl
(ibid., 340), est une grande stéle de style chinois moderne, avec base et couronnement sculpté,
entourée d'un encadrement de magonnerie et surmontée de deux saules gigantesques. Le
texte, tout martelé de grosses Cupules, serait celui d'un édit contre la petite vérole datant,
selon Waddell, de 1796 et rédigé en chinois, avec un «titre» (heading) en tibétain, mais
écrit verticalement. L'autre monument, tout proche, serait «le pilier du traité ancien, que
Waddell appelle Doring (i. . rdo-fins, la Pierre Longue, nom déja attribué par Bu-ston.
trad. Obermiller, 11, 177, & la pierre qui portait I'inscription dé Ral-pa-can sur ses victoires
en Chine). «Le saule» — on en voit nettement deux sur la photographie — ombragerait
la fois les deux monuments.

Cependant, lorsqu'en 1882 S. C. Das visita Lhasa, ce nest pas devant le io-khah qu'on lui
montra le Doring (nom que Rosichili, dans une note, interpréte au sens de «pierre ancienne» : la
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pierre d'il ya longtemps), «un. monolithe... haut de 8 & 10 pieds, sur un piédestal has, portant
une inscription en tibétain et en chinois dont les caractéres se laissent lire facilement» : ce
monument se trouvait prés d'un pont & I'entrée de la ville (S. G. Das, A Journey to Lhasa
and Central Tibet, Londres, 190a, i48-i5i). Das mentionne également, mais sans Sy arré-
ter, une stéle proche d'un «peuplier», devant le Jo-khan. Son Doring mest autre que «the
tall edict pillar, a monolith in dark granite, about 18 feet high», que Waddell décrit devant
le Potala (Lhasa and its Mysteries, 334, avec une photographie, 336), et qui se trouve en
effet, d'aprés son plan de Lhasa (ibid., 33i), prés d’un petit pont et non loin de la porte
(Har-sgo bkag-glin) par laquelle on entre & Lhasa en arrivant de I'lnde. Waddell a publié
et traduit (0. R. A. S., 1910, 1247-1282) les inscriptions tibétaines qui, selon Iui, figurent
sur trois des faces de ce pilier du Potala, et qui dateraient respectivement de 730, 764 et
84a. Mais il n'a pu, dit-il, en obtenir ni estampage, ni photographie, et les textes qu'il en
publie reposent sur des eye-copies taken with the help offield-glasses. On peut se demander
ce que valent des documents relevés par ce singulier procédé, dont Waddell semble avoir
fait sa spécialité; du point de vue sinologique, le commentaire historique dont il accom-
pagne ses traductions fourmille de bourdes. D'aprés le voyageur japonais Aoki, dont les infor-
mations semblent généralement dignes de confiance (ouvrage cité ci-dessous, 32), le mono-,
lithe du Potala fut bien érigé au vni' siécle, mais il porterait maintenant un décret de
I'époque mandchoue sur les rapport sino-tibétains.

Les auteurs chinois du xyui* siécle sont unanimes & situer I'inscription de 822 devant la
grande porte du Jo-khan, a I'ombre de deux saules qui passent pour avoir été plantés sous
les T'ang par une princesse chinoise (Wei tsang tong iche jjlif [jil ~ Gjj , vt, éd. Tsong chou
tsi tehveng, n° 3136, 133; Si tsang tou kao | f [i§( [il M °  Houang tchaofan chou yu
ti tsong chou, vin, 5 b).

Si divers voyageurs ne I'ont pas trouvée a cet endroit, clest que leur attention a dii étre
distraite par la stéle de la petite vérole, sans doute mieux, visible. C'est ainsi que Perceval
Landon, le 1t du Times, qui comme Waddell, I'expédition anglaise
de 1904, n'a remarqué, devant le Jo-khan, que la stéle de la polite vérole, dont il a publié
une excellente photographie (Lhassa, Londres, igo5, 293), et quil Sest donné beaucoup de
peine pour établir que cette stéle, tant par ses proportions que par la disposition respective
des textes, tibétain et chinois (le texte gravé face aii Jo-khan serait entiérement chinois), ne
saurait étre celle de linscription dont I'estampage a été publié par Bushell. De méme
M Teramoto, séjournant & Lhasa avant igo4, n'a pas réussi a découvrir la stele de 822 : il
na vu que celle de la petite vérole; & ce que lui ont dit les Tibétains, les cupules qui la d
gurent auraient été pratiquées par le peuple pour prélever des parcelles de pierre censées
prémunir contre cette maladie, dont les ravages au Tibet sont bien connus depuis I'antiquité
(Otani gakuhd, X, 111, 537-542). M. Teramoto, qui voyageait incognito, comme prétendu dis-
ciple de I'Aja-Huthukthu, le grand lama du Yong-ho kong de Pékin, ne put se risquer &
prendre des notes (c'est seulement lors d'un voyage ultérieur, en 1908, quil se révéla aux
Tibétains — au Dalai Lama en personne — sous sa Véritable identité, et I'introduction de
son article sur Finsciption de 822 projette une curieuse lumidre sur e role joué alors par
les bouddhistes japonais dans la politique de 1t
eis les dimensions de la stale, et ce quil entrevit du texte chinis (il y distingua les mots -
If tiiofi£ EDfix Z,— M >ttles Tangut, une des races des Cing Indes... »), le per-
suadérent que Iinscription de 822 devait étre cherchée ailleurs, sans quil pat savoir ol

D'autres voyageurs ont été plus heureux. W. M. Mac Govern (Mon voyage secret a Lhasa,
Paris, 1926, 228) décrit, devant I'entrée du Jo-khan, d’une part le «monument de la petite
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aussitt prise d'une dévote ardeur, fut illuminée d'un seul coup M. Elle
rasa sa sombre chevelure, et se couvrit du vétement foncé ; elle fit briller

vérole», de I'autre le grand monolithe, entouré d'un mur de pierre, qui porte le teste du
traité sino-tibétain «de 763» (Cest-at-dire de 8aal. Sir Charles Bell, qui a examiné les
steles de Lhasa avec le concours des autorités tibétaines, mentionne également ces deux
monuments et déclare que celui de 82a se trouve «a I'ombre de deux saules, derriére un mur
de maconnerie et le mur d'une maison» (Tibet Past and Present, Oxford, 19271, 271). Dans
un livre illustré de superbes photographies (Lhasa, the Holy City, Londres, ig38, i52), le
grimpeur bien connu F. Spencer Chapman, qui (avant de réussir, en mai 1987, l'ascension
du Jo-mo-lha-ri) a sé¢journé a Lhasa d'aoQt ig36 a février 1937 avec la mission Gould,
rapporte que devant la porte du Jo-khari, sous deux saules mutilés par la foudre en 192/i,
se trouve la stele de la petite vérole, tandis que le monolithe ol est inscrit un traité sino-
tibétain se dresse ctout prés». Mais cest M. Aoki Bunkyd A TIC  fjfc, dans son Voyage au
Tibet (Chibetto yuhi I0f Tokyo, 1920 198, 197), qui donne de ces deux monu-
ments la iption la plus dont I'ouvrage est
nettement supérieur a celui de son onmpamote Kawaguchi Ekai (Three Years in Tibet,
Londres, 1909), plus connu parce quiil en existe une édition anglaise, donne une photogra-
phie de la stéle ancienne (p. 191), quil décrit comme un simple pilier de pierre (apparemment
carré, d'aprés la photographie), haut d'environ deux ken (soit 2 m. 60) et situé a lintérieur
et au Nord d'un mur d'enceinte limitrophe, a I'Ouest, de la grande rue qui contourne le Jo-
khaii. Le pilier est surmonté d'un petit toit de pierre; on n'en voit qu'une partie au dessus
du mur d'enceinte, celui-ci enfermant également le fameux saule qu'on croit issu, rapporte
M. Aoki, des cheveux de Sakya dont I'icone se trouve dans le Jo-khan; mur et pilier sont
tout proches d'une maison qui se voit au fond de la photographie. Selon certains, ajoute
M. Aoki, ce pilier naurait été érigé quau début du xvuiO siécle, lors de la soumission du
Tibet en I'ére K'ang-hi; mais, d'apres ce qu'il a vu des textes mal lisibles, M. Aoki le croit
bien plus ancien, antérieur au régne du Roi Glad-dar-ma qui fut, dit-on, assassiné lorsquil
était en train d'en lire les inscriptions. Quant a la stéle de la petite vérole, elle aussi photo-
graphiée par M. Aoki (op. cit., 196), C'est la méme qu'ont seule photographiée Waddell et
London. Elle se trouve, explique M. Aoki, devant le mur d'enceinte, & Textérieur, sous les
branches retombantes du saule (on voit deux saules sur la photographie), et porte une double
inscription, en chinois sur une face, en tibétain sur I'autre, les deux faces étant martelées
de cupules grosses comme des tasses A thé, et qui visent, pense M. Aoki, & imiter les cica-
trices que laisse la petite vérole. La confusion de la stéle de la petite vérole avec le pilier
de 822 doit étre courante & Lhasa parmi les Tibétains eux-mémes. C'est en effet cette stéle
qu'en 1989, lors de I'intronisation du X1Y' Dalai Lama, les autorités de Lhasa montrerent,
comme étant celle de 822, au haut fonctionnaire chinois délégué au Tibet pour participer &
cette cérémonie (cf. Tchou Chao-yi, Larsa Kien wen ki [sup., 9], pi. Il et p. 9).

Telles sont les informations incroyablement décevantes dont on dispose a I'heure actuelle
sur un des monuments épigraphiques les plus insignes de I’Asie. Toute I'étude philologique
du texte en serait, elle aussi, a reprendre sur estampages; le déchiffrement lui-méme n'en
ajamais été poussé a fond

— g E, M, #] ITii '[f « Hou est pour Kien

M 9)j fef; >tik& ifm Kan |43 répond & (abhinila, épithéte sanskrite des

cheveux (cf. Lin Li-kouang, L"aide-mémoire de la Vraie Loi, Paris, 19/19 72, n. 1); tche yi
A (un vieux terme pré-bouddhique) est le kasaya, teint en sombre.
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dans le champ des passions la perle de lamoralité(l), et transparaitre le systéme
du Dhyaaa dans l'onde du recueillement: gloire qui défie toute métaphore,
fat-ce méme I'image de la fleur de lotus non souillée par la vase ! Habile
a pratiquer les artifices salvifiques (*), elle attirait, afin de les convertir, les
ames*des vivants; et a maintes reprises, a la tante maternelle du Roi, de la
famille Si-nang-nan, et aux femmes des grands du pays, au nombre de trente
et plusW, elle précha la Loi du Grand Véhicule : et toutes en méme temps
entrérent en religionW, N'est-ce pas la se montrer I'égale de Prajapati, la
premiére des nonnes ? Il y eut aussi le religieux de grande vertu, Pao-tchen,
Administrateur de I’Eglise, dont le nom de famille laic était, a I'origine, Y i) :
maitre de Dhyana qui ne laisse point sombrer la régle disci

linaire dans le

o ij ifle 'lh B : I®AK* comparé a une perle pure, image courante (Oda,
Bukkyo daullen 166); le champ des passions, que cultive le saint, métaphore tirée du Liki,
trad. Couvreur, I, 5sa.

@ Jil fill £j7 Jj? yfc : I'esprit en état de simaahi pareil & une eau transparente
autre image courante.

O~ M ph“-

sceur de la mére (ou, a la rigueur, femme secondaire du pére); Si-nang-nan (*siét-nang-
nam), Snaii-nam? Snafi-mam?... On peut penser A Sna-nam, nom dun clan tibétain
ancien et puissant, auquel appartenait effectivement la mére de Kbri-sron-Ide-bcan (généa-
logie de Touen-houang, Bacot..., Documents..., 89). Pans un document tibétain signalé par
M. Thomas (J. R.A.S., 1934, 990.; Tibetan Literary Texts,.., I, 286n.), il est question d'un
certain Lha-snaii, qualifié de Sna-nam-zan daii Rgya-cha, titre que M. Thomas interpréte
ainsi : (tonde [maternel-beau-pére du Roi], du clan de Sna-nam, et petit-fils de la Chine
[c'est-a-dire fils d'une mere chinoise]». Sna-nam serait, dans les RgyaDrabs, le nom tibétain
de Samarkand (Jaschke, Diet.).

W Tchoukia [fj ~ , pravrajya Les premiéres ordinations réguliéres (de moines ou de
nonnes) au Tibet remonteraient, d'aprés la tradition indigéne, au régne de Khri-sron-lde-
bcan (755-797); elles auraient été conférées par des moines de I'école Sarvastivadin
(Bu-ston, trad. Obermiller, li, 190; Rgyal-rabs, trad. Laufer, T. P., 1908, 9, n. 2; Francke,
Antiquities..., 11, 86), venus au Tibet soit du Cachemire, soit aussi de la Chine (cf.
Tachibana, Shikyo kenky(, X, iv, ia3). Cette tradition doit dater d'une époque ot I'école
Sarvastivadin avait été reconnue comme seule orthodoxe, au Tibet, en matiere de discipline;
draprés Bu-ston (ibid., 197), c'est sous le régne de Ral-pa-can (815-838) quiil fut prescrit de
ne traduire, des Ecritures du Petit Véhicule, que les textes reconnus par les Sarvastivadin. Le
traducteur chinois Chos-kyi-rin-chen (Dharmaratna), qui travailla sous ce méme régne, passe
pour avoir appartenu a I'école Sarvastivadin (Confier, Cat., Mdo, xcv, 8; Otani Cat., n® 1004),
alors qu'en Chine le Sarvastivada ne s'est jamais constitué en école. — Cf. infra, 34, 190.

M X fi ff $ A M * M &§ - Yi' Prononciation ancienne £ fg,
*Ngiek, ou  Ji[, *Ngak; Pao-tchen, ~joyau-vérité»; (tde grande vertu» (ta to), titre honori-
fique, sk. bhadanta, tib. beun-pa (ou banche)-, tradministrateur du sanghan (seng Cong), dig
ecclésiastique chinoise.
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Yi mest pas un nom chinois. On pourrait penser a Rin-chen-mchog (Ratnottara), un des
‘ept premiers moines tibétains (Rgyal-rabs, trad. Laufer, T. P., 1908, 9, n. a; Bu-ston,
;rad. Obermilier, 11, 190), qui fit des traductions sous les régnes de Khri-sron-Ide-bcan
Cordier, Cat., Mdo, coxvi, 2) et de Ral-pa-¢an (il collabora avec Buddhaguhya, Bgyud, b,
a3, qui vécut sous Ral-pa-can, Bgyud, bdui, 9, et avec Sarvajnadeva, Bstod, 1, 44, 46, lui-
néme collaborateur de Jinamitra, Mdo, boa~boudi, 1, lequel vécut sous Ral-pa-can). Mais
Rin-chen-mcog était de Rma; et tchen jpt pour utlara ne va pas de soi.

Le titre chinois de seng tong ~ ~  avait alors son équivalent au Tibet, car dans les docu-
nents chinois de Touen-houang il est question de seng tong — ou dautres titres chinois
analogues — portés soit par des Tibétains, soit par des Chinois soumis & I'administration
ibétaine.

Clest ainsi qu'a la fin du ms. 2807 du Fonds Pelliot de la Bibliotheque Nationale, texte

*bouddhique) contenant I'éloge du Roi du Tibet (ijic Jg il A ‘ft )t du prince
héritier J| ~ ) et de ses onze fréres (-f* — j{$ £8?), de hauts fonctionnaires —
commissaire militaire (fjj CJ, pour §£ ). «commissaire aux tribus» ( pj) il>) et

autres —, de la Reine secondaire (), de famille King (? gg ~ A~f.R)> et de ses filles
(U} &  tP) ainsi que des fonctionnaires locaux — gouverneur général () ~ $}).
adjoint du commissaire aux tribus et autres ( yi nonon se trouve
mentionné le seng Pong qui «administrait le clergé tibétain» (7 des deux préfectures de
Koua )£ 'Jjj (dont le chef-lieu était I'actuel Koua-tcheou-tch'eng  jj|| jjfo au Sud-Est de
Ngan-si ~ If) et de Cha fj}  (chef-lieu : Touen-houang) (/& fp ~
[pour m ft m * fi)-

Peut-étre ce personnage n'était-il autre que le seng tong Wou A (g-  auquel est
consacrée une inscription rédigée sous le régime tibétain par Teou Leang-ki y'f "
(Pelliot, Gi-ottes de Touenrhouang, VI, pi. 354 Tsiang Fou fféf , Chor-tcheouwen lou fd? 3

& éd.du Songfen che A 1909, 7 b-10 a, éd. de Lo Tchen-yu, 1924,
44-66; Tchen Wan-li ~ 31, Si hing je ki |If ff 3 Pékin, 1926, »71-172;
Ishihama Juntard ig  |j| i, , «Tonko zakkd jife  AH| ~ » Shinagaku, V, 323
326). Cétait un pur Chinois; son pére, un nommé Wou Siu-tche A U] 1 ancien

fonctionnaire de la Cour des T'ang ou il administrait la maison d'un prince impérial
@ jif /0 JE jjy  <M)> aw'f été nommé commandant du poste militaire de Kien-K'ang
(s® JU M- (i), o1 une garnison de 5.300 hommes avait été établie en 695, entre Kan-
tcheou «f* J11 (I'actuel Tchang-yi /jj| 1) et Sou-tcheou j|j' }j (I'actuel Tsieou-ts'iuan
fgj ~ JD, a I'Est de Touen-houang (cf. T'ang, xI, 8 a; Kieou, xxxviu, 2 a; Tseu,
coxv, 39 6). 11 avait occupé cette charge pendant plus de vingt ans, puis avait été replié
sur I'Ouest, avec ses troupes, lors de la conquéte tibétaine vers 766, et avait participé
ala défense de Touen-houang, ou il avait fini par s'établir définitivement. Sa femme était,
elle aussi, une Chinoise du centre, originaire de Nan-yang  pg, dans le Ho-nanactuel.
Leur fils, entré en religion dés son adolescence (jjr -f- {U M i f(F A A, ne
tarda pas & avoir dans la contrée de nombreux éléves, tant moines que laics, auxquels
il semble avoir enseigné a la fois les éléments du bouddhisme et ceux de la culture
confucianiste, comme il arrivait souvent aux maitres bouddhistes — on le sait par d'autres
sxemples — dans ces régiuns excemriques de la Chine (3~ & ffcAi H T f)

i1 jy. fit 1 f R A ti [lire fa]éi)v 11 fut al°rs nommé,
apparemment par IEmpereur de Chlne «comréleur du bouddhisme, (maitre en) dharma
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et en vinaya et, par cumul, professeur propagandiste» (JA A A 12 ¥ ®
# P] M % 31 ffc )» titre <uil PorU Pendant Plus de dix ans,
aprés quoi il recut, par un «nouveau décrets, celui de «directeur du bouddhisme [et]
professeur» (& TC IH 8 Pl #={$ [Pour Ifcl W - Ce second décret
émanait du Roi du Tibet, dont Iinscription fait un pompeux éloge, en termes
tels que ce texte ne peut avoir été rédigé qua I'époque de la domination tibétaine :
«Plus de dix ans sécoulérent. Alors le Saint et Divin Bcan-po étendit son régime
civilisateur & une distance de dix mille lieues; tout le voisinage fut heureux de sy rallier.
Il my eut plus de précautions & prendre A la frontiére; son influence purifia tout. Le
soleil du Buddha reprit son éclat; les nuages de la sainteté se reformeérent. Afin d'attirer
[au bouddhisme] les auditeurs et les étudiants, le maitre [le seng tong Wou] révéla
amplement les théses des Cing Ecoles [du Petit Véhicule]; et, afin de faire progresser les
débutants, il exposa en large les principes des Trois Véhicules. (Grace a lui) ils
pénétrérent a fond (les doctrines) du Vmaialarti et du vijraptimatra, et étudierent de
bout en bout (les méthodes de) I'école horizontale (transversale, «en plan») et de I'école
verticale («en coupe» : il s'agit du subitisene et du gradualisme). Ils connurent la vacuité
dii sensible, et furent illuminés de-I'éveil subit; ils wmprlrem Ia na(ure devell et
sinstallérent dans le non-agir (ou, au sens
e, AH); + m aM miiee A R« M
m=Mmzn- m m ,

nt&an ntssge, Um m -#Hp&e mmm

fa i"T A "M»ff) fi iiS M ) Recevant un nouveau décret, il fut promu controleur
du bouddhisme et professeur.» Plus tard il recut encore le titre d’administrateur du sangha
(seng fong), ainsi que I'atteste le titre méme de I'inscription.

Dans d'autres manuscrits de Touen-houang, on trouve des éloges en vers de quatre pieds
[tsan IH) se rapportant a un «maitre Wou» (~.  jpj), qui est probablement le méme
personnage que celui de I'inscription précitée. L'un de ces poémes, intitulé ~ ~ %]
jijf (n° 4660 du Fonds Pelliot, 28*texte), a pour auteur un nommé Teou Leang-K'i de Fou-
fng S, J) i qui, malgré la différence dorthographe de son nom, doit étre
identique au rédacteur de Pinscription du seng tong. Un autre, signé Ki ( 1J]), est sans
doute encore du méme auteur (  ff) >J ft fcf jiff, dans le rouleau n° 66&0).
Un troisiéme est dd & un nommé Tchang K'ieou ijj| ~ , fonctionnaire et lettré local dont
le nom reparait dans d'autres manuscrits sous la forme Tchang King-kiieou jIH ilpi
(0u]$). Cetle piéce porte le titre suivant : Eloge du portrait du Maitre Wou, bhadanta
[versé dans fe] Tripitaka, de la préfecture de Cha [Touen-houang], traducteur de sitra

plement, dle. textes bouddhiques] sous les grand Tang (fcM tj/ fijl i

De ce troisiéme texte, il existe a la Bibliothéque Nationale au moins deux recensions.
L'une (au verso du n° 2913 du Fonds Pelliot; une autre copie de cette recension, avec
une ou deux variantes, se trouve dans le rouleau n° afidio) est datée de 869 (JU  jU
+ * * 3£ fi £ JI + A B ® ffii Z, fi estfautifpour £, *); mais
cette date ne doit pas nécessairement s'entendre de la composition méme du texte. L'autre,
non datée (nF afifio du Fonds Pelliot, 2/1" texte), porte un nom de copiste ou de diascévaste

r ft fi 'Il j&f SU)- Comparées I'une a l'autre, ces deux recensions
comportent plus que des variantes; il semble que le manuscrit daté de 869 ait été
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remanié et corrigé d'un Lout & i'autre, & ime époque ou dans un milieu ol les bons
rapports que le maitre Wou avait entretenus avec le gouvernement tibétain n'étaient pliis
considérés sous un jour favorable. Les deux recensions, toutes deux postérieures, ainsi
quil ressort des derniers vers, a la mort du maitre dont elles contiennent I'¢loge,
rappellent les honneurs dont l'avaient comblé d'abord le Boi du Tibet puis, plus tard,
lors du retour de Touen-houang a la Chine, le gouverneur Tchang Yi-tch'ao, libérateur
de la ville (vers 850). Mais les deux manuscrits différent sensiblement dans leur fagon
de présenter les faits :

M». AB60.
I » ffo ... Le Saint et Divin Bcan-po,
& $ M iUo Qui vénérait la tathala [cf. Add., inf., 380],
W K fctto Par des décrets approcha Vupadhyaya [Wou],
M M S % o Voulanten faire le Maitre de I'Etat.

Avec des centaines de yi d'or,
MM % %0  Ses délégués sen vinrent au galop;

Les desseins du Boi de la Vacuité [le Buddha]
xg g *+Q  Sontinsondables et sublimes !

E®A ito Des que les communications furent établies avec la
civilisation des T'ang,
| W 1 o Noffrit son bonheur [punya?) pour [en faire bénéficier]
le régne éclairé [de 'Empereur
Le Directeur des Travaux, qui servait le pays,

m 10
MM MM O 1nvita avec insistance notre maitre.

MMMio udesirait quil lui parlat du mjvanavaia flire %,
1 ftllo Etaquil secondat les étendards civilisateurs [7]
Avant que ne fussent révolues Une année stellaire,
une saison de givre,
B M2 do Déia [le maitre Wou] parvenait au [Nirvana] sans
appui (nirupadhisesa, lire ~  jjjc). . .

Ms. agi3.

Le roi barbare, le Bean-po,

BAIM AG  Quiaspirait [ accéder] au Palais du Dhyana,

De ses décrets approcha la Barriére Pourpre (la
Grande Muraille, les confins de la Chine, ol se
trouvait Touen-houang),

Liinondant de ses faveurs insignes.

M & iifao Avec des centaines deyi dor,

100 io Ses délégués sen vinrent au galop;

£EP?M #o0 Sublime [lui parut] la Porte Sombre [le bouddhisme],
Insondable et merveilleuse!
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g »Jg'flio Désque [Touen-houang] eut fait retour & la civilisation
ang,
Ulto 1l propagea du bonheur [pum/a] jusqu’au Domaine Impé-
rial (la capitale chinoise);
o Le Grand Gardien le servit respectueusement,

E MU Uo Etle promut Maitre de I'Etat

aalic M ].1.0 1l P'invita & lui parler du vijiianavada,

mm 1t Et a en faire resplendir I'éclat.

M m zuo Avantque ne fussent révolues une année stellaire,

une saison de givre,
Ses prédications étaient achevées [dans le Nirvana] sans
appui. ..

Ainsi le bean-po, qualifié de »saint et divin» dans le ms. 8660 — ce sont ses épithétes
habituelles et, en quelque sorte, protocolaires dans les textes rédigés en chinois sous le
régime tibétain — , devient dans le ms. ac)i3 un »roi barbare». Clest lui qui, d'aprés
le ms. 4660, veut faire du maitre Wou son kouo che gf| gjjj (»maitre de I'Etat», conseiller
bouddhiste attitré du souverain, rajaguru, purohita...), sansy réussir du reste, semble-t-il;
draprés le ms. agi3, ce titre lui est conféré par le »Grand Gardien» (taipau fa ),
Cest-a-dire par Tchang Yi-tch'ao : on sait en effet quaprés la reconquéte de Touen-houang
Tchang 'Yi-tch'ao avait été gratifié par la Cour des T'ang du titre honorifique de tai pau
(cf. in 168, n., 317, n.); dans le ms. i660, ce titre est remplacé par celui de »Directeur des
Travaux», sseu kiong Y[ autre titre honorifique & peu prés équivalent, mis. ici
probablement par maniérisme littéraire. Dés les premiers vers du poéme, le maitre Wou
est célébré comme »maitre de I'Etat» (ms. A660 =7~ A i o JIi IHifirl o5
ms. apt3 : A A i 0;7cS E tfo); le ms 2gi3 glisse sur le fait quil
s'agissait de I'Etat tibétain. Selon les deux manuscrits, le maitre Wou meurt dans
I'année qui suit la reconquéte de Touen-houang, donc vers 8ig. Or Wou le seng tung,
d'aprés I'inscription qui lui est_consacrée, occupait depuis une dizaine d'années des
charges ecclésiastiques dans cette ville lorsqu'il en recut de nouvelles de I'administration
tibétaine qui fut établie & Touen-houang vers 787 (ci-dessus, p. 35); il pouvait donc étre né
aux environs de 755 ou plus tard, et rien nempéche d'admettre qu'il soit mort, a un age
avancé, vers 8A9, et que le seng tong de I'inscription soit le méme que le ho-chang des
€loges. On notera en passant que si, comme lindique le titre de ces derniers, ce
personnage avait traduit des textes bouddhiques, il devait s'agir de traductions d’une langue
étrangére en chinois, jprobablement du sanskrit : c'est ce que semblent, en effet, impliquer
deux vers de son éloge (ms. 4660 : iff  gfcjfco ft EI Si # oi ms- 2913 =

ft ® jg#0).-
Dans Gendai bultkyd, ©ov (ao0t ig35), 37, M. Tachibana s'étend longuement sur le
titre de »tou tong du Tibets, fa ~ | (analogue & celui de seng tong), quaurait
porté un autre traducteur dé la région de Touen-houang, Chos-grub (Fa-tch'eng ~
bien connu pour ses versions sino-tihétaines et tibéto-chinoises ; mais sa source m'échappe!
etje crains quil n'y ait 1a une des inexactitudes qui déparent les travaux de ce tibétologue.
En conclusion, e titre de seng tong appliqué par Wang Si (qui était de Touen-houang)
a un dignitaire de Lhasa, vraisembablement tibétain, n'a rien de surprenant puisque
ce titre est attesté dans des régions de la Chine qui étaient alors soumises & 'administration
tibétaine.
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champ des passions, et sait discourir a pleine bouche sur les textes sacrés,
siitra et sastra; avec un zéle toujours croissant, il observe la Loi du Buddha :
et arrivat-il méme qu’on dépecat son corps matériel(l), jamais il ne se laisserait
troubler ni ébranler, poursuivant imperturbablement ses exercices de Dhyana

Et encore, le moine Siu-k’ie4’i, fils héritier du roi des Sou-p’i (3, qui pratique

0 E B f, ripakya.

mbm,# « mftes; U um—ii# t5 M, fo@®
fit f1- M Si M H fE Peut-étre vaudrait-il mieux
ne pas traduire au conditionnel, car les épreuves de ce néophyte fanatisé, se laissant
taillader au cours de ses exercices de dhyana, ne sont peut-étre pas pure littérature.
U incombe au Bodhisattva, pour bien cultiver le dhyana, de ne-pas se laisser distraire de
la quiétude lors méme que son corps serait déchiré ou mis en piéces (yat Ioéye vikiryaméne
tat. iyam paramita; i ,
dans s.rsasanuccaya éd Bendall 187). Dans le Nord de la Chine, en 1020, le gouver-
nement des Le?a fut obligé dinterdire aux moines bouddhistes de se briler le corps, de
se taillader les doigts; d'aprés une inscription de cette époque, au Yun-kiu sseu prés de
Pékin, les gens du peuple eux-mémes se torturaient parfois, lorsqu'ils venaient en
pélerinage a ce temple, en se brdlant les doigts ou la téte, voire en se suicidant
(VVlIMUgeI Féng, History of Chinese Society, «Liaon, Philadelphie, 19/19, 303 e* n- 2h).

fi M BCjE pj ? il P 1 Siu-Kie-ti semble étre la transcription,
probablement incorrecte, de quelque nom sanskrit (Sugati ..). Sou-p'i est le nom chinois
de la tribu appelée en tibétain So-byiou Sum-pa et dans les documents Kliarosthi Supiya,
tribu de race peut-étre Hiong-nou ou turque et qui avait son centre, au vi° et au vu” siecle,
dans le Nord-Est du Tibet (Pelliot, T. P., XX, 330; Petech, Biv. Studi Or., XXII, 87-88 ;
Thomas, Tib. Lit. Texts, 1, 78, i56 et suiv.).

En 754, les Sou-pi avaient été réduits a soumission par les Tibétains, qui tuérent

leur roi: le fils de ce roi se réfugia avec ses dignitaires au Long-yeou || , clest-a-dire
dans la province correspondant en gros au Sud-Est du Kan-sou et au Nord-Est du Ts'ing-bai
actuels et qui avait son centre administratif & I'Est du lac Koukounor. De Ia, il fut envoyé
a Tch'ang-ngan, oii I'Empereur Hiuan-tsong le regut avec honneur (755), I'investit comme
prince et l'autorisa & porter le .patronymique impérial des T'ang (37 jfS iii
2j5 ; cf. Tang, cocvi A, 8a, trad. Bushell, hj3, 531-53a; ibid., ccxxi B, 65,
trad. Chavannes, Documents sur les Tuu-kiue. .., 169; ibid., cxivii, 1a; Kieou, ex, 5a, 3
[dans ces derniers textes, les Sou-p'i portent le qualificatif de T'ou-yu-houen,
JSE Bifcji Tseu, comi, 56; Tso, arixv, 6, gnboy, 235, cmbowii, 21 b; le bulletin de
victoire présenté par les ministres fut rédigé par Souen Ti et se trouve dans le
I'siuan Tang wen, ccexi, 125-i3b). Le nom de ce fils du roi des Sou-p'i était Si-no-lo
A ppd) (ou Sino  fff). Dans notre manuscrit, aucun nom laic mest indiqué :
sagirait-il du méme personnage, qui, repris par les Tibétains lors de leur conquéte du
Long-yeou, aurait été emmené a Lhasa ol il aurait fini par.entrer en religion? 11 est qualifié
de sseu tseu  §jij du roi des Sou-p'i; ce terme, que j'ai rendu par fils héritier, peut
désigner soit un fils de la femme principale, soit un fils adoptif.

La transcription Si-no(-lo) (*Siét-nak-1a) semble recouvrir le nom tibétain Stag-sgra
(cf. inf, 294, n. 3). On la retrouve telle quelle, ou avec des variantes, ou. encore
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avec fermeté : radieuse est la perle de sa moralité; son corps est revétu du
froc aux cent rapiécages, son esprit compénétre la triple vacuité D). Et ils
disaient & notre grand maitre : «Tout notre regret, grand maitre, est que vous
soyez venu si tard, et de n'avoir pu ouir plus tot cette Loi !»

Ce fut, tout d’abord, en I'année cheti M que notre grand maitre recut soudain
un édit éclairé, dont voici la teneur : «Le Moine Brahmane et autres déclarent,
par mémorial, que le systtme de Dhyana, dit d’Eveil Subit, enseigné par
le(s) moine(s) chinois, ne correspond en rien a ce que précha la Bouche d’'Or,
etils demandentqu’il y soit mis un terme immédiatement» Notre maitre
de Dhyana se prit alors a rire doucement(5), disant : «Allons donc ! Les étres
de ce pays-ci seraient-ils a ce point dénués de toute prédestination au Grand
Véhicule, qu'ils se laissent molester par I'armée du Malini@ ? S'attireront-ils

précédée de Louen |jjf (Blon), dans divers textes chinois o elle s'applique 4 des personnages
expressément qualifiés de tibétains (T'ou-fan [fE£ ) : un grand chef militaire qui attaqua
Kan-tcheou et Koua-tcheou en 726-727 et fut alors mis a mort par ordre du bcanpo
Stag-gra khon-log, cf. in/., agli, n. 3); un autre qui fut fait
prisonnier par Ko-chou Han a Che-plou, prés du lac Koukounor, en 709 (RE {| 13}
m m m :Tseu coxvi, 51 b; cf. in/, agdj; un autre qui fit sa soumission & la Chine
vers 7yi (j§ ff ou |£ f$ : Kieou, xm, 7b; ccxvi B, 8a, trad. Bushel!, 506;
Tang, cowi B, All); dautres encore qui vinrent en ambassade en Chine en 781 (p|S
fp &' *Blon Stag-sgra? Kieou, coovi B, 1b, trad. Bushell, US6; Ts'S, cmbocx, Taa,
VX066, 10 a, amxovti, 17a) et en 805 ( ~ 1 Kieou, xiv, aa, oxvi B, ga,
trad. Bushell, 5n). Le prince des Sou-p'i devait avoir adopté ou regu un nom tibétain.

M Lepo na il (pour ) est le vétement de haillons, pamsuleiila ou kantha,
souvent simple synonyme littéraire de kam/a La triple vacuité peut sentendre de
multiples fagons, sur lesquelles il est superflu diinsister ici, car en employant ce terme
notre auteur visait surtout  réussir un effet de parallélisme avec po na.

w ~ Cette formule parait impliquer que la propagande de Mahayéna avait
obtenu des succés déja durables lorsque ses. adversaires intervinrent contre lui, ce qui
concorderait avec le récit de Bu-ston. L'année chen correspond probablement & 792 p. C.
(/- 177)- R .

P) Cest-a dire : ils demandent a I'autorité — au Roi. 1Lne peut s'agir d'une «demande»
faite & Mahéyana lui-méme par I'autorité, car une telle formule serait impossible de la part
du Roi : or un «édit éclairé» ne peul aner que de P'autorité royale.

« ® * w & * rcflE&w:Slfl#
P Orat ®*|>># «-

WM fEW H 1 Yeoujan, qui exprime généralement la modération, la douceur, est
ici un impressif du rire 1fi), comme dans Tchouang-tseu, Wieger, Taoisme, 11, 210,
1 3, oil il s'agit d'un personnage qui se rit de I'opinion du monde (voir les commentaires).

+ % EL,&n*m m ‘ik:W}mm/iimmwTatch>eng
tchong sing, mehéyana-gotra (30 est une variante fautive, mais courante, pour ), Ia
«famille», la catégorie de ceux que leur «nature» prédestine au salut par le Grand Véhicule.
Cest le tathagatayana-gotra du Lankavatara, éd. Nanjo, 63, 108

P 1



je demande a

mois
sens, et présentérent & plusieurs reprises des questions, s'efforcant de mettre
en défaut notre maitre. Mais lui, dont I'esprit clarifie jusques au fond la vérité,
cette nasse, trouvait réponse a chaque question : tel le vent purificateur qui
enroule les nues, ouvrant aux regards le ciel lointain; tel encore le miroir
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leur propre perdition, en tenant la Loi que j’enseigne pour contraire aux
principes du Buddha ?» Puis il s'affligea sur ces ames ; ses larmes coulérent
a flots; et, révérencieusement prosterné devant le Buddha, il s’écria : «Si
tant est que les étres de ce pays-ci aient des prédispositions pour le Grand
Véhicule, et que la méthode de. Dhyana que j'enseigne ne soit point fallacieuse,
scuter avec les adeptes du Petit Véhicule, afin de décider du
vrai et du faux!1). Alors vibrera le tambour de la Loi, ébranlant ciel et terre;
alors soufflera la conque de la Loi, renversant monts et pics ; et, pour peu que
mes paroles ne soient point conformes a la vérité, voici mon veeu : que, devant
notre Saint Souverain, le Foudre aux foulées secrétes me réduise en poussiére,
pauvre religieux que je suis *2)!» Et il mémorialisa en ces termes : Je demande
humblement a sa Sainte Majesté de réclamer au Moine Brahmane ses ques-

tions 1*1, afin que nous en débattions ensemble et vérifiions le sens des textes
sacrés*4). Il faut qu’on sache & quoi s'en tenir; et, s'il semble que ma doctrine
soit le moins du monde aberrante, alors je demande a ce qu'il y soit mis
finw I»

«Ouil» dit le Seigneur*®). Et le Moine Brahmane et les siens, durant des
s en année(s) *7), passeérent en revue les stra pour en rechercher le

mnm» % * p,isn* MM
Wt 1 et son école, qni représentent pourtant un mateyanismc
trés avancé, se voient taxés ae hinayanisme parce quiils ne se rallient pas a I'extrémisme
sutntiste ; «On a toujours plus a gauche que soi... ». CI. inf., 160.

Mi tsi, «auxtraces secrétes» , est uue épithéte chinoise ée~ajrapani, éont Y étymologie sau-
skrite est mal connue (guhyai). Pin tao, «pauvre religieux», est un terme par lequel s
désignent eux-mémes les religieux taoistes ou bouddhistes.

P) Wen mou [S] g : plutdt des questions — des titres, des thémes de questionnaire —
quiune série ou liste de questions.

W Ou, au sens étroit, des sitra : king

«MwfeMBMME&, M« &m—&:"‘ fé », «f»
sion connue par le titre d'un ire du tseu d0 & Yen Tsouen §j| jg
des Han et par celui d'un ouvrage célébre de Kobo Daishi sur les trois religions chinoises),

sentend au sens de g* : il Sagit des principes directifs auxquels peut se ramener une
doctrine et qui font autorité pour elle.
~ 0 :formule tirée du Chou king, signifiant I'approbation du souverain.

(>Jcl M IH ~ tla controverse se poursuivit de mois en mois pendant au moins une
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précieux o, sitét qu'on |'approche du jour W, toute image apparait Lien dis-
tincte. Quant aux Brahmanes et autres, les arguments leur manquaient a
mesure qu'il parlait, et chacune de ses interprétations les trouvait cois. Déja
ils se savaient perdus, le sort ayant brisé la pointe de leurs armes; piais ils
songeaient encore a résister dans l'orniére. C'est alors qu'abusant certains
grands du royaume ils ourdirent le dessein de se les associer et de former une
cabale

Il 'y avait deux moines tibétains, K'i-ché-mi-che (et?) P'i-mo-lo(33 qui
connaissaient le corps comme un amas d'écume et s'adaptaient profondément
au ... du DhyanaW : dés lors qu'il s'agissait de sacrifier leur corps pour la
Loi, eussent-ils jamais pensé a eux-mémes(6) ? Et, soit en s’allumant sur la
téte du feu ardent, soit en se dépecant le corps au couteau aigu, ils moururent
en s'écriant : «Nous ne supportons pas de voir que, pour nuire a la Loi du

4>Lin hien go t ttapprocher de I'auvent, du bord de la porte ou de la fenétre. Dans

hiuan toou Kiuan est au chang cheng, «enrouler, circonvolution»; dans la termino-
logie scientifique moderne, ~ ||| se dit des cirrus. &
IMK M IC E 1if M- Yue $1 semble avoir ici la valeur dont ee est

affecté dans le style technique des commentaires bouddhiques : «Du point de vue (particu-
lier, «restreint») de ..., pource qui est de ...». — Fen , au Kiu cheng : «lls savaient
que leur sort était...» — Kiutch'd jji ||( : «résister dans I'orniére», allusion & I'anecdote
du roi Keou-tsien 'pfj jH de Yue dont une grenouille, gonflée de rage dans I'orniére de la
route, osa braver le char (Han Fei tseu, k. ix); ou encore a la mante du Tchouang-tseu (iv,
Wieger, Taoisme, 11, 287), qui dresse ses pattes dans I'orniére pour résister au char (jfct
A H t 2 $i) ouencore audicton f $ | «que le char de
(levant soit une mise en garde pour le char de derriére b» Malheur & ceux qui ne savent pas
changer d'orniére («retourner leur char», disons-nous), qui sobstinent, par exemple, a
lutter pour une cause perdue d'avance; cf. le texte de Fou Leang cité Pei w
*NK i Mo2 L Lolstgfeft 10 1 - B* ta
s «grands», ces courtisans (ta tchierj ~ ). conspirer avec eux, en recourant
K de faction, yong tang
jfPiU fl ajH Ti8f 1 1 1 f - A- Coupure incertaine. Pi-mo-lo
((semblablement Vimala. K'i-chd-mi-che a une allure sanskrite, mais ne se laisse pas
1: peut-étre a'» est-il pour Khrif Il y avait au Tibet, sous Khri-sron-Ide-hcan, un
laou Vimalamitra, fréquemment mentionné comme auteur et traducteur dans le Cata-
Pjdu Tanjur; mais c'était un Indien (Cordier, Cat., Mio, xvi, 8; Bil-ston, trad. Ober-
r.11, 190), du Cachemire (Padma than-yig, trad. Toussaint, 3s0).
~ ffI ffi. Tsiu mo : I'écume, la bulle (budbuda), image de
antialité. Le dernier caractére est de lecture incertaine : il semble que ce soit B
ne! le Dictionnaire de K'ang-hi donne entre autres les prononciations po, fou et les
|fléau, battre les épis au fléau, gerbe d'épis, faisceau de fléches». Aucun de ces sens
S connu comme métaphore du Dhyana. [Cf. Add. 380]
MTt fl m ,ft «# 11 a ?IP.estpour m-
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Dhyana et la calomnier, on ait recours a la cabale et a la conspiration«) »
Uy eut encore plus de trente moines tibétains, profondément éveillés a la
Vérité, qui, tous dans les mémes termes, présentérent le mémorial suivant :
«Si la Loi du Dhyana ne se peut pratiquer, nous demandons, tant que nous
sommes, & retirer nos frocs«2) et & vouer nos vies aux ravins et aux fos-
S€53) 1»

Alors, chez les Brahmanes, ce ne furent plus que regards fixes et langues
enroulées, foies en déroute, esprits vitaux a la débandade; mis au pied du
mur, on se retournait pour regarder son ombre, toute honte bue et les jambes
tremblantes«4). Comment le Petit Véhicule edt-il pu poursuivre le combat?
Les orniéres brouillées qu’il laissait sur le terrain témoignaient d’une cause
mal défendue, tandis qu’on voyait haut dressés toujours les étendards de la
Grande Doctrine, dont les champions gardaient du courage a revendre«5).

En I'année siu, le i 5 de la i re lune«6), fut enfin promulgué ce grand édit
«La doctrine du Dhyana qu'enseigne Mahayana est un développement parfai-
tement fondé du texte des sitra; il n'y a pas la moindre erreur. Que désormais
religieux et laics soient autorisés a pratiquer et a s’exercer selon cette Loi !»

Posément le grand maitre me dit, a moi Wang Si, petit enfant sans talent :
«Vous qui étes lettré, trouvez donc un titre pour ces questions et ces réponses,
et faites-en une préface! »D’oll ce titre : Ratification des vraisprincipes du Grand
Véhicule d'Eveil Subit.

mna mmm  &#mmn,s ze%hmmmé&mé&
jlg ét1 M TiH5E ~ « Cf. Bu-ston, trad. Obermiller, ii, 196 : «Co-rma-rma and other
adherents of the Hva-s'an were distressed and, having smitten their bodies with stones, died,
as runs the tradition.» Dans notre texte, ces suicides sont présentés comme des rites de
protestation.

(>Kia-cha , kasaya.

M futiW  Keou ho, «(rouler dans) les ravins et
de la mort ignominieuse, sans sépulture, employée par hum
mort. Eux aussi menacent de se suicider pour protester

f,ARsti. i MM ifkpum MN*s ia
11S ifpl )}§' Aob» y*nS SH ~ , «se retourner pour regarder son ombre», soit par vanité,
soit en s'apitoyant sur soi-méme, expression classique. Sieou tsiang , «le mur long»,
c'est-a-dire élevé, image de la doctrine de Confucius qui paraissait a ses disciples d'une hau-
teur inaccessible, Louen yu, XIX, sxxih.

fossés, formule classique
en parlant de sa propre

© U >bfl .«K A H . Les comiéres
en désordre» (laissées par les chars de guerre) et les «étendards dressés», images de la
défaite et de la victoire, Tso tohouan, lrad. Couvreur, I, i50. Kouyu yujong jI( B*  jFj,
«achetez le courage que j'ai & revendre», ibid,., I, 10.

% ~Probablement 79/ (in/1, 177). Le i5 de la 1™ lune serait alors, selon le
calendrier chinois, le 19 février.
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[PREMIERE SERIE DE QUESTIONS ET DE REPONSES.]

Question. — De quel texte de sitra est extraite la doctrine qui enjoint de
regarder I'espritU) pour supprimer les imprégnations W?

Réponse respectueuse. — Elle s'autorise du Buddhosnisa-sutra, ou il est
dit : «Une seule des facultés sensibles étant retournée a sa source, les
six facultés sensibles parfont leur délivrance B).» Elle se fonde sur le

@ i (cf. de méme plus loin, P 1390, col. 5, car. 35). Le premier caractére est,
dans ce manuscrit, la graphie constante de tcho ~ (variante vulgaire de ), «attache-
ments; cf. p. ex. P 1310, col. a, car. 19; P 133 a, col. h, car. h. Mais cette graphie

est ici pour k'an ~ , cf. inj., 78, n. 1.
=f60: 7~ *6 U fa f£ 35c? Si k'i>vasana, les résidus de l'acte
passé, dont— par une sorte d'auto-atavisme karmique — I'esprit reste imprégné, en son

tréfonds subliminaire (alaya), sous forme de germes latents (bija) susceptibles de marir en
actes nouveaux.

@ — & UER ®>i\ $ ffi E- FoiinSkinS iM H (Buddhasmasiitra)
est un titre abrégé du 7§l #1 3K 7ig

e, mieux connu sous le titre, également abrégé, de [~ ] Isl  (Stiamgamasii-
ira), Taishd, n° gii5. Le passage, cité forme deux des vers prononcés par Manjus'l, k. vi,
igia

Le SOramgama-siitra, dont la premiére moitié (jusqu'au début du kiuan v) a été librement
adaptée et résumée par Beal (Catena of Buddhist Scripturesfrom the Chinese, Londres, 1871,
386-369), est un des ouvrages bouddhiques les plus répandus en Chine. Les origines en
sont peu claires. D'aprés le K'ai-yuan lou de Tche-cheng, qui date de 780 (T. ai54, ix,
571 ¢), il aurait été traduit 4 Canton par Houai-ti ~ , un moine chinois originaire de
Siun-tcheou  'Jfj (& I'Est de Canton), versé dans I'étude des siitra et des sastra boud-
dhiques, de la philosophie chinoise et de la langue sanskrite, avec la collaboration d'un
moine indien «de nom inconnu» qui en avait apporté a Canton un manuscrit sanskrit; ce
travail aurait eu lieu aprés le retour de Houai-ti de Tch'ang-ngan, ot il avait été appelé pour
prendre part & la traduction du Ratnakiita sous la direction de Bodhiruci. Or c'est en 713
que fut achevée cette traduction du Ratnakiita. Mais, d'aprés un autre catalogue du méme
Tche-cheng, également publié en 780 (Siu kou kin yi king tou ki, T. si5a, 371c), le
S&ramgama aurait été traduit le 18 juin 705, au monastére Tche-tche ~j ~ de Canton,
par une équipe composée du moine indien qui avait apporté le manuscrit — ce moine est
ici nommé Bramiti (falc NJSg  ,)IC gf @ jjf) — , d'un moine d'Uddiyana, Megha-
sikha[ra] (, | | | ty FOM M ,note:# « E ,JES &  lfcA
S A traduisait oralement le texte lu par Pramiti, de Fang Jong jjx jgiji, ex-haut
fonctionnaire chinois qualifié de «disciple observant le stia [c'est-a-dire ayant regu I'ordina-
tion] de Bodhisattva», qui «recevait au pinceau» la traduction orale, et de Houai-ti, qui
«vérifiait la traduction». Ces informations du Siu kou kin yi king tou ki semblent reposer
sur un colophon que Tche-cheng ignorait lorsqu'il rédigea la K'ai-yuan lou, & moins qu'il
nait préféré, et pour de bonnes raisons, ne pas en tenir compte dans ce dernier catalogue;
elles sont reproduites dans le Tcheng-yuan lou, de 800 (T. 3167, xiv, 87ha).
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Fang Jong n'est pas un inconnu. 1l avait été- revétu, tout a la fin du régne de I'lmpéra-
ice Wou, le 1" décembre 706, d'une haute charge de cour qui lui donnait rang de grand
inistre, tsai siang (Tang, 1, 86, Ixi, 156, IxxiB, 4ia, ooxix, a56; Tseu, covn, a5é);
rs de I'abdication de I'mpératrice (aa février 705), il fut incarcéré, puis déporté (le 3ou
4 mare 705) a Kao-tcheou je}  ( (actuellement Mao-ming ~ il dans le Kouang-
0, au Nord-Est de Kouang-tcheou-wan), ot il mourut {Tang, v, g a, 1x, 16a, cxxxix,
1; Tseu, covn, njb, covm, 38a). L'histoire officielle nous apprend encore que le pobte
h'en Tseu-ngang ~ le comptait parmi ses amis (Tang, cvu, 8a) et quil fut le
re de Fang Kouan ~ ~ (t 763). Ce dernier fit une brillante carriére sous Hiuan-tsong
Sou-tsong; d'aprés sa biographie, sii se plaisait 2 converser de taoisme et de bouddhisme»
'ang, couix, aa); une anecdote du Tang lai ts'ong chou, iv, montre Fang Kouan s'entre-
tint avec un taoiste qui lui rappelle comment, dans une existence antérieure, il avait été
fine bouddhiste. On s'intéressait donc, dans la famille de Fang Jong, aux religions autres
e le.confucianisme, et en particulier au bouddhisme. [Cf. Add., inf., 37a.]
Le Song kao seng tchouan, de 988, rapporte également, sans chercher a les concilier, les
ux traditions sur la traduction du Suramgama, celle du ITai-yuan lou (biographie de
iuai-ti; T. 3061, ni, 730 c) et celle du Siu hou kin yi king I'ou ki (biographie de Pramiti,
a., a, 718 ). Les commentateurs de I'épogue des Song (p. ex. Tseu-sivan ~ }Jjji, dans
1 Cheoudeng-yen yi chou tchou king # U jER £€ $1 de i030, T. 1799,1, 8a56-C)
Forcent d'expliquer qu'il existait deux recensions de la «traduction, ne différant.. . que
d "attribution qui en était faite d’une part & Houai-ti, de I'autre a Fang Jong, Pramiti et
1 ghasikhara (sans Houai-ti; cette tradition était déja celle de Wei-Kio 'f(€ ~ , premier
date des commentateurs du-Siramgama, peu aprés le milieu du vin* siécle, sil faut en
fire la citation qu'en donne I'auteur japonais Genei, dans I'ouvrage de 8ag qui sera cité
dessous); et ils ajoutent de nouveaux détails sur la transmission de cette derniére recen-
n a la capitale.
Déja dans le Kai-yuan lou on trouve celte note singuliére : «Lorsque le moine indien eut
levé le travail de transmission [et de traduction] du siitra, on ne sait ot il alla. Quant au
ra, il se trouva quil parvint ici [a Tch’ang-ngan] a I'occasion d’une mission officielle du
di [de la Chine, qmlappuna alacapitale]» (ji ~ fil f# f1 ~  J| & fit "2}
M M Jifc: T. ai54, ix, 571 c). Le Siu kou kin yi klng fou ki reproduit
le note, mais en ajoutant que Pramiti regagna I'Occident par mer. Sous les Song et les
an, la tradition s'agrémentait de nouveaux épisodes. D'aprés Tseu-siuan (loc. cil.), c'était
ir échapper au courroux de son roi, qui lui avait sévérement interdit d'exporter le texte
siitra, que Pramiti avait regagné en hate son pays dorigine, I'lnde centrale. Quant 4 la
duction, elle avait été formellement offerte (A ) Par Fang long & I'empereur Tchong-
ag (705-710); mais, comme celui-ci venait de monter sur le trone, elle passa, toujours
prés Tseu-siuan, inapercue a la cour, et seuls des adeptes du Dhyéna, ayant découvert le
nuscrit dans la chapelle impériale, en conservérent des copies quiils tinrent cachées : et
it Chen-sieou . le célebre maitre de Dhyana de I'école du Nord (mort le i5 avril
>), qui en aurait assuré la diffusion ultérieure dans la Chine septentrionale (cf. Song kao
g tchouan, T. ao6i, n, 738 b, in, 720 c; la traduction ne serait parvenue a Tch'ang-ngan
- sous le régne de Hiuan-tsong, en 713-741). D'autres exégétes des Song (Hien-houei
, Cheouleng-yen king yi hai jIf  fsc de 1165-1167, Tok. XXX, iv, k. v,
b) affirment que Pramiti avait été arrété et rembarqué de force, & Canton, par un envoyé
son pays d'origine. Et I'on rapportait encore, ce qui est plus intéressant, que le manu-
ilisé par Wei-Kio, lequel passe pour avoir été le premier commentateur du siitra
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(&n 751 ou en 766)-, provenait de la maison de Fang Jong (Song kao seng tchouan, T. 9061,
VI, 7386; cf. Weitsd  jilj, Tafo ting cheou-leng-yen king houei kiai  f$i 1J] it* &
Jg H # ffi, de i3/>9, Tok. XXX, vi, 1b).

* Les érudits chinois et japonais ont eu beau jeu a relever les invraisemblances, les contra-
dictions, les anachronismes qui éclatent dans ces traditions. Il n'est pas jusqu'a Tche-yi
9jj, le fondateur de la secte Tien-t'ai (538-5g8), antérieur de plus d'un siécle & la fameuse
<rtraductionn, qu’on n'ait voulu méler aux origines de celle-ci : on racontait qu'ayant eu con-
naissance du Siramgama sanskrit, il en avait prophétiquement souhaité la traduction (post-
face de 1167 au Cheourleng-yen king yi hai, Tok. XXX, iv, 9a &; préface au commentaire de
Wei-tsd, ibid., vi, 1é; etc.). Il est clair que les sectes se disputaient le fameux «atra. Il faut
rappeler, a ce propos, que le Tche-tche sseu ffjlj (ou |h) de Canton, ol Fang
Jong et son équipe sont censés avoir travaillé, était un des lieux saints de I'école méridionale
de la secte du Dhyana, depuis le séjour quy avait fait en 676 le fondateur de cette école,
Houei-neng ~ ~ ; c'est la aussi qu'au vi* siécle Paramértha avait traduit les oeuvres
d'Asahga et de Vasubandhu.

La suspicion qui n'a cessé de flotter sur I'origine indienne du Siiramgama est attestée de
haute date au Japon, ot le siitra a\ été apporté par le moine Fushd ~ 118, qui séjourna
en Chine de 733 a 75h. L'authenticité en fut mise en discussion dés I'époque de Nara.
D'aprés Genei & >auteur de la secte Sanron (Madhyamika) qui écrivait en 829 (Daijo
sanvon daigisho  ~ £ jijf ~ ]|, éd. Bukkyo taikei, Tokyo, 1918, vol. VII, k. in,
76-76), une conférence de maitres des écoles Madhyamika et de Vijnaptimétra fut réunie,
du temps de I'Empereur Shmu (t 756), c'est-a-dire aussitot aprés I'importation du «dlra,
pour trancher les controverses qu'avait suscitées cette question. Elle se prononca en faveur
de I'authenticité ; mais, quelques années plus tard, pendant I'ére Hoki (770-780), une mis-
sion bouddhiste envoyée officiellement en Chine fut chargée de recueillir de nouvelles infor-
mations. |l s'agissait de la mission de Tokusei | partie en 779 (Kimiya Yasuhiko,
Nissht kbtsii shi, Tokyo, 1996,1, 928); un laic chinois, nommé Fa-siang , déclara &
Tokusei que le Siramgama était un faux, composé par Fang Jong. En 779, les moines de
Nara, assemblés dans un des couvents de la capitale, signérent une pétition réclamant la
destruction du Siiramgama; mais Kaimyd ~ fljj , qui revenait de Chine d'oli il avait rap-
porté & son tour un exemplaire du siitra, refusa de signer, invoguant le fait que, I'année
précédente (778), I'Empereur de Chine lui-méme avait personnellement invité des moines a
expliquer ce texte.

Cette derniére information, sur la pétition de 779 et I'entétement de Kaimyd, qui aurait
finalement sauvé le Stiramgama, est tirée d’un ouvrage de Shiishd A > (12ft9-1351), cité
par M. Mochizuki Shinko jlg M fit  (3°dokydro kigen oyobi haltatsu  j; jffc © ~
Ui TEt >Tokyo, ig30, 299-24a) au cours d'une étude sur le Siramgama oii 'on trouvera
dautres documents japonais sur ce sujet. Si le Stiramgama put provoquer, dés son importa-
tion, de si violentes discussions au Japon — I'opposition portait essentiellement, comme il
ressort des documents cités par M. Mochizuki, sur des points de doctrine — , on peut étre
assuré quen Chine méme il mavait pas échappé aux critiques, aux attaques ; on sait qu'a
cette époque le bouddhisme japonais, du moins en matiére doctrinale, n'est guére qu'un
écho de celui de la Chine. Ainsi s'expliquerait le mystére dont s'entoure l'origine de la «tra-
duction» ; I'auteur, ou les auteurs, du siitra auraient eu intérét a voiler leur identité, surtout
sil sagissait en réalité, non pas d'une traduction, mais d'un faux fabriqué en Chine de toutes
piéces. Car on ne sait, dans les traditions résumées ci-dessous, ce qui 'emporte en étrangeté,
de ce moine cantonais obscur associé avec un Hindou surgi & point nommé et qui séclipse
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peine achevé ie travail, de cet autre moine indien, non moins obscur et qui connait le chi-
ois assez bien pour interpréter eh cette langue un texte philosophique des plus ardus, de ce
aut fonctionnaire chinois déporté de la cour et qui, sitét arrivé dans la résidence désignée
ourson exil, s'en absente pour gagner Canton, ou surtout de I'insistance avec laquelle ces
raditions reviennent sur la facon dont le Stiramgama se transmit et se répandit dans le Nord.
Setous les témoignages cités plus haut, nul ne semble plus digne de retenir I'attention que
elui qui fut recueilli en Chine dés la seconde moitié du nu’ siécle, et que nous a transmis
N auteur japonais du début du X siécle, sur I'attribution a Fang Jong de cette ceuvre
ameuse.

Dans son étude sur le éiramgama, M. Mochizuki, reprenant et développant les arguments
ui militent contre I'authenticité dn siitra, montre comment la plupart des éléments
ssentiels, tant doctrinaux que scripturaux, sen laissent ramener a des sources chinoises qui
xistaient au début du v~ siécle; I'emprunt est souvent littéral. A. de Staél-Holstein a, lui
ussi, relevé dans le Siramgama des emprunts a des textes chinois antérieurs (Harvard
ournal of Oriental Studies, I, i, 136-i46); il observe, cependant, que la grande dharani de
é Sitatapatra, transcrite au kiuan vu du Siiramgama, n’existait pas encore en chinois lors
e la ctraductiona du siitra, la transcription de cette méme dharani par Amoghavajra (T. g it A)
tant, dit-il, postérieure & 706, date a laquelle Amoghavajra aurait commencé ses travaux.
)n sait en eilet (Tcheng-yuan lou, T. 2167, xv, 883 c) quen 76a, a l'occasion de I'anniver-
aire de naissance de Tai-tsong, Amoghavajra offrit a I'Empereur, avec une icone de Marici,
in manuscrit sanskrit de cette dharani. Mais rien ne prouve quil nen ait pas publié des
ranscriptions bien avant cette date ; ses biographes rapportent qu'il avait commencé a tra-
luire des textes sanskrits dés le temps ol il était disciple de Vajrabodhi (de 720 & 7/11).
T'est du reste & Vajrabodhi — arrivé en Chine en 719 — que certains auteurs japonais
Itrib'uent importation de la dhérani (voire méme la composition de tout le Siramgama)
it si ces dates paraissent encore trop tardives, nadmettra-t-on pas qu'antérieurement a
Vajrabodhi des manuscrits de cette dharani — la plus longue et I'une des plus réputées de
aut le répertoire bouddhique — aient pu parvenir en Chine, et quune transcription — mala-
Iroite, comme le montre Staél-Holstein — en ait pu étre incluse dans le Siiramgama chinois?
lu début du vin" siécle, vers la fin du régne de I'lmpératrice Wou (elle-méme friande de
nagie), le Tantra était déja de mode en Chine, et la littérature en était abondante (cf. Lia
ii~kouang, Punyodaya, J. A., ig35, 11, 85); M. Mochizuki reléve(op. cit., 286-287) divers
lassages du Siiramgama oii I'on peut voir des allusions & la préface du recueil de dhérani
raduit par *Atikiita () au milieu du vu” siécle (T. 901), ainsi quaux renseignements rap-
lortés par Yi-tsing, en 695, sur les études relatives au vidhyadhara-pitaka qui, d'apres ce
lelerin, étaient cultivées & Nalanda des la fin du vu” siécle (cf. Ghavannes, Religieux émi-
wnis, foa). Contrairement a ce que pensait Staél-Holstein, la présence, dans le Siramgama,
I'une dharani authentiquement sanskrite ne saurait constituer une preuve de I'authenticité
lu reste de cet ouvrage, Cest-a-dire du fait quil reposerait tout entier sur un original

Mais si le Stiramgama, comme tout porte a le croire, est un apocryphe chinois, ce nest
ias un faux grossier; et si son auteur, pour des raisons d'actualité, pour complaire au go(t
le son temps ou pour d'autres motifs qui nous échappent, voulut y inclure une dharani, il
Teut sans doute pas de peine & trouver en Chine un manuscrit tantrique de bon aloi et un
nterpréte capable de lui en fournir une transcription passable.

A défaut d'une étude approfondie, une premiére lecture du Siramgama laisse I'impression
Iuiil sagit de I'euvre d'un excellent écrivain chinois (serait-ce Fang Jong, ou quelque autre
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lettré de la cour qui aurait tenu a brouiller sa trace?), brillant styliste, bien au courant de
la philosophie bouddhique, mais dont la pensée se meut néanmoins dans une atmosphére
chinoise; la couleur, le ton sont chinois ; certaines interprétations étymologiques sont pure-
ment chinoises par , i, 109 c, 1. 10); les allusions au taoisme outrepassent le cadre
de simples emprunts terminologiques (nu; 145 c, sur les sien j[J| qui, malgré I'équivalence
cla-sique, ne sont pas des rsi comme traduit Beal, op. dt., 30-31, mais des immortels taoistes
a peine retouchés pour former, ix, 147 a, une septiéme gati; un autre passage est encore
plus nét, u, 150 b-i51 a; aussi inf., 78, n. a). Le doit étre tenu pour une d
principales, je dirals méme un des chefs-cPceuTe o) Stest exprimée, sous les T'ang, Ia pensée
philosophique chinoise, alors cantonnée dans le bouddhisme. Par sa forme et par son écono-
mie, il fait penser a certains traités de Fa-tsang (643-712), le grand écrivain de la
secte Houa-yen (Avatamsaka), et il rappelle par plusieurs traits les procédés dexposition
propres a lécole du Dhyana : méme recours a lillustration imagée, a I'anecdote, a I'élo-
quence du geste concret, si caractéristiques de la maniére chinoise depuis les logia de
Confucius ou les apologues d&" Tchouang-lseu (yuyen (@ )jusquaux cas (lcongngan Q  Jjj| )
ou aux histoires (kam teou §§ gjf) du Dhyana; méme sens du dialogue, plus libre et plus
vivant que dans la scolastique de I'inde.

Par Ia s'explique évidemment le succés durable dont cet ouvrage a joui en Chine jusqu'a
nos jours : il n'en est gueére, dans toute la littérature philosophique du bouddhisme, qui soit
resté plus lu, ni qui ait fait I'objet de plus nombreux commentaires a toutes les époques. Ces
commentaires ressortissent A toutes les écoles. Sous les T'ang, Wei-k'io appartient a la secte
Houa-yen (Song kao seng tchouan, T. 2061, vi, 738 c), ce qui n'‘émpéche pas Wei-Isd des
Yuan, qui est de la secte-du Dhyana, de réserver a ce méme Wei-K'io la premiére place en
téte de la liste de rmaitres de Dhyanan qu'il cite dans ses rCommentaires réunis» de 134a
(Houéi hiai 'G* , Tok. XXX, vi, 1a). Dans cette liste figure encore Tscu-siuan, ..des Song
(965-1038), dont e commentaire est pourtant d'inspiration Houa-yen (JE( JJ ff*  tt* i®
titr U ™>dit & Uou torS ki, T. a035, xxix, 293 c-ag4 a), mais que la secte du
Dhyéana réclame aussi comme I'un des siens : le Siu tch'puan long lou fl) »recueil
de biographies de maitres de Dhyana, contient une biographie de Tseu-siuan et précise que
les deux sectes, Dhyana et Houa-yen, le vénéraient également (AL ji]] ~ , T. 2077,
vu, 5ilab). La secte Tlien-t'ai est représentée , elle aussi, par plusieurs commentateurs,
dont Tche-hiu ~ jg des Ming, Ling-yao g j|| des Ts'ing (cf. Ono Gemmyd >V Jy

$j), Bussho kaiselsu daijiten i/c iff Jft, v, 56-67, 66). Dans le Canon
Chinos, le Stiramgama est classé parmi les textes tantriques. Un commentaire (T. 2233) en
est attribué, au Japon, a Kobo Daishi patriarche de la secte du Tantra

(Shingon). H est vrai que cette attribution passe pour douteuse (Ono, op.cit., VII, 453 4);
dans la secte Shingon on n'utilise pas — notamment pour la dharani de Sitatapatra — le
Siiramgama : cest dans la secte Zen (Dhyana) qu'au Japon ce sitra fait autorité (Mikkyo
daijiten % ffc ~ gy EL, Kyoto, 1933, Il, 1933 )

La partie tantrique du stra, au kiuan vu, nejoue en effet quun role secondaire dans
Iensemble de I'ouvrage, encore qu'il soit fait allusion dés I'épisode initial (j, 106 c, i4),
ainsi que dans la conclusion (*, 155 a, 27), & I'tflicace dharani qui protége de tout mal
et qui certes n'a pas été sans contribuer & la popularité exceptionnelle du sitra, auquel elle
ajoute un piment d'occultisme toujours apprécié des bouddhistes chinois. Le Siiramgama n'en
reste pas moins i une euvre phi i ol savére cette tendance au
syncrétisme généralement sensible dans les élaborations chinoises de la
Les exégétes y voient une conciliation du sing £ et du siang , c'est-a-dire du svabhava (nature
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propre, substance, étre en soi) et du nimitta (ou laksana, signes particuliers, aspect diversifié des
de I'absolutisme synthétique qui met I'accent sur l'essence indifférenciée (courant
Prajnapararaita, Avatamsaka, etc.), et de lidéalisme analytique, enclin & la psychologie
plutét qua la métaphysique, et qui étudie les dharma en leurs multiples particularités
(tendance Vijnanavada). Wei-po . sous les Song, écrit que le Siramgama «élucide
critiquement le sing et le siangn ( HJ ~ 41, Ta tsang king kang mou tche yao lou
U 11 @ fé H 1f.Ta, dans Shewa sobmokuroku B3 ft] $g @ U , vol. I, 668 a),
et Tche-hiu A~ des Ming le définit comme «une somme du sing et du siangn (

47, Yue tsang tche tsin [}] yiji, , ibid., vol. 11, 10860). Les biographes de
Tche-hiu rapportent comment cet auteur — un «éclectique» typique des Ming— ayant, dans
sa jeunesse, entendu enseigner le Vijnanavada par un de ses maitres qui opposait ce systéme
& celui du Siramgama, fut plongé de ce fait dans une crise de doute et ne parvint quau
bout d'une année entiére d'exercices de dhy&na  concevoir «qu'au fond il n'y a pas contra-
diction entre le systtme du sing et celui du siangn (4# ~ /p, 1jf.
cf. Méchizuki, BukkyB daijiten, IV, 356i)

Cest surtout du point de vue gnoséologique que le Siiramgama envisage les problémes
quil se pose. 1l enseigne que la perception ne réside ni dans le sujet (I'organe, la faculté sen-
sible, indriya), ni dans I'objet (visaya), ni dans leur contact («paréo), ni dans I'esprit (citta)
individuel, mais que toutes ces particularisations sont des illusions nées du désir, qui nous

fait depuis un passé é ; si Ton remonte ce courant jusqu'a sa source

(MEy e mmmmmss e & M e 0 oo

la tathata, | IVesprit (ro:00 «in Igf} )jj>), dont tout les

phénoménes wrpurels et splrlluels ne sont que des actualisations : «Le sensible et esprit
i qui i ivation], et les objets conditionnés [ou objectivés]

par I'esprit, ne sont que des actuallsauons de I'esprit; ton corps, ton esprit [individuel],
sont des actualisatigns de I'esprit (ranscendant qul st I'essence reel en sa trangcendante
luminosité» (& ggMe * 7 MM, &# &
& WmmmWw & + M m 4f[ 110 ] Cependan[— et voici la
«conciliation du sing et du siangn — cette essence méme ne se différencie pas des
phénoménes dont elle est la source et la substance, de méme que I'océan reste eau dans
les vagues, ou que le mouchoir qu'on noue reste soie en ses multiples nceuds. Aussi
les six sens et leurs objets (ayatana, dhatu, mahabhiita. . .) ne sont-ils ni des conditionnés,
puisqu'ils participent a I'essence absolue, ni des essences autonomes, puisqu'ils dépendent

de cette essence absolue (jj® ® m afc & 1E >11> nA c); ils ne sont ni unité ni

sextuplicité non A 77, v, ia30); les notions d'un et de sextuple sont

des_différenciations introduites par nous dans I'indifférencié ( fa} G jtf jo)
jig —1 Tv * ibid.). De méme I'espace mest pas multiple du fait

quion le considére en tant qu'enfermé dans des vases multiples, ni un parce qu'on peut le
considérer hors de ces vases (ibid.; cf. Mandikya Up., Karika, m, 3-7). Aussi suffit-il
d'accéder a cet indifférencié, unique réalité non illusoire, pour que les six facultés sensibles
sofent purifées en méme temps, dun seul cowp (fr "~ S A tA A —
ini on parvient alors a I'usage indistinct des
facultés sensorielles, qui se mettent & fonctionner les unes pour les autres (jft ~ ~ S

$ A ) @ cest ainsi quAniruddha voit sans yeux, qu'Upananda le naga entend sans
oreilles, que la déesse du Gange flaire sans nez, etc. (iv, ia3b-c). On remarquera qu'en
réintroduisant ainsi, dans la théorie de la connaissance, un principe absolu, le Siramgama
va & I'encontre du relativisme du Petit Véhicule, auquel le fonctionnement distinct des
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différents sens sert expressément d'argument contre texistenre d'une entité psychique indé-
pendante des sens (Milinda, texte pali, n, 3, 6 et 16; texte chinois, Ixi et wxxyii,
B. E. F. E-O., XXIV, 38, i45; Samyutta, V, ai8; Kcla trad. La Vallée Poussin, ix,
ada et suiv.; de DI ata, trad. ... 3ad). Le
est ici pour le ting contre le tiang, et sans doute slnsplre -t-il d'idées taoistes. Le taoisme,
qui est absolutiste et unitaire, enseigne en effet que les exercices mystiques conduisent a
la confusion des fonctions sensorielles (Lie-tteu, chap, n, trad. Wieger, Tacisme, 11, 84 : ijj
*D If *n Jf* JMo P : ~tchap.~iiid., 117 «rn JBI 5
SS (fil @ HIf)- Hprone une perception globale, se rapportant au total, et non au détail
des choses (cf. Granet, La pensée chinoise, 533) : »Lorsqu'on a unifié son esprit, on n'écoute
plus par I'oreille, on écoute par le cceur; et non plus méme par le cceur, mais par le
Soufflea (3 - Mmz « ffimz jy)& n mz B i>& unm
Z jil 1K Tchouang-tseu, .iv, Wieger, a33) Le taoisme, et avec lui le Siramgama-siitra,
vont contre l'insubstantialisme bouddhique. Aux v'-vi' siécles, les Chinois qui niaient I'exis-
tence d'une ame immortelle soutenaient que la vue ne peut siéger dans I'oreille, ni I'ouie
dans I'ceil (Chen mie louen de Fan Tchen, co. 450-5i5, trad. Balazs, Sinica, VII, vi
193¢, *3i),

Au début du siitra, c'est la perception visuelle qui est prise comme type de la connais-
sance; la discussion porte sur les rapports entre I'eil, son objet, la vision, et I'esprit (i-n,
107 0-n4c, trad. Beal, op. cil., ago-333). Mais, dans le passage que cite le dossier de la
controverse de Lhasa, il est question de I'audition. Les stances d'oli ce passage est tiré sont
prononcées, sur I'invitation du Buddha, par Manjus'ri qui insiste tout d'abord sur I'impor-
tance de I'audition : «C'esl, en ce monde, dans I'audition du son [de la prédication des
Buddha] que réside, en sa pureté, la substance de I'enseignement vrai ; si I'on veut recourir
au samadhi, c'est, en vérité, par l'audition qu'on y accéde, cest par elle qu'on se dégage
de la douleur et qu'on obtient la délivrances (jlfc~ A IfcilofiIf~ & ilF iiiolifc

Mob @ fio » nom &ca omes m mo;. i3°o- )
enstite 1'éloge drAvalckitesvara — en chinois, K he-yin || 1~ , *Avalokita-loka-
tvara (cf. Staél-Holstein, H. J. A. S., 1, 141, 35a et suiv.) — et du son (svara) de sa voix
(# W IfiUtf o~ WM W Ojetc>*a )e P**8' se référant aux enseignements
dAvalokitesvara (A || iff o fu M H M 0)> Manjus'i met en lumiére la
supériorité de I'ouie sur les autres sens, I'n homme qui se tient tranquille percoit en méme
temps le son de tous les tambours battus aux dix points de I'espace. La vue, le godt,
T'odorat, sont bornés par les obstacles qui en limitent la portée; le corps, organe du toucher,
est subordonné au contact; I'esprit, livré & lui-méme, ne conoﬂil que des pensées désor-
données (@ 0 zbo p h B 4 a &p 0

Tbid3 2fes Sons. a contriire. s entendent dravers murs, ot da 1o e de prés

|fil 0 y L'audition  apparait donc comme étant particu-
liérement propre  illustrer la doctrine gnoséologique du Siramgama, d'autant quelle joue
un role essentiel dans la transmission de la Loi (éravana— éruti). Qu'on se rappelle le motet
de saint Thomas d'Aquin :

Visus, lactus, gustus in tefallitur ;
Sed auditu solo tuto creditur.

Credo quiquid dixit Dei Filius ;
Nihil hoc verbo Veritalis verier.
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‘est suivant que I'essence du son (la sonorité, *svaratd) se trouve & I'état de mouvement
«calme, que les sons existent ou n'existent pas dans l'audition. On dit que, lorsqu'il
pas de son, il n'y a pas d'audition; mais, en réalité, cela ne signifie point que cette
ire perde alors son essence (sa nature propre, son étre) : cette essence de I'audition
pas détruite parce quil 'y & point de son, elle ne nait pas non plus du fait qu'un
oste. Elle est intégralement dégagée de toute dualité telle que naissance et destruction ;
«t réalité permanenté, éternelle» (H % ft ® 0gj 4*M W 033 ®

Imo# ftmmitommm

-g- ) ~ JE jfo’ 1, i3i a). L'audition, en son essence, ne dépend donc pas du
congu &tort comme un objet externe. Aussi Manjus'ti, s'adressant & Ananda, qui repré-
ici les «auditeurs» (éravaka), les adeptes du Petit Véhicule, le met-il en garde contre
lachement,excessifsau son de I'enseignement des Buddha, a la tradition de sa Loi, que
fe en sanskrit Un vocable signifiant «audition» (sruti) : «Tu aurais beau entendre toutes
ibriqués ésotériques qu'enseignent des Buddha nombreux comme des atomes : si les
is du désir ne sont pas tout d'abord supprimés, I'audition emmagasinée ne produira
1 ar. Plutot que d'écouter et de retenir (en les mémorisant) [les enseignements ou les
des] de Buddha et de Buddha [c’est-a-dire de nombreux Buddha], pourguoi ne pas
onner ta propre auditionfv (& Ifcfi0— HIS?PEFios U ds%

1*mg@ ismQw m o* «. >3.0). D'aprés
immentaires (Ft hai, Tok. XXX v, k. xvni, ig b; Huuel kiai, ibid., VI, k. xu.,.55 J),

rriler vers signifie quiil faut «retourner Iaudition vers son essence propre» (jiL Hi

ou encore «renoncer a l'audition pour en contempler I'essence propre» (A A M

I 'A) : «Auditionner ta propre audition signifie que, plutét que de mémoriser a la
mondaine, seiendes particularités d'audition dépendant de sons, la loi de Buddha
s que toi-méme [c'est-a-dire de Buddha considérés comme extérieurs au pratiquant],
¢ vaut retourner ta vision [ton examen contemplatif] vers I'essence de ta propre audition,
I"accomplir ainsi le véritable recueillement («amad/ii)». (g fa)

&m m,KM _mm % » mm; ™
ionfan tcheo JB , cb infra, 78, n. a). Assurément, continue le sitra, «I'audition ne
oduit pas par elle-méme., de fagon autonome, et c'est en raison du son quexistent les
(les mots) et les lettres» qui constituent I'enseignemeiit des Buddha; mais, «dés le
ent ol I'on se délivre, a la fois, de I'audition et du son, quel nom donnera-t-on a ce
ert a s'en délivrer? ( # ti Ea@!l f « 2 o0t ilil 1 o
o) dautres termes, expliquent les commentaires, cest par la science
na), produit de I'enseignement discursif, qu'on parvient a transcender le
[ue'celte science a rempli son but, qui est de détruire la croyance illusoire & une difié-
ation entre objet et sujet, entre le son et I'ouie, elle n'a plus de raison d'étre, et le
méme en disparait dans le naufrage de tout ce qui est susceptible d'étre nommeé : «Ce
ellé devait délivrer étant aboli, comment nommerait-on encore la science qui délivre?»
jrmm,m mmz », mn £ $N
est ici que se placent les deux vers que cite notre manuscrit :
«Une seule des facultés sensibles étant retournée 4 la source, —1  féfc UL 18 o
Les six facultés sensibles parfont leur délivrance.» m fflM o

1 saisira maintenant en quel sens ces vers peuvent illustrer la doctrine de I'illumination
iter. Le salut ne dépend pas d'un enseignement discursif et «graduel», procédant
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dautrui et consistant en sons perceptibles par I'ouie: il sobtient par la «contemplation de
I'esprit» {h'an sin 3|f ;jj»), c'est-a-dire par une introversion de I'esprit dirigée sur I'esprit
lui-méme en tant qu'«esprit \t», en dehors de dualité sensible. La per-
ception auditive, qui é I'audition de I' se présente comme particu-
lirement typique de ce processus. |1 suffit de transcender cette perception pour «retourner
4 la source», & I'absolu indifférencié (cf. v, laa c : «La faculté sensible et' son objet ont
méme source, le lien et la délivrance ne sont pas deux», A M fg| fSi, Efc fift jiC ).
L'absolu étant retrouvé par la voie de I'audition, cette expérience devient valalde pour
toutes les autres perceptions, qui se trouvent du- méme coup transcendées,

Cest ce que-le Siramgama illustre, un peu plus loin (vi, 13i a-b); par la comparaison
suivante : «Cest comme, dans le monde, un magicien adroit qui crée par magie des
hommes et des femmes : bien qu'on voie leurs organes se mouvoir, il faut qu'ils soient tirés
par un ressort [ou mécanisme] unique.; aussitot que le ressort s'arréte, ils retournent au
repos, et ces étres magiques reprennent leur nature de néant. Ainsi les six organes (ou
facultés sensibles) sappuient originellement, sur une essence unique [I'absolu, «l'esprit

etc.], qui se en six [d'essentiel et dé phénoménal,
d'absolu et de contingent : de méme les automates du magicien sont des combinaisons de
réel et dillusoire];.et, pour peu que sur un seul point [I'audition] s'accomplissent le repos
[de Ia, perception] et le retour [a I'essence originelle], les six activités [ces activités phéno-
ménales, yong jj] . *prayojana .., fonctions de I'«esprit transcendant», que sont les six

facultés sensor toutes o .
(mlft illio H Tto 4oku it &i€n ~» “ Mo
a « & °n a & & tto * m x ingo -itm— m mO0#

La comparaison n'est pas trés claire, et les commentateurs ne s'accordent pas sur le
détail des termes. En tout cas, malgré la citation quen fait dés le début de son apologie
.un «subitiste» aussi résolu que la maitre Mahéyana, on ne saurait conclure d'un tel pas-
sage que le Siramgama soit strictement «subitiste». L'utilité de I'audition graduelle, de
I'enseignement, n'est pas niée dans I¢ siitra; c'est, affirme-t-il, la science «graduelle» qui
prépare I'illumination «subite», le «retour a la source». Le Siiramgama, date évidemment
‘dun,temps oul la concurrence des deux branches, méridionale et septentrionale, de I'école
du Dhyana navait pas encore mis au premier plan I'opposition tranchée entre subitisme et
gradualisme (c'est au cours du vili" siécle, sous I'action de Houei-neng et de Ghen-houei,
que cette opposition prit un tour aigu et que le subitisme finit par I'emporter). La thése
du Siiramgama ressort nettement du passage suivant, qui figure vers la fin du sitra (x, 155 a) :
«Du point de vue de I'absolu (U Bg ), il y a éveil subit, et grace acet éveil tout est détruit
ala fois; du point de vue des faits [che les données phénoménales), il n'y a point
élimination subite, et Cest par un pmoessus graduel qu'on en vient a bout» (Eg i [p(
fé O~ f6 fé; O+ # n 'k % i o) Les commentateurs des Song, tous
gagnés au «subitisme» qui avait alors et depuis longtemps, complétement évincé le «gra-
dualisme», se montrent visiblement embarrassés par ce texte: Ils le déclarent «difficile a
interpréter»_( tffc # 8 A fu lit aM>Yi V» Tot XXX, n, k. xxx, go 0); et

un des patriarches du Dhyana au Japon (iaoo-ia53), parmi les critiques
quil formulait contre le Siiramgama, relevait le fait qu'on y trouve des passages établissant
des degrés dans la pratique du Dhyana (Hskyoki ~ J| Jjj, cité dans I'introduction de la
version japonaise du Suramgama, Kokuyaku daizokyd [g] non Tokyo, 1917,
1 IV, p. 3). Au kiuan vin du Siramgama, ih1 b-c, sont en effet décrits trois «degrés
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Vajra-stilra(*) et les stlra du Grand Véhicule, qui disent tous qu'on appelle
Buddha ceux qui sont dégagés de toutes les imprégnations de fausses
notions C'est pourquoi il est enjoint de regarder I'esprit pour supprimer
toutes les imprégnations de fausses notions congues par I'esprit.

Question. — Vous parlez de stilra du Grand Véhicule : qu’entendez-vous par
Grand Véhicule ?

progressifs» (3 fE  «%) dans I'exercice du samaihi, ces degrés formant le préambule
des cinquante-sept «états» (fjfc) que doivent parcourir les Bodhisaltva jusqu'a T«éveil
transcendant» (la liste de ces états, ibid., Tha a-e, est une somme syncrétique de termes
tirés de divers siilra et sastra, cf. Mochizuki, Jodokyo. .., aio et suiv.).

Sur ce point comme sur plusieurs autres, le Siiramgama se tient dans une «voie moyennes
qui ne pouvait satisfaire les sectaires. La question y est traitée ailleurs encore (v, ia50-J),
a propos de I'apologue des nceuds du mouchoir. Le Buddha, prenant un mouchoir de soie,
noue successivement six nceuds, qui symbolisent les six facultés sensorielles, tandis que la
piece de soie unique représente la substance absolue, I'«esprit transcendant». Cette substance
n'est une que par rapport aux six : pour peu que I'on dénoue les six nceuds, la notion
dunité disparait elle aussi (7~  —' Uj)' Mais* demande le Buddha, est-il possible de
dénouer en méme temps les six nceuds? Non, répond Ananda; ayant été noués successivement,
ils.doivent étre dénoués successivement : bien qu'ils soient de méme substance (la soie),
ils mont pas été noués en méme temps, et ne sauraient étre dénoués en méme temps.
11 en est de méme, dit alors le Buddha, des six facultés sensorielles. Les exégetes cherchent
ase, tirer de la géne que leur inspire également ce passage en remarquant — non sans
raison du reste, si I'on tient compte de la position doctrinale du Siramgama — quiil s'agit
1a, non pas d'une véritable succession des six facultés sensorielles, mais de la nécessité
d'effectuer la libération (le «dénouement», feint , mot qui sert aussi a traduire moksa,
nirmocana. ..) d'une de ces facultés (I'ouie), en la «contemplant», pour accéder ainsi,
automatiquement, a la libération de I'ensemble des six (Yi hai, k. xv, 99 b, glose de Tseu-
siuan des Song =

glose de Wei-k'io des T'ang : &

m* &*w=*1 :face- Ma », &MM sice
méme époque : j§ # H{& 10 M MM M ift 1 & ) Gest
selon cette interprétation que les vers du Siirarhgama sur la «libération des six» par le
«retour & la source» pouvaient étre allégués par le moine Mabayana comme autorisant sa
doctrine subitiste de la «contemplation de I'esprit»; le commentaire de Wei-k'io (vers
751-766) devait exister avant la controverse de Lhasa, et Mahéayana peut I'avoir connu, ou
en avoir connu la doctrine.
() Vajracchedika, éd. M. Miller (Buddhist Texts from Japan, Oxford, 1881), par. Xiv,
p.3i: ingy 4 hi buddha
. W La citation suit la version chinoise de la Vajracchedika due & Kumarajlva (T. 235,
jbo b; ou celle de Bodhiruci, T. 236, 754 b, qui est identique): JE—* 1§ 40 )
71f i >ma's en remplacant  («variante» ou faute, commune dans les traductions
chinoises de 1«ancienne école», pour , I'équivalent correct de samjna, que donnent les
versions de Paramartha, Yi-tsing, Hiuan-tsang et Dbarmagupla) par O qui
dans la terminologie du L ira traduit par spond A vik
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Réponse. ~ Le Lankéa-siitra dit que c'est en raison des fausses notions que
I'on se représente qu’il existe un Grand Véhicule, et qu’en I'absence de fausses
notions on se dégage de tout «grand» ou «petit» Véhicule :

«Il n'y a ni Véhicule, ni Véhiculé :
La non-institution d’aucun Véhicule,
C'est la ce que j'appelle Grand Véhicule <).»

Premiére question. — On pourrait dire qu'un Buddha ne devient Buddha
qu’aprés avoir, depuis d'incommensurables périodes, intégralement cultivé
d’incommensurables mérites et masses de science, et qu'il est impossible de deve-
nir Buddha par la simple suppression des fausses notions : et pourquoi ? parce
que, si I'on pouvait devenir Buddha seulement [en supprimant] les fausses
notions, il n'aurait pas été nécessaire de parler des six perfections (paramita) (2)3
ni des dodécuples Ecritures13), et qu’il aurait suffi de parler de la destruction
des fausses notions. Comme il n'en est point ainsi, [ce que vous dites] est
contraire & la raison.

Réponse. — C'est parce que, depuis des périodes incommensurables, tous
les. étres vivants n’'ont jamais pu se dégager des fausses notions dont leur
esprit est depuis toujours imprégné de par le triple poison des passions W,
qu'ils sont entrainés dans le flux des naissances et des morts(5) et ne peuvent

) Lankavatara, éd. Nanjo, p. i35, st. noi-ao$ :
[ Yananam notti vai nisthé yavacciltam pravartate |
Citte tu vai par&vrtte] na yénam na ca yaninah ||
Yanavyasthanam naivasti yanabhedam vadamy aham |

Au lieu de yanabhedam, «la division en Véhicules», toutes les versions chinoises (T. 670,
h, Zig7i; 671, iv, 540 a; 672, m, 607 b) supposent yanam ekam, «le Véhicule Unique».
Notre texte suit la version de Siksananda (ou de Gunabhadra), en la modifiant au début de
la citation et en en introduisant a la fin une troisiéme «legon», qui correspondrait & mahaya-
nam et fut sans doute imaginée par le moine Mahayana pour les besoins de la circon-
stance; cf. in/j 119, n. 6, 138, n. 5.

a ifé Si >?at-paramitali
, dvadaianga-dharmapravacana, le Canon en ses douze genres.

] # th‘ ff SE Ité 0 H A u Mot & mot des équivalents sanskrits :
ri leéa-anadi-cilta-aamjnavasana-vikalpa. Cette formnle qui revient constamment dans
notre texte remonte & des formules canoniques comme celle-ci qui est fréquente dans le
Lankavatara (éd. Nanjo, p. 43, 71, g4...) : Anadi-Kala-prapatica- dauithulya-vikalpa-
Vasani... Les «trois poisons» qui vicient notre santé morale (le mottou ~ a, en chinois,
un sens médical comme le sanskrit dosa) sont les Mésa fondamentaux, concupiscence, haine
eterreur.

W Le samsara, comparé aux «vagues d'un courant».
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libérer. D'apres le chapitre ior du Sarvadharma-pravrtti-nifdesa, «on estappelé
.délivré sil’on a éliminé toute pensée de tous dharma, parce que ceux-ci sont
saisissables en tant que phénoménes objectivés»”). Et, dans le Vajrasama-
i-s(tra, le Buddha dit : «Pour peu que I'esprit s'ébranle, fat-ce méme
ns la mesure d’une seule pensée, du méme coup naissent les cing agrégats...
e les étres asseoient leur ame dans le calme ! Qu'ils s'installent dans la
irre de Diamant, et ils n'auront pas une seule pensée(?... Cet abso-

(% Tchoufawou hingking  jt€ fit ff jjijL, trad. Kumarajlva, T. 650, i, 754 ¢, passage
rles sept bodhyanga : «Si le pratiquant est capable de voir qu'a I'égard de tous les dharma
riy a pas de mémoire, C'est la ce que j'appelle le membre d'éveil de la mémoire (smrti,
emier des bodyanga) ... Sil élimine la pensée a I'égard de tous les dharma, parce que
uxci sont i en tant'que objectivés
~ N0, *alambana-nimitta) , c’est ce que j'appelle le membre d’éveil de I'élimination (prai-
bdhi, quatrieme bodhyanga) ... C'est ainsi, Manjus'ri, que le pratiquant doit méditer sur
s sépt bodhyanga. Tout pratiquant capable de voir de cette fagon-Ia les quatre vérités saintes
1 ryasatya), les quatre aide-mémoire (smrtyupasthana) les huit membres du chemin saint
ryamérganga), les cing facultés sensibles (indriya) et les sept membres de I'éveil
1 odhyanga), je dis que cet homme est appelé délivré, parvenu a l'autre rivé», etc. Les
khyanga sont énumérés, dans ce texte, conformément a I'ordre usuel dans les textes du
etit Véhicule (différent de celui des textes mahayénistes), mais I'interprétation en est pure-
iént mahayaniste, dans I'esprit du nihilisme mystique de I'école Stinjavada. Le Sarvadharma-
«avrtti-nirdeia, ouvrage cité en sanskrit dans le Siks-samuccaya et dont on a trois versions
Gnoises et une tibétaine, passe en Chine et au Japon pour étre une des autorités de I'extré-
(sme mahayaniste; dans la secte chinoise dite de YAvatamsaka (Houa yen), Fa-tsang le
lasse sous la rubrique de la «doctrine subitiste» (ijjff jfjf), et Dengy6 Daishi, introducteur
e la secte Tendai au Japon, I'invoque pour justifier la discipline libertaire dite Bodhisattva-
da (Ae jH ~ |, cf. Ono, Bussho kaisetsu daijiten, V, 281, Tokyo, 1933).

2>Kin Kang san-mei king ~  P[) J_ T+ 273, 369 a: «Le Buddha dit ; «Clest
omme un fils [a I'esprit] égaré [atteint de folie] qui, tenant a la main de la monnaie, mais
gnorant qu'il la posséde, voyage pendant cinquante ans dans les dix directions : il tombe
lans la misére et cherche vainement a assurer sa subsistance. Ce que voyant, son pére lui
lit : «Pourquoi nempioies-tu pas la monnaie que tu tiens? Tu aurais ainsi tout ce quiil
(te faut.» Se réveillant alors [de sa folie], le fils trouve la monnaie et, tout joyeux, s'écrie
(Jai trouvé de la monnaiel» — «Fils égaré, lui dit son pére, ne te réjouis point! Cette mon-
tnaie que tu as trouvée était tienne, ce n'est point que tu I'aies trouvée : pourquoi te réjouir »
— Il en est de méme, hommes excellents! du subconscient immaculé (amala-vijnana, le
substrat pur qui git au tréfonds de notre esprit) : jamais il n'est’sorti [de nous], et nous n'y
focédbns pas maintenant; ce nest pas parce que, dans Ié passé; nous étions égarés' [concer-
nant son immanence en nbus], quil nexistait pas, et ce n'est pas non plus, a présent,
parce que; nous nous éveillons, que nousy acoédons.» — Vs alors, questionna le Bodhisattva
Wou-tchou  'fi ppUi», ita), si le pére savait que son fils était égaré,
pourquoi attendre, pour I'informer, quiil ait passé cinquante ans avoyager dans les dix direc-
tions et soit tombé dans la misére?» Le Buddha dit : «Les cinquante années, c'est I'esprit qui
sébranle par une pensée unique; le voyage dans les dix directions, cest Imagination qui
va loin (créatrice du monde Vff M Kt parikalpa).n Le
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Bodhisattva Wou-tchou interrogea sur «l'esprit qui sébranle par une pensée unique*. Le
Buddha dit : «[Pour peu] que I'esprit sébranle, [fit-ce méme dans la mesure] d'une unique
pensée, du méme coup naissent les cing agrégats (skandha); et la naissance des cing agrégats
comporte cinquante maux. — Mais alors, dit le Bodhisattva Wou-tchou, si imagination qui
va loin voyage dans les dix directions, et que-[du fait de son travail particularisant] se pro-
duise dans I'esprit une pensée, [méme] unique, ce qui comporte cinguante maux, comment
faire en sorte que les étres ne produisent pas [méme] une seule pensée?* Le Buddha dit :
«Que les étres assoient leur ame dans le calme. IB* )L Qu~> s'installent dans la
Terre de Diamant! Quils apaisent leur pensée , *smrli), afin quelle ne se léve point!
Que leur esprit (~ , citta) toujours soit quiet et serein | Et ils ' auront pas une seule penséeh
— La parabole du fils & la monnaie n'est quune réplique de celle de homme au joyau,
dans le chap, vin du Lotus (Saddharma-pundarika-siitra, trad. Kern, 201 ). Quant a la «Terre
de Diamant* (ELM M, vajrabhiimi), d'aprés le commentaire attribué a Yuan-hiao -iQ (4§
(T. 1730, u, 981 c), ce serait une désignation des bhiimi ol I'on réalise le dharma-kaya,
infrangible comme le diamant; mais le contexte suggére plutét une «terre* oli 'on cultive
le vajropama-samadhi, qui donne son titre  ce siitra

Ceest en effet a *Vajropama-samadhi-siitra, abrégé en *Vajrasamadhi-siitra, que semble
pouvoir se ramener le titre chinois de Kin kang san-mei king. On sait que, dans certaines
traductions antérieures a Hiuan-tsang, e terme ~ pj] .H ~ (ou ~ ] Jg?) correspond
a vajroparma-samédhi (par ex. : hrdaya, trad. T. i55a,
X, 957 c; Abhidharma-koéa, trad. Paramartha, T. i55g, xvn, 278 a, cf. trad. La Vallée
Poussin, vi, 228); il est vrai que la Prajnaparamita, dans son énumération de 108 samadhi,
distingue un vajra-samédhi (~ Bf]  1$;) du vajropama-samédhi ( B  Bic; .
.Ta tche tou louen, T. i50g, xlvii, 296 b-c).
« Cet ouvrage, dont on ne connait aucun prototype sanskrit (le paralléle tibétain du Kanjur
repose sur le chinois), passe pour étre une version chinoise anonyme de I'époque des Leang
dits Sep(enlrlonaux TSI, dynastie hunnique du Kan-sou (famille Tsiu-kiu) qui régna de
412 2 13g. Comme tant de bévues admises sans critique par les éditeurs ultérieurs du
Canon chinois, cette tradition remonte & ce dépl qu'était Fei Tchang-
[Li tai san pao ki, de 597 p. C.:T. 2034, ix, 85 0). Au début du vi" siécle, Seng ysou
daprés un catalogue de Tao-ngan qui datait de 3/4, classait ce texte parmi ceux qui pro-

i itoi ), cest-a-dire de I'actuel Kan-sou ol régnait,

,la dynastie — chinoise ou sinisée — des Leang dits Antérieurs T (313-376;
cf. Teh'ou san tsang ki tei, T. 2i45, ni, 18 c) : I'expression J¢T -J- donna fieu a I'anachro-
nisme de Fei Tchang-fang. On sait que le territoire de Leang-tcheou <X, situé aux portes
de 1a Sérinde que parcouraient pélerins chinois et missionnaires de I'Inde, et refuge
de nombreux lettrés chassés des capitales du centre par les invasions barbares, était alors
un centre actif de rayonnement houddhique (ou, en tout cas, allait le devenir a I'épogue
des Leang Septentrionaux). Cest la que nait et se forme un traducteur fécond, Tchou
Fo-nien -Gl . qui commence ses travaux dés 365; c'est la que travaille aussi, en 378,
un traducteur originaire du pays des «Yue-tche*, Che-louen ~ ]§-.

e ' Vajrasamadhi-siitra a 6té souvent considéré comme un apocryphe chinois, et, a
I'époque le Tchou-tch )ii (Kin kang san-mei king tong
tong ki £ HUH fic M M ' SuPPl Kf°to’ A>LV' ') Pattribue & ce méme
Tadrngan, mort en 385, qui a pris une part si importante a I'acclimatation de la philosophie
bouddhique en Chine avant la venue de Kumarajiva. L'hypothése est indéfendable, comme
on le verra ci-dessous; mais, de fait, une lecture méme sommaire révele dans cet ouvrage
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éléments qu'il semble difficile de ramener a I'Inde. Les noms des auditeurs ou inter-
fteurs sont bizarres, pour la plupart inconnus par ailleurs (a66a); les termes sin
o' (opposé a che jouent dans le vocabulaire un role frappant et recoivent des
s difficiles & expliquer par des originaux sanskrits; certains passages décélent des ingé-
ces taoistes (parex. 369h:fa % £ £ ,* ft M « «% * Z *, X & #
;ouencore, 370a: £ £ £ «B-,J6fc!ER, % ® g >6A # * R. etc)l
reléve des jeux de mots relevant de la rhétorique philosophique chinoise (37i a : yg
o o Mm&EE&W-&WMUIMN MWSSWMM fi, fid X
 etc).
Lattribution & un traducteur anonyme des Leang, sur la foi de Seng-yeou et de
0 ngan, peut reposer sur une confusion — peut-étre intentionnelle : dans la littérature
i touche au Dhyana, on peut sattendre a toutes les astuces — avec un autre sitra de
re analogue, le Kin kang san-mei pen sing ts'ing tsing pou houai pou mie king ~ [ EL
c$ s fif it A M (T- <#). Ce petit texte, qui n'a pas les apparences
m apocryphe, est essentiellement une énumération de cent samadhi, préchée par le
iddba & Maitreya. 11 est classé, dans le Canon, comme ime traduction anonyme des
fin A JH (350-43i); on verra que ce classementine remonte pas au dela de 730. Cet
ivrage n'apparait dans les catalogues que sous les Souei; le Tchong king mou low de
ng, en 5g4 (T. ai46, i, Tai a), le mentionne parmi les versions d'auteurs inconnus,
ite & cote avec le Kin kang san-mei king, tandis que trois ans plus tard Fei Tchang-fang
ji taisan paoki, T. a034, v, 58 a) le range parmi les oeuvres d'un traducteur du
i* siecle, Tche Kien jjf  bien connu pour le nombre imposant de textes que les
ibliographes se sont plu & lui attribuer a tort, ou encore (ibid., iv, 55 b) parmi les
ersions anonymes des Han Postérieurs. Ces attributions de Fei Tchang-fang ont été,
omme bien dautres, écartées par le meilleur bibliographe du bouddhisms chinois,
‘che-cheng des T'ang (K'ai-yuan lou, T. ai54, iV, 5i8 c); et C'est a cet érudit conscien-
ieux qu'est due I'attribution du Kin kang san-mei pen sing ts'ing tsing pou houai pou mie
1irga I'époque des Ts'in, attribution quil déclare du reste simplement vraisemblable et
ondée sur des considérations de style (A~ % G), Jg ~jsg jfc).
1est possible que le Kin kang san-mei king catalogué par Tao-ngan et par Seng-yeou n'ait
ité autre que ce petit siitra, I'actuel T. 644; les auteurs de T. a73, si cet ouvrage est
vraiment apocryphe comme il en a les apparences, auraient paré leur ceuvre d'un titre qui
existait déja : le cas serait semblable  celui du pseudo-Siramgama (cf. sup., 43, n. 3, et inf.,
73, n. 4), aveclequel le *Vajrasamadhi n'est pas sans offrir certaines analogies parla situation
quil occupe, 4 une date antérieure, dans- I'histoire littéraire du bouddhisme chinois.
Quelle en est la date réelle? Le commentateur Tchou Tchen remonte trop haut en
I'attribuant & Tao-ngan. Le *Vajrasamadhi-sitra ne saurait étre antérieur a Paramartha
(500-669) et aux qui se dé e parmi les chinois
autour des doctrines professées par ce maitre. On sait que ces controverses portaient essen-
tiellement sur la question d'un neuviéme vijnana, Vamala, quiavait enseigné Paramartha,
surtout connu alors comme le traducteur et I'exégéte du Mahayana-samgraha-s'astra, Cho ta
tehveng lacen §j] A ffé 1 d*u le nom décole du Mahayana-samgraha, Cho ta tcheng
tsong 'H§ Jz JH donné aux partisans de I'existence de Yamala (ef. aSur I'authenticité
du Ta tch'eng K'i sin louenn, Bull, de la Maison Franco-Japonaise, 11, 11, 29-53). Or on lit,
ala fin du *Vajrasamadhi (T. 273, 374 a), que' ce sitra porte comme titre principal,
avant méme celui de Kin kang san-mei (*Vajrasamadhi), celui de Cho ta tch'eng king
s AL ( aya graha-siilra); et la-vijnéna joue dans I'ensemble de
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T'ouvrage un role bien en vue (cf. p. ex. 368 b, 371 b). On y trouve également (368 b
et suiv.) la doctrine de I'éveil foncier (ou inné, pen kio Tji A ), qui est propre au Ta
tch'eng K'i sin lauen (*Mahayana-éraddhotpada), lui aussi traduit (??) et commenté par
Paramartha; la doctrine de I'éveil foncier — que |incline maintenant a croire purement
chinoise — est liée a celle de I'amala, et Paramartha les enseignait concurremment. D'apres
son Chapitre sur e sens du newviéme vijnana, amala-vijnana et pen kio sont deux connotations
synonymes de I'absolu sous son aspect objectivant (neng yuan A , alamba), I'aspect
objectivé (so yuan jjj- . alambya) ayant pour noms tathata (Jjl yfl) et bhitakoti (jjf [@p)
(Kieou che yi p'in PP, cité par Tackio  ~ , Sseufen liu tch'ao p'i

0 ¥ijj, k. xviii, Suppl. Kyoto, A, LXY1I, iv, 381a, et par Yuan-ts'd Jj
mi king chou ig j®, k. ni, L+ XXXIV, iv, 360 b).

Les quelques remarques qui précédent ne sauraient prétendre a résoudre les probléemes
que posent la datation et I*authenticitén du *Vajrasamadhi-sitra. Cet ouvrage mériterait
une étude approfondie, qul ne semble pas avcnr été entrepnse Jusqu |c| cest une lacune
dautant plus e le , dans la formation
du systéme doctrinal et lermlnologlque propre a | ecole chinoise dlle du Dhy4na, un role
des plus importants. Linfluence du Lankvatara (traduit par Gunabhadra dés kh3) y est
sensible dans les passages qui sélévent contre les particularisations discursives, langage et
écriture (p. ex. 371 a, I'opposition entre U et g |, entre vjr et A |, se retrouve dans le

kavatara, T. 670, ni, 500 b= sk, éd. Nanjd, p. 133, ruta et artha, ou encore T. 670,
IV, 505b = sk, p. igi, aksara et artha)- or on sait que le Lankévatara a donné son nom,
durant un temps (vers le vu' siécle), a I'école du Dhyana (Leng-k'ie tsong 38 filli Tp )» Une
des plus célébres doctrines attribuées a Bodhidharma est celle des deux accés au too
1|— §7), l'accés théorique ou métaphysique (g et l'accés pratique (fj A)> ce
dernier consistant en quatre pratiques (& fj ) a cultiver. Cette doctrine est exposée par
Tao-siuan j|[j A (f 667) dans sa biographie de Bodhidharma (Siu kao seng tchouan,
T. 2060, xvi, 551 c), et aussi, toujours sous le nom de Bodhidharma, dans le King-to
ich'ouan tenglou  {i§ fij @ $§. des Song, qui date de i004 (T. 2076, xxx, 458 b).
Dans cette derniére source, la doctrine des deux acces est énoncée en termes proches de
ceux qu'emploie Tao-siuan, mais la rédaction est un peu développée, et I'exposé est précédé
d'une préface due a un certain Tan-lin ~ qui, daprés les recherches publiées par
M Lin Tai-yun  ffy ® dans la.revue japonaise Shikyd kenkyil fif $£ (K* 111
mai 1932), aurait été un disciple direct de Bodhidharma (?) et aurait travaillé a des tra-
ductions de textes sanskrits entre 53g et 541 : selon le méme auteur, c'est de T'an-lin que
se serait inspiré Tao-siuan, et I'exposé de la doctrine des deux accés, en sa double rédaction
de T'an-lin et de Tao-siuan, serait le plus ancien témoignage historique qui nous soit par-
venu sur le systéme doctrinal de Bodhidharma —e si Ton peut Sexprimer ainsi au sujet
dun personnage dont I'existence historique est pour le moins problématique et dont le
systéme, & en juger d'aprés la tradition qui se réclame de Iui, consistait a n'en point avoir.
La recension du King-t tchiouan teng lou se retrouve du reste, avec quelques menues
variantes, dans le Leng-Kie che tseu ki fil| Bjj  gg de Tsing-kio ~ ~ , qui date
de:la premiére moitié du vin” siécle (T. 2837, 1285 0), ainsi que dans un autre manuscrit
de Touen-houang, conservé 4 la éque nationale de Pékin et publié par M. Suzuki
Daisetsu ip 7ti A Ajlj dans Shcshitsu issho  (g? (Osaka, s. d. [ig35], 14);
elle est donc assurée d'une ancienneté assez sérieuse, et en tout cas d'étre antérieure &
Tao-siuan, c'est-a-dire au milieu du wu~ siécle. Le Leng-Kiic che tseu ki affirme que la doc-
trine des quatre pratiques avait été énoncée par Bodhidharma lui-méme, le reste de ce que

3.
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lu (1), [donton ne peut dire qu']Jainsi-ainsi, contient tous les dharma  »Et le Su-
varnnprabhasa-siitra, chapitre u, dit qui«aprés la suppression définitive de toutes
les passions [et, par la, I'obtention de I'état de Buddha], I'ainsité des dharma
et la connaissance de [cette] ainsité embrassent tous les dharma [qui subsistent]

Tsing-kio rapporte des doctrines de Bodhidharma étant tiré, dit-il, dun recueil dans lequel
le Tan-lin avait noté les paroles et les comportements du maitre (cf. T. a8&7,
JEb fl, g mmilm%st®m%* m#mmm  m

—''fé, ‘fa El IE lia @1 «&)« I®doctrine des deux acces se retrouve dans le
*Vajrasamadhi-stilra, et la définition que donnent de IVaccés théorique » les diverses recen-
sions précitées de I'exposé du systéme de Bodhidharma n'est littéralement quun simple
décalque du passage correspondant de ce sitra (comparer T. 273, 369c, L8-12, et la
recension de Tao-siuan, T. 2000, xn, 55l ¢, 1 8-12). Ou bien la source originale est le stra,
ou bien le sitra et les autres textes remontent & ime source commune.

Beaucoup d'autres termes du *Vajrasamadhi-sitra ont également fait fortune dans I'¢cole
du Dhyana. La mise en vedette du mot sin jjJ, a déja été signalée ci-dessus; il faut relever
dautre part des composés tels que cheou sin —'iR« 1 T. 273, 370 a; le
terme taoiste est cheou yi ,voir a lindex des Mélanges posthumes de H. Maspero,
sous «Un»), vomi sin ajt (ibid., 366 c; aussi le terme apparenté wounien fe Jibid.,
369 a), mou cheng sin $£ ~ (ibid., 367 c). Les qualifications de mobile ou immobile
appliquées au dhyana (long JJ, pou tong JiC JJ, ibid., 368 a), termes provenant du
Yiking et qui jouent un grand réle dans la philosophie chinoise, le désaveu des dhyana
graduels de Ia tradition hinayaniste (ibid., 371 b) : autant de termes, de traits communs
au *Vajrasamadhi-stilra et aux manuscrits de Touen-houang relatifs a I'école du Dhyéna
telle quelle se constitua au vnT siécle, avec Ghen-sieou (t 706), Houei-neng (t 713) et
Chen-houei (t 760 ?). Tout porte a croire que ces similitudes reposent sur un emprunt au
*Vajrasamadhi-siitra de la part des maitres de Dhyana, méme si cet emprunt était antérieur
au vili* siecle et remontait aux prédécesseurs des maitres susnommes.

C'est donc & bon droit que le moine Mahayana invoquait ce siitra comme une autorité
justifiant les théses de son école; c'est & bon droit aussi que ses adversaires indiens auraient
pu lui rétorquer que ledit sitra métait qu'un apocryphe chinois d'inspiration taoiste.

M Li ;Sg, I'absolu métaphysique ou «rationnel’), par opposition aux faits (che ~ ) ou
données empiriques.

< itti 3] /S 13 Ih —1 &9 Joujou («ainsi-ainsi») est une des |radumons de
lathata. Voici le contexte de ce passage du *Vajrasamadhi-siitra (T. 273, 371 a) :
quatre aide-mémoire, Iés quatre efforts, les quatre bases de la thaumaturgie, Ies clnq
facultés sensibles, les cinq forces, les sept membres de I'éveil et les huit membres du
chemin saint [c’est:a-dire I'ensemble des trente-sept bodhipaksa, ou rubriques auxiliaires de
I"éveil], ce sont des noms multiples, mais le sens en est un : il n'y a la ni unité, ni diver-
sité. En tant que catégories numériques nominales ( 39), ce ne sont que noms et lettres;
mais en tant quessences insaisissables (anupalabhya-dhanna), le sens en est un et ne
* saurait sexprimer en lettres. Ce sens, sous son aspect inexpressible, cest, en Vérité, la
vacuité; et le sens de la vacuité, c'est, en vérité, ainsi-ainsi. Vabsolu [dont on ne peut dire
gt Jaihsi-ainsi contient tous les dharma. Hommes excellents! Quiconque se tient dans le
principe de ¥ainsi-ainsi traverse la mer de la triple douleur... »
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chez les Buddha»Le Lanka-sutra, chapitre n, dit aussi : «ll suffit de se
dégager des fausses notions de I'esprit pour que se manifeste automatiquement
I'inconcevable science propre au corps de dharma des Buddha-Tathégata; et
le corps de dharma, a son tour, révéle aussitot et d'un seul coupW le corps
de rétribution et le corps de métamorphose» (3. Il est dit encore, dans le

f=> Autrement dit, pour peu qu'on s'affranchisse des passions (et des notions illusoires
qu'elles entrainent), on s'identifie a I'absolu ou a sa connaissance et I'on devient Buddha,
ce qui est la thése sur laquelle porte la question des adversaires du moine Mahdyana. La
citation est tirée du Kin kouang ming tsouei cheng Wang king, trad. Yi-tsing, T. 065, u,
408 c; en voici le contexte : «A quoi les Bodhisattva-Mahasattva reconnaissent-ils le corps
de dharma )T On I'appelle ija, parce que toutes les obstructions (ava-
rana) — passions (Mesa) et autres — en sont éliminées, qu'il comporte tous les bons
dharma [kusala-dharma), et quil mest qu'ainsité (tathald) [pour son avantage propre] et
connaissance de I'ainsité (tathata-jnana) [pour I'avantage d'autrui, qui le connait comme
ainsité et, par la méme, sidentifie 4 celle-ci]. Les deux corps précédents [nii-méana-kaya,
/e J1*, et *sambhoga-kaya, figp] n'existent que comme dénominations fictives (prajvaph] ,
ce troisieme existe en réalité (JIL. , *yathatattvam). Et pourquoi? Chez tous les Buddha,
il n'y a aucun autre dharma que 'ainsité des dharma (dharma-tathatd) et la connaissance
dégagée de toute particularisation (nirvikalpa-jnana); chez eux la science (prajva) est inté-
grale, toutes les passions (kles'a) sont définitivement supprimées; ils ont gagné la pure terre de
Buddha (buddha-bhami). C'est en ce sens que I'ainsité des dharma et la connaissance d [cette]
ainsité embrassent (*sam-grah-) tous les dharma de Buddha.r Ce passage est tiré du chapitre
sur les trois corps, qui manque & nos recensions sanskrites du Suvarna-prabhasa, ainsi qu'a
la version chinoise. la plus ancienne, celle de *Dharmaksema (T. 663, i3 k, premiére
moitié du v* siécle). Traduit par Paramartha en 55a, ce chapitre est actuellement conservé
dans la version dite «syncrétique» de 597 (T. 66a, i, 363 a) et dans celle de Yi-tsing
(703 p. C.). Ainsi qu'il ressort de I'indication du chapitre (il s'agit du kiuan, ou «volume»
chinois) et de quelques détails de rédaction, le texte cité ici est celui de Yi-tsing; de méme
que Pao-kouei en 597, Yi-tsing ne faisait du reste que reproduire, avec de menues correc-
tions de style, la version de Paramartha, aujourdhui perdue.

9 De fagon subite (Umen m . yugapat).

Mm M O g M M [diplographie fautive], 11] fg # *0 # & % Z M %
SEi twtJikK-X B # BPmMMnN k TkIit Cotte citation semble
étre un résumé, improvisé de mémoire, du passage du Lankavatara qui figure  la page 56
du texte sanskrit édité par Nanjo : Evam eva, Mahémate taihégavah svacitta-driya- dausmulya-
vésand-vigalanam sarvanam  yugapad il
Dharmata-buddho yugapan nisyanda-nirmana Kiranam vlrajll " La citation de notre manuscrit
ne se retrouve textuellement dans aucune des versions chinoises du Lankavatara (actuelle-
ment conservées : la premiére en date, celle de *Dharmaksema, était déja perdue au début
du vu' siécle, cf. Suzuki, Studies in the Lankavatara Salra, Londres, 1980, 5); c'est de la
plus tardive, celle de Siksananda (700-701 p. C.; T. 672, 11, 5g6¢) — et non de la ver-
sion de Gunabhadra (T. 670, 1, 486 0), pourtant devenue classique dans I'école du Dhyana
et a laquelle notre manuscrit se référe généralement — , que cette citation se rapproche
le plus. Voici, suivi de sa traduction littérale, le texte de Siksananda, qui s'écarte passa
blement de la recension sanskrite de Nanjo; on notera que plusieurs des termes se
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Sarva-dharma-pravrtti-nirdesa (1), que le Buddha déclara a Manjuari : «Bhagavat,
lorsqu'un Buddha est assis dans I'aire de la hoAhi, voit-il donc que les dkarma
comportent production et destruction ?» — «Non», dit le Buddha. —
«Bhagavat, si les dharma ne comportent ni production ni destruction, pett-on
dire de ces dharma qu'ils comportent suppression de tous les dharma de mal
et accomplissement de tous les dharma de bien ?» — «Non», dit le Buddha. —
«Bhagavat, si les dharma ne comportent ni production ni destruction, ni
suppression des dharma de mal ni accomplissement des dharma de bien, qu’est-
ce qui estvu ? Qu'est-ce qui est supprimé ? Qu'est-ce qui est éprouvé ? Qu’est-
ce qui est cultivé ? Qu'est-ce qui est obtenu € 2 I suffit de se dégager des
fausses notions de I'esprit pour étre, par la méme, intégralement muni des
trente-sept rubnques de I'éveil et pour que tous les mérites aussi se trouvent
complétement cul . Le texte des sttra le rapporte tout au long; nous ne
pouvons I'expliquer de fagon exhaustive. Vous n'avez qu'a vous y référer
vous-mémes; vous verrez le sens des siitra. Vous avez questionné en vous
fondant sur la raison W ; notre réponse n’est pas contraire a la raison. Tout étre
capable de se dégager des fausses notions, mais dont I'esprit est, depuis tou--

retrouvent dans notre citation : fg %6 IB M & E <6M i? >ifc TK

fK A it ft I1S» yi BJj S?, RSe+1 "De méme les Buddha-Tath4gata purifient les
étres vivants des imprégnations passées de leur propre esprit; iis leur révélent, de fagon
subite, le domaine de science inconcevable [qui est celui] des Buddha-Tathagata... Le
Buddha [en tant que corps] dé dharma révéle, de facon subite, le[s] Buddha de rétribution
et le[s] Buddha de métamorphose, [avec] leurs radiances éclatantes.. »

W Tchoufa tvou hing king, trad. Kumarajiva, T. 650, il, 757 b. La citation est tronquée
d'une premiére réponse de Manjus'ri, qui n'ajoute du reste rien d’essentiel a I'idée. Celle-ci
s'inspire de I'absolutisme Madhyamika, selon lequel le salut — ici le fait de devenir
Buddha — mest pas I'effet d'ceuvres graduelles ou de connaissances acquises par un pro-
cessus de I'ordre du relatif.

A M , *vtpada-nirodha (utpada-bhanga).
Voir au sens de (reconnaitre (les vérités. ..) : Jjj, (var. drsta; supprimer (les
passions. ,.) 1, prahina; éprouver (le fruit, la bodhi. , sitksatkrta; cultiver (les

pratiques, les ceuvres,.): (jlc. bhavita; obtenir (I'état de Buddha, I'omniscience, le
Nirvana,..) : f[}., prapta, adnigata. Si les dharma sont par dela toute production et toute
destruction, il ne peut étre question de production du bien (kuéala-dharma) ni de destruction
du mal (akuéala-dharma); la vue des vérités ne consiste pas en un procés graduel, d'abord
ne pas les voir, ensuite les voir & force de pratique, d'étude, etc. : cette vue, et tous les
autres dharma de bien, sont de toute éternité immanents en nous, et il suffit d'une illumi-
nation intérieure, tout porell . pour quils < > d'un
seul coup.
pp . bodhipaksa; cf. inf., 153, n. 2
« m . ici ~« sens de logique (jf  *yukti).
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jours, imprégné du triple poison des passions, obtiendra la libération, et il
obtiendra également de devenir Buddha : incomparables sont de tels mérites.

Autre réponse. — Quant aux dodécuples Ecritures, nous nous référons au
Lanka-silra, qui ditM : «... Cette doctrine se trouve dans tous les slira
énoncés par les Buddha. Mahamati, c’'est par accommodation & I'esprit de tous
les étres  que sont énoncés les siitra, et la vraie réalité ne se trouve point
dans la parole W. De méme que le mirage trompe les bétes sauvages et fait
naitre en elles la pensée de I'eati, la ot il n'y a en réalité point d’eau, ainsi les
paroles des siitra, acequ'i i par é les ignorants,
font naftre en eux la joie; on aurait tort de croire que ces paroles révélent
toutes des dharma de vraie réalité ou s'atteste la sainte science(4). Il convient,
Mahamati, de se conformer au sens, et de ne point s'attacher a la lettre <>»
Et le méme siitra rapporte e n co re : «Telle nuit, dit le Buddha, j’ai accompli
la bodhi; telle nuit, j'entrerai dans le nirvana. Entre ces deux, pas une seule
lettre de prononcée : je ne l'ai pas prononcée, je ne la prononce pas, je ne la
prononcerai pas. Ne pas parler, c'est la parole du Buddha

Et il est dit dans le Nirvana-silra : «De celui qui entend le
Buddha n’énoncer pas la Loi, de cet homme-la, on peut dire qu'il est
pleinement un érudit ayant beaucoup entendu (*)» Et dans le Vajra-

(> Lankavatara-siitra, éd. Nanjo, 144 (cf. aussi ig4). La citation reproduit exactement
1a version de Siksananda (T. 672, 11, 5gg 4), assez différente de celles de Gunabhadra
(T. 670, i, 48g 0) et de Bodhiruci (T. 671, tu, 5ag a).

() [SaIM —mitj A %. jjjfc, earva-sattvasaya-desanartha-vyabhicaram.

& jjl IIf >ma  tattva-pratyavasthana-kathé

@3 88 JEjif * tattvryaiana avesthéna-kalha.

€ na abhil
i écrit -%-

> Ibi

éd. Nanjo, i44 : Yam ca ratrim tathagato *bhisambuddho, yam ca ratrim parinir-
vésyati : antarénlara ekam apy aksaraih tathagatena nodahrtam nodaharisyati. La citation est
libre et ne reproduit mot pour mot aucune des trois versions chinoises. La mome doctrine
se retrouve en deux autres passages du siitra, éd. Nanjo, ig4 et ado,

) Cette demiére phrase, qui manque au texte sanscrit, se retrouve dans la version chi-
noise de Gunabhadra (T. 670, 111, 4g8c)

9~ |jfj, bahuéruta, épithéte sanskrite des érudits. Citation non littérale du Maha-
pannirvana-siitra, T. Syb, i, 5a0 b (=T. 375, xxiv, 764 c) : «Quiest-ce quun Bodhisaltva
pleinement érudit? C'est un Bodhisattava-Mahasattva qui écrit, lit, explique le Mahanirvana
et les dodécuples Ecritures; ou qui, a l'exclusion de onze [des douze Ecritures], ne relient,
ne lit, mécrit, nexplique que les vaipulya [genre dont reléve le Mahaparinirvana-sitra] ;
ou qui, & 'exclusion des douze, est capable de retenir ce sublime sitra du Mahanirvana,
de I'écrire, de le lire, de I'expliquer; ou qui, & I'exclusion de la totalité de ce sitra, est
capable d'en retenir une gatha de quatre pada; ou qui, & I'exclusion de cette gatha, est
capable dretenir que le Tathagata est étemel et de nature inaltérable; ou qui encore, &

[f i3ia]
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sitraM. : «La bodhi supréme, c'est ce en quoi est introuvable jusqu’au
moindre dharma. » Et encore dans ce méme sitraW : €Ce en quoi manque
tout dharma prédicable, c'est cela qui est appelé prédication du dharma. »

D'aprés ces textes, notre doctrine ne saurait étre considérée comme
contraire a la raison.

Autre question. — 11 y a des étres célestes  qui ont réprimé en eux les fausses
notions et qui, pour cette raison, sont nés au ciel (dit) sans notions W ; mais
ces étres ne parviennent pas au chemin de Buddha (5> Ainsi I'on sait clairement
que I'élimination des notions ne procure pas la bodhiW.

Réponse respectueuse. — C'est avec examen et avec orientation  que ces
étres célestes accédent au recueillement (dit) sans notions 1*1, et c'est donc en
raison de fausses notions (>qu'’ils naissent a cette naissance (10> S'ils étaient
capables de se dégager de I'examen et du recueillement (dit) sans notions,
ils n'auraient point de fausses notions et ne naitraient pas dans ce ciel, £On
appelle Buddha ceux qui sont dégagés de toute notion», dit le Vajra-sitra™u K
Si vous dites que le fait d'étre dégagé des fausses notions ne procure pas la
bodhi, de quel texte de sttra tirez-vous une telle affirmation ? Nous nous

I'exclusion de cela, sait qu'étermellement le Tathagatha n'énonce pas le dharma : celui-la aussi
est appelé un Bodhisattva pleinement érucit. Et pourquoi? Parce que, les dharma élant sans

nature-propre  ijy:, nihsvabhava), bien que le Tathagata énonce tous les dharma, il 'y
éternellement rien quiil énonce.»
O Vajracchedika, éd. M Miller, S mi, p. lu : Anur api latra dharmo na samwidyale

nopalabhyate, tenocyate 'nuttara samyahsambochih; citation d'aprés la version de Kumarajiva,
T. 235, 750c. Cf. Saplasatiké-prajnd-paramita, éd. Masuda, Journal of the Taishd University,
n-ni, Tokyo, ig3o, p. a3l : Tatha hi bodhév anur api dharmo na sanmwidyate nopalabhyate,
tenocyate "nuttard samyak-sambodhir iti
P) Ibid., Sin, p. it : Noeti sa kaécid dharmo yo dharmadesand némopalabhyate; trad.
Kumarajiva, ibid.; cf. aussi Vajracchedika, Sun : Nasti ca kaécid dharmo tas lathagatena
bhésitah.
B ~. traduction de deva, de deva-manusya, de maru-manusa (Lotus, chap, xv), etc.
M Le ciel des deva cits wsans notions» o inconscients (asamjmn), itué dans le plan du
sensible (rOpadhétu); on y accéde par le di (asamjni-
Voir plus loin, i30 et suiv.
R4 , autrement dit la bodhi
«Afft-
P) H§ el j|§ i *upapariksa et *pratilambha ? Cf.
v} § /E ! asamjni-samépatti.
9~ , *vikalpa, *parikalpa.
Dir A, quils accédent a la renaissance dans le ciel dit sans notions; ~ est
peut-étre fautif pour
Vajracchedika, cf. sup., 5a, n, i-a ; est pour

., 130, n. 7, et 136-138.
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référons au Lafika-sitraW, selon lequel les trois Véhicules n’existent pas : ce
n'est qu'une doctrine fictiveénoncée a l'usage de ceux qui, parmi les
cinq familles d'étres (3), appartiennent a la famille indéterminée On ne
saurait s'attacher a une telle doctrine.

mm> mNs o =M%y SMy + 2+ M &%N
1A (fE est Partout pour La rédaction de ce passage mest pas fort claire (peut-étre le
second Wi [j| est-il pour wei jS} Aquoique sous les T'ang cos doux caractéres ne fussent pas
parfaitement homophones); mais 'interprétation que j'en propose me parait confirmée par
les passages du Lankavatarasiitra cités dans les notes qui suivent.
@ 14 M ' Prajnaph
P) Le Lahkavatararsiitra, éd. Nanjo, 63-65, distingue cing familles (gotra) d'étres, dont
les trois premiéres différent en ce que leur expérience religieuse (abhisamaya) reléve de I'un
ou de l'autre, des trois .Véhicules, & savoir : i° Véhicule dés auditeurs (sravaka-yana) ;
a0 Véhicule des Buddha individuels (pratyekabuddha-yana); 3° Véhicule des Tathagata
(tathagata-yana). La 4" famille est celle ol I'appartenance a I'une ou A l'autre de ces trois
familles n'est pas déterminée (aniyataikatara-gotra) ; la 5* est formée de ceux qui n‘appar-
tiennent a aucune de ces précédentes familles : ce sont les »sans-famille» (agotra),. les
damnés par prédestination (icchantika). Dans les stances qui suivent I'exposé de cette
théorie, le Lankéavatara insiste sur le caractére tout conventionnel de la différenciation des
Véhicules., et aussi sur la vanité des pratiques, méme mystiques, car celles-ci ressortissent
encore au relativisme gradualiste (éd. Nanjo, 65 ; cf. inf., 66 et suiv., i30 et suiv.) :
Triyanam ekayanam ca ayénam ca vadamy aham j
Batanam mandabuddhinam aryanam ca oiviktalam ||
. Yanatraya vyavasthanam nirabhase sthile kutah\\
Dhyanani capraméanani ariipyasca samadhayah \
Samjiianirodho nikhilam cittamalre na vidyate ||

»Le triple Véhicule, et le Véhicule unique, et le non-Véhicule, jen parle

Pour les sots  I'intelligence obtuse, et [aussi] pour les saints qui aiment la solitude. .
. 0u donc établirait-on un triple Véhicule, 1 ou régne le sans-image?

Les exercices mystiques (chyana), et les [quatre contemplations dites] incommensur
rables et les s [du plan du]

Et I'abolition,des notions [et des perceptions] (saihjha-nirodha = saminar-veditarirocha),
tout cela mangue absolument dans ce qui nest qu'esprit (cmamalra) n

Cette derniére gatha reparait mot pour mot dans un autre passage du siitra (ibi
qui revient encore sur la vanité des dhyana :
Dhyaté dhynam ca dhyeyam ca prahanam satyadarsanam \
Kalpanamétram evedam yo budhyati sa mucyate |

L, 121),

Ailleurs encore, toujours a propos des Véhicules (ibid., i34-i35, st3-aid), le siitra cen-
sure le samadhi comme une ivresse qui empéche le sravaka de s'éveiller a la bodhi (cf. inf.,
68, n. 10).
On voit comment la question du »recueillement sans notions» se relie & celle des Véhicules.
fautif pour #({), aniyata-gotva Le Lankavatara (éd. Nanjo, 65)
dehnll en effet la famille indéterminée comme celle qui doit étre persuadée et disciplinée
QONOLE
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Autre réponse. — S'il est parlé de cing familles, c'est simplement parce que
, étres onteing sortes différentes de fausses notions W : c'est pourquoi il
1 parlé de ces cing familles, chacune avec son nom(s> Si I'on réussit a se
gager des fausses notions, il n’est plus méme question d'une séule famille W :
idoncy en aurait-il cing? Car, alors, tout nouvel artifice salvifique ne devient-
pas inutile ?

Question. — Le Lafika-sulra dit que, s'il est parlé dé prophéties conférées
des auditeurs, il s'agit de prophéties conférées par des Buddha de méta-
arphbse a des auditeurs de métamorphose. Il n'y aurait donc la qu'un moyen
s discipliner les étres(5). Le chemin du nirvana, c'est, parmi plusieurs sens,

r lenseignement des trois Véhicules (aniyalagolrakah panar, Mahémate, trwvapyelem

éyamaneea yatramlyate tatranuyojyah sydt), et les versions chinoises, plus claires que le

rte sanskrit, précisent que cet enseignement — ou encore la doctrine des trois familles —

ont rien de «définitif» et ne représentent qu'un moyen, un artifice pour faire accéder, a

terre dite du «sans-images, les pratiquants des lerres mysthues préparatoires (sk mld
iyam,

. Mahamate,
Vi - trad. Gunabhadra, T. 670, 1, A706 : JEM K 1 8 I
Bodhiruci, T. 67., 1, 607a :

t, & 9 &efT ttft.iitig& 3gm, m,mm
T Siksénanda, T. 673, «,5976 : M 6 JEA fil IEH U 2

jfefm vEUfm JE)—

A t[S « A i f U g f, * IH-Ceder-
ier caractére est écrit avec un lrall faullf au bas du Carré.

m% &nft% $.m % -

» - m % >« "““&.

» ill»

) Dans le chapitre du Lankava(ura relatif & tout ce qui concerne la métamorphose, corps

i des Buddha, étres mé etc. 0 , éd. Nanjo,

ko et suiv.), te Buddha explique comment les Arhat — c'est-a-dire les saints du Petit
éhicule , destinés en principe au nirvana e— peuvent recevoir la prophétie (ou notification
armelle, vyakarana) de leur bodhi, c'est-a-dire se voir conférer par un Buddha, tout comme
les Bodhisattva du Grand Véhicule, I'assurance qu'ils deviendront eux aussi des Buddha :
est étres peuvent devenir Buddha "sans passer par le ninttna. Cest dans une intention
ecréte (tamdhaya), précise le tutra, et pour en stimuler les bénéficiaires (protsahan&rthar),
[ue pareilles prophéties sont conférées, non pas, en réalité, & de véritables iravaka, mais a
lertains Bodhisattva qui ont de I'inclination pour le nirvana du Petit Véhicule. En leur
“omettant la bodhi, le Buddha obgit a I'intention secrete de les détourner de leur golt
mur le nirvana et de les orienter vers le Grand Véhicule. Mais de telles prophéties ne sont
itele fait du vrai Corps transcendant du Buddha {dkarmata-buddha) ; elles émanent de son
:orps métamorphique (nirmana-kaya), et les adeptes ou «auditeurs» du Petit Véhicule
[iravaka) qui regoivent ces prophéties ne sont eux-mémes des éravaka que de maniére méta-
morphique (nirmita-Mvaka). Ces prophéties d'un genre spécial ne sont donc qu'un moyen
détourné auquel recourt le Buddha pour ramener a I'idéal mahéyaniste, a la bodhi, certains
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le triple Véhicule*1). Qu'il it'y ait plus, les notions étant supprimées, de Véhi-[f° i3i bis]
cilles, grand ou petit, dont on puisse parler, cela signifie qu’'en I'absence de

notions on ne voit plus de Véhicules, grand ou petit, et non pas qu'il n'y ait

plus de Véhicules, grand ou petit. Supposons qu’'un auditeur ait éprouvé

le nirvana: il n'y a plus ensuite de Véhicule, grand ou petit, qui soit vu de |
comment peut-on dire alors que cet auditeur est entré dans le chemin du Grand
Véhicule « ?

Réponse respectueuse. — En ce qui concerne les prophéties conférées par
des Buddha de métamorphose a des auditeurs de métamorphosé, les auditeurs
sont des gens qui ne voient encore ni le corps de dharma, ni le corps de rétri-
bution; ils ne voient que le corps de métamorphose*3) : c’est pourquoi la
prophétie leur'est conférée par un Buddha dé métamorphose. Bien de plus
conforme a la raison*4).

Bodhisattva enclins & s'égarer dans le Petit Véhicule ét a Se fixer comme ternie le nirvana. On
peut distinguer ces iravaka métamorphiques de ceux qui sont créés par la grace efficiente
des Buddha — ou des Bodhisattva — dans le hut de sauver les pécheurs (ibid., 139 :
va 1a va, etc.). De toute
fagon, le Lankévatdra semble bien nier I'existence méme, en réalité absolue (paramlrtha),
du Petit Véhicule aussi bien dans ses adeptes (sréavaka) que dans son idéal (nirvana) :
ceux-la, comme celui-ci, n'existent que sur le plan illusoire des métamorphoses salvifiques,
Le sitra établit bien une distinction (ibid., faoj.cf. inf- i3a, n. 5) entre les Arhat
proprement métamorphiques, manifestations (<avatars») de Buddha ou de Bodhisattva, et
ceux qui sont définis comme »prenant le chemin unilatéral de la quiétude» (lamaikayana-
mérga-pratilamhhika-éravaka): mais ces derniers n‘ont, en définitive, pas plus de réalité que
les autres, puisqu'on nous répéte A satiété que les trois Véhicules sont illusoires, autrement
dit quil n'y apas, en réalité stricte, de Petit Véhicule — Véhiculé des Arhat, du nirvana —
distinct du Grand Véhicule, celui des Buddha et des Bodhisattva. Quant an nirvana, le
siitra déclare expressément qu'il ne se différencie pas du samsara (ibid., 6t, 76...),
quen tant que réalité il est insaisissable (ibid., 177 : tattvam eva nopalabhyate). quil n'y a
pas de nirvana (ibid. 30i : na ca nirvanam.. vidyate), quil existe des terres ol des
Buddha nseignent les Véhicules dit , triple et unique, mais que
16 vrai Buddha, celui qui préche le Lankavatara, n'entre jamais en nirvana (ibid., 3i3;
cf. la version de Siksananda, T. 67a, Vi, 63tc).
4*y ili \H fPT = Traduction trés douteuse des quatre pre-
miers caractéres, dont les deux premiers sont de lecture incertaine. Le Lankavatara (éd.
Nanjo, au-ai3) lie expressément la question du nirvana acelle des trois Veéhicules et a
la condamnation des délices de.I'anéantissement mystique (nirodka-sukha). C'est parce quils
savent échapper a l'ivresse des «délices du recueillement» que, dans la huitiéme terre, &
la différence des srévaka et des Pratyeka-buddha, les i se du nirvana
1 P) Cest-a-dire quil a passé de la famille des sravaka dans celle des lathagata.
P Le nirmana-kaya est, en effet, par définition, le seul des trois corps qui soit acces-
sible & la vue des érivaka.
*) Le probléme du vyakarana était courant dans I'école du Dhyana ; on citait a ce sujet

3a.
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Autreréponse  — Il est dit dans le Lanka-sitra ; sDans mon enseignement,
e'ést I'élimination de la connaissance différenciée du connaissable, qui est
appelée nirvana™,n 1l n'est pas dit que le chemin du nirvana soit le triple
Véhicule.

Et il y a ces vers du Lanka-sutrawW :

«Les fruits de I'entrée dans le courant, du retour unique, du sans-retour et de.
\i'arhatlva,

Tout cela, pour les saints, n'est que trouble de I'esprit<).
Le «triple Véhicule», le «Véhicule unique» et le «non-Véhicule», tels que je
[les établis,
J'en parle pour les sots, qui manquent d'intelligence, et pour ceux d’entre les
[saints qui se complaisent dans la quiétude(5).
La porte de la vérité supréme(6) est sans la dualité d'appropriateur et d'appro-

[prie;
Pour qui se tient dans le sans-objet(>), & quoi bon établir trois Véhicules?
Les exercices mystiques, les i wsurables, les recueil s supra-
[sensibies,

un texte de la Vajracchedika (trad. M. Midier, S. B.  XLIX, 133), ou il est spécifié que,
si Diparakara a prophétisé la future bodhi de Sakyamuni, cette prophétie nimpliquait
nullement une «prise», une adoption de la bodhi ou de quoi que ce soit par Sakyamuni.
Cf. T. sois A, 380b, 2i-s3 (trad. Chu-Ch'an, The Huang-po Doctrine of Universal Mind,
Londres, 1977, a3).
pij est évidemment une faute pour

@ Lankavatara, trad. Siksananda, T. 673, in, 605c. Le texte sanskrit (éd. Nanjo, 136)
a mano-vijhana, au lieu de jneya-vijnana ( jiif Q-jj que supposent la version de Siksa-
nanda et notre citation : Mat provacene panar, Mahamate, vikalpasya menovijnanasya
vyavrltir nirvanam ity ucyate. Gunabhadra (T. 670, 11, /496a) semble avoir lu simplement
vikatpa-vijnana (J* jjo  ); la version de Bodhiruci semble reposer, comme celle de
siksénanda, surjheya-vikalpa-vijnana (T. 671, v, 538 b: A JJf g JIE ).

¥ Ibid., éd. Nanjo, 65 (cf. sup., 63,n. 3). La citation (et la traduction frangaise qui
en est donnée ici) suivent la version de Sikséananda, T. 673, 11, 597c.

1 Cette premiére gétha est répétée dans un autre passage du Lankavatara, éd. Nanjo,
tsi, trad. Siksdnanda, T. 673, ni, 605 b

M IH jjiij ffj J[8 : Aryanam ca viviktalam

MU ! —1§| : paramartha, la vérité absolue, par opposition & samvrti-satya, la vérité
relative ou conventionnelle, & I'usage du vulgaire.

17> jH, faute pour J Jjjf du texte de Siksinanda : *graha et *graliya, le sujet, qui
s'approprie des objets, et les objets appropriés par les sujets. Le texte sanskrit a vijnapti-
dvaya, la dualité épistémologique.

& ~ & :*a/?aya>le sanskrit a nirabhase, «dans le sans-image».
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Et le reste jusqu’a I'abolition des perceptions et des notions(l> dans ce qui
['est qu’esprit tout cela est introuvable

D'aprés ce texte, la doctrine du sutra est que les «trois Véhicules » dont il
est parlé ne sont qu'une rubrique de dharma utilisée comme simple moyen
pour guider et attireilles étres. D’autre part, il est dit dans le Visesacinti-stitra ()
que, le Bodhisattva Jaliniprabhaayant demandé au Brahmadeva(s) ce
que signifiait la phrase : «Pratiquer toutes les pratiques, c'est ne point prati-
quer celui-ci répondit : «Un homme pratiquat-il le cheminau cours de
mille fois dix mille millions de périodes, il n’en résulte ni augmentation ni dimi
nution de la nature de (ses) dharma¥>\ c'est pourquoi j'appelle non-pratique

0) 3£ jjgl, vedano et samjrid; le sanskrit a ici santjva-nirodha, et non samjna-vrdita-
nirodha. Mais ce n'est la qu'une abréviation, due sans doute aux besoins de la métrique.
En effet, dans le passage en prose qui précéde ces vers et dont ils sont le résumé (cf. inj.,
i3i), on a bien samjvé-vedita-nirodha- ; et du reste Ié contexte I'exige, puisque
ce recueillement constitue, dans I'échelle traditionnelle des recueillements, I'aboutissement
de tous ceux qui se trouvent ici énumérés avant lui. Les traducteurs chinois étaient donc en
droit de remplacer samjna-rirodha par samjna-vedita-nirodha.

. 9§ Cette derniéregalha est également répétée p. lai du texte sanskrit; cf. sup., 63, n. 3.
Sseu yi king Jg, , abréviation de Sseu yifan tien so wen king Jg, A&t ~
of version de Kumarajiva de la Visesacintibrahma-pariprech, T. 586, hab (litre
sanskrit d’aprés le Kanjur). La premiére partie de ce siitra a été commentée par Vasubaodhu
(T. i53a).
() Wang-ming  Hj, cf. Mahavyutpatti, éd. Wogihara, xxu, 6i.

M Cest-a-dire & Visesacinti.
®. |, marga
ES jy!, fautif pour  *[ij, dharmata (cf. inj., 68, n. 9). Cf. SaptaJalika-

prajvéparamita, chap. 1, éd. Masuda, Journal of the TaishO University, vi-vu, Tokyo, 1980,
p. aoi : Manjuirir aha : Na me, Bhagavams, tasmin samaye kimcit kuJalamiilam upacayam
gacchaty apacayam va. Nasau prajndpéramitam bhavayati, yasya kasyacid dharmesyopacayo
vipacayo vd bhavati. Na sa, Bhagavan, prajitaparamita-bhdvané veditavya ya kasyacid dhar-

A «Non, Bhagavat, dit Maijus'ri, au moment [ol
je cultive la prajna-paramita], il ne se produit aucune augmentation di aucune diminution
de mon stock de bien. Celui-la ne cultive pas [correctement] la prajna-paramitd, [qui
simagine] quil en résulte [pour lui] I'augmentation ou la diminution du moindre dharma.
Elle ne doit point, Bhagavat, étre tenue pour [véritable] culture de la prajva-paramits,
celle qui produit augmentation ou diminution du moindre dharmas» Et plus loin (ibid.,
p. sor) ; S&, Bhagavan, prajnapai-amita-bhérana ya na kasyacid dharmasya hanir vavt-ddhir
vopalabhyate. Tat kasméd dhetor ? Na hi, Bhagavann, anutpado hiyate va vardhate va. «Dans
la culture de la prajna-paramiia, on ne percoit, Bhagavat, ni décroissance, ni croissance.
Et pourquoi? Ce qui est sans production, Bhagavat, ne décroit ni ne croitn Cf. aussi Asta
sahasrika, chap, xvui, qui développe une argumentation analogue pour chacune des six
paramita (éd. Wogihara, Tokyo, ig35, 711-715)




LE CONOILE DE LHASA

atiglie de toutes pratiques(l)___Il me souvient d'avoir, par le passé, au
i dinnombrables périodes, rencontré en nombre incalculable d'innom-
les Buddha-Tathagata, de les avoir servis sans manguement et aussi
ur pratiqué lés pénibles pratiques et les douze ascéses ), de m'étre enfoncé
les montagnes pour cultiver le chemin, d'avoir observé les défenses avec
d'avoir lu, récité, médité, questionné, selon lascience que j'avais entendue
pendant ces Tathagata ne m'ont point conféré la prophétie(® Pourquoi?
i que je me fondais sur les pratiques. Sachez par la que les Bodhisattva
rent la prophétie s'ils transcendent toutes pratiques. D'aprés cette théo-
, c'est une notion vide et fausse € que de voir le Grand Véhicule dans la
1edes dharma ; une fois abolies les fausses notions, il n'y a plus vue de
leur ni de petitesse. En outre, il est dit dans les sutra (intitulés) Lanka
Ghanavytiha que, «méme dégagés des passions liées aux fausses

Ce qui suit est le résumé- d'un passage ultérieur du méme s&tra, chapitre sur le

«ana, loc. cit, 46a. L'orateur n'est plus Jalinfprabha, mais le Buddha lui-méme,

jic Ajf M 1E- Cette expression est tirée de la Vajracchedika (trad. Kumara-
a35, 7500751a) oi elle répond au sanskrit aradhya nd viragitah, «en le servant,

lui ai point causé de déplaisir» (éd. M. Miller, par. ivi, p. 35, 1, a). Ce passage de

racchedika est venu se méler, dans la mémoire du citateur, au texte de la Viéesacinti-

ccha, dont il se rapprochait par le sujet traité. Wou k'ong kouo -Jfa  iBi doit

ir, en mot & mot, «ne laisser aucune occasion passer {kouo) en vain (k'ong)n. Ce

était courant dans I'école du Dhyana; on le retrouve dans un passage des Entretiens

en-houei (éd. Hou Che, f[g 'H' fil faf jS 4H> JOI) ol il est également question de

1urdes pratiques.

A fj--j- A pi E : duskara-carya et dhuta.

MMa MMM ifd plj. «Science» : prajna. Le texte de Kumérajiva (comme

le Bodhiruci, T. 587, 111, 78a) a plus correctement = ffi |!ff jj§; DJ ji§  foj =

18 vyakarana, la déclaration solennelle par laquelle un Buddha prédit a un

lattva qull deviendra Buddha.

HI ji> incorrect pour g§  |§]. que porte le siitra.

ti® -

[ R sans doute incorrect (diplographie).

fé fE TSt Pour fife 'li >dharmata. Le mot U 5g, auquel le développement ulté-

le la philosophie chinoise réservait une si grande fortune, a déja, dans ce texte (avec

nposés, tao U j||) 5g, ting U 5g ...), une telle importance qu'il se glisse &

ou il n'a rien a faire.

IHCRD IS Wi S~ yen i M est i®traduction de Ghanavyiiha, titre d'un titra

tune des autorités de I'école Vijnaptimatra. On en possede en chinois deux recensions

€S aux vu*et vm si¢ cles, recensions Iardlves car elles citent nommément nombre

s tdtra, D { Sriméladevi, etc. (T. 681, 1,
Le Ghanawyiiha offre plus d'une analogue avec le Lankavatdra, dont e titre ny est

1 pas cité. Ainsi I'on retrouve dans I'un et I'autre ouvrage la métaphore des vagues,

es mémes termes de comparaison (T. 681, 11, 78la, m, 7620 = Lankavatara,
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éd. Nanjo, 44-46). La doctrine dont sinspire la soi-disant citation du manuscrit de Touen-
houang est effectivement attestée dans le Ghanavyiiha, par exemple dans des vers sur les
recueillements (T. 68i, m, “hac) dont quatre seront cités textuellement dans un passage
ultérieur du manuscrit (inf., 105, n. I). On y it ce qui suit :

«Exempt du désir et du mal, mais [nanti encore
d'un esprit de ratiocination] comportant
recherche et examen (vitarka-viciira),

«Faire sa joie et son plaisir (priti-mkha) de la
quiétude, voila ce qui s'appelle accéder au N
premier dnyéna; £ ffiA W«o

«Et ainsi, graduellement, par étapes, aux quatre
apraména), aux huit [vimoksa ou abhibvaya- o
tané\ et aux dix [krtmiyatana). H A iT+ o

«Les non-bouddhistes (tirthika), qui s'attachent
au moi, toujours cultivent ces recueillements X o
(eamadhi); titb it io
«Et de méme toutes les assemblées d'auditeurs
(éravaka-parisad), ainsi que les Buddha indi-
viduels (pratyeka-buddha).v

fMiko

Et plus loin (ibid., 7454), ces vers encore plus proches de notre citation :
«lLes auditeurs (éravaka), qui n'ont ni recueil-
lement (tamadhi) ni science (prajnd), sont 3?2 Ifi /E o
[dépourvus de fondements solides] comme le DINILA ®o
Mont Noir qui tremble.

rBien quils soient exempts de I'imagination par-
ticularisante (vikalpa) [liée aux] passions (kleia), KM Mo
ils sont encore souillés (Klista) de la boue des M1y vie
imprégnations (vésané).

(Lorsquiils auront rejeté les imprégnations, leur
esprit étant purifié, ils deviendront Buddha, § * EPS A

Je ne retrouve pas dans le Ghanavytiha I'image de Iivresse des joies ou jouissances mys-
tiques — mais pas davantage, dans le Lankavatara, celle de la bowe des imprégnations qui
figure, elle aussi, dans notre citation. Il semble donc, comme I'indique le titre combiné
de Lahka"Ghanavyiihariitra, que cette citation soit effectivement tirée des deux sitra, dont
le citateur aurait mélé les textes. On en jugera par la table comparative ci-dessous,
accompagnée de la traduction francaise du passage du Lankévatéra d'aprés la version chi-
noise de Siksananda, dont la citation reproduit littéralement plusieurs termes.
Lankavatara sanskrit (éd. Nanjo, 135).
Akl paryutthanair |
Saméidhi-mada-maltés te dhatau tislhanty anésrave |
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otions {*), les auditeurs restent dans la boue des imprégnations : pareils a
homme ivre qui séveille lorsque I'alcool est dissipé, les auditeurs, qui s'at-
ichent avidement aux joies de l'anéantissement (dont on jouit) dans la
uiétude (mystique) et s’enivrent des plaisirs du recueillement, restent sans
éveiller jusqu'a des périodes cosmiques, et ne deviendront Buddha que
irsqu'ils s’en éveilleront». C'est parce que les auditeurs s'attachent aux joies
e cet anéantissement de quiétude qu'ils ne peuvent accéder au Grand
éhicule.

Nisthar-gatir na latyasti no ca bhiyo nivartate |
Samsdhi-kayam samprapya & kalpanna prabvdhyatc ||

Yalha hi matta-piguta madyabhavad vibudhyate |

Tatha te bddha-dharmékhyam kayam prapsyanti mémekam ||

LankSvatdra chinois, version de Siksananda (T. 67a, in, 607 b).

it f» AoSI1Si!S««o
s ilyiolo if

Traduction du texte précédent de Siksananda.
«Bien qu'ils aient mis fin aux passions en activité, ils sont liés encore par les impré-
lations ;
«C'est ivres de I'alcool du recueillement qu'ils se tiennent dans le domaine sans corruption.
«Ce n'est pas Ia une destinée définitive, mais I'on n'en revient pas non plus;
«Parce qu'ils ont obtenu un corps de recueillement, ils restent sans s'éveiller jusqu'a des
1 riccks cosmiques.
«De méme qu'un homme ivre reprend conscience lorsque I'alcool est dissipé,
«Ainsi les auditeurs deviendront Buddha lorsquils s'éveilleront.»

Citation dans le manuscrit.

mMggm ag v N#NMZ a,mMmm
I* VA» M2T«. **$ £ «*le H r
E«® *.«-
& Tgg M. [S>m°t a mot *wkdlpa-klesa.

*raga -j- *sanga.

W e terme servant, en hendiadyoin, d'équivalent soit a nirodha, soit a tanta ou
«aSamg; ici correspondrait plutdt a nirodha. Cf. Lankavatara, éd. Nanjd, 58 : Nirodha-
‘kham saméapatti-wiham ; ibid., ai 3 : nirodha-samapatti-tvkham; ibid., aih : nirodha-sama-
ti-tnkham,
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Autre question. — Les auditeurs dont vous pariez peuvent-ils, en se tenant
dans ie sans-notion(l), accéder au Grand Véhicule?

Réponse. — H est dit dans ie Lanka-stitra que, pour qui se tient dans ie sans-
notion, ii n'y a pas vue d'un Grand Véhicule, et qu'il faut en conséquence se
garder de s'attacher M au recueillement sans-notion 3L Aussi convient-il,
d'aprés le texte du sttra(*> de produire une pensée qui ne se tienne nulle
part(s).

H Jte est pour JiS, «sans samjnan, comme ie montre ia suite du texte, ol cette
faute — ou «Varianten — revient constamment.

@ jjj, prendre, s'approprier, adopter; cf. inf., 137, n. 1.

() Jaq jig Jj?, asamjni-samépatti (cf. i 30 et suiv.). D'aprés le consciencieux et trés utile
Index du Lankavatara compilé par M. Izumi Hokei et publié sous le nom de M. Suzuki Daisetsu
(Kyoto, ig34), ce terme ne figure pas dans le siitra Le passage ici invoqué mest pas une
citation textuelle, mais il s'inspire des stances du Lankévatdra qui nient I'existence des
trois Véhicules pour qui se tient dans le «sans-objets — ou le <rsans-imagen d'aprés le
texte sanskrit —, et celle du samjna-[vedita-Jnirodha dans le cittamétra (éd. Nanjo, 65,
131; cf. sup., 66).

() Hne s'agit plus du Lankévatara, mais de la Vajracchedika, ol la formule citée figure
au par. x du texte sanskrit; la citation reproduit mot pour mot le texte des versions
chinoises de Kumérajiva et de Bodhiruci (T. s35 et a36, références ci-dessous, note 5).
Voici le contexte de ce passage de la Vajracchedika : «C'est pourquoi, Subhilti, il convient
que le Bodhisattva-Mahasattva produise une pensée sans appui (apratisthitaih cittarh), une
pensée qui ne se tienne nulle part (yan na kvacit pratisthitam cittam), ni dans le visible,
ni dans le son, ni dans I'odeur, ni dans la saveur, ni dans le tangible, ni dans I'objet
mental (dharma).v

9 Bf ft W & -ft Ii'- Cette formule de la Vajracchedika est devenue un des
lieux communs de la littérature classique de I'école du Dhyana (branche du Sud), ol elle
test citée a satiété. Daprés le Sitra de I'Estrade (jijg T. 5008, 348a, 1, 6, n. 3 et
34ga, 1, 17; ce passage manque dans la recension des T'ang, T. 3007 : il a été ajouté
pour des motifs d'école bien déterminés),-c'est en P'entendant que Houei-neng, le sixiéme
patriarche, aurait été illuminé. Son disciple Chen-houei, dans les fragments de ses entre-
tiens qu'a publiés M. Hou Che, 10a, ia4 (trad. Gemet, i5, 44), en donne de curieuses
interprétations : «Qui ne se tienne nulle parts sapplique, d'aprés lui, 4 la quiétude qui
est I'essence de I'état mystique auquel on atteint par la pratique du «Dhyanas; «produire
une pensées reléve de la connaissance, aspect actif ou fonctionnel de ce mome état (ffté Jq

~®E fI;,MAEM ~ Z. ffl); cotte interprétation est liée"a la
théorie, commune au Siitra de I'Estrade et a Chen-houei, de I'identité du recueillement et de
la connaissance, du samiidhi et de la prajna, de la discipline mystique et de la discipline
intellectuelle (g 4g)

La notion de Iinlocalisé (sans appui sensible, indétermingé, hors de I'espace et du
temps...), apratisthita, apratistha, na sthita, vislhila, asthina, niradhisthana, etc., en
chinois wou tchou &E wou so tchov etc., appartient essentiellement a la
littérature de Prajraparamita. Le Mahayénasamgraha d’Asanga (vm, si, trad. Lamottc,
p. 353) cite un siitra de i selon lequel «le qui sétablit (titillali)
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Deuxiéme question. — Dans quel sitra est-il enseigné qu’on appelle Buddha
ceux qui sont exempts de toute notion?

Reéporse respectueuse. — Le Vajra-siitra dit qu’«on appelle Buddha ceux qui
sont exempts de toute notion» D). En outre, cela est également exposé au com-
plet, de facon développée, dans la Mahaprajna(-paramitd), le Lanka(vatara),
YAvatansalca et autres sutra.

Encore une autre question nouvelle. — Le Vajra-siitraW dit que c’est lorsqu’on a
achevé de pénétrer a fond les dkarma et de les examiner, qu'ensuite le non-exa-
men s'identifie & la scienceW, et que c'est seulement lorsqu’on a déja cultivé
au complet toutes les bonnes ceuvres”™ qu’ensuite, sans qu’on les cultive, la
grande science se réalise automatiquement pour le salut des étres @ cela
revient a dire que c'est en raison de la force efficace du veeu antérieur que les
fausses notions profanes ne se produisent plus; ce n’est point de facon origi-
nelle que les profanes pénétrent tous les dharma ni qu'ils possedent tous les
mérites (6L et I'on ne saurait devenir Buddha par la simple suppression des
fausses notions. En bref, comprendre tous les dharma, c’est la science ; cultiver

dans la prajnépéramita par une discipline consistant &ne pas s'établir (asthéna-yoga) assure
la plénitude de culture des autres paramitan. Deux des versions chinoises du Mahdyana-
samgraha, celles de Paramartha et de Hiuan-tsang, rendent asthéna par fei tch'ou ~ H
mais les deux autres, des Wei et des Souei, ont pou tchou yfi ££. Dans les traductions de
Ia Vajracchedika (par, v, éd. M. Miller, p. ai, 1, 7 : bodhisaltvena vastv apratiskhitena canarh
datavyam, et par. x, ibid, p. 37, 1, 6-8 : jtam cittam
utpadayitvam; c'est ce dernier passage que Cite notre manuscrit), on a partout pou tchou
ou wou so tchou fff jij:, sauf chez Paramartha qui rend apratisthita par pou tchou
ilif ° wou tchou tchou i (T. a35, 790, c¢; a36, 7530, 754a; 337, 7634,
763c; a38, 7670, 7690; a3g, 7730, 7730; aao, dbowii, 9806, 981c). Cf. aussi les textes
de Prajnaparamita et autres sur I'épithéte apratisthita, cités par La Vallée Poussin dans
Siddhi, 67a; et Suzuki, Essays in Zen Buddhism, 11l (Kyoto, Jg34), 91 et suiv.

41 Vajracchedika, par. xiv; cf. sup., 5a, n. 1-a, 6a, n. 11.

O jk ffi titre servant toujours, dans ce texte, d'abréviation pour le titre chinois
complet de la Vajracchedika ; mais le passage qui suit ne se retrouve, sauf erreur, dans aucune
des recensions de cet ouvrage. I semble quiil S'agisse ici d'une interprétation gradualiste des
paradoxes de la é et de son é L la

A 1Q, prajnd. La prajnd mest gnose supra-rationnelle que pour qui a cultivé le
ratlonnel jusquau point de le surmonter.
tous les kuéala[-dharma].

M Cest-acdire que la prajna est bien non-possession et non-culture des kuiala-dhanna,
bonnes oeuvres et pratiques méritoires, mais seulement aprés quon sest acquis ces kusala-
dharma, qu'on les a longuement cultivés, puis qu'on en a reconnu la vanité, la relativite,
et quon les a transcendés dans une prajna qui les sublime par dela le bien et le. mal.
Clest I'idée qui sexprime par la comparaison du radeau, qu'on abandonne lorsquiil a rem-
plii son office ( Vajracchedika, par. vu; cf. La Vallée Poussin, Koéa, vin, 186)

m i) fi- 8UM-
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tous les dharma de bienni, c'est le m éritePour accomplir tout cela, il faut
de nombreuses périodes cosmiques, et ce n'est qu’en raison de la force efficace
des mérites et de la science que finit par se manifester le non-examen dans le
recueillement(3). En outre, il est dit dans le Stiramgama-samadhi-stitraW qu'on

» £, kuéala-dharma.

® ff, punya

&~ ijc50 M “'est qu'a la suite de pratiques intellectuelles et
autres, prolongées durant de nombreux Kalpa, que I'on accéde au «vide», au recueillement
(samédhi) supréme qui transcende toute pratique, méme contemplative, toute méditation
discursive comportant «examens (kouan [|J, cf. inf., 79). La Vajracchedika enseigne
bien, en effet (au par. vi), la nécessité ol se trouvent les Bodhisattva d'accumuler des
mérites sous d'innombrables Buddha : mais c'est pour aboutir & la dépossession de tout
dharma et de toute samja.

&1l ne sagit pas du Siramgama-sitra (H' £g [|] S, T. 945) «traduit» ou plutot
composé en Chine au vin' siécle (su p 43, n. 3) — ce Mest pas Iui que citeraient les Indiens !
— mais du édhi-siitra traduit par Kuma (-ff [* jIU.H  $3, T. 64a),
texte d'«authenticité» certaine, c'est-a-dire qui repose indubitablement sur un prototype
indien. Un manuscrit de ce prototype est conservé a Cambridge (Bendali, Catalogue,
p. 107), des fragments en sont cités dans le Siksasamuccaya, d'autres ont été retrouvés
en Asie Centrale (Hcemle, Manuscript Remains..  p. 1a5); et ces fragments concordent
avec le texte chinois. Ce Siramgama-samédhi-siitra est cité & plusieurs reprises dans les
«classiques» indiens du Mahayana (Mahi-parinirviina-sii -prajva itaia
etc). Il a été tres répandu en Chine du 1° au vi' siécle; il y fut traduit une dizaine de
fois et abondamment commenté; puis il tomba dans I'ombre, avec I'avénement, sous les
Souei et les T'ang, d'écoles nouvelles oul la pensée philosophique prit le pas sur les ten-
dances mystiques dont s'inspirait cet ouvrage, et la seule version qui en ait subsisté est
celle de Kumarajiva

Le passage qui en est invoqué ici mest pas cité littéralement ; c'est un simple rappel
du texte qui, dans la version de Kumarajiva, a la teneur suivante (T. 64a, 1, 633c-634<) :
«Le Bodhisattva Drdhamati (jg j§f) dit au Buddha : Bhagavat, 6 les Bodhisattva désirent
apprendre le éiramgama-samadhi, comment doivent-ils procéder? Le Buddha déclara a
Drdhamati 7 C'est comme pour apprendre 4 tirer a I'arc. On tire d'abord sur un grand las
de terre (lire ;fj§), puis on apprend a tirer sur un petit tas de terre, puis, peu a peu,
sur une cible, puis ensuite sur un baton, puis sur cent poils, sur sur un, puis
sur la centiéme fraction d'un poil : étant capable de tirer sur cela, on est réputé bon
tireur; ot quion veuille tirer, on ne frappe pas dans le vide; et sans effort on atteint
méme tout homme ou non-homme dont on entend le bruit dans I'obscuri
ainsi, Drdhamati, quun Bodhisattva qui veut apprendre le éiramgama-samadhi doit
apprendre tout d'abord des pensées de ferveur (preman), puis des pensées de profonde
[aspiration] (adhyaiaya), puis la grande bonté (maha-maitri), puis la grande compas-
sion (maha-karund), puis les quatre saintes pratiques pures (Arya-brahmacarya) : bonté,
compassion, joie, renoncement [...etc—1]; puis les Buddha lui conféreront la pro-
phétie (ryakarana); puis il accédera a la huitiéme terre de Bodhisattva [...]; puis,
étant rené, il possédera les dix terres, et recevra alors le titre de Buddha; ayant regu,
il obtiendra le recueillement dit de tous les Bodhisattva (sarva-bodhisattva-samadhi), et,

[P >33ad
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n'obtient ce recueillement (*) qu'aprés s'étre tout d'abord exercé a I'examen,
de méme que, lorsqu'on apprend a tirer a l'arc, on tire tout d'abord sur une
natte de bambou grosse comme le corps d'un beeuf, et qu’ensuite, graduelle-
ment, on rapetisse la cible, finissant par ne jamais la manquer, fat-elle méme W
comme un cheveu. Le point de départ, c’est de s’exercer a I'examen : c'est donc
une pratique graduelle. C'est la porte graduelle qu’enseignent les Buddha; on
ne. voit pas, dans leur enseignement, de porte subite W.

Réponse a la deuxiéme question nouvelle, — D’apres le Lanka-sitra, le Buddha
dita Maham ati: «Que les Bodhisattva ne s'attachent point a la lettre ! C'est
en accommodation & ce qui convient que s'énonce la loi. Moi et les autres
Buddha, c'est en nous accommodant aux différences de toutes sortes qui
existent entre les passions et les aspirations ~ des étres, que nous les instrui-
sons et leur faisons connaitre que toutes choses sont actualisées par leur propre
esprit(*).)).En outre, le Visesacinti-siitra, parlant de la nature des dharma”, dit
qu’'ttun homme pratiquat-il le chemin au cours de mille fois dix mille millions
de périodes, il n'en résulte ni augmentation, ni diminution de la nature des

ensuite seulement, le élramgama-saméadhi. [...] Tels sont, Drdhamati, tous les dharma
que doit apprendre un Bodhisattva pour obtenir le éuramgama-saméadhi. Ayant obtenu le
éiiramgama-samadhi, il n'aura plus aucun dharma a apprendre. Et pourquoi? Parce quiil se
trouvera avoir précédemment appris tous les dharma. De méme que Papprenti tireur n'a
plus rien a apprendre lorsquil est capable de tirer sur une fraction de poil — et pourquoi?
parce quiil a appris précédemment —, ainsi, Drdhamati, un Bodhisattva qui se tient dans
le éuramgama-saméadhi n'a plus aucun dharma a apprendre, parce qu'il a déja appris aupa-
ravant tous les recueillements et toutes [les pratiques] méritoires. . .»

W Lé éiiramgama-samadhi. Méme image pour le 1" dhyana dans T. 606, v, aia b, 37.

P) [fj est pour UH, comme ailleurs dans ce manuscrit

) Le motporte (men  a en chinois le sens de moyen d'acces, méthode, systéme, etc.;
ce sens est particuliérement fréquent dans les textes bouddhiques, mais il est déja attesté
dans la littérature prébouddhique et n’est pas qu'un reflet du sanskrit dvara, dont les valeurs
sémantiques sont analogues.

(). Lankavatéra, éd. Nanjo, 1gi : i deéana-pa
vistena bhavilawam. Sa vyabhicari, Mahamate, desana-péthah. sattvaéaya-pravrttatvan nanadhi-
muktikandm sativanam dharma-deéana kriyate, cm&mmrmmnjvanavwnﬂtyanham maya-

arhadbhm ak- vairia pratya-
dhe itta-drey: 4 A wyavrttitah.
La citation — et sa traduction francaise — suivent la version de Siksananda (T. 67a, v,
616 a) qui s'écarte passablement du sanskrit et des autres versions chinoises. Cf. inf., 137,n. 1.

PTjJl Bfc, »désir de délivrance», correspond & adhimukti. Le $£ du ms. est interpolé

»Que toutes choses sont vues® (J§ et non «actualisées»,  JJ], comme porte le

manuscrit) »par notre propre esprit», dit la version de Siksananda; et cest elle qui est
correcte, car le sanskrit a sva<itta-dréya.

9 iy pour jij, dharmata; cf. sup., 67, Qi cette citation figure déja.
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dharman. Bien comprendre cela, c’est ce qu'on appelle la grande science W. Du
point de vue de la nature des dharma, le fait de pratiquer et le fait de ne pas
pratiquer ne sont tous deux que de fausses notions ; selon le principe de la
nature des dharma, pour peu qu’on se dégage des fausses notions, la grande
science se réalise de facon fonciérement automatiqueQuant aux mérites et a
la science, cela est encore plus inférieur au principe de la nature des dharma
et au recueillement qui porte ce nom ... Les notions de «graduel » et de
«subit», dont vous parlez aussi, ne sont que des notions de I'esprit des étres,
de fausses notions, des choses vues W. C'est pourquoi le sttra dit : «lIl faut
donc s'abstenir, Mahamati, des vues de graduel et de subit en ce qui concerne
les particularités des combinaisons d'activités causales f¥). » Si I'on s'abstient de
toute notion et fausse notion, «graduel» et «subit» sont introuvables t6).—Vous
dites qu’on ne devient pas Buddha en s’abstenant des fausses notions : de quel
texte de sUtra pareille opinion est-elle tirée? Le Suramgama-mtra, que vous
citez, dit que le tir & I'arc s'apprend graduellement. «Graduellement» ne s'ap-
plique pas a I'accroissement des notions de I'esprit, des fausses notions : une
seule chose importe, c'est de supprimer les fausses notions.

Troisiéme question ancienne. — Vous dites : «Toutes les notions». Nous deman-
dons ce que vous entendez par «notions».

Réponse. — 1l y a «notion» lorsque la pensée de I'esprit se met en mouve-
ment et saisit des objets externes(7L Par «toutes», nous entendons : en bas
jusqu’aux enfers, en haut jusqu’au dessous des Buddha. Le Lanka-sitra ditW :

4> *Maha-prajna. Entre et Sjj, le mot est ajouté a coté de la ligne.

P) La réponse reprend ici les termes que la question attribuait a la Vajracchedika
(*Pr>7al-

P Texte douteux : -g g» jE g H 3E jfi fé (€& M K & ft H La
traduction de Jq jR par «inférieur» est pure hypothése de pis-aller.

() 33, drhja, «vues» par I'esprit et qui n'ont dexistence que dans I'imagination objec-
tivante.

P) Lankavatara, éd. Nanjo, 8¢ : Tasmét tarhi, Mahamate, hetupratyaya-kriya-yoga-laksana-
kramor-yngapachdi-sli-vigatena te bhavitavyam Citation d'aprés Siksananda, T. 67a, 111, 600 a-b.
70 est fautif pour , laksana.

(@ Clest & peu prés ce que dit le Lankavatara dans le passage qui précéde celui qui vient
diétre cité.

() Siang jfg, «notion», correspond en principe é sarhjn, et «ang- slang ig , «fausse
notion», & vikalpa,parikalpita, etc; cf. tup., 5a, n. 2. «La pensée de I'esprit» : sinnien  jgt,
mot & mot *citta-smrti. «Saisir> : Jjij, graha, I'appropriation par le sujet.

) Ce passage, sauf erreur, ne se trouve littéralement ni dans le Lankévatara sanskrit,
ni dans la version de Siksananda; mais les termes en.reviennent souvent dans le sfifra,
Cf. par exemple éd. Nanjo, 115, ol I'on a d'une part nihsvabhavah sarvadharmah, de I'autre
svarnttar-dréya-métra; il 'y manque que parikalpita, «fausses notions».

I> 1334]
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«Tous les dharma sont sans nature propre; ils ne sont que fausses notions et
choses vues par I'esprit. »

Troisiéme question nouvelle. — En haut jusqu’aux Buddha, en bas jusqu’aux
enfers, il importe que les notions se développent; c'est a cette condition que
se ré: nt les dharma de bien et que se détruisent les dharma de mal. Ne pas
connaitre (des notions telles que celles qui différencient) les Buddha et les
enfers, c'est comme I'ignorance dont il est question parmi les douze causes-con-
ditions €> 11 ne convient pas qu’une telle pratique(3 soit cultivée par les pro-
fanes™).

Réponse a la troisiéme question nouvelle. — C’est en raison des fausses notions
et de I'imagination particularisante”), dont ils sont infectés depuis un temps
immémorial, que tous les étres s'approprient ces fausses notions que sont les
dharma de bien et de mal. Tant6t c'est le bien qui s’accroit, tant6t c'est le mal;
et, pour cette raison, ils sont entrainés dans le flux des naissances et des morts
et n'en peuvent sortir. C'est pourquoi, d'aprés le texte du sutra(6), toute notion,
quelle qu’elle soit, est fallacieuse () ; voir que les notions ne sont point notions,
c'est voir le Tathagata (8> Bien comprendre cette pensée est un mérite tel, que

©  Ji pour jgg H , «Saccroitre, *vrdh-.
2 hamdya, premier terme de la série des douze hetu-pratyaya {pratUya-samutpada).
() Celle de la suppression des notions, samjna-nirodha.

<> X, ™ »prthagjana. Les gradualistes admettent donc le recueillement d'inconscience
comme exercice spirituel pour ceux qui sont initiés au bouddhisme, mais ils se refusent a
voir dans la suppression de toute notion une méthode de salut universelle, susceptible d'étre
recommandée & tous les étres, méme aux «gens du commun», aux profanes qui mont pas
encore reconnu les Vérités bouddhiques. Le danger de la doctrine dt «sans-pensée» pour les pro-
fanes leur  paraissait particuliérement grave; ils y reviennent sans cesse dans le dossier
chinois dé la controverse (in/., 77,81-85,96-97), et fla y insiste aussi dan:
krama (inf,, 355). Mahdyana lui-méme se range a leur avis dans son mémorial final (i n f157).

9~ $)J : ce double composé ne doit représenter, en fait, qu'une idée unique,
celle de vikalpa.

(«) Vajracchedika, par. v, éd. M. Miller, 22 : Yavat, Subhiite, lalesana-sampat, tavan
ntysa; yaved alaksana-sampat, tavan na mrseti hi : loksandlaksanatas !alhagam drstavyeh. Cf.
Ia seconde des gathé sur la prajiia-paramita attribuées &
éd. Tokumy, Die Aparamita Ll!elratur, Stuttgart, 1982,

p.i):
jAkaiam iva nirlepam nisprapahcam niraksaram |
Yas tvam pafyati bhivena sa paiyati lathagatam j|
P i, répond ici 4 mpsa de la Vajracchedika Dans le Lahkivatara traduit par
SlksSnanda, ce composé correspond a abhita ou & alhm}pankajpa
e» JiTi M if S e« £ # & . M La graphie du
det-niér siang est launve Jan cependant traduit tout ce passage a cause du contexte,
comme si tous les simg avaient la clef du ceeur sathjfia); je crois, en effet, que le
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tous les mérites qui s’acquiérent en pratiquant le bien durant d’innombrables
périodes ne valent pas le mérite de cette unique pensée. Vous dites que, dans
I'état de profane, il ne convient pas d'apprendre une telle méthode Lorsque
tous les Buddha et Bodhisattva, ayant pratiqué les dharma de bien au cours
d’innombrables périodes, accomplissent la sambodhi, ils laissent aux étres des
générations postérieures, nées a I'époque derniere de la Loi des enseigne-
ments & mettre en pratique et & étudier. Vous dites que les étres profanes ne
doivent pas étudier une telle méthode : pour qui donc seraient laissés les ensei-
gnements des Buddha? Et dans quels textes de siitra prenez-vous qu'une telle
méthode ne doit pas étre étudiée par les profanes?

Question ancienne. — Quel est le défaut des notions?

Réponse. — Le défaut des notions, c’est qu’elles ont le pouvoir d’obstruer
I'omniscience originelle de tous les étres et de les faire transmigrer dans le
cycle éternel des trois mauvaises voies 8L Tel en est le défaut. La doctrine du
Vajra-stitra, elle aussi, est qu'on appelle Buddha ceux qui sont dégagés de
toutes les notions(i).

Quatrieme question nouvelle. — Nous questionnons (sur ce qui suit) : Dans
certains cas donnés, il faut faire naitre et croitre les notions ; dans d'autres, il
ne faut pas les faire naitre. Dans le cas de ceux qui se trouvent dans la terre
des profanes ou qui commencent a pratiquer, il ne convient pas de supprimer
toutes les notions.

Réponse. — Tous les siitra du Grand Véhicule disent que, si tous les étres sont
entrainés dans le flux des naissances et des morts, c'est qu’en raison des fausses
.notions et de I'imagination particularisante ils s'attachent a de fausses notions
de naissance et de non-naissance, et que la délivrance survient aussitt qu’on
est capable de ne plus s'attacher & de fausses notions de naissance et de non-
naissance €L De quels textes de siitra tirez-vous la doctrine selon laquelle les
étres profanes ne doivent pas supprimer les notions?

citateur lui-méme s'y est trompé. Mais il va de soi que dans la Vajracchedilca traduite par
Kumarajiva, a laquelle cette formule est empruntée mot pour mot, la graphie est correc-
tement , équivalent de laksana (T. 265, 779 a).

(9 Ou dharma () : la loi de la suppression de toute notion.

w la dernlere des trois époques du boudhlsme celle de la décadence de la Loi.
Dans le pundartka traduit par K (chap. Sukha-vihara, T. 262, V,
37c), ce terme répond au sanskrit paécime kale. . eadmamempralope Cf. aussi Vajracche-
dika, éd. M. Miller, par. xvi, p. 35 : Paécime kale, paécime samaye, pacimSyam pamcagatyam,
saddharma-vipralopa-kale.

w H S xS» les trois durgati
: W Cf. sup, 5a,n. 1-2

M Cf. Lankavatara, éd. Nanjo, 129, sur utpada-vikalpya et anutpada-vikalpya, et 161,
Glpadanutpada-vikalpabhinivesa.

[P Hi
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Question ancienne. — Qu’entendez-vous par «regarder I'esprit™»?

Réponse. — Retourner la vision vers la source de I'esprit (i> c’est «regarder
I'esprit»; c'est s'abstenir absolument de toute réflexion et de tout examen Is),

t)  jg*, cf. supj 63. Ici la graphie est plus correcte; mais sept caractéres plus bas
on a déja §|, qui est dans ce manuscrit la forme usuelle de j|| .

(1 UL $5 jfrTKt- kes termes de cette définition, qui sapplique & I'introversion par
laquelle I'esprit se retourne vers son propre principe et recherche au fond de lui-méme
I'absolu indifférencié, Sont tirés du Buddhosnisa”sliramgama’siitra, comme on I'a vu plus
haut, 43, n. 3. Lexpression fan tchao  BS signifie généralement refléter. Mais, par
une association remontant sans doute aux croyances (taoiques) qui assimilent les yéux a
des sources de lumiére (le soleil et la lune), le mot tchao signifie a la fois éclairer et regar-
der; sous les Han, le philosophe Wang Tch'ong, sefforcant de démontrer que les démons
qui nous apparaissent, notamment en réve, ne sont que des produits de notre imagination,
écrit que pendant le sommeil «les rayons oculaires se retournent); — sintrovertissent —
et quainsi s'expliquent les phénoménes que I'esprit voit en réve (~  [fif &

chaP- XML trad- Forke) a39)- On

connait d'autre part 'importance que Ie tamsms attribue a la vision intérieure ( & ||g;
inspection de ce qui se passe a I'intérieur du corps (cf. Maspero, Mélanges posthumes, 11,
J-38). Il est longuement question de «regarder l'intérieur)) ( Jjj, ) dans un passage du
Stramgamassiitra qui traite de la perception visuelle : il s'agit de «voir I'obscurité)) (
P8), en fermant les yeux et en les «tournant vers le dedans» ( ), pour observer
I'intérieur du corps, la position des viscéres, la naissance des ongles, la croissance des
cheveux, le jeu des systémes musculo-nerveux et artério-veineux, une telle vision s'oppo-
sant a celle des objets externes, qui consiste a «regarder I'extérieurs (JJ o,
T. 965, 1, 107 b-c, trad. Beal, Catena.., 392 et suiv. C'est exactement la «vision
intérieure» des Taoistes. L'aiubha-bhavana bouddhique comportait, du reste, elle BUSSI
une inspection des impuretés contenues a Iintérieur du corps (cf. YogacArabhimi de
Buddhasena, T. 618, n, 317 ).

Sur les diverses valeurs sémantiques du mot tchao BS, «illuminer, refléter, regarder,
connaitres, cf. mon étude «Le miroir spirituel», Sinologica, I, 11, Baie, 1967, n. i5. Ony
peut comparer notre mot «réfléchir», ou en péli le mot paccavekkhana, «réflexion» du
miroir et aussi de I'esprit (Majjhima Nikaya, bx«, vol. I, p. 4i5); ou encore Plotin,
Ennéades, v, 3, 8 : «Eclat tourné vers soi, & la fois éclairant et éclairé. . .»; Clément,
Ecloga, x«ii : «Lagnose, répandant sur les objets la lumiére et I'éclat, est la vraie sagesse,
la lumiére limpide qui illumine les hommes purs, comme la pupille de i'ceil, pour qu'ils
voient et saisissent sGrement la vérité.»

. Le terme/an tchao se trouve dans le Silra de I'Estrade, T. 2008, 350a Un disciple
demande & Houei-neng sl y a une idée secréte en dehors de ce qu'il enseigne. Houei-neng
répond ; «Ce que je tenseigne en parlant, ce n'est point le secret. Retourne ta vision, et le
secret sera I (gic ~ jIC {{8, te £5€)+ Dans la version chinoise du Joyau dans
la main de Bhavaviveka, il est question de la difficulté, pour la connaissance (jnana), de
«retourner sa vision sur sa propre essence» ( $3 § f§, T. 1678, n, 377¢, trad. La
Vallée Poussin, Mél. ch. b, n, i35, 1 17).

B? I® !1e Hsagit de s'abstenir de toute méditation discursive concernant les
différenciations que comportent les phénomeénes de samjnd. D'aprés le texte sanskrit du




Bhavana-krama de Kamalas'la (trad. Obermilier, J. of the Greater India Society, 11, i, 7),
les termes pou seen pou kouan correspondraient a asmrty-amanasikara (en tibétain, dran-pa
med-pa et yicHla byed-pa mea-pa, cf. inf., App., 350, n. 1). Selon un ouvrage tibétain composé
en 1801 et d'oll M. Teramoto Enga a tiré un Apergu de la doctrine lamaique (Otani gahihd,
XII, m, sept. ig3o0, iig-iso), )a thése du moine Mahéyana, dans sa controverse avec
Kamalasila, était quil fallait s'abstenir de tout bsam et de tout byed-pa, c'est-a-dire de
toute pensée ratiocinante (bsam-pa répond a vieara et a cinta dans la version tibétaine du
Lankavatara; cf. sup., 1h) et de toute activité mentale (manasikara se dit en tibétain yid-la
byed-pa).
En chinois, dans la terminologie dite «nouvelle» — & partir de Hiuan-tsang — sseu

correspond & cinta (ou cintano), & cetano, & mimamsa (dans ). etc, et kouan J|| &
bhavana, & vipatyana (dans le doublet tche kouan  ${l, samatha-vipaiyana, la via purga-
tiva et la via ivi), & anumrti (la é du Buddha ou de son icone), ou

encore a vpapariksa (cf. inf, 130, n. 6), a yoga, upalaksana, nidhyapti (cf. La Vallée
Poussin, Siddhi, 17). . . Le composé cinta-bhéavana est atteslé en sanskrit, par exemple dans
YAbhidhanna-kora-vyakhya de Vasomitra (éd. Wogihara, Tokyo, ig3s-ig36, p. 503, 1 ai),
oll ce terme désigne I'exercice ou effort (prayoga) par lequel les saints sappliquent a la
recherche de la vérité («réflexion et méditations, traduit La Vallée Poussin, Uosa, vi, a76).

Mais, dans la terminologie chinoise antérieure a Hiuan-tsang, kouan rend le sanskrit
vicara, dans le doublet kio kouan ¥j- ||g , vitarka-vicara; je ne sache pas que vitarka, dans
les textes «ancienss, soit couramment rendu par sseu, et ce dernier mot ne forme pas avec
kouan un doublet usuel. On trouve toutefois, dans un des textes «anciens» qui peuvent
avoir contribué a la formation du vocabulaire technique de I'école du Dhyana (un manuel
de dhyana tiré par Kumarajiva des oeuvres de divers patriarches Sarvastivadin, [
A 5AU ., T 613, i, 373a), le composé sseu kouan  f|| dans un contexte o il
semble correspondre soit & vicAra-vitarka, soit 2 vitarka seul, D'autre part, la version chi-
noise de la Vigraha-vyavortant de Nagaijuna, rédigée au milieu du vi” siécle, donne kouan
tchia H pour manasikéra (et kio A pour cetani), cf. T. 1631, 16 b, et Johnston,
1. H. Q. XIV, 11 (ig38), 317. Dans leurs versions du Mahayana-samgraha (cf. Lamotte, La
Somme du Grand Véhicule, VIH, 11, t. II, p. a33), Paramértha et Dharmagupta rendent
manasikara par sseu wei <~

Quoi qu'il en soit des prototypes sanskrits de ces deux termes chindis, sseu s'applique
évidemment 4 la réflexion, discursive et consciente; quant a kouan $ifil, quon traduit géné-
ralement par «contemplation», mieux vaut le rendre par «examen» (Cest la traduction
que j’ai généralement adoptée ici), ou encore par «inspection, méditations. Ce mot semble
avoir subi un transfert sémantique analogue a celui de notre terme spéculation (le latin
speculatio, calqué sur Oeapla, a signifié tout d'abord «observations). La méditation, dans la
mystique chrétienne, s'oppose justement, par son caractére discursif, particularisé, distinct
et successif, & la contemplation qui reléve de la «voie unitive» et qui est d’ordre synthé-
tique, transcendant, intemporel. En sanskrit méme, le mot bhavana, qui est le prototype
le plus fréquent de kouan, posséde toute une gamme de significations, depuis celle de con-
templation mystique jusqu'a celle de «cultures religieuse en général (y compris la «culture
physiques, kaya-bhavana). Le Soia définit bhavana tantét comme un recueillement concentré
(saméhita, trad. La Vallée Poussin, iv, 208), tantot, au contraire, comme I'attention active
et discursive (manasikarana, ibid, vu, a3). Et lorsque la Prajnaparamita (Astasahasrika,
dans Abhisatnayalamkaraloka, éd. Wogihara, Tokyo, ig35, 60g) déclare que la perfection
de sapience échappe a toute bhavana, il ne s'agit évidemment pas seulement des exercices
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notions se mettent en mouvement ou non, qu’elles soient pures ou
, qu elles soient vides ou ne le soient pas, etc.; c'est ne pas réfléchir
ir la non-réflexion. C'est pourquoi il est dit dans le Vimalakirti-sitra :
l-examen, c'est la bodhi» (1>

iéme question nouvelle. — Nous demandons : Selon le Dasabhimika-sutra,
les Bodhisattva de la huitiéme terre qui accédent au non-examen, et
le Buddha leur enjoint-il de cultiver les pratiques W. Tel étant le fait,

. mais de toute pratique en générai; et Cest a juste titre que les traducteurs,
recourent & sieou , -vieux terme chinois dont les connotations ne sont pas
‘gie avec celles du sanskrit bhavann (Kumarajiva, T. 027, vi, 56aa; Hiuan-tsang,
mm, 822 4)
ssez vain de chercher  préciser les prototypes sanskrits de wou sieu mou foouan At
Il s'agit, aprés tout, de termes (et méme de notions) essentiellement chinois,
ou nien A, wou sin jfe ~ , dautres encore, I'école du Dhyana devait a la
e chinoise beaucoup plus qu'au bouddhisme; I'asmrty-amanasiltara de Kamalas'ila
‘une traduction du chinois.
SI te: -ta $11Cf- Tsingmingking , » e. Vimalakirti-nirdeia, trad. Rumé-
recomplet : [4E 0 §p ), T. hgb, 1, 54ab : «... Si Maitreya obtient
samyah-sambodhi, tous les étres doivent aussi I'obtenir : et pourquoi? parce que
trés ont les «signes» ou attributs spécifiques (I , *laksana, nimitta) de la bodhi.
:a obtient le nirvana, tous les étres doivent également I'obtenir : pourquoi? les
ivent que tous les étres sont fonciérement apaisés (*nistha-ianta), qu'ils possédent
rts du nirvana et n'ont pas & étre apaisés encore. C'est pourquoi, Maitreya, ne
nnt & de tels dharma [bodhi, nirvana, etc.] pour attirer [au salut] ces devaputral
L il nya ni production de la pensée de la bodhi, ni régression [de ce méme
: *ivartana]. Fais en sorte, Maitreya, que Ces devaputra renoncent a la vue d'une
icnlarisée (- jjlj, *vihalpita) : et pourquoi? la bodhi ne peut étre obtenue ni
ps, ni par I'esprit. Clest I'apaisement (*santi) qui est la bodhi, car en elle sont
Us les attributs particuliers (laksana). Ceest le non-examen (2> ot la
1 celle-ci est exempte de toute objectivation (*alambana). Clest la non-pratique ( ~
ist la bodhi, car celle-ci est sans pensée (, smrti). Cest la suppression ( [},
qui est la bodhi, car celle-ci est exempte de toute vue. Cest I'exemption (.
qui est la bodhi, car celleci est exempte de toute fausse notion (  d®,

Jaiabhumika-sitra (éd. Rahder, Paris-Louvain, 1926, 65 et suiv.; trad. Slia-
I, 287, V, 559 a et suiv.) enseigne bien,, en effet, qua partir de la huitiéme
Bodhisattva est dégagé de tout signe particulier (sarva-nimittapagata), de toute
sciente ét de toute appropriation d'illusoires objets (sarva-samjna-graha-vyawtla) :
i la délivrance qui est quiétude (éanta-vimoksa). Mais le Buddha ne I'en exhorté
& ne pas négliger la compassion envers les étres qui ne partagent pas encore cette
et, dans Ce but, a poursuivre ses pratiques. Toutefois celles-ci seront désormais
ou automatiques :jen yun jig, dit le texte chinois, empruntant a la mystique
1de ses termes caractéristiques; le mot sanskrit est anabhoga, «sans effort». Dans
de Delacroix et des de la mystique Ces pratiques Se
ortées sur le plan théopathique.
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comment les profanes, qui n'ont pas méme atteint la terre initiale(l), pour-
raient-ils obtenir le non-examen W?

Réponse. — Nous nous référons au Lanka-sutra, ot il est dit que les Bodhisattva
de la huitieme terre sont exempts de tout examen et de toute imprégnation
d'imagination particularisante !3). Le karman de bien ou de mal, qu’ils éprouvent
depuis d'innombrables périodes, est pareil aux villes de Gandharva, aux fan-
tasmagories (*), etc. Le Bodhisattva qui posséde la connaissance compléte(®)
transcende toutes les pratiques; il s'est assuré I'acquiescement a la non-pro-
duction des dharmaW, et c'est ensuite seulement qu'il regoit la prophétie!7).
Nous n'avons point entendu que les Bodhisattva de la huitiéme terre regoivent
I'instruction de cultiver les pratiques. Comment cela serait-il dit dans le(s)
texte(s) de sutra? Il suffit de chercher de fagon exacte et détaillée dans le(s)
stitrals). Quant a ce que vous dites, que le non-examen tie convient pas aux
profanes, eux qui n'ont pas encore atteint la terre initiale, nous nous sommes

M Les pfthagjana, qui nont pas encore congu la pensée de la bodhi. Cf. ci-dessus, 76, n. h.

2 Pfe éf m in fqf PT 2 be mot Pfl surprend, comme du reste dans la phrase
précédente ou il semble mal placé; peut-étre a-t-il une valeur particuliére a la langue de
ce texte. Mais le sens général est clair.

P8 . *vikalpa-vasana.
W Gandharva-nagara et maya, deux types de phénoménes illusoires.
Jt L *parynana.
‘@ 38 10 JS j anutpattika-dharmc-keanti : I'acceptation du fait que toute production

— et toute destruction, toute naissance et toute mort, etc. — sont irréelles et que la rela-
Vité causale est une illusion.
Wyakarana, I'assurance formelle quil deviendra Buddha.

@U 3dcin fale, A £ M ® iS ft ik i£- Le pluriel semble spécifié par le
mot tchou | g, encore que dans un tel contexte ce mot préte a amphibologie;  la rigueur,
il pourrait étre pour A jik- Sil sagit du siitra, cest-d-dire du Lankavatéra, le moine
Mahéyana semble mal inspiré en a ses adversaires une acribie scri
dont il ne témoigne guére lui-méme par la fagon dont il vient de citer ce entra. Il ne sagit
pas, en effet, d'une citation littérale; bien au contraire, le texte est sollicité pour les
besoins de la cause. Sur le point en litige, la doctrine du Lankavatara est analogue a celle
du Dasabhimika, et cette analogie va méme jusqua la littéralité. Le Lankavatara (éd.
Nanjo, ais-ai5, trad. Siksananda, T. 671, v, 618 &-619 a) enseigne que, dans la huitiéme
terre, loin de jouir, comme les sravaka et les pratyekabuddha, du recueillement d'anéantis-
sement all point daspirer au nirvana, les Bodhisattva se gardent de rejeter toutes les
RUvres (savaHGryw- pratiprasrambhana); conscients de la part qui leur incombe, de par Ia
pitié et la dont ils ont fait veeu {pi
Karunopeta), dans le salut des autres étres, ils sabstiennent du nirvana. Pareils & des
hommes qui séveillent d'un réve dans lequel ils simaginaient faire de grands efforts pour
traverser ume riviére [cette métaphore se retrouve dans le Daéabhiimikal, les Bodhisattva
qui parviennent 4 la huitiéme terre se rendent compte, aprés avoir parcouru les sept
premieres terres, du caractére imaginaire de toutes choses : celles-ci leur apparaissent alors

x35 b]
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éja expliqués sur I'admissibilité d'une telle doctrine, a propos de questions
itérieures W,

Question ancienne. — Par quel moyen (2>peut-on supprimer les fausses notions
; les imprégnations 13T

Réponse. — Tant que se produisent les fausses notions et qu'on n'est pas
reillé, on reste dans ce qui est appelé les naissances et les morts  ; quand on
est éveillé et qu'on ne fait plus d'actes liés aux fausses notions, qu’'on ne
approprie plus (d’objets imaginaires)et qu'on ne s'appuie plus (sur rien) (¢),
laque pensée est alors délivrance et sapience(7). Le Ratnakita-stitra dit : «Ce
a quoi le moindre dharma est insaisissable, c'est ce qu’on appelle la bodhi
ipréme»W.

Sixieme question nouvelle. — Nous demandons comment les profanes, qui
ébutent dans I'étude, ainsi qu’il a été dit précédemment, peuvent étre com-
arés aux Buddha? Les Buddha sont ceux qui ont déja accompli.

Réponse. — Bien que les profanes ne participent point aux dharma auxquels
mt éveillés les Buddha, tous ces dharma, d'apres les textes de siitra, demeurent
our lés étres des générations postérieures, nés a I'époque derniére de la Loi,

imme une fantasmagorie, etc. (mayadi-dharma-samalaya); mais ils ne sen appliquent pas
loins aux ceuvres bouddhiques (buddha-dharmesu prayujyanli), sattachant A faire obtenir
s salut & ceux qui ne l'ont pas obtenu (anadhigatanam adhigaméya prayoga esa). Leur
“onana nest pas cessation (nirvanarh bodhisallvanam na vinata)-, il est seulement exempiion
s notions imaginaires — ce produit combiné de Iesprit, de I'organe de la connaissance,
i de la i manovijvan: pax igama) — et possession de
a la non-production des choses ( dh Ksanti Tel

st le texte du Lankavatara qui se rapproche le plus de la prétendue citation du manuscrit.
1() Ci-dessus, 76-77, réponses  la troisiéme et  la quatriéme «question nouvellen.

W US, upaya, paryaya, prayoga...

Pé s i 0 f I1* *ikalpa et vasand

m *samsara, efc.

(6Lyji JR. *agrahana. . .

() 'P (E’ '»pratisthita. . .

m

«* = et prajna. Cf. inf., ia5, n. 6

M Ratnakiita-siitra, Pilaputra-samagama, T. 310, Ixvii, 38sa : «Bhagavat, sil est
es étres qui recherchent I'éveil (bodhi), ils ne verront aucun dharma auquel ils puissent
‘éveiller. Pourquoi? Parce qu'il n'y a pas le moindre dharma qui puisse étre trouvé (ou
aisi, obtenu, percu...) pour séveiller a I'anuttara-samyak-sambodhi.Ti Peut-étre dépis-
erait-on, dans quelque autre recoin du volumineux sitra, quelque passage plus littérale-
nent identique  la citation du manuscrit. La formule EE pf fjf {ranur api
ou svalpapi] dharma nnpalabhyate) y revient comme dans les Praj
. le texte de la Vajracchedika, légérement différent, qui a été cité ci-dessus, 6s.n 1.
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et auxquels ils doivent servir d'instructions a cultiver et a étudier*1). S'il n'en
était pas ainsi*2), pour qui donc ces instructions seraient-elles laissées?

Autre (question). — Si les Buddha disent qu’aucun dharma, le moindre soit-il,
n'est saisissahle*3), on ne saurait s'attacher aux paroles*4). (Vous prétendez
qu’) aucun dharma n’est saisissahle et qu’il faut s'abstenir de toute réflexion
et de tout examen ; (mais, objectons-nous,) le fait d'étre utile a tous les étres ne
comporte-t-il pas du saisissahle*6)?

Réponse. — Nous avons déja précédemment répondu a cette question, et vous
y revenez’6)! Nous dirons encore que les Buddha, depuis d'innombrables
périodes, sont dégagés de toute pensée de «saisissahle» et d' «insaisissable», et
qu'ils sont sans pensée et sans réflexion %7), comme un clair miroir *9). Etant sans
pensée et sans réflexion, ils sont dégagés (des notions dualistes) de «saisissahle »
et d' «insaisissable ». C'est seulement pour s'adapter aux sattva et pour répondre
aux étres qu’ils manifestent des formes phénoménales*9). La métaphore de
I'eau, celle du joyau, celle du soleil et de la lune et autres, relévent toutes
de ce méme ordre d'idées *#). En outre, d'aprés le Tathagata-gunavatara-

W Redite de la réponse a la «troisiéme question nouvelle», tup., 77.

© Clest-adire : si les prthagjana n'étaient pas susceptibles de mettre en pratique les
enseignements laissés par les Buddha, et tout particulié celui de la
toute notion particularisée, qui, d'apres les saires des Chinois, ne Ieur
convient pas, mais auquel les Chinois veulent ramener toute la doctrine des Buddha.

9 Vpalabhya, perceptible. Cf. sup., 82, n. 8.

@ Ig abhilapa-abhinivesa (cf. par ex. Lankavalara, éd. Nanjo, 100, 128)
L'idée parait étre que, si rien nest saisissahle, la parole des Buddha ne I'est pas non
plus et que, par conséquent, I'art-ument de I'enseignement, que viennent d'invoquer les
Chinois, est contradictoire.

~ —1 B ijIf Pj xi: fvf -gf : recours au dogme du devoir d'altruisme,
e ne saurait éluder. Noter la tournure W 'i*  (3i)’  se retrouve
dans la langue vulgaire moderne.

© On ne voit pas qu'une telle question ait été posée ni résolue précédemment, du moins
de fagon expresse. .

@ te jjj, te BES. Wou »in est un des termes cardinaux de I'école du Dhyéna.

® Qui refléte tout passivement, sans étre touché par rien.

% ffl. fea M tiL JS; "/ iH 7EI- Les Buddha sont «inlocaiisés» (apratistliita, acintya-
wavasthana. .. ); Ceest par expédient opportuniste quiils se manifestent en corps métamor-
phiques ou rétributionnels, comme le miroir fait apparaitre les rellets. L'expression ying
wou [Py provient de la philosophie taoiste; cf. les textes cités dans Sinologica, I, n,
117-~2

P> Leau (jala), le joyau (ratna), le soleil et la lune (toma-bhaskara), se trouvent
parmi les 108 termes ou thémes [pada) qui sont énumérés au début du Lankavalira
(éd. Nanjo, 34-37); mais I'exégése de ces termes ne sest pas transmise en chinois, et les
commentaires inclus dans I'édition de Taish n'en fournissent pas d'explication détaillée.
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utraW, en niant qu'aucun dharma soit saisissable, on saisit tous les dhar-
na(? : ce qui est contraire a votre doctrine. — Vous disiez, dans des questions
irécédentes, que les profanes ne doivent pas étudier cette méthode(3), et qu’il

‘a «métaphore de I'eau»  figi)) peut étre celle de la lune se reflétant dans I'eau (jala-
anira, udaka-candra), trés courante dans la littérature de I'école du Dhydna et qui sert
otamment, dans le méme sitra, a illustrer soit la diversité des dénominations du Buddha
ig3), soit le caractére insaisissable (aprdpti-laksana) de la connaissance [jitana; ibid., 158),
u encore (ibid., 227) la faculté que posséde le Buddha d'émettre par métamorphose (nirména)
pour illuminer les étres d'enseignements conformes  leurs aspirations
espectives. Cette image est la seule qui figure dans les listes classiques de métaphores
lahyanistes illustrant la «vacuité des dharmax, I'irréalité des phénomeénes (cf. par ex.
lochizuki, Bukky® daijii, a3g8). Le soleil et la lune sont mentionnés, dans divers passages
u Lankavatara( illusoires de la perception visuelle.
!uant au joyau, il s'agit peut-étre du cristal de roche (sphatika) ou du vaidirya, deux des
3pt joyaux ou matiéres précieuses des textes bouddiques (sapta-ratna). On leur attribue la
ropriété de prendre, par transparence, la couleur des objets qui les approchent, d'oil leur
aleur métaphorique : cCest ainsi que, dans le petit texte d'Avatamsaka qui sera cité dans
i note suivante (T. 303, 11, 920 c et suiv.; 308, ga6 b), le sphatika, qui change de cou-
mr suivant les vétements sur lesquels on le pose, illustre la variété des nirména-kdya
pparaissant aux différentes sortes d'étres; dans ce méme texte (T. 30i, 926 a), le soleil,
i lune et la gemme (moni) sont mentionnés parmi les formes métamorphiques sous
isquelles se manifeste le Buddha. Le Mahayana-samgraha d'Asanga et ses commentaires
rad. Lamotte, La somme du Grand Véhicule, 11, Louvain, ig3g, 310) réunissent, eux
assi, les images auxquelles se référe notre texte : P'activité bénéfique des Buddha est
utomatique comme le rayonnement de la gemme; si le corps de Buddha n'apparait pas
ix mondains, cest comme la Iune ne se refléte pas dans un récipient brisé, car celui-ci ne
tient pas I'eau (de la quiétude); il pénétre et marit le monde auquel il ne se montre

as, c'est ala facon du soleil. in/, 95, n. 1,98 n. 2
Ah 1§ 1S- doe Peut qe t @
J) fi ,8. gH j{8L soit en sanskrit (caprés les sources tibétaines) : Tathagataguna-

sayavatara-nirceéa. C'est un texte du genre Avatamsaka dont on posséde trois
irsions chinoises : la premiére, anonyme attribuée & I'époque des Tsin, Iv-v" siécles
. 302); la deuxiéme, plus dé 6 due & * des Souei
f. 303); la troisiéme, plus proche de Ia premiére, a Siksinanda des Tang (T. 30i).
"apreés le titre (abrégé) que donne notre manuscrit, il doit s'agir de la deuxiéme ou de la
oisiéme version. Le passage cité ne Sy retrouve pas mot a mot, mais répond bien &
sprit et aux tendances de ce petit ouvrage. On y lit par exemple (T. 30i, 921 c et
V) : [Les Bodhisattva qui écoutent ce siitra] «... ont compris que toute chose est sans
mite ni centre, que le fruit des actes des étres, quils soient bons ou mauvais, ne peut
re ni obtenu, ni perdu... Ils possédent I'omniscience, mais sans pour cela rétrograder
Bpratiques; et, bien quils les cultivent sans cesse, il N’y a rien quils fassent... »
&n A Efs i Tk fife : texte et traduction douteux; il faudrait
;ut-étre couper apres ijji J|L.

P Celle de la suppression de toute samjnd; sup., 76-77, troisiéme et quatriéme questions
juvelles.
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leur faut donc s'accrocher O) aux textes de stra du Grand Véhicule, (car cela [f° i36 6]
permet de) ttsaisir» (ou d’ohtenir) des mérites tellement incommensurables et

infinis ! et a plus forte raison lorsqu’on les recoit avec foi et qu’'on les met en
pratiquet)! A ce que vous disiez 1a, nous répondons ainsi : Qu'il n'y ait rien

de dsaisiv (d'obtenu), c'est ce qu’on appelle ttsaisir» (obtenir) 3> En vérité,

il n'y a rien la de contraire a la raison.

Question ancienne. — Les six perfections(@) et le reste, et toutes les rubriques
de la Loi<5), sont-elles nécessaires ou non?

Réponse. — Selon la Loi de vérité vulgaire (> les six perfections et le reste
sont des expédients X car elles révélent la vérité transcendante(@Pet, en ce
sens, elles ne laissent pas d'étre nécessaires ; selon la vérité transcendante, qui
est dégagée de la parole, on ne saurait parler de la nécessité ou de la non-
nécessité des six perfections ou des rubriques de la Loi. De cela il est parlé en
large dans les sitra.

Septieme question nouvelle. — Nous demandons si la vérité vulgaire,9' et la
vérité supréme O») sont identiques ou différentes.

Réponse. — Elles ne sont ni identiques, ni différentes. En quoi ne sont-elles
pas identiques? Tant que les fausses notions ne sont pas extirpées, on a la
vue de I'existence d'une vérité vulgaire (différente de la vérité supréme). En
quoi OD ne sont-elles pas différentes? Lorsque toutes les fausses notions et

W31  fpb 3t Dans le vocabulaire technique, p'an yuan jjj] A rend le sanskrit
alamb-, «prendre pour objet de ia pensée, objectiver. Le motp'an parait singulier ici : je
crois qu'il faut I'entendre au sens non technique de «s'accrocher & s'attacher a tirer
profit de»; ou encore, ce serait une faute pourfong j|j;, «recevoir respectueusement.

QW flIf ff-On reconnait la formule qui est usuelle a la fin des sdtra (plutdt sous
laforme fg j¢ $ f1)> cf- *w> 07, n. a

P) Le texte semble jouer sur le double sens du mot 5, qui rend, en chinois, aussi
bien I'idée de saisir dans i impercevahl que celle d'obtenir des
mérites [prapti, samprapti).

W Paramita ; le don, la discipline morale, la patience, le zéle, les pratiques mystiques
et la gnose.

W Dharma-paryya, les catégories de la scolastique traditionnelle; il doit sagir en parti-
culier des trente-sept bodhipaksika-dharma : cf. in/., 53, n. 2,

M tE f'5 fiE’ >amwvrti-satya-dharma.

# {E>W

w ~ ., parmarlha.
- W Ri[H 18] samvrli-satya.

@© |jl — M <paramartha-satya.

(1 g* doit étre fautif pour  fuj.
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les imprégnations sont extirpées(l), I'identité et la différence ne peuvent plus
étre distinguées.

Autre question. — Ces perfections et le reste, qui ne seraient que des expé-
dients pour révéler la vérité supréme, ne sont-elles nécessaires que pour les
étres a facultés obtuses, ou le sont-elles a la fois pour les étres a facultés aigués
et pour les étres a facultés obtuses

Réponse. — Pour les étres a facultés obtuses, qui ne pénétrent pas parfaite-
ment la vérité transcendante, elles sont nécessaires; pour ceux qui ont des
facultés aigués, la question de leur nécessité ou de leur non-nécessité ne se
pose pas.

Autre question. — Vous dites qu'il n'est pas parlé de la nécessité ou de la
non-nécessité des six perfections, etc., et des autres rubriques de la Loi.
Qu'entendez-vous par : «On n'en peut parler» (*)?

Réponse. — Du point de vue de I'essence des choses W, elles échappent a la
parole. Pour qui se fonde sur I'essence des choses, la nécessité et la non-
nécessité, I'étre et le non-étre, I'identité et la différence, tout cela est insaisis-
sable.

Autre question. — Comment pouvez-vous direi*5qu’«il en est parlé en large
dans les sutra»? Il y serait donc parlé de nécessité et de non-nécessité I*5?
Nous ne comprenons pas

0 Rétablir jljr avant Jjg.

©fil  iE , Kksnendriya, mrdvindriya
P fi iff  : *nirabhilapya, *anabhilapya
M 11

S su

, 85.
©fl ?aut convenir que cette objection pourrait étre appliquée a la plus grande partie
des textes mahayanistes, et en particulier aux Prajna-paramita et a toute la littérature de
I'école chinoise du Dhyana, qui remplissent volumes sur volumes pour dire qu'il ny a rien
a dire : the Gospel of silence in thirty volumes by Mr. Wordy, comme on a dit de Carlyle,
ou comme dit Po Kiu-yi dans son épigramme sur Lao-tseu (Po che Tch'ang-king tsi, uv) @
«Le bavard n'est pas sage, et le sage est muet
Cest ce quon lit dans Lao-tseu,
Si Lao-tseu était un sage,
Pourquoi son livre de cing mille motsin

Mais la réplique de Mahdyana est de honne défense : ces textes sadressent aux igno-
rants; ce sont des «expédientsn, des moyens de propagande.

<) Pou houei ~ -g- pourrait aussi sentendre au sens de : «ela ne se peut», ou encore
de : «cela ne saccorde pas». Mais, dans les textes bouddhiques, le mot houei a principale-
ment deux sens : i° concilier (les contraires, ou des doctrines contradictoires, etc. : ff jS,
fa HT eee)l 2° sassimiler, d'ou comprendre (ff ff, fig g, 59 -g1
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Réponse. — «II en est parlé en large dans les siitrav signifie qu'il est parlé
de cette nécessitél) pour les étres de facultés obtuses; pour ceux dont les
facultés sont aigués, la question de nécessité ou de non-nécessité ne se discute
pas. De méme, le médicament est nécessaire au malade, le bateau est nécessaire
aqui veut passer une riviére ; mais, pour I'Homme sain, il n’'est pas question
de dire si le médicament est nécessaire ou non, et pour celui qui a passé la
riviere le bateau n’est plus, nécessaire (2).

Question ancienne. — Lorsque (selon vous) les six perfections et le reste sont
nécessaires, comment les pratique-t-on?

Réponse. — La pratique des six perfections est soit intérieure, soit extérieure ;
il y en a deux sortes, intérieure et extérieure. La pratique intérieure a pour but
le salut de soi-méme; la pratique extérieure est pour le bénéfice des étres<3).

etc.; cf. mix)adj€her, com-prehendere, con-cipere). Ce dernier
sens est particuliérement courant dans le style des collogues en langue vulgaire de I'école
du Dhyana, ol I'on rencontre souvent I'opposition ~ et A «comprendre, ne pas
comprendre»; Clest ce sens que je crois donc devoir adopter ici.

W De pratiquer les paramita, etc.

B Comparaison du médicament, cf. Hobogirin, s.v. byd I/fé, a3o b; comparaison du
bateau (ou plus exactement du radeau), cf. La Vallée Poussin, eMadhyamakav, Mélangea
chinois et bouddhiques, 11, 3i-3a (qui groupe des références). Cf. sup., ai, n. a

P) «dntérieur» et «extérieur» correspondent donc ici aux notions de «profit personnel
(utile asoi)» et de «profit d'autrui (utile & autrui)», svartha (|j ~j) et pararlha (iflj -f~),
bien connues dans la scolastique de toutes les sectes mahdyanistes et qui constituent,
comme le remarque le Mahaprafia-paramita-éastra, la différence essentielle entre le Petit et
le Grand Veéhicule (T. ,509,¢,756&: # g *Ij flj t i >uWw
le Daprés certains textes, la pratique des six paramita reléve exclusivement du pro-
fit personnel (Vijnapti-matrat-sidchi, k. ix, trad. La Vallée Poussin, 573); selon d'autres
(comme_pour notre auteur dans le présent passage), elle peut se concevoir soit comme
utile & soi, soit comme utile & autrui (*Bodhia trad érajiva, T. 1659,
i, 5no et suiv.); mais je men connais point odl elle soit qualifiée «d'intérieure» et «d’exté-
rieure». Appliquée a la pratique des paramita, [I'épithéte d'intérieure» en spécifie, dans
les textes oU elle m'est connue, une modalité intériorisée ou spiritualisée, orientée vers
I'intérieur, comme dans le fragment intitulé Sutra des six paramita cultivées intérieurement
par les Bodhisattva (AE g (A 7%, trad. Yen Fo-tiao, T. 778) ou
dans un lexte apparenté, le Siitra du sila intérieur des Bodhisattva (ife filr (A
trad, attribuée a Gunavarman, T. 1687, io3ic, 1 a5-a9), qui distingue un éila
dntérieurs et un sila «extérieurs. On sait que la discipline (¢fla) du Grand Véhicule
differe de celle du Petit Véhicule essentiellement par son caractére d'intériorisation
(cf. Hobogirin, article sur le éila des Bodhisattva, bosatsukai AE jji Jgij, qualifié au Japon,
dans la secte Tendai, de sila «totalitaire et subit», endonkai J] jjiji Jjjf). Mais ce nest pas
de cette distinction qu'il s'agit dans le présent passage, ol la pratique «intérieure» des
paramita est, au contraire, définie justement comme celle du Petit Véhicule, «utile a soi».
Peut-étre le texte est-il incorrect; cf. inf,, i58, n. i3

QNOLE
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luant aux moyens de les pratiquer, d'aprés le Prajna-sutra, le Lanka, le Viéesa-
nti-stitraW, si I'on s’abstient, dans la pratique des six perfections, de réflexion
td’'examen a I'égard de tous les dharma, I'acte triple se purifiedu (seul) fait
ue, reconnaissant tous les dharma comme pareils & un mirage (3\ on ne se les
pproprie ni ne s'y appuie plus

Huitiéme question nouvelle. — Nous demandons : Vous dites de ne pratiquer les
ix perfections que lorsque I'acte triple est purifié; mais alors les profanes ne
auvent donc pas les pratiquer? Doivent-ils ne pas les pratiquer tant qu'ils
‘exercent au non-examen, et attendre d'avoir purifié I'acte triple pour les pra-
iquer ensuite? Ou doivent-ils les cultiver par force, avant d'étre capables de
mrifier I'acte triple? Comment les cultiveront-ils?

Réponse. — Ce qu’on appelle les six perfections est de quatre sortes : i° les
jerfections mondaines; 2° les perfections supramondaines; 3° les perfections
iur-supramondaines ; 4° les six perfections intérieures(5). D'aprés le Lanka-
titra, il est dit qu'a parler tant en large qu’en bref, les six perfections s'accom-
olissent automatiquementdés qu’on est capable d'étre sans réflexion et
sans examen, et que, pour ce qui est de la période ot I'on en est encore inca-
pable, il faut pratiquer les six perfections, sans espérer de rétribution W.

. ; .

0 a a L parip

© ££ [j| ypjl'ffi- 1l sagit des actes corporels, vocaux, mentaux.
«px fi jjg, mariti.

w A M ft’ *agrhUa-apratistkita. ..

@ Le Lankavatara (éd. Nanjo, 287) distingue trois sortes de paramila : laukika, lokottara,
lokottaralama. termes pour lesquels la version ce. Siksananda (T. 672, v, 621c) emploie
Iés équivalents qui se trouvent dans notre manuscrit : b fa), [{ " f ft, fU ftt fa] t

f . Les perfections crsur-supramondaines sont définies, dans le Lankavatara, essentielle-
ment comme dégagées de tout vikalpa, upadana, gi-ahana, etc. Ce sont celles que pra-
tiquent les Bodhisattva, tandis que les «supramondaines» sont cultivées par les adeptes du
Petit Véhicule, éravaka et pratyekabuddha, qui visent au nirvana, et les «mondaines» par les
ignorants (6ia) dont le but, en les pratiquant, est de gagner la condition de dieu
(brahmatva). Les mémes épithétes sont, appliquées, dans le Lankavatara {ibid., 156-167), a
trois_espéces de jnana, propres respectivement aux_ hérétiques et aux profanes ignorants

(Vlr“* k aux (iravaka-pi aux mahayanisiés
Cf. dans le S d'Asanga (éd. S. Lévi, xvi, 28) les trois
espéces dé prajna : laukika, hma-lokottara, maha-lokotlara.
M X *anabhoga-tampad

P) «En large» ni «en bref», le Lankavatara ne dit rien de pareil, a moins que cette
référence ne doive étre considérée comme une paraphrase tendancieuse de la définition que
donne 16 siitra des lokottaratamu-paramita (éd. Nanjo, 237-238). On notera ici 'aveu expli-
cite de la valeur des «euvres» — pratique des paramita, etc. — pour les débutants, &
condition toutefois qu'ils ne les cultivent pas dans le but intéressé den retirer des
rétributions. Cf. in/,, 159, 162-165.
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Autre question. — Vous parlez de cheval sauvage et de mirage W : en vérité,
nous ne comprenons pas(2).

Réponse. — Le cheval sauvage est I'image des pensées consistant en fausses
notions ; le mirage, celle de tous les dharmamondains <h C’est comme un cheval
assoiffé, qui prend un mirage pour de I'eau : en réalité, ce n’est point de
I'eau M. Dés qu’on comprend parfaitement les dharma mondains de cette
facon-1a, I'acte triple est purifié.

Ancienne question. — En cultivant cette méthode <s), quand obtient-on la
délivrance?

Réponse. — C'est comme il est dit dans le LaAka et le Vajra-siitra : «On appelle
Buddha ceux qui sont dégagés de toute fausse notion ). » Par une telle pratique
(a savoir la suppression des notions), cultivée (plus ou moins longtemps)
suivant la nature aigué ou obtuse des facultés de chacun, les imprégnations
(dues aux) fausses notions finissent par s'épuiser, et I'on obtient alors la déli-
vrance.

Question ancienne. — Et quels sont les mérites que I'on retire de la pratique
d'une telle doctrine?

Réponse. — Les mérites du non-examen et de la non-réflexion ne sauraient
étre mesurés par la réflexion et I'examenW. Ainsi doivent étre considérés les

4 Hna été question que du mirage (ta »flamme yangn, I jig, traduction classique
de marici) ; mais ace terme sadjoint souvent, dans les textes bouddhiques chinois, cel
«cheval sauvage*, Jy jB|. Cette expression est tirée du Tchouang-tseu (chap, i, trad. Legge,
p. i65) ou elle signifie en réalité les buées pulvérulentes que I'on peut voir, du baut du ciel,
danser dans la campagne (la bonne legon est jgf ) mais on Ia traditionnellement inter-
prétée comme si ces buées étaient pareilles a des chevaux, et ye ma, «les chevaux dans la
campagne*, est devenu le type d'une illusion optique.

A 1f 11 'k-f I T't- 0l pourrait aussi traduire : «S'ils existent
réellement [ou non, c’est ce que] nous ne comprenons pas.* Cette interprétation me parait
moins naturelle, et aussi moins grammaticale, (in sait que dés I'époque des Six Dynasties,
en particulier dans les textes bouddhiques, le mot che Jjt s'emploie avec la valeur de copule
prédicative («étre») qu'il a dans la langue vulgaire moderne. Et vraiment les Hindous avaient
de quoi ne pas comprendre ce «cheval sauvage», issu d'un contresens chinois I

@ — & [l — -0 jijt, «tous les dharma de tous les mondes (lofco); mais un des
deux tout (— i) est de trop, car il sagit évidemment des dharma mondains (laukika),

Le rédacteur confond naivement le cheval sauvage du Tchouang-tseu, qui n'a rien d'un
cheval assoiffé, avec la gazelle assoiffée qui, dans les textes sanskrits, est censée voir le
mirage (mrga-Irena, en chinois Jf (S

W fq, damaparyaya
#
() Vajvacchedika, par. xiv: sup., 5a, n. l-a.
B ldkouan towo : EHS | IHN W ft-

384]
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mérites que possédent les Buddha — et ainsi seulementM... Il est dit dans
le Prajna-stitra que, dussent tous les étres, dieux et hommes, auditeurs et Buddha
conditionnels réaliser intégralement la bodhi insurpassée”3), cela ne vaut pas
le mérite d’entendre la doctrine de cette Prajna-paramita et d'y croire; uii tel
mérité échappe au calcul. Et pourquoi? Hommes et dieux, auditeurs et Buddha
conditionnels, et tous les Bodhisattva et le reste, tous sont des produits issus
de cette Prajna-paramita; hommes et dieux, Bodhisattva et Ié reste, sont inca-
pables de produire )a prajna-paramita”. Et, si I'on demande encore i5) ce qui

OM M A JLtR Ht£ P ft- Texte probablement tronqué; traduction dé pis-
aller. Dans le Lankavatara, rend 4 plusieurs reprises le mot -matra; ce terme sert
aussi d'équivalent a kac-cid, kim-cid, anur-api, etc. D'autre part, un des clichés de la litté-
rature de Prajna-paramita est que toute comparaison, tout calcul, etc., ne peuvent suggérer
qu'une petite partie, la joo% la 1.000", la 100.000" ..., des mérites que I'on acquiert en
étudiant ou en enseignant la Prajné-paramita (p. ex. Vajracchedika, par. xvi, xiv).

M Yuan kio jjfc . une des traductions usuelles de pratyeka-buddha, reposant sur une
interpré(ation de pratyeka par pratyaya, «condition causale».

-E#, anuttara-bodhi.

(4> Idee fréquemment attestée dans les textes de Prajné-paramita. Les Buddha eux-mémes
sont issus de la «perfection de sapiences, ils en sont le produit, car d'elle nait I'omniscience
qui les caractérise : d'oli I'épithéte de «mére de Buddhas qui lui est appliquée (cf. Hobs-
girin, t. v. Butsumo 4G ). Onlit par exemple dans le chapitre XLvm de la Pancavimsatika,
intitulé «Meére de Buddhas ({$ ., trad. Kumarajiva, T. aa3, xiv, 3a3b; cf. T. i5a,
XXX 545 a) : «Cette profonde prajnd-paramité a le pouvoir de donner naissance aux Buddha;
elle a le pouvoir de leur procurer I'omniscience, et de révéler toutes les particularités
(*laksana) du monde... Elle a le pouvoir de faire naitre la perfection du dhyana, et les
autres jusqu'a la perfection du dana, (la notion de) la vacuité interne (adhyatma-iiinyats) et
les [dix-sept] autres jusqu'a (la notion de) la vacuité de I'inexistence et de I'existence propre
des dharma (abhdva-svabhava-siinyatd), les quatre smrtyupasthdna et le reste jusqu’aux
huit membres du chemin saint (dryastanga-marga), les dix forces des Buddha et le reste jus-
qu'au sarvakira-jnana. Cette prajna-paramita a le pouvoir de faire naitre les srota-apanna, les
sakrdagamin, les anagamin, les orbai, les pratyeka-buddha, et les Buddha...» Ou encore
Pancaviméatika, ibid., x, a8a b : «C'est en raison de cette prajna-paramita que les Buddha
obtiennent I'anuttara-samyak-sambodhi ; clest aussi en raison de la prajna-paramita que les
disciples des Buddha obtiennent le chemin de srota-apanna et les autres jusqu’aux chemins
darbat et de pratyeka-buddhan. Souvent I'épithéte de «mére de Buddha» sémble porter non
pas tant sur la notion méme de prajnarparamild que sur les textes de ce titre, devenus
I"objet d'ine ferveur bibliolatrique poussée jusqu'a I'obsession. Car si la prajna-paramita,
comme notre manuscrit va la définir, est ce qui ne comporte «ni notion, ni appropriation,
ni attachement», ses adeptes se rattrapent d'une telle «vacuité» — et avec usure — parla
dévotion furieuse dont ils entourent les textes ou cette vacuité s'énonce. La rétribution qui
découle d'une telle dévotion esl «inconcevable» dans la mesure méme ol la doctrine de ces
textes est «ir ika, par. xvi : Acintyo'tulyoyam
dharmaparyayas tathégatena bhasntah asyacmtya eva vipakah pratikamksitavyah).

® 1l doit sagir d'une question posée par quelque interlocuteur dans le passage cité du
«Prajna-siitran. L'abréviation ~ ~  jjjjg, sans autre qualification, s'applique en principe a
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est appelé prajm-paramitd, on appelle prajna-paramita ce qui ne comporte ni
notion ni appropriation, ni abandon ni attachementD). De plus!Z, selon le
Tathagata-gunavatara-sutra, les mérites que I'on acquiert en faisant des offrandes
a des Buddha nombreux comme la poussiére des trois mille grands chilio-
cosmes, et en leur ornant, aprés leur nirvana, avec les sept matiéres précieuses,
des stiipa hauts et larges comme de grands chiliocosmes, et en faisant encore
des offrandes durant d’innombrables périodes, ces mérites n'atteignent pas
celui qu'on se procure en entendant cette doctrine, en I'écoutant sans pensées
de doute (4,

la grande somme en 600 kiuan traduite par Hiuan-tsang et comprenant tous les textes de
Prajna-paramita qui existaient du temps de ce traducteur (T. 220).

: sans *>d"jna, sans *grahana (ou *upAdna), sans
*mhsaraim (ou *prahana : sur ces deux termes, cf. inf. p. 127, n. 1), sans *abhinivesa (ou
-sanga).

@ . fautepour o

M Deméme que ci-dessus, &1, n.i, cette citation du Tathégata-guna-jnénécintya-visayavatarcr
nirdeia n'est pas littérale; elle résume un long passage qui, dans la version de Siksananda,
a la teneur suivante (T. 304, 927 b) : «Qu'un homme ou une femme de bonne famille, au
cours de kalpa nombreux comme les grains de sable du Gange, fassent don de saveurs
célestes et de vétements a tous les Buddha, égaux (en nombre) a la poussiére des mondes des
dix points cardinaux, et quaprés le nirvana de chacun de ces Buddha ils fassent,
plein tous les mondes des dix points cardinaux, des stiipa égaux a la poussiére des mondes
des dix points cardinaux, et que tous ces stiipa Soient un mélange d'or du Jambinada et
de gemmes aux r déclair ( ala-mani) . . . des joyaux qui
décorent les stilpa. ..], et que, plein trois mille mondes, chague jour, A trois reprises, ils
y fassent telles offrandes, et quen méme temps, durant des kalpa nombreux comme le
sable du GaDge, ils enseignent encore des étres innombrables : — toues ces ofrandes ne
valent pas d'entendre ce Tathégat y parydya en conservant
des pensées de foi et de conviction : ce mérite-ci I'emporte sur celui-la dans la mesure
d'incommensurables asamkhyeyan Ges deux derniers mots, en chinois, A. fff [iij flif jijf.
ne sont pas clairs : sans doute I'original sanskrit portait-il aprameya-asamkiryeya, «incom-
mensurable et innombrable», et ces épithétes yquallflalenl elles le mérite (voir ci-dessous).
Le texte du siitra procéde ensuite a it les mémes a propos
des donations de monastéres et d'icones.

On comparera & ce texte les chapitres du Lotus sur le mérite (Punya-paryaya, xvi, Anunio-
danir-punya, xvn), p. ex. ce passage du chap, xvi qui offre d’évidentes analogies avec les
textes de Prajna-paramita (éd. Wogihara, p. 284; trad. Bumouf, rééd. 1925, p. 202) :
«Supposons d'un c6té, 6 Invaincu, un fils ou une fille de famille qui, désirant obtenir
Yamittara-samyak-sambodhi, pratiquerait pendant huit centaines de millions de myriades de
millions de kalpa les cinq paramita. .., et d'un autre c6té, & Invaincu, un fils ou une fille
de famille qui, aprés avoir entendu la rubrique de Loi quest cet enseignement sur la
mesure de longévité du Tathagata, ferait preuve de conviction, ne fut-ce qu'en produisant
une seule pensée, ou'y ajouterait foi ; — eh bien! comparée é cette derniére masse de
mérite, la premiére masse de mérite et de bien, acquise par I'accomplissement des cinq para-

[Pi3
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Et encore, dit le Vajra-siutra(l) : «Qn'un homme emplisse des sept matiéres
précieuses les trois mille grands chiliocosmes et qu'il en fasse don, ou bien
qu'il donne sa vie autant de fois qu'il y a de grains de sable dans le Gange,

mita durant huit centaines de miniers de myriades de millions de kalpa, n'en égalerait pas
la centiéme partie, ni la cent-milliéme, ni la dix-millioniéme, ni la dix-trillioniéme, ni la
quintillioniéme ; la seconde masse de mérite ne souffre ni nombre, ni calcul, ni comparai-
son, ni similitude...)) Ou encore, au cbap. xvn (éd. Wogihara, p. agi; trad. Bumouf,
p. 21a) : «Plagons d'un coté ce donateur, ce grand donateur qui, aprés avoir fait don de tout
ce qui peut servir au bonheur de tous les étres dans quatre cent mille asamkhyeya de mondes,
et apres les avoir établis dans I'état &'arhat, en retirera du mérite, et de I"autre coté I'homme
placé au cinquantiéme rang dans la transmission successive de la Loi qui, ayant entendu ne fat-
ce quune seule stance ou un seul pada de cette rubrique de Loi [quiest le Lotus], en
témoigne son approbation... La masse de mérite du second est plus considérable que celle
du premier..., qui nen égale pas méme la centiéme partie, ni la milliéme [etc]. .. Ainsi
esti eti apramey; 6 Invincible, la masse de mérite
du second... »

Ainsi d'aprés ce texte, comme d'aprés ceux de 4, la pratique
et en particulier celle du don, premiére des paramita, ne procure qulun mérite mesurable,
restreint, relatif, tandis que la conviction lafoi at), I
intime (anumodand) de la parole de Buddba (quiil s'agisse du Lotus, du Talh&gata-guna-

.nirdeéa, des Prajna-paramita ol tous ces termes se retrouvent, p. ex. Astasahasrika,
chap, v, sur le punya) assurent une masse de mérite qui outrepasse toute mesure, tout cal-
cul, toute comparaison. Dans ces textes, les ceuvres sont opposées a la foi, 4 la dévotion,
voire ¢ la hibliolatrie : rien de pareil dans notre manuscrit, ol les pratiques mont pour
contrepartie que le avide» mystique, par dela toute irréflexion», tout aexamen. Mais le
recours aux textes de Prajna-paramita se justifiait par un trait commun : ici comme 1a, les
mérites qui sont dus a autre chose, & mieux qu'aux ceuvres, sont présentés comme des
mérites infinis, itincalculables et incommensurables».

1l 'y avait 13, du reste, qu'une de ces vieilles formules passe-partout qui se prétent a
toutes les applications. Déja IAngvttara-nikéya (IV, u, vol. 11, p. 56, et V, xry, vol. I, p. 5t)
compare le emerite sans mesure» (appaméno punnabhisandho) a la fusion des eaux des fleuves
dans I'océan, cette «grande masse d'eau et
appameyyo maha-udakakkhandho) ; mais, comme il faut s’y attendre dans un texte hinayaniste,
ce emérite sans mesure» est défini comme résultant de la donation faite a un moine, ou bien
encore (cf. Kanna-vibhanga, éd. S. Lévi, Paris, ig3a, p. i6a) du culte (pijd) voué au stipa
du Bhagavat : il sagit justement de ces ceuvres que le Grand Véhicule tient par dessus tout
a déprécier. Le texte sanskrit de I'Ekoltara, tel que le cite le Karma-vibhanga (ce texte ne
semble pas avoir de paralléle dans les versions chinoises de I'Ekottara), n'est pas, du reste,
sal6 quelque ambiguité sur ce point. D'aprés la citation du Karma-vibhanga, évidemment
tronquée, le «mérite sans mesure» appartiendrait au mome lui-méme qui, ayant recu une
donation, cultive le i sans mesure» adhi) ; mais si I'on se reporte
aux passages, plus explicites, de FAnguttara pali, on constate quil sagit bien du mérite
acquis par le donateur ayant fait & un moine I'aumdne d'un vétement, d'un aliment, d’un
siége, don a la suite duquel ce moine pratique le «recueillement sans mesure».

O Vajracchedika, par. un (éd. M. Muller, p. a5); citation libre et inexacte, daprés la
version de Kumarajiva, T. a35, 76gh.
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cela ne vaut pas pour lui d’entendre une stance de quatre padaM : bien plus
grand, incomparable(d en est le mérite In Cette doctrine est exposée en large
dans tous les stlra du Grand Véhicule. 1l n'y a personne, hors les Buddha, qui
connaisse un tel mérite <h

Neuviéme question nouvelle. — Si la réalisation, par tous les étres, de la bodhi
insurpassée, ne vaut pas un tel mérite, c'est que la bodhi «insurpassée » est
surpassable> En es bien ainsi? Vous dites encore que la bodhi insur-
passée et le reste sont des produits issus de la prajna-paramita, que la
bodhi insurpassée ne produit pas la prajna-paramita. Si elle ne la produit pas,
quelle est donc la bodhi (qui la produit) (55 Si I'on dit que c'est la bodhi insur-
passée, d'aprés la Prajna-paramita qui existe actuellement il semble qu'il en
soit ainsi; mais, & parler ainsi (c'est-a-dire comme vous le faites), ce ne peut étre
la bodhi insurpassée(6).

Réponse. — 1l a été dit que, dsi tous les étres réalisaient intégralement la

0) Il Sagit, bien entendu, d'une gélhé de la Vajracchedika, comme le précise le texte ori-
ginal , tronqué dans la citation.

& T Pi It Ce terme ne figure ni dans le texte chinois de la Vajracchedika, ni
dans I'original sanskrit : c'est d’~incommensurable et incalculable)! (aprameya-asamkhyeya)
que ce dernier qualifie le mérite en question. Cf. inf., gli, n. 5.

9 Comme tout ce qui reléve de I'absolu, le mérite du non-examen et de la non-réflexion,
qui échappe aux normes de la mensurabilité et de I'expressibilité, ne peut étre sondé que
par les seuls Buddha.

t> Danuttara ( fe V ) elle devient sottara ( _t ) Le refus d’admettre la bodhi insur-
passée {anuttara imbodhi) , les dharma i qui sont propres aux Buddha
(anuttarah buddha- dharmah) est expressément postulé dans les textes de Prajna-paramitd,
p. ex. Saptacatika, éd. Masuda, loc. cit, p. a5, a3i. En effet, non seulement tous les
dharma sont insaisissables (anur api dharma na saiiividyate nopalabhyate, cf. svp., p. 6a, n. i)
et ces deux dharma ne font pas exception; mais, de plus, pour qui cultive la prajna-paramita,
il My a plus de dharma supérieurs ni de dharma inférieurs (népi tan dharman upalabhate

yesam dharméanam agrala va hinatd va syat, ibid, p. aoi), et par conséquent la supériorité
(agrata) des dharma propres aux Buddha ne saurait étre admise, vBuddhan n'est qu'un mot
(buddha iti état, éd. Wogihara,

Tokyo, iq3a, chap. 1, p. Jil).

Jai traduit comme si p'ou-sa A était
fautif pour p'ou-ti A $|. L'expression interrogative a-nako est attestée dans les textes en
langue vulgaire de I'école du Dhyana, sous les T'ang; cf. Maspero, *Sur quelques textes
aﬂciens de chinois parlén, B. E. F. E.-O., XIV, iv, a6.

it U flleéfI\fe culer%]$

t<m « m%m mmEm:Vs{ F
% i, mia % mm s m Pao;*

wM - PassaSe obscur, de rédaciion médiocre; traduction trés douteuse.
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bodhi insurpassée, cela ne vaudrait pas encore W ce m érite »; et (vous-mémes
avez) dit antérieurement que «les profanes ne doivent pas pratiquer cette
méthode (3> et que, pour cette raison (il leur faut) s'accrocher aux textes de siitra
du Grand Veéhicule et (en particulier a ceux de) la Prajna-paramita, (car) en
entendant la Loi (desdits sitra) les étres saisissent (obtiennent) des mérites
tellement incommensurables et infinis ®)!n Ce qui était visé (et rabaissé)
dans toutes ces paroles, c'étaient des mérites comparables et mesurables(5).
1 4oo] Il existe positivement un texte de siitra qui dit : «Tous les Buddha, et les dharma
de samyak-sambodki insurpassée de tous les Buddha, sont tous des produits issus
de ce sutra”.i) Or, vous demandez encore s'il y a quelque chose qui surpasse
(la bodhi) ou si elle est «insurpassée», et de quelle bodhi il s'agit ! Les textes
de siitra sont la ; veuillez vous y référer, et vous saurez.

Question ancienne. — Si I'on est sans notion, sans réflexion, sans examen, com-
ment obtiendra-t-on I'omniscience (8

gg Pour Wt-
Le mérite d'entendre Ja Prajna-paramilS et d'y croire ; sup., 90.
La méthode de la suppression de toute samijiia; sup., 84-85.

@sup., p. 85, n. T-a

@ it j* jfj T* + En termes techniques, il s'agirait de mérites accessibles par ce moyeu
de connaissance, ce critére (leangr jj |, pramano) quiest I'analogie (pi J[ anuména). Mais
je pense que pi leang doit sentendre ici au sens non technique de «mesurable par compa-
raisons. On a vu ci-dessus (p. 3, n. 3) que notre texte emploie le terme «incomparables
( "pTib ) en citant un passage de la Vajracchedika ol le texte sanskrit donne apra-
meya C'est aussi aprameya que donne, a propos du méme genre de m , le Saddharma-
pundarika (éd. Wogihara, p. 286,1 i3, p. 295,1 1). Cf. sup., 91, n. 3, et inf., 148, n. 3.

M Citation exacte, d'apres la version de Kumérajiva (T. s35, 749b) de la Vajracchedika,
par. vin, éd. M. Miller, p. s5 : Ato nirjata hi, Subhite, tathagatanam
buddhénam anuttaré samyaksambodhir, ato nirjataéca buddha bhagavantah.

Dy's yw=+ £+ A W $5ff H U If-Jelis' comme plus haut, | | #§
pourAn.

8 — lif , sarvakara-jnald, la connaissance de tous les dharma sous tous leurs
aspects (&/eara). 1l est Ionguemem |ralté de I'omniscience (sarvajiiatd) dans le dernier
chapitre du de et dans son (Panjika) dii a Kama-
lasla, qui avait succédé a Santaraksita comme chef de la délégation indienne au concile
de Lhasa (éd. E. Krishnamacharya, Gaekwad Oriental Series, xxx>ood, Baroda, 1926; je
nai pas eu accés a la traduction anglaise de Ganganatba Jha, parue dans la méme séi
Lwox et uxxiii, en 1937 et ig3g). Je résumerai leur discussion d'aprés I'analyse qu'en
donne MI* L. Silbum dans sa these, encore inédite, soutenue a I'Université de Paris le
18 décembre 1948 : Instant et Cause, le discontinu dans lapensée philosophique de I'Inde.
Est omniscient, pour eux, celui qui connait toutes choses en leur insubstantialité, en leur
vacuité, en leur instantanéité ; il suffit d'avoir compris que telle est la nature des choses,
pour qu'aulomatiquement et & I'instant méme surgisse 'omniscience. Celleni n'est pas une
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Réponse. — Si les fausses pensées ne se produisent pas et qu'on s'abstienne
de toute fausse notion, la vraie nature qui existe au fond de nous-mémes et
I'omniscience se révelent d'elles-memes. C'est comme disent |'Avatarhsaka,
le Lanka et autres sutra : de méme le soleil sort des nuages, I'eau trouble se
purifie, le miroir est nettoyé, I'argent séparé de sa gangue M.

somme de connaissances particulieres et successives, comme on connait le nombre des
insectes de I'univers; elle est une connaissance non mondaine (alaukika), synthétique et
unique, 4 laquelle on accéde par les moyens mystiques {samadhi). Dés I'instant odl le saint
s'est libéré de toute fausse notion provenant de la croyance et de I'attachement a un moi
substantiel, toutes choses lui sont instantanément révélées en leur nature véritable; Santa-
raksita et Kamalasila se rattachent, en effet, é I'école de Dignaga et de Dharmakirti, qui
ne croient qu'a I'instant présent. On leur objecte que le Buddha ne peut étre omniscient si,
comme ils le soutiennent, le passé et le futur échappent a sa science; la science du seul
présent ne saurait, en effet, étre qualifiée d’'omniscience. C'était Ia un vieil argument que
les Sarvastivadin, adeptes de I'existence du passé et du futur, opposaient aux Mahasanghika,
selon lesquels le Buddha est capable de «connaitre toutes choses en un instant de pensée»
(«Traité des Sectes» attribué a Vasumitra, i3* théese des Mahésanghika sur le Buddha,
trad. Masuda, Asia Major, iga5, 20; Abhidharma-kod, trad. LaYallée Poussin, ix, 234).
Séntaraksita et Kamalasila s'en tirent en déniant toute réalité authentique au passé et au
futur, simples sup selon eux, pure de notre esprit. On
voit comment, par des voies logiques et gnoséologiques, bien différentes de celles que suivait
I'école chinoise du Dhyana, les maitres indiens de la controverse de Lhasa rejoignaient en
somme, dans leurs ceuvres philosophiques, le subitisme de leurs adversaires chinois. Dau-
tant plus déplorable leur paraissait sans doute ce bouddhisme hérétique qui contrefaisait le

M Cf. p. ex. Auatamsaka, trad. Siksananda, T. 279, ui, 276 b : «C'est comme le soleil
qui, lorsquil apparait, illumine I'univers entier, et il mest pas alors de récipient d'ean
pure ol n'apparaisse son reflet. .. Mais, dans un récipient brisé, il n'y aura pas de reflet.
Sera-ce la faute du soleil De méme le soleil de la science de Buddha illumine tout le
dharma-dhétu, et dans le récipient qu'est I'esprit pur de tous les étres apparait le Buddha.
Mais, si I'esprit est troublé et le récipient brisé, on ne le verra pas.» Samdhinirmocana,
trad. Lamotte, p. 214 : «Le récipient rempli d'eau trouble, le miroir souillé, I'étang agité,
sont incapables de faire apparaitre clairement I'image du visage qui s’y refléte.». Cf. Maha-
ylnasamgraha, sup., 83, n. 10; Mahayana-sittralamkara, 1X, xvi. Cette métaphore n’'est
pas exactement celle du soleil qui sort des nuages. Un petit traité attribué a Hong-jen  jg.,
cinquiéme patriarche en Chine de I'école du Dhyana (jj! §If, T. son, 376a),
prétend tirer la citation suivante du Daiabhomika-sitra, qui fait partie, comme on le sait,
dé YAvatarhsaka : «Dans le corps des étres, il y a une nature de Buddha (buddhats) pareille
au diamant (vajra) : tout comme le disque du soleil, elle est essentiellement d'une clarté
intégrale, immense, infinie; mais elle est recouverte par le noir nuage des cing agrégats
[skandha), telle une lampe dont la lumigre est étouffée dans un vase. . . C'est ainsi que, chez
tous les tres, I'esprit pur est recouvert par le noir nuage des fausses pensées objectivées,
des passions et des vues.» Je ne retrouve pas ce passage dans le Datobhiimika sanskrit, ni
dans ses versions chinoises : ce n'est pas le soleil, mais- le dieu Mahabrahma qui, dans ce
texte, illumine les univers comme le Bodhisattva illumine de science ics étres dont les

QNILE
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Dixiéme question nouvelle. — Si ce que vous dites est vrai, c’est alors la une
méthode convenant a ceux qui ont déja accompli I'intégrale puissance (1> et
non point aux profanes

Réponse. — A votre idée, nous avons déja répondu précédemment tet
voila que vous y revenez par une nouvelle question! — C'est comme le lotus
qui sort de la vase, éclatant, pur et sans tache, et que louent et honorent,

passions enténebrent I'esprit (J. Rahder, Daiabhtimikas(tra et Bodhisattvabh(imi, Paris-Louvain,
1926, vin, S, p. 72; T. 286, in, 522 ¢, T. 287, vi, 562 a). Cf. T.P., XL (>95i), 364n.

Sur la métaphore du miroir pur, commune a toutes les mystiques, mais particu-
lierement courante dans la littérature de I'école du Dhyana, voir mon article de Sinologica,
LH

L'argent et sa gangue, cf. Ratnakila, T. 310, xvn, 91a : «De méme que, si I'or pur
tombe dans I'impureté, sa matiere fonciére reste toujours pure et que I'impureté n'y peut
nuire. Ou ibid., xx, i08a : «De méme que, si I'on épure le minerai d'or du sablequi
le souille, il ne reste que I'or véritable, dont on fabrique de belles parures, ainsi, 6 Sari-
putra, les de ce résident dans la vérité. ., r Cette image
est courante dans VAvataihsaka (p. ex. T. 279, xxv, i86¢; DaiabhGmika, T. 287, ii, 540b,
hitsa, in, 546, etc.), ainsi que dans la littérature \/Jnanavadm ou elle s'applique a Valaya-
vijnana, au pari bhava (p. ex. Mah: trad. Lamotte, t. 11, p, 125;
cf. mon article «Sur I'authenticité du Ta tch'eng K'i sin louent, Bull. Mais. Fr.Jap., 11, 2,
Tokyo, 1929, p. 45; Bodhisallva-bhiimi, éd. Wogihara, Tokyo, 1936, p. 33i). Le Mahapari-
nirvéna-siitra mahéyaniste, dans des passages que se plaisent a citer, en les défigurant
quelque peu, les écrivains de I'école du Dhyana [Entretiens de Chen-houei, trad. Gernet, 8,
18; éd. Suzuki et Koda [inf., 372], p. 44), emploie souvent I'image de I'or et de sa gangue.
Ona I'argent au lieu de I'or, dans le Dhammapada (inf., ia5, n. 6), ainsi que dans le passage
suivant du Lankavalara, éd. Nanjo, 143, odr l'or, I'argent et la perle (dans leur gangue,
T. 272, iv, 608 b) sont comparés a la nature des choses, qui subsiste éternellement sous les
phénomeénes (pauréna-sthiti- dharmla) Pauranam idam, Mahéamate, dharmata-vanme [pour
varman] la de I'ame et des passions (ou de
la matiére) avec I'or et sa gangue impure est courante chez les gnostiques, chez Plotin
(Eméades, 1, 6, 5).

6) Jj. ¥fc fj. Ce terme mest .pas usuel dans le vocabulaire technique du bouddhisme
chinois.

© 8o~ 15z féi secon(l doit étre corrigé en Jf,, comme le montre
la suite du texte. Cette objection semble reposer sur I'argumentation suivante : la méthode
selon laquelle il faut renoncer & toute pensée consciente — et & toute ceuvre, et en particulier
i la pratique des paramita, a I'étude discursive, etc. — n’est valable que pour ceux qui ont
déja pris possession de la Clest-a-dire de I dela sainteté trans-
cendante, etc; elle ne saurait convenir aux prthagjana, aux profanes qui ne sont pas méme
engagés encore dans le chemin de la sainteté. Les Chinois eux-mémes ont reconnu, dans une
réplique antérieure (sup. 86), que la pensée discursive n'est inutile qu'aux étres de
«facultés aiguéss. Cf. sup.,76, n. 4.

Pl Sup., 76-77.
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lorsqu'ils le voient, les dieux et les gens nobles*1) : il en est de méme de la
connaissance de tréfonds*2), qui se purifie en sortant de la vase des imprégna-
tions, et que vénérent les Buddha et les Bodhisattva, et les dieux et les hommes ;
et il en est de méme aussi pour les étres profanes*3) qui, s'ils réussissent a
sortir de la vase des imprégnations de fausses notions particularisantes dues,
depuis d’innombrables périodes, au triple poison des passions*4), peuvent
retrouver leur grande puissance*5). C'est en raison de I'obnubilation*6), causée
par les fausses notions dues a ce triple poison, que les profanes ne peuvent
développer*7) leur grande puissance.
Question ancienne. — Si (selon votre doctrine tout doit n’étre que) connais-
sance contemplative, comme sera-t-on utile aux étres *8?
[ Réponse. — Le Tathagata-gunavatara-sitra explique en large comment on peut
étre, sans réflexion ni examen, utile aux étres *9) : c'est comme *10) le soleil et la

mit X A A A2 Ut' L'image du lotus immaculé sortant de la vase est
banale dans les testes des deui Véhicules, depuis les Agama-Nikaya, o elle s'applique au
Buddha (Ang. Nik., vol. 11, p. 37, Ill, p. i4o, i47; Madh. Ag., T. a3, XXIIl, 574c; de
méme Divyavadana, p. 5ao, Milindapanha, 111, vi, 3, Nagasena-silra, xcvii, B.E. F. E.-O.,
YCXIV, p. 70); dans la littérature mahaya il s'agit géné du ou du
Dharma, etc. Je ne sais de quel ouvrage est tirée I'application de cette image a Yalaya-
vijnana d'une part, aux prthagjana de I'autre, telle qu'on la trouve dans le présent teste. La
_premiére partie du passage, sur i'dlaya, est rédigée presque entierement en phrases de
quatre mots (probablement en vers) et doit étre une citation; le reste, sur les prthagjana,
pourrait bien étre du cru du moine Mahayana.

w oW ! alaya-vijmna.

P) JL Je  :iE j *prthagjana-sattva.

2 ») Tridosa : concupiscence, haine, erreur. Mot a mot, on aurait le composé suivant :
aiamkhyeya-kalpa-tridnsa-vikalpa-vasang, ~ jjfl et jjlj répondant tous deux a vikalpa
(cf. sup., 53, n. 4).

© & il ~Z  Huan *H au sens dVencore», comme dans la langue
wulgaire moderne (en pékinois il se prononce éatdans cet emploi), est attesté dés le vu”siecle
dans le Tang lu chou yi (Toung Pao, XXXV, 43a). Cf. inf., 130, n. 5.

P, jig U ~*nivarana.

<) Litt, «faire sortirs, ZZ {fj fé.

@ | *sattvartha. Comment les ceuvres que commande I'éthique altruiste du
‘Grand Véhicule peuvent-elles se concilier avec la mystique «passives? Telle est évidemment
la portée de cette question. Mais la rédaction n'en est pas claire. Le terme kouan tche |||

nappartient pas au vocabulaire classique du bouddhisme chinois, et la traduction
.«connaissance contemplative» n'est qu'une conjecture. Ce terme semble avoir fait une cer-
taine fortune dans I'école tantrique; on le trouve au Japon dans le nom d'un temple de la
secte Shingon, le Kanchiin fff [im, fondé a Kyoto au début du xiv" siécle.

1kIci  reprend son sens diexamen [bhavana,vipaéyana, ..), & I'opposé du sens quil
avait apparemment tout a I'heure dans [

(5 ~ pour fig
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lune dont les rayons illuminent toutes choses, comme la gemme magique(l)
d’oul sortent toutes choses, comme la grande terre qui a le pouvoir de produire
toutes choses

aiwm 9 , cinta-mani.
© Rappel abrégé du A ana Avata de¢a, trad

T. 30ft, gadc et suiv., ol le Buddha, en tant quil apparait aux différents étres sous les
formes diverses qui leur conviennent, et que toutes ses activités ne sont que «manifestations
adaptées (*ninnila), de nature (*ana et isée (* nirvikalpa)

(E 1® il (fi ft )) est longuement comparé a la lune. Celle-ci est vue de
tous les étres du Jambudvlpa, mais sans pour cela concevoir cette pensée particularisée :
«Que tous les étres me voient apparaitre b> C'est naturellement ( J1J, < la fagon des
dkarman) que la lune apparait aux étres : de méme le Buddha. . . Plus loin (ibid., 926¢)
figure la avec la g de-désirs (cinla-mani) : la ol existe cette pierre
magique, le fer ne se produit pas, et I'on n'utilise point d'instruments de fer (tout n'est que
gemme); mais la gemme magique, elle non plus, ne congoit pas cette pensée : «Quen ce
lieu de gemme ne naisse que moi seule, et que le fer n'y naisse pas'» Ceest naturellement
que le fer ne s'y produit pas. Et il en est de méme des buddhaksetra oti-naissent les Buddha
‘avec les étres quiils produisent par métamorphose (nirmana), et oii n'existent ni hérétiques,
ni bandits, ni pécheurs, ni rois régnant contre le dharma, etc Puis (ibid., 926¢) le
Buddha est encore comparé a la terre, qui fait pousser les végétaux sans se livrer a des
intentions particularisées : de méme, le Buddha accroit de maniére spontanée les racines du
bien chez les étres; puis (ibi 9270-€) au soleil : & son lever, il illumine tout le Jambu-
dvipa, sans se dire pour cela : «ll faut que je détruise les ténébres» ; de méme le Buddha
est «exempt de toute i et de toute particulari Le Buddha ressemble
encore au soleil (ibid., 927 a) en tant que celui-ci, bien que restant toujours le méme et
unique soleil, apparait aux étres, suivant leur situation dans les quatre continents, soit
comme soleil levant, soit comme soleil au méridien, soit comme soleil couchant, soit comme
plongé dans les ténébres de la nuit; et aussi (ibid., 927b) en tant que le soleil éclaire
villes et villages, desséche marais et étangs, fait pousser plantes et foréts, sans pour autant
quitter son propre lieu : ainsi le Buddha détruit, chez tous les étres, les ténébres de I'igno-
rance, il desséche le courant boueux des passions, il fait croitre et marir les racines du bien,
tout cela au méme moment et sans bouger de I'endroit ol il se trouve; car Ceest de fagon
automatique, et sans nulle pensée particularisée, qu'il manifeste, s'accommodant aux besoins
des étres, ces diverses activités. .. Toutes ces images sont, on le voit, des illustrations de
I"«ceuvre automatique», anabhoga-kriya : et telle est en fin de compte la doctrine a laquelle
recourent les «subitistes» pour se justifier du reproche de quiétisme et pour expliquer
comment la «connaissance contemplative» n'abolit point les ceuvres. Dans la version de

*Jnanagupta, du falhagataguna..., ol les termes techniques sont rendus avec plus de
rigueur que dans celle de Sil reviennent 1t les i .
«sans effort> (anabhoga), ou encore jfe i1, «sans manasikdra, sans cintano».

Clest ainsi, litron dans cette version (T.303, gi36), que les Bodhisattva, formant I'as-
semblée du entra, enseignent sans effort et produisent des attitudes sans réflexion; en toutes
les ceuvres (kriyd) quiils manifestent au cours d'innombrables kalpa, leur esprit est sans
effort et ils ne font pas de réflexion. . .
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Pour Iimage de la gemme, cf. encore Lankévatara, éd. Nanjo, 27A

Soma-bhaskara-dlpércir bhitani manayas tatha |
Nirvikalpéh pravartanle tatha buddhasya buddhata ||

«1 en est de la nature de Buddha du Buddha comme du soleil, de la lune, de la lumiére
de la lampe, des éléments, et des gemmes, qui fonctionnent hors de toute pensée particu-
larisantes; Mahayana-samgraha, vm, 17 (trad. Lamolte, p. a45; aussi x, 28, commentaire
de la 7' stance, p. 3i0) : «De méme que les gemmes (mani). .. accomplissent sans voli-
tion (cetani) leur acte propre, ainsi C'est toujours sans réflexion (ou sans effort, abhoga,
glosent les que les Buddha toutes sortes d'actes» ; Mahayéna-
siitralamkara, ix, 19 (trad. S. Lévi, p. 7/1) : «Comme une gemme montre sans aucun travail
(yatna) son propre éclat, ainsi les Buddha montrent leur activité sans aucun effort»; Man-
juéri-pariprcha, trad. *Sanghabhara, T. 268, 1, igi ab : «Manjus'i dit au Buddha : Bhagavat,
si le Tathagata n'a pas de connaissance mentale (jjj» ~ , *citla-mann-vijvana), comment
fera-t-il son ceuvre (pour le bénéfice) des étres (*sattva-kriya)l... — Le Buddha dit &
Manjus'i : L'espace est sans connaissance mentale, mais il est le lieu ot naissent tous les
étres. Les quatre grands (éléments) sont sans connaissance mentale, mais sur eux s'appuient
tous les étres. Le soleil et la lune sont sans connaissance mentale, mais ils éclairent tous les
étres. Les arbres sont sans connaissance mentale, mais ils donnent aux étres fleurs et fruits.
Et de méme, 6 Manjus'i, il y a une perle appelée gemme-de-désirs (cinta-mani) qui nait
dans la mer et qui, placée sur (le sommet de la hampe d') une banniére (|jjlf, *dhvaja),
produit selon le gré des hommes de I'or, de I'argent, du vaiddrya et autres choses, et a le
pouvoir d'accroitre la longévité. Cette gemme-de-désirs est sans connaissance mentale. Elle
suit les désirs des étres sans subir aucune diminution; et si ce monde est entiérement
détruit, elle s'en ira ailleurs : tant qu'elle ne sera pas tombée, I'océan ne se desséchera pas.
Il en est ainsi, 6 Manjus'ri, du Tathagata, qui accomplit son ceuvre (pour le bénéfice) des
étres sans subir de diminution : et pourquoi? parce que le Tathagata est sans connaissance
mentale.» Pour une autre application de la méme image, cf. Mahayanotlara-tanlra, trad.
Obermiller, Acta Orientalia, IX, Leiden, 198a, p. a5i [cf. Add, inf., 373] ;

The Body endowed with the numerous rays of the Highest Doctrines
Exerts itself in workingfor the salvation of all that lives;

In its acts it is like the king of wish-fulfilling gems,

Appearing in various forms, which, however, are not identical with it.

Dans un petit traité de I'école du Dhyana attribué a Bodhidharma et rapporté de Toucn-
houang par Aurel Stein GhE  Jj~, T. 831, 1269c), la métaphore de la gemme sert &
illustrer I notion du «sans-pensée» (wou sin ~ ") : «=. .Mais si vous dites, maitre, qu'il
faut étre sans pensée absolument a I'égard de tout, ne sera-t-on pas pareil au bois et au roc,
car ils sont, eux aussi, sans pensée? — Béponse : .. .11 en est de mon sans pensée comme de
la perle-de-désirs qui, bien qu'elle soit, elle aussi, sans pensée, n'en est pas moins capable
draccomplir automatiquement ( § ffé) toutes sortes de manifestations métamorphiques : de
méme je suis excellemment capable, bien qu'étant sans pensée, de reconnaitre tous les
dharma en leur aspect réel, de posséder la vraie prajim et d’exercer selon les besoins, en
toute liberté (Q f£) et sans obstacle, les fonctions propres aux Trois Corps.»




*]  Autre question. — H est parlé de s'attacher a I'objet, de s'attacher a la connais-
sance, de s'attacher”!,,. Pour traiter de ces trois choses, sur quels principes(d
vous fondez-vous donc?

Réponse. — Notre doctrine ~ est la méthode du Dhyana du Grand Véhicule,
(qui se caractérise par) le sans-réflexion dans la prajna-paramita. Dans la doc-
trine du sans-réflexion, comment traiterait-on de (ces) trois (choses)? Méme une
(seule) chose n'y est point instituée. Le Prajna-sitra I'explique en large.

Onziéme question nouvelle. — Nous demandons : (Vous dites que) votre doc-
trine)3 est la prajM-paramitd. Si c'est la prajna-paramita, vous pouvez parler
de sapience (prajiia) : mais parler de Dhyana, c'est ce qui ne vous convient pas (*.
A part la prajna-paramita, le Buddha distingue encorel six sortes de paramita,
prajna comprise; et il les expose séparémentt6).

Réponse. — Si I'on pratique les six paramita, c'ést pour rechercher la prajnti-
paramita, Lorsqu’on possede la prajna-paramita, on peut aussi bien pratiquer
les cing autres paramita que nepas les pratiquer O),

M $1 1 Le dernier caractére est évidemment fautif (par contami-
nation du  qui suit), et un caractére doit étre tombé : est-ce |, citta, ~ , manas?.
Lés triades habituelles, lorsqu'il s'agit des éléments de la connalssance‘ sont citta-mann-
vjim na(g; fil, ou manovij»anardhétu, jjy jU G peut étre pour grah-, «saisir»
un objet, mais peut aussi signifier «s attacher (a tele ou telle doctrine, tel ou tel iharma :
A A == abhiniveéa).

U Ttohg qui, dans le vocabulaire de la logique bouddhique, correspond a pratijna
ou apaksa, la «thése» ou proposition, un des trois termes du syllogisme, rend aussi le
sanskrit siddhanta, de sens analogue, mais d’emploi plus large; En dehors du bouddhisme,
16 mot chinois tsong a une signification trés étendue, allant de «lignée ancestrale, patriar-
cat» & «principes traditionnels» et & «systéme, école, secte».

Lty <o senseciv, 2 g
K % A" m i

La redaction est maladroite, mais le sens est clair : vous définissez votre méthode a
a fois comme ime gnose (prajnd) et une mystique (AlGne); mais le Buddha, cest-a-dire les
stilra, ne traitent pas seulement de la prajna-paramita isolément : ils traitent aussi des six
paramita, dont le cinquiéme est le dhyana et la sixiéme la prajna. Vous, n'avez pas le droit
de confondre prajna et dhyana, que le Buddha distingue, de les absorber I'une dans Iautre;

12 discipline ive nexclut pas la discipli pas plus quelle ne Fin-
clut, et vice Versa.
1 (9 Théorie parfaitement conforme & Fensei des textes de Prajva-paraiinta. Dans

Astasakaériita (chap, ih, éd. Wogihara, Tokyo, 1935, p. s46-aa9; trad. Hiuamtsang, T. aéo,
oo, 778 ¢-779 b), Ananda demande au Buddha pourquoi il fait I'éloge de la seule prajna*
paramita, et non pas dés cing autres paratnita (ni des autres mérites, ajoute Hilan-tSang).
Voici un résumé des réponses du Buddha. La prajna-paramita se place en téte des cing
autres paramita, elle en est la premiére (plrvangama pancanark paramitanéiti). En effet, on
ne pratique véritablement chacune des six paramita, don, discipline, patience, zéle, dhyana
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2j03, que sila pratique en est orientée vers I'obtention de I'omniscience, si les mérites
qui6li edi retire sont «transférés» au bénéfice de I'omniscience (sarvajata
faute dé quoi, elles ne méritent pas le nom dé paramita. Or, ce transfert est |mpuss|ble
sans la prajné-péramita, en dehors delle (sic Hivandsang); son concours est nécessaire pour
quiil BefféCtue vraiment. C'est pourquoi la prajna-paramita mérite d'étre placée en téte des
cing autres paramita; elle en eSt le chef, le guide (pirvangdma nyika partnayika); les cing
autres sont impliquées en elles; en elle se réalise pleinement I'ensemble des six paramita (an-
targatali padica-paramitah evAnanda sat-paramita am était
yad utaprajlaparamiteti). [Cf, aussi Candraklrti cité par Oltramare, Théoiophie bouddhique, b07.]
Nest-elle pas la «mére des Buddha» et de tout Ce qui conduit a la bodhi, y comprit tout
I'ensemble des six paramita (Padicaviihsatika, sup., p. 90, n. 4)1 Pour I'école d'ou émanent les
textes de Prajna-paramits, la prajia n'est pas une paramita a pratiquer comme les autres :
bien aii contraire, comme le stipulent tant de textes parmi lesquels le moine Mahéyana n'a
pas eu de peine & trouver des références a 'appui de ses théses, elle est essentiellement
«non-pratique», 1é contraire de la pratique. Un Hindou, M. Nalinaksha Dutt, dans une page
judicieuse sur la prajna-paramita (Aspects of Mahayana Buddhism, Londres, 1980, 334), la
définit comme un état d'esprit, qui s'acquiert a l'aide des six paramita et des autres prati-
ques. Malgré son nom, a prajiia est en effet bien autre chose quune science : ou du
moins I'est-elle en un sens , comme ses
adeptes prennent soin de le ligner en forgeant un superlauf a cet eﬂet (qumaratan*a
sup., 88, n. 5). Toute notion (¢ avec I3 prajna-pa Ton
celle-ci, on s'en éloigne, pour peu quon Selivre ala moindre aclivité notionelle (samjtasyats
badkisdttvo dir

AitOsahasrika, éd. Wogihara, 4i4). Elle mest pas non plus connaissance (juana. quoi que
semblent en penserles adversaires de notre Mahayana : «La prajo. lit-on dans 1aSuVikrantavi-
krami Aparainita (éd. Die smiita Literatur, Stuttgart, ig3a, 10-11),
est ignorance de tous les dharm, elle est non-cpnnissance de tous les dharman (prajdeli,

inn, ajiiaisa ajananaisa on plutdt, car lé
texte de ce passage m'est pas établi de facon sre, elle nest, précise la suite, «ni Uon-Con-
naissance, ni non-non- i ni & la fois i et non-nort-

Cottnaissance. Le domaine de sa connaissance est celui de 12 non-connaissance; elle na pour
objet ni la non-connaissance, ni la connaissance : car sa connaissance est le sans objet»
(prdjuell Suvikrantavikranin, nots 02 napy anama napy ajndnajn tatas [7 teaocyate praj-

esa,

|ayah dvisayo hi joanam). Elle est hors de «pnse» (nopalabdha), dit encore le méme siltra,
clest-a-dire hors de toute perception distincte, de toute atteinte rationnelle : «Pour Ié
Tathégata, la prajoa elle-méme est hors de prise : & combien plus forte raison lest-elle en
tant que paramita!n (prajvaiva, & 4 na labdha 4, bitah
piinah prajnapéramitam Upalgpsyale, ibid., 10). D'aprés le Maha-prajaparamita-sastra, en effet,
Ia prajha-paramita est propre aux Bodhisattva; chez les Buddha, elle prend le nom d'omni-
ftielCe (sarvakarajnéta ; T. 150, xiIH 871 @). Méme dans 'école Yogicara, ol la prajoa-pam-
its sé définit comme «C (nirvik ; ef. inf, ja8,
H 3et 5), elle est congue comme un genre de Connaissance tellement transcendant, tellement
dégagé de tout concept, de toute notion «différenciée», qué cette école doit recourir a toutes
sortes d'échappatoires et de faux-fuyants pour lui maintenir sa qualité de «connaissance»
(nana). En tant que paramita, enseignait-on dans la méme école (cf. Siddhi, trad. La Vallée
Poussin, 6ad), le jnana porte sur le relatif (sarfivrti), la prajoa sur I'absolu {paramértha),
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situant la prajna sur le méme plan que le dhyana, sous le prétexte quiils sont tous
les paramita, les adversaires de Mahayana commettent — du point de vue, bien entendu,
Stes de Prajna-paramita — une grossiére erreur. Si la prajn est une paramita, c'est en
s que toutes les paramita sont prajna ou doivent I'étre; toutes doivent se pratiquer dans
t de laprajna, qui consiste justement a supprimer toute différenciation. Dans un ou-
sur la discipline des Bodhisattva laics, le aSitra du sila de I'upasaka»tradui

i début du ve'siécle et qui se termine par un chapitre sur la prajna-paramita | i | i
f T.1488, tu, 1075 b), quatre cas sont en\/lsages selon la formule suivante, qui
te de fagon les rapport: a 4 (ou trouve une allusion ace
lemme», a propos de la dana-paramita, dans la ,‘ apti-matrata-siddhi, trad. La Vallée
N, 626) : 1° le cas de la prajnaqui n'est pas paramita: ceestcelui de tous les genres de
mondaine [nonbouddhique]; 2’ la paramita qui n'est pasprajna:ce casne seprésentepas
£ Al) [autrement dit, toutes les paramita sont, par définition méme, essentielle-
prajnéli 3° le cas de ce qui est a la fois prajna etparamita :Clest celui de toutes les [six]
ila; b le cas de ce qui n'est ni prajna ni paramita : c'est celui du don, de la discipline,
e [et des trois autres paramita] telles que les pratiquent éravaka et pratyekabuddha. De
nier «cas», il ressort que, pour I'auteur de ce texte mahayaniste, la pratique desparamita
u'on la cultive dans le Petit Véhicule est dénuée de toute valeur, parce quelle ne
re pas de la prajna telle que la congoit le Grand Véhicule, du moins celui des Prajna-
ita.

moine Mahayana se trouve en plein accord avec ces «textes de sitran lorsqu'il affirme
pratique des cing autres paramita est sans importance pour qui pratique la prajria-
itA. Ce qui importe, en effet, cest I'esprit dans lequel on pratique. O cet esprit doit
tiui que définissent sous le vocable de prajnar-paramita les satra de ce titre et les textes
' rattachent, notamment les textes de I'école chinoise du Dhyana qui, malgré son nom,
une large part de ses theses, de ses méthodes et de sa terminologie A ces mémes
rt en particulier & la Vajracchedika, du moins vers le milieu des T'ang (cf. inf., 111,
Et cet esprit est bien le «sans-réflexion», comme I'indique Mahayana; c'est ce nibi-
mystique pour lequel, comme il va le dire dans ses réponses suivantes, tout ce qui
pas prajna est hors datteinte (anupalabhya), dépourvu de toute base déterminée
sthita), fabrication de notre pensée particularisante (vikalpa) qu'égarent les «fausses

lit dans la iinsatika (ch. xoovn, trad. jiva, T. 223, x, 292 ¢- ag3 a) que
Devendra posa au Buddha la question suivante : Les Bodbisattva-Mahésattva ne pra-
it-ils que la seule prajna-paramita, a I'exclusion des autres paramita? Voici la réponse
ddha ; «Kausika, les Bodhisattva pratiquent tous les dharma des six paramita [mais
rs dans I'esprit de I'insamssaéle] : ils pratiquent la paramita du don, en tant [que
iratique leur est une occasion de se pénétrer Viu fait] qu'il n'y a rien de saisissable
@ft ff)> n* donateur, ni receveur du don, ni richesse donnée; ils pratiquent
mata de la discipline, en tant... quil Ny arien de saisissable, ni observateur de la
ine, ni violateur de la discipline; et ainsi de suite jusqu'a la paramita de la prajna,
ne saisissent ni prajn, ni homme doué de prajnd, ni homme sans pi-ajnd. Kausika,
e les Bodhisattva-Mahasattva pratiquent le don, la prajna-paramita leur sert de guide
1 (f4j fj; njj it]), et cest grace A elle quils peuvent assurer la plénitude de la para-
udon. .. [etc.]. .. Lorsque les Bodhisattva-Mahasattva examinent les dharma [Jjg

est considéré comme la fonction propre de la prajna-paramita en tant que sixiéme
£paramital, la prajna-paramita [en tant que celle-ci est considérée a part des six parar
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Autre réponse. — Quant & ce que vous dites, qu'«il ne nous convient pas (de
parler) du Dhyana », on lit par exemple dans le Ralnakita-siitra : «Le fils-de-

mita] leur sert de guide éclairé, et cest grace a elle qu'ils peuvent assurer la plénitude de
la prajna-paramita [en tant que sixiéme paramita].n
Commentant ce texte, I'auteur du Mahéa-prajna a-éastra (T. 1500, lix, 480 c48i @)
explique que la véritable pratique de la prajha-pa consiste & combiner (M
avec la pratique des six paramita, le dharma de [ «insaisissable» (*anupalabhya-dharma); clest
ce dharma qui est I'objet propre de la prajna-paramitd. En ne pratiquant que la prajna a I'ex-
dusion des cing autres paramita, on sassurerait un mérite incomplet, imparfait : on agirait
comme un homme qui, constatant que le sel est la principale des saveurs, et ignorant la
diversité des aliments, voudrait se nourrir uniquement de sel pur. De méme, le pratiquant
qui, a force de vouloir se débarrasser de toute pensée d'attachement, ne pratiquerait que la
seule prajn, tomberait dans I'hérésie (mithya-drsti) et serait incapable de développer ses
dharma de bien. Au contraire, «combinée» avec les cing autres paramita, la prajna assure la
plénitude du mérite : cette combinaison nécessaire ne I'empéchant pas du reste, conclut
ce texte, de conserver sa primauté parmi les paramita. Cette argumentation dénote un
souci évident de parer a des objections du genre de celle a laquelle le moine chinois sefforce
de répondre dans notre manuscrit. Parmi bien d'autres textes canoniques qui traitent a foison
de la méme question, on peut citer encore le Gayasirsa-sitra, aussi intitulé Sitra de
Vinterrogation de Madjuéri sur la bodhi f'Manjufri-bodhi-paiiprechd), court traité sur la bodhi,
quatre fois traduit en chinois (T. 464-467) et dont on posséde, en chinois (T. i53i) et en
tibétain (Tanjvr, Mdo, xiv, 1a), un commentaire attribué a Vasubandhu. Cet ouvrage —
dont les versions chinoises pré des de assez marquées —
distingue deux sortes de pratiques (ff, *caryd), ou de chemins (j~,”mdrga), susceptibles de
conduire rapidement  la bodhi. La définition de ces deux catégories varie suivant les ver-
ont unanimes a déclarer que la premiére catégorie correspond aux cing
la seconde 2 la prajva-paramita. D'aprés la version des Ts'in (T. 464,
48a ¢), il sagit de chemins qualifiés respectivement Aadjuvants (J|fj et de purgatifs
(*prahéna marga), dentraves et de désentravés (*sagrantha, *nirgrantha), de commensurables et
("prameya, d'aprés la version des Souei (T. 466, 488 b), de
pratiques respectivement qualifiées de conditionnées et d'inconditionnées (fsamskrta, *asaihskrta),
dimpures et de pures (*sasrava, *anasrava), de détei-minées et dindéterminées (*pratisthila, aprar
tisthita), de et di ("prameya * ), d' aprés la version des
Tang (T. 467, 4g1 b), de chemins définis nement (*sam-
bhara) et de pénétration (de la vérité, *nirvecha), danemmem et de détachement (*sahga,
*asanga), d'impureté et de pureté (“sacrava, “anasrava). Vasubandhu, dans son commentaire
(T. 1531, 333 ¢), précise que le premier genre de chemin, celui qui sidentifie aux cing pre-
miéres paramita, reléve de I'ordre mondain (traidhatuka); il est cullivé par les pratiquants
qui n'ont pas encore accédé aux terres {bhimi) et procure des fruits mondains (laukikarphala),
donc impurs (sasrava); il est commensurable en ce sens qu'il s'approprie des objets de con-
naissance. Le chemin de prajné-péramitd, au contraire, transcende le triple monde; il com-
porte un type de connaissance (jnana) propre aux terres; il est pur (anasrava), car il procure

des fruiits phala), et i . du fait qu'il est par dela
toute appropriation d'objets par la vijnana.
s $rsiA 9% « 11 faut saos doute rétablir :  g-if ~L

comme sup., 100, n. 4.
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usthitatamati dit & Manjueéri : Mahasattva, tu parles de bhikcu pratiquant
ina; quappelle-t-on bhiksu pratiquant le dhyana? Manjuéri dit : La (vraie)

ue du dhyana consiste en ce qu'aucun dharma, si petit soit-il, ne soit saisis-
I\» Et le Ghanavyiika-sitra dit aussi :

latnakilta-st itamiti-d pariprecha, chapitre intitulé »Réfutation des
ristiquesS des deux Veéhicules» ($E - Ig pp il s'agit du Véhicule des éravaka et

iicule des pratyekabuddha), trad. Dharinagupta (+619 p. C)), T. 310, 586 Ci cf.
ludions antérieures, de Dharmaraksa (vers 300 p. C.), T. 34a, 11, IU7 c-i48 a, et de
«ici (i* siécle), T. 341, in, 12g ab. Ce chapitre est une critique des pratique« dit
éhicule, telles que I'enseigne la tradition »gradualiste»; elles y sont interprétées
esprit de I'ahsolutisme (ranscendantal du Mahéyana. 1Ly est traité lout d'abord de
on de la famille @), de I'ordination &) et des i monasti-
Iu Ma en général, puis de I'auméne (cétia), de la vie érémitique et des exercices ascé-
(huta), etc. Le passage sur le dhyana (loc. cit, 586 b- 587 a) sinspire d'une doclrine
te a Celle que les Chinois défendent dans notre manuscrit. Ce passage s'ouvre par
bortation & ne pas examiner les quatre Vérités, & ne pas médiler sur les > a
iver les autres bodhipaks3, & ne pas expérimenter les trois portes de la délivrance
a-mukha)l donc é sé garder, en somme, du dhyana tel que I'enseigne la tradition du
*éhicule. En effet, pour qui ést initié & la notion du sans-production (atiutpada), les
vérités échappent & toute pensée (fé, *mrli), a toute connaissance (~l, *fiana), a
-ercice *bhavdnd), h toute expérience (| g, *saksat, *adhigama)\ les quatre «appuis
pensée» ou aide-mémoire (smrtyupaitliana) ne sont plus dés lors des thémes dé
>noil de méditation particularisés, délermittés (Ié corps, la sensation, I'esprit, et les
t qui én sont I'objet) : ils se Confondent avec toutes choses indistinctemement, avec
les dharman, puisquiil n'y a plus ni pensée (/, *smrti), ni réflexion (,§., *ctnta,
i, *manasikara. . . ; pour At,T. 341, donne jg, et pour ||| "), ete. (Sur
igines de cette des quatre smr en «tous les dharma*,
n Li-kouattg, U Aide-mémoire de Id Vraie Loi, 1-2, 118-127.) Le bhiksu n'est
mt bhikiu qu'en tant qu'il ne prend appui (jjjt, *pratisthita) ni sur le plan du
ni sur celui du sensible, ni méme sur celui du suprasensible (kima, rapa, aripya).
éfléchit Sur Iés quatre émrtyupasthatia, sil cultive les quatre smrtyupasthana,
— ou ce doit étré-- Sans prendre appui sur les quatre smrtyupasthana i ceSt
ans y réfléchir et sans les cultiver; et il en est de méme du reste des bodhipaksa, ,.

le rbhiksu pratiquant le dhyana* (dhyanacara-bhiksu; T. 341 a fj| {jjj, dhyAnacaryd)
celui pour léquel cil n'y a dans toutes chdses (sarva-dharma) absolument rien de
able (dnupdiabhyd)*, sa pratique doit donc consister & «ne pas réfléchir, ne pas penser,
S particulariser (vikalp-), ne pas s'exercer (*bhéi>-), ne pas éprouver (Ataksat-kr-)*. Les
a particularisés quénUmércnt les rubriques traditionnelles du Petit Véhicule, par
)le les trente-sept bodhipaksika-dharma, «n'existent que de nom; ét, «bien quils aient
ems ils Sont insaisissables, métant que des produits conditionnés par le ilikalpan
il'$ ffl S Wilitic 4 ) 5ils °nt «podr signe unique d'étre sans Signe» (— 4LM i
mikalaksandr-matva . )

st ici que s'insére le passage invoqué dans notre manuscrit; la citation reproduit eXac-
it, filais en I'abrégeanl, la rédaction de Dharmagupta, dont voici la teneur i «Alors ce
~dieu, Susihitamati, dit encore & Mahjusri : lu parles de bhiksu pratiquant le dhyana !
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«Si I'on est capable de pratiquer

Les recueillements transcendants de Tatbagata,

Etde bien savoir qu’il n’y a point de moi dans les agrégats,
Toute vue est alors entierement détruite(1>»

quappelle-t-on biksu pratiquant le dhyana? Mavjusri dit : Fils-de-dieu, si un bhiksu adopte &
I'égard de tous les dharma une voie [une interprétation] unilatérale (—1 Jfj, *ekayana), a
savoir [linterprétation selon laquelle ils sont] sans-production (anutpada), et s'il s'y conforme
strictement — clest U [ce que nous autres mahayanisteS appelons] pratiquer le dhyana. Et
encore, la [vraie] pratique du dhyana confitte [selon nous] en ce qu'aucun dharma, ti petit foit-il,
e soit saisissable. En outre, ne saisir aucun dharma, cela signifie ne saisir ni ces] monder-
ei, ni ce[s] fonde[s]-1a, ni les trois plans (dhétu), et ainsi de suite jusqu'a tous les dharma.
Une telle identité (samald) [tout étant identique a tout, et donc & rien] — c'est 1a la [vraie]
pratique du dhyana. »

La suite de ce texte est curieuse; elle en met en relief le caractére apologétique. Les
déclarations de Manjusri, lit-on dans les trois versions chinoises, provoquérent des pensées
de doute chez tous les étres innombrables qui formaient I'assemblée du siitra, et eh parti-
culier Chei 3o. 000 bhiksu (3.000 d’aprés T. 341), représentants du Petit Véhicule. Comment

de telles dé se érent-ils, peuvent-elles se concilier avec la parole sainte
(11UD? Le Buddha navaiil pas toujours enseigné que Iacces aux trois vimokamuikha
est appelé nirvana, et qu'en trente-sept on éprouve le nir-

vana? Et voici, Manjusri déclare qu'il ne faut ni cultiver ceux-ci, ni accéder a CeuX-lal Ses
discours ne sont-ils pas erronés? Manjusri en appelle alors au témoignage de Sariputra, comme
étant le plus croyant des disciples du Buddha et le premier pour la sapiénee (prajhavatam
agra). Sariputra reconnait que, lorsquiil s'est détaché du désir et quil a expérimenté le
dharma, il n'a ni vu les quatre vérités, ni cultivé les bodhipakta, ni accédé aiii vimoksa-

mukha. En effet, explique-t-il, il O’y avait aucun dharma & voir, ni & supprimer, ni & Culti-
ver, ni a expérimenter, ni a choisir, pi que tous les dharma sont inconditionnés (asamskrta),
ineffables vides (sucya), et que dans une telle vacuité

rien né saurait étre expériment.

On voit comment se manifestent, dans un iiitra purement indien (Qu en tout cas extra-
chinois) tel que le liatnakiita, lés résistances suscitées par le retournement du bouddhisme
Canonique qui devait aboutir, en Chine, & cette école du Dhyana dans laquelle on peut voir
né du Partout ces ré sont de- fagon sous-
jacente, dans Ia littérature du Grand Véhicule : il est rare d'en trouver des témoignages
aussi explicites,

M Ghanavy(ka-siitra, trad. Divékara, T. 681, m, qaa c. La gatha d'ou sont extraits ces
vers traitent du recueillement (~, *samadhi ou *samapatli). 11 y a déja été fait allusion
dans un passage antérieur de la controverse (tup., 68, n. 10) : ces stances devaient étre
constamment invoquées par les apologistes du «Dhyana» mahéyattiste. En effet, les dhya
du Petit Véhicule qui comportent des exercices dé méditation discursive (le premier dhyana
est savitarka-savicara) y sont définis comme étant propres, non seulement aux éravaka et
pratyekabuddha, cest-a-dire aux adeptes du Petit Véhicule, mais aussi atix non-botiddhistes,
aux hérétiques «attachés au moi» (cf. tup., 6g). Mais cet attaéhémént au moi, précise
16 Gkanavyiiha, est d'une nature particuliére. Les hérétiques savent bien que Iés tkandha
sont Vides de tout «moi» — alman ou pudgaia, — qu'ils sont sans pensée et Sahs activité
(fe A 1 ). ouplus exactement que leur activité est toulé mécanique, comme
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il est dit dans le Visesacinti-siitra : «On appelle dhy&m-paramita I'indéter-
ition a I'égard de tous les dharma”.v Et dans le Lanka-sitra : «Ne pais se
r ala particularisation, ne pas tomber dans la vue hérétique du nirvana,

la ce qui s’appelle dhyam-paramitdi W.» Ainsi s’expriment tous les siilra
irand Véhicule. C'est d’aprés ce principe (3 que les étres de I'époque der-
ede laLoi W recoivent I'instruction de cultiver et d'étudier (5K Et comment

du mécanisme (des marionnettes de bois, ou du mécanisme par lequel le démon
la) fait lever les cadavres ( §§ jtg ~ : ces deux images figurent dans le Lanké-
a, éd. Nanjo, 69, également a propos de I'absence d'un atman dans les skandha). La
* de ces hérétiques est de tomber dans la «vue de la vacuité» (gt (£~ , *sinyata-
, la variante  P{ A est évidemment fautive), dans le nihilisme, lequel ne se
fiepas plus que la «vue de l'existence» (/7 , *bhava ou aslitva-drsti). ici sinsérent les
de notre citation, suivis de ceux-ci :

«Tout nest que connaissance (*vijnapti-matra);

Inexistantes sont toutes les particularités des dharma (dharma-laksana)

1 nyani particularisant (laksana), ni particularisé (laksyd), ni domaine sensible

[(dtou), ni agrégat (skandha) :
Analysé jusqu'aux atomes, tout cela est sans fondement (*apratisthita— ).»

faut noter que la citation du manuscrit reproduit la version de Divakara, rédigée
1e 676 et 687, et non celle d’Amoghavajra (T. 682, 11, 771 h), qui date de 765
Tcheng-yuan hu, T. 2157, xv, 885a; Song kao seng tchouan, T. ao6i, 1, 7i3a).

> Visesaeintibrahma-paripreché, trad. Kumérajiva, T. 586, 45¢ : «Nest-ce pas aprés
I pratiqué les six péramitd que tu as recu la prophétie (vyakarana)? demande
facinti au Bodhisattva Jaliniprabha. «Ouis, réplique celui-ci; «cest bien comme tu le
Clest aprés avoir pratiqué les six paramitd qu'un Bodhisattva recoit la prophétie. [Mais
;i comment il faut entendre les six paramita telles que doivent les pratiquer les Bodlii-
wa i La déna-paramita, clest abandonner toutes les passions; la éila-paramita, c'est
diser] que dans tous les dharma rien ne se produit; la ksanti-paramité, c'est n'étre en rien
ssé par les dharma; la viryar-paramita, c'est étre sans aucune particularisation (laksana) &
;ard des dharma; la dhyénar-paramits, clest étre dans I'indéterminé (apratisthita) a I'égard
1dharma; la prajhé-paramita, clest étre sans vains discours (prapahca) & I'égard des
ind-n Et il ajoute : «Les paramita ainsi comprises, oii donc le Bodhisattva les pratique-
.2 «l ne les pratique nulle part», réplique Visesacinti, qui conclut par ces formules
ai quiétisme outrancier : «En effet, toute pratique est non-pratique. Pratiquer, clest ne
7 pratiquer; ne pas pratiquer, cest pratiquer.»

P) Lankévatdra, éd. Nanjo, a38 : Yad vil ivpttis tirthya-ni sa
yanarparamita; cité d'aprés la version de Siksananda, T. 672, vi, 622 a Dans ce
ssage du efitra, il est question des six paramita «sur-supramondaines» (lokottaratarma).

<11 -

) Cf. sup., 77, n. 2.

P) Cest selon linterprétation des pratiques qui ressort des citations précédentes, c'est
s I'esprit de ces citations, quil convient de cultiver et d'étudier les paramita, et en
irticulier celle du dhyana. Or ces citations sont extraites de textes destinés, ainsi que
s (Chinois de la controverse) P'avons déja dit (sup., 77), & lenseignement de
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le sait-on0)? Tous les sitra du Grand Véhicule précisent que, s'ils parlent en
large (de pratiques a cultiver et a étudier), c'est pour les étres de faible science,
(nés) a I’époque derniére de la Loi. (C'est ainsi qu’il faut comprendre la formule
des siitra selon laquelle) on acquiert, en enténdant cette Loi, d'innombrables
mérites — a combien plus forte raison en la recevant avec foi et en la prati-
quant !

Question ancienne. — Telle étant votre doctrine, qu’entendez-vous par : «Les
stitra en parlent en large (3>»

Réponse. — C'est comme il est dit dans les siitra : ceux-ci ne parlent que des
fausses notions des étres. En dehors des fausses notions, il n’y a pas d'autre
dharma dont il puisse étre parlé (4). C'est pourquoi le Lanka-stitra dit que tous
les siitra ne parlent que des fausses notions des étres, et que l'airisité ne se
trouve pas dans les paroles

Autre question. — (Vous dites que) les étres possédent originellement la nature
de Buddha. Comment le sait-on W? S'ils la possédent originellement, cela res-
semble a la doctrine des hérétiques, selon laquelle il existe un moi(7). Quelle
différence y a-t-il?

ceux qui n'ont pas eu le bonheur de naitre a I'époque ol le bouddhisme était dans sa
fleur, du temps méme de Buddha. — Clest toujours le recours a P'argument opportuniste
{cf. »up. 86, n. 6). Les exercices et «l'‘étude» gradualistes sont bien prescrits dans
les textes canoniques, mais c'est a l'usage des adeptes peu instruits ou peu dougs, voire
des profanes. Pour eux seulement, et en ce sens seulement, il y a mérite & «entendre»
la Loi, & la fagon des «auditeurs» (sravaka) qui étudient la tradition, 1Vaudition» (Jruti).

(9 Comment sait-on que ces instructions sont destinées aux étres «nés a I'époque der-
niére de la Loin?

@ sup., 85.

M La méme question a déja été posée ci-dessus, p. 86, mais d'un autre point de vue.

W Ou : «Une fois les fausses notions écartées, il n'y a plus de dharma (de Loi) dont il
puisse étre parlén (double sens du mot

W Ce passage est bien conforme & la doctrine du Lankavatara, mais je ne le retrouve
pas dans le sitra.

() Clest-a-dire : comment I'établissez-vous?

P) Grave objection, a laquelle le Lankavatara répond .a propos du tathagata-garbha
(éd. Nanjo, 77-78) : celui-ci, demande Mahémati, n'est-il pas identique a Yatman des
tirthakara, créateur éternel, inqualifié, omniprésent, impérissable (nityah karta nirguno
vibhiir avyaya ity atman)? La réponse du Buddha, dans le siitra, est beaucoup plus
claire que celle que le manuscrit.attribue au moine Mahiyana. Comme d'habitude, le
Buddha sen tire par I'argument opportuniste. La doctrine du tathdgata-garbha est des-
tinée aux ignorants : elle les soulage de I'effroi que leur inspire I'enseignement du
nairdtmya bouddhique (balanam nairatmja-samirasa-pada-vivarjitartham) ; ou encore, aux
hérétiques attachés a Yatman, quelle doit attirer au bouddhisme {&tma-vadabhinivistanam
tirthakaranam akarsanartham),

[P lia a]
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Réponse. — La nature de Buddha que nous possédons originellement, c'est
comme le soleil qui sort des nuages, I'eau sale qui se purifie, le miroir qui,
frotté, devient clair et net(1). Pour ce qui est de la similitude (de notre doctrine)
avec les quatre-vingt-quinze hérésies W, celles-ci, pour en dire I'essentiel, ne
reconnaissent pas que le triple monde n'est que transformations de I'esprit.
(C'est comme) I'argent qui sort de sa gangue W, le fer chaud qui se refroidit  «
npiis avons déja expliqué cela précédemment(5). Quant a la différence (de
notre doctrine) avec celle des hérétiques, qui affirment I'existence d’'un moi et
le reste, ceux-ci tombent dans la vue de I'existence d'un créateur ou du
temps et de ses transformations  ou bien ils croient a I'étre ou au non-étre '8,
ils examinent (des antithéses dualistes telles que) le vide et le déterminé W,
ils considérent des extrémes (10 : c'est en cela que leur doctrine différe de la
notre. Le Lanha-siitra I'explique en large(ll).

Autre question. — Qu'entendez-vous par «étres» (* >?

0) Sur ces images, cf. sup., 95, n. 1 Pour répondre & la premiére partie de Ia
juestion (comment établissez-vous que tout étre posséde originellement la nature de
fuddha 7), les Chinois se bornent a ressasser quelques métaphores illustrant la théorie de
*agantuka-kleia.

W Sur la série des g5 (ou 96) hérésies, résumé bouddhique des doctrines non-
jouddhiques de I'Inde, cf. B. E. F. E.-O., XXIV, 93, n. 1.

« Sup., 95,n. 1.

W it @) [ili Lecture et sens douteux.

« Sup., p5.

@ :ff, karlr, karaka, etc. C'est I'hére
tas de dénoncer.

() Jiy HI. Sur le «temporalisme» (kala-vada), doctrine selon laquelle tout est créé
«transforméa) par ce kartr quest le temps, cf. Lankavatara, éd. Nanjo, i8i, et le
omtnentaire d'Aryadeva, traduit par G. Tucci, T'oung Pao, XXIV, 29.

@ W $£> Ihérésie du bhavabhava qui, dans le Lankavatara (loc. cit), comme dans
lotre texte, suit celle du temps. On dit aussi astitva-nastitva.

w (:£. La élnyatarSrsti, «vue de la vacuité», est souvent condamnée, tant chez les
on-bouddhistes (cf. sup., i05 n. 1) que dans le bouddhisme méme : ainsi les Yogacara la
eprochent aux ika dans le Vog: bhimi- T. 1579, vu=3né (ol les
fadhyamika, sans étre nommés, sont nettement visés).

<0>j”|, les anta : Vanta-graha-drsii (j~ jifc Jjl) est la «vue» consistant & s'attacher aux
pinions extrémes, en particulier & I'étemalisme (tasvala-drsti) et au nihilisme [uccheda-
rfti). Elle est également mentionnée dans le passage du Lankévatdra sur les hérésies rela-
tes au nirvana (ci-dessus, n. 7).

£>Cf. sup., n. 7. En réponse & la deuxiéme partie de la question adverse, les Chinois
i contentent d'énumérer des modalités de I'atma-vada; ils commencent & faiblir.

4> les étres vivants, saliva.

e cardinale que les bouddhistes ne se lassent
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Réponse. — Les étres existent du fait des fausses notions, des cing agrégats
et du triple poison (1>

Autre question. — Qu'entendez-vous par ttgens des deux Véhicules» ?

Réponse. — Ce sont ceux qui, voyant que tout ce qui existe nait de causes et
de conditions, et comprenant que tout ce qui nait de la combinaison des causes
et des conditions est impermanence, douleur et vacuité prennent dégodt de
la douleur et, par suite, plaisir au nirvana, et se tiennent dans la quiétude de
vacuité i4); parce qu’il y a pour eux prise et abandon(8), nous les appelons
(adeptes des) deux Véhicules. Des gatha disent(®) :

«Que du non-étre originel naisse la production,

Et qu'aprés la production il y ait destruction,

Et qu'il y ait existence ou inexistence selon les causes et conditions,
(Ceux qui croient cela) ne se tiennent pas dans ma doctrine (7K

C'est en dépendance de I'étre qu’est établi le non-étre,
C'est en dépendance du non-étre que I'étre est établi;
Le non-étre étant insaisissable,

L'étre est imprédicable lui aussi(8).

() Vikalpa, panca-skandha, tri-dosa On trouve des définitions analogues du terme
cétres» (saliva) dans le petit ouvrage de I'ttécole du Nord» sur les cing upaya
(cf. sup., 16), édité par M. Kuno Horyii dans la revue Shikyo kenkyii en 1987
(XIV, i, 20676, 1 9-10, et 207&6, 1 16-17) : »Qu'estrce que les étres?... Les fausses
pensées, ce sont les étres» (J§ 2 .o jg Xi % &) — "Tout ce qui
est pensée mobile, fausses notions sujettes a production et a destruction, imaginations
(*vikalpa) a contresens (*viparyaya) : c'est tout cela_qui_est saliva» fuf *§; yic
Mm:- MM&4 «s MMM ttjg, & &m ae)

<) Cest-a-dire du Petit Véhicule (sravaka et pratyekabuddha)

P) Cf. la formule annica-dukkka-anatta, triple épithéte des sankhdra. Dans le Lankava-
tara, éd. Nanjo, 208, le Buddha déclare ttquil y a pour, lui ni permanence ni imper-
manence» (Mama tu, Mahamale, na nitya nanitya).

W g, *itnyata-santi

JRfe. Cfin/,i27,n.1

W Ces vers sont tirés de trois différents passages du Lankivat&ra, éd. Nanjo, 1/17, 190-
191, i56. lls sont traduits ici, avec I'original sanskrit en note, d'aprés le texte chinois,
qui est celui de Siksananda avec quelques variantes montrant que l'auteur cite de
mémoire et que sa mémoire mest pas parfaitement sare (T. 672, iv, 609a, v, 6156,
iv, 6100).

™M Abhiitva yasya utpado bhitva vapi vinaiyati |
Pratyayaih. sad-asac-capi M te m iasane sthitaii ||

Les deux premiers vers de la citation reproduisent la version de Siksananda, les deux
derniers celle de Gunabhadra (T. 670, ni, bggb).

w Astitva-piirvakam nésti asti naslitva-piirvakam |

Ato nésti na gantavyam astitvam na ca kalpayet ||

Aii lieu de pf )£ aimprédicable», le texte de Siksananda a ~  jSf
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Ceux qui ne comprennent pas le moi et le sans-moi.
Et ne s'attachent qu’aux paroles,

Se noyant dans les deux extrémes,

Ils se ruinent eux-mémes et ils ruinent autrui(l).

Si I'on est capable de comprendre ces choses,

(On se dégage de toutes choses;)

On ne nuit pas aux grands guides ;

Clest la ce qui est appelé maniére de voir correcte(s*.
Si, ne prenant le sens que selon les mots,

On établit des théses sur toutes choses,

En raison de ces theses,

Ala mort on tombe en enfer(J).»

[PREMIER MEMORIAL DE MAHAYANA.]

Voici ce que dit votre sujet, le sramana Mahayana :

Votre sujet I'a entendu dire : «Ce sont les hommes qui peuvent développer
i eux-mémes le principe, ce n'est point le principe qui par lui seul développe
3hom m es» Grace a Votre Magnanime Sainteté, je suis venu a la cour pour
pandre et glorifier la Vraie Loi, et pour ramener a la porte de la non-dualité
ut en convertissant par le Véhicule Triple W. Pour le bénéfice des étres plongés

M

ghQsa:
Anla-dvaya-nimagnés te nasta udienti balisan ||
) Sarva-dosar-vinirmuktam yada paiyanti manjnayam |
Tada sarhyak-prapaéyanti na te dusenti nayakan ||

La citation, qui repose sur la version de Siksa est inexacte et i dte. Le
emier vers est modifié (g fb T jife au heu de 3* fg j| fé}-, le deuxieme
W gil —1 D) fé) est sauté; Fordre des troisiéme et quatriéme vers est intervert

P tha-rutam vikalpitva samé A
Te ca vai tat samaropét potanti narakélaye ||
10; 1K BAA- Cet adage du Lauen yu signifie, d’aprés la traduc-
on de Couvreur, Quatre livres, shs, que I'homme peut trdévelopper et perfectionner ses
rtus naturellest), mais que celle-ci «ne rendent pas I'homme parfait sil ne fait aucun
Tort». On peut préter & I'auteur du mémorial une interprétation bouddhique de cette
axime confucéenne : les étres doivent développer la <mature de Buddha» qui est innée en
jx, mais qui ne se révéle pas sans leur concours actif, dans le cas particulier, pour les
ibétains, sans le concours de Mahayana et du bcan-po.
mSEIIH A fij) A If La “"porte» ou méthode qui supprimé
|ule dualité, c'est celle du Véhicule Unique (ei@yéna) a laquelle prétend se rattacher la
octrine du Dhyana, telle du moins que la professe Mahayana. Une telle méthode échappe,
ar définition, a toute diversité discursive : pour I'enseigner, force est de recourir au
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dans|’erreur etdans I'ignorance, j 'ai, de fagon répétée, scruté lavérité supréme(l).
Dans ce qu’enseigne votre sujet, il n'y a aucun sens qui se préte a la réflexion
rationnelle ). Il est difficile d'accéder, méme armé de la foi, aux vrais principes
de la sapience }); et ce qu'une grande connaissancene peut embrasser,

«Veéhicule Triple», cest-a-dire en somme aux procédés du bouddhisme gradualisle, qui
2eul se préte au discours didactique. On pourrait comprendre — et cest, & premiére vue,
cétte interprétation que suggére le mot  — que Mahayana voulait «ramener 4 la porte
dé la non-dualité ceux qui avaient été convertis, il est vrai, mais au Véhicule Triple»
en d'autres termes, les bouddhistes n'auraient pas manqué au Tibet avant la prédication de
Mahéyéna, mais ils n‘auraient été convertis qu'au Véhicule Triple, et son but aurait été de les
gagner a I'école du DIijana. Cette interprétation est toutefois contredite par la préface du
dossier de la controverse (sup., a4), ol il est dit expressément qu'avant le régne du pré-
sent bean-po le Tibet ignorait le bouddhisme : «La Loi du Buddha n'y était point transmise,
I'école du Dhyna n'y était point comprise.» De plus, I'interprétation adoptée ci-dessus me
semble s'adapter mieux au contexte, a I'enchainement des idées dans lesquelles se meut
ici la pensée du controversiste chinois. Ces diverses considérations me paraissent I'emporter
Sur I'objection du  surtout dans un texte dont le style est si relaché.
M amart

, par: tha-satya.
wezmmm«-NsS-.
P @ A ifi- Les «vrais principes de la prajnan, c'est l'interprétation que propose

de la prajné-paramita I'école chinoise du Dhyana, dont la méthode a été définie par
Mahéyana (sup., p. 100) comme «le sans-réflexion dans la prajna-paramitan, et dont la
branche dite du Sud avait pour principale autorité le Siitra de la Plateforme de Houei-neng,
dont la recension des T'ang (T. 9007) porte le sous-titre suivant : Mahayana-mahé-prajné-
paramita-siitra transcendant de la doctrine subite de I'école du Sud ( tjt [lji ~ H- p
ffe$ M fUt IS W  $2?)e Ce texte doit dater de 734 au plus tot, probablement
de la lin du wui* siécle sous sa forme actuelle (cf. Bibliographie bouddhique, vii-vm, Paris,
1937, n° 27a). Dans un long passage de ses Entretiens (éd. Hou Che, foj jjl
JH, 180-186, trad. Geraet, Entretiens du Maitre de Dhyana Chen-houei du Ho-tsS, Hanoi,
.1969, 99-105), qui datent du deuxieme quart du vm* siécle et dont on connait les étroites
attaches avec le Siitra de la Plateforme, Chen-houei se livre a un éloge effréné de la prajna-
paramita et en particulier de la Vajracchedika, qu'il exalte en termes hyperboliques. Le
début de ce passage est particulierement caractéristique. A un interlocuteur qui lui
demande quels dharma il cultive, quelles pratiques il pratique, Chen-houei répond qu'il
cultive le dnarma de la prajna-paramiti et pratique la pratique de la prajna-péramita. Mais
pourquoi, reprend l'interlocuteur, ne cultiver et ne pratiquer que la prajna-paramita, &
Pexclusion de totit autre dharma, de toute autre pratique La réplique du maitre est que
la culture de la prajna-paramita comprend ou embrasse tous les dharma, et que la pratique
de Ia prajna-paramita est le fondement de toutes les pratiques. Et il sexclame en vers :

«lLa Vajrafcchedika]-prajnaparamita

Rien de plus vénérable, de plus haut,- de plus prééminent |
Elle est sans production ni destruction, sans allée ni venue;
C'est d’elle que sortent tous les Buddha.»
Cette réponse de Chen-houei peut-étre rapprochée de celle faite par Mahayana A une

question analogue des Hindous de la controverse, sup., 100, n. 7.

mehéjnana.
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I des esprits médiocrement instruits seraient-ils en état d'en recevoir
lement? Au temps ou le Buddha révélait la doctrine, cing cents moines
mt et sortirent. Le Tathagata lui-méme ne put régler ses paroles... W

«s #2Z |sdp&&a.ta* nm*ms.m
"assage obscur, sans doute rompu; tes quatre derniers caractéres me restent
blés (tchou ~  serait-il pour kia les mots ~¥j =f ne sont pas clairs non
nt aux cing cents bhiksu, il sagit pmbablement d'un épisode de la Susthimati-
i qui sera cité plus loin, dans le second mémorial de Mahéyana (inf., i5a, n. io},
>id le résumé. Alors que Manjus'ri préche de redoutables paradoxes sur sa propre
sa propre ignorance et celles de toutes les catégories de saints y compris les
ta et les Buddha eux-mémes, les profanes seuls étant déclarés exempts de stupi-
cents bhiksu de I'assemblée se trouvent incapables d'accepter pareille dialectique
erreur, coupables de pensées de dénigrement, ils quittent I'assemblée et se voient
«récipités en enfer. Sariputra reproche alors a Manjus'ri de n'avoir pas pris en
lion, avant de se mettre a précher une doctrine si profonde, I'auditoire auquel il
t :a quoi Manjusti réplique qu'est absolument introuvable (anupalabhya) le
étre suceptible de tomber en enfer; et il prédit du reste que les cing cents
liront de I'enfer et obtiendront le nirvana en vertu du mérite que leur a valu le
it d'avoir entendu son enseignement.

3deuxieéme mémorial de Mahayana, ce texte est invoqué pour illustrer la difli-
saisir la vérité transcendante et les méprises que peuvent susciter les prédispo-
3 auditeurs, chacun entendant et interprétant a sa fagon, selon son degré
ance, les i du i . Clest évi dans le méme sens
t fait allusion ici. Mais I'allusion est inexacte. Dans le sitra, le prédicateur n'est
tddha, clest Manjus'ri; c'est Manjus'ri, et non le Buddha, qui se montre incapable
ir ses paroles?, de saccommoder aux aptitudes de ses auditeurs (si c'est bien
1faut entendre les mots ~3 1 =),

rrait sagir encore des cing cents bhiksu experts en Dhyana (dhyana-labhin) qui,
Ttnakita (Rafyapa-parivarta, éd. Staél-Holstein, Chang-hai, 1926, 200 et suiv.),
;nnent pas a pénétrer I'enseignement mabdyaniste du Buddha et se retirent de
ée pour aller cultiver dans la solitude les délices du Dhyana; ou encore, des
le auditeurs orgueilleux et sans foi — bhiksu, mais aussi bhiksun et laics — qui,
fapitre du Lotus, »se levent de leurs sieges et quittent I'assemblée» lorsque le
va commencer sa prédication sur le Véhicule Unique. Mais lallusion a la
‘i-pariprechd me parait plus vraisemblahle. Cependant I'épisode du Lotus était
ent cité dans la littérature du Dhyana subitiste. Cest ainsi que dans un opuscule
dont les doctrines sont trés proches de celles que Mahéyana défendait a Lhasa, on
Houang-po chan Touan-tsi tch'an che tchouan sin yaofa, T. 9012 A 38ic) : «Ceux
ient la prajna ne voient pas qu'il existe un seul dharma saisissahle. Us cessent de
1 Trois Véhicules; seul est vrai pour eux le Véhicule Unique, qui ne peut étre
ni saisi. Quiconque se dit capable d'éprouver et de saisir [quoi que ce soit]
le péché d'orgueil : il est comme ceux qui quittérent I'assemblée du Lotus de la
:couant la poussiére de leurs vétements. Car le Buddha a dit : 1 n'y a rien que
i [ou obtenu, en obtenant] la bodhi; je nai fait que m'y unir silencieusement.»
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A combien plus forte raison votre sujet, dont les facons de penser sont celles
d'un vieillard chargé d’ans ! Dans mes discours, j'oublie I'antécédent et le sub-
séquent m'échappe (1). Vous m'avez accordé, Majesté, la grace insigne de me
soutenir de toute la puissance de vos mérites acquis f23 et d'aider a ma propa-
gande par la nature de vérité qui est en vous I3). Je souhaite bien sincérement
qu'étendant jusqu’a moi votre compassion vous mettiez un terme a cette contro-
verse : tous les dieux s'en réjouiraient assurément, car, entre moines ou entre
nonnes, il ne doit y avoir ni toi ni moi(4).

D'aprés les questions posées, votre sujet a développé (le sens) des siitra.
Se gardant de parler a vide, au hasard de la bouche, il a exposé en toute
droiture la méthode du Dhyana, en se fondant toujours sur la tradition écrite
sur feuilles de palmier(),

Mais, s'il faut se livrer a des recherches textuelles pour remonter a la
source, ce doit étre a la maniére du médecin qui ne vise qu’a la guérison en
énoncant le médicament : c’est en ce sens que le laic (Vimalakirti) reparlait par

() la E ~ fi jfr JHoOT fiu * ~ 11 veut évidemment dire qu'il est Irop
age pour poursuivre la discussion avec la compétence nécessaire, d'autant que son systéme,
fondé sur la de toute i et sur | de toute parole, ne se

préte pas précisément aux joutes dialectiques ni aux succés oratoires. Rien de plus embar-
rassant pour un adepte du Dhyana que de se voir soumis & un interrogatoire discursif.
Lorsquiil s'agit de disciples, on s'en tire par le mutisme, une boutade ou une énigme, un
grognement, un soufflet, un coup de poing. Mais les non-initiés ont de détestables
exigences. Lorsque I'administration des T'ang institua pour le clergé bouddhique des
examens trisannuels portant sur les textes de siitra, il fut bien entendu qu'il serait inter-
dit aux candidats de répondre aux questions des examinateurs sen s'asseyant pour enlrer
endhyanav (~  Jil décret du 20 juillet 72A, Tang houei yao, xlix,
6b).

Pilf#m PU[lirea] T fI fi JD11- 1 »agit du punya (jpg) du boan-po et de
son adkisthana (jp gj|) au profit de P'auteur du mémorial. Dans le Saddharma-pundarika tra-
duit par Kumarajiva (T. 262, v, 38 ¢), la formule jpg ) répond au sanskrit adhis-
thita, que Burnouf rend par béni (recette exposition de la loi a 6té bénie par tous les
Buddhaj), Lotus, rééd. 1925, 1, 175); un peu plus loin, dans le méme chapitre du siitra,
figure le terme jog , punya-bala

@m  jiia-

o f[t JE Ef 5C- Une telle dispute entre religieux est contraire au principe de
Iidentité (samata) des reenfants du Buddha»; entre eux la notion méme de personnalités
distinctes doit disparaitre.

7k "ffi B W fE U 10T R ~ 1i ® H -L'espace en blanc
na pas de raison d'étre et un caractére doit manquer. p( ~ , pattra, refeuille» (du pal-
mier tala); cf. Hobogirin, s. v. Baita

[ i/iab]
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le silence» a ManjuériD) et que, pour glorifier les attributs de I'esprit, on ne
trouve rien qui doive étre nommé(2).

S'il faut scruter des points difficiles, votre sujet a d’éminents disciples, intel-
ligents, doués de facultés aigués, enfin dignes, comme on dit, d'étre les rivaux
de leur maitre  J'ose espérer que ma requéte sera agréée, et qu’il sera enjoint
aux religieux et aux laics de recevoir avec respect (votre décision) W*

En méme temps, j'ai diligemment noté les principes du Dhyana, tel que je le
pratique, et je vous les présente ci-dessous.

[Exposé doctbinal inséré dans le mémorial.]

D'aprés le Visesmnti-stilra, le Bodhisattva Jaliniprabha  ayant interrogé W
le Brabmadeva sur la formule : «Pratiquer toutes les pratiques, c’est ne point
pratiquer», celui-ci dit : «Un homme pratiquat-il le chemin au cours de mille
fois dix mille millions de périodes, il n'en résulte ni augmentation ni diminu-
tion de la nature des dharmaM.tt Et encore(8), le Brahmadeva Viéesacinti ayant
demandé au Buddha en raison de quelles pratiques les Bodhisattva regoivent
la prophétie, le Buddha dit : «C’est si les Bodhisattva ne pratiquent point qu’ils
recoivent la prophétie”. Il me souvient», dit le Buddha, «d'avoir, par le

P) Les textes sont un moyen de guérison qu'on rejette dés la guérison obtenue (comme
le pécheur rejette sa nasse). C'est sur la non-dualité (advaita) que Vimalaklrti «répondit par
le silence» & Manjus'ri dans un passage du Vimalakirti-nirdesa que les auteurs du Dhyana
ressassent é tout bout de champ (ch. ix, T. A5, n, 551c, trad. lzumi, Vimalaklrti's
Discourse on Emancipation, Eastern Buddhist, 1V, il, Kydlo, 1927, 183).

Wj ifa 40! frf Lattribut (le caractére propre, le «signe», *laksana)
de Pesprit, tel que celui-ci est congu dans le Vimalalorli et dans I'école du Dhyana, est
justement de n'en point avoir et, par conséquent, d'étre imprédicable. Cf. sup., 104, n. L.

M* * » * e # m RTS-Af*
UK au Kiu cheng : point qui fait difficulté, objection, inopia. Chang tsou  jj!, «pied
(dappui) supérieur» : épithéte bouddhique des disciples éminenls ou favoris d'un maitre.
Li ken gj ~ «Les jeunes sont formule du Louen yu, que
Couvreur glose en ces termes (Quatre livres, 171) : «Nous devons prendre garde que les
jeunes gens narrivent & nous surpasser, et nous efforcer de faire sans cesse de nouveaux
progres...»

<+

© f§ BJI, Pour|® BR.

® Ce mot manque dans le manuscrit.

W Viiesacinli pariprocha, trad. K ,T. 586, n, hab. Ce passage a déja été
cité ci-dessus, 67, 74. Le manuscrit donne ici, pour dhai-mata, la lecon correcte du siitra,

Tdsetronii 0 1S H>>67.» 7

W Méme «atra, ibid., 45 c-46 a, passage également cité sup., 68, inj., t43-i45.

1 M Dans le sitra, cétle formule est longuement développée : «C'est si les Bodhisattva ne
pratiquent ni dharma de production (utpada) ni dharma de destruction (nirodha), ni le bien
(kusala) ni le mal (akm'ala), ni le mondain (laukika) ni le supramondain (lokottara), ni
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passé, rencontré en nombre incalculable d’innombrables Buddha-Tathagata, [P 144 °]
de les avoir servis sans manquement, et aussi d'avoir pratiqué les six perfec-
tions, ainsi que les pénibles pratiques et les ascéses ; mais jamais les Buddha ne
me conférérent la prophétie. Et pourquoi? En raison justement de ce que je
me livrais aux pratiques. Sachez par la que les Bodhisattva ne recoivent la pro-
phétie que s'ils transcendent toute pratique... Il me souvient d'avoir, par le
passé, pratiqué d'innombrables pratiques pénibles, et les asceses, et les six
perfections; la pratique de toutes les pratiques ne vaut pas le mérite d’étre
sans activité (quelle qu’elle soit, flt-ce méme dans Ia mesure) d’une seule
penséeW ... » Et encoreon demanda a Manjué c'est I'abstention de
toute pratique qui est appelée la pratique correcte : «Oui», répondit-il. «Ne
pratiquer aucun de tous les dharma conditionnés 13), voila ce qui est appelé la
pratique correcte.» Et lorsque” le Bodhisattva Sans-retour  dit au Buddha :
«Le Bhagavat parle de pratiquer suivant le(s) dharm a: qu'est-ce la?» le
Biiddha répondit au fils-de-dieu : «Pratiquer suivant les(s) dharma, cest ne

dharma de péché (*papa) ni dharma sans péché (*apapa), ni les dharma purs (anatrava) ni les
dharma impurs (latrava), ni les conditionnés (samskrta) ni les inconditionnés (asaihskria)
of. inf. ihh-i65]... ; 6 Brahmadeva, cest aux Bodhisattva qui pratiquent de cette fagon-la g
les. Buddha conférent la prophétie Aanuttara-samyak-sambodhi. Et pourquoi” Toute pra-
tique a la caractéristique de I'appropriation (Jjjj *gi‘ahana-laktana); la bodhi est sans
caractéristique (A ~g, *alaksana), sans particularisation (fit  )}|J, *avikalpa). Toute pra-
tique comporte le prédicat de I'étre (jjyfflffé W M)>*a bodhi n'apas le prédicat
& I'étre (iflt ® Jj| : noter l'emploi de Jj| au sens plein detre= exister par
opposition & ne pas exister). Toute pratique comporte particularisation ($+ )JIJ, *savikalpa);
la bodhi est sans particularisation (fjtt JHJ, *avikalpa). Toute pratique comporte activité
(JE 1ff0? 1®bodhi est sans activité», etc.

ef Ff ijy f A 5c fic ify IM- Je ne retrouve pas. cette phrase dans
le sitra (ni la redlte qul la précéde); mais elle en condense bien la doctrine. Le mot nieu

«pensée», peut aussi rendre ksana, «instant».

W Méme siitra, ibid., hgb. B est pour $j| du sitra; les deux caractéres sont homophones.

9 Samskrta.

) Toujours dans le méme siitra, T. 586, iv, 55 c.

<9 iH f]f, *Avivartin. La version de Dharmaraksa (T. 585, 111, 25 b) donne /i

fix
< jtib fy, terme qui traduit, dans les textes d'Abhidharma, le sanskrit dharmamu-
sclrin, Cest-a-dire «celui qui suit le(s) dharma, par opposition a iraddhanusarin, «celui qui
. suit la foi». 11sagit de deux types de saints (arya). Chez le second, dont les facultés sont
obtuses (mfdvindriya), prédomine la foi, et cest sous Iimpulsion dautrui quil poursuit
(anu-sar-) la vérité (artha), ou plus exactement les saintes vérités du bouddhisme (satya).
Doué de facultés plus aigués (itksnendriya), le dharmanusérin poursuit la vérité «en suivant
Ié(s) dharme, Cest-a-dire, daprés Iexégése, soit en siinspirant des textes canoniques,
latradibhir aharmair ch soit en par lui-
méme les dharma qui constituent les elemenls de la bodhi, suoifero evam bodhi-paksadin
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pratiquer aucun de tous ies dharma : voila ce que j'appelle la pratique suivant
fe(s) dharma.n

On lit dans le Lanka-siitra 0) que le Bodhisattva Mahamati déclara au Buddha :
«ll est dit dans un sitra que I'embryon de Tathagata est pur de nature, éternel,
indestructible, inaltérable, muni des trente-deux signes”, et qu'il est dans

dfiftnftati anusnran (cf. Kaia, trad. La Vallée Poussin, vi, ig3-ig4, 373-37/1, et la Vyakhya
de Yaéomitra, éd. Wogihara, 548, 5g4). On pourrait aussi comprendre qu'il sagit simple-
ment, dans notre texte, de pratiques «conformes au(x) dharma» (*yalha-dharma-carya), avec
un jeu sur le double sens du mot dharma, «Loi» et «éléments» (choses connaissables). En
fait, comme le montre le commentaire de Yas'omitra, les deux interprétations se confondent
pour les Hindous, qui ne distinguent pas entre les deux sens de dharma, le singulier et le
pluriel métant pas non plus distingués en composition. Aussi Dharmaraksa, dans sa version
de la Viiesacinti-pariprccha (T. 585, tu, a5b), rend-il ce terme tantét par ~ IR,
«observer le dharma en se conformant aux textes canonigues», tantdt, au contraire, par
jii ~ «se conformer aux (pluriel) dharmaw, jji ]8f ~ -8 fA, «se conformera
tous les dharma, ~ jfe, Jp; £ jjfc «pratiquer le(s) dharma. . .

C> Lankavatara, éd. Nanjo, 77-78; cité ici d'apres la version de Siksananda, T. 67a, 11,
50g6.

@ Dvatrifnsal-laksana-dhara. 11 s'agit des trente-deux signes corporels propres aux Bud-
dha. Cette représentation concréte et «réaliste» du Cathagata-garbhane saurait étre attribuée
A l'auteur du Lankavatara, pour lequel le iathSgata-garbha sidentifie a Yalaya-vijnana
(éd. Nanjo, 332, aia), ce qui est conforme 4 la conception «idéaliste» de I'école Vijnapti-
matra. Deux des autorités scripturaires de celte école, le Srimaladem-siitra (trad. Gunabba-
dra, T. 353, 221 b-c; trad. Bodhiruci, T. 3io, cix, 677 a-c, cf. La Vallée Poussin, Siddhi,
751) et le Ghanavytihasiitra (trad. Amoghavajra, T. 68a, ni, 776 @), assimilent le tatha-

gata-garbha au dharmeckaya et a Val et dans son
traité sur la buddhata T. 1610, 11, 796 D cf La Vallée Poussin, ibid., 755)
glose tathagata-garbha par dharma-kéya (cf. déja Maha trad. Obermiller,

Acta Orientalin, 1X, dont le traité de Vasubandhu semble étre un commentaire et qui se
référe expressément au Tathagata-garbha-sitra). Il ne saurait étre question des trente-deux
laksana pour un vijnana; quant au dharma-kaya, en principe et par définition, il transcende
tout laksana, et cest au sambhoga-kdya que sont attribués les signes corporels dans des
textes comme le Suvarna-prabhésa (cité Hobogirin, 180 by, le Sraddhotpada (ibid., 184 o) ou le
Mahéyanottara-tantra (trad. Obermiller, be. cit, a63), qui distinguent trois corps. Il est
vrai que chez les auteurs qui ne connaissent que deux corps de Buddha, comme celui du
Maha-prajhaparamita-éastra (cité Hobogirin, 18a ab), le dharma-kéya se voit parfois attri-
buer les trente-deux laksana.

Aussi bien I'auteur du Lankévatara ne prétend-il nullement prendre & son compte
I'exposé relatif au tathagata-garbha, qui est cité ici dans notre manuscrit. 11 se référe a un
«texte de »iifra» (siitranta-patha), toutefois sans en indiquer le titre. Comme Iindique
Pao-tchen jG g des Song dans son commentaire du Lankavatara (T. i7gi, ni, 456 b), ce
texte doit étre le Tathagata-garbha-siitra, un petit ouvrage qui fut traduit en chinois adeux
reprises,, d'abord par Buddhabhadra au début du v* siecle
T. 666), puis par Amoghavajra vers le milieu du vin* siécle I iQ ~ 0,
T. 667). Le Buddha qui préche ce sitra déclare apercevoir, de son «ceil de Buddha», le
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le corps de tous les étres, enveloppé M du vétement souillé des agrégats, des
domaines et des lieux (ou sphéres de la connaissance sensible) 12), sali de la
souillure de la concupiscence(3), de la haine, de I'erreur et autres fausses ima-
ginations (4> comme un joyau sans prix dans un vétement souillé ¥1v Le GAa-
navytka, YAmtamsaka, le Vajra-samadhi, le Saddharma-pundarika, YAjatasatru-
kmkrtya-vinodana et tous les sitra du Grand Véhicule contiennent également

rgarbha chez tous les étres, [caché] dans les passions, concupiscence, haine et
erreur; et il le décrit comme tum corps de Tathagata, muni de la sapience et de Ieil des
Tathagata, assis en paryahka dans une immobilité majestueuse» (—1 Yj) A non

in # £ *n* m ia «& mMT »)e

Clest ainsi du moins que s‘expnrne la version de Buddhabhadra (T. 666, u57 ©). Amoghavajra,
dans la sienne (T. 667, 46i r), précise qu'il sagit d'un dharma-kaya; mais peut-étre le mot
iharma (j) nest-il quune addition du traducteur : tathagata-garbha devlen( aussi, sous
son pinceau : tathagata-dharma-garbha (f& fg, ft
» - « fi m & m: " ~
ne sont mentionnés ni dans I'une ni dans I'autre des deux versions; mais ce lathagatar
1 gathll «vu» de maniére si concréte (a la maniere du purusa intérieur des Upanisad, «gros
Comme le pouce) est comparé, dans les deux versions, aux Buddha métamorphiques

15 *nirmita-buddha, *nirt buddha, *nairmanika-buddha) que le i du
tiitra a précédemment fait apparaitre dans des fleurs de lotus : ces fleurs sont flétries [et
refermées] sur eux, et Cest 2 quils se tiennent, eux aussi, «asss en paryafika, munis des
It

deux] signes et des [qu gts] soussignés», les fleurs étant qualifiées d’embryons
vbu matrices, *garbha (T. 666 ilg T. 667 : ji§; on sait que dans VAva-
tamsaka I'univers de Vairocana est qualifié de matrice defleur de lotus, ~ ~ jit

Cf. /. A, ig36, h, 653).

Ce curieux petit sitra, dont une version tibétaine est incluse dans le Kanjur (Catalogue
Otani, n° gai), ne doit pas étre confondu, comme on I'a fait souvent, avec le Tathagata-
[guhya]-kosa-siitra a1 H ips f£, T. 821), un ouvrage de titre ana-
logue, mais de contenu tout différent, qui fut traduit en chinois entre 350 et i
(mais pas en tibétain), et dont un passage sur les dix voies de I'acte mauvais est
Sanskrit dans le SiksAsamuccaya et dans le Subhasita-tamgraha (cf. Bendali, Siksasamuccaya,
Saint-Pétersbourg, 1897, 171, 107). Cest par suite de quelque malentendu que Bendali,
auquel Wogihara avait signalé dans le Canon chinois un paralléle de ce passage (on I'y
retrouve en effet dans T. 821, il, 8iic, 1 io-a5), en a identifié la source avec fe Tatha-
gata-garbha-sitra traduit par Buddhabhadra, T. 666, ol il n'est aucunement question
des voies de I'acte mauvais.

() Jf pour g

(> Skandhu-dhatv-ayatana.
<) A >til frute (de rylhme) pour ~ du siitra.
™M abhila-parikalpa.
. M Tathagata- garbhm punar Bhagavata siitr&nla-pathe 'nuvarnitah, sa ca kila wayaprakm-
eva vamyate, dvatriMal-lak
gulo mahargha-miilya -ratna-mali dha
Vestito réigaxdvesa-moh&bhita-parikalpa-mla-malino nityo dhruvah sivah éahatas ca Bhagavata
vantilae.
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cette doctrine. Une telle théorie(l) implique que la nature de Buddha existe
fonciérement (en nous), et n'est pas le résultat des exercices W : il suffit de se
dégager du vétement souillé que sont les imprégnations de fausses notions,
liées au triple poison pour obtenir la délivrance. C'est ainsi que la connais-
sance dé tréfonds (*) sort de la boue des imprégnations, et que tous les Buddha
et Bodhisattva la comprennent et la vénérent W. «Tout homme ou toute femmé
bien nés», dit le Visesacinti-sulra(), «s'ils sont capables de se convaincre

d'une telle doctrine, obtiendront, sachez-le, la délivrance. Ils obtiendront,

©TaoU Jg : la théorie du tathagata-garbha ou, plus généralement, celle de la
buddhata innée.

® . bhavana

Pl Tri-dosa : concupiscence, haine, erreur.

m WM Puur IW fW Ilo alaya-vijhana.

P) Cf. sup., 9

P) Résumé u un passage beaucoup plus développé de la Viiesacintibrahma-pariprecha,
trad. Kumarajlva, T. 586, 1, 3g c-ko b. La «doctrine» dont il est question dans notre citar
lion y est présentée comme ayant pour point de départ une réinterprétation paradoxale des
quatre vérités saintes. Par exemple, la vérité de la douleur («Tout est douleur») rest
pas une Vérité, car alors les boeufs, les anes et tous les animaux connaitraient cette
Vérité; la vérité de la douleur, c'est au contraire la négation de la douleur aj)
«Savoir que la douleur ne se produit point (anutpannam duhkham), voila la sainte Vérité.»
Les saintes vérités ne sont ni vraies, ni fausses; elles ne signifient ni transmigration, ni
nirvana; elles ne consistent pas & se dégager de la transmigration pour obtenir le nirvana.
En effet, la transmigration et le nirvana sont, en leur nature ou essence (7), également
réelles, car lessence des dharma  fyj:, dharmatd) reste toujours, la méme, quiil y ait des
Buddha ou quil n'y en ait point. Une telle doctrine (jtjj, dharma), poursuit le sitra, est
difficile a croire pour le monde. Le monde s'attache au vrai, et ce dharma n'est ni vrai ni
faux, ni réel ni illusoire; le monde s'attache au dharma, et ce dharma n'est ni dharma, ni
non-dharma (*adharma); le monde s'attache au nirvana, et ce dharma n'est ni samsara, ni
nirvana; le monde s'attache au bien, et ce dharma n'est ni bon, ni mauvais; le monde
sattache au bonheur[sukha], et ce dharma n’est ni douleur, ni bonheur... Que la bodhi
se trbuve dans les passions, et que les passions se trouvent dans la bodhi, cela est aussi
difficile a croire, pour le monde, que la présence du feu dans I'eau, d'ol sort du feu, oula
présence de I'eau dans le feu, d'ol sort de I'eau. Aussi «tout homme ou toute femme bien
nés, capables de se convaincre d'une telle doctrine (ig[ Jjt litt, «du sens, artha, d'un
tel dharman), obtiendront-ils, sachez-le, d'étre délivrés des vues; ils auront, sachez-le, appro-
ché d'innombrables Buddha, adoré d'innombrables Buddha... [etc. :longue énumération
de tout ce quobtiendront ou auront obtenu les kulaputra-kuladuhilr en question; notre
citation men retient que les deux passages suivants, en les modifiant du reste]... Iis
obtiendront, sachez-le, de mémoriser solidement les dharani [...]; sachez-le, ils obtiendront
d'examiner correctement tous les dharma par la force de la prajha, et d'en pénétrer le sens et
la portée.

P f *[éraddha-Jadhimukti,

3
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sachéz-le, (Teétre délivrés des vues(l); sachez-le, ils obtiendront les formules

magiques W-, ils pratiqueront, sachez-le, la penséé et Texamen corrects (3>

et pénétreront le sens et la portée ~ de tous les dharma. » [f*ii5
Se fondant sur le Lanka, le Visesacinti et autres sdlra, I'école du Dhyana 5>

dit ceci :

«Il n'y a ni Véhicule, ni Véhiculé :
La non-institution d’aucun Véhicule,
C'est la ce que j'appelle le Véhicule Unique(@).»

11 est dit dans le Saddharma-pundarika-siilra (U :

«Dans tous les domaines de Buddha aux dix points cardinaux,
I n’y en a ni deux, ni trois
II'n’y a qu'tm Véhicule Unique de Buddha,

— En exceptant ce que les Buddha enseignent a titre d’expédient.»

On voit par la que le Triple Véhicule n’est qu'une rubrique de Loi destinée
«a attirer et & guider les étres» (8> Le Maha-buddhosmsa-sitra dit que «c'est en
raison de Terreur qu'il est parlé d'éveil : celui-ci une fois acquis, Terreur
comme I'éveil sont tous deux introuvables; c'est en raison des faussés notions
des étres qu'il est parlé de la suppression des fausses notions : une fois qu’on

.0 drsti, les «ues» hérétiques.

M Ceest-a-dire de mémoriser fermement les dharar.

@ JH il IB-  raot  «mémoires, devrait figurer dans la phrase précédente;
of. 118, n. 6.
. @mm-

c tsong devant s'entendre ici au sens de systéme plutot qua celui de secte
constituée.

(6l Lankavatéra, éd. Nanjo, i35; cf. sup., 53, n. 1.
(>Chap. h du texte sanskrit, st. 5h (éd. Wogihara-Tsuchida, Tokyo, ig35, p. 43) :
Ekatii hi yanam dvitiyam na vidyate
Trtiyam hi naivasti kadé-ci loke |
Anyatr upay4 purusottamanath
Vad yana-nénétc upadariayanti ||

Citation (et traduction francaise) d’aprés la version de Kumarajiva, T. 96a, 1, 80.
cf. in/, 15i

©1j] IH  ££. Cette formule est tirée de la version de Kumérajiva du Saddharma-
pundafika, ibid.; elle ne se retrouve pas dans le texte sanskrit du sitra.

LB QONOILE CE LHSA 5
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est éveillé de I'erreur, I'inexistence de toute fausse notion, susceptible d'étre
supprimée, va de soi»«.

[Sdite et fin do meémorial.]

Maintenant, pour répondre aux questions (du parti adverse), votre sujet n'a
jamais manqué de citer des textes de sitra. Le Buddha est digne de foi; en
appliquant les pratiques qu'il enseigne, on s'assure d’incorruptibles mérites.
Puissent-ils développer et faire prospérer votre Sainte Vertu, afin qu’elle inonde
a jamais votre peuple « !

Révérencieusement, je présente ce mémorial, afin de me faire entendre. Tout
incapable que je sois de répondre a vos ordres exaltés «, moi, votre sujet,
le sramana Mahayana, je serais vraiment heureux, vraiment content « !

Prosternations redoublées. Dit avec révérence.

Présenté par votre sujet, le sramana Mahayana, le 17ejour de la 6° lune.

[DEUXIEME SERIE DE QUESTIONS ET DE REPONSES«.]

Tous les dharma doctrinaux« ressortissent a I'inconditionné et au sans-
réflexion. Cependant, en tant que les étres de facultés obtuses ne peuvent accéder

M Je ne trouve pas ce passage i 1t dans le Maha-budahomUa.
T. gA5; mais il est bien conforme a la doctrine de cet ouvrage, dans quuel on lit par
exemple (vin, i65b) : «...Tout cela est la projection des actes illusoires : si l'on

s'éveille & la bodhi, ces causes illusoires se révélent comme foncierement inexistantes»; ou
encore (x, 154¢) : «... Tout cela est le produit des notions illusoires... Tout cela est
imagination de I'esprit des étres. Ananda, c'est en tenant compte de ce que produit I'illu-
soire quon parle des causes illusoires; mais, en tant que lillusoire est fonciérement
inexistant, les causes illusoires, donton parle, son(o lles aussi, foncieregent inexistantes.»

naais E A f
caractére qui précede ~ est de lecture trés douteuse; le déchiffrement ici proposé est celui
qui semble fournir le meilleur sens, bien quil ne soit guére satisfaisant du point de vue
graphique.

@G5 M ékz est une graphie archaisante pour ~ ; la formule toasi
yang f|j jt est tirée du Chou king, 111, vin, 10, trad. Couvreur 161 : «Répondre au man-
dat du souverain et Yexalter en s'en acquittant dignement.»

W Si vous daignez prendre ce mémorial en considération. Toutes ces formules finales
Bont conformes au protocole normal des mémoriaux chinois (piao *|) présentés a I'Empereur.

A la différence de celles de la premiére série, ces questions et réponses ne comportent
aucune numérotation.

« nfam m-
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aCes dharmaW, les Buddha, lorsqu’ils sont dans le monde, en raison des lourds
péchés qui pésent sur les étres de facultés obtuses en ce monde d’épreuve
établissent un Véhicule triple et énoncent toutes sortes d’expédients  pour
leur apprendre a ne pas dénigrer  la vérité transcendanteet a ne pas mépri-
ser le moindre dharma de bien.

Question. — Il pourrait se trouver quelqu’un pour dire : Les dodécuples
Ecritures enseignent qu'il faut extirper le triple poison des passions; or, a
quoi recourra-t-on pour cela, sinon a des contrecarrants W? On ne saurait se
dégager du triple poison des passions par la simple abstention des notions
de I'esprit. Le Ratnakita-sttra explique comment, pour mettre fin a la maladie
de la concupiscence, on recourt a ce médicament curatif qu'est la contemplation
de I'impur; pour mettre fin a la maladie de la haine, & ce médicament curatif
qu'est la compassion; pour mettre fin a la maladie de I'erreur, a ce médicament
curatif qu’est I'enchainement causal i7). C'est ainsi qu’on prescrit les médica-
ments selon les maladies, s'en servant comme de contrecarrants 18; et chaque
maladie se traite par le médicament prescrit. Tel est le seul procédé qui per-

) A.jlic P Le to postposé rend réguliérement le potentiel'dans~ce'texte ; il
est intéressant de relever ici Iintercalation du régime entre le verbe principal et auxiliaire
POStpOSé.

[e) s 1 sabhé-lokadhatu. Je traduis sabha comme s'il y avait saha, d'aprés
Iinterprétation la plus courante que donne de ce dernier terme la tradition chinoise (
«supporter, patience«). La forme tabha est généralement glosée par A ~ , «assemblage

vmélés, cest-a-dire le monde en tant que «mélé» de pur et d'impur. Quelles que soient la
forme et I'interprétation du terme, il s'agit toujours du monde d'étres que régit un Buddha.
Cf. Przyluski, «Brahma Sabampati», J. As., 19aa, n, 155 et suiv.

@ i 111, upaya.
> s Pwess e, Msa---

9 J8 , paramarthalsatya],

M La comparaison des trois passions fondamentales, ou «racines du main (akuiala-miila) ,
avec les trois «troubles» (tri-dosa), états ou éléments peccants de la médecine indienne,
terme que les Chinois rendent par san tou «les trois poisons» ou «infections» (le
mot tou a, lui aussi, une valeur médicale), et celle des contrecarrants des passions (pralipaksa)
-avec les médicaments spécifiques appropriés & chacun des tri-dosa, est classique dans la

S littérature boudhique; cf. Hobogirin, a5a. Elle figure & maintes reprises dans le Ratnakdta,

; p.ex. T. 3io, xLwui, a8i a-b, a83 c-aBa a; mais je Ny ai pas retrouvé la source littéralo

1 de la citation. On s'en sert pour illustrer des idées variées, p. ex. celle de I'accommodation
des enseignements du Buddha aux différentes catégories, d'étres, Lanhavatara, éd. Nanjo,
4g, 904.

* @ M in ' pratipaksa
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] mette d'extirper radicalement M le triple poison des passions. D’aprés une autre
comparaison(2> si un prisonnier est mis & la cangue, enchainé, lié, etc., il iaut
employer une clé pour ouvrir les chaines cadenassées, ou extraire les clous ou lés
lamelles métalliques W pour enlever la cangue, ou défaire les nceuds pour oter
les liens; pour le faire sortir de la prison, il faut une corde afin de le tirer en
hautM, et pour qu'il traverse les grands sables il faut lui donner des provi-
sions en suffisance W, : c'est ainsi seulement qu’il pourra étre libéré. Ouvrir le
cadenas, c'est comme se dégager de la concupiscence ; extraire lés clous, commé
se dégager de la haine; dénouer les cordes, comme se dégager de I'erreur; se
faire tirer en haut hors de la prison, c'est comme s'arracher aux trois destinéés
mauvaises ; et les provisions sont pareilles & ce qui est nécéssairé pour se délivrer
de la transmigration et des passions, causes de grandes douleurs.. Voila com-
ment I'on peut extirper les passions jusqu’'au fond. Tant qu’'on ne sera pas
dégagé de la cangue et des chaines, on ne sera pas tiré de la prison, et I'on ne
vous donnera pas de provisions. On aura beau recouvrir la cangue, les chaines
et le reste, d’'un vétement sous lequel I'ceil ne les apercoive plus : jamais on ne
sera libéré. S'il en est ainsi, comment donc voulez-vous extirper les passions en
cultivant I'ahstention des notions de I'esprit? Les rendre temporairement invi-
sibles, ce n'est pas un moyen de les extirper radicalem ent— Que répondriez-
vous a pareil discours?

b]. Réponse. — D’aprés le Nirvana-sutra il y a un médicament, nommé agada(8),
qui guérit de toute maladie les étres auxquels il est administré. 1l en est de

i JT# i k> 11 semWi presque que to  soit employé ici
au sens dirau point den, comme dans le mandarin moderne; mais peut-étre vaut-il mieux
comprendre : sOn peut (t6) en extirper la racinen. Cf. toutefois inf., n. 6, ol trpou-
voirn est exprimé par neng ffé.

Cette parabole doit étre également tirée du Ratnakila; je nai pas réussi a I'y
retrouver.

M Le caractére qui suit ting jjy, «cloun, est hie §||, mot rare qui, d'aprés les gloses
du Tai yun, signifie «anneau, barre métallique, tige de fer... n, mais qui doit étre ici
pour ye |||, terme désignant, d'aprés les commentaires du Chouo wen, des lamelles métal-
liques, dites aussi fie ye i1j 3, «feuilles de fern : c'est ce dernier terme qui sera donné
1 pis loin (inf., »a3, n. 3).

W Traduction douteuse. Tcheng  peut signifier lever, A jfo. Peut-étre sagit-il de
fosses servant de prisons (comme c'était I'usage par exemple au Tibet, cf. inf., 197, n. 3.7

W La métaphore des provisions nécessaires pour traverser un désert est fréquente dans
les textes bouddhiques.

o * SE&*E fo

M Maha-parinirvana-s&lra, trad. Fa-hien, T. 376, VI, 8g3b. Dans les autres versions

chinoises du siitra, Pagoda mest pas nommé (T. 374, ix, 419¢; 375, ix, 661 aj
W Sur I'antidote-panacée agada, cf. HobSgirin, j8o. Dans le passage cité du Maha-

parinirvana-aiitra, ce n'est pas 4 I'«anoétismen intégral de la mystique quiétiste quiest
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méme du sans-réflexion et du sans-examen. Toutes les fausses notions dues au
triple poison des passions sont des produits nés, par transformation, de I'ima-
gination particularisante associée a la réflexion W. Vous parlez (d'un prison-
nier). relié»tous les étres, depuis (un temps infini) sont liés par les impré-
gnations des fausses notions dues au triple poison des passions. Il ne s'agit pas,
pour le prisonnier lié de lamelles de fer, de cordes et d'attaches, d’avoir bes
d'une corde, de provisions, ni du reste : cela serait une deuxieme hérésie
grave... (3> Veuillez.donc, nous vous en prions, vous débarrasser des fausses
notions, et, par la méme, étant absolument sans réflexion, vous pourrez vous
délivrer, en une seule fois et de facon totale, de toutes les imprégnations de
fausses notions dues au triple poison des passions.

Autre question. — (A notre avis,) il est impossible de se dégager du triple

comparé Yagada, mais bien au siitra lui-méme : c'est lui, c'en est la lecture qui guérit de
tous ces poisons que sont les différents péchés, et qui oriente les étres vers la bodhi, a
I'exception toutefois des damnés par prédestination (icchantika). On comprend cependant
que limage de Yagada ait pu venir a I'esprit des avocats du subitisme : une panacée est,
én effet, essentiellement totalitaire, unitaire, «subite».

Et I'on s'explique aussi comment, dans un passage de Batnakita (T. 3i0, xIviii, a8i a)
auquel il vient d'étre fait allusion (sup., 1al, n. 7), le Buddha se trouve comparé au médecin
éminent qui sait guérir définitivement toutes les maladies (et notamment les trois passions
fondamentales), alors que les médecins ordinaires (c'est-a-dire les asauveurs» non-bouddhistes)
ne savent guérir »qu'une ou deux maladies particuliéres», et de fagon toute »provisoire.
Cette image du Ratnakila se présente sur un autre plan que dans notre texte ; elle ne s'en
inspire pas moins du méme mahayanisme totalitaire, qui est celui de la doctrine de l'efca-
jona. A celte doctrine s'applique également, dans le Lankavalara (éd. Nanjd, 204), une
métaphore empruntée 4 la thérapeutique médicale :

»De méme que les médecins différencient le traitement selon les malades qu'ils

" -traitent,
Et que la différence est non dans leur science, mais bien dans les troubles mor-
. . bides (dosa),
Ainsi, a la multiplicité des étres atteints de ces troubles morbides que sont les
passions,

1" Jenseigne ma méthode en tenant compte de la force de leurs facultés ;
0Oy Que passions et facultés comportent des différences, cela n'implique point quiil y en
ait dans ma doctrine :
Unique est le Véhicule, le bienheureux Chemin Octuple.»
(0 En mot & mot : *cintana-vikalpa-nirména-utpanna
, (! Lacune avant  24C
> Passage obscur i # £ TEj [var. deSE1E % U » & M £ ft UESR M
B0 M B3—M  H- Le o6 general est quil ne siagit pas d'opérer la
délivrance par une série de procédés purgatifs graduels, mais de Iassurer d'un seul coup
par I'expurgation totalitaire des «fausses notions».
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poison des passions en recourant seulement a l'abstention des notions de
Iesprit.

Réponse. — D'apreés le Lanka-siilra, le Buddha a dit M : «Et encore, Mahamati,
si le Bodhisattva-Mahasattva veut bien comprendre que tout le domaine objectif,
différencié par agination en appropriant (sujet) et en approprié (objet),
n'est qu'actualisation de son propre esprit, qu'il se dégage de I'agitation, de
la torpeur et de la somnolence W ! Qu'au début, au milieu et a la fin de la
nuit... (3, il évite d'écouter davantageles traités hérétiques des non-
houddhistes ! Qu'il se pénétre du fait que tout objet est particularisé par son
propre esprit, et qu’il écarte I'imagination particularisante... ! Qu'il se dégage
aussi des fausses notions de I'esprit, et de (celles de) production, de stabilité et
de destruction ; qu’ayant acquis une telle compréhension, il s'y tienne constam-
ment et sans relache. Bient6t, Mahamati, ce Bodhisattva-Mahasattva parviendra
a (saisir) I'identité de la transmigration et du Nirvana W.i> (Vous dites qu’)il est
impossible de se dégager du triple poison des passions en recourant seulement
a I'abstention des notions de I'esprit : voyez le texte du sutra, qui dit qu’en se
dégageant de la particularisation des fausses notions, (liées aux) passions, le
Bodhisattva parviendra bientdt a (saisir) I'identité de la transmigration et du
Nirvana. De quel texte de sttra tirez-vous qu'il soit impossible d’obtenir la
délivrance en se dégageant du triple poison des passions par la simple absten-
tion des notions de I'esprit?

G Lankavatara, éd. Nanjo, p. 49, puis p. 4a. Ces deux passages sont cités d'aprés ta
version de Siksananda (T. 67a, 11, 5g5b, puis 594 a), mais en ordre interverti et de
fagon assez inexacte, évidemment de mémoire.

® Le composé Koueinaom m tumulte», semble au sanskrit
samganika, qui évoque l'idée de grégarisme; houen tch'e «troublé-figé», a samsarga,
«contact (social)». Chouei mien jgE ~ est I'équivalent classique de middha.

M «l1 sapplique a une discipline de vigilances, ajoute ici le siitra, qui devient inintel-
ligible dans la citation tronquée.

W ft!) Jjjj, fautif : le sitra porte >"[les iastra. ..] quil a entendus naguére».

O Voici le texte sanskrit de cette citation, ou pseudo-citation, Car la version chinoise
elle-méme est défigurée dans le manuscrit; comme d'habitude, la traduction francaise est
faite sur le texte chinois du manuscrit, et non sur l'original sanskrit : Punar aparath
Mehamate

bochisattera, svacita- dmm orehya-grahala-vikalpargocaram parijaty imena
"

| prat pascac

gar
jagariké-yog anuyuklena i J kuVirthy yayika-sravaka-pratyeka-buddh
Jak hitena ca it | sva-ditta-dréy: pa/ ia-gatim galena ca bhavi-

bhi pida-sthiti-bhy

tavyath I [..] N gam varjyath
sva-cittotpadanugatam vibhavayisyanli nacirat te thén*aﬁe budvsatwa mahésattvah samara-
nirvana-samati-prapta bhavisyanti |
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Autre question. — De quel texte de s(tra tirez-vous que celui qui regarde
I’esprit, au moment ot se produisent les fausses notions, se tient éveillé

Réponse. — 11 est au chapitre xvm du Nirvana-sitra : «Buddha signifie
d'éveil : d’une part il s'éveille lui-méme, de l'autre il éveille autrui (3> De méme,
hommes bien nés ! que si quelqu’un, s'étant éveillé, prend conscience de la pré-
sence d'un voleur, le voleur ne peut rien faire, ainsi le Bodhisattva-Mahasattva,
s'étant éveillé, a pris conscience de toutes les innombrables passions ; et, en en
prenant conscience, il les a privées de leur efficience . C'est pourquoi (par la
suite) il est appelé Buddha. » C'est en ce sens que, si I'on s'assied en Dhyana et
qu'en regardant I'esprit on se tienne éveillé au moment ou se produisent des
pensées de fausses notions, on saisit alors I'indéterminé W, et I'on n’obéit plus
aux passions pour faire des actes. C'est la ce qu'on appelle la délivrance pensée
par pensée

®M O H. ié  fi# ti fa £1 jSt- Rédaction boiteuse. Kio  , qui répond a
la racine sanscrite budh-, doit s'entendre ici au sens de <t rendre compte, prendre cons-
cience» de la fausseté des notions; si je I'ai cependant rendu par «s'éveiller», cest en raison
du contexte qui suit. Le  qui suit ce mol devrait apparemment le précéder.

P) Maha-parinirvana-siitra, trad. *Dharmaksema, T. 374, xvm, 46q c.

M La racine budh- signifie «éveiller, s'éveiller, (re)connaltre, se rendre compte». D'aprés
linterprétation du Maha-parinirvana-sitra, qui se retrouve dans toute une série de textes
canoniques du Mahayéna (cf. Hobogirin, s. v. Butsu Mochizuki, Bukkyd daijiten, V,
44370), I'adjectif verbal buddha peut se prendre a Pactif aussi bien quau passif, au
sens d'«éveillant» aussi bien qu'a celui d'«éveilléx».

w* itmm* mmm-

©® JR 7 ft !on »prend»» on s'approprie, on congoit, on éprouve I'absolu «inlocalisé»
(apratisthita. 'qu transcende toute détermination spatiale, temporelle, logique, etc.
EEPRE 7.
mot nien sert aussi a rendre ksana, et I'on ne peut sempécher de penser 4 la stance
du Dhammapada, 339 :

Anupubbena mechavi thokathokah khane khane |
Kamméro rajatassena niddhame malam aitano'ti ||

«Graduellement le sage, peu & peu, instant par instant,
Comme le métallurgiste celle de Iargent, doit épurer sa propre impureté.»

Rien de plus «gradualiste» que cette stance, et I'on peut s‘étonner de voir Mahiyana
employer une expression comme nien mien, «pensée par pensée» ou «instant par instant», qui
est & I'opposé du «subitisme». 11 vient de dire (sup. 115,n. 1) que la vraie pratique consiste
ane rien faire, «f(t-ce méme dans la mesure d'une seule pensée»; toute sa doctrine est
quiil faut supprimer toute pensée pour parvenir a la délivrance. Qu'est-ce donc que cette «déli-
vrance pensée par pensée»? Mais, si la «pensée» est «instantanée» (et le mot nien recouvre
ces deux notions), toute temporalité se trouve abolie et, avec elle, tout gradualisme. Dans
le Siitra de I'Estrade (T. 2007, 338c; cf. T. 2008, 353a), aprés avoir posé que son systéme

Tkqb
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Question. — 11 est dit dans les stilra du Grand Véhicule : La non-dualité,
nla le réel. La non-dualité est sapience, la différenciation est «xpediedtll! >
nais) la sapience (étant non-dualité synthétique) ne peut étre séparée (de son
mtraire, a savoir la différenciation en tant qu’expédient) Le Vimalakirti-
itra expose cela de facon explicite et compléte W. Dire de ces deux (termes
pposés : i° la non-dualité, objet de la sapience transcendante, et 2° la diffé-
mciation, dont procéde I'expédient salvifique) que l'un est nécessaire (ou

pour thése primordiale I'absence de pensée (~ jiic YE , ff _t jy Zjt, jfc JL $$
§;  1yl), Houei-neng définit cette absence de pensée comme une suite ininterrompue
& pensées »qui sont absence de pensée au sein méme de la pensées (E& ~

B% £ it: it: T' fi es-fé fé m m & W ®f W - L'absence de pensée ne
onsiste pas, I, a ne penser a rien, ce qui serait une maniére de s'attacher a ce rien

rais & penser A toutes choses dinstant en instant avec un perpétuel détachement. Si le
lux des pensées siinterrompt et que la pensée se fixe, on sera lié —1-fe U

it IP i) 1S St $S)( Pour ére délié (linre, délivré), il faut que les pensees
“lissent perpétuellement sur toutes choses sans jamais sy fixer (,Jj — fi it~

f1, BP 17 )1 estvan despérer mettre fin & la pensée en ne pensanl a rien,
180 §ji

ar tout, la engitia pécessairement (7~

7 qﬁ EEneanl de Pensée doit donc étre URB
censée total et détactiee; la vraie absence de ffensée, Cest de penser tous les'objets sans
s laisser infecter par aucun d'eux (JJ — 49 3% + 7 ffe > (5 ilo;

Devant le vieux dilemme chinois de la mobilité et de la quiétude, de I'activité et de la
passivité (tong jUI et tsing  , Kinesis et stasis du platonisme, motus et quiis de Nicolas
dé Guse),!I'école de Houei-neng et de Ghen-houdi se prononce résolument pour I'activité ;
ou plutdt, pour une »coincidence» entre I'activité et la passivité, pour un <rchemin moyens'
qui les concilie. Elle ne cesse de dénoncer I'école du Nord, celle de ChiemsieOu, dont les .
adeptes restaient cassis immobiles» (&é yp j))a »regarder leur esprit» et & »regarder
le pureneux» (~ jjj, ~ Jp):»Gardez-vous, dit Houei-neng (T. 2007, 3ho c; cf. T. 2008,
3514), de ne penser a rien; car si vos pensées siinterrompent, vous vous trouverez lié par
les choses, et vous tomberez ainsi dans VantagrahadrsHy (
Bfln& ff, BPE 1

Ala lumigre de ces texﬁes (cf. aussi Chen-houei, Entretiens,, trad. Gernet, 5i, 62, 74),
la ((délivrance pensée par pensée», dont Mahayana parle a plusieurs reprises au cours de
la controverse de Lhasa, apparait comme une sorte de »contemplation perpétuelle» a la
maniére bouddhique; cest en poussant A la limite la vieille notion de Iimpermanence,

Clu'ggﬁdi :él ‘f L wer@anen#&u&ﬁjﬂ ﬁéw EWa jal n;sant

vikdya = La saplence transcendantale neutralise, synthétise toute différenciation,
toute dualité ; le vikalpa, qui fabrique des différenciations imaginaires, ne subsiste plus —
pour les saints initiés & la sapience — qu'en tant que moyen (upaya) adapté a cette fin
quest I¢ salut d'autrui;

W« s * N

1 Le Vimalakirtwirdesa, i. 0L et suiv., a en effet.pour théme essentiel la doctrine de
lidentité des contraires : Mesa et bodki, samsara et nirvana; Ceest sur ce théme quiil brode
ses paradoxes étincelants. Le. chapilre ix en est intitulé : La porte- d'accés & la non-dudiité.



TRADUCTION DU DOSSIER CHINOIS. 127

souhaitable) et que I'autre ne I'est pas — il ne saurait y avoir pareille différen-
ciation : car alors il y aurait, (aussi, différenciation entre) prise et abandon (*) (ce

Xk g- m- * e, Efriudtfr M+ gwinit frm, B
W St fé' PassaSe peu clair, comme la suite. La rédaction semble fautive, ou tronquée,
ou condensée jusqu'a inintelligibilité. De plus, le terme fen pie fr JJlj, qui sert en principe
déquivalent au sanskrit vikalpa — I'imagination qui construit la multiplicité différenciée
du monde phénoménal — , semble étre pris parfois en un sens non technique. Je I'ai rendu,
tant bien que mal, par «différenciation, quelles qu'en puissent étre les différentes nuances.

L'idée générale parait étre la suivante. La non-dualité (advaya), telle que la révéle la
sapience ou gnose transcendante — la prajna, celle des Prajod-paramita, du Vilamakirti, etc. — ,
nest un absolu, une réalité (tattva), quen tant quelle comprend synthétiquement son
contraire, & savoir le relatif, le multiple créé par cette faculté différenciatrice (vikalpa)
qui, chez les saints, n'est qu'un expédient, un artifice (upaya) par lequel ils S'engagent dans
le relatif, passions, pratiques, etc., afin de s'accommoder aux besoins des étres dont I'éthique
mahéyaniste leur impose d’assurer le salut. Pour étre réelle, une telle synthése a donc pour
condition nécessaire la réalité du relatif, qui est de I'ordre du vikalpa. Or, dans cet ordre,
il y a dualisme, opposition, choix entre ce qui est nécessaire, souhaitable, ce qui importe

, of. sup., 85-86) pour le salut, a savoir la bodhi, le nirvana, etc., et ce qui
n'est pas nécessaire, pas souhaitable, pas salutaire (pou yao ~ 48§7), a savoir lés Mesa, le
samsara, etc. Il faut prendre ((«tu ) ®bodhi, le nii~0ana, et abandonner (chd ~ ) les
Klesa, le samsara. Un tel choix ne sopére que sur un plan relatif qui est celui du gradua-
lisme. On notera qu'en sanskrit le sens propre du mot vikalpa est celui de choix, option,
alternative; cest ce sens quiil conserve par exemple dans le vocabulaire grammatical
(f. Durghalavrtt, éd. Renou, Paris, pio, S 25, ha). On a vu plus haut que, selon les
subitistes, il ne convient pas de prendre le sans notions (asam A
sup., p. 71, n. 2),que la prajna-paramita ne comporte ni prise ni abandon (p. 91, n. |) que
ces catégories dualistes sont propres aux adeptes des deux Vehicules inférieurs (p. 109, . 5).
Les graduellstes leur demandent maintenant, si je comprends bien le présent passage,
comment ils concilient ces théses avec celles du sans-notion, du sans-pratique, de la nécessité
absolue de supprimer notions et pratiques, toutes théses qui leur paraissent entachées d'un
»absolutisme» unilatéral, contraire au relativisme qui est le leur.

Les termes tsiu JJj et chd ~ traduisent &dana et grahana d'une part, nihsarana et
et prahdna de l'autre, dans la version de Hiuan-tsang (T. 220, dixodv, 955 a) du passage
suivant de la Saptasatiké-jirajnaparamita (¢éd. Masuda, 20a) : Sa, Bhagavan, prafnaparamita-
bhévené ya naiva prthagjana-dharménjahati [ | népi buddha dharman upadatte  2g],
Tat leasméd dhetvs? Tatha hi, Bhagavan,
larbhena pratyupasthita yam dharmam prajahyad
Bhagavan, prajéaparamita-bhavana yan na kasyacid dhat
vanihsaranam [ pj A ] VA «Celui qui cultive la prajna-paramita, Bhagavat, naban(hme
pas les dharma de profane, il ne prend pas non plus les dharma de Buddha. Pourquoi? La
culture de la prajna-paramita, Bhagavat, ne comporte pas le moindre dharma qui puisse
étre abandonnné ni pris... Cultiver la prajna-paramita, Bhagavat, cela ne comporte ni
appropriation, ni prise, ni abandon du moindre dharma.» Cf. aussi Mahéyana-samgraha, ix,
3 (trad. Lamotte, 265) :

«Quand on a produit la connaissance de I'identité du samséra et du niroana,
Alors, et pour cette raison, le samséra devient le nirvana.

QONOLE CE
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serait contraire a la doctrine des siitra du Grand Véhicule, que vous avez
-mémes reconnue pour votre M). A qui parlerait ainsi, veuillez répondre.

éptme. — Depuis d’innombrables périodes, les Buddha Tathagata se sont
igés de la différenciation (liée aux) fausses notions (qui sont dues) au triple
oh des passions <). C'est pourquoi ils ont pu s'éveiller, et sont parvenus &
innaissance sans différenciation, (qui est) non-dualité(3). C'est grace a cette
laissante sans différenciation et sans dualité, qu'ils sont capables de
rencier excellemment tontes les particularités des choses”) : ce n’est point
différenciation, liée a de fausses notions, qui est propre aux sots et aux
rants G

Dés.I6rs,.en ce qui concerne le sari.tara, il n'y a ni abandon (*Sj-) ni non-abandon

i [(possibles),

Et, en ce qui concerne le nirvana, ni obtention ( f§.) ni non-obtention.»
Susthimati-pariprecha (Ratnakita, T. 3io, Civ, 58:i b) a un long .développement sur
~ ~ ; JH y alterne avec JJj ¥ . — Cf. déja dans le Tchouang-Iseu.
snp., gf, 109.

» =

JL  fELfvfl ff-56 — 56 57 AJ La «connaissance sans différenciation»,
calpa-jnand, est une catégorie bien connue dans I'Abhidarma du Grand Veéhicule. Elle
‘objet de tout un chapitre (le vm’) du Mahayana-samgtaha d’Asanga, dont on trouvera
I'excellent ouvrage de M. Lamotte, La Somme du Grand Véhicule, 11, h, Louvain, 1989,
et stiiv., une traduction commentée, avec notes et bibliographie. Elle est «non dualité»
1'seni «quelle ne pose pas une dualité d'ohjet (grahya) et de sujet (grahaka)v, comme
tVasubandhu dans son commentaire (Lamotte, ibid, 2h7; cf. aussi Lankavatara, éd.
i, 169). En effet, elle a pour objet I'absolu, dharmata ou tathata (ibid., a36), mais,
elle et cet objet, I'identité est tellement étroite, la connaissance (jriana) et le connais-

(neya) sont tellement adéquats I'un & l'autre, ils sidentifient si parfaitement
%same), quils ne constituent plus une dualité (cf. Siddhi, trad. La Vallée Poussin,
. La «connaissance sans différenciation» n'est autre que la prajiia transcendante; Asanga
jalifie de «super-sapience», adhi-prajna (Lamotte, ibid, 23a), et ses commentateurs
ns lidentifient  la prajva-paramita (ibid., e3g, a53).

# th # BJil 1& | *dharmelaksana.

7if. A i€l £§ [VoAa...] ~ Afl  Si]. La réplique des subitistes semble Mre
ivante. Clest justement parce que le savoir des Buddha transcende toute différenciation,
1 que leur mode de connaissance, leurjnana, est nirvikalpa, quiils sont en état de «dif-
cier», mais de fagon «excellente» ou «sublimée», les particularités multiples du donné,
iksana des dharma (lesquels, pour eux, se raménent, eh fait & un (afesana unique qui
absence dé laksana). S'ils posent des diversités dualistes, c'est sans se laisser prendre a
alité de pareilles imaginations. Ils savent, pour leur part — car ils possédent la
4 —, que ces diversités mont de valeur que comme artifices, upaya, pour le bien
rui. Leur connaissance est donc a la fois différenciation et non différenciation, vikalpa et
kalpa : elle ne doit pas se confondre avec le vikalpa naif du profane ignorant, lequel
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C'est selon de tels arguments*1) que la sapience et I'expédient ne sont point
séparés l'un de l'autre(?). Quant a ce que vous dites, qu'il y aurait prise et

repose sur I'erreur, mofca, et sur des notions fallacieuses qui faussent la réalité. Ce vikalpa
vulgaire n'a point été préalablement épuré par le nirvikalpa-j’>ana, par la prajna; il ne repré-
sente pas le retour vers le monde d'un esprit dégagé du monde.

Jamais le Grand Véhicule ne perd de vue cette démarche régressive, sur laquelle toutes
les grandes mystiques ont toujours insisté avec tant de soin. Le Mahayana-samgraha et ses
commentaires sont trés nets la-dessus, justement & propos du nirvikalpa-jnana. Celui-ci,
déclare Asanga (trad. Lamotte, ibid., a3a, aia et suiv.; cf. aussi Rahder dans Hobogirin,
s v Chi, age), comporte trois modalités ou stades successifs : i° la connaissance
sans di i ou ). qul comporﬁe
délibération, réflexion, examen. .. (*pari sans d
tion fondamentale, principale, proprement dite (mula nirvikalpci-jiiana) : cest celle par
laquelle on éprouve (la vérité absolue), on se la rend présente, on en fait I'expérience

prajnd); 3° la sans diffé postérieure, subsé «obte-

nue aprés coupa (prsthalabdha-nirvikalpa-jvana) : cest celle qui est mise en pratique, appli-
quée dans le monde (ug ,gj n, *kriya- ou *praynjana-prajnd). Toutes trois sont pures,
ron souillées , parce quelle repose sur la foi,
I'adbésion au é la connaissance en tant quelle
est «acquise et accomplie» (prapta-nispanna)\ la connaissance postérieure, parce qué, «tout
én circulant dans le monde, [ceux qui la possédent] ne sont jamais souillés par les conjonc-
tures mondaines (loka-dharma)v. Des comparaisons illustrent ces trois modalités de la
connaissance sans différenciation (ibid., a63 et suiv.). La premiére esta I'image d'un muet,
ou d'un idiot, qui cherche a saisir une idée (artha); avec la deuxiéme, il I'a saisie; lors-
auil posséde Ia troisiéme, il a cessé détre muet, il est devenu intelligent. Ou encore, la
dite tale») est pareille & un homme aux yeux fermés,

la «postérieure», celle du retour.au monde, & un homme qui a (r)ouvert les yeux. D'aprés
les Prajha-péramita, le Bodhisattva ferme I'un de ses yeux pour éprouver lui-méme I'absolu,
mais il ouvre l'autre sur la multiplicité du monde souffrant (cf. Suzuki, Essays in Zen
Buddhism, 111, 379.). On ne saurait souligner de fagon plus suggestive |'importance du retour

(prayogik

au monde. Une derniére indique que, sa nature
»sans différenciations, la connaissance «postérieure», celle du retour au monde, comporte
a5a fagon «diffé La i sans dite («fonda-

mentale»), lit-on dans le Mahayana-satbgraha (ibid., a/i5), est pareille & I'espace, la «pos-
térieure» est pareille aux formes manifestées dans I'espace; et les commentaires de
Vasubandhu et d*Asvabhava précisent qu'il faut entendre par la que, si la premiére est
«sans différenciation» (nirvikalpa) et toute «identité» (soma), la seconde comporte différen-
ciation (savikalpa) et non-identité (asama). Cf. inf, i35.

La Siddhi, elle aussi, et ses exégétes (trad. La Vallée Poussin, 588-58g) affirment que
le prsihalabdha-jnana est savikalpa. En déclarant, dans-notre manuscrit, que la connais-
sance sans différenciation excelle a différencier, mais a titre d'expédient pratiqué, le moine
Mahayéana pouvait invoquer d'excellentes autorités.

V) jifc jft : en ce sens, de ce point de vue.

‘g&MNAM=* M-
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on, quelle prise et quel abandon (peut-il donc) y avoir dans un dharma
lualitéM?

islim. — Quelqu'un pourrait dire que les sulra parlent d’'un ciel de Dbyana
nmé Grand Fruit !2). Dans ce ciel, on est sans notions de I'esprit 13); cepen-
#), il comporte encore  (des objets) a examiner !*), ainsi qu’une orien-
ti7). Chez ceux qui ont obtenu le recueillement (dit) «sans notions de
itn», et qui ont accompli I'abolition des notions de I'esprit!8), comment y

WM fe, M Quelle option entre deux voies
tes peut-il y avoir dans une synthése comme celle qui leve I'opposition entre non-
i et différenciation, entre sapience et expédient? Une telle synthése ne transcende-
pas, par définition, toute dualité?
¢ DI, Brhat-phala, nom de celui des cieux du quatriéme Dhyana, dans le plan du
le (ropardhalu), ol I'on nait en rétribution du recueillement dit «sans notions» ou
nscience (4jt 48 Jj? , asamjni-iamépatti); les dieux y sont privés de notions (asaih-
Gf. Kosa, trad. La Vallée Poussin, h, 199. La traduction usuelle est «Vaste Fruit»,
| (Paramértha, T. 1559, ni, 18a ¢ Hiuan-tsang, T. 1558, v, ai b, T. 167g,
)5 a, etc). En pali, ona Vehappala (Ahg. Nik., IV, ja3, etc). Dans satraduction du

Gautama Sanghadeva rend ce nom simplement par «Fruits,
6, XL, 701 a).
Ou encore, a la rigueur, sans pensée (>[J>, citta) et sans notion (4®, samjnaj :
iPE M-

SS $¢, «quoiquil en soit ainsi» : non «figé» en valeur de conjonction («quoique),
e dans le mandarin moderne,

au sens «d'encore» (hai).

So kouan fff j||I, *partksya, *upapariksya, *upanidheya?. .. (cf. La Vallée Poussin,
» 58a, etc). Le Tchieng wei che lauen, T. i585, v, a8 b (trad. La Vallée Poussin,
it, 312) donne cette définition du recueillement (~ , samadhi, ou.eamépatti) : «Il a
nature de faire que I'esprit se concentre sur I'objet & examiner (fff$1) et ne se dis-
i point» Quil sagisse dun examen discursif, comportant option et «diffé-
ation», c'est ce qui ressort de I'explication qui suit cette définition : «Clest-a-dire que
I'examen (jfg) du vrai, du faux et de ce qui est ni I'un ni Iautre, le recueillement
pie I'esprit se concentre et ne se disperse, point.» Clest en ce sens de méditation dis-
ve que kouan Jg doit sentendre ici. Cf. sup., 79.
j88 |p] ne répond pas ici a gali. Il sagit de l'orientation, de la tendance (diflféren-
ice) qui incline le pratiquant a opter pour le recueillement «sans notions», a le
ndre». L'équivalent sanskrit pourrait étre pralilambha, qui par son préfixe et sa racine
1 e ces deux éléments dlorientation et de prise; ce terme, traduit par jjg|, se rencontre
un texte du Lankavatara qui semble étre une des sources possibles du présent passage
, 137). Cf_ déja sup., 62, n. 7.

% £ OME * M [pour *2] A mm & A Z A- Labolition des
ins de I'esprit» (jj$ jjj» 48) correspondrait mot a mot a *citla-sainjna-nirodha. Ce
iie parait étre ici une traduction abrégée de samjna-vedita-nirodha, dont les équivalents
faux sont ~ 411, M SUi; M 5% sagit du recueillement «ol sont abolies la
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notion et la pareil au i dit «sans notion» (asamjni-
tamépaiti) en ce quil comporte, lui aussi, I'abolition de toute pensée (cilla-caitlanam
nirodha, Kosa, trad. La Vallée Poussin, h, 211), mais qui en différe par plusieurs traits
notables.

Le recueillement d'«abolition de la notion et de la perception» ne reléve pas en effet,
comme Cest le cas dii recueillement «sans notion», du plan du sensible (ripa-dhalu), mais
bien du Bhavagra ou «pointe de I'existence», laquelle se situe au sommet du suprasen-
sible (arlipya-dhalu) : c'est en ce lieu sublime — il n'en est pas de plus haut — quil
conduit ceux qui le cultivent, etI'onn'en déchoit pas nécessairement, tandis que la naissance
au ciel des Asamjnin a nécessairement pour suite une rechute dans le plan du désir (Kama-
dhatu; cf. ibid,, 11, 200-20/1). D'autre part, le recueillement d'aabolition de la notion et
de la perception» est vraiment «pareil au nirvanav (nirvana-sodrsa, ibid., I, 208, vi,
224); clest lui quobtient un Buddha au moment ol il devient Buddha (ibid., 11, 205) :
aussi est-il cultivé exclusivement par les saints (arya), qui n'y recherchent que la quiétude.
Les profanes (prthagjana), au contraire, ont accés aux recueillements inférieurs, quatre du
plan du sensible (les dhyana), quatre du suprasensible (les ariipya). Aussi peuvent-ils prati-
quer i'atamjni-tamapaUi, qui reléve du quatrieme dhyana. Mais ils Iidentifient, a tort,
avec la véritable délivrance. Ce recueillement est donc dangereux; les saints y voient &un
précipice, une calamité», et ils le laissent aux profanes (ibid., 11, 202)

Telle est la thése du Kosa. L'Abhidharma mahéyéniste établissait, lui aussi, une distinc-
tion bien nette entre ces deux recueillements. Dans I'école Yogacara, on enseignait que le
recueillement «sans notion» se caractérise par un mental entaché de passion (Klista-manas),
ce qui n'est pas le cas du recueillement d'aabolition» (Siddhi, trad. La Vallée Poussin, 283;
Mahayana-samgraha, 1, 7, trad. Lamotte, I, p. 20). Comme on I'avu plus haut (63, n. 3,66 et
suiv), le Lankavatara insiste sur la vanité du samjna-vedita-nirodha Iui-meme, que désigne

Clest quedoit repré-
senter le de notre passage; et il sagit, en somme, de I «abolition de la notion
et de la perception», plutdt que du recueillement inférieur dit «sans notion», celui du ciel
Brhatphala, désigné ici par ~ sg %.

Cette distinction n'a du reste pas grande importance en ce qui conceme le présent pas-
sage, car, dans la* discussion scolastique dont sinspire tout ce passage — a savoir si et
comment il subsiste dans les recueillements d'inconscience une certaine pensée «différen-
CIalnce» — il sagll en 'all BUSSI bien de Iur| que de l'autre de ces deux recueillements,

épalti et samj odha-samépatti. Sur tous deux, on peut se reporter a
Ja belle synthése de La Vallée Poussin (dans «Musila et Narada», Mélanges chinois et boud-
dhiques, V, Bruxelles, 1987, 210-222). D'aprés le savant belge, ['asamjni-samapalti,
empruntée au Yoga non bouddhique, ne se serait pas parfaitement acclimatée dans le
bouddhisme, et c'est pourquoi les bouddhistes en auraient concédé I'acces aux infideles et
l'auraient fait «descendre sur le plan du quatriéeme dhyana», au lieu de lui réserver le
rang qui lui revenait logiquement, au dela des quatre recueillements snprasensibles (ari-
Pya) qui assurent un amenuisement progressif de la notion (samjiia) : d'ou son remplace-
ment, au sommet de la série ascendante des recueillements, par un autre recueillement
affublé, un peu artifici du nom de samjoéa-vedita-nirodha et, lui, réservé aux seuls
bouddhistes et, parmi eux, aux saints.

C'est bien, en tout cas, dans ce dernier recueillement qu'il faut reconnaitre la plus
haute pointe, la cime et I'expérience supréme de la mystique bouddhique, du moins dans
I& Petit Véhicule. Et pourtant, comme on va le voir par la réponse des subitistes chinois,
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it-il pareille différenciation(1)? (Et cependant) lorsqu’au commencement
ccéde aiapenséedu sans-notion, c'est, tout d’abord, par cette méthode
ifférenciation que I'on examine la pensée W du sans-notion; bien qu’une
différenciation ne se manifeste pas (une fois qu'on est entré dans le recueil-
lit ou dans le ciel dits sans notions), c'est (néanmoins) par elle qu’originel-
at I'on (y) accéde : en ce sensW, cette différenciation (y) existe(5). Dé ces

du «Dhyana du Grand Véhicule», a la suite du Lankévat&a, n'hésite pas a taxer ce
Uement de vikalpa et 4 le reléguer dans le domaine des «fausses notions». Dans sa
forcenée d'absolu, cet extrémisme fonce sur tout ce qui conserve la.moindre trace de
et de «graduel», sans épargner les catégories les plus épurées de la mystique tra-
mile. Les gradualistes sont mal venus, dans leurs questions, a interroger sur les
sde «notion» et de «différenciation» qui peuvent subsister dans les recueillements
notion». La question est bien la! répliqueront les subitistes : notre «sans-notion» a
comment serait-ce le «sans-notion» de ces recueillements, ainsi que vous paraissez
re ou I'insinuer? Recueillements ou non-recueillements, notion ou non-notion, nais-
)u non-naissance dans des eieux mystiques déterminés, tout cela sévanouit dans le
ition tel que nous I'entendons.
I i iffc %) : "Serait-ce donc qu'une telle différenciation existerait» (dans
ueiilements «sans notions, autrement dit sans différenciation)? Interrogation rhéto-
alant une négation. C'est la premiére des «deux théses» entre lesquelles lesgradua-
nvitent leurs adversaires a se prononcer : i° dans les recueillements sans notion, il
siste pas de «différenciation»; a* il en subsiste.
I~ *parika?
ti-, en principe = sdi.
ayi pJro, '"®est pourquoi». Souvent, dans ce texte, cette expression est déja
en adverbe.
ifASEiTifezfit, tim&mpii~7i m m * « in*
> ffé jot PI A >FJi ic\ W it S)- Les gradualistes font allusion ici & des
scolastiques quiil est nécessaire de résumer pour comprendre la portée dé leur ques-
est ce que je vais tenter de faire tant bien que mal, en recourant A des sources
car, si les gradualistes sinspirent d'une source déterminée et unique, celle-ci

les écoles d’Abhidharma, celles du Petit aussi bien que celles du Grand Véhicule
estent dailleurs si proches les unes des autres, surtout les Sarvastivadin et les
a), on discutait pour savoir comment la pensée peut se perpétuer dans des états de
;ment qui se définissent par «l'abolition de la pensée et des pensées» (ciltacait-
irodha), mais qui sont temporaires et en sortant desquels on revient a la pensée,
es deux recueillements», écrit Vasubandhu & propos de i'asamjni-samapatti et de la
edita-nirodha-saméapatti (Kota, trad. La Vallée Poussin, n, 211 etsuiv.), «la pensée
e interrompue pendant Iongmmps CDmmem & la sortie du recueillement, une nou-
sée peut-elle naitre d'une p ¢ Pourl'école
ittait I'existence du passé, la pensée d'entre I i élait

et immédi

tyaya), de la pensée de lortic durecueil-
Les Sautrantika, qui n'admettaient pas I'existence de la pensée passée, attribuaient
et & ses organes matériels le pouvoir de maintenir la pensée. Mais d'autres écoles,
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celles des Darstantika et des Vibhajyavadin, celle de Yasumitra, affirmaient que ces recueil-
lements n'étaient pas absolument exempts de pensée; ils s'accompagnaient, selon ces écoles,
dune «pensée subtile» (  jjj», siksmaitta}. La Vibhésa (T. 1545, cm, 774 a)
apporte sur ce point la précision suivante : les Dérstantika et les Vibhajyavadin soutenaient
que, de méme que les étres vivants ne peuvent étre immatériels (jiffi fjj, , *artipya
ainsi la niroiha-samépatti ne peut étre démunie de pensée (4iE , *aciltaka) ; en effet,
sans pensée, la faculté de vie (jivitendriya) se trouverait tranchée, et il y aurait non pas
recueillement, mais mort. Ainsi donc, comme le remarque Yasomitra dans son commen-
taire du Koéa ( Vyékhy, éd. Wogibara, Tokyo, ig36, 167), pour les Yaibhasika les deux

ainsi que I'état d'inconscience dit «sans notion» (asamjnika), étaient sans
pensée (aE acittakalj, mais pour Yasumitra ils étaient munis de pensée (d=f qj»,
sacittaka) du fait d'une «connaissance mentale non manifesten (aparispkuta-manovijmna).
Cest évidemment a une doctrine de ce genre que notre manuscrit fait allusion en mention-
nant une «différenciation qui ne se manifeste pas».

Du coté mahayaniste, dans I'école Yogacara, ou la doarlne des «germes» (bua) qul se
conservent dans le magasin de I'inf i
fournissait une solution facile du probléme (cf. Mahayana-samgraha, trad. Lamotte, "1, 5o,
p. 71), on définissait les deux recueillements par le fait que, tant quils duraient, les
pensées «grossiéres et mouvantes», celles qui relévent des sept premiers vijaana, «tempo-
rairement nentraient pas en activité manifeste» ( 7* JA fi" >Siddhi, trad. La Vallée
Poussin, 63). Cet arrét était di a un germe spécial de dégodt, résultant dans le hui-
tieme vijnana, I'dlaya, d'une subtilisation, d'un amenuisement de la pensée. Au cours des
exercices préalables (prayoga) destinés a préparer les recueillements, la pensée se faisait
de plus en plus subtile ou fine (siiksma), de plus en plus menue (anu), pour s'achever en
pensée «toute menue» (A ifr > anvanucilta © dapres le commentaire de Kouei-ki,
T. 830, wu a, 480 c, ce connote I de I'amenui-
sement). Dans le Koéa, trad, cit., vin, 208, la pensée qui précéde et introduit la saihjna-
vedita-nirodha-samépatti est dite «toute subtile», siiksma-suksma. C'est cette pensée «toute
menue» qui «parfumes, a I'état de «germe», Valaya-vijnana. 11 ressort de la que, pour I'école
Yogécéra, le seul vijnana a subsister durant les recueillements «sans notions» était le hui-
tieme, Yalaya (Siddhi, trad, cit, ao5); et I'on s'élevait, dans cette école, contre d'autres
écoles qui croyaient, comme les Sthavira ou comme une branche des Sautrantika, au main-
tien, durant les recueillements, du septiéme vijnana, le mano-vijnana, lui aussi réduit a
un état «menu» ou «subtil» (ibid., ilia, s03, 208).

La théorie de la Siddhi se retrouve dans un traité de Vasubandhu, le Karmorsiddlii-praka-
tana, qui discute en détail, en exposant et en critiquant les opinions des différentes écoles
hinayanistes, le probléme de la samjna-vedita-nirodha-samapatti (T. 1609, 78h c, trad.
Lamotte, Mélanges chinois et bouddhiques, 1Y, Bruxelles, 1936, par. 40, p. 245). La aussi on
lit que, dans le recueillement d'abolition des notions et des perceptions, les germes des
six premiers vijnana sont «temporairement empéchés de se produire de fagon manifeste»
(W fliFS1f6 v ™fif M ): clest en ce sens, précise Vasubandhu, que ce recueille-
ment est qualifié de «sans pensée» (acillaka). Mais ce mest pas a dire qu'il soit privé de
toute pensée : il est bien privé de la pensée multiple ou diverse (nanacitta), comportant
toutes sortes d'objets, d’aspects et de modalités, qui fonctionne du fait des six vijnana
sensibles ; mais en lui subsiste ce que appelle la «pensée-mag: (acaya-
citta), et qui n'est autre que Yalaya-vijnana.

Clest & ces discussions sur la conservation d'une pensée «non manifestée»,
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1 cours des recueillements dits »sans pensées, que font écho les gradualistes indiens de
. controverse de Lhasa, lorsqu'ils parlent d'une »différenciation qui ne se manifeste pas»
ans le recueillement »sans notions de pensée». Mais I'emploi du terme »différenciation»
~ 813 vikalpa) suggére qu'il s'agit aussi d’'une autre thése d'école. Dans le recueillement
ms notions, disent-ils, il subsiste une pensée »différenciée» en tant que, pour accé-
ir & ce recueillement, la pensée doit se fixer, »au commencement», sur cet objet »diffé-
mié» qu'ést la notion elle-méme du ion; elle doit i cette notion, la
~endre pour objet de sa méditation.

Dans son commentaire du Koia (Vyakhy4, éd. Wogihara, 166), Vasomitra note que le
"éparatif (prayoga) du recueillement sans notions consiste 4 se dire : »La notion (samjria)
it maladie, épine, abcés; ceci est quiet, ceci est excellent», a savoir le sans-notion. En
autres termes, on se prépare au ion en I'opposant i a ce qui est
ition. Une telle méditation, un tel »examen» (|f§ ?|I) comme dit notre manuscrit, est
ire option, pure »différenciation»; comme le spécifie le Roéa [trad, cit, 11, ao3), elle
importela notion (samjria) que I'absence de notion est délivrance (nihsarana).

Onavu, au début de la présente note, comment les discussions scolastiques relatives &
ixistence de la pensée dans les recueillements d'inconscience étaient liées & la question
; Pentrée dans ces recueillements (et du procés par lequel on revient a la conscience au
rtir des recueillements). On lit a ce sujet dans la Siddhi (trad, cit, 406, T. i585, vu,
1¢) quau début, lorsqu'on commence & cultiver le recueillement d'abolition (nirodha-
1 méptt), on y accéde en pratiquant nécessairement comme exercice préparatoire (jjjl fy ,
«ayoga) une méditation discursive (jif ) relevant du domaine de la »pointe de I'exis-
nce» (bhavagra), domaine »pur», il est vrai, mais qui nen constitue pas moins 'un (le
frnier) des (neuf) recueillements graduels (~ . *anuplrva-samapatti). Le terme
1@kouan  ||g, que La Vallée Poussin rend par »méditation discursive, était employé,
don le commentaire de Kouel ki (T. 1830, vu A 380 b), pour distinguer cette médita-
on préalable de la sans di » (nirvikalpa-j ), pour bien mar-
ier quil sagissait d'une pensée comportant différenciation; en effet, dit K'ouei-ki, les
icueillements sans pensée (acittaka-samapatti) ont nécessairement pour condition antérieure
s recueillements »munis de pensée» (sacittaka-samépatti) , tels que celui de la »pointe de
ixistence». Dans un autre passage de son commentaire (T. 1830, 1A, a83 a), K'ouei-ki
falifie de »pensées claires» ( fljj ~f ) les pensées »toutes menues» qui préparent
Stat sans notions.

Sur ce probléme, le texte le pins explicite de la Siddhi (trad, cit., 400-40a) est le sui-
int. Le fonctionnement des six premiers modes de connaissance, ou »connaissances en
ite» (pravrtti-vijnana), lesquelles comportent, par définition méme, différenciation»
ikalpa), ne cesse qu'aprés I'entrée dans, les recueillements. Mais ce n'est pas tout : a
intérieur méme du recueillement, tant au commencement qu'a la fin de I'état d'inconscience,
subsiste une marge de conscience, de »notion». En effet, »pour quiil y ait entrée (dans le
ms-pensée), il faut quiil y ait pensée d'abord, et quensuite il 'y ait plus pensée» (Siddhi,
id., ho1). On se trouvait ainsi amené — toujours d'aprés la Siddhi — 4 distinguer, dans
ixistence des dieux »sans notions», trois états (-fit, *avasthd) ou stades, & savoir :
' I'état initial, qui suit immédiatement la renaissance au ciel sans notions; a° I'état
édian; 3° I'état postérieur, qui précéde immédiatement la mort, c'est-a-dire la chute
idit ciel (cf. Kouei-ki, T. 1830, vu A, 477 aet suiv.). Tous les maitres étaient d'accord
jur reconnaitre que, dans I'état médian, les six connaissances sensibles ne fonctionnent
us; mais si, selon certains, ce non-fonctionnement couvrait toute la durée de I'existence
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dans ce ciel, selon d'autres les six connaissances fonctionnaient pendant une bréve période,
soit aprés la naissance au ciel, soit avant la mort des dieux. Et la Siddhi précise que si ces
dieux, commele déclarent les éastra, sont «sans connaissances en acte», cette déclaration
se réfere a (tun long temps» de leur existence de dieux, et mimplique pas I'absence
compléte des connaissances en acte dans le ciel «sans notions». De la a élargir cette marge
liminaire de conscience, et 4 inférer que la «notion» subsiste dans le «sans-notion, le pas
était facile : c'est & une extrapolation de ce genre que notre texte semble faire allusion.

Les trois stades de Yasathjnika, tels que les formule la Siddhi, offrent un parallélisme
évident avec les trois stades du nirvikalpa-jvana, ou «connaissance sans différenciation»,
dont il été question ci-dessus, 128, n. 5. Ceux-ci se trouvent également mentionnés dans la
Siddhi (trad. La Vallée Poussin, 633, 508, 66/1, etc.). Mais Céest dans le Mahayana-samgraha
et dans ses commentames g en faut chercher un exposé méthodique et détaillé (cf.
sup., 128, n. 5). Le stade préparatoire de la connaissance «sans différenciation» y est défini
comme comportant bel et bien différenciation : «La connaissance sans différenciation fonda-
mentale (mala-nirvikalpa-jfiana), écrit Asanga (trad. Lamotte, op. cil., 246), st ni vraiment
une connaissance (jhana), car elle ne nait pas pareille a la connaissance préparatoire diffé-
renciée (savikalpa), ni non plus une non-connaissance (ajnana), car elle tire sa naissance
de cette connaissance préparatoire différencice.» En quoi consiste cette différenciation
(vikalpa) que comporte la connaissance 2 Le de est
trés net sur ce point. Avec une précision descriptive assez rare dans la littérature c'Abhi-
dharma, Vasubandhu analyse le procés par lequel sobtient la connaissance préparatoire
(trad. Hiuan-tsang, T. i5g8, vm, 365 b; Lamotte, op. cit., aia) : «Au début, les Bodhi-
sattva entendent autrui parler de I'idée (i5? , *naya) du sans-différenciation (nirvikalpa).
Puis, bien qu'ils ne puissent encore voir eux-mémes cette idée, ils lui accordent leur adhé-
sion (adhimukti). Enfin, avec cette adhésion pour support, ils se livrent, par expédient
(upaya), & une recherche (jffe G , *nitirana) sur I'idée du sans-différenciation. Clest 12 ce
quon nomme la i ion préparatoire. Si elle prend également le nom
de sans-différenciation, c'est parce qu'elle donne naissance & la connaissance sans-différenciation
[proprement dite, a I'état dit fondamental]». Paramartha, dans sa version de ce méme
commentaire (T. )5g5, xu, a38 c), y méle, selon son habitude, des gloses de son cru :
«Cest, dit-il, en vue de la connaissance sans différenciation future que le pratiquant cultive,
par expédient (upaya), la connaissance [préparatoire présente comportant différenciation]. .
Cette

ce sans 1, future et prop dite.] a pour cause une
connaissance (préparatoire) comportant recherche et reﬂexmn (SIr B),, vitarka-vicara :
autrement dit, discursive et , et relevant du domaine de la

différenciation); elle en est le fruit»

Asanga lui-méme (op. cit, trad. Lamotte, ibid., a35) assigne comme cause & la connais-
sance sans , en plus de «l'imp 1 d'audition provenant du discours»
[dautrui, du Buddha, du Canon...],ce qu'il appelle la «réflexion correcte» (yoniio-manasi-
kara). Cette «réflexion correcte» est définie dans un Siilra de Mahakauslhila, que cite

dans son K: iddhi-prak (T. 160g, 78h b; Lamotte, Mél. ch. b., IV,
p. 243). D'aprés ce texte, le «recueillement ayant pour domaine I'imparticularisé» (animino-
dhalu-samépatti), cest-a-dire le recueillement d'abolition des notions et des perceptions, a
une double cause, une double condition : d'une part, I'absence de réflexion sur tout I'ensemble
du particularisé (/B [[E — 4D , sarva-nimitla-manasikirabhava), mais, de I'autre,
la réflexion correcte sur le domaine de I'imparticularisé (JE e 1 animitta-
dhétu-yomio-manasilcara).
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le Mahéyana-samgraha (trad, cit., a33), Asanga ne se borne pas & dénoncer une part
«ion» dans la cause de la connaissance sans différenciation. C'est aussi en elle-méme,
Ue cette connaissance est autre chose qu'absence de réflexion (amanasikara). En
pliquent les commentaires, si elle était absence de réflexion,.le sommeil et I'ivresse,
te pense a rien, ne différeraient pas de cette connaissance. (Kamalasila, dans un de
és de Lhasa, invoque I'exemple de I'évanouissement, ci-dessous, p. 350.) Elle

= non plus, poursuit Asahga, | i (entendez le il ) comportant
des notions et des perceptions (samjna-vediita-ni anti). En effet, cette aboli-
ivaut a un état sans pensée ;orla sans

oute connaissance, est une chose de I'ordre de la pensée (caitta-dharmay). Plus exac-
toujours d'aprés Asanga (ibid., s34), le support (airaya) qui permet a cette connais-
fonctionner n'est ni pensée (citta), ni non-pensée (acitta). Si cette connaissance était
si elle fonctionnait.en s'appuyant sur la pensée, elle ne serait pas sans-différencia-
e nest donc pas pensée; mais, d'autre part, si elle était non-pensée, elle ne serait
connaissance et s'assimilerait a la matiére (riipa) : elle nest donc pas non-pensée,
icher ce dilemme, Asanga déclare que la connaissance sans différenciation est dérivée
née (citténvaya). Sa cause étant une pensée, on peut dire qu'elle a pour support un
V& de la pensée; et cet état s'obtient par la force de I'exercice répété (abhyasa).
derniére expression évoque une stance du Budhicaryavatara, ix, 33, dans laquelle le
atideva, vers le milieu du wu* siécle, résume en le transposant dans les termes de
sle probléeme qu'on sest efforcé de mettre en lumiére ci-dessus, ce probléme de
‘enee rsans différenciation» qui se pose pour toute mystique :

Stinyata-vasanadhanad dhiyate bhava-vasana |

Kimrcin nastui cabhyasat sapi paseét prahiyate ||
ju'on simpregne de I'idée de la vacuité, I'idée de I'existence disparait;
force de se répéter (abhyasat) que rien n'existe, I'idée de la vacuité, elle aussi,

[finit par disparaitre.»

A tirer au clair, sil est possible, le terme d'irorientation» qui figure également
nessage de notre manuscrit. Dans I'état sans notions (asamjnika) qui caractérise le
tique de ce nom, il subsiste, disent les controversistes indiens de Lhasa, non
Aun tant diffé on sait ce quiil faut entendre
-, mais encore une orientation (ts'iu hiang jjg| [p] ). Les manuels classiques d'Abhi-
auxquels il a été recouru ci-dessus ne semblent pas fournir d'explication de ce
ene I'y ai pas relevé. On le trouve dans des textes sur la bodhi, comme le Gaya-
a(cf. sup., i03,n.), traduit par Bodhiruci sous les T'ang (603 p. G.; T. 467, 690 b),
est question de l'orientation ou aspiration des Bodhisattva a I'égard de la bodhi.
doctrine «vacuiste» de ce texte, ladite orientation doit précisément consister a étre
ntation, sans aspiration : «Que les Bodbisattva se montrent capables de sorienter
[ui est sans orientation, cest |a le chemlnﬂ onentauon vers la bodhi» (3g Tfé
iIMM« &MM %, q a

du terme jgj! [fj reste ubscur es autres versions chmouss du Gaya-sirsa-iiitra
ait guére de secours. Celles de Kumérajiva (T. 466, 68a o) et de Bodhiruci des
465, 684 b) écrivent fij ® jjji, ce qui doit correspondre & quelque
nme yo' notpndah sa bochaye (ou bodhau, bodhaya.,.) cittotpadah. Comme le
i M. Sukuzi dans ses Essays in Zen Buddhism (vol. 111, Londres-Kyoto, 1986, 163-
terme cittotpada se construit avec bodhi au locatif ou au datif, ce qui implique une
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aspiration, un désir; on trouve du reste dans les textes sanskrits des tournures explicites
comme bodhim akanksaména, «désirant la bodhiv, bodhau pranidhanam pavigrhya, «embras-
sant le veeu de la bodhiv. Cest évidemment contre un tel désir, une telle aspiration (ou

que s'éleve le adi itra au nom de I' é it
dont il fait sa doctrine. Mais dans notre manuscrit ce n'est pas de la bodhi qu'il est
question.

1l doit s'agir, sauf erreur, de I'aspiration ou inclination particuliére qui oriente le prati-
quant vers les recueillements «sans notion» : ime telle «orientation» comporte naturel-
lement «différenciation)), puisqu'elle implique une option entre deux voies opposées, celle
de la notion et celle du sans-notion (cf. sup., 130, n. 7). On peut se référer la-dessus a un texte
du Lankavatara (éd. Nanjd, lao-iai, trad. Siksananda, T. 67a, m, 605 a) ou sont distin-
qués trois sortes d’Arhat : 1° Ceux qui «prennent unilatéralement le chemin de la quidtudea

arga- st-a-dire (en chinois) qui »orientent (ts'iu) unilaté-
ralement vers la quiétude (—= |l $§ Jj?); & ceux qui, négligeant les mérites quiils ont
acquis, [demeurent volontairement dans I'état d'Arhat afin d'accomplir, par des pratiques et
en particulier par des prédications propres a cet état] leur vceu de réaliser la bodhi [pour
eux-mémes et pour autrui] (bodhi-pranidhé I , 3 ceux [qui
ne sont Arhat quen tant qu'Arhat] apparitionnels que font apparaitre [|es Buddha dans
leurs assemblées dauditeurs et diinterlocuteurs] (nirmitamairmanika). Seuls les premiers
sont & proprement parler des Gravaka, des «auditeursn du Petit Véhicule. Les autres ne
font que se manifester sous cette apparence par expédient salvilique (upaya), soit afin
d'«orner les assemblées des Buddhan. soit pour se livrer, en cette condition qui releve de la
différenciation (vikalpa), & des prédications sur I'obtention du fruit, enseignant que cé qui
importe, cest de se dégager de toute telle quentre (dhyana),
contemplateur (dhyatr) et contemplé (dhyeya), et de se rendre compte que de telles diffé-
renciations ne sont que «vues de notre propre esprits. Le siitra expose ensuite comment il
faut trancender les dhyana, les apraména et jusqu'aux recueillements qui appartiennent]
au plan du supraseDsible (Ariipya-dhétu), et comment, pour y parvenir, le recueillement
dabolition des notions et des perceptions (»amjra-vedita-nirodha-samépaiti) ne constitue pas
une méthode convenable (no yuZpyate). Ce passage se termine par des stances dont la
premiére (déja citée sup., 63, n. 3, 67; n. &) nie l'existence des dhyéna, des apraména, des recueil-
lements suprasensibles et de I'«abolition des notionsn (samjna-nirodha) : tout cela n'a pas
dexistence réelle pour qui sait que tout n'est qu'esprit (cittar-matra). C'est a cette stance que
se référeront les subitistes dans leur réponse a la présente question (in f.138). :La derniére
dé ces stances du Lankavatara revient sur les différenciations telles quientre contemplateur,
contemplation et contemplé, ou encore entre abandon (des passions, prahana,  jgj) d'une
part, vue de la vérité (satyadariana) de I'autre : tout cela n'étant que constructions de notre
esprit (kalpandr-métra : «fausses notionsn, ~ , traduit Siksananda).

Le terme jgg ~ , «orienté vers la quiétude» (*ksama-pratilambhika), est devenue une
épithéte appliquée aux Arhat dans les textes du Grand Véhicule (p. ex. T. 1791, v, 466 c,
se référant au Yogacaryabhnmi dasira et 4 YUpadeéa de Vasubandhu sur le Lotus), ou encore,
plus généralement, aux adeptes des deux Véhicules inférieurs (Mochizuki, Bukkyd daijiten,
4046 0).

En somme, I'«orientation» dont il est question dans notre manuscrit serait celle qui
incite les pratiquants & opter «unilatéralements pour la quiétude, cest-a-dire pour les états
dextase «sans notion» qui conduisent aux béatitudes du ciel «sans notion» : en quoi ils se
montreraient pareils aux Arhat du Petit Véhicule que réprouve le Lankavatara. Peut-étre les
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deux (théses) (*), laquelleest la vraie? Que répondriez-vous & qui vous le
demanderait?

Réponse. — 1l est dit dans le Lafika-sutra®l :

«Les exercices mystiques, les incommensurables, les recueillements supra-
[sensibles,

Et le reste jusqu'a I'abolition (des perceptions et) des notions < dans ce qui
['est qu’esprit tout cela est introuvable.»

D'aprés ce texte de sttra, le Véhicule céleste ~ qui fait I'objet de votre ques-
tion n'est absolument que fausse notion et différenciation de notre propre

documents tibétains ou sanskrits sur la controverse de Lhasa fourniraient-ils sur ce point
des explications plus satisfai que les conjectur on se trouve réduit lors-
quon cherche, comme ci-dessus, a percer les obscurités du «procés-verbal» chinois. La
question est abordée dans le troisieme Bhavana-krama de Kamalasfla, celui dont I'original
sanskrit reste inédit a Leningrad. Kamalas'la y écrit (in/., 35i-35a) que si la connaissance
mentale (mano-vijnana) persiste chez le Yogin plongé dans le recueillement (samadhi), elle
doit nécessairement percevoir un objet quelconque ; et que, mome si elle ne persiste pas, la
pensée est nécessaire au Yogin recueilli pour reconnaitre la vérité et contrecarrer ses pas-
sions. Il insiste également (in/., 35a) sur la nécessité de I'analyse des dharma (dharma-
pravicaya), de I'examen correct (bhiita-pratyaveksa) qui doivent précéder le «sans-différen-
ciation» (nirvikalpata) pour que celui-ci soit valable.

M. Si la notion ou la «différenciation» subsistent dans le ciel du recueillement dit «sans
notion, ou si elles Ny subsistent pas.

M jif ausens de «lequel?» ( "I§j) est attesté chez les écrivains des T'ang : on
trouve aussi jg et, pour «comment?», Xij -« Cf. Maspero, B.E.F. E.-O.,
XIV, v, 3 ; Ts'eu hai, Chen, 17 a

W Lankavatara, éd. Nanjo, 65 et 121; cf. sup., 63, n. 3, 66-67, 1"7-

M Gomme on I'a wu plus haut (p. 67, n. h), le texte sanskrit a ici samjvanirodha, mais
ce n'est que par «licence poétiques.

& |pi, dova-yana, désigne la condition de dieu dans la liste de cinq Véhicules que
dresse le Lankavatara, éd. Nanjo, i34, et qui énumere, avant les trois Véhicules classiques
(Sravaka, Pratyeka-buddha, Tathagata), le «Véhicule brabmique» (brahma-yana) et le
«Vehicule de dieu» (deva-yana). C'est sans doute par allusion intentionnelle au Lankavatara
que les Chinois emploient ici, pour désigner le ciel Brhatphala, résidence des dieux «sans
notions», au lieu de agati divine» ou de tout autre terme plus normal, cette expression
spéciale du sitra. La liste ol elle figure est en effet suivie, dans le «iifra, de stances qui
sont, au cours de la controverse, une de leurs citations favorites (sup., 53, 119)

Deva-yanam brahma-yanarh éravalciyam tathaiva ca |
Tathagatam ca pratyekam yanan etan vadamy aham ||
Yananam nasti vai nistha yavac cittam pravartate |

Gitte tu vai paravrtte na yanam na ca yaninah ||

Yénar-vyavasthénam naivasti yanam ekam vadamy aham \
. Parikarsanarlham balanam yana-bhedam vadamy aham ||
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esprit : a deux reprises déja, nous avons répondu a cette question t1). Selon ce
texte de sutra, c’est entiérement du fait des fausses notions de notre propre
esprit, et en raison de la différenciation, due a ces fausses notions, (qui nous fait
imaginer) des notions de I'esprit 125 qu’on nait dans ce ciel”~. C'est pourquoi
un stitra dit qu’ «on appelle Buddha ceux qui sont dégagés de toute n o tio n ».
Quant a ce que vous dites : «Laquelle est vraie?», nous répondons : Qu'il y ait
soit du vrai, soit du faux, c'est 14, dans le bouddhisme, indifféremment une vue
hérétique

Question. — Il pourrait se trouver quelgu’un pour dire : Puisqu’au début,
lorsqu’on n'a pas encore aboli les notions de I'esprit, on examine (le sans-no-
tion) par cette porte (de notion différenciée qu’est la notion du sans-notion), il
y a donc différenciation!6) : c’est en ce sens que, dans les sept volumes du
Lankaw, il est dit que c’est en examinant (le sans-notion) par cette porte (de
notion différenciée) qu’on accéde a la porte subite W « (c'est) aussi (de la méme

«Véhicule de dieu, Véhicule de Brahma, et celui d'Auditeur,
Et de Tathagata, et de Pratyeka — de ces Véhicules je parle.
Bien, quant aux Véhicules, qui soit définitif, tant que I'esprit est en travail;
Lorsque I'esprit s'est converti, plus de Véhicule ni de Véhiculé.
La non-institution d'aucun Véhicule, voila ce que j'appelle le Véhicule Unique;
Ceest afin d'entrainer les sots que je parle d'une multiplicité de Véhicules.»
Sur la liaison qu'établit le Lankavatara entre la question des recueillements et celle des
Véhicules multiples, cf. sup. , 63, n. 3.
) Sup., 6a et 66-67.
wl? g >6s T i 1 )& [0 Si]+ Tex,e Peu sar, en lout
cas peu clair.

Le fait méme de cultiver, selon une méthode gradualiste, le recueillement dit sans
notion, qui conduit & renaitre dans le ciel Brhatphala, reléve du domaine de la notion
‘(samjnd) et de la différenciation (vikalpa).

¥ Vajracchedika, par. xiv; sup., 5a, n. 1, 6a, n. il.
CEAM# fid4»® WM # Ui M 2fi La siraPle différenciation entre vrai et
faux, ol que se trouve, par ailleurs, la vérité ou I'erreur dans chaque cas particulier, consti-
tue un dualler contraire a la doctrine bouddhique_telle que I'entendent les subilistes.
\4!7 * » e # a fill, Uimw #
ment selonTequel la pensée ayant pour objet I'absence”de vikalpa, pensée qui introduit dans
les recueillements sans vikalpa, implique l'existence du vikalpa dans ces recueillements eux-

1) Clest-a-dire tout au long du Lankavatara. C'est la version chinoise du sittra (celle de
siksananda, & laquelle se référent presque toujours les Chinois de la controverse), qui est
divisée en sept rouleaux ou volumes {kiuan) : une telle division, purement chinoise, ne
pouvait naturellement étre connue des Hindous.

M Cesta-dire & la méthode subite, au «subitisme». Ceci semble étre une allusion au
passage ambigu du Lankavatara ot la méthode graduelle et la méthode subite sont exposées
parallélement (éd. Nanjo, 55-56); il n'y est pas question des recueillements d'inconscience.
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fagon qu’) on accéde au ciel du sans-notion différencié!1), ot se manifeste I'ab-
sence de notions de I'esprit!2). Et si (I'objecteur supposé) disait que, puisqu’il
y a (dans le ciel du sans-notion) orientation et différenciation!3), (ce ciel) com-
poste donc des notions de I'esprit et ne peut étre dénommé «sans notions de
I’esprit» : si I'on vous interrogeait ainsi, que répondriez-vous!*)?

Réponse respectueuse. — A ce que vous dites, que «puisqu’au début, lorsqu’on
n'apas encore aboli les notions de I'esprit, on examine (le sans-notion) par cette
porte (de notion différenciée qu’est la notion méme du sans-notion), il y a donc
différenciation; qu’en ce sens il est dit dans les sept volumes du Lanka que c’est
el examinant (le sans-notion) par cette porte (de notion différenciée) qu'on
accéde a la porte subite», nous répondons : A cette idée, nous avons déja
répondu dans un texte antérieur 1®, et voila que vous posez de nouveau la
méme question ! 1l 'y a plusieurs maniéres, pour les étres, de posséder des pen-
sées de fausses notions et de différenciation!6).

Question. — (En réponse a votre doctrine selon laquelle), lorsqu’on se dégage
des fausses notions et des pensées de différenciation, tout est absolument insai-
sissable, nous disons encore (une fois) I7) que (par I'examen de cette notion
différenciée qu’est la notion du sans-notion) on accede aussi au ciel du sans-
notion différencié, (ot I'absence de notion) se manifeste ; et nous disons a nou-

5C* Normalement jjj: jfg correspond 4 naiva-samjna dans naiva-tamjnar
nasmhjn, uni notion ni sans notion», nom du recueillement (et du ciel) qui précéde immé-
diatement, dans I'échelle des recueillements, celui du samjné-veditar-nirodha. Mais c'est encore
ici une négligence de rédaction, et il s'agit simplement des deux sans notion en général.
Ceux-ci sontici qualifiés de «différenciés» au sens ot I'entendent les gradualistes (sup., p. 13a),
Clest-a-dire en tant quiil y subsiste une part de différenciation a I'état non manifeste.

« m» fr z H #
Jifil Comme on I'a vu ci- dessus (|3a |34) les deux sans nonon sont carac-,
tensés par le fait que la différenciation (vikalpa) — ou la notion (samjnd) — ne s'y mar
festent pés : clest donc le «sans notion» (asathjnika) qui 'y manifeste.

® Sup., i30-13a,

Emirmwma#m#,idE w0 &z n mea 1% w

a ®, miirs?

W Sup., 138-13g. L’expression implique que la controverse se déroula par écrit-

W CL sup., ia8, n. 5.

2 Ce qui suit est la reproduction littérale de la fin de la précédente question. Les
Hindous veillent apparemment souligner quil est inexact que tout soit «insaisissable»
(indéterminable, impercévable, anupalabhya) pour peu quon se dégage des «fausses
notions», puisqu'il subsiste dans le recueillement dit «sans notion» des catégories bien
saisissables, telles que I«Orientation» déterminée de ceux qui aspirent a cet état, et Ia
«différenciation» qui s'y maintient sous une forme «non manifeste.
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veau que, puisqu'il y a (dans ce ciel du sans-notion) orientation et différen
tion, (ce ciel) comporte donc des notions de I'esprit et ne peut étre dénommé
Ksans notions de I'esprit». Si quelqu'un vous posait pareille question,
qu’auriez-vous a répondre?

Réponse. — Cette question est la méme que la précédente. Que, dans ce Véhi-
cule céleste W, il y ait des notions ou qu'il n'y en ait pas, qu'il comporte diffé-
renciation ou ne la comporte pas, — tout cela n'est que fausses notions et diffé-
renciation de notre esprit W. C'est pourquoi le Lanka-silra dit que le triple
monde n'est qu’esprit™l et que, hors des notions de I'esprit, tout est insaisis-
sablen).

Autre question. — Peut-étre se trouverait-il quelqu’un pour dire : Quant a (ce
que vous prétendez, a savoir que c’est) parce qu’on se tient dans les pratiques
tjue, pour cette raison méme, on ne recoit par la prophétie (8), (on peut objecter
que) ce n'est pas parce qu’on cultive les pratiques que la prophétie n'est pas
conférée : c'est (au contraire) parce qu'on se trouve encore dans les pratiques
(et qu'on n'a pas fini de les accomplir toutes), qu'il ne semble pas encore
convenir W qu’on soit (considéré comme étant) arrivé au moment de la pro-
phétiew. Dans le Siiramgama-samadhi-sitra(®), il est dit clairement que les

W la condition de dieu «sans notigns»_au ciel Brhatphala. N
MM« soa. WM P&Mt g e
& jr.  B{t ™ Oa rencontre 4 maintes reprises dans le Lankavatara des formules
telles que sva-citta™natram traidhatukam, tribhava-citta-métra, etc; : cette derniére, par
exemple, p. 208 de I'éd. de Nanjo, est rendue par Siksananda (T. 672, v, 618 a) dans les
termes mémes de la présmle citation : —  '[fe ijj.
WA jtl I it 5 *pf ff:. Cf. Lankavatara, éd. Nanjo, 209-210 (3 la fin des
stances d'ou est est tirée la citation qui précéde) :
Brahmédi-sthéna-paryantam citta-métram vadémy aham |
Citta-m bralimédir I
Dans la version de Siksananda, a laquelle est empruntée notre citation, le second paia
est traduit librement :
«Tous les dhai-ma, ciel de Brahma et autres, je dis qu'ils ne sont rien qu'esprit;
Hors de I'esprit, tout est insaisissable.»
(&>Sup., 68, 114-115.
M Cest bien efnon éfr qu'il faut lire; cf. par ex. f* iSo0b, 1 aet 6.

e (i , n* Utk <&&

W Le étlhi-siitra (trad. Kuma T. 64a, n, 638c-63gb; sur cet
Ouvrage, cf. tup., 73, n. 4) distingue quatre sortes de vyakarana, prophéties ou ratifi-
*rations conférées par les Buddha aux étres concernant leur bodhi future, ceux-ci se trou-
vant dés lors assurés de devenir eux-mémes des Buddha a I'avenir :

1° La prophétie conférée 4 ceux qui mont pas encore congu la pensée (de la bodt

[ 169 A]
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prophéties.. . (1) la prophétie secréte... Ces trois prophéties étant placées le
plus haut... W Lorsque les pratiques que I'on cultive vont bient6t s'achever,

H > fil M BEi ce passage est cité dans le Siksasamuccaya, éd. Bendali, 91,
oil 'on a anutpadita-citta-vyakarana). Ces étres circulent dans les cing gati, mais ils sont
doués de facultés aigués et ils aiment la Loi; aussi les Buddha, grace & leur prescience,
devinent-ils qu'ils sont destinés a concevoir .le bodhi-citta dans un avenir plus ou moins
éloigné : d'olr cette conséquence morale, que les hommes qui ne possédent pas une telle
prescience doivent se garder de juger leur prochain, quel que celui-ci puisse leur appa-
raitre actuellement, puisqu'il peut toujours étre un futur Bodhisattva;

20 La prophétie conférée & ceux qui viennent de concevoir la pensée de la bodhi (j'y [fil
jfrw fE itta-vyak draprés imi, éd. Wogihara,
290, utpadiUt-cit ..;:w' yakarana d'aprés Mahayé Alamkéra, éd. S. Lévi, xix, 37).
Du fait de cette pensée, ces étres sont devenus, aprés avoir longtemps planté des racines
de bien, cultivé de bonnes pratiques, etc., des Bodhisattva sans régression possible (avai-

vartika);
3° La prophétie secréte fg, ; pour le sanskrit, voir ci-dessous) : Cest celle que
les Buddha conferent, publi dans leurs ées, & des Bodhi méritants,

a des étres doués d'une grande force de patience et d'un esprit d'égalité, qui ont obtenu
les quatre dhyéna, pratiqué les six paramitd, etc.; la prophétie est proclamée par les
Buddha pour la satisfaction et I'édification de leurs assemblées, mais sans que I'intéressé
lui-méme puisse I'entendre, «hors de sa présence», de sorte quelle reste secréte — pour
lui seul — et qu'il n'est pas en état de savoir sil I'a recue ou non;

4* La prophétie conférée en présence (de I'assemblée et de lintéressé, 10 To  i(i :
sammukha-pudgala-vyakarana d'aprés MahayanOrSitralamkéra, loc. cit) : elle soppose a la
précédente.

Cette énumération de vyakarana se retrouve, plus ou moins modifiée ou développée,
dans toute une série de textes (cf. Mochizuki, BukkyS daijiten, 2435-2437). La prophétie
ftsecréte», la seule qui reste mentionnée dans le passage abimé de notre manuscrit, est
qualifiée en sanskrit d'asamaksa, ftnon visible, hors de présence, derriére le dos» (Mahayana-
siilralamkéira, loc. cit) ou de viparoksavaslhila, «tenue secréte» (Bodhisattva-bhimi, loc.
cit); en chinois, de «secréte» A & ® fjf &, Avatamsaka, trad. Buddhabhadra,
T. 278, xxxix, 646¢) ou de «cachée» (|~  tjt HE, *Bodhi-sambhara-sastra, trad.
Dharmagupta, T. 1660, m, 5a8 b). Ce dernier ouvrage, dont la composition est attribuée
a Nagaijuna pour les stances et a *Isvara pour la prose, en donne une définition analogue
a celle du Biramgama-samadhi-siitra : «1 peut arriver qu'un homme, entendant sa propre
prophétie, perde son zéle (vtrya) pour les six paramita, tandis quil se montre de plus en
plus zélé au cas oil il ne I'entend pas : cest pourquoi le Buddhane la lui fait pas entendre ;
mais, désireux de la faire entendre aux autres hommes afin de trancher leurs doutes, il la
confére, gréce & sa puissance magique, de fagon quelle reste cachée (a I'intéressé).»

* M Ou encore : «ll est parié de la prophétie explicite. .. ».

< Le texte est incomplet ou fautif : # fi a* e~ ftl
A~ ® T D jtf; H ff f£ BP j® ifi +- Le sens de la derniére phrase pour-
rait étre que les [mIS derniers vyakarana, qui s'adressent & des Bodhisattva ayant déja
congu le bodhicitta et cultivé les pratiques propres aux Bodhisattva, I'emportent sur la pre-
miere, réservée & des étres qui appamennem bien, par prédestmauon a Ia «Vamllle» de
la bodhi (gutrastha, comme les appellent le M t la
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I'effort qu'il y a a les cultiver diminue graduellement; c’est comme I'agriculteur,
qui fait beaucoup d'efforts au début, mais dont I'effort diminue graduellement
amesure que (son travail) s'achéve C'est en ce sens (qu'il faut) faire effort
et se donner de la peine — Si donc quelqu'un disait qu'il est faux qu’il ne
faille pas cultiver les pratiques, comment I3 répondriez-vous?

Réponse. — Il est dit au volume Il du Visesacinti-stitra(“i : «Le Brahma-deva
dit au Buddha : En raison de quelles pratiques les Bodhisattva recoivent-ils
des Buddha la prophétie? Le Buddha dit : C'est si les Bodhisattva ne pratiquent
ni dharma de production ni dharma de destruction €3 ni (dharma de bien ni)

mais chez lesquels ces pratiques ne se sont pas encore développées et qui nen possédent
que le germe potentiel, celui-ci nétant visible quaux seuls Buddha. Il est évident que
cette premigre catégorie de vyakarana s'inspirait d'une tendance subitiste, d'oil I'intérét
que les gradualistes pouvaient avoir a la déprécier. En effet, si tout étre, quelles que
soient ses ceuvres et avant méme détre entré dans la voie des pratiques, est cependant
susceptible de se voir déclaré digne de devenir Buddha, cest queuvres et pratiques sont
considérées comme secondaires. Clest ainsi que dans 1¢ Lotus de la bonne Loi, qui enseigne
le «totalitarisme» du «Véhicule Unique», on voit Sakyamuni conférer le vyakarana & tous

ses auditeurs du «Petit Véhicule», y cor infé dﬁT, etméme & des femmes,
. fr st icj* sé. #7rﬁr ATin& Pta*##wmag‘,
JOA L)j piif 'If - Rédaction médiocre, peut-étre fautive. Le sens général

aporie semble étre le suivant. Le paradoxe selon lequel le fait méme de cultiver les pra-
tiques est un obstacle au vyakarana est un contresens. Pour recevoir le vyakarana, il
faut avoir, en effet, achevé, accompli ( . *samanvagata) certaines pratiques : si le
vyakarana tarde & étre conféré, c'est justement parce que ces pratiques ne sont pas encore
complétes. A mesure qu'on avance dans la carriére, ces pratiques demandent moins d'effort

(jij . *abhoga), Ia participation active du pratiquant e raréfie; mais il est inexact que,
pour étre.ratifié» comme Buddha futur, le Bodhisattva doive avoir accédé au stade dol
sont exclus tout effort et toute «activité» t-a-di al «sans

effort» (anabhoga).

~ life $11 “s? jfj Jjj HJ. La rédaction continue a se détériorer.™, propre-
ment «manger», semploie encore au sens de «dépense, déperdition» dans des expressions
vulgaires telles que ~ ], «dépenser ses forces»,  yij, «avoir la vie dure», #J 1j? ,
«se donner beaucoup de peine», etc.

P) A interrogatif, cf. sup., i38, n. a. Cette expression ~ ji£j au sens de «comment?»
est bien aneslee Ts'eu hai, Chen, 17 o.

pariprecha, trad. Kumarajiva, T. 586, /i5 c-46 a. Des parties de ce
texte ont déja été citées, sup., 67 et 114 La présente citation est peu exacte; le texte
de Kumarajiva lui-méme est incorrect par endroits, et pour le corriger il faut se reporter
a la version de Bodhiruci (T. 587, ni, 77 ¢), en général proche de celle de Kumarajiva,
mais qui sen écarte sur certains points, et a celle de Dharmaraksa (T. 585, n, 1bb),
dont la rédaction est archaique et maladroite.
, *ulpada-dharma et *nirodha-dharma (ou *bhanga-dhanno).
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dharma de mal(1), ni dharma mondains ni dharma supramondains(2), ni dharma
de péché ni dharma sans péché 3\ ni dharma impurs ni dharma purs”, ni
dharma conditionnés (ni dharma inconditionnés) <), (ni dharma de samara)
ni dharma de nirvanaW, ni dharma vus ni dharma entendus ni dharma
compris ni dharma sus i7> ni le don ni I'avarice(8), ni la discipline ni la dissimu-
lationW, ni la patience (10), ni le bienti), ni la loi<i2), ni le zéletid), ni la médita-

" H Toutes les versions du «atra reposent sur la double expression kuéala-
dmmra et akuéala-dharma.

@S 3, f] Ut f] 70 : laukika-dharma, lokottara-dharma.

9 W if life5 P : papa-dharma, apapa’dharma

#HW Uf 05 1E " sasrava-dhai-ma, anaarava’dkarma.
*HW a [ H; ] : samskrta-dharmal,asainskrta-dharma]. Aprés le premier de
ces deux termes, la citation saute quatre termes du sttra, a savoir : dharma inconditionnés
(asamskpta)-, *yoga ({(&  : pratiques «illuminatives»); élimination (fef* Uff ou A ~
pratiques «purgatives»; cf. sur ce terme T. 3io, civ, 584 6); dharma de samsara.

) M3 ifc>® JET U °n reconnait la tétrade drsta-iruta-mata-jvata,
vieille formule commune aux Upanisad et au bouddhisme et qui résume les divers modes
de connaissance empirique (Koéa, trad. La Vallée Poussin, iv, 160). Cf. Lai'ikavatara, éd.
Nanjo, 3ia (trad. Siksananda, T. 672, vi, 6316) :

Svarvikalpya-viparyasaih praparica-spanditais ca vai ||
Drsta-iruta-matorjhéate bélii badhyanti samjriaya |

Cette tétrade est trés courante dans les textes de I'école chinoise du Dhyéna, des
I'époque des T'ang; c'est a elle qu'on recourt lorsquiil s'agit d'expliquer comment I'activité
empirique peut se concilier avec I'anoétisme dit «sans pensée» ($$ IB>51tfl A ' e,c)
Cf. par ex. Sitra de I'Estrade, T. 2007, 338c, 2008, 353 a; Wou sin lauven at
(ms. Stein, n° 296), T. 283i, 1269 b; Tsiue koudn louen (ms. Pelliot, n° 2885),
&d. Suzuki, Bukkyd kenkyii yf A 1,1, mai 1987, 5; Ta tcheng wou fang pien

fjit 71 ~fi HI (école du Nord, ms pelliot, 2270), éd. Kuno, Shikyd kenkyii
jiif . X1V, i, février 1937, 2066 6 (=ms. Stein, n* a503, T. 2834, 1974 b).

) Ms. Kumérajiva donne aussi et , de méme Bodbiruci.
Mais Dharmaraksa : yf, ir Mi’ 3l»IK ® ' avec I? A (*matsarya) au lieu de ~
(*tyaga, *upeksd). Cette lecon donne un sens meilleur, et j'ai traduit comme si, dans le
ms., m était une faute pour jy

© 56 U : stc aussi Kumarajiva et Bodhiruci. Le second terme peut désigner un des
upakleéa (*mraksa), qui consiste a cacher ses propres fautes et a ne pas s'en repentir. La

version de Dharmaraksa donne fi } ijp O UG *ne Pas observer le brahma-
carya, mais sans non plus commettre d'offense».
© % : leanti.

m) || : *u<ala(?). Sic aussi Kumarajiva et Bodhiruci. Dharmaraksa : [fjt jg, f9 jifii
Afi fi jg,, «ni k patience, ni limpatience».

1) jfE. Kumérajiva et Bodhiruci ont Tg , caractére a peu prés homophone, qui peut
signifier «effort» (?). Ce terme manque dans la version de Dharmaraksa.

M tt M :vrrya Dharmaraksa : «Ni le zéle (tnrya), nila paresse (Kausidya)»,
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tion  nile recueillement (*), ni lasapience  ni les pratiques W, ni le savoir (¥),
ni I'obtention (v) : — c'est aux Bodhisattva qui pratiquent de cette fagon-la que
les Buddha conférent la prophétie ... Quel est le sens de prophétie? Le
Buddha dit : La prophétie se définit comme étant exempte des deux caractéres
des dharma comme ne comportant ni différenciation de production et de
destruction”™, ni caractérisation d'actes corporels, vocaux et mentaux. Il me
souvient (10>d'avoir, au cours d'innombrables périodes incalculables du passé,
rencontré des Buddha-Tathagata et de les avoir servis sans manquement ; mais
jamais ils ne me conférerent la prophétie. Pourquoi? Parce que je me fondais
sur ce que je pratiquais. Si plus tard, lorsque je rencontrai le Buddha Dipam-
kara, j'obtins la prophétie, c'est que j'avais transcendé toute pratique... »
Et (dans le méme siitra W ) Viéesacinti demande encore a Manjuéri: « La pratique
correcte serait-elle donc I'absence de toute pratique? » La réponse est : «Oui. On
appelle pratique correcte la non-pratique de tous les dharma conditionnés (12>... »
Il 'y avait alors dans I'assemblée un fils-de-dieu nommé Sans-retour (13> qui
dit au Buddha : 4Qu’est-ce que la pratique suivant le(s) dharma, dont parle le
Bhagavat?» Le Buddha répondit au fils-de-dieu : «Pratiquer suivant le(s)
dharma, c'est ne pratiquer aucun de tous les dharma : voila ce que j'appelle la
pratique suivant le(s) dharma. Pourquoi? Si I'on ne pratique aucun de tous les
dharma, on ne différencie pas entre correct et incorrect!w>.. » — Telle est la

O fiil = dhyana.
w : samédhi.
prajna. Derniére des six paramita, dont les cing autres viennent d'étre mention-

nées. D'aprés la Vtiesacinti-brahma-pariprcchd, il nest pas nécessaire de pratiquer les
paramita, pour s'assurer le vryakarana; ou, plus exactement, il faut les pratiquer d'une
fagon qui revienne a ne pas les pratiquer. Gf. ap., 106, n. 1.

w ff : *carya (?).

5] «*J"0na (?). Dharmaraksa : «Ni la science ( #1), ni Pinscience (~

@  : *prapti, *adhigama.

() Ce qui suit est tiré d'un passage ultérieur du méme sttra, T. 586, 11, 46 a.

© Les deux *nimitta (0o*laksana) des dharma dont il est question ici doivent étre la
prise et I'abandon : prise des bons dharma, abandon des mauvais. Cf. sup., 197, n. t

() *Utpadar-nirodha-vikalpa.
p., f14-115.

, T. 586, 111, 49 b-c; déja cité sup.,

<> Cf. sup,, n 5,n. 3.
(U *Avivartin; sup., n 5, n. 5.
(4 JE 'Ffi + le juste et le faux, l'orthodoxe et I'hétérodoxe (*su- et dus- [ou ku-],

samyah et mithya. .. ), etc.

[ ilo b)
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Vvérité transcendante, d'aprés ce texte de sitra. Quant a savoir si I'on obtient la
prophétie en cultivant les pratiques, c'est ce dont nous n'oserions trancher b).

Autre question. — 1l pourrait se trouver quelqu'un pour dire : Pour étre
connus, tous les dharma s’appuient sur ce que nous pensons nous-mémes W.
Si la chose sur laquelle nous méditons est bonne, c’est un mérite <J); si elle est
mauvaise, c'est un péché*); quant & ne méditer ni sur une chose bonne ni
sur une chose mauvaise, (une telle méditation) serait purement nominale*5).
Si quelqu’un disait qu'il convient de méditer sur de bonnes choses, car cela
constitue un ménte, comment répondriez-vous W?

Réponse  — (S'il faut) accéder (au salut) par la méditation de choses méri-
toires, (C'est) sans s'attacher a la lettre*®). C'est comme la lettre (chinoise) ho,
«assembler», formée (des éléments graphiques) yi, «unirjjen, «homme», et
k'eou, «bouche»*9) : cette lettre ne doit pas susciter I'idée ¥10>de «bouches

©~ fr ff éBif> Sfc M- 1l devient de plus en plus prudent.
M — &0 i dj ~0- Traduction mot a mot de cette phase peu claire.
M 2 (ff £f Il ffi  f*- Le mot kouan doit se prendre ici, semble-t-il, au
sens de me(iler sur un objet déterminé

§ A~ flLif, lg, glj Jjt il 8§\ Kia chouo, «dénomination fictive», prafiapti. De
la prajnapti reléve ce qui n'a qu'une existence nominale, par opposition A I'entité réelle,
drawa (jj). Cf- Kosa, trad. La Vallée Poussin, ix, 23a; Mahayana-sitralamkara, éd.
S. Lévi, xviii, 92.

W L'option pour une «chose» bonne implique «différenciation.

(>Ce qui suit ne peut émaner que des Chinois, puisque I'exemple est emprunté &
Iécriture chinoise : il faut donc couper entre et

&ifi -« Wt Dans I'école classique du Dhyana, Ia formule
est que le Buddha (ou Budhldharma) «nvétablit pas de lettres», xfc ‘expres-
sion /p i§| «ne pas s'attacher a la lettre» ( du manuscrit [ici etnon fj]

est une graphie vulgaire de ~ |, cf. sup., 43, n. j, 61, n. 5), est tirée du Lankaval@raj traduit
par Sikcananda (T. 672, v, 611 a), ol elle répond A nitabhinivista, «non attaché au lan-
gage» (éd. Nanjo, 196, cf. sup., 74, n. 4). Ailleurs dans le siitra, on trouve aksara-

samsakta, rendu dans les versions chinoises par 1 f iljj[ ) ou encore an-aksara-patita,
«qui ne tombe pas dans la catégorie de la lettre», que Bodhiruci (T. 671, vi, 55i b) rend
par A JH . les autres versions ayant ifc jifl -jb ~ ~ (T. 670, iv, 506 b; 672,

vi, 615¢). «Le langage (ruta) tombe dans la catégorie de la lettre; le sens (artha) n'y
tombe pas», dit le siitra (éd. Nanjo, 224)

W Dans Iécriture moderne, le caractére  est formé des éléments , <homme»,
— ., «unim, P, «bouche, ce qui suggére I'étymologie suivante (non corroborée du reste,
par la graphie antique du caractére) : «unir les avis de (plusieurs) hommes, d'ol «union,
concorde, assembler», etc.

©) %, ji*. Dans la terminologie classique, ce terme correspond au sanskrit manana ou
manyana, qui désigne lactivité propre du monovijedna (par ex. chez Hiuan-tsang,.
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unies», mais celle du sens (du mot ho, qui est) «assembler» G). — (A votre
question,) nous répondons que toutes les choses dont il vient d'étre parlé :
meéditer sur le bon, le mauvais, le nominal, «assembler», se détacher de la

cf. Lankavatara, éd. Nanjo, 278, i. 1; Siddhi, trad. La Vailée Poussin, 276; Mahayana-
samgraha, trad. Lamotte, p. 17-19). Chez les traducteurs plus anciens, par exemple chez
Gunabhadra des Song, il sert d'équivalent aux mots sanskrits tarkika et anupr:

(Lankavatara), aux termes palis celana et parivimamsana (Samyuk(égama T. 99, xii, 82¢,

xiv, 100 a). Le Ratnakita, dans un passage de la Susth a (trad. D
des Souei, T. 3io, civ, 585 a), emploie  JJ avec ft  , apparemment au sens de
vikalpa.

% ing ¥ - APM <€- U&Ttm Bfte H&Ft-Lide
par¥it étre que le salut ne résulte pas d’un simple «assemblage», d'une addition de «choses
memolres» c'est-: a dire de mérites différenciés, do méme que le sens du caractére ft (le

est ir des éléments graphiques, des lettres ou graphémes,
dont réassemblage» constitue ce caractére (signifiant lui-méme <assemblers).

Le Lankavatara distingue avec force le sens de la lettre : c'est la une des doctrines cen-
trales du entra Dans le passage déja cité (sup., 7/L n. h; éd. Nanj6, 193-194), on lit que
c'est le fait des sots (moha-purusa) d'identifier le langage (ruta) et le sens (artha) : en effet,
le langage comporte ion et destruclion (utpar i), ce qui n'est pas le cas
du sens; le langage tombe dans la catégorie de la lettre, le sens y échappe... Ailleurs
(ibid., 54-i55), le langage est défini comme la «différenciation» (vikalpa, les oppositions

par notre il ination particularisante) portant sur les combinai-
sons de phonémes (vag-aksara-sathyoga-vikalpa) qui, émises au moyen des dents, des joues,
du palais, de Ia langue, des lévres et de la cavits buccale, servent & converser aves autrui
il a pour cause les imprégnations de lpa: hetuka) qui saturent
immémorialement le tréfonds de notre esprit. Le sens se définit, au contraire (le mot artha
ayant ici valeur religieuse et mystique), comme l'intuition personnelle (sva-buddhi), I'instal-
lation dans des domaines d'expérience intime (svarpratyatma-gati-gocara-bhimi-sthana), qui
résultent de la révolution (ou conversion) provoguée dans le tréfonds de I'esprit, 1a ol se
lés iti), par la sapience obtenue grace &
Ielude a la réflexion et a la méditation (sruta-cinta-bhavanarmayya prajna) cultivées dans
la solitude. Cette définition du langage est reprise en ces termes dans les stances du cha-
pitre final, Sagathakam (éd. Nanju 28G; lrad Slksananda T. 672, vi, 627c) :
Tal |
Vaca pravartate nynam sukasyeva vukalpané (]
«D0 & I'action combinée du palais, des levres et de la cavité buccale, et déter-
miné par le vikalpa,
Le langage humain se développe, la vikalpana (jouant un role) pareil & celui du
[perroquet.»

Le Lankavatara ne cesse de répéter que le langage est lié au vikalpa. Ainsi (ibid., 87) le
phonéme (vac) et le vikalpa ne sont ni différents, ni non-différents I'un de I'autre : en effet,
sils étaient différents, le phonéme ne pourrait avoir pour cause le vikalpa, et, siils n'étaient
pas différents, le phonéme ne pourrait exprimer le sens. Cependant il est un sens que les
phonémes (ou les mots, vacano) sont impropres a exprimer : Clest le sens transcendant
(paramartha), celui-ci n'étant accessible que par I'expérience personnelle de la connaissance
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lettre et le reste, tout cela n'est que différenciations dues aux fausses notions
nées de I'esprit méme des étres : il suffit de s'abstenir de la différenciation liée
aux fausses notions de notre propre esprit, pour que le bon, le mauvais, le
nominal, (le sens) d’«assembler», I'idée (des éléments graphiques) eunirs,
«homme» et «bouche», le détachement de la lettre, etc... — pour que tout
cela soit introuvable M. (Quant au mérite qui permet) d'accéder (au salut (*),
mais qui doit étre concu de fagon synthétique comme) le sens d’«assemblers,
(ce mérite) lui-méme (est par dela toute détermination, et il) est, lui aussi,
incomparable et incommensurable W.

sainte (éryor]v%ina pratyatrm—gau gamya) et n'appartenant pas au domaine de la différen-
ciation (na vag-vikalp: o . Ce domaine, en effet (ibid., i43), est
dégagé du dualisme propre 4 la lettre (aksara gati-dvaya-vininnukiam) ... Cf. aussi ibid.,
148, etc.

Le Vajrosamadhi-siitra (T. 378, 371 a; sur cet ouvrage, cf. sup. 54, n. 3) distingue aussi
lettre et sens : «Si tous les dix mille dharman, demande Sariputra, «ne sont que mots et
lettres (gf y5t)’ et siles mots et les lettres ont pour caractére de n'étre pas le sens, si
donc le sens vrai ( jft if§i, *yathartha, cest-a-dire le paramartha) est ineffable,
comment se fait-il que le Tathagata dise la Loi?» A quoi le Buddha répond : «Sije dis la
Loi, Clest parce que, vous autres étres, vous vous trouvez dans le domaine oil se produit le lan-
gage. Ce queje dis, c'est un discours de sens, ce n'est point la lettre ; ce que disent les étres
est un discours de lettre, et mest point le sens. Un discours qui n'est point le sens mest
que vacuité et néant ; des mots qui sont vacuité et néant ne disent rien du sens ; ce qui ne
dit rien du sens n'est que faux discours. ..»

Dans la Vigraha-vyavartani (T. t63t, i36; trad. Tucci, Pre-Dinnaga Texts on Logic from
Chinese sources, I, p. 3), Nagarjuna envisage également le probléme que pose Iinsubstan-
tialité des mots, de ceux-la méme qui servent & dire I'insubstantialité de toutes choses. Si
toutes choses sont sans nature propre (svabhava), les mots aussi, étant compris dans toutes
choses (sarva-dharma), sont dénués de nature propre : et, en effet, ils ne sont que combi-
naisons de causes et de conditions. Mais alors, étant eux-mémes sans nature propre, comment
peuvent-ils servir a établir 'absence de nature propre en toutes choses ?

» *anupalabhya. Cette réplique est bien conforme aux textes cités dans la
note précédente, et selon lesquels les «oppositions» linguistiques ont pour cause la faculté
différenciatrice de notre esprit, le vikalpa (ici Jg ~ ).

w CEB i46, 1 10-11.

@ % ft 0 A+ ifiv'fi RT.ICjj- Sous une forme maladroitement
elliptique, cette phrase semble signifier que le mérite, tel que le concoivent les subitistes,
échappe 2 toute analogie et & toute mensurabilité ( cf. sup., g4, n. 5), et que le
salut ne sobtient pas par une accumulation graduelle de mérites particuliers, de méme
que le sens du caractére  ne résulte pas d'une combinaison analytique, d'un «assem-
blage» mécanique des éléments qui forment ce caractére. D'aprés le Lahkavalara (éd. Nanjo,
189), ce qui transcende toute détermination dualiste est «dégagé de toute mesure» (sarva-

vinivrtta), et ce qui est dégagé de toute mesure «n'est que phonéme», c'est-a-dire pure-
ment nominal (van-métram sampadyate). Mais cette derniére phrase surprend, et la version
de Gunabhadra (T. 670, v, 505¢) repose sur une variante qui semble meilleure : «Ce qui
est dégagé de toute mesure est ineffable» ( —1bjj ft 193] g D1
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Question. — Quelqu'un pourrait dire peut-étre que, bien que les dharma de
la nature de Buddha ne soient pas exempts de péchés 1) ni de félicités 12), car elle
n'est attachée qu’au salut par le Dharma!*), elle comporte cependant d'innom-
brables mérites!4). Par exemple, les trente-deux marques : un tel fruit ne se
peut réaliser qu’apres !5>avoir nécessairement cultivé au complet toutes les
pratiques !°). Et chaque (fruit) est sujet a I'analyse(7). Si (un Buddha) émet
telle ou telle radiance, qui procure aux étres tel ou tel bénéfice, c'est qu'a la
suite de tel ou tel bien qu’il a fait antérieurement, il a obtenu tel ou tel fruit
de sapience. C'est dans leur maturation Ig>que se manifestent les mérites ; c’est
par accumulation qu'ils s'accomplissent : on ne saurait dire que dans une [P j5i 4]
accumulation nouvelle il n'y ait pas de mérite (*). Si I'on posait pareille question,
quelle serait votre réponse?

Réponse respectueuse. — Il est dit dans le VisesacintisGtra : aPratiquat-on le
chemin au cours de mille fois dix mille millions de périodes, il n’en résulte
pour la nature des dharma ni augmentation ni diminution!10).» Et le Vajrasa-
madhi-stitra dit par ailleurs : ttL'absolu (dont on ne peut dire qu’) ainsi-ainsi
contient tous les dharma™lil & Pour peu qu’ils se dégagent de (I'imagination)

H 1]
Qi- W=
®th
W, ffe _ft . fi; ~ i traduction d,ogleuse L'expressionm'est inconnue.
O5-m K £&I*mmMMume* & »,
Le sensparait étre que la nature ou essence de Buddha, la buddhald, bien qu'elle
participe au dualisme opposé des mérites et des péchés — car, sil ne participait pas au
péché, le Buddha ne pourrait accomplir son ceuvre de salut parmi les pécheurs — , est en méme
temps caractérisée par la possession de mérites transcendants, trente-deux laksana, faculté

démettre des radiances (prabh, rami), etc. Mais ces mérites eux-mémes ne sont que
rétribution karmique.

n&%%hh + r t,-gnms, %NS mummE  >§

> ft yf [pour [Fp]. Les mérites ne constituent pas un tout échappant & I'ana-
lyse, aux rrmesuresn ou criteres de I'intelligence discursive, comme le veut le subitisme
totalitaire; les fruits différent, comme different les causes, selon le principe de la «classifi-
cation des actes» ou répartition karmique (karma-vibhanga).

4 ymif Vipaka, la «maturation des actes», se traduit normalement par JS (ou
Jjl le caractére tch'ouen , «pur» — dont la lecture est du reste douteuse — est
sans doute fautif.

M D'aprés les suhitistes, il est vain daccumuler des mérites, d'en ajouter de «nouveaux»
A ceux qu'on Sest acquis précédemment, puisque le salut nous est inné et ne dépend pas de
pratiques graduellement accrues.

(0 Viéesacinti-brahma-paripreehd, trad. Kumarajiva, T. 586, H, 684; déja cité sup., 67,
76, ua. Pour dharmata, on a de nouveauici g: i jg!.

<) Kin kang san-mei king, T. 373, 371«; sup., p. 58, n. a.
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différenciante (due aux) imprégnations de passion (qui résultent) des fausses
notions de notre propre esprit (nées) du triple poison (des passions), et qu'ils
pénétrent le principe de Yainsi-ainsi, tous les étres possédent intégralement
tous les dharma et tous les mérites.

Autre question. — Peut-étre pourrait-on dire que les dharma des Buddha
sont profonds et mystérieux, et comportent des pouvoirs thaumaturgiques (en
vertu desquels les Buddha se livrent & toutes sortes) de métamorphoses P).
Bien que les profanes, (ces étres) inférieurs!2), ne puissent cultiver (pareils
miracles, les Buddha, eux,) par exemple, révelent — d'un seul coup, sans avant
ni aprés!3) — toutes les particularités du sensibledevant les grandes assem-
blées. Et ils énoncent tous les dharma en toutes les langues;5) : c'est la aussi
chose dont les profanes inférieurs sont (in)capables(i). Toutefois, si se manifeste
(ainsi) la grandeur des Buddha, ce n'est que pour faire naitre la ferveur P>.: ce
qui importe, c'est qu'on apprenne (qu'ils possédent) ces mérites!8. A qui vous
interrogerait ainsi, que répondriez-vous?

Autre question. — 1l pourrait se trouver quelqu'un pour dire : C'est en
raison d'une combinaison de conditions causales *) — (combinaison) des (cinq)

(i) f1 m ~ , mot & mot rddhi-bala et nirmana; mais |g (ou plutét |gf 37,
ouencore f$ ) sert aussi a rendre pratikarya, et il peut répondre a rddhi-
praiiharya. Les pratikarya sont les miracles par lesquels les Buddha «ravissents (hr-) I'esprit
des hommes en vue de leur conversion (harana).

M Jb "f : jf, estpour jf, les «gens du commun» (prthag-jana), les profanes qui
ne sont pas encore entrés dans la carriére bouddhique.

P ;ilé — J|$) cest-a-dire de fagon subite. L'idée est peut-étre que ces manifes-
tations subites sont des miracles propres aux Buddha, et que les subitistes se trompent en
attribuant aux profanes la faculté de »révélations» subites.

mw - *sarva-riipa-laksana. On sait que les Buddha se manifestent aux assem-
blées de leurs auditeurs sous les formes les plus diverses, et leur font également apparaitre
toutes les formes sensibles, tous les spectacles qui conviennent.

@ Les Buddha parlent toutes les langues, selon les besoins des auditeurs; ou encore,
selon une exégése plus poussée, leur parole n'est quun son unique (eka-éabda), entendu par
chacune des différeutes catégories d’auditeurs dans sa langue particuliére. Cf. Hbogirin,
s.v. Butsugo, Button.

©i»aL T HE- Une négation manque évidemment devant

A 'm, preman. Phrase peu claire.

E] i1 53 jtfc Ty Le sens parait étre que, si les Buddha accomplissent des
smiracles subits, c'est seulement afin de susciter la ferveur des fidéles et de leur faire
«entendre» — Ceest-a-dire connaitre — , par cet enseignement «en actes >, les mérites résul-
tant des pratiques quiils ont cultivées antérieurement et auxquelles ils doivent leurs pou-
vuirs thaumaturgiques —s ces pratiques dont les subitistes prétendent nier la valeur

'a> mot a mot hetu-pratyaya-samniveia (ou -yoga, etc.), mais 0 ~ est
souvem pour pratyaya seul, ou pour pratitya.
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agrégats, des six entrées, et des douze lieux jusqu’aux dix-huit domaines U) —
qu'illusoirement il y a naissanceCes conditions causales étant écartées,
Iillusion est détruite et I'on ne saurait plus connaitre ni naissances ni morts,
ni allées ni venues L’embryon originel de Tathagata  est éternel et lumi-
neux, immuable et intégral; I'ainsité(6) transcendante est, de nature, réalité et
stabilité : si I'on y cherche allées ou venues, ou qu’ony apercoive par erreur des
morts ou des naissances, (c'est bien a tort, car de telles particularisations y sont)
absolument introuvables (7>

[DEUXIEME MEMORIAL DE MAHAYANA.]

Tout ce que dit votre sujet, avant comme apres, repose entiérement sur les
textes de sutra; ce n'est point mon propre systtme W. S'il s'agissait de mon
propre systéme, celui-ci s'abstient de tout signe de parole, de tout signe de
érenciation due & notre propre e s p rit: et c'est ainsi que je m'y prendrais,
s'agissait d’exposer la vérité absolue (1°).

D'aprés un texte du Saddharmapundarika-sttra(ll)

,cDans tous les domaines de Buddha aux dix points cardinaux,

1l n'y en a pas deux, il n'y en a pas trois : —

Il n'y & qu'wn Véhicule Unique de Buddha,

— Exception faite de ce qu’enseignent les Buddha a titre d’expédient.»

() . tes cing skandha, ou agrégats dont I'assemblage constitue la personnalité illu-
soire; 78 sad-liyatana, les six organes de la connaissance; -f- A IM » dvadaéayatana,
ces mémes organes (dits ayalana internes, adhyatmika), avec leurs objets externes (bahya-
yatana)-, -f- /\ astadaga-chatu, les douze précédents avec les six sortes de connais-
sance (vijnana) qui leur correspondent. On reconnait la formule skandha-dhalv-ayatana.

() Ou «quillusoiremont nait I'existence» (bhava), ~ ~ ‘pj ~ ; mais généralement
cest la naissance (jati, janma) qui est mise en relation avec les skandha-dhatv-ayatana
(cf. Kona, trad. La Vallée Poussin, I, 50, sur levij<ana-dhatu défini comme aappui de la
naissance», janma-nisraya).

iE. S U ' Jenaipas traduit le mot ming qui est de lecture douteuse (~  ?).

"M Hh 5E iir , &yarwyaya (ou samsara) et gamana-agamana.

©® 7{tfa |§£ mala-talhagata-garbha; cf. sup., 116-117.

A H  fij, lathata

OA *0# TEA a:+ $ M~ SE A, 7 56 M N- he réponse
manque; et 1'on ne voit guere sur quoi porte cette «question», si c'en est vraiment une.

~ 71~ Tsong fyt, systéme, thése ou école (secte) : «Ce n'est point le systéme
particulier de ma propre école» (celle du Dhyana subitiste).
—+ g" it fa Csarvibhilapyalaksana-vigata), g ft ] /fa (-soacitta
wwpaAat«ana vigald).
®  NIIA JfH (parméarthasatya), gp fa jifc.
M Trad. Kumarajiva, T. 269, i, 8«; cf. sup., 119, n. 7.

QO\OLE
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Qu'est-ce que cet expédient M? C'est le triple refuge W, ce sont les cing
prohibitions (3, et les dix bonnes ceuvres <> (et toutes les pratiques a partir)
d'un seul hommage oral (5>ou manuel  rendu au(x) Buddha, ou méme d'une
petite inclinaison de téte (7), et ainsi de suite jusqu'aux six paramita : tels sont
les expédients par le moyen desquels les Buddha et les Bodhisattva «attirent
etguident les étres» et les font accéder a la vérité absolue M ; c'est la ce qu’on
appelle expédient.

En effet, la vérité absolue est difficile a comprendre, difficile a pénétrer.
Diaprés la Susthitamati-pariprecha tio, du temps ot le Buddha était en ce monde,
comme le Bodhisattva Manjuérl énoncait la Loi de la vérité absolue, il se trouva
dans I'assemblée cing cents moines qui, I'entendant, ne crurent point a son
enseignement, ne le recurent point, le dénigrérent : alors la terre se déchira,
et ces cing cents moines furent précipités dans I'enfer Avici. C'est ainsi que
chacun a une vue différente de (la délivrance, celle-ci étant pourtant pareille &)
I'eau qui n'a qu'une seule saveur; et il en est de méme de tous les étres :
chacun n’a ni méme savoir, ni méme fagon de voir. Tout comme les arbres et
les plantes médicinales, par le dragon-roi recouverts d'un seul et méme nuage
etarrosés d'une seule et méme pluie, n'en poussent pas moins difféeremment
selon la nature de leurs prédispositions <u) respectives, ainsi :

«Les étres, bien que le Buddha leur préche la Loi d'une seule et unique
[voix(1*>
En obtiennent I'intelligence chacun selon sa catégorie(15).»

US >uPala-

@ ~ 48 ) trimarano.

M , panca-iila.

M -j- |j], deidr-kuiala

H - f > namo buddhaya.

© —.  djt, «joindre les paumes», aiijali.

M & SXijv $£ W- "(E est écrit fi-- Dans les poémes du ms. a555 du Fonds Pel-
liot de la Bibliothéque Nationale (cf. inf., 306 etsuiv.), on trouve plusieurs exemples de 1 (€
(ou encore *(£) pour -(g.

® Sup9p. 119, n. 8.

) paramartha.

@ 11 {E ift ~  >trd. *Vimuktisena et Prajnaruci, T. 34i, 111, i300;trad.
Dharmagupta, dans Ratnakiita, T. 3io, cv, 5870-5880. La citation est assez libre. — Cf. mip.1

@ & $1:cf*p>ad>"+6-
(s) —=~ , ekatabda; cf. Hobhgirin,. ai6-aic, et aup., i50, n. 5.
@ Vers tirés du Vimalakirli-nirdeia, trad. Kuméarajiva, T. 475, i, 5380.
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En effet, leurs prédispositions ne sont pas les mémes; (et ils accédent a la
Vérité absolue chacun a sa maniére,) comme de petites sources s'écoulent dans
le grand océan.

J'ose espérer, Saint Souverain, que, par des expédients appropriés a vos
prédispositions, vous écarterez toute différenciation (liée aux) fausses notions,
afin d’accéder ainsi a cet océan de la Loi qu'est la vérité absolue sansd ualité:
car tel est (le but des) expédients de tous les Buddha.

[Question insérée dans le mémorial.]

Question. — Les trente-sept rubriques de la voie sont-elles nécessaires  ?

Répmse. — D'apres le ler chapitre du Sarva-dkarma-pravrtti-nirdesa (3), il suffit
de se dégager de toute ratiocination différenciante, liée aux fausses notions de
I'esprit, pour se trouver par la méme, automatiquement, muni au complet des
trente-sept rubriques de la voie. 1l a été déja répondu par deux fois a cette
question (4> et voila que vous la posez a nouveau 1Si I'on a saisi le principe (dont
onne peutdire) qu’ «ainsi-ainsi N> (etquine comporte) ni réflexion ni examen <6),
on posséde par la méme tous les dkarma, et I'on peut aussi bien cultiver (les
trente-sept rubriques et autres exercices) que ne pas les cultiver; tant qu'on
n'a pas saisi ce principe W, il est nécessaire de pratiquer les six paramita et les

L pmfé mirm,

jll JE On pourrait comprendre aussi qu'il sollicite du Roi I'autorisation de convertir
ses sujets & la doctrine de Vadvaya-paramértha : cette interprétation serait sans doute mieux
appropriée aux curoons!ances mais la rédaction ne sy préte pas parfaitement.

Xil ap 'iVI?- Taopinfa M IMIC € UPE traduction archaisante
de bodhipaksika-dharma; cf B.E.F.E.-O., XXIV, 108, n. i. 1l s'agit des dharma dont la pra-
tique sert d'sailes)) ou crauxiliaires a Iéveil, a savoir : les quatre aide-mémoire ou themes
de méditation (smrty-upaithéna), les quatre abandons (prahana), les quatre modes d activité
mentale qui rendent apte aux miracles (rdnhi-pada), les cing (tpuissancesn ou facultés spiri-
tuelles (indriya), les cing forces (baia), les sept constituants de I'éveil (bodliy-anga) et
T'octuple chemin saint (aryésténga-mérga).

W Trad. Kumarajiva, T. 650, 7, 754 a-c. En réalité, dans ce passage que résume la cita-
tion, le stlra ne traite que des quatre tmrtyupatihana, des huit mérganga, des cing indriya
et des sept bodhyanga, soit aUsur les 37 bodhipakta. Cf. tup., 60, n h

<) Sup, 60, n. 0, et 85,n. 5.

®iuio S» f®tothata; tup., 58, n. a.

“>% S * 3.

() in ~n % ~ 1l in ID IL SS En général le principe (K gg, letre
rationnel, I'absolu métaphysique) s'oppose au fait (che jjf, le donné empirique, parti-
cularisé, etc.). Clest évidemment par erreur que le mot che est venu ici s associer au mot U
dans I'esprit distrait du scribe.

P %
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trente-sept dharma auxiliaires de I'éveil(lb 1l est dit dans le Vajra-samadhi-siitra
que ttle principe de Yainsi-ainsi comprend tous les dharman Du point de
vue de ce dharma qu’est le principe de Yainsi-ainsi, il n'y a ni culture ni non-
culture.

[Suite et fin du mémorial.]

Voici ce que dit votre sujet, le sramana Mahayana :

Au(x) jour(s) de la soumission de la préfecture de Cha(3), je recus un ordre
gracieux du Roi (bcan-po), qui me faisait chercher au loin aux fins de révéler la
méthode du Dhyana(4). Lorsque je fus arrivé a Lhasa(5), tout le monde me
questionna sur la Loi du Dhyéana; mais, n'étant pas encore instruit des mou-
vements que je devais observer(6), comment eussé-je 0osé me mettre immédia-
tement & enseigner? Par la suite, je fus mandé a KoM, et j'eus a plusieurs
reprises I'honneur d'étre interrogépar Votre Sainte Souveraineté. Puis je

0) ijiij jfi) , équivalent classique de bodhipahika-dharma.
T. 273 371a,- sup., 58, n. a.

Wta fP JHB T 2 0 : chutcde Touen-houang sous la domination tibétaine (787 7).

Wit il # M 7| PI, la «P°rte» du Dhyana.

£ Loso j|| '£ (*La-sa) : cest la graphie de la plupart des textes historiques sur le
Tibet (Tang, cowi a, la; Tong tien, cxc,96; Tong tche, xIi, ala; Tang houei yao, xevu,
16); ou la retrouve dans un ms. dn Fonds Pelliot, n° a555, contenant une lettre écrite par
le gouverneur chinois de Sou-tcheou vers 76a (in/,, 398, . 3). Le Kieou Tang chou, exevi a,
1b, écrit Lo-sie || Jjg. Ces deux caractéres pouvaient se lire *La-sia, mais les lexiques
indiquent aussi, pour fis, une prononciation *sa, la seule que M Karlgren tienne pour
ancienne (Grommata Serica, Stockholm, 19/10, n° 1236); d'aprés le K'ang-hi tseu tien, s. v.
“&, Cest cette lecture *sd qui doit étre adoptée pour le nom chinois de la capitale du Tibet
(| ® , £ U M 35) 11 est possible, comme le suppose Laufer, T.P., XV, 80,
a. 3, que ces transcriptions rendent non pas Lhasa, mais Rasa, »terre des chévres», nom
ancien auquel se substitua plus tard celui, plus relevé, de Lhasa, «terre des dieux» ; cepen-
dant, dans les syllabaires sino-sanskrits, le caractére m rend généralement la (ra étant
rendu par Pj| ; cf. Mochizuki, Bukky® daijiten, /19/11). D'aprés les textes chinois (p. ex. Busheil,
€62), les Tibétains anciens adoraient des divinités caprines. Dans son Voyage au Tibet (Chi-
betta yvki A fE, Kyoto, 1920, 183-i85), M. Aoki Bunkyd rappelle la légende de
la construction de Lhasa par des chévres. [Cf. Addenda, inf., 358]

W jl| [{7, «avancer et s'arréter», mouvements, démarches, conduite a suivre. Ce terme
s'employait sous les T'ang pour désigner des instructions recues de I'Empereur, un décret

P> Ifi], *KAt. La graphie est cursive, mais on retrouve I'élément de gauche de ce carac-
tere au fol. 138 b, 1 i, ainsi que dans un autre ms. du Fonds Pelliot, n° 33g5, fol. 1, et dans
ces deux cas le contexte ne laisse pas de doute sur le déchiffrement. Le t final doit rendre’
un n tibétain,

m 1§ Peur fp-
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fus (r)envoyé a Lhasa, ou je recus I'ordre d'enseigner le Dhyana. Et de nouveau
aTchang-ts'o I1* puis en mission spéciale 12*a Lhasa, pendant plusieurs mois je
fus interrogé en tous sensi3*. Et encore, a Po...-mani4*, vous(5* cherchates
a scruter la source (de ma doctrine) : ce n'est pas en une seule fois (que vous
l'avez examinée)!6* C'est seulement lorsque Votre Majesté eut parfaitement
reconnu I'orthodoxie du systéme de I'école du Dhyana(7* qu’elle me chargea
de commencer, avec Ta-mo-ti, I'enseignement du Dhyana <8*. Mais d'abord vous
m'intimates I'ordre de descendre en tous lieux |9, afin que gens du peuple et
fonctionnaires fussent complétement instruits.

D’autre part, Votre Majesté qui, d’un regard, saisit intégralement la vérité
absolue '10% se rend bien compte de ma décrépitude, de mon manque de lumiéres
et du fait que j'ai beau enseigner, rares sont ceux qui pratiquent selon mon

<~ fé, ‘Tsiangtsa-

(> Topien  jH. La lecture I{y est confirmée par la méme graphie dans un contexte
clair, fol. 155a, 1 3. Pien doit étre fautif pour che jjji , mission* (?).

»asst.firefs.

“ Wi o 1 *B'u9t-.. .-muén. Je ne puis déchiffrer le second caractere; la lecture du
troisiéme nest pas stire non plus. Dans les transcriptions T'ang du tibétain, +ij sert géné-
ralement & rendre le préfixe b- (Lo Tch'ang-p'ei, The Northwestern Dialects. . 186).

®'H;  :J1)%. La personne nest pas spécifiée , mais le mémorialiste ne semble con-
sidérer, dans ce passage, que ses prédications et ses interrogatoires devant le Roi. Plus loin,
toutefois, il déclare avoir gagné a sa doctrine jusqu'a cing mille disciples lorsqu'il enseignait
aa la capitale et en trois autres lieui» (VL 16a, n. a).

@ ~ ity —* < Traduction douteuse. La rédaction se fait de plus en plus négligée
]usqu ‘4 la fin dy manuscrit.

TJ& z%mnmm
Mt M P d N
transcnpuon urdmalre de Dharma, en paruculler dans le nomde Bodhidharma, le patriarche
chinois de la secte du Dhyana, couramment désigné par I'abréviation Ta-mo. Au Japon, les
pélerins de la secte Shingon sont censés voyager «a deux», en compagnie du patriarche Kobo
Daishi ; mais il serait difficile d’admettre ici que le moine Mahayana ait voulu dire que Bodhi-
dharma I'accompagnait pour I'inspirer dans ses tournées de propagande. Dans les textes
historiques, Ta-mo  J|| (Gian Dar-ma) est ie surnom du frére cadet de Khri-goug-Ide-hcan
(Ral-pa-can), qui lui succéda en 838 et fut le dernier représentant dii pouvoir royal effectif
au Tibet, jusqu'en 8ia ; il ne saurait s'agir ici de ce personnage. Du reste, pour des raisons
de rythme, les deux caractéres jll doivent sans doute étre joints au caractére qui les
suit. Ce dernier, écrit ~£, semble devoir se déchiffrer en ft jjS;, comme ci-dessus, p. 15a,
n. 7. Mais I'emploi d'un tel caractére dans une transcription n'est pas normal ; et d'autre
part, si malgré le rythme on le joint au mot suivant, qui est clairement tong |p], il noffre
aucun sens. Le texte est probablement fautif.
Q f$i it M "F fff A 1cest-d-dire sans doute de se rendre, dela capitale,
dans les différentes provinces.
[ie] A aJiMileparamartaa.
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enseignement Si dorénavant il reste des sceptiques, j'ose espérer que Votre
Gréace Céleste rendra un jugement(2).

Par ailleurs, tout ce que j'ai dit, avant comme apreés, n'était congu que pour
répondre aux questions, en me référant aux textes de sdtra; et ce n'était nulle-
ment le vrai systéme de ma méthode de D hyanaM on systéme est sans attribut
de parole, sans attribut de différenciation due & notre propre espritW; c'est
la vérité vraie, qui ne se transmet et ne se confére que par le silence, le chemin
du langage étant coupé M. Si I'on se met a débattre du pour et du contre, du
juste et du faux, il n'en résulte que dispute. Le recueillement est comme
une eau de saveur unigue, mais les vues de chacun sont différentes ; et, alors
qu'intelligences et capacités sont tantot petites et tantot grandes, il serait assu-
rément difficile qu’elles fonctionnassent chez tous de fagon égale(6). Il est tout
particuliéerement a souhaiter que (chacun puisse) pratiquer ce qui lui plait;
ainsi I'on couperait court au personnalisme(7). Pour votre sujet, ce serait la le
comble du bonheur! le comble de la tolérance

Révérencieusement, je présente ce mémorial, pour exposer mes sentiments
et vous en informer. Sous I'empire d'une crainte extréme, tremblement et
sueur(9), votre sujet Mahéayana se sent vraiment terrifié!

OMy e Z&[ue«] on m mma M-~ des deu» doit
étre de trop. H veut dire personnelles — vieillesse, affaiblis-
sement intellectuel — nont pas empeche Ie Roi de reconnaitre, en sa haute sagesse, la
valeur d'une doctrine que Iui, Mahayéna, défend si mal et avec si peu de succes.

® &~ 3aWlIl %>R jH & Uyt :un jugement qui mette fin A la
controverse et confonde les «sceptiques

£ Ou de I'école du Dhyana

W Cf. »up i5i, n.o.

WP > % iS A JR*> 'S fé  W- Gette demiére formule edl das-
sique dans de nor breux textes chinois, canoniques et autres ; elle semble correspondre au
sanskrit »m-va-vada-caryoccheda. Cf. Mochizuki, Bukkyd daijiten, i 360.

MM Mset MM { enifg t o Me M - & Mo dans
les dharma, le «persunnallsme» dand Tes choses, sur le plan omologlque sl ce personna-
lisme est éliminé (dhamuwtairatmya), a plus forte raison se trouvera éliminé le personna-
lisme sur le plan humain, I'opposition entre personnalités humaines illusoires (pudgaia-
nairétmya), et dans le cas particulier entre adeptes des écoles en litige.

G W]E $k” "ZS SE % S 1 Les qualre derniers caractéres ne donnent pas
de sens clair. Jai traduit en corrigeant fa en étant une formule du Lauen yu,
XIX, ni; mais il y a loin de a 581

«  fp, formule exprimant la crainte (P'ei wen yunfou, nodv, 43 o).

; ef. »up,, i5i, n. 8 i55,n.7
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Prosternations redoublées. Dit avec révérence. Mémorial d'information de
Mahayana DJ.

[TROISIEME MEMORIAL DE MAHAYANA]

Concernant I'interprétation de la Loi du Buddha, et la doctrine du Dhyéana
de quiétude, j'ai été honoré de questions a plusieurs reprises successives, et
j'y ai répondu intégralement selon ce qui me reste d'intelligence. Quant a
savoir s'il est nécessaire ou non de cultiver les six paramita et autres bonnes pra-
tiques, c’est un point sur lequel, par votre ordre gracieux, j'ai été examiné de
facon répétée. En méme temps, mes confréres les maitres-moines D) ont, eux
aussi, traité des six paramita et autres bonnes pratiques, (m'accusant) de ne pas
les cultiver moi-méme et de ne pas en enseigner I'exercice a mes disciples et
autres personnes (et prétendant) que mes disciples font de méme dans leurs
études. Et de nouveau il se trouva des gens pour mémorialiser (contre moi).

Mais tout ce que votre sujet enseigne a ses disciples est fondé sur les indi-
cations des textes de sUlra. Des pratiques que je pratique, des méthodes que
j’enseigne a mes disciples, des pratiques que cultivent ceux-ci, de tout cela
je vais présenter, point par point, un exposé au mieux de mon intelligence.

Lorsqu'il s'agit d’étres profanes, dont les forces sont minimes, je me con-
forme au principe des pratiques et nem’oppose nullement aux six paramita 3>
Dans toutes les réponses que j'ai s, avant comme apres, touchant la nécessité
de pratiquer ou de ne point pratiquer ces six paramita et toutes les bonnes pra-
tiques, je me placais au point de vue strict D) de la vérité absolue, selon lequel
il ne saurait étre question (d'un relativisme dualiste tel que I'implique le
dilemme) de pratiquer ou de ne pas pratiquer. Mais, dés lors qu'il s'agit de la
Loi (al'usage) du monde (6), j'enseigne et je fais pratiquer toutes les pratiques
tant qu’elles sont, grandes ou petites, du haut en bas, ne s'agit-il méme que du
triple refuge ou d'un seul veeu émis les paumes jointes DJ.

O I® I fff hJ 188+ Peut-étre ces mois sont-ils plutét le titre du morceau suivant,
qui semble constituer un troisieme mémorial, mais sans les formules protocolaires.

< fifli W Che seng O) fW doit sentendre au sens de «moines ayant la qualité
de maitres»; le terme est. encore courant au Japon. Quant & lean  je I'ai pris comme
synonyme de jj§f. H s'agit des «moines-brahmanes» de I'inde, qui sont «maitres de la Loi»
(cf. 160, n. 3).

P) Ce n'est pas ce qu'il disait pendant la controverse (»up., 76-77, etc.)!

P> #J, terme propre au vocabulaire technique de I'exégése bouddhique chinoise.

9 fa) , lauhrika-dharma, autrement dit la vérité vulgaire ou contingente (»amwrli-
»atya), opposée & la vérité absolue (paramértha-satya).

< L'adhésion au triple refuge (Iridarana-gamana) est dans le Petit Véhicule un des actes
par lesquels on entre dans la communauté bouddhique; le veeu (pranidhana) marque le
début de la carriére du Bodhisattva.

155 b]
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Points enseignés par le maitre Mahayana a ses dlsclplesW

Le sramana Mahayana dit W :

La nature des dharma <3 échappe complétement a toute connaissance d’ordre
verbal™). Que les praticiens du Dhyana regardent I'esprit(5), et, lorsqu’en eux
se lévent des pensées, qu'’ils s'abstiennent de tout examen, de toute réflexion
méme surla non-réflexion! Si, quand se levent des notions de I'esprit, on ne se
fient pas éveillé, si I'on obéit (a ces pensées) pour pratiquer conformément (a
elles), on transmigrera dans les naissances et les morts; si I'on se tient éveillé
et qu'on se garde d'obéir aux fausses notions pour agir, on sera «libéré pensée
par pensée» et I'on se dégagera de tout(7.

Du point de vue de la vérité absolue (8 les Buddha s'abstiennent (de différen-
cier) culture et non-culture (des pratiques) W. C'est lorsqu’il s'agit de la Loi
mondaine (I0) et de purifier I'acte triple fictif(ll), c’est sans appui et sans
attachement (121, qu'il y a lieu de pratiquer les six paramitd et d'observer des
prohibitions telles que celles des Auditeurs, qui sont extérieures, ou celles des
Bodhisattva, qui sont intérieures -13). Ces deux sortes de prohibitions peuvent
servir a supprimer les imprégnations dues au triple poison (14> mais tout ce
qu’on pratique ainsi est vide et discursifet nesertarien (wl. C'est en s'abstenant
tant d'appropriation que d'abandon(l6) qu'il faut cultiver les pratiques.

@flift £ fi PIm * % IE s ¥ B PourR
¢ fi/ ) 0 . Che |p est pour Sakya qui, selon un usage remontant au
\s* siécle, sert de «nom de famille» aux moines chinois, ceux-ci ayant «quitté la famille»
(il pravrajita) laique dans laguelle ils étaient nés pour devenir des «fils du Buddha»,
dont ils adoptent dés lors le «nom de famille» (cf. Hobogirin, 173).
13, dharmatd, une des connotations de I'absolu.
® 3 m %, *abhilapyajvana.
®& g Il % mJ&icf->«P-« et 78.
©* Js# ifc T* & ; cf. sup., 80.
Pour tout ce développement, g sup., 135.
5 J& W Ul 4% paramariha. Cf. sup., 85-86, sur les paramita envisagées des points
de vue opposés de la vérité absolue et de la vérité mondaine.
W Sup., 85, etc.
<> iff RD }£, laulcika-dharma.
sur la purification du triple karman, sup., 88. L'acte est fictif (f|jj, ressortissant aia
prajnapti) du point de vue de la vérité absolue.
A fj ;|f, *apratisthitanabhinivista; sup., 71, n. 5.
<) oravaka-sila, bodhisattvarsila; cf. sup., 87-88, ol Ies épithétes sont inversées.
(*) Des trois Mesa cardinaux (tri-dosa).
(® M dby Pur M M M V' lour vulgaire
® A jiij lige *upadana-prahana : appropriation du bien, abandon du mal, consti-
tuant un dualisme de I'ordre du «graduel»; sup., 137, n
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(Les Buddha) parlent bien des trois mauvaises destinées et (de celles) des
dieux et des hommes W, du Dhyana des hérétiques non-bouddhistes et (de
ceux) des deux Véhicules; (mais c'est seulement) pour en procurer (a leurs
auditeurs) I'intelligence et pour qu'ils ne négligent pas les pratiques conformes
(ade tels enseignements) (sb (En réalité), tous les étres du triple monde ne sont
que phénomeénes issus de leurs propres actes : fantasmes et mirages, métamor-
phoses de I'esprit W.

Celui qui a pénétré la nature de I'ainsité(s), que celui-1a s'asseoie en dhyana!
Mais quiconque ne I'a pas encore pénétrée doit dérouler les textes sacrés,
joindre les paumes, se livrer aux salutations cultuelles, et cultiver le bienni.

W Les trois goti mauvaises et les deux bonnes.

Pl Les textes se i ns des di i les di
qui opposent des exercices mystiques (Yoga, Dhyana, etc.) des bouddhistes a ceux des
non-bouddhistes, ou ceux des deux Véhicules inférieurs i ceux du Grand Véhicule.

P Jfc fj-. Les Buddha, cest-a-dire la tradition canonique,
enseignent la doctrine des cing goti, trois mauvaises et deux bonnes, ol I'on renait respec-
tivement suivant les pratiques, mauvaises ou bonnes, ou selon les actes (karman) auxquels
on s'est livré antérieurement; ils mentionnent aussi diverses variétés de «Dhyana» —
Dhyana non bouddhique, Dhyna des différents Véhicules bouddhiques — qui peuvent conduire
soit & la renaissance dans la destinée des dieux, soit encore & la délivrance, nirvana ou
Mai. Mais de telles doctrines ne s'adressent qu'aux adeptes d'ordre inférieur, dont elles
doivent stimuler I'intelligence et le zéle, afin de les amener d'une part & la compréhension
de la vérité absolue, de l'autre a la sublimation des bonnes pratiques. Jai traduit en cor-
rigeant k'ien jjr en j||, «négliger»; le mot K'ien lui-méme peut avoir du reste le sens de
«(se) relacher», qjj,. Dans la terminologie technique de I'exégése bouddhique chinoise,
Kien signifie «exclure, excepter»; on a vu plus haut (p. 137, n. 3) que le rédacteur de ces
mémoriaux prétait au terme yue une valeur propre & ce méme style particulier des
commentaires d’Abhidharma. Si c'est ce sens qu'il faut attribuer ici a K'icn, et si cette
legon est la bonne, le passage signifierait que, si les Buddha parlent des gali et des diffé-
rents Dhyana canoniques, Cest pour que leurs auditeurs les connaissent bien et n'excluent
pas de leur programme de sanctification les pratiques dont les goti et les Dhyana impliquent
I'utilité. Quant au +gg de <% fy, je I'ai rendu comme si ces deux mots étaient une abré-
viation de I'expression ~ ff

@ it ('miyd) [i§  (manci) £ JX §§ (ittamirmita)’

© A IWI tathata.

w S |S (diplographie fautive) £ ~ (anjali) (vandana) tff || Ckuiala-
carita). Reconnaissance expresse de la nécessité des pratiques pour les débutants, comme
ci-dessus, 88, n. 7. Le terme tchouan king |j| se rencontre fréquemment dans les

emanuscrits de Touen-houang : il ne semble pas y avoir encore le sens, qu'il a actuellement

au Japon, de dérouler rapidement les rouleaux de textes (ou, plus tard, d'en tourner les

feillets «carrés»), pour une lecture sommaire et toute mécanique comportant des mérites

dordre semi-magique analogues a ceux que procurent, au Tibet, les «moulins & priéres».

Un synonyme de tengyd $0 au Japon, est le terme tendoku $K gj, «lire en dérou-

lant», tchouan touen lecture chinoise. Ce terme setrouve déja, en Chine, dans la biographie
QONOLE
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De tous les mérites a cultiver, nul ne I'emporte sur I'enseignement des
rubriques de la Loi du Grand Véhicule, qui procure a autrui I'intelligence,
comme une lampe transmet la flamme a cent et a mille lampes : don de la
Loi  pour le profit de tous les étres. (Mais, quant a moi,) Mahayana, je n'ai fait,
mavie durant, que m'exercer au Dhyana du Grand Véhicule; je ne suis point un
maitredela Loi. Sil’on veut s'instruire des particularités de la Loi (2), qu’on écoute
(le parti adverse, celui) des Brahmanes (qui sont, eux, des) maitres de la Lo*

Ce n'est pas (comme la leur) sur des traités d'exégése(4) que repose ma doc-
trine, @ moi, Mahdyéna; elle s'autorise des indications contenues dans le texte
méme des siitra du Grand Véhicule (> Les exercices que je cultive, moi, Maha-
yéna, se fondent sur la Maha-prajna, le Lanka, le Visesacinti(6> le Ghanavi/iiha,
la Vajracchedika, le Vimalakirti, le Maha-buddhosmsa(7), YAvatamsaka, le Nir-
vana, le Batnakiita, le Samatikranta-samadhi( et autres siitra, que j'ai recus

du taoiste Tchang Ling (citée dans ie P'o sie lauen de Fa-iin, T. 9109, i, i77¢c), oil il
est rapporté que ce personnage avouait un culte a ne d'or et lisait en les déroulant les
«itro bouddhiques». Cette expression semble avoir désigné alors un mode particulier de
lecture des textes de siitra, récités avec une mélopée, par opposition afan p'ai A pli
qui désignait la psalmodie proprement chantée, cette derniére étant réservée aux hymnes ver-
sifiés (cf. Kao seng tchouan, T. 905g, xm, i15b). Voir Hobogirin, s. v. Bombai, 96 a

¢ jij. dharma-dana qui soppose & M M, amisa-dana

H 70, dharma-laksana.

P) Les autrement dit les indiens de Mahayana (pour un Chi-
nois du temps et du milieu du Mahayana, le mot p'o-lomen ne représentait qu'une dési-
gnation vague, indistinctement applicable  tout pandit de I'lnde), sont maitres en fa siang,
en dharma-laksana : leur science consiste a étudier en érudits, analytiquement et classifi-
catoirement, les particularités spécifiques (laksana) des choses connaissables (dharma).
Mahayéna, au contraire, professe le synthétisme transcendantal dont le domaine est la
nature ou essence des choses (fa sing, dharmatd), et qui est le systéme de I'école du Dhyana
(et, en Inde méme, de maintes écoles mahayanistes représentées par les sitra divers dont
se réclame I'école chinoise du Dhyana) : opposition paralléle, sur le plan spéculatif, a celle
que définissent sur le plan pratique les termes gradualisme et subitisme. Fa siang est devenu,
dans le bouddhisme d'expression chinoise, le nom le plus courant de I'école du Vijnapti-
matra, plus connue en Inde sous le nom de Yogécdra; et cette école conservait tant
dattaches avec I'Abhidharma analytique du Petit Véhicule quelle s'exposait tout naturelle-
ment a étre taxée de hinayanisme par des mahéyanistes aussi «avancés» que I'était le
maitre de Touen-houang. Et celui-ci les traitait effectivement d' «adeptes du Petit Véhicule»
(sup., io).

M Sjfc tnfl «commentaires et sastran, I'Ahhidharma,

W Il est parfaitement exact que, dans cette controverse, le parti chinois sappuie surtout
sur les siltra, qui souvent justifient ses théses, tandis que les Hindous sont des scolastiques,
versés dans un Abhidharma qui reste, 4 maints égards, engoncé dans les catégories du
Petit Véhicule.

M Maha-prajna-paramita, Lankavatara, Visesacinli-brahma-pariprecha.

() Le grand Siramgama-siitra, sup., i3, n. 3.

) Restitution hypothétique du titre de la recension de YAjatadatru-kaukrtya-vinodana
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avec foi et mets en pratique M. C'est par des maitres orthodoxes, dont voici
les noms de religion : Kiang-ma, Siao-fou, maitre Tchang, Tchouen-yang,
Ta-fouw, c'est par ces six maitres tous ensemble que m'a été enseignée la
méthode du Dhyana du Grand Véhicule”. Depuis cinquante ou soixante ans
que j'ai entendu la Loi, il m'est arrivé de résider longuement sous les arbres
des foréts montagneuses(d) ; et, depuis que je suis sorti de la famille <> jamais

traduite en chinois par Dharmaraksa en 986 p. C. (T. 627) : ~il iR =
[ij 1®. Cet ouvrage n'a pas été cité au cours de ia controverse; il aurait pourtant toumi
aux subitistes des textes appropriés. Manjusri — ou plus exactement un Sakya-buddha

métamorphique créé par Manjus'i — y expose notamment, au chapitre 1 (8" {$} ~ ,
*Nirmana-buddha-varga, k. a, bogc-k 10 a), comment ia pratique et I'étude des Bodhisattva
consistent & ne rien pratiquer et a ne rien étudier, et comment ils doivent se tenir dans
Pindéterminé (apratisthita). Au chapitre xi, & propos de la pureté originelle de I'esprit (gj,
~ jtp, *Mtda-viéuddha-citia-varga, k. ¢, kak a-ka5 a), le méme Manjusti entreprend
de juslifier un matricide repenti, en invoquant la vacuité dos pensées qui l'ont conduit &
ce crime sans entamer la.pureté fonciére de son esprit : son péché ne I'empéche pas d'étre
admis comme iraniana. Les textes chinois (et japonais) de I'école du Dhyana traitent fré-
quemment de la justification du meurtre.

A ts $EA A fT- 1l faut corriger en A fg A~ ff.

mj e i p a > m + mn a + - «Cou-
page» peu sOr. Le nom d'un des six maitres semble manquer; certains des noms men-
tionnés paraissent bizarres.

£ 0u : irCest avec eux que jai enseigné. «.» (13 jjf A P 12 FA)- Maislautre
interprétation parait plus naturelle : aprés avoir mentionné ses autorités scripturaires, il sé
référe a ses maitres (ou précepteurs, fg , upadhyaya). Dans une inscription votive
de 871, dont quelques caractéres subsistent sur la paroi d’'une des Grottes des Millo Bud-
dha, on lit ceci : ses™ ~ |s) > fg +==; le texlc est tellement fragmentaire qu'il
fest difficile de savoir si j> fg est un nom propre ou si, au contraire, le passage signifie:
a... Que tous les étres soient inondés d'un petit punya... », expression qui serait assez
singuliére (de méme que le nom propre, si cen est un). Cf. Che Yai ~ [cest ainsi
que I'auteur transcrit son nom, au lieu de Che Yen], Touen-houang che che houa siang ti
che UC'M 'S A HkM TE («Chinese Inscriptions in the Caves of Tun-huang»)JcVeng-
tou, 1977, 33 b. Ce recueil d'inscriptions votives, relevées a Touen-houang en 19/13 et 19/1/1,
mia été obligeamment prété par M. Arthur Waley. 11 est assez décevant, les inscriptions
quil reproduit étant trés abimées, beaucoup plus, semble-t-il, que lors du relevé quen
avait fait Pelliot en 1908, et qui est beaucoup plus abondant. Le manuscrit du relevé de
Pelliot se trouve actuellement & Leiden, ol la maison Brill doit I'éditer.

W La résidence au pied des arbres (wricsa-milla) est un des douze modes d'ascése (ihuta).
En Chine, il Ny a guére de foréts que dans les régions montagneuses. Mahayana veut dire
quil a bel et bien cultivé les pratiques d'ascése.

-Ti>effl* 17t : iapravrajya, atitre de novice (irdmanera), est en principe autorisée des
Y'age de sept ou huit ans. Un moine de Touen-houang contemporain de Mahayana, le maitre
de Dhyana Kin-hia chang jen ) 8Urvécut de 775 & 801, commence & étu-
dier le bouddhisme  dix ans (2 la chinoise); a dix-sept ans, il revét le kaséya, et recoit
Yupasampada a vingt aus (biographie inédite, ms. Pelliot 3677). Un siécle plus tard,

6a.

[p 157«
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n'ai thésaurisé les dons que j 'ai recus des fidéles : toujours j'en ai fait a mon
ntégralement don. Tous les matins, je lis (O un rouleau de siitra du Grand
hicule pour le bénéfice des donateurs et de tous les étres; comme le veut la
i mondaine, je brile de I'encens, ne manquant pas de former des veeux
ur la tranquillité de I'univers et le bonheur du peuple, et pour que bientdt
as deviennent Buddha.

Ames disciples croyants, quelque cing mille et plus, qui ont naguére entendu
moi la Loi dans la capitale et en trois autres lieux ainsi qu'a mes disciples
.novices actuels, j'ai appris, tant qu’ils n’étaient pas encore capables de culti-
r le Dhyana, a savoir réciter tout le Lankavatara et tout le Vimalakirti, et &
i réciter tout au long chaque jour(3). Jamais je ne manque, moi, Mahayana,
rsqu'un de ces disciples que j'enseigne vient a m'interroger sur mes vues et
terprétations, de lui enseigner ce champ de mérites qu’est le don, et de lui
(prendre a faire le veeu I*1 d’abandonner, & quicongue les lui demanderait, son
rps, satéte, ses yeux, et tout le nécessaire a I'exception des dix-huit choses(5)...
y en a aussi B>qui, en dehors de la discipline (7Ldes Auditeurs, observent
icore celle des Bodhisattva, et qui pratiquent les douze asceéses (85 mais
i n'en restant pas moins, concurremment et en toute fermeté, attachés a la foi
ins la vérité absolue (9L Ils s'assoient pour cultiver avec zéle(1°) le Dhyana,

aitre Fan ygj ftl fei est entré en religion & sept ans (£j[  ip fu fa), et regoit
issi Yupasampada a vingt ans (éloge daté de g3i, ms. Peiliot 3718). Mahéyana peut donca
rigueur notre agé que d'une drannées, mais la est pour un age
itablement plus avancé. A moins toutefois qu'il ne se vieillisse pour justifier sa «fatigue»
. le peu d'enthousiasme que lui inspire une prolongation de la controverse...

O Litt, «je déroule» (|§) : cest-a-dire qu'il récite en psalmodiant; cf. sup., 15g, n. 6.
) Ou «dans la capitale et dans les trois lieux ci-dessus (mentionnés)»?  Tjr efx fi
t iE IM- %1 sagit évidemment des trois lieux — Ko, Tchang-ts'o et Po-, ..-man —
i Mahayana déclare dans son deuxiéme mémorial (sup., 154-i55) avoir ét mandé par

: Roi, antérieurement a la controverse de Lhasa, qui est «la capitale».

P) Le choix de ces deux siitra est significatif; il ne mentionne pas la Vajracch
pris le pas sur eux, dans I'école du Dhyana, au cours du vin” siécle (sup., n 1, n. 3).

fil Sr: fjj; pranidhana.
10 "j* AV - B sagit des dix-huit objets dont la discipline du Grand Véhicule permet
i possession aux moines; cf. Brahmajéla—sulra trad, de Groot, 69. Ici sinsére un passage
bscur et sans doute corromy 2 A fa ili —=jg§ fl/ eu J§[+ H doit s'agir d'une
swmmandallon faite aux dlsclples de ne pas thésauriser d'objets valant méme une seule

qui

que.
(«) Parmi ses disciples.
« stia.
[ Sfi Bbi dhuta : pratique essentiellement gradualiste et relevant du Véhicule des
-
W jjjl, paramértha.
a) ifé S . vima-
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mais, en méme temps, ils s’exercent longuement aux formules magiques (*)
et, pour le bénéfice de tous les étres, ils quittent la vie de famillerendent
Culte aux Trois Joyaux* déroulent et récitent les textes, cultivent les bonnes
pratiqués.

Et trés nombreux sont ceux qui, tout en s'exercant sans cesse et sans
relache au Dhyana du Grand Véhicule, lequel est dégagé de tout examen
mental(3 et de tout fait objectif particulier”), recourent (également) a la
gnose (5) et, chaque fois qu'ils récitent la grande doctrine (), se I'appro-
prient (7) et témoignent de foi et d'appétence(® a I'égard de la perfection

O PEU ™ inaram.

2 10 %, pravrajya

P A, *avicara, *avitarka. .. (sup., 78, n. 3).

WA g~ gp. ~ peutétre un équivalent ddlambana, et cest ainsi que je I'ai
interprété. En lui assignant la valeur de pratyaya ou pralilya, il faudrait traduire : ttsans
faits particuliers conditionnantn le Dhyana, concu comme un approfondissement de I'absolu
indifférencié. Ou encore, ~ jjfl pourrait signifier simplement «fait, affaires, sans valeur
technique.

9" p. prajna-

¢ s~ M : chaque fois quils lisent des textes (de Piajnarfaramila) portant sur
ce grand «senss (artha) qu'est la prajna.

3 «Prendres un «sensu, I'adopter en niant les autres, c'est, opérer un choix
relativiste contraire a I'absolutisme subitiste; cf. sup., 137, n. 1.

< Sin lo ¥ = 6j]. Ce terme figure a deux reprises dans le texte chinois des veeux pro-
noncés par le moine DI Al au début du Sukhavati-vyiiha (version de Saiighavarman,
T. 360, 3680-3690, 18' et 37" veeux), et il a donné lieu a une abondante exégése dans
les écoles chinoises de Terre Pure; mais on n'en trouve pas I'équivalent dans la recension
sanskrite publiée par Max Muller. Cependant il ne sagit pas ici d'Amitabha et de son
paradis, mais de la prajna-paramila. Or, dans la version chinoise du Mahdyana-samgraha
d'Asanga due & Paramartha (T. 1095, chap, xv, k. b, isaé; cf. Lamotte, La somme du
Grand Véhicule, Louvain, ig38, 11, 181-183), le méme terme apparait a propos des para-
mita, et d'aprés les versions tibétaines il correspond soit & sraddha et hchanda, soit encore
A adhimukti. Du fait de ces deux qualités, lit-on dans ce texte, & savoir lafoi (ou conviction)
et Lappétence & I'égard des du Buddha, le se trouve dans une
éminente pré de pureté (suddhadhyé qui lui permet de «cultiver les six
paramita de facon continue et ininterrompue)), cest-a-dire «sans méme faire effort pour les
pratiquer)), sans pragoya (ou abhoga) — sur le plan de I'automatisme, de ce qu'on appelle
en mystique chrétienne I'oraison continue. Le commentaire de Vasubandhu (trad. Para-
martha, T. 1505, ix, 313b : cette définition est peut-étre due au traducteur, Paramartha)
définit la foi (j'g) comme «la certitude de Pesprit et Pabsence de douté & I'égard de
I'enseignement correct des six paramitan, et I'appétence (&j|) comme «le désir de cultiver ce
dharma (celui des paramita enseignées par le Buddha) auquel on croit». Parmiles cing fagons dé
cultiver les paramita, lit-on ailleurs dans le méme ouvrage (trad. Paramartha, ibid., ia5a;
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de gnose(l). Et aussi, pour les Trois Joyaux et pour étre utiles aux étres, ils ne
sont pas avares de leur vie; trés nombreux sont leurs veeuxW.

Lorsqu'on explique a autrui le sens du nirvana, (il faut se placer a un point
de vue) qui transcende le domaine de toute parole et ratiocination  (Mais
méme s'il s'agit,) selon la Loi mondaine, de prendre refuge dans les Trois
Joyaux et de cultiver le bien de facon graduelle, il est vain d'étudier la lettre,
et cela ne sert & rien non plus : ce qu'il faut apprendre, c'est & cultiver les pra-
tiques ().

Tant qu’on est incapable de s'asseoir en Dhyana, qu'on recoure & la per-

fection de moralité's), aux quatre incommensurableset au reste! Que I'on
cultive les bonnes pratiques, qu'on serve les Trois Joyaux! Les prédications
le tous les siitra et les enseignements des maitres-moines(7), que ceux qui les
entendent les pratiquent selon ce qui leur en est enseigné; qu’ils aient pour seul

f. Lamotte, ibid, 187), la seconde est dite sculture de la conviction» (R6C

V'aprés Hiuan-tsang et le tibétain, achimukii-bhévana)-, selon le commentaire d**Asvabhéva
trad. Hiuan-tsang, T. 598, vu, 4al4; cf. Lamotte, ibid.), cette conviction consiste a étre
convaincu, par lajoi (jg’) et par I'appétence (@f), du saint enseignement du Buddha-, ou,
somme le dit une stance :

aBien quion ne fasse pas effort pour faire le bien,

On est convaincu de I'enseignement du Buddha ;

Associée a la foi et & I'appétence,

Cette prédisposition permet de cultiver constamment sans paresse.»

Cf. aussi Siitralaihkara, xvi, 16; Siddhi, trad. La Vallée Poussin, 3ao, 6ag. Dans la liste
les dharma de bien de Nagarjuna [Vigraha-vyavariant, trad, ch. T. 163r, 16b) figurent
Ate & cote, mais séparément, les termes (j|j et correspondant en  sanskrit (cf.
ohnston, LH. Q., XIV, 11, 319).a prasada et & premati.

O ftx ® U U Uf) prajna-paramita.

Is> 333, pranidhana. Sur les veeux du Bodhisattva, cf. Dutt, Aspects 0/ Mahayana Buddhism,
iondres, ig30, a57-a58.

w *abhilapa-tarka-gocarati-
h*, m* #ff ms & m
Cilu? ffe Selon ce acriticisme», I'étude discursive est donc aussi vaine du point de vue

héorique, ol elle doit céder le pas a lintuition mystique, que du point de vue pratique
[ui doit étre strictement pratique et ne pas s'en tenir aux mots.

5% iUt U sila-paramita.
4O fil )y, les quatre apraména : maitri, learund, mudila, upeksa, bonté infini
ompassion infinie, sympathie infinie, apathie infinie,

ffo ft : mP> i57-n- a
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souci de cultiver ie bien! Et, tant qu’ils sont inaptes au sans-examend), qu’ils
transférent W a tous les étres les mérites acquis ainsi, afin que tous deviennent
Buddha!

Ratification des vrais principes du Grand Véhicule d'Rvkil Surit.

Un rouleau

o §fi o sup. 78 et suiv.
mAof guna-parinatnana.
« Titre final.






DEUXIEME PARTIE.

COMMENTAIRE HISTORIQUE.

De cet ensemble de documents parfois assez obscurs, on peut cependant
tirer un certain nombre d'informations positives qui mériteront un commen-
taire détaillé. Pour situer ces informations dans leur cadre historique, il faudrait
tout d'abord déterminer la date de la controverse : c’est une entreprise ingrate
dans I'état actuel des connaissances sur I'histoire du Tibet et de ses relations
avec la Chine a I'époque des T'ang.

Aprés avoir été appelé de Touen-houang a Lhasa, nous dit Mahayana dans
son deuxiéme mémori

il a passé plusieurs mois & discuter avec le Roi, qui
I'examina sur sa doctrine, et a précher en divers lieux, avec tant de succes
qu'il a gagné a sa cause, comme on I'apprend dans la préface, I'épouse du Roi,
sa tante maternelle, une trentaine de dames noblés, un dignitaire de I'Eglise
tibétaine et des moines éminents dont I'un est un prince vassal, sans compter
des disciples moins illustres dont Mahayana, dans son troisieme mémorial,
estime le nombre & plus de cing mille. 11 est encore chargé de tournées de pro-
pagande en province, auprés du peuple et des fonctionnaires. Toute cette
activité dut occuper Mahayana pendant une année au moins, probablement
davantage, entre son arrivée au Tibet et I'ouverture de la controverse. C'est
en une année chen que le parti indien demande au Roi de frapper d’interdit
I'enseignement de Mahayana, et que celui-ci réclame la convocation d'une
conférence. Son premier mémorial est daté du 170jour d'une 6° lune, et
d'aprés la préface la controverse fut conclue par une décision favorable a Maha-
yana, le isejour de la irelune d'une année siu. De chen au début de siu, la
controverse se prolongea donc plus d’'un an, au maximum deux ans; elle
comporta au moins trois sessions, puisqu’il y a deux séries de questions et
de réponses, et que les questions de la premiére série, numérotées de 1 a 11,
sont réparties en «anciennes » et «nouvelles». Or Mahayana précise dans son
deuxiéme mémorial qu’il fut mandé au Tibet dés la chute de Cha-tcheou,
cest-a-dire de Touen-houang, sous la domination tibétaine.

La date a laquelle cette domination prit fin est bien connue; c'esten 848 ~1

1WOu moins vraisemblablement, en 850 ou 851 (cf. Chavannes, Dix inscriptions
chinoises de I'Asie Centrale, 80; Stein, Sei-india, 1333; Giles, B.S.0.S., VI, iv, 83/ Lo
Tcben-yu, »Biographie de Tcharig Yi-tch'aojj, dans Sine tangtsong k'o S *5? JH jjlj, 19*a,
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qu'un notable chinois de Touen-houang, Tchang Yi-tch’ao profita de
la guerre civile qui s'était déclarée chez les Tibétains, aprés la mort du roi
Gian Dar-ma en 8 4 a, pour grouper les patriotes de sa ville natale et en chasser
les Tibétains. Quant a la prise de Touen-houang par les Tibétains, la date
ne s’en laisse pas fixer de facon sOre; avant de tomber, cette ville se trouvait
déja complétement isolée et n'avait plus de communications avec la Chine,
de sorte qu’on fut mal renseigné en Chine sur les conditions de sa chute et que
les sources chinoises, dont certaines sont pourtant presque contemporaines de

ot avec des additions dans Pingyin kao jIC aH > 1937 D'aprés les manuscrits
Stein n“ 788 et 339g, it M. Giles (B.S.0.S., VII, ni, 566), la reconquéte de
Touen-houang avait eu lieu dés 848. Le n° 788 est un fragment topographique sur Touen-
houang, publié et traduit par M. Giles. 11y est dit (ibid., 550) que la sous-préfecture de
Cheou-tch'ang (in/., 35g-360) fut reconquise par Tchang Yi-tch'ao en 848. Le ms. 33a9, dont
M Wang Tchong-min m'a communiqué une copie, est un fragment historique, rédigé en prose,
d'un style balancé asses pédant, avec beaucoup d'allusions littéraires qui sont expliquées dans
des gloses en petits caractéres sur deux colonnes. Tchang Yi-tch'ao y est désigné comme afeu
T'ancien commissaire du Ho-si» GEE BIf M W W JL)' c'est-a-dire que ce texte fut rédigé, soit
apréslamort de Tchang Yi-tch'ao (87a) s'il faut bien entendre le mot au sens de adéfunt»,
soit tout au moins aprés sa retraite (867). Il y est dit qu'aprés avoir reconquis Touen-houang et
Tsin-tch'ang (Cest-a-dire Cha-tcheou et Koua-cheou) en 848, il envoya a I'Empereur un
rapport qui fut porté a Tch'ang-ngan par Kao Tsin-ta jtj jH Hf et autres en cette méme
année 848, sur quoi 'Empereur conféra & Tchang Yi-tch'ao le titre de président du_ minis-
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tére de la guerre, avec un apanage de 10.000 familles ‘™M if el AL B YRPfIf
mA 4r— Jei A IH i; R ld- [Note en pellls ca:acxer 11fp jlj SE
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A PR LI TIf B eee) Presque toutes les données de ce manuscrit sont en contra-
diction avec celles que Lo Tchen-yu a recueillies dans les sources imprimées pour composer
sa biographie de Tchang Yi-tch'ao : d'aprés ces sources, ce n'est pas du aHo-si», mais de
la Rarnison revenue au devoir» ([jjj ~ jjf) que Tchang aurait été nommé commissaire;
ce nest pas le titre de président du ministére de la guerre, mais bien du ministére des
fonctionnaires (j|f ~ fp] qui lui aurait été conféré, avec un apanage, non de 10,000
mais nominalement de a.000 familles, en réalité de 3oo familles, etc. Toutefois, dans la
préface d'un recueil de poémes a la louange de Tchang Yi-tch'ao, préface rédigée par
Wou-tchen fg JIL durant I'ére Ta-tchong (847-860), Tchang Yi-tch'ao regoit également le
titre de Itie tou che du Ho-si (P. 3554 : jpf "$} jlj; fif Jfr £8); et il en est de méme
dans une notice biographique sur ce méme Wou-tchen fg- J(L, qui sert d'introduction a un
recueil de poémes offerts a ce moine, lors de sa mission a Tch'ang-ngan en 85i, par
diverses personnalités ecclésiastiques et officielles de la capitale (P. 3790 : ijj fiif W

Jti ile iS«! "A)a5a, n. 4). Il semble qu'a Touen-houang méme Tchang Yi-tch'ao ait
été connu comme commissaire du Ho-si, plutot que sous le titre spécial dont la chancellerie
impériale Iavait honoré en 851. [Cf. Addenda, inf., 358-35g, 380.]
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I'événement, n'apportent sur cette date que des données imprécises ou contra-
dictoires.

La poussée tibétaine dans la Chine du Nord-Ouest fut précipitée par la
rébellion de Ngan Lou-cban, qui bouleversa la Chine en 755-756 et mit la
dynastie des T'ang & deux doigts de sa perte; les garnisons chinoises des
confins occidentaux furent rappelées d'urgence dans le centre pour coopérer
a la répression des troubles, et laissérent la voie libre aux incursions des Tibé-
tains(l). En 763, les bordes tibétaines déferlent jusque dans Tch'ang-ngan,
elles I'occupent pendant treize jours(2), y font introniser un empereur «fan-
toche» qui était un frére de la princesse chinoise mariée a leur précédent
Roi W, adoptent un titre d’eére, nomment des fonctionnaires et des ministres,
puis, prises de peur, se retirent précipitamment vers I'Ouest, mais sans pénétrer
dans la région de Touen-houang(d). Sur la grande route de la Sérinde partant
de Lan-tchbeou vers Hami, nous savons que Leang-tcheou (I'actuel Wou-wei
au Kan-sou), a I'Est, tomba en 76~ W ; Yi-tcheou (Factuel Hami au Sin-kiang)

M Dans Tscu, coodi, A8 «, Sseu-ma Kouang décrit I'organisation de la défense des fron-
tieres du Nord-Ouest sous les T'ang jusqu'en 755, I'établissement des commissariats mi
taires (teie tou che), I'envoi annuel, dans les garnisons, de troupes levées au Chan-tong, qui
défrichaient les terres pour assurer leur subsistance; puis il ajoute : «Lors de la rébellion
dé Ngan Lou-chan, toute I'élite de ces troupes fut rappelée a lintérieur; cest ce qu'on
appela les camps mobiles (f§ *|[). On ne Laissa aux frontiéres que des éléments médiocres,
qui furent peu a peu grignotés par les Barbares, de sorte qu'en quelques années plusieurs
dizaines de préfectures (tcheou) du Nord-Ouest furent perdues I'une aprés Iautre; et dans
toute la région située a I'Ouest de Fong-siang et au Nord de Pin-tcheou on croisa scs véle-
ments & gauche» (Cest-a-dire que cette région passa sous la domination des Barbares, en
particulier des Tibétains). Ce passage se retrouve Kieou, cxoxxi A, 9 a, trad. Bushel’, a7
cf. Tang, cexviA, 80. Cf. in/, 300, n. 1.

© Quinze jours, disent les Tou-fan lie tchouan; mais cf. Kieou, xi, 3 h, etinf., 171, n. 3.

P) Le prince de Kouang-wou J||  ]£, Tcheng-hong  ~ , qui fut nommé Empereur
a Tchang-ngan par un général tibétain grace aux bons offices d'un «traitre» chinois, était
un fils de Cheou-li, prince de Kong, et donc un frére de la princesse de Kin-tch'eng et le
propre oncle maternel du souverain régnant alors au Tibet, si celui-ci était un fils de cette
princesse comme on devait se I'imaginer an Tibet (cf. »up., i,n. a). Cf. T'ang, i>o0d, 36, CCXVIA,
Sb; Kieou, xoxvi, 56, exevi A, 9a (trad. Bushell, 476). Dans ce dernier texte Cheou-li est men-
tionné sous un autre de ses titres, celui de prince de Pin~~ J . Sseu-ma, Kouang fait du
prince Tch'eng-hong un petit-fils de Cheou-li, prince do Pin, Tseu, coxui, A9 b.

<) Cf. inf, 171, n. 3.

9 Le commissaire militaire (teie tou che) de P'arrondissement (tao) du Ho-si, qui avait sa
résidence a Leang-tcheou, y résista («pendant plusieurs années», dit Kieou, exevi A, ion,
trad. Bushel), A79) aux Tibétains qui I'assiégeaient; en 76A, se trouvant complétement
isolé, il se sauva & Kan-tcheou, «pour défendre» @ $ cette place, ajoute Tang, ccxviA,
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ne succomba qu'aprés un siége prolongé H), probablement une quinzaine
d'années plus tard. Les stations échelonnées d’Est en Ouest entre ces deux

8b; Kan-tcheou restait donc alors aux mains des Chinois. Tscu, cexxiii, 53 b-bk a, semble
contredire certaines de ces informations, mais non en ce qui concernera date de la chute
de Leang-tcheou, confirmée du reste par le Yuanrho kiun bien tche, x1, aa. Cf.inf., 305, n.

1 Dapres le ms. Stein n° 367, de 886 p. C., publié par M. Haneda (Kogawa hakase
génreki kinm shigaku ckigaku ronsd, Kyoto, 1980, 135) et traduit par M. Giles (A Chinese
geographical text of the Ninth Century, B.S.0.S, VI, 834), Yi-tcheou (qui dépendait au
vin' siécle du Ho-si et faisait donc partie de la Chine propre) serait tombé en 76a. Mais
cette date ne s'accorde guere avec I'histoire officielle, ou le siége de Yi-tcheou est rapporté
en détail & propos de Iarrivée & Tch'ang-ngan, en 781, d'un émissaire envoyé par
Li Yuantchong~ JC > commissaire (tsie tou che) de Yi[-tcheou] ‘{p (Hand), de
Si[-tcheou]  (région de Tourfan) et de Pei-ting jffc J§j (région de Goutchen, Kou-tcheng-
tseu au Nord de Tourfan), et par Kouo Hin  fjfp, commissaire délégué (tsie tou lieou heou
tit 10 47 18) des Quatre Places Fortes (ssou tchen [  : Koutcha, Khotan, Kachgar,
Karachar ou Tokmak), celui que le pélerin Wou-K'ong trouva encore a Koutcha lorsquiil
y passa vers 788 (Chavannes et Lévi, J.As. i8g5, 1l 363). Depuis Iinvasion par les
Tibétains du Kouan-Long ISl (c'est la legon de plusieurs des sources, qu'il faut préférer
& Ho-Long jpf (H — Ho-si et Long-yeou — que donnent les autres sources), c'est-a-dire
du Kouan-nei jfg ptj (Nord du Chen-si, Sud-Est du Kan-sou, Sud du Ning-hia actuels)
et du Longyeou Bg ff (Sud-Ouest du Kan-sou, Nord-Est du Tsing-hai), ces deux
personnages avaient réussi 4 se maintenir dans les territoires quiils gouvernaient;,
mais leurs communications avec la Chine étaient coupées et I'on était sans nouvelles d'eux
depuis plus de dix ans. Clest aprés de multiples tentatives quun de leurs émissaires
réussit a traverser toutes les lignes ouigoures et tibétaines et a gagner Tch'ang-ngan le
so juillet 781. En récompense de leur belle résistance, des promotions furent accordées a
ces fonctionnaires le 96 juillet 781 (texte du décret dans Kieou, xn, éd. Po-na, 7 b, et
Tang houei yao, bxdii, 28 8-29 a). Quinze jours plus tard, le 13 aot, un titre — posthume
celui-ci — fut également décerné a Yuan Kouang-ting ~ % Iff. feu préfet (fseu che), de
Yi-tcheou, dont I'émissaire arrivé du Turkestan avait rapporté la conduite héroique : aprés
un siége de plusieurs années, comme Yi-tcheou se trouvait, faute de vivre et de munitions,
acculé a la reddition, il s'était suicidé aprés avoir tué sa femme et ses enfants, plutot que
de se rendre a I'ennemi (Kieou, xn, 5b, exx, 11 é-12 a, cuboxvu B, 8a; Tang, cxciii, 1 a-b;
Tseu, coxxvii, 206-21 a). Ainsi donc, en 781, Yi-tcheou était déja perdu, et c'est sans doute
de fagon nominale que le commissaire Li Yuan-tchong faisait encore figurer dans son titre
olficiel le nom de cette préfecture. Toutefois, si elle avait résisté plusieurs années aprés la
conquéte du Kouan-nei et du Long-yeou, il est peu vraisemblable que sa chute soit surve-
nue dés 762. Le nom de Yi-tcheou reparait sous I'année 78/l dans un texte de Tseu,
coood, 57 a, traduit par Chavannes dans Stein, Ancient Khotan, 535. H s'agit dans ce texte
des territoires quon avait promis aux Tibétains en paiement de leur aide lors de Ia
rébellion de Tchou Ts'eu au début de cette année (inf, 177, n. 1,182, n.3, 291, n. 1), mais
que "Empereur refusa de leur livrer lorsquiils vinrent les réclamer le 11 aolt 784, D'aprés
Tseu, cétaient les territoires de Yi-tcheou, de Si-tcheou et de Pei-ting (ff
(g) : 'Empereur voulait rappeler en Chine Kouo Hin et Li Yuan-tchong et livrer aux
Tibétains leurs «deux places fortes» (pA ~); il y renonga sur le conseil d'un de ses
ministres. Mais, dans ce texte, est une faute pour  JJg, et les «deux places
fortes» étaient celles de Ngan-si (Koutcha) et de Pei-ting (Goutchen), comme le confirmé
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points extrémes et qui dépendaient toutes du commissariat impérial du Ho-
si0) : Kan-tcheou (l'actuel Tchang-yi), Sou-teheou (I'actuel Tsieou-ts’iuan)

et plus loin, dans le couloir que fertilise le Sou-16, I'casis de Koua-tcheou,
au sud de I'actuel Ngan-si, d'ol la route de Sérinde bifurquait vers le Nord-
Ouest, et celle de Cha-tcheou, le Touen-houang actuel, résistérent plus long-
temps; elles étaient protégées, surtout ces deux derniéres, par leur isolement
méme et par les régions désertiques qui en défendaient I'accés(3). Koua-tcheou

Tang, cxxix, 54 coxviB, 2a ol I'on trouve la legon w que Tseu lui-méme
donne du reste dans la suite du méme texte. 1L semble bien certain qu'en 784 la Chine
ne pouvait plus disposer de Hami; elle avait alors perdu cette place depuis plusieurs
années.

Il'y a dans le Wen yuan ying houa, -cixix, 7 a-10 4 (et aussi Ts'iuan Tang men, cccclxiv,
3a-8 4), une série de lettres adressées par I'Empereur To-tsong, vers 786, a Chang Kie-tsan

& Hi  autres ministres tibétains, et rédigées par Lou Telle, au sujet de la cession
au Tibet des «quatre places fortes» (sseu tchen [)  : Koutcha, Karacbar, Kbotan et
Kachgar) et de Pei-t'ing (Goutchen), promise par la Chine en récompense de la part prise
par les Tibétains & la répression de la révolte de 784.

(© jgf W 1li ® fiii' f°rdé vers 710: cf. R. desRotours, «Les grands fcncllunnalrss des
provinces..», T, A, XXV, 73, Traité des fonctionnaires..., 803,n. 1, 821, n.3;

«Sur lorigine du tsié tou ehe du Ho-siv, Toyd gakulio, XXIII, 1L, février 1936: et inf., 359

P) D'aprés le Yuan-ho kiun hien trho, xi, 3 b, 5b, Kan-tcheou tomba en 766 (9' année
Vong-tai, 1h février-17 décembre 766) et Sou-tcheou la méme année ou au début de
I'année suivante (1" année Ta-li, 17 décembre 766-3 février 767, cf. Kieou, xi, 84, 3).

P Lhistoire officielle rapporte qu'au cours de quelques années, a partir de 758, les
Tibétains avaient conquis dans le Nord-Ouest «plusieurs dizaines de préfectures (tcheou)»
et occupaient tout le territoire a I'Ouest de Fong-siang JK fcfj et au Nord de Pin
(Kieou, cxcviA, 90, trad. Bushell, 475; Tseu, coo, 48 n, smp, 169, n. 1). Il suffit de jeter
un coup doeil sur une carte pour constater I'imprécision de cette indication topographique,
car Fong-siang et Pin se trouvent tous deux dans le Chen-si a une centaine de kilométres
aI'Ouest de Tch'ang-ngan. En 763, lors de leur raid sur Tch'ang-ngan, les Tibétains arri-
verent par le Sud-Est du Kan-sou, s'emparant tout d'abord des tcheou de Ts'in (actuel-
lement T'ien-chouei  7iC au Kan-sou, tout prés du Chen-si, Ouest de Tch'ang-ngan), de
Tchéng  (au Sud du précédent) et de Wei [ff (P'ing-leang ip ygr au Kan-sou, Nord-
Ouest de Tcb'ang-ngan) ; mais, avant de marcher sur Tch'ang-ngan, ils se replierent vers
I'Ouest, traversérent les passes du Long chan | (|j (Ta-tchen kouan  (]j gjj) et occu-
pérent Lan-tcheou [1j j¥j et tout Farrondissement du Long-yeou [ij| afin d'assurer
leurs derriéres. Aprés quoi ils marchérent sur Tch'ang-ngan par King  (King-tch'ouan fég
JI]) et Pin  (sur le fleuve King), descendant la vallée du fleuve King  jpj’ (Kieou, xi,
34, cxeviA, 9fl; Tang, vi, 6a, coxi A, 8a). lls entrérent & Tch'ang-ngan le 18 novem-
bre 763, évacuérent la capitale le 30 (Tseu, coxm, 494-504). En quittant Tch'ang-ngan, ils
retournérent camper au Sud-Est du Kan-sou, dans la région des préfectures (tcheou) de
Vuan Jji( (Tchen-yuan prés de Ping-leang, au Nord-Ouest de Tch'ang-ngan), Houei
“fI* (Tsing-yuan §jif jfj;, plus loin au Nord-Ouest), Tch'eng  (plus au Sud) et Wei fg
Ping-leang) (Kieou, cxcviA, 10 a- Tang, coxvi A, 84; Tseu, coxm, 5i a). A aucun moment




I LE QONCILE CE LHASA

serait tombé qu’en 776 (1> Quant a Touen-houang, on a dans Y Histoire des
\ng un récit, malheureusement sans date, du siége que soutint cette place
nt de se rendre W. Le premier défenseur en fut le préfet légitime [is'eu che),

‘est dit qu'ils aient pénétré dans le Nord-Ouest du Kan-sou, sur la route de Touen-
ang; et Sseu-ma Kouang commet certainement une généralisation abusive lorsqu'il
:end, dans Tseu, coxxin, fi8 a, que dés 763 les Tibétains avaient occupé non seulement
 le territoire du Long-yeou comme le dit T'ang, coxviA, 8a, 13, mais celui du Ho-si,
se trouvaient toutes les localités situées sur la route de Touen-houang & partir de
agtcheou (S I W Ht iife)- Le Tang chou, ccxviA, 8a, est plus exact
quil note qu'en 76/1, ayant occupé (en 76a, cf. in/., 300, n. 1), les préfectures de Ts'in, de
‘eng, de Wei, toutes situées dans le Sud-Est du Kan-sou aux abords du Chen-si, puis
asse de Ta-tchen (au pied des monts Long u m . 4 la frontiére actuelle du Kan-sou
u Chen-si) et les préfectures de Lan j~j (actuel Kao-lan, Lan-tcheou des Ts'ing), de Ho
(méme région), de Chan [EJj (Lo-tou  ~ actuel, Est du Tsing-hai, prés du Kan-sou),
le Tao~ (Lintan [r  Sud de Kao-lan), les Tibétains se trouvérent avoir conquis
_le Long-yeou (Cft Jjt fit 'ET M £7). Méme en 783, dans le traité juré a Ts'ing-
Tei jpj17JG, dans le Sud-Est du Kan-sou, et ol furent délimités les territoires apparte-
t respectivement & la Chine et au Tibet, il n'était pas question de la région du Ho-si,
20uen-houang devait étre une de ces places auxquelles s'appliquaient dans ce traité la
ulation suivante : «Quant aux localités non mentionnées dans le texte du traité juré,
es ol se trouvent des garnisons tibétaines resteront sous la garde des Tibétains, celles
il y a des garnisons chinoises sous la garde des Chinois, chacune des deux parties
servant ce quelle garde actuellement..» (Kieou, cxoxvi B, ab, trad. Bushel!, figg;
I, OMXX, la a; Tang ta tchao ling Iti, cxxix, 10 a).

> Yuarho kiun hien tche, x1, 8a, et 4 sa suite Siu Song (1781-1848), Si yu chouei tao
&d. Houang tchaofan chou yu ti tsong chou, 111, g a. D'aprés le Yuan-ho kiun hien tche,
3b5b, Kan-tcheOu et Sou-tcheou étaient tombés en 766 : la conquéte tibétaine pro-
sa dEst en Ouest, sans doute en raison d'une stratégie qui tendait a couper les
imunications de ces préfectures lointaines avéc la Chine centrale. C'est probablement
r le méme motif que le Long-yeou, situé au Sud-Est du Ho-si, fut attaqué avant le Ho-
7t que invasion s'en fit également d'Est en Ouest.

) Tung, ccxviB, 5ab, trad. Bushel!, 5ii; aussi traduit par Giles, A topogra-
fi fragment from Tun-huang, B. S. O. S., 111, 558. Suivant un procédé familier aux
[riens chinois, ce récit est introduit & titre d'information rétrospective sous I'année 81g,
iropos du ministre tibétain Chang K'i-sin-eul (Ean Khri-sum-rje) qui participa a cette
e au siége de Yen-icheou (actuellement Yen-tche ~ ~ au Ning-hia) : c'est en effet ce
ne personnage qui avait naguére dirigé le siége de Cha-tcheou, mais cCest sous 81g, a
pos du siége de Yen-tcheou, que son nom apparait pour la premiére fois dans les
toires dei Tang. M. L. Giles a cru que cette date se rapportait au siége de Cha-tcheou
uen-houang), ce qui Ta conduit & imaginer une reconquéte tibétaine de Cha-tcheou en
j; autrement dit, comme M. Thomas a cru pouvoir I'inférér de cette interprétation
mée 0.R.A.S., iga7, 8i5, et ig34, g3), Cha-tcheou aurait été repris, vers 80g, par
Chinois aux Tibétains, qui le leur auraient repris & leur tour en 81g. Il n'v a rien de
eil dans les sources chinoises. Le récit de la chute de Touen-houang, introduit
is le Sin Tang chou sous I'année 81g, ne figure ni dans le Kieou Tang chou ni
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TcheouTing 3§ . qui était aussi commissaire impérial [iste tou che) du Ho-si Q).
Le Roi du Tibet campait alors dans les Nan-chan ou Monts du Midi, au Sud
de Touen-houang; il envoya pour attaquer Tcheou Ting un de ses généraux
auquel était réservé un brillant avenir militaire et politique, 2an Khri-sum-rje
(Chang K'i-sin-eul)(?). Tcheou Ting appelle a son aide les Ouigours, qui le
font attendre plus d'une année en vain ; il songe alors a brdler les remparts et
a faire évacuer la ville vers I'Est, mais c'est impossible (3> 1 ne Iui reste plus
qu’a s’organiser pour soutenir un siége. Il confie a I'un de ses officiers un déta-
chement d’élite pour tenter une sortie en quéte d'eau et de fourrage. Cet officier
en profite pour se révolter contre son supérieur, comme il devait souvent arriver
dans ces garnisons lointaines; il étrangle Tcheou Ting et prend en main le
gouvernement de la ville, qu'il va du reste continuer a défendre non sans
tén:

Au bout de huit ans de siége, on réussit a se procurer du blé contre
des piéces de soie, et le pseudo-gouverneur se déclare prét a résister jusqu'a
la mort; mais, deux ans plus tard, la ville est a court de provisions et d’arme-
ments. Aprés avoir obtenu I'assurance que la population ne serait pas emmenée
ailleurs I'usurpateur se rend a 2an Khri-sum-rje, que le Roi du Tibet

dans le Treu tche tong kien. Les auteurs du Sin Tang chou doivent I'avoir tiré d'un rap-
port da a quelque rescapé tel que Song Heng; ils n'ont pas bien su ol le placer chrono-
logiquement, parce que, pour I'épogue de la chute de Touen-houang, les sources officielles
dont il disposaient se rapportaient aux guerres avec le Tibet dans une autre région, située
plus au Sud, vers I'Ouest de Tch'ang-ngan, et qui intéressait plus directement la Chine
centrale et la capitale : ils ne trouvaient rien a dire sur le couloir du Kan-sou occidental.
Clest sans doute pourquoi ce récit fut accroché par eux, de maniére assez artificielle, a la
premiére mention du nom de Chang K'i-sin-eul.

() Le sidge du taie tou che du Ho-si avait été, en effet, en 766, a la suite de la chute de
Leang-tcheou (766, sup., 16g, n. 5). transféré A Cha-tcheou {Tang, ixvu, 6b, Tseu, coxav,
15b). Dans le décret lui décernant un titre posthume en 78a, Tcheou Ting est désigné
comme taie tou che du Ho-si (Kieou, xn, 7 a). Dans l'inscription de Li Tai-pin, gravée en
776 sur une stele des Grottes des Mille Buddha & Touen-houang, il est mentionné sous le
titre de taie tou kouan tch'a tchiou tche che fjf  J|| $8] jg g g 1. Cf. Cha-tcheou wen lou
P H Pi &d. Tsiang Fou (dans Touen-houang che che yi chou @ Wjfi ~ iff
1909), 6a; éd. Lo Tchen-yu (19241), ha; le texte de Iinscription est également reproduit
par Lo Tchen-yu dans Si tch'ouei che K'o lou f} (S jjlj ~ (191¢), ap. Yun-tchouang
teong 11j, 19* et suiv.

W Sur ce personnage, cf. inj., 281 et suiv.

M Toutes les places situées sur la piste rejoignant Touen-houang 4 la Chine étaient alors
aux mains des Tibétains; la retraite vers I'Est était coupée.

M Les Tibétains avaient coutume de détruire les places, chinoises dont ils s'emparaient
et d'emmener tous les éléments valides de la population : les hommes valides étaient enro-
lés de force dans I'armée tibétaine, surtout comme guides, les femmes et les enfants,
réduits a I'esclavage, étaient gardés comme otages. Quant aux malades et aux veillards, ils
étaient abandonnés, estropiés ou massacrés (cf. par ex. Bushell, loc. cit, /175, 500-503).




17A LE OONCILE DE LHASA

nomme & sa place : bien entendu, le nouveau gouverneur tibétain ne tardé
pas a empoisonner son prédécesseur chinois, qui ne lui inspirait aucune con-
fiance. Le siége, ajoute I'Histoire des T'ang, avait duré en tout onze ans : soit,
si I'on récapitule le récit qui est fort clair, un an sous le gouvernement de
Tcheou Ting, puis huit et deux ans — dix ans — sous celui de I'usurpateur.
Or Tcheou Ting mourut, on le sait par ailleurs, entre 776 et 782, probable-
ment en 777. Une inscription gravée sur une stéle érigée en 776 devant les
Grottes des Mille Buddha, a Touen-houang, nous le montre honorant de
sa présence, a titre de gouverneur, la cérémonie de consécration d'une de ces
grottes, aménagée en sanctuaire par un notable local ; et I'inscription, datée
d'une ére chinoise, ne fait aucune allusion aux Tibétains W, D’autre part, en
782, le corps de Tcheou Ting fut restitué aux autorités chinoises par les Tibé-
tains, pour étre enseveli en Chine, avec ceux d'autres fonctionnaires chinois
tombés dans les guerres sino-tibétaines depuis 756, et 'Empereur lui décerna
le titre posthume de Grand Gardien [t'aipad), pour avoir «tenacement défendu
la frontiére occidentale» et étre «mort en terre étrangére, en résistant aux
esclaves barbares» (2). Enfin, un des subordonnés de Tcheou Ting, Song Heng

qui était le fils de Song King ~ un des plus hauts dignitaires et des
plus brillants lettrés de la Cour des T'ang (3 mais qu’on avait relégué en dis-
grace a Touen-houang pour le punir de sa mauvaise conduite (1> revint a la
capitale a la fin de I'année 777 (5), et un des amis de son pére, autre lettré
célebre, rapportait ainsi les circonstances de ce retour dans une inscription
rédigée quelques mois plus tardw :

Song Heng avait été relégué a Cha-tcheou (Touen-houang), ou il était aide de

Inscription de Li Tai-pin, sup., 173, n. 1

M Décret du 29 juin 782, Kieou, xii, 7 a Les corps furent sans doute restitués par les
Tibétains en méme temps que des prisonniers vivants, qu'ils relachérent a cette date en
échange de prisonniers tibétains rendus par la Chine en 779-780 ; ces prisonniers étaient
arrivés 4 Tehang-ngan le 24 mai 786 (Kieou, ibid., 6 b; cf. inf., 183, n. 4).

2 song King (663-737) qui fut ministre de I'administration sous Jouei-tsong,
ministre de la justice et président de la chancellerie sous Hiuan-tsong, etc.

W D'aprés Kieou, xcvi, 7 a-b, Song Heng fut relégué parce quil sétait rendu cou-
pable de concussion; parmi les, fds, de Song King, tous stigmatisés comme de mauvais
sujets adonnés a la boisson et aux jeux de théatre, c'était Iui qui avait, parait-il, trahi I1&
plus scandaleusement I'exemple et les enseignements de son illustre pére.

© u elune de XIl Ta-li, a4 novembre-a3 décembre 778,

() Yen Tchenking  jiL J)p(t 784, cf. Tieu tche tong bien kao yi, xvm, 10 b),
inscription rédigée en avril (ou mai) 778 sur une des faces latérales de la Stele du chemin
de I'de de Song King, Kin tche tsouei pien, xcvii, 3a. L'inscription principale de cette
stele avait été rédigée par Yen Tchen-K'ing dés 770-772, et le début de I'inscription latérale un
peu plus tard ; mais certaines circonstances avaient retardé la gravure de cette derniére.
Elle nétait pas encore gravée au début de 778, et Yen Tchen-k'ing en profita pour y ajouter
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:camp(2); lorsque les confins du Nord-Ouest, Ho-si et Long-yeou(i], échappérent
anotre garde, il se distingua contre les Tibétains@ et fut promu, pour ses services
militaires, aux charges de secrétaire du ministére des travaux, de censeur... (t)
et de maréchal de I'armée mobile® du commissariat militaire du Ho-si. Avec le
commissaire militaire, Tcheou Ting, il garda Touen-houang pendant a peine plus
de dix ans(6), et fut alors nommé vice-président du censorat et conseiller ordinaire(7).
Mais, avant que le décret de nomination ne lui fGt parvenu, les Tibétains assi
la ville; se trouvant a court d'armes et de fleches, celle-ci tomba au pouvoir des
brigands. Or les Tibétains avaient naguére entendu parler des vertus illustres de
son pére, etils dirent alors : «Le Fils du Ciel des T’ang est notre oncle-beau-pére,

«et le pere de Song Heng fut un de ses sages ministres. Le voici, victime d’un sort
contraire : comment donc le garderions-nous prisonnier ?» Et ils le renvoyérent
en lui donnant des bétes de somme et des chevaux(g), En décembre 777, il réussit
A revenir, avec deux cents cavaliers et toute sa maisonnée : fait inou, qui provoqua
I'admiration de tous les gens de bien(9). L'Empereur, voulant lui accorder une
récompense exceptionnelle, I'autorisa & attendre la promulgation des édits a la
porte latérale (k=

Daprés ce texte, rédigé presque immédiatement aprés I'événement par un
trés haut fonctionnaire de I'administration centrale 41>, dont le témoignage a

un passage ot il commémorait la belle conduite du fds de Song King a la frontiére et sa
réhabilitation & la cour impériale aprés son retour de Touen-liouang : aprés quoi I'inscrip-
tion fut aussitot gravée (cf. les commentaires du Kin che tsnuei pien).

< Ttan tsojong mou A

« Ho-Long fpf IH-
e eftUf i 0* pourrait quil servit d é entre Tibétains
et Chinois, ou d'introducteur des délégations tibétaines aupres des autorités chinoises. Mais
kiai doit avoir ici le méme sens que dans keng kiai Jjfif

.8 W Lacune.
Ou : des garnisons mobiles. Ho-¢i tsie tou hing kiun sseu ma fpj W fii jfé ff
1TTM-
e +

() Tehong tehieng tchang che 4% iS ~ = Ce dernier titré de Song Heng est com-
plété, dans les tableaux généalogiques du Tang chou, i.xxvA, /ion, sous la forme sui-
vante : kien kiao tso tan K'i tch'ang che £ ~ , conseiller ordinaire, de

' gauche a titre honoraire.

(>Ou des chameaux et des chevaux, interprétation plus probable (f'o ma
%) Admiration pour I'exploit de Song Heng, et aussi pour la magnanimité exceptionnelle
des barbares tibétains
Tai tche yu Ito men fijp ~j ift 3 PY)-. Diaprés un décret du a3 mai 777, cest &

: cette porte que se tenaient certains fonctionnaires qui, dés cette date, furent autorisés a
présenter personnellement a I'Empereur des rapports ou des discussions sur les affaires en
cours (Tang, vi, 9a)

1.1 () Lorsquil rédigeait cette inscription, Yen Tchen-King était président du ministére des
fonctionnaires (U pou chang chou  pR fpl
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drautant plus de poids qu’il avait été un ami intime du pére de I'intéressé, il
semblerait que la chute de Touen-houang fOt survenue dés 777, aprés un
siege de dix ans et plus, soutenu par Tcheou Ting. Mais ce document est
contredit tant par le récit de YHistoire des T'ang, dont le témoignage a bien
aussi sa valeur, que par I'inscription des Grottes des Mille Buddha. Si Tcheou
Ting et Song Heng «gardérent»> Touen-houang pendant dix ans, ce ne fut
peut-étre que contre les incursions tibétaines, qui durent étre fréquentes,
avant I'investissement complet de la place; du reste I'expression «garder» (It
peut avoir simplement en chinois le sens de «veiller sur, gouverner»; et
parla «chute» dé la ville au pouvoir des «brigands»  Song Heng, dans les
récits qu’il fit & son retour en Chine, n’entendait peut-étre que la chute de
son collégue, le gouverneur officiel, Tcheou Ting, et la prise du pouvoir par

un officier subordonné, sans doute un aventurier local, plus ou moins métissé,
qu'un pur Chinois comme Song Heng, hautement apparenté a la Cour, pou-
vait considérer comme un simple «brigands, terme que les Chinois appliquent
généralement & leurs ennemis (3>

Tout peu satisfaisants que soient ces documents, et en attendant qu’on en
signale de meilleurs, I'hypothése la moins invraisemblable est que Tcheou Ting
mourut en 777, et que Touen-houang tomba définitivement aux mains des

Pao cheou
« Weitso schien % lig

M L'usurpateur sappelait lien Tch'ao [|[j ~Jj. Dans un fragment ms. de Touen-houang,
* 308 du Fonds Pelliot, il est question d'un certain Yen de T'aiyuan ~ Jji  qui
était «préposé aux tribus» et «commissaire du Ho-si» sous le régime tibétain (~ ig| (39
fit BT W tl iS! ) T'ai-yuan est vraisemblablement la région du chef-lieu actuel du
Ohan-si. Les termes de pou lo che et de taie tou sont empruntés a la titulature administra-
tive chinoise que les Tibétains avaient en grande partie reprise pour leur compte, du moins
dans la région de Touen-houang; mais peut-étre les textes chinois ne recourent-ils parfois, a
ces titres chinois que pour rendre des titres tibétains approximativement équivalents,
comme c'est le cas dans I'inscription bilingue de 8aa, ol des titres purement tibétains
sont traduits selon une nomenclature purement chinoise. La charge de péu lo che était atta-
chée & celle de taie tou che du Ho-si; le pou lo che devait a I'origine controler les tribus
ouigoures et autres, qui nomadisaient dans la région de Leang-tcheou et de Kan-tcheou
(cf. Iwasa, Toyd gakuho, XXIII, 11, afta). Le ms. 8a8i, rédigé par des moines bouddhistes
chinois, apparemment des Grottes des Mille Buddha, auxquelles il est fait allusion, con-
tient un éloge de ce Yen : il y est présenté comme un administrateur, fort populaire, et
dont la bonne réputation était parvenue jusqu'a la «Courcéleste» (du Tibet); le manuscrit
semble se rapporter aux cérémonies bouddhiques accomplies par sa femme et ses filles a
I'occasion d'un voyage qu'il avait entrepris avec son fils pour se rendre ala Cour du Tibet,
aupres du Roi. 11 est impossible que ce Yen soit le Yen Tch'ao du siége de Touen-houang,
lequel fut destitué par les Tibétains dés la chute de la Ville; ce texte indique tout au

moins quune famille Yen compta & Touen-houang des administrateurs ralliés au Tibet.*
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Tibétains dix ans plus tard, en 787 M. Et si la controverse eut lieu de chen
au début de siu, ce lut plutdt, parmi les dates correspondant a ces rubriques
cycliques, de 792 au début de 794, que de 780 au début de 782. Mahayana
aurait quitté Touen-houang vers 787 ou 788, et séjourné au Tibet trois ou
quatre ans avant la controverse, ce qui ne cadrerait pas mal avec les données
fournies par notre manuscrit.

M Dans sa Biographie de Tchang Yi-tch'ao (cf. sup., 167, n. 1), Lo Tchen-yu aboutit pour
la chute de Touen-houang  la date de 785, mais il me semble avoir négligé par inadver-
tance les deux derniéres années du siége. D'aprés le jSforrsou tong tche, éd. 1786, ni,
99b, Cha-tcheou fut complétement perdu a partir de I'ére Tcheng-yuan (785-80/1) (  ¥¢
18 lii 06 méme date dans le Tou che fang yu hi yao de Kou Tsou-yu
(xvn" siecle), éd. 1901, vi, 31 a Siu Song, dans son Si yu chouei tao hi, ni, 190, donne
781, et Cest la date qu'ont adoptée M. Giles (J.R.A.S., 191/1, 705) et & sa suite M. Tho-
mas {ibid., 1934, 86), de méme que M. Che Yai (Chinese Inscriptions. . , Préface, 166)
Cette date est indiquée sans référence; Lo Tchen-yu déclare ignorer de quelle source a pu
la tirer le bon érudit qu'était Siu Song. Mais cette source est évidemment le Yuan-ho kiun
hien tou tche (x1, 7b), ouvrage achevé entre 813 et 8i5 (cf. des Rotours, Traité des
Examens, 10a), et dont la documentation est en général de bon aloi. [CF. inf., 35g-360.]

En somme, il ressort de la discordance des sources qu'on n'était pas bien informé en
Chine de la chute définitive de Cha-tcheou, méme a une époque proche de I'événement.

Dans la Stéle de la famille Ti (C. fic $]), qui doit dater d'environ 870-880 (c'est
alors que Wou-tchen jap J|L composa I'éloge d'un portrait du méme personnage, ms. 3765
du Fonds Pelliot, cf. Lo Tchen-yu, Mo kao Kou che chepi lon A ~ ~ ifj &  $8, i3,
dans Notes d'archéologie, fase. 71 du Tongfang wen kou  fj Jjj[, Chang-hai, Com-
mercial Press, 1933) et célebre la fondation d'une des Grottes des Mille Buddha par un
moine de la famille Ti, famille établie & Touen-houang depuis plusieurs générations, il est
question du grand-pére de ce moine, qui était militaire et avait pris part au «redresse-
ment de la crise de I'Etat & Fong-tienn (/£ S JH ~ * Chortcheou wen lou, éd.
Tsiang, ai b, éd. Lo, i30). Or Fong-tien (actuellement K'ien jiffE au Chen-si, a 70 km.
au Nord-Ouest de Tch'ang-ngan) est la localité o se réfugia To-tsong lors de la rébellion
de Li Hi-lie et de Tchou Ts'eu ~ JI[(, et ol il fut assiégé, en 783-78/1. Dans
son commentaire de I'inscription, Tsiang Fou conclut de ce passage qu'en 781 Touen-
houang se défendait encore si bien que les officiers locaux pouvaient se porter au secours
de I'Empereur de Chine. Mais cette conclusion est forcée, car il est fort possible qua cette
date le grand-pére du moine Ti ait été absent de sa ville d'origine; d'autre part, on sait
que les Tibétains envoyérent alors au secours de To-tsong des forces considérables, qui
remportérent une victoire éclatante sur les rebelles, en coopération avec une des armées chi-
i yales, le 3 mai 78/L (Kteou, exevi B, 3b, trad. Bushell, J.R. AS., 1880, 491; Ts'6,
18 a-b; Tseu, coxxx, 5a0); et parmi ces forces pouvaient se trouver des contin-
is provenant des régions conquises.

Dans la biographie d'un autre moine de Touen-houang, So Yi-picn fis A , mort en
869 (ms. Pelliot édité par Tsiang Fou, Cha-tcheou wen-lou, 10 0-13 b; éd. Lo Tchen-yu,
170-30 a; ms. Stein publié par Yabuki, Meisha youn, pl. noody, 4, et Kaisetou, oh1 et
suiv.; le ms. Pelliot aoai en contient une autre copie fragmentaire; ce moine a lui aussi
son éloge par Wou-tchen ifE JJL, ms. Pelliot, 4660, 20' texte), il est question de son
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De toute fagon, la controverse dut se tenir avant 797, sous les auspices du
Roi que les sources chinoises font régner de 755 a 797, et qu’on a toutes
lés raisons d’identifier au Khri-sron-lde-bcan de la tradition tibétaine (1> celui
dont Bu-ston fait également le président du débat. Car enfin, pour revenir a
de la controverse

Bu-ston, les divergences qu’on peut relever entre son r
et celui qu’en présente le manuscrit chinois n'ont rien que d'asséz explicable.
La principale de ces divergences porte sur le résultat de la conférence : d'aprés
Bu-ston, le Roi se serait prononcé contre les Chinois ; d’aprés notre manuscrit,
il les aurait autorisés & poursuivre leur propagande au Tibet. C'est du moins
ce qu'affirme le préfacier du dossier chinois de la controverse, qui précise méme
le jour ou fut rendue la sentence royale. Mais on notera que le texte de I'édit,
tel qu’il le cite, ne condamne nullement la doctrine adverse.

D'autre part, a lire cette préface et les mémoriaux de Mahayana, on a I'im-
pression bien nette que le maitre chinois se tient dés le début, puis de fagon
toujours plus marquée, sur la défensive. Ce n’est pas lui qui pose les questions ;
ce sont les représentants de I'Inde. Il est vrai que c'est lui qui leur a demandé
de les poser; mais c’'est qu’il s’y était vu contraint par les accusations qu’ils
portaient contre lui auprés du Roi. C’est lui qui se justifie ; ce ne sont pas eux.

grand-pére, So Fong-tchcn , qui se distingua par sa bravoure lors du siége de
Touen-houang -en Ta-li» (77<779) (= H A MTt )8 M- sE 71 Je W M

etc) Le Pore de ce méme moine,
So Ting-kouo 57 (j* IH , mort en 81a, sétait relire de la vie publique sous I'occupation
libétainc et, pour dire quil avait mené la vie d'un sage bouddhiste, le biographe le qua-
lifie de aSage du Grand Véhicule d'Eveil Subit» (f 1 fg- ~ ~ qU), ce qui montre &
quel point le -subitisme» était alors répandu a Touen-houang. De méme, dans I'éloge en
vers (ms. Pelliot, n° 4640), d'un moine nommé Fa-siu . qui, avant dentrer en
religion, avait guerroyé dans I'armée de Tchang Yi-tch'ao vers 848, on dit que -par Iéveil
sublt il guitta le monde et, cherchant un maitre éminent, se fit couper les gheveux», etc.
F][*]«om«m»o&uflls« mmm (ﬂ
M Giles a rélevé dans un manuscrit de Londres (S(EII’\ 5869, B.S.0.S.7IX, 21) une-
date de la 4e lune de la 8" année Kien-tchong, soit 787 puisque cette ére commence en
780. Mais Kien-tchong ne dura que jusqu'en 784 : cette datation laisse donc & supposer
quen mai 787 Touen-houang avait perdu contact, depuis au moins trois ans, avec le reste
de la Chine, mais qu'on n'y était pas encore accoutumé au régime tibétain, car en ce der-
nier cas on aurait employé une simple datation cyclique, comme dans les autres manuscrits
de I'époque tibétaine. Quant au colophon de hi-sseu, signalé par M. Giles (Stein 3485,
ibid, sa) dans un autre manuscrit qui, d'aprés son mode de datation, date bien de la
domination tibétaine, et ou il est question de «I'Etat tombé dans le désordre», il peut
sagir soit de 789 et de la chute de Touen-houang, soit de 84g et des guerres civiles qui
accompagnérent la reconquéte de Tchang Yi-Ich'ao,
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Dans son premier mémorial, Mahayana prie instamment le Roi de mettre fin
4 la controverse, qui compromet I'unité de la communauté bouddhique; il
invoque son grand age, et aussi, Non sans une ironie naive, son systéme de
mystique «muette» qui est loin de I'incliner aux joutes oratoires; il veut se
faire remplacer par des disciples. Plus tard au cours de la controverse, dans
son deuxieme mémorial, il réitére ses jérémiades sur sa vieillesse et sur I'inanité
des disputes doctrinales. Il rappelle comment c'est le Roi lui-méme qui I'a
mandé au Tibet pour y enseigner le Dhyana, comment le Roi a pu se convaincre,
bien avant la controverse, de I'orthodoxie de sa doctrine, comment il I'avait
autorisé formellement & la propager. Qu
tence favorable, afin de couper court au schisme ! Que chacun soit autorisé a
pratiquer impartialement ce qui lui plait! Le troisiéme mémorial est un pl.
doyer pro domo, oli se précise expressément la position tout apologétique de
Mahayana. Ily mentionne sans ambages les attaques personnelles dirigées contre
lui par ses adversaires, et s'efforce de les réfuter pied a pied. Il s'abrite derriere
I'autorité des textes canoniques et celle des maitres qualifiés qu’il a eus en
Chiné, tout en se défendant d'étre lui-méme un «maitre de la Loi» et en
rité de ses adversaires en matiere de scolastique discur-
sive. La fin du mémorial est une longue justification de la moralité de sa vie
C'est bien a tort qu’on I'inculpe de quiétisme.

En somme, Mahayana ne nous apparait guére en brillante posture. Il est
clair que I'offensive appartenait au parti indien, et cela dés I'origine de la
controverse : sur ce point, les deux versions de la controverse sont du reste

rende donc promptement une sen-

convenant de la supé

et de son enseignemen

d’accord. D'aprés la préface du manuscrit, elle fut motivée par les dénonciations
calomnieuses que formulérent contre Mahayana les maitres indiens, jaloux de

son succés. Bu-ston présente leur hostilité comme une réaction contre I'influence

croissante des maitres chinois, qui avaient gagné a leur cause la majorité des
bouddhistes tibétains : WEt il y eut lutte», ajoute-t-il. Cette lutte ne fut pas
qu'une pacifique dispute entre «théologiens». D'autres passions étaient en
jeu. Bu-ston parle de menaces d’assassinat (=, puis de suicides parmi les adhé-
rents de Mahayana, suicides qu'il attribue au désespoir de la défaite, tandis
que le préfacier chinois, qui mentionne également ces suicides, les glorifie
comme les hauts faits de néophytes fanatisés, résolus a sacrifier leur vie pour
protester — a la chinoise — contre la «cabale» politique dont on menagait les
champions de leur foi. En effet, précise-t-il, et son témoignage est ici d'un
intérét particulier, les adversaires de Mahayana intriguaient pour exciter contre

W Le Irait final des bouchers chinois qui viennent étriper Kamalasila (sup., 11) est une
pieuse addition destinée & conférer au maitre indien I'auréole du martyr.
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lui un clan des «grands du royaume», une coterie de ministres tibétains dont
ils se promettaient d’exploiter a leurs fins propres I'esprit de parti.

C'est la un aspect de I’événement dont ne soufflent mot ni Bu-ston, ni les
autres chroniqueurs tibétains, tous écrivains ecclésiastiques. Il n'en est pas
moins trés probable qu’a cette affaire religieuse la politique ne resta pas étran-
gére M ; et I’'on peut méme penser que les protagonistes de la controverse, tant
indiens que chinois, loin d'étre de purs esprits comme le laisserait croire le
dossier sanskrit, n’échappaient pas eux-mémes a certaines préventions natio-

nales. La préface du dossier chinois ne doit pas mentir sur ce point.

Le Tibet était alors a I'apogée de I'explosive, de I'éphémére flambée d'impé-
rialisme qui marqua son entrée dans la grande histoire. L'ivresse d'une pre-
miere gorgée de civilisation est montée a la téte de ces montagnards vétus de
peaux; au galop des chevaux que leur fournissent leurs sujets mongols, tout
caparaconnés de cottes de mailles métalliques qu’ils ont empruntées a I'lran
et qui les couvrent de la téte aux pieds, ils déferlent dans les vallées et les
plaines de I'Asie. L’Empire des T’ang est a la mesure de leur appétit. Vingt ou

trente ans plus t6t, ils en ont violé lamétropole ; ils en occupent toute la frange
occidentale.
Haut le pays, pure la terre :
Ils descendent aux vallées du Tibet...
L’empire des hommes, ouvrage des dieux,
S’agrandit a I'illimité ;
Et des pays avec leurs peuples
Le Tibet fait la capitale(®).

W M. Tachibana pense méme que les motifs politiques y jouérent un role prédominant;
et, bien quil ne conndt pas le témoignage du manuscrit de Touen-houang, il pressenlait
dés ig36 que Mahayana fut victime du parti anti-chinois qui avait pris le dessus & la Cour
du Tibet («Introduction & I'histoire du bouddhisme tibétain», dans Gendai bukkyd, CXIX,
55, CXXV, 3i).

Chronique de Touen-houang, trad. Toussaint, dans Bacot..., Documents..., i5i.
Lors des audiences impériales, au milieu du via' siécle, les Tibétains avaient la préséance
sur tous les autres barbares. En 753, un ambassadeur japonais protesta parce que, dans
une audience 4 la salle Han-yuan du palais P'ong-lai 3~ ~ @ ~ % J§; (sur lequel,
cf. des Rotours, Traité des fonctionnaires, 335), on lui avait assigné une place inférieure a
celle du représentant de la Corée (Siila). Un général chinois intervint et le fit placer au-
dessus du Siila. Avant comme aprés, la premiére place, a la droite (Ouest) de I'Empereur,
revenait au Tibet. Les Turcs n'étaient pas représentés, probablement en raison des évé-
nements politiques qui se déroulaient alors au Turkestan (défaite du général coréen Kao
Sien-tche prés de Tachkend, 75i). Avant I'intervention en faveur du Japon, la disposition
des délégations barbares a cette audience était la suivante :

Tibet. Corée.

Arabes, =t
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L’humeur brutale de ces reitres des hauts plateaux, leur arrogance, mélée
d’une certaine crainte rusée, a I'égard des Chinois civilisés de plaine, qui ont la
faiblesse de les méler a leurs querelles intestines, sont sensibles dans les docu-
ments diplomatiques que citent pour cette époque les historiens chinois O).
Mahayana avait été mandé a Lhasa de force ; c’était en fait un prisonnier. Les

Elle fut ensuite :

Tibet. Japon.

Ouest  Corge.  Arabes,

(Shoku Nihongi, xix, 30" jour de la 17 lune de la 6' année Tempyd-shoho.) [CF. inf, 360.]

©) Et méme dans leurs appréciations de meeurs libétaines, dont I'accent rappelle celui de
Tacite sur les Germains, admiratif par aulo-critique : »Dans les combats, les troupes de
larriére mavancent que lorsque toutes celles de I'avant ont péri. Hommes et chevaux sont
révétus de cottes de mailles (§~ fp, encore portées récemment par fantassins et cava-
liers au Tibet, photographies dans Waddell, Lhasa and its Mysteries, 168, 172; il y en a de
beaux spécimens au Royal Scottish Museum d'Edimbourg), d'une fabrication raffinée et qui
les recouvrent entiérement, ne laissant libres que les deux yeux lls sont sévéres et
stricts dans P'application des lois; dans les délibérations ils partent du bas (des inférieurs
aux supérieurs), et ne mettent é exécution que ce qui est reconnu utile par les hommes (par
le peuple) : cest ce qui fait leur force et leur constance. Ils respectent les adultes (ou les
forts), et méprisent les vieillards; la meére s'incline devant le fils, le fils I'emporte sur le
pére; pour entrer ou sortir, les jeunes passent devant les vieu. lls honorent la mort é la
guerre, et abhorrent la mort de maladie; le plus haut rang appartient a ceux qui, de géné-
ration en génération, périssent en combattant... Quant aux vaincus qui prennent la fuite,
on leur pend ala téte une queue de renard, afin de faire connaitre qu'ils sont déshonorés
pour toute leur vie.. » (Tong tien, cxc, 100-11 a; cf. Tang houei yao, civil, 2b; Kieou,
oxoviA, 1b, trad. Bushell, Aia; Ts'6, cmixi, 176). Certaines phrases de cette notice sur le
Tibet semblent étre extraites des renseignements fournis & I'empereur Kao-fsong, au cours
d'une audience en mai 672, par I'ambassadeur tibétain Tchong-ts'ong jijt qui avait,
dans sajeunesse, étudié a la Grande Ecole de Tch'ang-ngan et connaissait I'écriture chinoise
{Tang, coi A, 3a, Bushell, Ad9; Ts's, omixi, 17 a, cmixh, i5&-i6 0, amixx, 16 b; Tseu,
@0, 38 b). — Cf. Héralite (Diels, fragment 187) : »Les ames tombées dans le combat sont
plus pures que celles qui succombent aux maladies.» Ammien Marcellin sur les Alains, lies
gestae, XXXI, 111 : »Le bonheur que les esprifs paisibles placent dans le repos, ils le mettent
dans le péril et la guerre. Bienheureux, a leurs yeux, est celui qui a expiré sur le champ de
bataille. Mourir de vieillesse ou d'accident est un opprobre; il mest pas d'injure assez atroce
pour flétrir ces laches.» Dans I'Histoire des Ynglingar, Odhinn, mourant dans son lit, a soin
de se faire marquer avec la pointe d'une lance (G. Dumézil, Mythes et dieux des Germains,
Paris, 193g, 27, 67). La glorification du barbare comme »repoussoir> du civilisé corrompu
est unthéme fréquent dans la littérature chinoise taoiste (voir par exemple le texte sur
I'Orient romain traduit par H. Maspero, Mélanges Maspero, Le Caire, 1987, I, 377-387 =
Mélanges posthumes, Paris, ig50, 111, 93-108) et méme confucianiste {Tso tchouan, trad.
Couvreur, 111, 278; Che ki, trad. Chavannes, I, Ai-A2). Sur le méme theme en Occident,
voir R. Gomard, La légende du bon sauvage, Paris, 19A6.




182 LE QONCILE CE LHASA

barbares, en Extréme-Orient, ont toujours considéré les valeurs spirituelles
comme butin de guefre W. Le vieux maitre chinois devait faire au Tibet fort
piétre figure, comme tant d'autres de ses compatriotes des régions conquises, a
commencer par le lettré laic auquel il demanda de préfacer le dossier de la con-
troverse et dont d'autres manuscrits de Touen-houang nous révélent la piteuse
condition. Les doléances geignardes de Mahayana, sa répugnance a poursuivre
cette controverse qui lui est manifestement contraire, sont significatives a cet
égard.

Qu'un parti sinophobe ait existé alors a la Cour du Tibet, et qu’il ait soutenu
les bouddhistes de I'Inde, moins suspects de compromissions politiques que
leurs confréres chinois, rien de plus Vraisemblable(?), d’autant que les rapports.
entre Chine et Tibet étaient particulierement tendus a la fin du vme siecle(3).
A travers toute son histoire, depuis les origines jusqu’a nos jours, le Tibet s’est
trouvé tiraillé entre la Chine et I' Inde, et sa politique a toujours tendu a sauve-
garder I'indépendance, nationale en jouant I'une contre I'autre ces puissances
(ou, a I'époque contemporaine, les patronnes de ces puissances) et en favorisant
celle que les circonstances du moment faisaient paraitre la moins dangereuse

On remarquera que, parmi les prosélytes gagnés par Mahayana, la préface ne
mentionne, avec ceux qui appartenaient au clergé, que des femmes, notamment
une Reine et une trentaine d’épouses de ministres; aucun ministre, aucun
haut personnage laic ne figure dans la liste. Et que le Roi luhméme ait été dés.

M Voir par exemple labiographie de Kumérajiva (J. As., ig50, 386).

M On en a méme des témoignages positifs (s u p 36-37, *#> 183, n. 4, 196).
« W Jouss par les Chinois qui ont refusé de leur livrer les territoires promis pour le secours
prété contre Li Hi-lie et Tchou Ts'eu en 786 (sup. 177, n. 1), les Tibétains furieux trahissent
a leur tour : contrairement aux termes du traité de Ts'ing-chouei, ils ravagent I'Ouest du
Chen-si et menacent Tch'ang-ngan en 786; ils occupent Yen-tcheou E§i  (Yen-tch'e
) et Hia-Icheou (Hong-chan jtff [ij), dans la bouclé du Fleuve Jaure. En 787, ils
semparent par surprise des plénipotentiaires chinois et de leurs escortes, attirés dans un
guet-apens & P'ing-leang 1ji jljr, au Nord-Est de Ts'ing-chouei, sous le prétexte d'y conclure
un nouveau traité (Kieou, xu, 17 h, cxcxviB, 6b et suiv., trad. Busbell, 496-497; Tang,
coivi b, 3a; Tseu, ccxixii, 64 et suiv.; Ts'0, cmx ga; cf. inf, 391, n. 1). Deés
lors, observe le Ts'6fou yuan kouei, cmivi, 9a, «leurs incursions se multiplierent et leurs
brigandages se firent toujours plus excessifs , de sorte quil n'y eut plus un jour de paix aux
frontieresn. En 790, les Chinois sont chassés de Pei-t'ing (dans la région de Goutchen, au
Nord de Tourfan), ce qui met fin aux derniéres résistances de la colonisation chinoise en
Sérinde (cf. Chavannes dans Stein, Ancient Khotan, 533, 536; Tang houei yao, Ixiii,
ag 0-6). Les relations sino-tibétaines ne s'améliorérent qu'au début du siécle suivant, les
Tibétains étant occupés au Sud.par le Nan-tchao, au Nord par divers ennemis, et com-
mencant & s'affaiblir intérieurement.

P) Voir mon «Apercu historique des relations de la Chine et du Tibetu, Cahiers de I'Ecole
francaise AExtréme-Orient, Suppl. H, 1968.
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I'abord favorable aux Indiens, comme le veut Bu-ston, c'est ce que suggére
I'inégalité numérique des protagonistes qu’il met aux prises devant lui : les
Chinois sont trois contre trente d'apreés la préface de Wang Si; d’aprés Bu-ston,
Mahayana est seul, a la droite du Roi, tandis qu'a sa gauche Kamalaélla est
escorté de ses adhérents U). Peut-étre le Roi ne condamna-t-il pas formellement
I’école chinoise; il est probable néanmoins qu'elle eut le dessous, et que cet
échec marqua un tournant majeur dans I'histoire religieuse du Tibet.

Le dhyana quiétiste des Chinois, imprégné de taoisme, avec ses procédés
faciles et en quelque sorte démagogiques, si bien adaptés au tempérament des
races jaunes, a leur psychologie, on dirait méme a leur physiologie, avait gagné
un certain terrain dans la population tibétaine et menacait d'assumer des pro-
_portions qui pouvaient inquiéter les éléments hostiles a la Chine; Bu-ston parle
d’une majorité des bouddhistes du pays. De méme qu'en France au xviii8siécle,
ce quiétisme rencontrait un succés particulier auprés des femmes; et assuré-
ment, en dehors méme dé toute considération politique, il n'était guére fait
pour plaire a une aristocratie militaire qui méprisait la Chine pour I'avoir
battue, mais la redoutait aussi parce qu’elle la connaissait. Le résultat était
fatal : la Chine eut le dessous, I'orthodoxie indienne I'emporta. Partagé un
temps entre I'emprise de I'Inde et celle de la Chine, le bouddhisme tibétain
allait entrér pour toujours dans le sillon de I'Inde. C'estimmédiatement avant
la controverse sino-indienne, si celleci eut bien lieu de 799 a 79/i, que le Roi
Khri-sron-lde-bcan, dans son édit de 791, adopte officiellement le bouddhisme
comme religion d’EtatlZ : le bouddhisme de I'Inde, car c’est alors que se mul-
tiplient les traductions de textes sanskrits, et qu'on se préoccupe d’en fixer la
terminologie technique  Avec son écriture indienne, le Tibet était du reste
prédestiné a pencher du cété de I'lnde, qui déployait alors dans ce pays voisin
une remarquable activité de propagande.

Tout confirme cependant que, peu avant ce temps, la Chine exerca au Tibet,
jusque dans le domaine religieux, une influence passagére, mais qui et pu
modifier tout le développement ultérieur du bouddhisme tibétain, si elle n'avait
été contrecarrée au profit de I'influence indienne. En 781, a un moment ot
IEmpereur To-tsong recherchait une détente dans la politique sino-tibétaine(d),

M Cest du moins ce qui ressort de la traduclion d'Obermiiier, 111, 193. Mais d'aprés
celle de Das (dans Bhattacharyya, Foreword to Tattvasamgraha, xvii), tie Ho-chang se
trouvait en tate de huit rangées de siéges assignés a ses adhérents, et I'Acarya indien était
assis au haut de la rangée de gauche, que remplissait le Tsen-min-par. Cf. sup., 11, n. L

P) Edit de Bsam-yas, inf., igo.

W D'aprés M. Tacci (Tombs. . 5, 18), la Mahaviutpatti fut commencé sous le régne
de Khri-Ide-sroii-bcan, en 80a ou en 8L t

M En 779, lors de son avénement, To-tsong entreprit un retournement de la politique

QONALE
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le gouvernement chinois envoya au Tibet, & la demande expresse de ce pays,
présentée par une ambassade W, deux moines bouddhistes experts en prédica-
tion. Cette mission chi

se était prévue comme une organisation permanente ;
tous les deux ans, on devait remplacer un des deux missionnaires Ce furent
peut-étre les deux représentants de cette mission chinoise officielle qui assis-
térent Mahayana lors de la controverse, si toutefois la mission avait été maintenue
apres la mauvaise tournure que prirent les relations entre la Chine et le Tibet
deés 784.

La survivance, dans la tradition historique tibétaine, de termes purement
chinois pour désigner les deux écoles que la controverse mit aux prises —
Ston-mun-pa=Touen menp'ai pour I'école chinoise, Rtsen-min-pa=  Tsien menp'ai
pour I'école indienne — est un autre témoignage de I'emprise exercée par

chinoise & I'égard du Tibet dont la Chine avait si cruellement éprouvé la puissance : au lieu
de continuer la résistance active, il voulut se concilier les Tibétains par des concessions béné-
voles, «en les embrassant de sa vertu efficace» (] A N, Prétextant I'amnistie pro-
mulguée a I'occasion de son avénement, il décida de libérer cing cents captifs tibétains,
quil gratifia chacun d'un habillement complet et fit reconduire au Tibet par Wei Louen
fgj. La population tibétaine et le Roi lui-méme, K'i-li-tsan ~ Jjf jC (Khri-[sron-Ide-]
bean, »up., 8; Tang dit ici que son ttnom de clan» était Hou-lou-ti ££ B ¢, ~a
ide), furent agréablement surpris de cette mesure, d'autant que Tannée suivante To-tsong
rendit encore, contre Iavis de certains de ses généraux qui n'approuvaient pas ces complaisances,
un certain nombre de récents prisonniers de guerre, en ajoutant a I'habillement quiil leur fit
donner un supplément de deux piéces de soie (Kieou, cxoxvi B, 2a, trad. Bushell, 484-485;
Tang, ccxviB, 1b; T»0, cmivi, 8b-ga, cmboo, na-b; Tteu, coxxv, 1la, cexxvi, i40-4;
Tang houei yao, xcvii, 7b). En 782, les Tibétains restituérent a leur tour huit cents pri-
sonniers chinois, généraux et soldats, moines et nonnes, ainsi que les corps de fonction-
naires morts dans les régions conquises (»up., 174, n. 2). Le grand ministre tibétain (ta siang
, binn-ihe, cf. Laufer, Toung Pao, XV, 81), Chang Kie-si 4§  .§j, (Ean Rgyal-
2igs), qui était violemment anti-chinois, fut remplacé par son second (fou »iang g|J~g ,
blon-ihe mgo-man, cf. ibid.), Chang Kie-tsan foj  jC (Ail Rgyal-bcan?), politique avisé,
partisan d'une attitude modérée et pacifique aux frontiéres chinoises (on observera ici dans
la politique tibétaine le jeu des partis pour ou contre la Chine); et en 783 un traité de paix
futjuré a Ts'ing-chouei. Cf. 229, n. 6, 291, n. 1.

U Ce que confirme la préface de notre manuscrit (»up., 25) : "Dans les pays voisins,
avec lesquels il echangean des ambassades, il fit chercher des religieux éminents. ., »
Cf. aussi Bu-ston, »up.,

@ Ts6, amiook, 120. Dapres le Tang houei yao, civn, 8a, Cest chaque année qu'un
des missionnaires devait étre renouvelé; d'apres le Fo tiou Pong hi, Taishd, n° 2035, iti,
379a, les deux membres de la mission devaient étre renouvelés simultanément tous Iés
deux ans. Les deux premiers missionnaires, envoyés au printemps de 781, s'appelaient Leang-
sieou g o et Wen-sou  f||. Ces noms mont pas été retenus, que je sache, par la tra-
dition tibétaine; on ne les trouve pas, par exemple, parmi ceux des ho-chang chinois mandés
au Tibet par Khri-sron-Ide-bcan, quénumére le Padana than-yig, trad. Toussaint, 317 (ol
Mahayana est mentionné).
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le bouddhisme chinois & I’époque de la controverse. Du reste, dans le récit
que donne Bu-ston de I'introduction du bouddhisme & I'épogue de Khri-sron-
Ide-bcan, c’est I'arrivée de maitres chinois qui est mentionnée en premier lieu,
avant celle de maitres indiens (lh On a voulu faire remonter cette influence a
lavenue au Tibet de princesses chinoises, Wen-tch'eng en 6 4 1, Kin-tch’eng en
710  Ces princesses jouent en effet, surtout' la premiére, un grand réle dans
I'histoire traditionnelle du bouddhisme tibétain, comme du reste la Chine en
général jusqu'au régne de Khri-sron-lde-bcan, qui aurait introduit en masse
le bouddhisme de I'Inde, maitres, textes, institutions. Mais notre manuscrit ne
fait aucune allusion a ces princesses, méme & propos du groupe des dames
nobles de Lhasa qu'avait séduites le quiétisme de Mahayana; et, d’aprés les
sources chinoises, le role possible des princesses chinoises dans la diffusion du
bouddhisme au Tibet apparait fort restreint : tout au plus leur action put-elle,
d'apres ces sources, s’exercer dans un cercle étroit a la Cour royale C'est a

M «Au commencement, les ho-chang chinois furent les guides des Tibétains en matiére de
bouddhisme, jusqu'a ce que parit I'lndien Kamalaslla et qu'une discussion et lieu en pré-
sence du Roi Khri-sron-lde-bcan... Dés lors, I'influence du bouddhisme chinois fut éli-
minée; les Tibétains se mirent a n'aller que dans I'Inde et & ne plus recevoir chez eux que des
Indiens.» C'est ainsi que Vassilev, fyddiuMt, Saint-Pétersbourg, 1867, 319. n. 1 (la version
francaise de La Comme, Paris, i865, 3ao, n. 1, est trés incorrecte), résume le récit de Bu-
ston, en des termes qui ne se retrouvent pas dansla version d'Obermiller, mais qui corres-
pondent parfaitement & I'esprit de cette partie du Chos 'byun. Cf. sup., 9, n. 1; et Add., 361.

(> Rockhill, Life of the Buddha, 213; Tachibana «Relations bouddhiques entre le Tibet et
I'inde», Shilkyd kenkyt, X11, 11 (mars-avril 1g35), 28a. Sur la petite dose de bouddhisme
que le Tibet avait absorbée avant le régne de Khri-srod-lde-bcan, Rockhill cite (ibid., 221),
d'aprés le Tanjur (Mdo, xciv, 3g), une lettre adressée a ce Roi par Buddhaguhya : «Tu as
fait... chercher la Loi dans I'Inde, pour accroitre le peu de religion qui existait dans ce
royaume, et ouvrir la fenétre... »

Les sources historiques chinoises relatives au Tibet, ne font, autant que je sache,
aucune allusion au bouddhisme dans ce pays avant I'envoi de la mission oflicielle de deux
prédicateurs en 781. Tout ce quielles nous apprennent des princesses 4 cet égard, C'est que
Wen-tch'eng facilita le voyage d'un pélerin chinois, Hiuan-tchao ~ BB (Chavannes, Reli-
gieux éminents, 13, 20), qui passa par le Tibet pour gagner I'lnde et pour en revenir au
wi” siécle, et que, d'aprés un itinéraire chinois de Si-ning a Lhasa qui est postérieur a 709,
il y avait entre le Col Rouge (Tche-ling jjj; .jjj[), ol la frontiére chinoise avait été fixée en
730-730 (cf. in/., 293, n. 5), et la vallée de Ta-fei J¢ ij£ j(|, Clest-a-dire du Boukhain-
gol, affluent occidental du Koukounor (cf. Chavannes, «Voyage de Song Yun», B.E.F. E.-O.,
1, 388, n. 7), un temple bouddhique dit Chapelle de la Princesse (kong tchou fo tang

i E§ Itt )~ us Prsde Lhasa, Pitinéraire passait a I'endroit ol le Roi sacrifiait aux dieux

" (tsan-pou Ist chen so ff fff fl(l $r) — aux dieux indigénes et non bouddhistes,
auquel le culte royal restait sans doute vous a cette époque. Au dela de Lhasa, au Sud du
fleuve Tsang (Geati-po, Brahmaputra), peu avant d'arriver a la résidence royale prés du

7m
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Pa-pou (et. inf., aoo, n. 1), on trouvait encore une chapelle bouddhique (fo tang : Tang,
XL, Cb-qa, trad. Bushell, 53g-5a0).
L'itinéraire du Tang chou (sur lequel cf. Chavannes, B.E.F.E.-O., Ill, s30-a30 men-

tionne la stéle du Col Rouge, érigée pour marquer la frontiére tibétaine en 7.80-734 (inf.,
ag3, n. 5); il est donc postérieur a cette date. Bushel!, 540, n. 1, dit qu'il est par ailleurs
antérieur & la mort de la princesse de Kin-tch'eng (73g): mais rien ne l'indique dans le
texte, oll il est seulement question d'un relais tcoll, chaque fois qu'un ambassadeur chinois
entre (ou entrait) au Tibet, la princesse envoie (ou envoyait) des gens a sa rencontre»

aucune précision de temps nétant donnée, il ne résulte pas nécessairement de ce passage
que itinéraire ait été rédigé du vivant de la princesse. Cet itinéraire est, d'autre part, indé-
pendant des informations sur la route du Tibet rapportées en 8aa par Lieou Yuan-ting
(Tang, ccxviB, 6b, trad. Bushell, Sig-5ar). Il doit dater de la deuxieme moitié¢ du
vm” siécle, car il mentionne la création en 76g, sur les bords du Koukounor, de la garnison
de T'ien-wei % $ 0g (cf. inf, ag5, n. a).

Il a été récemment étudié dans un article intitulé «La route du Népal a I'époque des
Tang» (Shina bukkijo shigaku W) jfe JjL IH = Tokyo, avril ig3g, 63-78),
par M Adachi Kiroku jj! jji[ JE 7/, qui aessayé den identifier les toponymes en se ser-
vant du Si tchao tou lio W "fS [ A~ Songyun A (17g8), un Mongol qui fut
amban des Ts'ing au Tibet (cf. Rockhill, J. R. A. S., i8gi, 3; Rockhill reproduit les cartes-
itinéraires de cet ouvrage). H n'y a malheureusement rien a tirer du travail de M. Adachi,
ot on lit par exemple, p. 77, que Siao Yang-tong >* A [p] est la transcription phonétique
de Shigatse! Un autre savant japonais, M. Teramoto Enga ™ ffa Jjft , a publié en dé-
cembre ig3i, dans la revue Giani gakuhB, 111, iv, une curieuse carte de I'Asie Centrale,
portant un certain nombre de toponymes en chinois et en tibétain, et dont I'original avait été
importé au Japon a la fin des T'ang, semble-t-il, par un des pélerins japonais qui visitérent
alors la Chine. Cette carte est des plus rudi ires, et n'apporte pas de
lumiéres sur I'itinéraire de Lhasa; le Tibet, en chinois T'ou-fan PJ; y recoit en tibétain
I'étrange nom de Po, sans doute pour Bo[d]; I'Orient byzantin, en chinois Fou-lin dfy ~
y est appelé Pu-lim et non Khrom comme dans la tradition tibétaine (cf. Bacot, Mél. ch. b.,
111, 17). Cette carte ne s'est du reste transmise au Japon que dans des conditions précaires.
Une copie de i8go, faite elle-méme sur une copie datant de I'époque de Kamakura
n' siécle), appartenait au professeur Matsumoto Bunzaburd, de Kyoto; prétée & son col-
legue Takakusu Junjir, de Tokyo, elle disparut lors du tremblement de terre de iga3. Les
planches publiées par M. Teramoto reposent sur un double qu'en avait établi Takakusu, et
sur les notes que M. Teramoto Iui-méme avait prises a Kyoto, en igao, sur I'exemplaire de
M Matsumoto. Les Japonais sont des copistes fort habiles; mais quelle valeur attribuer aux
toponymes tibétains de cette carte, indéfiniment recopiés, au cours d'une dizaine de siecles,
par des gens qui ne les comprenaient pas?

Lors de son retour de I'Inde, au milieu du vue siécle, Hiuan-tchao était accompagné de
Wang Hiuan-ts'd 3E jé yfii 1 officier qui avait déja été chargé a trois reprises demissions
diplomatiques dans I'Inde : c'est en apprenant que Hiuan-tchao se trouvait en Inde que la
cour de Tch'ang-ngan y renvoya ce diplomate une quatriéme fois. Comme I'a bien vu S. Lévi
(T'oung Pao, XIlI, 30g; cf. aussi Pelliot, ibid., XXIII, aga),les motifs de cette mission étaient
dordre politique et Cest aussi comme personnage semi-officiel que Hiuan-tchao fut protégé
au Tibet par la princesse de Wen-tch'eng; elle 'avait pas besoin pour cela d‘étre bouddhiste,
ni de vouloir protéger le bouddhisme. Bien d'autres pélerins chinois passérent par le Tibet
et le Népal au wu” siécle pour se rendre dans I'Inde (Tao-hi, Chavannes, Religieux émirents,
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I'importation de la culture chinoise classique (confucianiste) qu’elles prirent
officiellement une part active M.

28; le Coréen Hiuan-tai, ibid., 35; Tao-cheng, ibid., 3¢(; en 716 encore, c'est par le Tibet
que le maitre de Tantra Chan-wou-wei A EE -g- (Subhakarasimha) arriva en Chine (cf.
Teramoto, Otani gakuho, XIl, iv, bj-h¢j). Celle route ne fut abandonnée que lorsque les
rapports sino-tibélains et sino-népalais se détériorérent, au cours du m f siécle (cf. S. Lévi,
Le Népal, i60-i65). Jamais, & ma connaissance, dans les biographies d'aucun de ces pelerins
ou voyageurs, il nest question de bouddhisme au Tibet.

Au début du vin' siécle, le pélerin coréen Houei-tch'ao, qui regagna la Chine vers 729
aprés un voyage dans I'Inde, ofl il s'était rendu par mer et d'oil il revint par I'Asie Centrale
(mais trés probablement sans passer par le Tibet), rapportait (par oui-dire) qu'a la différence
du Grand Po-lu y¢ 1$] fijt (Baltistan), du Yang-tong  |p) (sans doute le Yang-tong % . [5]
des textes historiques, »up., 28-29) et du So-po-ts'eu §£ ~ (0 — pays situés au Nord-
Est du Cachemire, qui étaient alors soumis a I'administration tibétaine, ot I'on pratiquait le
bouddhisme, ol il y avait des moines et des monastéres — , plus loin & I'Est, dans le Tibet pro-
prement dit, ail n'y avait absolument aucun monastére, et le roi aussi bien que le peuple
ignoraient complétement la Loi du Buddha» (Lo Tchen-yu, Touen-houeng che che yi chou, 1,
7 a\T. 2089, 977 o; W. Fuchs, rHuei-ch'ad’s Pilgerreise. . .», S. b. Pr. Ak. Wise., Ph.-Hist.
KL, XXX, 1938, 20).

L'édit sur le bouddhisme promulgué en 791 par Khri-sron-Ide-bcan institue comme
(tréceplacles des Trois Joyaux», officiellement reconnus par ce Roi, un certain nombre de

1temples, dont le temple schinois» (Rgya gtags) de Ra-mo-che (Tucci, Tombs. . ., 45). M. T ucci

(ibid., 71) estime «hautement possible», a la lumiére de ce texte, que le célébre Ra-mo-che
ait 6té réellement fondé par la princesse de YVen-tch'eng. 11 faut remarquer toutefois que I'édit
de 791 n'est connu que par une chronique tardive, et que si cette chronique semble bien,
dans I'ensemble, reproduire le texte d'une inscription du vili* siécle, une pieuse interpolation
reste possible. Entre la mort de la princesse (680) et I'édit de 791, plus d'un siécle s'était
écoulé, et les légendes devaient fleurir vile au Tibet. L'édit, ne mentionne du reste ni Wen-
teheng, ni la date du temple «chinois».

P «Comme la princesse (Wen-tcheng) n'aimait pas leur coutume de se peindre le visage
en rouge (tchd mien  ]ff), Long-tsan (Sron-bean [sgam-po]) la frappa d'interdiction (Kieou : y
fit mettre fin pour le moment) dans le pays. Il quitta Iui-méme son feutre et ses vétements
de peaux pour porter la soie (Kieou : et le brocart). S'éprenant peu a peu des moeurs chinoises,
il envoya les fils et les cadets (Kieou : des chefs et) des grands (Kieou : demander &) entrer & I'Ecole
de I'Etat (formo hive g Jp;) pour y apprendre (le Livre des) Poémes et (le Livre des) Documents
(1$ ~e)*(A*<0u,cxexvia, 2 0; Fong,coxvia, 20; T d[qui suit Kieoulcmixoviu , 2) b; Tseu, cxovi,
57 0). Le T'ang tcho yen J#  gf de Wang Ting-pao £ g f (éd. Siao-yuan tsong
chou, 1, 6 b) rapporte que, sous le régne de T ai-tsong (627-649), il y avait a I'Ecole de I'Etat
plus de 8.000 «fils et cadets» de chefs barbares, entre autres tibétains. En 672, Kao-tsong
regut un embassadeur tibétain nommé Tchong-ts'ong, qui avait étudié dans sa jeunesse A la
Grande Ecole (tai hiue -Jc JS:, autre nom de I'Ecole de I'Etat) et lisait le chinois (sup., 181,
n.i). Je ne sais d"apreés quelle source 0 . Franke (Geschichte des chinesischen Reiches, 11.397) dit que
Kining  gfe (le Mgar Khri-brin des sources tibétaines), qui exerca la régence avec ses
fréres dans le dernier quart du vni” siécle, avait été élevé a Tch'ang-ngan; son pére Lou-tong-
tsan JilGj|r A (Mgar Sto-rcan, mort en 667, Bacot.. ., Documents. . ., 32; cf. Bacot, Mél
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Ce n'est pas au vu' siécle, comme le veut la tradition indigéne!%), ce n'est pas
a Sron-bcan-sgam-po (+ 650) et a son épouse chinoise, la princesse de
Wen-tch’eng (+ 680) ce n'est pas non plus a la premiére moitié du
vin” siécle, au roi Khri-lde-gcug-bcan (+ 755) et a la princesse de Kin-tch’eng
(f 739), que remonte la conversion du Tibet au bouddhisme; c'est & Khri-
sron-lde-bcan {755-797) et a ses successeurs, a partir du viu® siécle, et plutot

ch. b, 1li, i0-14), régent avant lui, illettré mais fin politique, avait épousé la petite-fille d'une
princesse chinoise lors du mariage de Wen-tch'eng en 641 (Kieou, cxcvi a, a b; Tseu, cxcvi,
57a; Tang, coxvi a, a € Ts'd, amixij, ai a). Entre 705 et 710, un décret impérial prescrivait
encore d'nagréger é I'Ecole des Fils de I'Etat (kouo tseu hite [H  Jp:), pour y faire leurs
études, les fils ou petit-fils des Rois du Tibet ou des gaghan, désireux d'étudier les Classiques
(confucianistes, Jp! Uf)» (Tang iwttei yao, xxwi; cf. Loo Sin-yuan | >6>+Jgi, Tang
wien che yi & 1Si dans Tsien-yuan tsong chouiff [U JH |§-, ", 546 ).

En 73q, la princesse de Kin-tch'eng fit demander a Hiuan-tsong, par une ambassade
tibétaine, qu'on lui envoyat un exemplaire de chacun des Classiques suivants : Che (king), Li
idi, Tch'ouen ts'ieou, auxquels certaines sources ajoutent : Chou (king), Tto tchouan et Wen
eiuan. Ordre fut donné au département de la Bibliothéque Impériale (pichoucheng it jjlj)
dren faire copier des manuscrits.. Mais un des fonctionnaires de ce département, Tu Hieou-lie
-*  Alj, «rectificateur des caractéres» (tcheng tseu sur cette charge, cf.
des Rotours, Traité des fonctionnaires. .., 195, n. 2, qui dit qu'elle ne fut créée quen 792),
Sopposa a cet envoi. Aprés une délibération a laquelle prirent part les grands ministres, il
fut décidé d'envoyer les livres au Tibet. 11 ressort de cette délibération (inj., 226, n. 1). que
la requéte de la princesse, transmise officiellement par une ambassade tibétaine, n'était pas
due a son désir personnel de posséder ces livres, mais que ceux-ci étaient destinés aux
Tibétains (Kieou, cxcvi a, 6 b-7 a, trad. Bushel), A67-/168; Tang, ccxvi a, 7 &, 8; Tseu, coxm,
2606, Ts'd, dMLxdix, 11a, CMicix, 18a; Tang houei yao, xowi, 22b; Tsiuan Tang wen, cxcix, 7a).

(D Cf. par exemple Bu-ston, trad. Obermiller, 11,1 84-i 85. D'aprés Bu-ston, le Roi Sron-bcan-
sgam-po aurait fait un pélerinage au Wou-t'ai chan. Comme & peu prés tout ce que rapporte
Bu-ston du regne de ce roi, cette donnée est invraisemblable. La montagne sacrée du Chan-si,
siége de Manjusri qui est le grand Bodhisattva de la Haute Asie, ne dut étre connue au Tibet
que sensiblement plus tard. Cest en 824 qu'une ambassade tibétaine vint en demander un
plan (Cou jjjj) & la cour de Chine (Kieou, cxcxvi b, 12 b, trad. Bushel!, 522; Tang houei yao,
ovii, 14b), et le plan qui en est peint dans la grotte 117 de Touen-houang (Pelliot,
B.E.F.E.-O., Vili, 504) date du X" siécle [cf. inf.,, 377]. Le Paama than-yig ancien, ol il
est question du Wou-t'ai chan (Thomas, Tibetan Literary Texts..., I, 204), ne saurait étre
antérieur aux b-x* siécles. Le formulaire sanskrit-tibétain édité par J. Hackin (Paris, 1924)
fut rédigé, semble-t-il, & Sou-tcheou vers le milieu du x” siécle a I'occasion du passage d'un
maitre indien qui revenait d'un pélerinage au Wou-t'ai chan. M. H. W. Bailey a édité et tra-
duit (B. S. 0. S., IX, 3, ig38, 552-530), d'aprés le ms. 5538 du Fonds Pelliot, un manuel de
conversation sanskrit-khotanais mettant en scéne un bhiksu indien qui, aprés avoir passé par
Khotan, est censé s'arréter a Kan-tcheou au cours d'un pélerinage au Wou-tai chan; ce texte
doit étre tardif, il y est question d'un «roi du pays de Kan-tcheous (KamecXi daiée rajsa),

(SPour la date de la mort de Wen-tch'eng, cf. Kieou, cxexvi a, 3 b, trad. Bushell, 451;
Tang, coxvi a, 3 & Tseu, xivi, 46 a
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a la fin de ce siécle. A cette conclusion conduisent tous les documents histo-
riques tibétains qui ont été récemment mis en lumiere ; et les documents chinois
la confirment absolument O). Et si la Chine joua effectivement un role dans la

[1> Je partage I'opinion émise par M. Petech, dans I'excellente étude qu'il a consacrée aux
chroniques de Ladakh éditées par Francke (/. H. Q., XV, i, mars 1939, Suppl., 50 etsuiv.;
cette étude a aussi paru en un volume indépendant, Calcutta, 1989), sur the scarce historical
foundation of the so-called introduction of Buddhism by Sroh-btsan-sgam-pn (loc. cil., 61). Je
veux bien quiil y ait eu, de son temps, afirst contact with the religion of Buddha (loc. eit., 5i),
mais je serais plus sceptique encore que M Petech sur les faits précis de ce contact. L'im-
portation de deux icones, I'une indienne, I'autre chinoise, et leur érection en palladia natio-
naux, ne me paraissent pas étre nécessairement, du moins en ce qui concerne la seconde,
fundamental facts about which there cannot be any doubt, tout unanimes que soient la-dessus
les chroniques indigénes. «

Le fameux «Sakyamuni» en bronze du Jo-khaii, qu'on prétend importé par Wen-tch'eng
et qui passe pour avoir été fondu en Chine (Wei tsang tou tche, Che lio, h, i1a; Rockhill,
J.RA.S, 1891, a63), serait de facture indienne d'aprés M. Walsh, qui en a publié dans
J.R.A. S, oct. 1988, 536, une photographie trop peu claire pour qu'on puisse juger de la
valeur de son impression; Waddell la trouvait si grossiére qu'il doutait qu'elle eut une ori-
gine étrangére (Lhasa and its Mysteries, 369). On remarquera que, dans des sources tibé-
taines anciennes comme la Prophétie de Samghavardhana (trad. Thomas, Tibetan Literary
Texts. .., 1 60) et la Prophétie de Khotan (ibid., 80; version chinoise, Taishd, n° 9090, 996 b),
qui doivent dater des environs de I'an 800 (Thomas, ibid., 50-5i; Clest a cette époque que
vécut Fa-tcliteng, l'auteur de la version chinoise de la Prophétie de Khotan), il n'est plus
question d'influence bouddhique qu'a propos de la princesse de Kin-tcheng, aucun role dans
Ihistoire religieuse du Tibet nétant attribué & Wen-tch'eng; c'est par erreur que, dans sa
version japonaise de ces deux Prophéties, Uten kokushi, Kyoto, 1931, M. E. Teramoto iden-
tifie & Wen-tch'eng la princesse chinoise bouddhiste que mentionnent ces textes,

Je pense comme M. Bacot («Le mariage de Sron-hcan-sgam-po», M. Ch. B., 111, tg35, 1a)
que Sron-bcan-sgam-po «fut surtout guerrier beaucoup plus que bouddhiste. Mais le silence
quobservent les annales tibétaines de Touen-houang sur tout événement religieux ne me
parait pas non plus démontrer que le «bouddhisme n'avait fait, au ix" sicle, que passer la
frontiére sans pénétrer la population ni la cour» (ibid., 6-7). Les documents chinais, officiels
et manuscrits, prouvent surabondamment que, dés la fin du vm” siécle, il avait pénétré, et
fort avant, au moins la cour et la noblesse. Et les documents tibétains aussi. Dans la chro-
nique de Touen-houang qua publiée depuis lors M. Bacot (Documents..  i5i), on lit que
Khri-Ide-geug-bean, qui régna de 71a a 7.55, a «confédéré tous les princes par la grande
couronne de la Bonne Loi» (chos bzan). U est vrai que c’est dans un poéme, et qu'au Tibet
pas plus qu'ailleurs les poétes n'en sont & un anachronisme prés. Mais, un peu plus loin,
dans la méme chronique (ibid., i 5a-i53), il est dit, en prose cette fois, qu’«au temps de Khri-
sron-Ide-bcan (755-797) la Loi était Bonne. .. On avait recu la religion incomparable du
Buddha et bati des vihara partouts. Les textes épigraphiques récemment publiés par
M Tucci confirment pleinement celte «réception de la loi» sous le régne de Khri-sron-Ide-
bean. On lit dans une inscription de Ral-pa-can (8i5-838) (Tom\s.. 16) que «du temps
des Iha-sras pére [Khri-ldk bean?] et grand-pére [Khri-sroii-lde-bcan, 755-797],
1a Noble Loi fut regue, et pendant la génération [suivante] elle fut établies. L'édit de Khri-
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sron-lde-bcan (755-797), cité par M. Tucci (ibid., hb-bj) d'aprés une chronique de i564,
mais dont le texte a des chances de remonter a une inscription ancienne (apparemment de
791) commémorant la fondation d'un temple a Bsam-yas (non loin de Lhasa au Sud, prés du
Brahmaputra), peut étre considéré, dit M. Tucci, comme la charte de fondation du boud-
dhisme tibétain : «Que désormais au Tibet les Trois Joyaux et les réceptacles de la Loi [c'est-
a-dire les temples] soient faits! Que la pratique de la Loi bouddhique ne soit jamais abandon-
néel» Et cet édit, contemporain du concile de Lhasa (792-794), énumére une série de
temples «établis comme réceptacles des Trois Joyaux» dans la région de Lhasa (Ra-sa); il fut
juré par de nombreux dignitaires, ministres et généraux, dont la liste figure a la fin du texte
et qui se trouvaient ainsi officiellement tenus de pratiquer et de protéger le bouddhisme.

On lit dans cet édit que, «méme au temps des précédents péres et grands-péres [c'est-
a-dire des Rois antérieurs a Khri-sron-Ide-bcan], chaque génération fit [des Trois Joyaux] la,
coutume [du pays]», et qu'«il y eut réellement des temples anciens et nouveaux» (Tucci,
ibid., 45). Un autre édit, d0 au successeur de Khri-sron-lde-bcan, Khri-lde-sron-bcan (797-
8047), et connu par la méme chronique de 564, parle d'un vihara fondé a Lhasa par
Sron-bean-sgam-po, d'un temple de Kva-chur (ou Kva-chun ou Kva-tsu, cf. Tucci, ibid., i 4, 5a)
fondé a Brag-mar (prés de Bsam-yas) par Khri-lde-gcug-bcan (co. 706-754), probablement
pour commémorer la premiére conquéte tibétaine de Koua-tcheou  'Jj en 727, et surtout
d'une réaction anti-bouddhique qui eut lieu a la fin du régne de ce dernier roi, un peu aprés
le milieu du vm® le, du fait des «intentions d'hostilité de quelques grands (zan-a(on)»
«La pratique de la Loi bouddhique, cultivée depuis le temps du pere et du grand-pére, fut
supprimée. 1l ne fut pas permis de pratiquer la Loi au Tibet... Puis, lorsque Sa Majesté
[le pére, Khri-sron-lde-bcan, né en 7(12] eut vingt ans, il y eut, au début, des calamités et
de mauvais augures. .. ; et I'ordre [de ne pas pratiquer le bouddhisme] fut abandonné; on
adora les Trois Joyaux, et d’heureux temps suivirent. . .» (Tucci, ibid., 47-48). Enfin un
troisiéme édit, lui aussi de Khri-lde-sron-bcan, et conservé dans une inscription qui subsiste
a Karchung (Dkar-chun ou 'Kar-chun, sur la rive méridionale de la riviére de Lhasa), précise
les conditions dans lesquelles se produisit la réaction anti-bouddhique des environs de 755 :
«Du temps de mon grand-pére Khri-Ide-gcug-bcan. . ., la Loi fut pratiquée. Mais il mourut
[en 755] quand mon pére [Khri-sron-Ide-bcan, né en 742] était encore jeune. Et alors quel-
quun, qui avait pas mis la Loi dans son ceeur, ne permit pas que la Loi fat pratiquée, et
I'écrivit méme dans les régles de I'Etat. Alors quelques calamités survinrent a mon pére
Khri-sron-Ide-bcan. On pratiqua la loi bouddhique, qui agit comme une médecine. [Dés lors]
la Loi fut développée. . . Un édit fut écrit [probablement en 791], comme serment, [prescri-
vant] que la Loi ne fat jamais abandonnée. Aprés que mon pére [Khri-sron-Ide-bcan] fut
monté au ciel [797], on mrinvita, moi et mon prince et mes ministres, a. . . rejeter la Loi,
comme causant des calamités au corps du Roi et au Royaume... Cette requéte fut
repoussée... Et les édits, contenant le serment de mon pére et la volonté de mon coeur,
furent développés en un nouvel édit. . . Désormais, que les rois, neveux et oncles, dés leur
jeunesse, jusqu'a ce qu'ils prennent le pouvoir, nomment des amis de bien [alyatiamilra]
parmi les moines... La porte doit étre ouverte a tout le Tibet pour apprendre et prati-
quer la Loi; et jamais la porte de Ia libération ne devra étre fermée aux sujets tibétains, des
classes supérieures jusqu'en bas... Ceux qui deviennent moines seront honorés par moi».
Tucei, i 53).

Ainsi donc, c'est toute la deuxieme moitié du vm* siecle qui aurait été occupée, au
Tibet, par le confiit entre le bouddhisme, que soutenait le pouvoir royal, et ses adversaires,
de la noblesse, ceux-ci cherchant en particulier a profiter des changements de régnes, (ors
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de I'avénement de Khri-sron-Ide-bcan en 755, lors de sa mort en 797, pour reprendre leurs
campal[pies contre la Bonne Loi, Pour la période antérieure, les documents tibétains des
environs de I'an 800 ne mentionnent, en somme, que quelques fondations sporadiques do
temples (cf. Tucci, ibid., 14), fondations dont I'ancienneté, en ce qui concerne du moins celle
d'un vihara par Sroi bean-sgam-po, ne me parait pas nécessairement aussi certaine qu'a
M. Tucci (mp., 187, n).

Sur ce conflit de la deuxiéeme moitié du vin” siécle, les chroniqueurs ajoutent des détails
qui ne sont pas-sans intérét. Dans son histoire du bouddhisme, Bu-ston parle d'une réaction
violente des ministres contre le bouddhisme au début du régne de Khri-sron-lde-bcan (755-
797). Une premiére fois, alors quil n'étaif encore qu'un enfant, les ministres avaient ense-
veli dans le sable I'icone de Sakya naguére importée de Chine, en punition de quoi plu-
sieurs d'entre eux périrent. Etant monté sur le trone, Khri-sron-Ide-bcan, qui ne connaissait
apparemment pas le bouddhisme, en entendit parler lorsqu'on lui narra la biographie de
son pére et de sou grand-pére : il trouva alors les textes sacrés «qui étaient cachésb, et les
lit traduire par deux Chinois et par un pandila (cachemirien?). Mais les ministres sy oppo-
sérent. Le Roi ayant passé outre, les »divinités malignes» du Tibet entrérent en fureur :
les hauts plateaux furent inondés, la foudre tomba sur le Mont Rouge (Dmar-po'i-ri, celui
ol d'aprés Das séleva plus tard le Potala), des épidémies et des épizooties se déclarérent,
et les »sujets tibétains» déclarérent que ces calamités étaient la conséquence d'une doc-
trine fausse (néfaste, inauspicious, traduit Das). C'est 4 la suite de ces événements que le
Roi aurait fait venir Padmasambhava pour »subjuguer les démons du Tibet» (Chris 'byun,
trad. ObermiUer, 11, 186-189; trad. Das, J.B. T.S., I, 1 et suiv.).

Dautres chroniques tibétaines, remontant probablement au ix' siécle, placent aux environs
de 739, date de la mort de la princesse de Kin-Ich'eng (sup., 7) des épidémies qui pro-
voquérent une réaction contre le bouddhisme et obligérent tous les moines a quitter le
pays; la Reine elle-méme mourut dune pustule, et les ministres, dont plusieurs auraient
également péri, incriminérent le clergé, le qualifierent de néfaste, et en décrétérent I'ex-
pulsion (Thomas. Tib. Lit. Text» 1 6a, 83, 3j4). [Cf. Addenda, inf., 360-3fii.]

De tels épisodes sont évidemment du méme ordre que ceux qui marguérent I'introduction
du bouddhisme au Japon. La aussi, lors de I'arrivée, en 55a, d'une statue coréenne de
Sakya, une épidémie éclata; le culte d'un dieu étranger, déclarérent les adversaires du
bouddhisme, avait suscité le courroux des divinités nationales. L'image fut jetée a I'eau;
mais aussitot le palais impérial fut consumé par une conflagration soudaine, »sans qu'il y
edit vent ni nuages» (Nihongi, trad. Aston, U, 66-67). En 584, récit analogue & propos
d'une icone de Maitreya importée, elle aussi, de Corée : un courtisan qui a consacré une
chapelle a cette image tombe malade, une épidémie se déclare, les ministres hostiles au
bouddhisme interviennent auprés de 'Empereur; le bouddhisme est proscrit, la chapelle
bralée (par mesure de purification), avec son Maitreya dont les restes sont jetés & I'eau;
Imeis, tout comme en 55a, la nature se détraque, il pleut et il vente sans nuages, I'épidé-
mie sétend, I'Empereur lui-méme en est attelnt jusqu'a ce qu'on reconstruise Ia chapelle
(ibid., 10t-104). Ces deux épisodes ne t que la dun
théme unique (on estime généralement que clest le plus ancien qui est un doublet du
second). Mais c'est surtout dans le détail des faits qu'éclate I'analogie avec le Tibet : méme
conception de la religion comme une magie dangereuse, dont les effets, fastes ou néfastes,
se font s¢ n particulier dans le domaine sanitaire; méme conflit entre le «dieu étran-
ger» ( écrit le Nikongi) et les divinités indigénes, entre Hitoke et Kami comme
entre Lha’clm et fion-cAcs, entre leurs partisans et leurs adversaires respectifs parmi les
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formation de I'égiise et des doctrines bouddhiques du Tibet — un réle si peu
négligeable que tout le lamaisme devait, sije ne m'abuse, rester ajamais marqué
de cette premiére empreinte chinoise —, les princesses des T'ang n'y étaient
pour rien. Il faut surtout tenir compte, a mon avis, de la soumissionau Tibet de
toute une partie de la Sérinde et de la Chine, ol le bouddhisme était alors
florissant, et du contact étroit qui s'établit entre les dominateurs tibétains et
la population indigéne des régions conquises, plus particuliérement avec les
monastéres chinois. Ceux-ci semblent bien, en effet, avoir servi alors, dans
certains cas, d'intermédiaires entre les autorités tibétaines, dont certaines appar-
tenaient a la plus haute noblesse du Tibet, et leurs administrés chinois, du
moins si I'on en juge d'aprés les documents de Touen-houang.

Ces documents sont évidemment, pour la plupart, d'origine cléricale; mais
ils ne le sont pas tous : preuve en soient deux manuscrits qui mériteront d’étre
analysés ici, car ils illustrent sur le vif le réle du bouddhisme et des bouddhistes
dans les relations sino-tibétaines a une époque qui ne saurait étre bien éloignée
de celle de la controverse, puisqu'il est question dans ces documents de Maha-
yana et de son préfacier, le lettré Wang Si.

Le premier de ces manuscrits contient deux mémoriaux adressés au Roi du
Tibet par Wang Si(1). Ce personnage s'attribue, dans la préface de la contro-
verse W, de «ci-devant » titres d’ou il ressort qu'il avait tenu un rang honorable
dans I'administration chinoise de Touen-houang, avant la chute de cette ville.
Il était censeur de la maison impériale des T'ang<8> délégué comme

puissants de la Cour. Au Japon, I'opposition au bouddhisme est conduite principalement
par les Mononobe, famille revétue d'importantes fonctions héréditaires dans la liturgie du
Shinto; au Tibet, M. Petech souligne le role que durent jouer, dans la lutte religieuse
entre ministres sous le régne de Khri-sron-Ide-bcan, les clans nobles which had hereditary
Bonpo priesthood and took advantage of the religionfor increasing their political fortunes (loc.
cit, 69), Le role qu'au Tibet les femmes et le clan des Reines semblent avoir joué dans ce
conflit sexplique sans doute par les institutions matrimoniales propres & ce pays. Partout,
chez les barbares, le bouddhisme ne fut considéré tout d'abord que comme une thauma-
turgie, et eut & concurrencer les magies indigénes. On en trouvera une autre illustration
dans la biographie de Fo-t'ou-teng, apélre du bouddhisme chez les Hiong-nou de Tchao au
iv' siécle (A.F. Wright, HJ. A.S., XI, iyd8, 321*371).

() N 3a0i du Fonds Pelliot, verso. Au recto du rouleau, qui est en mauvais état (hau;
teur : ag cm.), il y a des recettes pharmaceutiques. Le premier mémorial occupe les
19 premiéres lignes du verso, le deuxiéme la fin; ils se suivent sans aucune interruption,

M Sup., a3, n. 1

() Tien tehong che yu che tfi, titre des six (ou neuf) Censeurs de la Cour
du Palais, lien yuan ~ J§ji, qui était sous les T'ang une des trois Cours du Censorat. lls
étaient classés au septieme degré de la hiérarchie mandarinale. Cf. T'ang, xviii, ai;
H. Wist, Das chinesische Zensorat (Hambourg, ig3a), 2». Sur les censeurs delegues dans
les inspectorats provinciaux, cf. des Rolours, Traité desfonctionnaires. . 2
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adjoint W a I'inspectorat du Ho-si(2), et portait le titre honorifique de grand-
préfet de la Court3).

1l fut donc sans doute un des deux adjoints de Tcheou Ting, dernier
inspecteur du Ho-si jusqu’au siége de Touen-houang. Ces titres se retrouvent

() P'an kouan iplj ‘jjr, titre des fonctionnaires hors cadre qui, sous les T'ang, étaient
adjoints, suivant les besoins, aux commissariats militaires (trie tou che), aux inspectorats
civils (kouan tcha che), et a d'autres fonctionnaires. Les commissariats militaires avaient, en
principe, deux adjoints qui s'occupaient — en principe aussi — des dépdts de grain, des
armes, des chevaux, des casques (T'ong tien, xxxn, i5b). Il y avait encore bien d'autres
p'an kouan. Cette institution a survécu jusquia I'époque mandchoue, ol on la retrouve dans
les fonctions de tongp'an  ~J et de tcheou p'an ] P} vice-assesseurs des préfectures
de i" rang, fou jjjf, et de a* rang, tcheou <J. Au Japon, les petits fonctionnaires, nommés
au choix de leurs supérieurs comme assistants, secrétaires, etc. (clerical staff), sont encore
appelés hanninkan iplj  'gj. Sous le régime tibétain, ce ture fut appliqué a certains fonc-
tionnaires tibétains; dans le ms. S. 5818 dn British Museum, il est question de «p'an
kouan tibétains», ~ la«

(6 Ho-si kouan tchia (Pf W fU 2772 Les inspecteurs, kouan tch'a che, charge créée en
758, étaient en principe les gouverneurs civils des arrondissements (too) dont les commis-
saires, tsie tou che, étaient les gouverneurs militaires; mais, en fait, avec le régime de war-
lords qui sévit dés le milieu des T'ang, souvent les tsie tou che cumulaient le titre civil
(R des Rotours, T. P., XXV, 3is; Trait¢ des Examens, a5; Traité des Fonlionnaircs, 656
n. 7). Tel était évidemment le cas de Tcheou Ting, qui fut le dernier gouverneur du Ho-si,
& Touen-houang, avant la conquéte tibétaine; en effet, dans I'inscription de Li T'ai-pin, il
porte les deux titres (sup., I'j'i, n. 7). Ces mémes titres furent également attribués par
cumul, aprés la reconquéte de Touen-houang en 851, & Tchang Yi-tcbao, qui fut nommé
trie tou che & Cba-tcheou et kouan tch'a che des onzes préfectures (tcheou) qu'il avait recon-
quises, Cha-tcheou, Koua-tcheou, Sou-tcheou, Kan-tcheou, etc. (T'ang houei yao, 1xod, 12 b;
Tseu, coxtvit, 310). Le titre de kouan tchia che fut appliqué par les Chinois (Kieou,
xiii, 15b, Gaov B, 90, trad. Bushel!, 5n; voir aussi T'ang houei yao, xcvu, ni;
Ts'6, cMXi, 5i) a I'ambassadeur tibétain Louen K'i-jan Bnf qui vint en Chine
en 804 : il était kouan tch'a che <du Sud du fleuve Tsang. ..», O M S
A A e fleuve Tsang doit étre le Gean-po (Brahmaputra), qui traverse le Tibet d'Ouest
en Est, passant au Sud de Lhasa; mais le texte chinois est mal établi et le Kieou Tang
chou signale une lacune aprés Tsang (le Tsofou yuan kouei supprime le mot tsang)

Teh'ao san taxfou I|jj A Jz Ji'  ~erb “eou *en>11>5b. Les possesseurs de ce
-titre, auquel n'était pas attachée de fonction effective, étaient classés au cinquieme degré
ck la hiérarchie, rang fort honorable. Lors de son séjour & Leang-tcheou jijF Rjj en 737-
739, le poéte Wang Wei était nanti de fonctions analogues a celles de notre Wang Si,
rmais un peu inférieures : il était adjoint au commissaire du Ho-si (tsie tou p'an kouan
fi} jfr 14 Ta)' en qualité de Censeur de la Cour des Enquétes (kien tcha yu che jg ~
o jj~), fonction du 8 degré. Wang Wei, alors agé d'environ 38 ans, se trouvait au milieu
de sa carriére officielle; c'est seulement aprés son retour de Leang-tcheou qu'il fut nommé
censeur de la Maison Impériale, passant ainsi au degré supérieur, celui de Wang Si.
Cf. Liou Kin-ling, Wang Wei le podte (Paris, igai), 45-48.
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a la fin du premier des deux mémoriaux M, a I'exception de celui d’adjoint,
sans doute parce que Wang Si n'osait rappeler a son nouveau souverain qu'il
avait appartenu naguére a I'administration d'une ville désormais conquise;
mais, pour bien marquer sa triste situation de Chinois soumis a contre-cceur, il
se désigne comme un «sujet extérieur»  ou, plus hardiment encore, comme
«votre sujet, fonctionnaire brisé et déchus (3). C'est sur ce ton, oii I'humilité

la fierté, I'obséquiosité et I'arrogance forment un mélange inimitable, que
Wang Si va tenter d’apitoyer le Roi sur son sort.

[Premier mémorial de Wang Si au Roi du Tibet.]

Le premier mémorial s’ouvre par des considérations d’opportunisme. On n'exa-
mine pas un sot sur son intelligence ; on ne compte pas sur la force d'un vieillard.
On ne reproche pas au pauvre sa richesse ; on ne force pas un malade aux corvées.
La roue ne saurait étre souple ni droite; le timon ne saurait étre mou ni courbe.

< Fin du_premier mémorial : A A 0 f@  Hf Ifl » B 4% fi 1P K
E 3L Jt- Ladate mest pas libellée en clair, parce que ce texte nest qu'une «copie
figurée»; si la date était indiquée, le texte deviendrait un véritable mémorial ayant son
efficacité réelle. 1l en est de méme, pour le malheur des historiens, dans la plupart dés
textes officiels retrouvés a Toucn-houang, copies qu'on avait conservées soit pour mémoire,
soit comme modeéles de rédaction. C'est pour la méme raison que, dans les oraisons
funébres (tsi wen ) rédigées par dos auteurs célébres et recueillies en grand nombre
dans leurs ceuvres collectives, la date n'est jamais spécifiée, car cela choquerait le sentiment
chinois.

< Début du premier mémorial : #> £ W) £F

ft Sup, n. 1, et début du deuxieme mémorial, inf, ai8, n. 7. P'0lo hou jjjjj $8' yT
se dit d'une famille qui a «mal tourné», et dont la jeune génération, ruinée et privée de ces
secours familiaux qui tenaient lieu en Chine d'assistance publique, tombait au rebut de la
société (cf. le texte des Song cité dans Tseu yuan, Wou, 165). Le terme p'o lo kouan se
retrouve dans le colophon dun manuscrit de Touen-houang conservé a Pékin, devant
I'énoncé des ci-devant titres d'un ex-préfet de Sou- tx:heuu Yang Yong,-qui avait copié ledit
manuscrit (fa % ff0 ® M WTj m Hfé -EH £ BE %

pfcy  Hiu Kouo-lin, Touen-houang che che sie King ti Ta yu ouen-houang tsa. lou, Chang-
hai, 1937, i, 3 b. Dans un autre manuscrit de Touen-houang, conservé a Paris (Fonds Pel-
liot, n° 273a), le nom du réviseur (en 794) est précédé des mots o Fan seng, «moine tombé
[sous le régime] tibétain» (ij" JR fz tF w 1® ' ¢ Suzuki Daisetu dans
la revue Bukkyo kenkyii, I, 1 1987, 56). Po Kiu-yi fait dire & son prisonnier chinois de
Le ing-tcheou (inf., 199 et a03, n. a) : «En Ta-li (766-779), je tombai [sons le régime] tibétain»,
mmou lo Fan ( ailleurs (Po che Tch'ang-King tsi, éd. Sseu pou tsong
Kk'an, xvi, a5 a), pour désigner un vieux général prisonnier des Tibétains, il dit mou Fan
laotsiang A % Mf. Cf. aussi inf, 33a, n. 3-4.
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A chacun est départi son lot; et chacun mérite d'étre traité en conséquence(lh
Pour sa part, Wang Si n'a eu que des malheurs. Depuis plus de quatre siécles, sa
famille n'a pu s'acquitter de ses devoirs rituels(S). H est affligé lui-méme d’'une
fort petite santé ; maigre et souffrant d’humeurs froides, il n'a pu s'acclimater depuis
qu'il est arrivé au Tibet, ol lui manquent par surcroit les drogues et le régime
alimentaire chinois(3).

11 supplie donc le Roi, si, comme il est a craindre, il entreprend sans crier gare,
un beau matin, quelque campagne a I'Est ou & I'Ouest, de ne pas I'obliger & suivre
ses armées; malade comme il I'est depuis son enfance, Wang Si sait pertinemment
qu'il en mourrait, surtout s'il est amené a la frontiére chinoise, o on lui mettrait
mains et pieds aux planchettes(4) et o on le ferait courir sur les chemins par tous
les temps, exposé au givre et a la neige(5). Du reste, plaide-t-il, son vrait «lot», le
role auquel le destinent, toutes modestes soient-elles, ses capacités personnelles,
est de «jouer des lévres et de la langue», C'est-a-dire de palabrer comme délégué
diplomatique, en vue de ramener la bonne entente entre le Tibet et la Chine et de
dissiper les soupgons et les malentendus qui nuisent aux bonnes relations entre
ces deux pays(6). Or, s'il doit suivre des troupes tibétaines qui forceraient lafrontiére,

(EmwAu* quf £u* O£ mA#* W &

«# $ £ » a-

m Com hite che , interruption des sacri-
fices sanglants offerts soit aux dieux du soi et des moissons (ruine de I'Etat), soit aux dieux
ancestraux (ruine de la famille). Wang Si veut dire sans doute que sa famille avait depuis
plusieurs siécles quitté son lieu d'origine, en Chine propre, pour sétablir a Touen-houang,
résidence semi-coloniale.

wilna0 1+ \BMsir UM+ -7 M+ +58 $ Mut. s

it &

1) Tehewu cheou Inai tsou jjj ~ jjjl. Lors du guet-apens de P'ing-leang en 787
{tuf., 189, n. 3), plus de mille Chinois furent faits prisonniers par les Tibétains qui les
emmenerent vers |'Ouest, les mains liées derriére le dos et portant chacun sur le dos une
piéce de bois qui leur allait du cou jusqu'aux talons, attachée A leur corps au moyen d'une
corde qui les entourait trois fois. Une autre corde était nouée a leurs cheveux et servait &
les trainer. La nuit, on les couchait sur le sol, attachés & des piquets, et on les recouvrait
de piéces de feutre sur lesquelles leurs gardiens dormaient pour sassurer d'eux (Kieou,
woni B, 5 o, trad. liushell, 197; Tang, coxvi B, 3a, texte abrégé). Cet épisode donne
une idée du traitement que les Tibétains infligeaient & leurs prisonniers pendant leurs
déplacements. Wang Si ne redoutait toutefois que les planchettes aux mains et aux
pi %ui était le vieux traitement traditionnel des prisonniers en Chine.

ieds, ce
&%- $8«TEW # £ eNMnn>esgss
A7 i aEme] ey a ™ s m sk
5E » ~

»é?em&a:ﬂpsfi@fim nmmuifw, m
I‘] ILft @ Yo ha'oeii kou cho jIT Tx 1 Telwangtseu, xxix: smg dic
£, eovoyé impérial, cf. Duyvendak, China's Discovery of Africa (Londres, igég), a9-
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Wang Si sera exposé a des violences, a des brimades, le temps sera loin d'étre
toujours au beau et, «bouche scellée et langue pendante», il ne sera bon a rien.
L’envoyer a la guerre, ce serait mettre le tigre a chasser le rat, et raccourcir le pied
sans que s'allonge le pouce(l).

11 n’ignore point qu'il a des ennemis auprés du Roi. || ne manque pas de généraux
ou de ministres tibétains pour reprocher a sa Sainte Divinité d’employer a son
service un captifde mceurs étrangéres; ils I'excitent méme a le faire mettre a mort
CertesWang Si affronterait sans peur I'épée acérée : ne sait-il pas que le corps n'est
qu'une bulle d’écume, un fantasme irréel? La vie et la mort ne font qu'un, et cette
derniére n'a rien pour I'affliger : c'est ce dont il s'explique dans une série de for-
mules philosophiques oti la terminologie du taoisme se méle a celle du bouddhisme.
Ses craintes ne sont pas pour son humble personne; elles sont toutes pour le Roi,
qui pourrait avoir encore besoin de lui : or, parmi cent fois dix mille maitres, jamais
il n'en trouvera un qui le vaille<9!

Le mémorial se termine par les formules d’inquiétude qui sont protocolaires a la
fin d'une requéte **,

Ainsi Wang Si avait été emmené au Tibet méme, sans doute a la Cour de Lhasa
comme Mahayana (*> Le Roi l'avait pris & son service ; mais il était en butte a
la haine du parti tibétain xénophobe, des généraux et des ministres hostiles a
la Chine, les mémes sans doute qui montérent une cabale contre Mahayana. Et,
de méme sans doute que ce dernier, on le traitait en captif; on le menagait des
planchettes pour le cas otl I'on aurait eu besoin de lui aux frontiéres chinoises :
non pas comme simple guide, réle que les Tibétains imposérent souvent a des
Chinois(®); en sa qualité d’ex-fonctionnaire, Wang Si pouvait rendre des ser-

Autrement dit, «jeter une perle aus pourceauc : jfx (lire ~ , graphie

Tulgaire d€ « ) Jfé« fp «B.A AME &M« Uil *
AxwmM.-emEK  roueeim ng,

Chou kit
trad. Couvreur, 903 : «C'est au souverain seul qu'il appartient d'accorder les faveurs et
d'appliquer les peines... » Chan tso metfou [jf  ~ jijig se dit d'une politique d'auto-
rité et d'oppression, appuyée, sur la force. Tcha han toha chou  Tg , «il fera tantot
froid et tantdt chaud», ici au figuré.

mno=m®znn épis»

Sif jyi fife Sseu hmen  décret impérial, Li ki, trad. Couvreur, [l 517.
Qb«mmmmme. & MAPF, * £- « MU«

K%, a fga® A# fam@ OOO»

t Hm-
I>Et comme le commissaire Yen du ms. 3481, tup. 176, n. 3.
(> Lors de linvasion du Sud de la boucle du Fleuve Jaune en 788, les Tibéta:ns se firent
guider par des Chinois qu'ils récompensaient grassement, tout en détenant comme otages
leurs femmes et leurs enfants (Kieou, oravi B, 7 a trad. Bushell, 503; Tseu, coxom, i 5 a).
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vices plus relevés : on voulait I'utiliser comme «conseiller» ou agent diplo-
matique de I'armée tibétaine.

Dans les régions conquises, les Tibétains ne semblent pas avoir pratiqué une
politique d’assimilation; c'est par contrainte qu’ils s'assuraient le concours
des

ers éléments de la population dont ils pouvaient tirer pa

i pour conso-
lider leur domination. Les illettrés, auxquels il n'était pas possible de confier
des charges, étaient simplement réduits a I'esclavage, et on leur imposait des
corvées, parfois militaires, dont ils s'acquittaient & contre-cceur, étant durement
traités par leurs maitres tibétains qui, tout en les enrdlant, ne cherchaient pas
a se les rallier, et faisaient preuve a leur égard de discrimination raciale (1>
Quant aux lettrés et aux fonctionnaires, s'ils n'étaient pas laissés sur place pour
continuer a assurer I'administration locale, notamment & lever les taxes, pour
le compte et sous le contréle des Tibétains 11, ils entraient au service du Roi,
a titre d'attachés a la «maison» royale(3> c'est le terme employé par lest

() Cf. inf. n. 3, et surtout so5, n. 4. L'assertion du Che lou de Kien-Irhong, que
tous les hommes des régions conquises furent sans distinction réduits a I'esclavage, est certai-
nement exagérée, comme le pensait Sseu-ma Kouang.

k) Ceest ce qui devait arriver le plus souvent, comme il ressort d'un grand nombre de
documents chinois de Touen-houang dont quelques-uns seront cités ci-dessous, et aussi des
documents tibétains étudiés par M. Thomas (/. fl. A S., 1933, 38a-383, 193/1, g3). Les
Tibétains inuai méme, par i a T h g, a désigner ces fonction-
naires par leurs titres chinois, chisi — tseu che jig , lo-dog = Um tou A (ibid.,
1937, 8i5 [cf. ci-dessous, p. 377, n. 1], 1938, 97; F. W. Thomas et Sten Konow, Two
medieval docurments from Tun-huang, Oslo, 1939, iag-i30). Les ts'eu che étaient les préfets
des tcheou (p. ex. de Cha-tcheou); quant A tou tou, clest peut-étre a travers le turc (lutug)
que les Tibétains avaient emprunté ce terme. Le titre de tou tou s'appliquait en Chine aux
gouverneurs généraux de plusieurs préfectures, dont les attributions étaient surtout mi
taires; ce tilre avait pratiquement cessé d'élre employé en Chine (sinon par archaisme) dés
le milieu du vm* siécle (R. des Rotours, T'oung Pao, XXV, 337, 30¢; Traité des Fonction-
naires, 707, n. a), etje ne l'ai trouvé dans les documents chinois se rapportant a I'époque
de la domination tibétaine qu'appliqué a des fonctionnaires tibétains (mss. 3807, 397/>33g5
du Fonds Pelliot; Tang, cLvm, a b-). Miu Lalou me signale que, dans le ms. r° 1089
du Fonds Pelliot tibétain, il est question du lo-dog du Lho-bal, c'est-a-dire vraisemblablement
du Népal. Sans doute ce titre était-il entré dans la langue et dans la titulature tibétaines.
On le trouve également en sogdien (twtwin) et en khotanais (ttuttil, ttattahi, ttaltaha:);
of. H W. Bailey, J. R. A. S., 1939, 90; Asia Major, 11 (ig5i), ah. [Cf. inf, 361.0

9 Dans un recueil anecdotique intitulé Fin hona lou @ (sur lequel cf. Sseu
Kkim... tsong mou, cxi, 3 b), éd. Pai hai, iv, 6 b-7 b, un auteur du ix" siécle, Tchao Lin

rapporte quen 83g il rencontra au Tcho-kiang un officier militaire en retraite,
nommé T'an K'otsd  “pf [[1] , qui avait été prisonnier des Tibétains pendant six ans, et
qui lui conta ses expériences. Capturé 4 la fronliére en 8ao, on commenca par le mettre
aux planchettes et aux liens, puis on I'emprisonna dans une fosse : C'était tincarcération
tibétaine (cf. Kieou, cxcxvi a, 1a, trad. Bushell, hin, et Bu-ston, Irad. Obcrmiller, 188);
n le priva de nourriture et de boisson et on lui appliqua la question. Ses déclarations sur
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la mort toute récente de I'empereur Hien-tsong (14 février 8ao) furent transmises  la rési-
dence royale par des courriers montés dont la rapidité fit I'admiration du prisonnier chinois.
On voulut alors le forcer a entrer au service royal comme chd jen pour les écrits chinois
( W:  ~ A ) Leterme chojen signifie proprement «domestique», au sens étymolo-
gique que ce mot conservait en France sous I'ancien régime; il désigna en Chine, soit ancien-
nement — vers la fin des Royaumes Combattants et le début des Han — des «clients»
entretenus & titre privé par de hauts personnages, soit plus tard , dans la titulature officielle,
des fonctionnaires attachés & la maison de I'Empereur ou du Prince Héritier. Sous les T'ang,
les chojen officiels étaient surtout des secrétaires, des rédacteurs : il y avait par exemple
les Ki lciu chd jen A qui étaient chargés de noter les faits et gestes de I'Empe-
reur, les tchnng chou cho jen tix 3j A qui rédigeaient les édits promulgués parle
département du Secrétariat (tchong chou cheng), etc. Au Japon, le terme shajin (ou en lec-
ture japonaise toneri) fut appliqué aux serviteurs personnels, ou gardes du corps, de I'Empe-
reur, des princes, des seigneurs; cest actuellement le titre officiel des «valets» de la Mai-
son Impériale (kunaisho), de petits fonctionnaires qui sont nommés par leurs supérieurs
(hannin, sup., 193, n. 1). D'aprés T'an K'o-tso, lorsque les Tibétains Capturaient des Chinois
sans capacités, ils leur marquaient (tatouaient) le visage et les employaient aux corvées
locales. Quant a ceux qui avaient quelque éducation, on leur tatouait les avant-bras en
noir (nie pi 6]) et onles mettait au service du Roi (jpL ~ ~ ~); ce sont ces
Chinois chargés de fonctions au Tibet qu'on appelait chojen (¥ A [jjj J¢ jji ~ jllj
B~ A ). Tan K'o-tso refusa de servir comme chojen; un cho jen nommé Ts'ouei ~
quil avait connu naguére en Chine et qui jouissait d'un grand crédit auprés des généraux
tibétains, intervint en sa faveur, obtint qu'on I'épargnat. Aprés de multiples tentatives d'éva-
sion («plusieurs centaines!»), chaque fois punies du fouet de cuir, il réussit, au bout de
six ans, a regagner la Chine. Lorsque Tchao Lin le rencontra au Tcho-kiang, il marchait
avec peine, ayant eu les pieds gelés lors de sa fuite, et I'on distinguait encore, tatoue sur
son bras, une lettre tibétaine qui signifiait, parait-il, «assujetti a la maison du Fils du
Ciel», clest-a-dire au Roi du Tibet Al

Sur un autre chd jen, qui profitait également de sa situation auprés des Tibétains pour
protéger les Chinois, cf. inf., 317. Au début du vin" siécle, un envoyé chinois qui se rend en
mission auprés do généraux tibétains est accueilli a la frontiére, prés de Ts'ing-chouei

fic Parun  jm (auservice) du Tibet» , un nommé Kouo Tche-teh'ong ((LE
A 2[5 2 vil)' Tu*Prend ses lettres et les porte d'avance au camp tibétain (rapport rédigé
par LuWen g, Ttiuan Tang wen, doowii, h a; cette mission doit dater de 803, il

y est question de I'ambassade de Siue P'i  ‘jdy qui eut lieu cette année-13, Kieou, exevi B,
9 n, trad. Bushell, 5io, Ts'S, decexe, 1h b). A la fin du ms. Stein n° 2739 (sur lequel
cf. s, B.S. 0.S,, ix, a3), on trouve un relevé de décés de moines chinois, survenus &
Touen-houang sous la domination tibétaine, avec les noms des personnes qui participérent,
semble-t-il, aux cérémonies funéraires : toutes ces personnes portent des noms tibétains, &
I'exception d'un chéjenTang - 7> A était évidemment au service des Tibétains.
Quant aux prisonniers tihétains en Chine, on se bornait a les reléguer comme esclaves au
Sud du Fleuve Bleu ( jff , &C +U])" dans “bs régions de Wou et de Yue ~ $1  , ou
ils souffraient cruellement du climat (sur I'esclavage des prisonniers de guerre, cf. C. Mar-
tin Wilbur, Slavery in China during the Finmer Han Dynasty, Chicago, 1968, 98-117). Des
eunuques les conduisaient dans ces régions, alors réputées en Chine comme malsaines ; ces
convois étaient si nombreux qu'ils occasionnaient des frais considérables. Cest la qu'on alla
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prendre, en 779, les cing cents capiifs que To-tsong décida de libérer & I'occasion de son
avénement (références sup., 183, n. 4). lls appartenaient au personnel de huit ambassades
successives envoyées par le Tibet sous le régne de Tai-tsong (762-779) ou, plus exactement,
draprés le Tang houci yan, en Ta-li (766-779), depuis la conquéte tibétaine du Ho[-si] et
du Longf-yeou]. Le gouvernement chinois avait refusé d'agréer ces ambassades; plusieurs
de leurs membres étaient morts de vieillesse en captivité. Lors de I'avénement de Hien-
tsong, en 806, cest aussi du Sud, du Fou-kien. qu'on fit convoyer dix-sept prisonniers pour
les renvoyer au Tibet (Kieou, cxexvi B, g a, trad. Bushel), 5u). D'aprés des poésies
contemporaines citées par M. Yao Wei-yuan $(;  JG dans un travail sur linscription de
Lhasa («The Chinese-Tibetan Tablet of the Treaty of 822», Yenching Journal of Chinese Studies,
XV, juin ig34, g4-g6), I'usage de déporter dans le Sud les prisonniers tibétains se maintint
jusque vers 820. Ces poétes vantent la magnanimité de I'Empereur, qui ne faisait pas mettre
amort les prisonniers tibétains : on leur pevcall les oreilles, on leur abimait le visage (sans
doute en y tatouant quelque inscription : H A % » Fft

o ...): aprés quoi la chaleur humide du Sud était un chaument «bénin», mais suffi-
santpour ces montagnards (|E $8 ~ ® !§f M fc >0t Sg & jf M ffil M ' écril '«
poéte Yuan Tchen, Yuan che Tchang-hing tsi, éd. Sseu pou tsong Kan, x«iv, 8a). Lors-
quien 820 Han Yu fut relégué au Kouang-tong  la suite de son célébre mémorial sur Vos du
Buddha, il rencontra & I'Ouest de la passe de Wou (]9, dans le Chen-si, des prisonniers
tibétains revenant de captivité dans le Hou-nan (région de la province actuelle de ce nom).
11 composa & cette occasion le quatrain suivant (Tch'ang-li sien cheng wen Bt. éd. Sseu pim
tsong kan, x, 8 a) :

«O Barbares, hélas! ne vous désolez point!
Le Hou-nan est proche [de la capitale], et vous y avez conservé la vie sauve.
Mais pour moi, dont la faute est grave, il West pas d'espoir de retour,
Car je m'en vais tout droit 4 huit mille lieues de Tch'ang-ngan In

Le climat du Kouang-tong était considéré comme mortel ; Cest 1a que sévissent la malaria,
le choléra, le béribéri : on n'en revient pas. Aussi la relégation au Hou-nan n'était-elle
quune peine légére aux yeux de Han Yu. Un antre poéte, Po Kiu-yi, dans sa ballade Les
Barbares aux liens, qui date de 809 (Fou jung jen , Sin yofuu, dans Po che
Teh'ang-King tsi, éd. Sseu pou tsong k'an, ni, 18 b-so a; cette piéce a été traduite par
M A. Waley, Chinese Poems, Londres, 1946, 126-129, mais comme s'il s'agissait de Tar-
tares ou de Turcs, alors quiil sagit de Tibétains, Tou-fan, dit le demier vers), évoque le
cas particuliérement dramatique d'un Chinois de Leang-Icheou qui, pour échapper a la
domination tibétaine et regagner la Chine, s'est enfui a travers le désert dans le costume
barbare quil était contraint de porter comme tous les Chinois du Nord-Ouest. Lorsquiil
rencontre les premiéres troupes chinoises, I'officier ne le reconnait pas pour un Chinois ; il
le fait mettre aux liens et I'expédie avec des prisonniers tibétains au Sud du Fleuve :
«Un ceeur chinois, une langue chinoise dans un corps tibétain b»

En 8ai, un accord sur I'échange des prisonniers fut conclu entre la Chine et le Tibet;
linscription sino-tibétaine de 822 stipule que «toute personne capturée vive dans des
conditions suspectes sera relachée aprés interrogatoire, et renvoyée avec des vétements et
desvivres» ( # 3# H $1 E. A M FCA M If): cette stipulation
n'était congue que pour des incidents de frontieres, puisque le traité de 821-822 excluait en
principe tout acte de guerre entre les deux pays, les gardes-frontiéres eux-mémes devant étre
retirés (§f A t ) *
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historiens chinois, tout impropre qu'il soit pour un souverainqui logeait sous la
tente(l). C'est a ce titre que Wang Si devait avoir été mandé auprés du Roi.
Mais il ne se résignait pas a cet asservissement, et en madré patriote chinois il
s'efforcait de profiter de sa position pour orienter la politique tibétaine dans
des voies favorables a la Chine.

0) Le pelerin coréen Houei-tch'ao, qui décrit le Tibet avant 737, 'mais seulement par oui-
dire (cf. sup., 187, n.),. déclare que les Tibétains n'avaient ni villes murées, ni maisons, et
nomadisaient sous la tente de feutre comme les Turcs : méme le Roi, bien qu'il et une
résidence fixe («uniquen), logeait sous la tente. On couchait dans des fosses creusées & méme
le sol; il 'y avait ni lits, ni nattes (T. 2089, 977 a). L'histoire chinoise officielle rapporte
au contraire que le Roi avait (ou quil y avait au Tibet) une (ou quelques) petites villes
murées  Jj)> ainsi que des maisons (Jjjj ~v) aux toits plats, hautes parfois de plu-
sieurs dizaines de pieds (donc & plusieurs étages); mais le Roi (ou la population en général)
ne tenait pas a y habiter, préférant la tente de feutre appeléefou-lou jfifa jog (sbra, Laufer,
T. P, XV, 92 n., ou *phru, Pelliot, ibid., XVI, a3) : celle du Roi, qu'on appelait le «grand
fou-loun, pouvait contenir plusieurs centaines de personnes ; le peuple utilisait de petitsfou-
Tou qui ne se distinguaient pas les uns des autres (je ne sais ol M. W. Eberhard, Kultur und
Siedlung der Randvélker Chinas, Leiden, 19/12, 94, prend que les nobles seuls usaient de
la tente, d’ veut conclure que le Tibet était gouverné par une race nomade étrangere).
Le Roi résidait dans les vallées de Pa-pou  (ou ou de Lo-so jg (ou Lo-sie
jaj , Ra-sa, Lha-sa); la «capitales murée (|8 ~5 M ) était Lhasa (Kieou, cxcvi A, t b,
trad, Busheil, J. R. A. S. 1880, 44a; Tang, ccxvi A, 1oh-, Tong tien, cxc, 9 b; Tang
Imuei yan, xevu, | 62b; Ten, cmixi, 5 a). «Lagarde militaires, ajoute le T ong tien, «est
extrémement sévére; mais les locaux officiels sont trés petits» (&.  ~ J]], 9

rnD.’alns ces informations doivent étre confondues, comme il arrive souvent dans les textes
historiques chinois, des données de dates diverses (certains passages des chapitres des His-
toires des T'ang sur le Tibet doivent remonter jusqu’a Hiu King-tsong , mort en
67a, cf. Che tong A jjjj, trad. Pulleyblank, R. S. O. A. S., XIII, 451,1 12; mais on y
trouve aussi des informations générales émanant d'ambassades chinoises ou tibétaines, dont
la date peut descendre jusqu'au ix' siécle). Le T'ong tche, xu, ai a, spécifie que le Roi
résidait tout dabord dans les vallées de Pa-pou J[oude Lhasajg  J|[, mais
opi ensuiite il transféra sa «capitale» (|$j Aj5) dans la «ville murée» de Tsang-ko-pi (ou
chou)-po T AE fIf M- Le Tong tien, cxc, 11 o, écrit # fA W A& M et dit 1&°
lors de I'ére K'ai-houang, a la fin du vu” siécle, le souverain du Tibet, Louen-tsan-chouai-

long-tsan jf) G afi ~ (‘probablement fautif pour Loven-tsan-so  -long-tsan = Blon-
bean-sron-bean = le pére de Sro-bcan-sgam-po, celui que Tang, cont A, aa, appelle
Louen-tsan-sou fj™ of. Pelech, I. H. Q. 1989, 1, suppl., 35; tout ceci serait a

reprendre en dépouillant les sources), résidait déja depuis cinquante ans dans cette capi-
tale. Je ne sais que faire de ce nom bizarre, qui doit étre fautif; Tsang-ko jj~ [ou jipil
est le nom d'une ancienne peuplade — plus tard d'une commanderie, puis d'une préfec-
ture — du Kouei-tcheou. Peut-étre s'agit-il du fleuve Gean (jj~ [Sf, inf-, 287, n. 5)2
Quant au nom de Pa-pou - (*B'uat-puo), il pourrait correspondre aBal-po,qui
est le nom tibélain du Neépal ; I'¢ é parfaite. Les textes chi décrivent
Pa-pou comme une vallée (tchouan J|[) qui était une des résidences du Roi, ou encore (iti-
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néraire du v siécle, Tang, i1, 7 a) comme un lac (hai, une «mer») situé au Sud-Ouest
du campement royal ( kS ) Est-ce a dire qu'en hiver les Rois
du Tibet auraient résidé au Népal? D'aprés les textes chinois, comme on le verra ci-dessous
(p. 304), leur résidence d'été, tout au moins au début du ix* siécle, était la vallée de
Men-kiu-liu (*Muen-giiu-luo, c'est la legon la plus sdre), au confluent de la riviére de Lhasa
et du Brahmaputra; je ne sais non plus que faire de ce nom. La tradition tibétaine situe les
plus anciennes résidences royales dans la vallée du Yarlung, & I'Est du lac Palli, au Sud
du Brahmaputra (cf. C. S. Das, A Journey to Lhasa..., s30 et suiv., et les autres réfé-
rences de A Herrmann, Das Land der Seide und Tibet im Lichte der Antike, Leipzig, ig38,
5g, avec la note rectificative de E. Haenisch dans Sven Hedin, Southern Tibet, Stockholm,
1933, IX, T, 46); et cette tradition est amplement confirmée par la récente exploration
quy a faite M. Tucci des vestiges des tombeaux royaux. Dans les documents tibétains de
Touen-houang édités par M. Bacot, on voit les Rois du vu" et du vm' siécle résider en été a
Nen-kar, en hiver & Brag-mar («la Roche Rouge», actuellement Brag-mar prés de Bsam-yas,
Sud de Lhasa, cf. Tucci, Tombs..., 43); assez souvent aussi ils résident au Népal (an-
nées 675, 690, 695, 697, 699, 707-713, 718-719, 723, etc.), non pas en hiver, mais tou-
jours en été. La transcription papou ~ se retrouve dans le nom incompréhensible que
le Tong tien, exe, 11 b, 17 a, attribue au Roi qui aurait régné depuis la mort de Sou-
nong  J| (Sron-bcan-sgam-po), son grand-pére, jusqu'a I'avénement de K'i-li-nou-si-long
(Khri-'dus-sron) en 705 (en réalité, c'est Khri-'dus-sroh qui régna de 676 a 704 environ,
sup., 8) : ce nom est K'i-li-pa-pou A (ou jg . ou K'irli est pour Khri. C'est
un des divers monstres onomastiques du rhapitre du T'ong tien relatif au Tibet (le Wen hien
tong K ao écrit K'i-li-pi-pou  ~ djl, cf- Petcch, / U. Q., 1939,1, Suppl., 54).
D'aprés les sources chinoises, les premiéres «villes murées» auraient été construites pour
servir de résidence aux princesses chinoises lors de leur venue au Tibet. Un tch'eng
est pas, du reste, nécessairement une ville; cest au propre la muraille, le rempart de
terre qui ceint une place fortifiée (de sorte qu'au Japon on a pu employer ce caractére pour
&crire le mot shiro qui désigne les chateaux féodaux). Lorsque Wen-tch'eng arriva au Tibet,
en 641, Sron-bcan-sgam-po prit I'initiative de Iui construire un domaire emmuré (£, )
contenant un (ou des) palais : c'était une nouveauté par laquelle il se
proposait, nous dit-on, de marquer son entrée en rapports avec un pays supérieur ( J*
HI; ®), dont la civilisation le confondait d'admiration; et cette innovation devait
«émerveiller les générations a venir» (ici " fié i Kieou, exevi A, an, trad.
Bushell, 445 ; Tang, ccxvi A, 20,- Tong tien, cxc, 11 b; Tang houei yao, xcvn, 30). Les
auteurs chinois récents (Wei tsang tong tche fjj ~ jffj ~ . vi, 4-5) identifient a ce palais
le petit Jokhaii (>J» fg ~p) ou Ra-mo-che, qui est orienté vers I'Est, clest-a dire vers la
Chine. Durant I'ére Yi-fong (676-679), les Tibétains demandérent en mariage pour leur
Roi une des filles de T'ai-tsong et de lmpératrice YVou. Leur requéte ne fut pas agréée par
celle-ci; mais YHistoire des Tang (Tang, ixxxni, 4b) rapporte que, dans Pespoir d'obtenir
la main de cette princesse, «les barbares lui avaient positivement construit un palais»
(75 A HI)Ir) En 710, Q1 édifia un nouveau teheng pour la Princesse de Kin-tch'eng
(Kieou, trad. Bushell, loc. cit., 445 ; Tseu, ccix, 4a6; Tong tien oxc, 11 b; Ts'6, cmbodx,
aaj d'aprés Bu-ston, trad. Obermiller, 11, i85, c'est Khri-lde-gcug-bcan, I'époux de Kin-
tch'eng, qui construisit la «forteresse» de Lhassa). Les annales tibétaines de Touen-houang
(Bacot, Documents. .., 4a) rapportent qu'en arrivant A Lhasa (Ra-sa), en 710, elle sins-
talla au «Parc aux Cerfs» (Sa-c[h]al; ce terme n'est pas la traduction usuelle de Mrgadava)
De nombreuses fondations de chateaux et de palais sont mentionnées des les premiers
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égnes des Rois du Tibet dans la chronique du Ladakh traduite par Francke, «Antiquities
f Eastern Tibet», Arch. Survey of India, New Imp. Series, L, 1926, 77 et suiv. Les
nnales tibétaines de Touen-houang (Bacot, Documents. .., 31 et suiv.) citent également &
1 Iusieurs reprises des forteresses (mkhar, jon [rjon], etc.), dés le vu' siécle, voire méme
ibid., 127) dés les origines de I'histoire du Tibet ; mais, si elles emploient le méme terme
er les villes fortifiées de la Chine (p. ex. le mkhar de Kva-chu Sin-can, ibid., h7,
irobablement Koua-tcheou Tsin-tch'ang arf ~ o, cf. inf., 270), il ne s'ensuit pas
[ue ces forteresses tibétaines aient élé autre chose que des enceintes fortifiées.

Du vivant méme de la princesse de Kin-tcheng (entre 710 et 739) cest dans la tente
ijtfl) royale, au Nord-Est du lac («mer») de Pa-pou, et non pas dans une ville, que les
mvoyés chinois trouvaient le Roi (cf. I'itinéraire cité sup., 18a, n. 3) : sans doute les
-palais» étaient-ils pour lui des curiosités exotiques, de méme que de nos jours, dans sa
1 ésicerce du Parc du Joyau (Nor-bu liii-ga), le Dalai Lama avait un pavillon & I'européenne
Ch. Bell, Tibet Past and Present, Londres, 192/, 136; Al. David-Neel, Voyage dune
Parisienne & Lhassa, Paris, 1937, 390). D'aprés les informations fournies personnellement
7 I'empereur Kao-tsong en 67a par I'ambassadeur Tchong-ts'ong, un ministre tibétain qui
avait étudié le chinois (cf. sup., 181, n. i), le Roi du Tibet menait encore, & cette épogque,
durant la belle saison, une existence nomade, et ne se fixait que pendant la saison froide
«ville murée», ol il aurait continué du reste a loger sous la tente : «Au printemps
. le Roi (se déplace en nomadisant) suivant (les besoins en) eau et herbe (~
m % # M * jg;tsanfou  jiSf au lieu de tsan-pou  ~ pour beanrpo se rencontre
dans de nombreux textes, p. ex. T'ong tien, cxci, 9a; Tsd, ambodv, 16 a); c'est seulement
en automne et en hiver que (le Roi et sa suite) entrent dans (une ou) des «villes murées»
($£ ~ A MIlSayp ma's ce Nest que Pour y dresser leurs tentes, car la encore ils
n'ont point d'édifice» (4 fife ™ tifik % i Tso, cmlxii, btfia, texte dont
celui du Sin Tang chou, coxi A, 3a, trad. Bushell, 44g‘ nest quun abrege).

Une cérémonie aussi solennelle que le traité juré avec la Chine le 30 mai 822 n'eut pas
lieu dans une «ville» : le serment fut célébré sur un tertre au Sud-Est de la tente royale,
dite tente d'or 1ljl), dans la vallée dite Men-kiu-liu |UB '||§ (Kieou, cxcvi B, 11 b,
et éd. Po-na, Lie tchouan, cxivi B, i5b, trad. Bushell, 5a0 ; Tang houei yom xcvh, i4 a),
Men-taniu A~ 'R (Tang, éd. Po-na, ccxvi B, 64) ou Men-heng-liu ~ jg (Tang,
éd. Tou chou tsi tch’eng, coxwi B, 6 a), située au Nord du fleuve Tsang ipi (ou ™y,
Gean-po, Brahmaputra), a cent U au Sud de Lhasa, clest-a-dire apparemment au confluent
du Skyid-chu, riviere de Lhasa, et du Brahmaputra. Le Wei tsang tou tche, éd. 1793, 1,
54, identifie la vallée de Men-kiu-liu & celle ol coule le Tsang; I'inscription tibétaine
gravée sur la face postérieure de la stéle de Lhasa, d'aprés le déchiffrement de M. Teramoto,
Otani gakuhd, X, m, 56i-563, semble confirmer les dates des sources chinoises, mais
elle indiquerait (?) comme lieu du serment le Sva-stan-thsul (?), & I'Est(?) du palais (pho-
bran) de Lhasa(?). [Cf. Addenda, inf, 361]

Daprés les textes chinois des T'ang, la vallée de Men-kiu-liu (ce doit étre la forme cor-
recte) était la résidence d'été du Roi (sa résidence d'hiver devait étre soit la «ville murée»
de Lhasa, soit la vallée de Pa-pou). On a dans ces textes, d'apres les renseignements rap-
portés en 82a par le chef de la délégation chinoise, une descript:on détaillée de cette tente
immense et somptueuse, entourée d'une palissade de pieux liés ensemble et entremélés’,
tous les dix pas, de cent hautes lances (ce qui suppose une circonférence de 1.000 pas).
La tente était décorée a lintérieur dé figures animales en or, dragons, tigres, panthéres
(Tang, coxvr B, 60, trad. Bushel!, 5al; surtout Ts'li, cmbood, 8 44, dont les variantes




COVVENTAIRE HISTCRIQUE. 203

Les historiens chinois vantent le loyalisme tenace des populations du Nord-
Ouest, qui auraient su maintenir intact sous I'oppression tibétaine, au cours de
prés d'un siecle, leur attachement & la maison des T'ang et en particulier au
costume national. Lors de la chute de Touen-houang, d’aprés I'Histoire des
Tatigt, les habitants durent adopter I'habillement et la coiffure barbares;
mais chaque année, lors des rites solennels du culte ancestral a I'occasion du
Nouvel An, ils revétaient le costume chinois qu’ils cachaient ensuite avec force
lamentations™?. Les ambassades chinoises qui traversérent les régions con-
quises ne cesserent de recueillir des témoignages de cette fidélité. En 779,

permettent de mieux comprendre); c'était 14 évidemment le véritable «palais» du Roi. Bien
qu'a propos des ligures animales en or qui décoraient la tenie le T's6fou yuan kouei, cmixood,
18b, emploie le terme yuan che  fjjj, ol yuan signifie en principe «ourlera, on peut
supposer que ces ligures, dont les textes signalent expressément la facture trés habile,
étaient non pas des broderies sur la tente elle-méme, mais de véritables figures en rond
bosse, fondues en or. Le travail des métaux précieux semble avoir été, en effet, trés poussé
dans I'ancien Tibet. Dés 657, d'aprés Ts'ii, cmixx, i5a, le bean-po fit présenter & la cour
de Chine, par une ambassade, un «chateau d’'or» (hin tcheng qui était surmonté
de lions, de bétes de somme (]~, chameaux?), de chevaux et de béliers; on y voyait
méme des cavaliers (ce n'est pas par allusion a ce présent qu'en 706 la princesse destinée
au Roi du Tibet recut le titre de Kin-tch'eng, svp., 2; cf. Hia Nai, Ac. S., B. Hist. PL,
XX, i, 3i6). Des objets d'or ou dargent sont mentionnés & maintes reprises parmi
les cadeaux offerts par le Tibet a la cour de Chine. En 646, Lou Tong-tsan, ministre
de Sron-bcan-sgam-po, vint a Tch'ang-ngan féliciter I'Empereur T'ai-tsong de la victoire
quil venait de remporter en Corée, ol sa campagne, lui dit-il, avait été plus prompte que
le vol de I'oie sauvage. Par allusion a cette métaphore, il lui offrit une oie «fondue en or»,
haute de sept pieds (plus de deux métres) et qui pouvait contenir trois hou de vin (environ
60 litres) (Kieou, cxexvi A, 2a-b, trad. Bushell, 445-446; Ts'6, cmixx, 1la). En 799,
la princesse de Kin-tch'eng fait envoyer entre autres un canard d'or (Kieou, cxcxvi A, 6b, 6,
trad. Bushell, 466); en 8s4, le Tibet présente un yak, un ovidé et un cervidé «fondus en
argent» (Kieou, cxexvi B, 11 b, 3 [oll jp ~  est une faute pour , que donne correc-
tement I'édition Pona], trad. Bushell, 522 ; T'ang, ccxvi B, 64, i3).

Les Turcs Ouigours avaient, eux aussi, une tente d'or (kin tchang 1jljl), «ou le qaghan
sasseyait»; elle fut brilée en 840 par les Qirghiz (T'ang, ccxvn B, 200). Vers 821, le
voyageur musulman Tamim ibn Bahr vit cette tente d'or a Kharabalghasun, sur I'Orkhon;
elle était dressée «sur le sommet plat du chateau royal», et pouvait contenir cent hommes
(V. Minorsky, «Tamim ibn Bahr's Journey to the Uyghurs», B. S. O. A. S., XII, ip48,
283, 289).

t>Tang, coxi B, 5b, trad. Bushel!, 5i4 ; Giles, B.S. O.S., VII, 559.

@ Cette information est confirmée par la complainte du Chinois de Leang-tcheou, dans
Les Barbares aux liens de Po Kiu-yi (sup., 199) ; «Depuis quarante ans que j'étais tombé
sous la domination tibétaine, j'étais contraint de porter la robe de peau et la ceinture
de poil. Je n'étais autorisé a mettre le costume chinois que le matin du Jour de I'An;
que de larmes je versais alors, en revétant ma tunique et en arrangeant mon bonnet!»
L'ami intime de Po Kiu-yi, Yuan Tchen (779-831), avait lui aussi composé un poéme




-204 OONCILE [CE LHASA

intitulé Lea Barbarea aux Itene (Foujong jen, Yuan che Tehvang-King tei, xiiv, 8a-b). Ony
lit ces vers a propos des Chinois tombés sous la domination tibétaine :

« Les jeunes et les adultes sont réduits en esclavage et doivent se raser la
[téte ;
Quant aux vieillards, on les laisse sur place, mais en coupant les pieds a la
[plupart...

Voila cinquante ou soixante ans qu'ils sont privés de toute nouvelle ;
Et les traités jurés depuis lors 'ont servi qu'a rendre plus féroces [les Tibétains],
Leurs yeux percent le soleil qui se léve & I'Est, pour apercevoir les nuages [du
[pays] de Yao;
Et, le matin du Jour de I'An, les entrailles déchirées, ils peignent leurs cheveux
[a la mode des Han.

Mais déja ceux dont la pensée reste ainsi fidéle & la Chine

Sont des vieillards ou des malades, ou bien leurs os sont enterrés.

lis continuent & enseigner a leurs petits-fils et a leurs fils les phonémes du vieux
[pays,

Et a leur parler des villes et des passes fortifiées dans leur splendeur du temps
[passe.

Quand ils auront disparu, et que les jeunes seront devenus adultes,

Ceux-ci, grandis parmi les Tibétains, seront pareils aux Tibétains;

Tout troublés, ils ne sauront plus que leurs ancétres étaient chinois;

Et leur cceur s'épuisera dans la crainte de devenir des Tibétains.

Cependant, le long de la frontiére, nos armées de cent mille hommes meénent

Que ne s'ébranlent-elles une bonne fois pour chasser I'ennemi?... » (cf. inf., a6, n. a).

Dans une note qui doit émaner de Yuan Tchen lui-méme, il est question d'un général
chinois qui, tombé sous la domination tibétaine, fut tellement mortifié de la loi tibétaine
n'autorisant les Chinois a porter le costume et le bonnet nationaux que le Jour de I'An,
quil décida ce jour-la de préparer secrétement sa fuite ; il réussit & regagner la Chine, ot
il raconta ce qui précede.

Dans la province du Fou-kien, oli les conditions géographiques, et peut-étre ethnogra-
phiques, ont toujours maintenu un certain esprit d'indépendance et de particularisme, et
qui avait été au xyu* siécle un des derniers repaires de la résistance contre le régime
mandchou, des coutumes analogues ont survécu jusqu'a la veille de la Révolution de 1911
(et méme au dela par la force de I'habitude; elles m'ont été décrites a Amoy en 1925).
Lors des funérailles, on coupait la tresse du cadavre, marque d'asservissement aux Barbares,
et le représentant du mort montait sur une table, coiffé d'un grand chapeau de paysan eh
paille, et sécriait : sJe ne porte pas sur ma téte le ciel des Mandchous! Je ne foule pas
de mes pieds le sol des Mandchousl» ( Ht ifjf > -i* M) De méme, aux
mariages, le cortége nuptial marchait sur des tapis ou sur des nattes, évitant soigneusement
de toucher le sol, et le marié tenait, au-dessus de sa téte et de celle de la mariée, le
méme grand chapeau, posé sur un van. Ce chapeau était ensuite suspendu, pour la nuit de
noces, au ciel du lit conjuguai, dont le matelas était de paille par allusion au roi de Yue
qui, dans I'antiquité, avait longtemps couché sur de la broussaille afin que ce «lit d'épines»
Iui remémorat Taffront qu'il avait regu de Wou et I'obligation de venger son honneur.
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lorsque Wei Louen fut chargé de reconduire au Tibet un détachement de
cing cents prisonniers tibétains que I'Empereur Té-tsong, en prenant le
pouvoir, avait inopinément décidé de libérer ri), les soldats de garde aux fron-
tieres tibétaines, soldats recrutés parmi les Chinois asservis, s'imaginérent que
I'heure de leur libération avait sonné et s’empressérent d’abandonner leurs
postes au parapet des murailles, mettant le feu aux tours d’observation en bois :
ce qui était trahison, car on ignorait encore au Tibet les bonnes intentions de
Té-tsong et I'ordre qu’il avait donné de suspendre, aprés plusieurs années de
rupture diplomatique et de guerre ouverte entre la Chine et le Tibet ri), toute
attaque aux frontieresri). Lors du retour en Chine de Wei Louen, I'année
suivante, les Chinois des régions frontaliéres le regardaient furtivement par les
fentes des murs : tout échevelés dans leurs vétements de peau, ils se frappaient
la poitrine en pleurant, ou bien mimaient de grands saluts vers I'Est; et ils lui
faisaient passer secrétement des notes dénongant la mauvaise foi des Tibétains
et réclamant I'envoi immédiat de troupes chinoises ri). En 822, I'ambassadeur
Lieou Yuan-ting, qui allait au Tibet jurer un traité de paix, fut I'objet de

« Cf. sup., 183, n. i.

@ Toutes les sources relévent la surprise, I'incrédulité que provoqua tout d'abord au
Tibet I'arrivée d'une mission chinoise pacifique.

@ T'ang houei yao, xcvii, 7 b

W Clest ainsi du moins qu'on peut comprendre un passage des Mémoire» véridiques de
I'ere Kien-tchong (Kien-tchong che lou Jji cjx [jff ~ , 780-783), cité par Sseu-ma Kouang
dans son commentaire critique (K'ao-yi) du Tseu tche fong kien, éd. Sseu pou tsong K'an,
coxwi, g h. Ce passage nest pas trés clair, sans doute parce que Sseu-ma Kouang a prati-
qué des coupures dans le texte quil cite. On ne voit pas bien si Cest lors de I'arrivée de
Wei Louen & la frontiére lorsqu'il allait au Tibet ou lorsqu'il en revenait, que les soldats
de garde abandonnérent leurs postes : mais, quelle que soit linterprétation, la trahison est
patente puisquiils bralent les tours d'obsemiation. D'autre part, ce texte explique ainsi le
mécontentement des troupes de garde : «Lorsquau début le Tibet s'était emparé de la
région du [haut] Fleuve Jaune (p[ et de la riviere Houang jJ| [qui coule & Si-ning dans le
Ts'ing-hai : il s'agit donc de la région située a I'Est et au Sud-Est du lac Koukounor],
comme les limites de son territoire s'étendaient de jour en jour, les troupes de garde
[tibétaines] étaient surmenées. En raison des malheurs que s'était attirés k l'origine I'Etat
[chinois] en employant des Barbares (Hou j§fj) comme généraux aux frontiéres, [le Tibet]
se trowva [bientot] maitre (o ) d’environ 50.000 soldats [chinois, che -j- ] du Io[-si]
(pf et du Long[-yeou] [f (en gros, le Kan-sou et le Ts'ing-hai actuels). Les considérant
comme nétant point de leur race ( 1f jfo), ils mosérent confier des charges
(len ) & aucun de ces hommes, quiils fussent sages ou sots (hien yu  jSj, lettrés ou
illettrés, éduqués ou incultes), et les réduisirent tous & I'esclavage. C'est pourgnoi ces
hommes avaient la vie dure.n A la fin de la citation, Sseu-ma Kouang déclare quil n'a pas
incorporé ce passage dans son Tseu tche Tong Kien, parce quil estime que I'auteur du Kien-
tchong che lou a exagéré les faits tendancieusement. Cet auteur, Chen Ki-tsi .
cherchait des arguments pour réhabiliter la mémoire de son protecteur, le célébre
Yang Yen f1J , qui avant sa condamnation & mort en 781 s'était opposé a la politique
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manifestations analogues au Kan-sou et au Koukounor. Les Chinois se pres-
saient sur les chemins pour voir passer les banniéres et les dais de son cortége,
et dans une ville proche de I'actuel Si-ning(l) une délégation de mille vieillards
vint le saluer, lui demandant en pleurant des nouvelles du Fils du Ciel, si
pensait encore & eux a la Cour de Chine, et quand viendraient les armées impé-
riales ; car, ajoutaient-ils, leurs fils et leurs petits-fils eux-mémes ne pouvaient
se résigner a oublier I’habillement chinois Quelques années plus tard, lors
du passage dans les oasis du Kan-sou— Kan-tcheou, Leang-tcheou, Koua-tcheou
et Cha-tcheou — d’ambassadeurs se rendant en Sérinde, ceux-ci sont acclamés
dans les rues des villes par la foule qui se presse avec des drapeaux et leur
demande en se lamentant si I'Empereur pense encore & ces pauvres ames
tombeées sous le joug tibétain; les ambassadeurs observent que la population
s'obstine & porter le costume chinois, bien que son parler méme ait d
quelque altération (3> Au printemps de au moment de la reconquéte deV

‘on

subi

de concession adoptée par To-tsong a I'égard du Tibet et avait plaidé pour la reconquéte
des régions perdues par la Chine (cf. Tang, cxvm, 66-76; coxu, 86-g6; coxvi b, 1b, i3).

W Long-tche f|  , au Sud de I'actuel Lotou fgt  au Tsing-hai (Koukounor), &
IEst de Si-ning.

W Tang, coxvi b, 6a, trad. Bushell, 5ao. Dans une ballade du Sin yofou écrite au début
du ix siecle (Po che Tch'ang-King lei, éd. Sseu pou Uong kean, iv, 36-6 h), Po Kiu-yi s'indigne
du sort des habitants de Leang-tcheou, abandonnés depuis quarante ans, affamés, mal
Vétus, le ceeur brisé», cependant que sur la frontiére sino-tibétaine, située alors a Fong-
siang, tout prés de Tch'ang-ngan, les généraux oisifs ménent bonne vie avec leurs garnisons
de 100.000 hommes et s'amusent, pendant leurs beuveries, & regarder danser les danseurs
de Leang-tcheou. Ceux-ci sont des Hou, & la barbe rousse et aux yeux enfoncés (probablement
des Sogdiens; cf. Ishida Mikinosuke, »Etudes sino-iraniennes, 1», Mem Res. Dep. Toijo Bunko,
VI, 1933, 66, n. 16, ol il est question de cette danse); ils exécutent devant les généraux la
danse du lion. Un de ces danseurs raconte comment, avant la chute de Leang-tcheou, le pro-
tecteur général du Ngan-si (Koutcha) avait offert un lion pareil a celui dont ils représentaient
la danse. Surpris par I'invasion tihétaine, ce fonctionnaire (et son lion) n'avaient pu regagner
Ngan-si: aussi le lion rugissait-il, au cours de la danse, en regardant vers I'Ouest. Cette
scéne provoquait les éclats de rire des spectateurs, au grand scandale d'un vieux soldat qui,
dans le poéme, adresse une semonce aux généraux »embusqués» et leur rappelle vertement
quiau lieu de se divertir des malheurs de Leang-tcheou ils ne devraient songer qu'a la recon-
quéte de cette ville infortunée. Vaine algarade du podte : ce ne devait pas étre, un demi-
siécle plus tard, les armées impériales qui délivreraient Leang-tcheou et le Nord-Ouest; ce
seraient les patriotes locaux, soulevés contre leurs maitres (in fsi6). — Il y a sur ce méme
théme un poéme de Yuan Tchen, I'ami de Po Kiu-yi (Yuan che Tchang-king Isi, éd. Sseu
pou Isong k'an, xxiv, 50-6).

() A gf =F > fifc. Ambassades de 836-860, Kicoumu lai che, coovm, 10, Wou tai
che, Lodv, 3a, trad. Giles, B.S. O. S., VU, 556. Ces ambassades ne se rendaient pas au Si-
yu «in order to visit Kan, Liang, Kua and Sha-chou» : elles traversérent ces territoires sou-
mis aux Tibétains, ce qui était I'itinéraire normal pour gagner la Sérinde (Si-yu) ot, a ce
moment, les colonies chinoises se maintenaient encore.
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Touen-houang, alors que toute une région de la Chine du Nord-Ouest était
déja retombée aux mains des Chinois W, on vit arriver a Tch’ang-ngan des
milliers d’habitants de cette régiondélégués ala capitale en masse, avec leurs
vieillards et leurs jeunes gens. lls sinstallerent au pied des murailles du
Palais et, au bout de cinq jours, le 2g aoqt, I'Empereur finit par se montrer a
eux dans un pavillon qui surmontait une des grandes portes. Aussitot ils se
mirent a applaudir et & danser, acclamant leur souverai i

et ils s’
mutuellement, en pleine rue, a retirer leurs vétements barbares pour mettre
Iés ceintures et les bonnets chinois que I'Empereur leur faisait distribuer, et
dénouaient leurs tresses, marques détestées de la domination barbarel

M Région de Ts'in Jj| , de Yuan ~ et de Ngan-lo  £%8, Sud-Esl du Kan-sou et Est
du Ning-hia actuels. Mon édition de Kieou, coovi b, 11 A, écrit par erreur T'ai jj| pour
Tsin Jg

b) Ou splus de milieu d'apres certaines sources.

M jiili  Enimposant aux Chinois, sous peine de mort (décret de la fi* lune intercalaire
de la & année Chouen-tche, juillet-aodit i645), le port de la natte (queue ou pig-lail, comme
disaient peu i nos ancétres), les ne faisaient que sanctionner officielle-

ment un usage appliqué depuis des siécles par les conquérants barbares qui avaient régné sur
les populations chinoises du Nord. Dés le xn”siécle, les .lou-tchen de la dynastie Kin, ancétres
ethniques des Mandchous, qui se tressaient les cheveux comme eux, h la différence de leurs
prédécesseurs dans la Chine du Nord, les K'i-tan, lesquels se rasaient la téte (les auteurs
japonais cités ci-dessous relévent sur ce point des textes chinois trés nets; et pourtant, sur
une fresque contemporaine, reproduite dans YViltfogel-Féng, Lino, 5a5, on voit un dignitaire
Ki-tan qui semble bien porter de petites tresses latérales), contraignirent leurs sujets chi-
nois & observer cette coutume. Tout fonctionnaire des Song qui tombait entre les mains des
Jou-tchen devait s’y plier, et I'on connait les noms de plusieurs loyalistes qui préférérent la
mort; le peuple lui-méme semble y avoir été soumis. Plus tard, les Mongols, dont la coiffure a
une, deux, trois ou plusieurs tresses (généralement deux tresses latérales, le reste des che-
Veux étant coupé) nous est connue par de nombreux textes chinois ou européens, ainsi que
par des monuments figurés, maintinrent cet usage en Chine, et I'imposérent aussi en Corée.
Ure des premiéres mesures prises par la dynastie chinoise des Ming, en 1368, fut de pres-
crire le retour a la coiffure nationale; c'est aussi depuis la fin de la domination mongole,
en 1378, que les Coréens adoptérent la coiffure des Ming (cf. Suwabara Jitsuzo, trihistoire
des cheveux tressés en Chine», Geibun, IV, 11, février igi3, article réédité dans Tnydshiron-
en J|f "ML tfi ijfg, Kyoto, 1927, 315-33fi; Shiratori Kurakichi, cThe Queue among the
Peoples of North Asiau, Mem. Res. Dept. Toys Bunko, IV, Tokyo, 1939, 1-69).

On peut remonter plus haut encore. Dés I'époque des Six Dynasties, comme le remarque
Sseu-ma Kouang dans une dissertation sur I'histoire de Chine insérée au Tseu Iche t'ong kien
(ixix, 2bb, année 331 p. C.), les historiens des dynasties nationales du Sud qualifiaient les
populations du Nord de rrigtes cordées», so I'eou ~ gfi (ou, avec un enclitique insultant,

“esclaves aux tétes cordées», ~ jjjf jI|,  J"). La plupart des glossateurs voient dans ce
terme une allusion méprisante a la coiffure barbare que portaient ces populations, a leurs
»cheveux tressés» (pien fa 1jl, cf. Hou San-sing jfifi ff [l , glose au Tseu Iche I'ong

kien, loc. cit). Ce terme et ses variantes sont devenus, en particulier chez les dynasties du
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Sud, une désignation usuelle des T'o-pa et de la dynastie Wei fondée par eux (p. ex. Tstn
chou, XCT, la et suiv. ; cf. Tseu tche tongkien, bwii, 3ha, 10, année 261); ils ont passé
jusque dans la toponymie : on appelait »muraille des tétes cordées», ~ Ijf yfé, une
muraille construite au Chan-tong. dans la seconde moitié du v* siecle, par un général des
Wei du Nord, Mou-jong Po-yao ~ Xjt £3 Hg, au cours d'une campagne contre les troupes
des Tsi du Sud  ~ ;le nom s'est maintenu dans celui d'un village,  jjjf ~ (Dic-
tionnaire toponymique de la Commercial Press, I~1)- M P.A. Boodberg a tenté de rappro-
cher, sémantiquement, cette désignation chinoise des T'o-pa du nom que ceux-ci se donnaient
dans leur propre langue (»The Language of the T'o-pa Wei», H.J.As.St. I, h, i84-i85).
M. W. Eberhard (Das Toba-Retch Nordchinas, Leiden, 1949, 356) pense aussi que I'explica-
tion de So-teou par »tétes cordées» est une étymologie populaire; il remarque, cependant
(ibid., 3is), qu'un clan des So-lou JH, »esclaves cordés», ne semble pas avoir réelle-
ment existé chez les T'o-pa Il semble bien, en délinitive, quil sagisse de sobriquets
méprisants employés par les Chinois, comme I'indique déja au w¢ siécle Siao Tseu-hien

joi dans le Nan T'si chou, tvii, 1a, ou il explique que les T'o-pa recevaient I'appel-
lation de tétes cordées »parce qu'ils portaient les cheveux dans le dos et croisaient leurs

vétements a gauche» jH féi 'M " “~seu tce taB bien, en, 48a,
1, année 366). Le terme p'ifa  ~ , »cheveux épars sur les épaules», accompagné ou
non de son complément tsojen , «croisant les vétements & gauche, est une formule

classique appliquée dés I'antiquité aux Barbares pour les opposer aux Chinois (cf. Louen yu,
XIV, xviii, 2, trad. Legge, p. i46; Li ki, Ill, m, trad. Couvreur, I, p. ag5; Tso tchouan,
Hi, xxn trad. Couvreur, 1, 330), et ne doit pas se prendre nécessairement au pied de la lettre
Dans ses «Recherches sur le costume d'aprés les peintures découvertes en Sérinde» (Saiiki
hakken 1o kaiga ni mietaru fukushoku no kenkyd, dans Toy bunko rorsd jIf A~ ~ j§
% E i IV Tokyo, 1926, 53 et suiv.), I'archéologue Harada Yoshito a montré que, dans
certains textes des T’ang et des Cing Dynasties relatifs aux Turcs (T'ou-kiue et Ouigours),
le terme p'ifa doit s'entendre, & la lumiére des monuments figurés, de tresses multiples
pendant dans le dos,
D'aprés le méme auteur, les cheveux tressés auraient été un mode de coiffure propre aux
peuples turcs. Cette coiffure est bien attestée 4 Kao-tch'ang (Téurfan), tant par les docu-
_ments archéologiques qui datent de I'époque ouigoure que par les textes chinois des T'ang,
dont I'un au moins (le Tong tien de Tou Yeou, achevé en 801) est antérieur dé prés d'un
siécle a I'occupation de Kao-tch'ang par les Ouigours (voir aussi les textes cités ci-dessous
sur Kao-lch'ang). Plus & I'Ouest, a Agni (Karachar, cf. les donateurs et donatrices des
fresques de Chortchouq, dans Le Coq, Die Buddhistische Spatantike im Mittelasien, V11, Neue
Bildwerke, 111, Berlin, ig33, pl. xxv), & Koutcha, & Khotan, les hommes portaient les che-
Vveux coupés court, a la mode iranienne. Quant aux Tibétains, selon Harada, ils n'auraient
pas porté la natte, mais les cheveux épars dans le dos. L'érudit japonais se référe a ce pro-
pos a une fresque de la grotte 84 du Ts'ien-fo-tong de Touen-houang (grotte 136 de Che
Vai : pas diinscription), ol il croit reconnaitre des personnages tibétains, et cite en outre
un passage de YHistoire des Cing Dynasties (Wou tai che, Ixiiv, 34-4a) se rapportant a la
réception d'une ambassade tibétaine par I'Empereur Ming-tsong des T'ang Postérieurs (926-
933). Les envoyés tibétains s'étant prosternés pour remercier I'Empereur d'un cadeau, leurs
coiffures de feutre tomberent et les Chinois virent apparaitre leurs cheveux «tout en désordre
comme les feuilles de la plante p'ongv (jgj, j§g A j”), ce qui provogua parmi les courtisans,
toujours préts & se gausser des Barbares, un éclat de rire général. Harada pense donc que si,
lors de leur libération du joug tibétain en 848, les Chinois du Nord-Ouest «dénouerent
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leurs tresses», celles-ci n'étaient pas une coiffure proprement tibétaine; les Tibétains, et
leurs sujets chinois, auraient adopté la coiffure turque dans cette région ol ils voisinaient
avec des tribus turques.

Le port de la natte est mentionné chez les Turcs dés I'année 6i6, dans un texte qui montre
aussi comment, tout comme les Chinois changeaient de costume et de coiffure lorsquils
passaient sous la domination des Barbares du Nord, ceux-ci adoptaient de leur coté coiffure
et costume chinois pour témoigner de leur soumission ala Chine. Cette coutume est attestée
déja pour le début du vu’ siécle & Kao-tchang (Tourfan), ol d'aprés le Leang chou, Tiv, i 3h,
et le Han che, 1xxii, 6b, hommes et femmes se tressaient les cheveux, ceux-ci portant les tresses
pendantes dans le dos, tandis que les femmes ne les laissaient pas pendre : elles les por-
taient en chignon (E , Pei che, xcvii, 5a, 7 : était-ce déja le «hennin» qu'on voit aux
femmes dans les fresques de Tourfan, et que M Sinor croit étre mongol, «ZurDatierung
einiger Bildwerke aus Ost-Turkestan», O.L.Z., XXIV, ig38, 88-87?). Mais, lorsqu'en G10
le roi KiuPoya ~ eut épousé une princesse chinoise, il adressa A scs sujets une
proclamation ordonnant & tous les habitants du royaume, y compris les hommes du peuple,
de se conformer aux coutumes chinoises et en particulier «de dénouer leurs tresses et de
retrancher le pan [de leurs vétements qui croisait & gauche]» D . formule
remontant & I'Histoire dee Han, ol elle s'applique & la soumission des Barbares du Sud et
du Nord & I'époque de Wou-ti, Han chou, éd. Wang Sien-Kien, ixiv b, Go) : sur quoi
I'Empereur Yang des Souei lui fit donner des vétements et des bonnets chinois, ainsi que
des patrons pour en fabriquer d'autres (Pei che, xcvn, 5a-b, trad. Chavannes, Documente
sur les Tou hue. .., 102, n. 2; cf. W. Fuchs, «Das Turfan Gebiet. . .», 0.Z., 192G, 145).
Ce qui n'empéche qua I'époque ouigoure, aux vin'-ix" siécles, le port de la tresse était
général & Tourfan, du moins dans la noblesse : les hommes en portaient deux ou six ou
plus encore, fines et longues, mais sans se raser la téte (Le Cogq, op. cil., 11, Die manichac-
ischen Miniaturen, 1923, pl. 1; 111, Die Wandmalereien, 19~1, pl. xiv, xvu). Clest, une
coiffure de ce genre qui a da se perpétuer au .lapon avec le masque de la danse Baté, danse
introduite sous les T'ang de la Chine, ol elle provenait du Si-yu. Le Yo fou lIsa lou
(ix siécle) décrit ce'te coiffure comme des «cheveux épars», p'ida  |j|. Elle est figurée
au Japon par de petites cordelettes (de soie) qui pendent du sommet du masque («La danse
came au Japon», Etudes Asiatiques, |, 21G et fig. 1; Hobogirin, pl. xvu, a).

Dans un décret promulgué par Tai-tsong en GiG, aprés la capitulation des Turcs Télos,
Ouigours et autres (Kieou, cic b, 3a), on lit que ceux-ci avaient sollicité «d'étre tous
ensemble recensés et incorporés en pré et en inistratives chi-
noises), comprenant tout le territoire du désert (Han hai of. inf., 362, n. 1)»,
de «dénouer leurs cheveux tressés» et «d'étre gratifiés de bonnets et de ceintures (& la
chinoise)» dt Pim n @ a w ir,~ n.m mm a mm, n&m
Ht 1€ xi w)- Si la requéte attribuée a ces Barbares est peut-étre une figure de rhé-
torique, les termes dans lesquels ce décret la formule illustrent Iimportance politique
quion attachait alors aux vétements et aux coiffures.

En ce qui concerne I'opinion de Harada suivant laquelle la tresse n'était pas une coiffure
proprement tibétaine, les témoignages invoqués par le savant japonais sont infirmés par
dautres qui semblent avoir plus de poids. Le geste des ambassadeurs tibétains qui provo-
qua les éclats de rire de I'empereur Miug-tsong et de ses courtisans devait avoir des
motifs rituels. Chez les Ouigours, d'aprés le Wou lai che, ixjiv, ha, lorsqu'un ministre
d'Etat (buyrug tutug, cf. Chavannes et Pelliot, J. As., 1913, 1, 30/L n. h) était recu par le
qaghan, le rituel exigeait quiil retirat sa coiffure et se présentat les cheveux épars (it HJ
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notice sur le Tibet anclen Ie Tong tien, cxc, 11a, note formellement qu'<hommes et
femmes portent tous les cheveux tressés» (-~ & jE) $$ ME)'  Vong tche en dit autant
(cf. W. Eberhard, Kultur und Siedlung, g3). La notice du Tang chm, ccxvi A 1b (trad
Bushell, Uh2), proche, dans I'ensemble, de celle du T'img tien, en diflére sur ce point : cet
ouvrage note seulement que les femmes mariées, au Tibet, portaient des tresses et les

enroulaient autour de leur téte Dans son travail précité («The
Queue...», 37-28, h5), Sbiratori note que, d'aprés les textes chinois, les K'iang ~ et
les Tang-hiang  jjjfc , peuplades d'affinités tibétaines, se tressaient les cheveux ; le Ueou

flan chou emploie h propos des K'iang le terme p'ifa ||jr Ig qui peut désigner, non pas
les cheveux épars, pendant en désordre, mais de petites nattes multiples recouvrant les
odtés de la téte et les épaules. Chez les Tibétains actuels, la coiffure semble varier consi-
dérablement suivant le sexe, I'age, les régions, les classes sociales, les influences subies
(cf.E. Teichman, Travels of a Consular Officer in Eastern Tibet, Cambridge, 1933, y4, 1/18;
Waddell, Lhasa and its Mysteries, photographies : 348, femmes de Lhasa a cheveux épars;
386, homme a queue double; Aoki, Chibetto yuki, 3s1 : les hommes portent une sorte
de chommage M@ ou chignon japonais; Ch. Bell, The People of Tibet, Oxford, 1938,
p. V17 : coiffures trés diverses de femmes; Rockhill, Diary of a Journey through Mongolia
and Tibet in 18gt and i8ga, Washington, 1894, 157 : chez les Mongols du Tsaidam, les
hommes portent jusqu'a 33 ans les cheveux tressés en petites nattes courtes pendant autour
de la téte, puis & 33 ans ils adoptent la longue queue a la chinoise ; les femmes portentjus-
quau mariage d'innombrables petites tresses ornées de rubans et de matiéres précieuses,
ce qui est la coiffure tibétaine, puis, mariées, deux grandes tresses latérales recouvertes de
ruhans de satin noir; cf. aussi 358, n. 1 : la coiffure des femmes tibétaines & tresses multiples
est déja décrite par Odoric et Athanase Kircher; Rockhill, Notes on the Ethnology of Tibet,
Smithsonian Institute, Washington, 1894, 688 : chez les Tibétains du Koukounor, la téte est
entiérement rasée; dans d'autres parties du Tibet, les hommes laissent pousser leurs che-
veux qui tombent en désordre sur les épaules; 690 : on trouve souvent, chez les hommes
du Tibet central et oriental, la coiffure a la chinoise, téte rasée avec la queue au sommet
du créane; chez les femmes, la coiffure la plus répandue consiste en d'innombrables tresses
qui tombent jusqu'a la taille, mais, dans le Tibet central, elles portent deux ou trois
grandes tresses, pendantes ou, plus souvent, enroulées autour de la téte; D. Macdonald,
Meeurs et coutumes des Tibétains, Paris, 1930, 148 : «Les aristocrates tibétains portent chez
eux les cheveux nattés et soigneusement tirés en arriére... On les tresse avec un cordon
rouge, qui se termine par des glands et pend bien au-dessous de la taille... Dans les céré-
moniies officielles, au lieu d'étre portés pendants, les cheveux sont disposés en un petit
rouleau tressé au sommet de la téte chez tous les fonctionnaires d'un rang supérieur au
sixiéme... Tous les laics du Tibet doivent porter cette traine, et s'abstenir de le faire
peut étre cause d'un chatiment sévére»; F. Spencer Chapman, Lhasa the Holy City, Londres,
1988, 106 : description tres précise de la coiffure des femmes nobles de Lhasa : deux
longues tresses dans le dos, faux cheveux suspendus & une couronne; 15g : coiffures des
femmes nomades, généralement en petites tresses multiples.

On ne reléve pas au Tibet la coutume consistant a raser tous les cheveux sauf ceux qui
forment la natte : «Les laics ne se rasent pas la téte», écrit au xviii" siecle Desideri (An
Account of Tibet, éd. F. de Filippi, Londres, 1927, 178), et au milieu du xix" siecle Hue
et Gabet notent encore que «les Tibétains ne se rasent pas la téte; ils laissent flotter leurs
cheveux sur les épaules, se contentant de les raccourcir de temps en temps avec des ciseaux.
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Les élégants de Lha-ssa ont depuis peu d'années adopté la mode de les tresser & la maniére
des Chinois... Les femmes tibétaines divisent leurs cheveux en deux tresses, quelles
laissent pendre sur leurs épaules» (Souvenirs dun voyage dans la Tartane et le Tibet, éd
Planchet, Pékin, 1926, 11, a36). Or, la coupe des cheveux autres que la tresse était essen-
tielle chez les Jou-tchen (cf. les textes cités Tseu hai, Wei, 119¢, ». v. Ifiy fj§), ainsi que
chez leurs descendants les Mandchous et chez les Chinois de I'époque mandchoue. Le décret
du 29 juin 1665 qui impose aux Chinois la coiffure mandchoue (en prétextant que «doréna-
vant Chinois et étrangers forment une seule famille, ayant le souverain pour pére et les
citoyens pour enfants»), n'emploie, en fait, aucun terme se rapportant au port de la natte :
ce quil prescrit, sous peine de mort, cest la coupe des cheveux (||| §1)i et, lorsque ce
décret fut affiché dans les sous-préfectures du Kiang-nan, on y ajouta cette mise en garde :
«Qui conserve sa téte ne conserve pas ses cheveux: qui Conserve ses cheveux ne conserve
pas sa tétel» (~ Si * ® M ,g ft @ M i <* Siao Yi-chan ff — R ,
Tsinglai l'ongche fiG  jj§ 1£, Chang-hai, 1995, I, 20/1; Suwabara, art. ci(., 3aé-3s5).
On sait combien la résistance a cette mesure fut vive (Suwabara, ibid., 395-33h). Le des-
cendant reconnu de Confucius, & K'iu-feou, évita de justesse la peine de mort, pour avoir
demandé I'autorisation de porter la coiffure et le costume chinois lors des sacrifices dans le
temple du saint (cette autorisation avait été accordée par les Kin et par les Mongols). Il y
eut des suicides, des révoltes, des massacres : «On peut couper les tétes, on ne coupera
pas les cheveux!» La piété filiale prescrit de garder intact ce qu'on a recu des ancétres :
«Quion jette ma téte aux croisements des chemins! Tout plutdt que ne pas rendre a (mes
ancétres de) mille antiquités ma barbe et mes cheveux!» On consacrait des tombes aux
cheveux coupés (fa tchong AU ). Un témoin oculaire, le Pére Martini, rapporte qua
Chao-hing, dans le Tcha-kiang, en 16/16, la population était préte a se soumettre aux
Mandchous, lorsqu’on eut vent de I'ordre de couper les cheveux : aussitdt tout le monde
courut aux armes, et les Mandchous furent repoussés au Nord du Tsien-tang. Nieuhoff
relate des faits analogues dans le Nord. «Eux qui, naguére, se laissaient couper la téte
comme des moutons sont maintenant féroces comme des tigres, lorsqu'on veut leur couper
les cheveux», écrit le Pére d'Orléans dans son Histoire des conquérants tartaree.

Telle est la sensibilité des Chinois sur les questions de costume et de coiffure, que la
résistance 4 la natte resta vivace a travers toute I'époque mandchoue (s u p 306); et au

i-ping, qui préfigurent a tant d'égards les révolution-
naires du x¢' siécle, se soulevérent contre les Ts'ing, ils déclarérent dans une de leurs
premiéres proclamations que I'usage de la natte transformait les Chinois en animaux
(Wittfogel-Féng, Liao, i3). Mais les masses sy étaient faites peu & peu. En 1911, dés la
chute des Ts'ing, les autorités républicaines donnérent P'ordre de couper les tresses; les
éléments avancés s'exécutérent volontiers, mais il y eut des résistances dans le peuple.
Des associations se formerent pour assurer I'exécution de cet ordre; des troubles éclatérent
jusque dans les communautés chinoises de Malaisie. On peut lire la-dessus des contes de
Lou-siun et de Pa-kin. Suwabara, écrivant en 1919, note qu‘a ce moment les quatre cin-
quiemes de la population de Pékin portaient encore le pig-tail. En 1990, quand j'étais a
Pékin, on n'en voyait plus quaux Mandchous et & quelques vieux impérialistes.

D'aprés de récents traités hongrois qu'a bien voulu me traduire M. D. Sinor, les Hongrois
portérent des tresses et se rasérent la téte jusque vers le xi* siecle. Actuellement, en
Hongrie, on porte encore deux tresses, mais la téte mest plus rasée; les Comans, au
contraire, n‘auraient consenti a adopter le christianisme qu'a la condition d'étre autorisés
par la papauté a se raser la téte. Avant I'an 1000, les Bulgares paiens portaient trois tresses
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tandis que les spectateurs criaient : « Dix mille années!» Des mesures spéciales,
exemptions de taxes, dons de terres, etc., furent décrétées pour favoriser la
réorganisation et la remise en valeur de la région reconquise; et I'Empereur
décerna ou promit, dans I'édit qui fut promulgué a cette occasion, des éloges
et des récompenses & tous ceux qui avaient su mener a bien, aprés ce siécle
d’humiliation, le relévement chinois aux confins du Tibet W.

La résistance semble avoir été particulierement vive et tenace a Touen-
houang. Une trentaine d'années aprés la reconquéte, alors que la région était
gouvernée par un neveu de Tchang Yi-tch'ao, une délégation vint, de Tch'ang-
ngan, porter des présents et des félicitations a ce personnage, qui avait repoussé
avec succeés une expédition tentée contre Touen-houang par des bandes oui-
gouresAL Aprés avoir recu le décret impérial, le gouverneur conduisit les

paralléles dans le dos, ainsi que I'atteste une statue conservée en Bulgarie. Le chef d'une
insurrection paienne qui éclata en Hongrie au xi* siécle, Vatha, se rasa la téte en signe de
ralliement, ne conservant que trois tresses (Fehér Géza, A Bolgar-Torokok tzerepe és minvel-
tsége, Budapest, 19/10, 10 et pi. XYU; A Magyarsag Néprajza, ibid., 1961, 1, 337). Ce
nest pas seulement en Extréme-Orient, on le voit, que les questions de coiffure jouérent
un rdle dans I'histoire politique et religieuse; il n'est pas jusqu'en Italie quau vu' siécle,
lors de la conquéte lombarde, les habitants qui se fondirent avec les envahisseurs n'aient da
accepter la coiffure lombarde en témoignage de soumission (W. von Wartburg, Les origines
des peuples romans Paris, 19/11, 159).

D'aprés Shiratori (art. cit,, 65), c'est aux Turcs et aux Avars (les Jouan-jouan des textes
chinois se tressaient les cheveux) que les Hongrois avaient emprunté cette coutume; le
mot hongrois désignant la natte, birt, dériverait lui-méme du turc biirgek (le terme mongol
est kagal, attesté dans I'Histoire secréte et dans le Korye s, cf. Pelliot, J. As., 1930, 11, 258).
Mon collégue, M. A. Sauvageot, me dit toutefois que cette dérivation estinexacte : la natte
se dit en hongrois hajfonat-, Shiratori a di penser bfiirt <tboucle», mais ce dernier mot ne
saurait provenir d'un mot turc a initiale b-, vu que les emprunts turcs conservent leur b- en
hongrois. Shiratori pense que ce mode de coiffure était, & 'origine, propre aux peuplades
drethnie mongole, 4 commencer par les Hiong-nou (Huns), et que c'est a ces peuplades
que I'empruntérent peu a peu les Turcs a I'Ouest, les Tongouses a I'Est (ibid., 66-68).

Je ne sais ce quiil faut penser de ces grandes théories qui, je le crains, ne tiennent un
compte suffisant ni des données linguistiques, ni de toute la variété des coiffures que peut
représenter le terme de «cheveux tressés». En ce qui conceme les Tibétains, je ne vois
pas de raison de ne pas admettre quiils aient porté la natte a I'époque des T'ang, et quen
imposant cette coiffure & leurs sujets chinois ils aient voulu, comme tant d'autres Barbares,
assujettir les Chinois a leur propre coutume nationale. [Cf. Addenda, inf., 36j-362.]

() Kieou, xvin B, 5 a; cxexvi B, 11 b, trad. Bushell, 5a5; Tang, ccxvi B, 8 a; Tseu,
cexLviu, 29 o (dont j'ai suivi les dates). Le texte de I'édit est reproduit dans T'ang houei
yao, xcvii, 154-i8a, et T'ang. ta tchao ling Bt, cxxx, 17 419b.

W Cf. Souen K'ai-ti ~ ~ fj(|, «Touen-houang sie pen Tchang Houai-chen pien wen pa
iti M Hi/fic  TIETRSI  tifo (Postface a un manuscrit de Touen-houang conte-
nant des «scénes» [pimrwen, récit romancé en prose entremélée de vers] relatives a
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délégués impériaux au K'ai-yuan-sseu on sait quen I'ére K'ai-
yuan I'Empereur Hiuan-tsong avait fondé, dans les chefs-lieux de
chacune des préfectures de I'Empire, un temple bouddhique portant le nom
de I'ére et ou il fit ériger sa propre statue en bronze(I\ Au K'ai-yuan-sseu de
Touen-houang, chef-lieu de la préfecture de Cha (Cha-tcheou), cette image
était encore conservée vers 880, et c'était pour la montrer aux délégués de
Tchang-ngan que le gouverneur leur faisait visiter le temple W. Voici quelle
fut leur réaction, d'aprés un récit romancé qui doit étre I'euvre de quelque
lettré local, contemporain ou postérieur de peu( : «Les délégués du Fils du
Ciel, voyant I'impériale figure d'autrefois, comme vivante en toute sa majesté,
se dirent en soupirant : Pendant cent ans, Touen-houang fut coupé de la Chine

Tehang Houai-chen)», dans Bull. Inst. Hist. Phil. Ac. Sinica, VII, ni, nov. 1937, 385-606.
Il s'agit du n" 3a5i du Fonds Pelli dont une copie avait été envoyée de Paris &
M Souen Kai-ti par M. Wang Tchong-min, qui m'en a également communiqué une copie.
Ce fragment relate, sous forme romancée, une tentative diincursion faite par des Ouigours
(@@ fJa) venus (ou originaires) de la Sérinde (Ngan-si,  “|§, région de Koutcha et
des oasis septentrionales du Sin-kiang actuel) dans la région de Koua-tcheou (prés de
I'actuel Ngan-si) et de Sou-tcheou (Tsieou-ts'iuan), a I'Est de Touen-houang. Le gouver-
neur de Touen-houang, Tehang Houai-chen, les bat, soumet leur chef et leur fait un mil-
lier de prisonniers. Informé de ces événements, I'Empereur de Chine, évidemment pour des
raisons de politique générale, décide de faire preuve de clémence & I'égard des Ouigours,
et envoie & Touen-houang une ambassade de neuf membres, chargée de transmettre au
gouverneur, avec ses félicitations, I'ordre de relécher les prisonniers. L'ambassade avait
déja pris la voie du retour et se trouvait a Sou-tcheou, lorsqu'un prince ouigour ( fJ,
FE-F), ala téte dautres bandes, marche & son tour sur Touen-houang, venant de
I'Ouest; Tehang Houai-chen défait ce nouvel agresseur sur les bords d'une «mers dite de
Si-tong (M fii) ), Cest-a-dire probablement dans des terrains marécageux situés aux
énvirons de Touen-houang. Tehang Houai-chen gouverna dés 867 les préfectures du Ho-si
aprés son oncle Tehang Yi-tch'ao, qui les avait reconquises; il mourut en 890 (cf. Giles,
B.S. 0.S., VII, m, 566). H est désigné, dans ce manuscrit, par le titre de «président de
ministére», chang chou fj7jl : il fut en effet, vers la fin de sa vie, nommé, comme son
oncle, président du ministére de la guerre, ping pou chang chou Te pjj fof Les faits
rapportés dans ce récit doivent dater, daprés I'excellente étude de M Souen Kai-ti, des
environs de I'année 880.

h) Cf. B. E. F. E.-O., XXIV, 183.

<> Plus exactement «puur qu'ils saluassent en personne la sainte i
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et livré aux barbares de I'Ouest; et cependant on y vénére encore notre dynastie,
ony conserve I'image de I'empereur, qu’aucune des quatre autres préfectures W
ne s’est montrée capable de garder. lls constatérent aussi que (dans les préfec-
tures) de Kan, de Leang, de Koua et de Sou, les créneaux étaient en ruines, et
que la population y frayait sur le pied d'égalité W avec la canaille tibétaine, et
ne manquait pas de croiser ses vétements a gauche  : c'est dans la seule pré-
fecture de Cha (Touen-houang) qu’hommes et meeurs restaient identiquesa ceux
de la Chine propre. Se regardant deux par deux, les ambassadeurs du Fils du
Ciel soudain éclatérent en larmes; et toute I'assistance fut prise d’émotion..
Que le loyalisme chinois se soit maintenu avec plus d'efficacité a Touen-
houang que dans les préfectures voisines, situées plus a I'Est le long de I'itiné-
raire conduisant a Tch'ang-ngan, c'est ce que confirme le fait que la reconquéte
de toute cette région partit de Touen-houang. C'est Touen-houang qui était
tombé le dernier, vers 787 1%), aprés un siége &prement prolongé ; c'est a8 Touem
houang que vers 848 Tchang Yi-teh'ao leva contre les Tibétains I'étendard:dé
la révolte. L'histoire officielle(5) rapporte comment, profitant des troubles qui
affaiblissaient le Tibet, il avait secretement formé dans sa ville natale, afin de
la rendre a la Chine, une bande d’hommes courageux a la téte desquels il se
mit un beau matin. Les conjurés s'armérent et se rendirent aux portes de la
ville oul ils poussérent des cris : tous les Chinois  répondirent a cet appel et
se portérent & leur aide, sur quoi les Tibétains de garde s'enfuirent épouvantés.
Les Chinois devaient donc étre nombreux a Touen-houang. Il n'en était appa—
remment pas de méme dans d'autres préfectures de la région, ot la population
était cependant plus nombreuse, du moins avant la conquéte tibétaine (-
Toujours avant cette conquéte, sur les y3.000 hommes de troupes en garnison
dans le territoire de ces mémes préfectures 8, la préfecture de Cha n'aurait

W Du commissariat impérial flu Ho-si, dont Tchang Houai-chen était gouverneur : il por-

tait le titre de jpf JH 8D
~ cf- Jfc W’ W : «collaborer».

<) A la mode barbare.

W Sup., 176-177.

<0 Tang, ccxvi B, 8 a, trad. Bushell, bed; cf. Tteu, ccxnx, 30 a (*. o. 85i), qui donne un
texte mellleur0

h &z @y, Zm

<i>Recensemem de I'er® TeN-pao (743-755), Kieou, XL, 376-29¢, Tang, x1, 76-86:
Leang-tcheou, 110.281 bouches (var. 120.281); Kan-tcheou. 22.092 bouches; Cha-tcheou,
i6.250 bouches; Sou-tcheou, 8.476 bouches; Koua-tcheou, 4.987 bouches. (Pour les quatre
préfectures autres que Cha-tcheou, le Kieou Tang chou spécifie quiil s'agit de chiffres de
I'ére T'ien-pao : il est vraisemblable quil en est de méme pour Cha-tcheou.)

() Sous le du tsie tou che de I du Hosi ((ifW ill t/i liT

Ffi)
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compté qu'une seule garnison, qui comportait 4.300 hommes (D. Mais, lors de
la conqueéte tibétaine, qui s'opéra d’Est ou Ouest le long de la ligne des préfec-
tures du Ho-si dont la plus occidentale était celle de Cha (Touen-houang), il
est probable que les garnisons des autres préfectures, et méme une partie de
la population, toujours si prompte, en Chine, a prendre le chemin de I'exode,
se repliérent sur Touen-houang a la suite du gouverneur militaire (tsie tou che)
du Ho-si, lorsque celui-ci dut transférer son siége de Leang-tcheou a Touen-
houang (766}. Il suffit de feuilleter les nombreux éloges biographiques du
ix° siécle retrouvés a Touen-houang pour constater que beaucoup des notabilités
chinoises de cette ville descendaient de militaires, originaires de la Chine cen-
trale, qui avaient été envoyés en garnison dans la région au siécle précédent ou
plus tot encore, et avaient fini par s'établir a Touen-houang <h On sait du reste
que, lors de la reddition de Touen-houang & 2an Khri-sum-rje, vers 787, le
défenseur de la ville avait obtenu que la population ne serait pas emmenée par
les Tibétains, privilege exceptionnel dont n'avaient pas da bénéficier les autres
préfectures conquises 13 On s'explique ainsi comment Touen-houang put
devenir, dans cette contrée, le noyau de la résistance chinoise, comment des
familles chinoises purent méme y perpétuer, longtemps aprés I'effondrement
dé la domination tibétaine, de petites dynasties locales, plus ou moins indé-
pendantes du pouvoir impérial, et qui durérent jusqu’'a la survenance des
Tangouts Si-hiaau xi°® siécle. 1 n’en fut pas de méme dans les autres préfectures
du Ho-si, ou I’élément chinois eut peine & survivre. En g 33, on rapportait &
I'Empereur qu'il ne restait plus dans la ville de Leang-tcheou qu’une centaine
de familles chinoises, exclusivement formées de descendants des troupes
envoyées du Chan-tong <>un demi-siécle plus t6t pour y tenir garnison aprés
lareconquéte de Tchang Yi-tch'ao : encore ces familles ne préservaient-elles qu’a
peu preés le costume et le parler chinois (5> Hors de la ville, on trouvait encore
quelques cultivateurs chinois, dans un rayon d’une dizaine de U a I'extérieur
des remparts. Tout le reste de la population était barbare t6L

< Celle de Teou-lou SL iM.W--' cantonnée dans la ville méme de Touen-houang; cf.
Kieou, xowm, 2a; Tseu, coxv, 3g h; Yuan-ho kiun him Iche, x1, 8a. Ces chiffres se rap-
portent & Tannée 742,

© M Souen Kai-ti, auquel sont empruntés la plupart des éléments de ce paragraphe,
cite le cas du pére du seng tong Wou, qui est en effet caractéristique (cf. sup., 34, inj., 279,

o
) Cf. sup., 173, n. 4.
< De Yun-tcheou |2]i 94, I'actuel Yun-tcheng |[Ji jf& au Chan-tong.
L gs mmmmpma
f Déclaration faite a8 Ming-tsong BJj ji des T'ang postérieurs (926-933) par un envoyé
de Souen Tch'ao g, gouverneur («§{ |j|) de Leang-tcheou iH (ou Si-Leang Wi
QONOLE CE
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Ainsi la fidélité a la Chine des habitants de Touen-houang était liée a des
circonstances historiques et démographiques déterminées, et lorsque l'auteur
du roman historique local cité plus haut vantait la belle tenue de sa ville durant
I'occupation tibétaine, comparée a la veulerie dont les préfectures voisines
auraient fait preuve devant I'envahisseur, sans doute n'était-ce pas par simple
gloriole locale, bien qu'un tel sentiment ait toujours été vif en Chine W.

Ta ) (Wen ‘tien tonfj Kao, ccooov, 1 b; cf. Wou lai che, Ixxiv, 3a). Dans le mémoire sur I'ambas
sade qu'il accompagna a Khotan de g38 a gha (cit¢ Wou tai che, Ixdv, hb5a), Kao Kiu-
houei jfjj (ou Bf§) insiste, lui aussi, sur le fait que dans les deux préfectures de
Koua et de Cha, gouvernées par la famille Ts'ao %1, toute la population était chinoise (I

§) La tradition locale suivant laquelle Touen-thouang était resté plus fidéle & la Chine que
les préfectures voisines était bien connue du peuple méme de cette ville, ainsi que I'atteste
une lettre adressée en g1l au gaghan ouigour de Kan-tcheou (le Jen-mei £ des Wou
tai che, mort en gai), dont le frére cadet Ti-yin (qui devait succéder a Jen-mei, comme
gaghan des Ouigours de Kan-tcheou, de gai & ga6; le nom que lui donnaient les Chinois
correspond probalement au titre de tagin, cf. Chavannes et Pelliot, Un traité manichéen...,
J.At, igi3, 7, 304, n. 4) menagait alors Touen-houang assiégé par ses troupes. Cette lettre,
signée de «10.000 hommes du peuple de Cha-tcheous (jtj? Jj —1§\ -
a été publiée par M. Wang Tchong-min, d'aprés le ms. 3633 du Fonds Pelliot (dont il a
omis le numéro), dans Bull. Nat. Lib. Peiping A IX,
Vi, nov.-déc. ig35, i8-ai. Ce document émane vraiment du peuple, car il avait pour but
de mettre fin aux hostilités entre les Ouigours de Kan-tcheou et les Chinois de Touen-
houang, malgré la volonté du potentat chinois de Touen-houang, Tchang Tch'eng-fong
1jfi Tpi ipi (et non Tchang Fong 1] comme écrivent les deux Wou tai che parce que
le caractére tch'eng avait figuré dans le nom personnel de I'empereur Yin gj|| ~ des Han
Postérieurs, g48-g50; cf. aussi Giles, B. S. O. S, VH, ni, 567). Celui-ci avait pris le titre
de trFils du Ciel vétu de blanc, de I'Etat de Kin-chan» iti B Et ifil ), et
se proposait de poursuivre les hostilités contre les Ouigours en faisant appel contre eux &
des troupes tibétaines. Ce personnage était considéré comme un rebelle par la Cour chi-
noise, avec laquelle les Ouigours étaient au contraire alliés et entretenaient alors des rela-
tions correctes (en cette méme année g11, le gaghan de Kan-tcheou envoyait une ambas-
sade porter tribut en Chine : la lettre des citoyens de Touen-houang est datée de la 7'lune
de gl1, I'ambassade du gaghan fut recue a la cour des Leang Postérieurs a la 11" lune;
cf. Kieou wou lai che, cxxxvin, 20; Wou tai che, Ixxiv, 4 a; Chavannes et Pelliot, J. As.,.
igi3, i, 304)

Aussi les citoyens de Touen-houang insistent-ils, dans leur lettre au gaghan, sur leur
loyalisme  I'égard de la Chine et sur leur haine des Tibétains, auxquels leur prétendu
souverain avait demandé du secours contre les Ouigours. La lettre fut portée a Kan-tcheou,
en gu, par une délégation comprenant un «grand ministre» du pseudo-Fils du Ciel c;
Touen-houang, avec des bhadanta bouddhistes, des notables et des anciens de la ville’/
(GE ~ %0 »ft 4% ic ifeg i | %)+ E* voici le début : «cha-tcheou;
&tait & l'origine une préfecture des Grands T ang Par suite des troubles de Ngan Lou-chan
en I'ére Tlien-pao (742-756), toute la province du Ho-si fut perdue (pour la Chine) pen-
dant plus de cent ans, et se trouva nominalement sous la domination tibétaine...» Le"
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Ce n’est pas a dire, cependant, que tous les militants de la résistance chinoise
aient été de Touen-houang. On en trouvait jusque parmi les Chinois entrés
depuis des générations au service du Tibet, et qui profitaient de leur situation
pour intriguer en faveur des compatriotes de leurs ancétres. L histoire offi-
cielle (1> mentionne un nommé Siu, attaché a la maison royale tibétaine (cho
jen) (2), et dont les ancétres, appartenant a une grande famille chinoise, avaient

texte évoque ensuite la reconquéte de Touen-houang par Tchang Yi-tch'ao en 84g rx
-~ et I'établissement a Kan-tcheou du «gaghan céleste», grace aux bonnes dispositions
duquel la route de TEst resta ouverte aux Chinois de Touen-houang, ce qui leur avait per-
mis de rester en rapports constants avec la Cour de Chine
¢ofl— M, M AC >fr; 1CStil M, ® A~ £ Aussi déplorent-ils les
ostilités qui viennent déclater entre Chinois et Ouigours, apportant le trouble dans la
région; et ils demandent au gaghan de leur accorder une paix «que réclame vraiment le
sentiment populaire» (ifc  "gf  ji|' fp| )+ Si leur «Fils du Ciel» a fait appel aux
Tibétains, clest de sa part une erreur quiils sont loin d'approuver : c'est, en effet, en
complet accord avec le peuple de Touen-houang (Jt ¥p JH Ti SE [pf N ] ) (ue
Tchang Yi-tch'ao avait naguére chassé de la ville le gouverneur tibétain (Pj; ~ /3 jjj)
etla «canaille barbare» (~ ®t); et, quant & eux, ils sont bien décidés & ne plus voir de
Tibétains, & ne plus en entendre parler, ni dans leur existence actuelle, ni au siécle des
sigcles ta A~ M < ft M G M 1.)" selon le serment que Tchang
Yi-tch'ao en avait fait avec leurs ancétres. Comment, en effet, manqueraient-ils & la mémoire
de Tchang Yi-tch'ao, devenu pour eux un dieu, auquel ils ont élevé un temple & I'Est de
aville (i; % ~ # 1 o1 ULI®RL 1t O jfé)2.lls rappellent, & ce propos,
que Cha-tcheou est un bon pays, une contrée aimée des dieux, riche de bonheur et de
mérites (yft fp T 7A £ # g f# $I5S1 fig £ U )i et Cest bien pourquoi, seule
des six préfectures du Ho-si, elle ne fut pas écrasée par les Tibétains pendant Tére T'ien-pao
1(7/13-755). 11 est vrai quen raison des nombreuses affaires dont elle était accablée la dynastie
(des Tang) ne put secourir Touen-houang, qui finit par succomber. Mais (Touen-houang
1 continua) a faire des offrandes saisonniéres, si minimes fussent-elles (aux souverains chinois
dans leur temple local?), et demeura toujours inébranlable (dans son loyalisme), de sorte
_quaujourd'hui, aprés cent cinquante ans, les divinités du Sol et du Millet (garantes de I'inté-
grité territoriale et dynastique)y subsistent telles quautrefois

«mmmwmm wr tMm-f N 0 A
&pr#: MitaM sma M*f U%&mmA-
'£ + N g PMimmm ia«

1l y a dans ce dernier passage de I'exagération et des inexactitudes. Ce n'est pas pendant
Tére T'ien-pao, mais a la suite des troubles suscités par Ngan Lou-chan a la fin de cette
‘ére, que tomberent les cing autres préfectures du Ho-si (il doit s'agir, d'Est eu Ouest, de
Leang-tcheou, Kan-tcheou, Sou-tcheou, Koua-tcheou, Yi-tcbeou). Mais sans doute ce texte
traduit-il un sentiment de loyalisme & I'égard de la Chine qui était réel a Touen-houang,
surtout depuis la reconquéte de Tchang Yi-tch'ao.

o Kieou, cxexvi B, 8 a, trad. Bushel!, 507-508; cf. aussi Te'o, cmxcwu, 3 a, T'ang
houei yao, xevn, T0J-na.

wAa oA Sur le titre de chnjen, cf. sup., 197. n. 3.
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émigré pour des motifs politiques lors de I'usurpation de I'impératrice Wou a
la fin du vne siécle. Ils avaient accepté au Tibet, de génération en génération,
des charges et méme des commandements militaires, parce que c'était le seul
moyen de «sauver le sang de leur famille » ; mais jamais ils n’avaient oublié leurs
origines. En 801, ce Siu commandait une expédition tibétaine dans le Nord de
I'actuel Chen-si. Il eut alors un entretien avec des moines chinois de la région,
qu'il se fit amener menottes aux poignets et corde au cou. Lorsqu’il fut seul avec
eux sous sa tente, il les débarrassa de leurs liens et les rassura en leur rappelant
ses origines, ce qui surprit fort ses interlocuteurs, car le personnage leur avait
paru complétement barbare — non pas tant tibétisé que plutdt métissé par
croisement avec quelque autre race : il avait «plus de six pieds de haut, une
moustache rousse et de grands yeux ». Il leur avoua méme avoir tenté de sauver
la vie d'un gouverneur chinois, parce qu'il avait appris que celui-ci descendait
d’'un ministre méritant.

Telle est I'atmosphére dans laquelle furent écrits les mémoriaux de Wang Si
retrouvés a Touen-houang. Dans le deuxiéme de ces mémoriaux, on voit ce
personnage recourir, non sans habileté, a des arguments tirés de la morale
bouddhique, pour incliner le Roi a une politique de faiblesse envers la Chine.

[Deuxiéme mémorial de Wang Si au Roi du Tibet.]

Le théme de tout le morceau est indiqué dés le début : c’est un appel au pacifisme
bouddhique. Le devoir supréme d’un souverain est de procurer la paix & son peuple.
Le bouddhisme prescrit par-dessus tout de faire le bien aux étres, et, d'autre
part — Wang Si cite ici Lao-tseu —, le recours aux armes est un pis-aller auquel
on ne doit se résigner qu'a la derniére nécessité(l). Or, le Tibet et la Chine sont
tous deux de grandes puissances, dont la nature a fait des voisins et qu'unit du
reste sincérement une alliance matrimoniale. Les relations diplomatiques et les
échanges commerciaux contribuent a les rapprocher; ils ont écarté de leurs rapports
mutuels toute attitude précautionneuse, tout motif de suspicion(,). Certes, continue
‘Wang Si, qui commence par couvrir le Roi de compliments, sa Sainte Divinité est :

0« & ewn §| UefEA» 0z Ok
ff1 21 itr EE-$ in A 10> B ffi RI ha derniére phrase est tirée du
Lao-tseu, 04 ?

m «# AMBEME Wael, «MM-cwe *
tout cas postérieur au traité de 783, qui marqua le début de la politique de détente sino- 5
tibétaine adoptée par To-tsong. Pour la phrase : «Le Grand Tibet et la Grande Chine sont
tous deux de grands Etats», cf. suj)., 5, inf., 227.
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infiniment perspicace. Ses vertus sont aussi vastes que profondes. Son habileté &
la guerre fait de lui un digne successeur des Rois qui I'ont précédé, et ses bontés
rayonnent sur sa descendance. C'est bien pourquoi chacune des campagnes mili-
taires qu'il entreprend est généralement couronnée de succés. Mais cependant
— ici commencent les insinuations pacifistes — y a-t-il rien d’assuré dans les vicis-
situdes de la destinée, rien de certain dans les affaires humaines? Comme le
dit le Livre du Too (Lao-tseu), sachez vous contenter et vous serez sans déconvenues,
sachez vous arréter et vous serez sans méchefs(l); et, comme le dit le Livre des
Mutations(2), les choses ne peuvent aller toujours de facon aisée, c’est pourquoi
I'hexagramme Succeés est suivi de I'hexagramme Obstruction. Tels sont les sujets de
méditation que Wang Si propose au Roi(J).

Puis il passe a |'attaque contre ses ennemis personnels, les généraux et les minis-
tres tibétains. Sa supplique pour ne pas étre envoyé a la guerre avait dQ rester sans
effet, car il rappelle qu'ayant présenté, I'année précédente, un mémorial dans lequel
il traitait de la question urgente des bonnes relations entre la Chine et le Tibet,
il avait recu I'ordre de se rendre aux armées afin de délibérer avec les généraux et
lies ministres. Mais que peut-on espérer de généraux? Tout ce qu'ils désirent, c'est
d'exciter chez les hommes les passions égoistes, afin de satisfaire la soif de vaine
gloire mondaine dont ils sont dévorés. Belles chansons pour eux que la charité!
Ils ont bien cure du salut des étres vivants, de leur relévement moral ! Si la guerre
réussit, ils s’en attribuent le mérite; si elle échoue, la honte en revient au pays.
Ces grands hableurs ne cessent de tromper leur souverain. Est-ce avec de tels gens
qu'on peut délibérer d'affaires ayant une haute portée historique(1)?

Wang Si entreprend ensuite le Roi sur sa foi bouddhique. 11 reconnait et loue
tous les sincéres efforts religieux du souverain, soit dans le domaine mystique, car
le Roi sait pratiquer I'épuration de I'esprit et la concentration dans le recueillement
unifié du Dliyana, soit dans celui de la gnose, dont il favorise le développement en
faisant traduire en grand les textes canoniques. Il le félicite de fonder des monas-
teres, de faire sculpter ou modeler des icones(5), d'inviter au Tibet des moines qu'il

(9 Lao-tseu, XLiv. Le terme tche tsou /] /Yl a passé dans le vocabulaire bouddhique pour
rendre samtusti.
9 Yi king, App. VI, trad. Legge, 434.

@ ftflt Sift ft£% M1 It ft ft
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. W Tiao Kosou siang fii %] ~ j~. Tiao est le ciselage, ito la gravure, sou le modelage,
est pour ; cf. Taisho, n° 2088, 1, 953 e, ol les éditions de Corée, des Song
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faitchercher par ses émissaires diplomatiques, galopant de relais en relais. Toutes
ces ceuvres pies s'inspirent bien de I'idéal des Bodhisattva, qui fontle veeu de charité
et cultivent les six vertus cardinales afin de délivrer les quatre espéces d’étres
vivants(l). Toutefois, du point de vue de I'école du Dhyéna, qu’adopte ici Wang Si,
ces ceuvres a elles seules ne constituent point a proprement parler des pratiques de
Bodhisattva; elles se confondent avec celles du Petit Véhicule, si celui qui les
accomplit n'est pas pénétré de I'absolutisme transcendantal du Grand Véhicule(S).

Et Wang Si se lance dans un prone mahayaniste ot les prémisses dogmaticues et
les corollaires politiques forment un bien curieux ragodt. Lorsqu'ils pratiquent
I'auméne, dit-il, les vrais Bodhisattva ne perdent jamais de vue I'essentielle inanité
des trois facteurs de I'auméne,3). Les quatre espéces d'étres vivants leur apparaissent
en leur identité, en leur égalité fonciéres : ils ne distinguent, parmi eux, ni celui-la
ni celui-ci, ils ne donnent raison ni tort ni aux uns ni aux autres; car, bien qu’entre
les impurs et les purs il y ait des différences, celles-ci ne sont que dans le fruit de
leurs actes, elles ne sont point dans la cause fonciére, a savoir la nature de Buddha,
également innée en germe chez tous les étres vivants, et par laquelle ils sont tous
identiques : et c'est pourquoi il n'y a chez les Bodhisattva pas une émotion, pas
une pensée qui ne soit vouée au bien de tous ces étres sans distinction... Or que
recherche donc le Roi, en levant des troupes pour guerroyer a des fins d'expansion
territoriale? N'est-ce pas a se rendre glorieux devant la postérité? Et, du reste, de
telles entreprises ne sont-elles point I'indice d'un régime tyrannique, contraire a
la Voie Royale(t)? La Voie Royale, cela consiste & faire fondre épées et lances, en
laissant a leur pature bovidés et chevaux ; a accueillir, a la cour, critiques et remon-
trances, en assurant au peuple une tranquillité telle qu’on n'ait pas besoin de fermer
les portes des maisons. Est-ce bien la la méthode appliquée par le Roi? Non! la

et des Yuan ont la graphie ~ alors que I'édition plus récente des Ming donne .
a propos du grand Buddha couché de Bamiyan. On sait que celui-ci était non pas une
simple formation naturelle, comme on I'a cru longtemps, mais une véritable statue modelée
en argile (Pelliot dans Godard et Hackin, Les antiquités bouddhiques de Bamiyan, Paris-
Bruxelles, 1928, 63, 80, n. 7)

W Sseu cheng [&] ~ , catur-yoni : les étres nés de I'euf, du feetus, de I'humidité, et
par métamorphose.

QftE )
W mmli; hM Ati «, M M &l N ft <= a

UMa2 «b bZMM&aa,m Masuw?M

« .

P11 s'agit du donateur, de P'objet donné, de celui qui le regoit (Kosa, trad. La Vallée
Poussin, iv, 23/1-238), plutdt que d'autres rubriques de trois dana, telles que : don de
biens matériels, don de la Loi, don du réconfort (abhaya); don d'aliments, don de trésors,
don du corps, etc.Cf. Maha-prajoa-pdramita-éastra, trad. Lamotte, 298, 72/i.

PI Pa HJ est le tyran, le dictateur qui régne par la violence. Ce passage indique que Ié
jouvernement «royal» concu 4 la chinoise, le souverain métant que le délégué du Ciel,
moralement responsable, était encore mal consolidé au Tibet d'aprés Wang Si.
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Voie qu'il cultive n'est qu’une Voie conditionnée() ; il s'attache a de vaines illusions
phénoménales, il recherche la gloire. Sa politique repose sur I'oppression du peuple,
et met en péril les principes mémes de I'Etat : double dérogation a la Voie Royale.
En effet, le recours aux armes, réitéré d'année en année, n'est-il pas une source de
péril pour I’Etat, une cause d’oppression pour le peuple? Et, dans tout cela, que
devient donc la Voie Royale? La vraie culture de la Voie est tout intérieure; il ne
s'agit pas de s'afficher extérieurement. Or, cultiver la Voie intérieurement, c'est
pratiquer la compassion, la charité universelle. Mais, par ses guerres incessantes,
le Roi compromet toute tranquillité. Les fils sont séparés de leurs parents, les fréres
cadets de leurs ainés, & des distances telles qu'aucune nouvelle ne parvient des
uns aux autres : on se perd de vue, les cceurs se brisent; et, par surcroit, il faut se
faire massacrer a son rang sur les champs de bataille(S). Le Roi aura beau construire
des stiipa, fonder des monastéres, appeler de I'étranger des moines et des nonnes,
faire copier des textes saints, instituer des jeines(d et faire transporter de I'argile
pour fabriquer des Buddha : tout cela ne lui vaudra que des rétributions d'ordre
encore impur et conditionné, telles que la renaissance dans un genre d'existence
supérieur, comme homme ou comme dieu; ce ne sont point de vrais «champs de

W Yeou wei ,samchta Wang Si, qui joue subtilement sur les deux registres de
la religion et de la politique, prend ici au sens bouddhique (marga) le mot tao de la vieille
expression chinoise wang tao ~E UL, «Voie Royale». Un méme jeu de mots est fréquent au
Japon surfo fa . «la Loi bouddhique», et wang /s ]E iié «hi Loi royale»; ainsi
Nichiren, dans un texte de ia8i (Taishd, n° 2695, 287 0), souhaite «que la Loi royale
se confonde avec la Loi bouddhique, que la Loi bouddhigue s'accorde avec la Loi royales, etc.
a IC 1$ \ii >fj& TE 'a’ | fS&)- Entre la souverainets religieuse et la souveraineté
politique, multiples sont en tous pays les plans d'identj
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W Tchai 57, terme servant & traduire pogadha (uposatha), mais appliqué aussi, en par-
ticulier sous les T'ang, aux agapes végétariennes qui réunissaient clercs et laics dans les
monastéres bouddhiques, avec la participation des autorités locales, lors de certaines solen-
nités officielles qui mavaient aucun rapport avec le calendrier ecclésiastique. Le mot a eu
~aussi une grande fortune dans le taoisme, ou il désignait également des cérémonies collec-
tives. Dans ses études sur le taoisme, Maspero ne s'est pas posé la question des rapports
entre les tchai taoiques et les tchai bouddhiques.



222 LE CONOILE DE LHASA

bonheur», des ceuvres aptes a fructifier en félicité véritable(l). Pour s'assurer
cette derniére — c'est ce que Wang Si sous-entend —, le Roi n'a qu'un moyen :
c'est de se réformer intérieurement et de pratiquer I'éthique mahayaniste, donc
la charité universelle, donc le pacifisme : donc, en fin de compte, de renoncer a
ses entreprises guerriéres contre la Chine.

La fin du mémorial manque dans le manuscrit. Dans le dernier fragment, qui
n'est pas clair, Wang Si semble exprimer ses regrets de ne pouvoir consacrer, comme
il le voudrait, tous ses talents au service de la Chine, sa patrie; et il fait allusion &
ses parents, cognats et agnats, qui, semble-t-il dire, étaient peu nombreux et dont
les noms, que Wang Si devait mentionner, ne nous sont pas parvenus(S>

On a souvent dit que le bouddhisme, doctrine de non-violence, avait désarmé
les peuples qui I'adoptérent : c'est ainsi qu’on veut expliquer le déclin de la
puissance militaire du Tibet par I'emprise de la hiérocratie bouddhique,
favorisée par les suzerains mongols (3> mais qui leur était bien antérieure. Au

@rr& ”‘RJ x m ejpfbuka™
(Fae»") w M (samskrfa) £ jj®, H (punyaksetra). La renaissance

dans les conditions supérieures d'existence n'est qu'une piétre étape vers le salut, la déli-
vrance, qui est la suppression de toute renaissance selon le Petit Véhicule ou, selon le
Grand Veéhicule, le détachement sanctifié du Bodhisattva, restant dans le monde qu'il trans-
cende pour y accomplir son ceuvre de charité

@ g iftn
niellims Jentends * *
JfE au sens de «souhaiter», et chou  au sens de «talents». On pourrait comprendre aussi
quil et désiré achever en Chine le nombre d’années qu'il lui restait & vivre. Dans la phrase
suivante, houa (ou koua) «glissant, troubler, confondre...», est inintelligible ; le
manuscrit est ici trés effacé. On pourrait lire kou  «déployer ses efforts» ou «avoir 'esprit
troublé» (ou encore, avec ce dernier sens, kou ) yu tchong jjb cfx, «au milieu», entre
la Chine et le Tibet; mais la phrase ne serait guére plus claire, et le yu E1 qui suit reste
obscur. La fin du manuscrit est déchirée; on y lit encore quelques caractéres.

(>Thomas, J.B. A.S., 1933, 37g. Relevant, dans son étude sur les chroniques du
Ladakh (Ind. Hist. Q., XV, m, 3, n. 5), l'infériorité militaire des Tibétains bouddhistes par
rapport aux Turco-Mongols musulmans (au xvi" siécle), M. Petech s'exprime en termes plus
nuancés que M. Thomas : «Quoi qu'on puisse dire, écrit-il, «le bouddhisme a toujours eu
une influence délétére sur les vertus guerriéres des peuples quiil a touchés. Lorsqu'une
nation particulirement apte & la guerre se convertissait an bouddhisme, I'ine ou I'autre
des solutions suivantes pouvait intervenir : i° I'esprit, guerrier de cette nation pouvait réagir
contre le bouddhisme et Iui donner une forme nouvelle, afin d'en surmonter I'influence
débilitante, comme ce fut le cas au Japon; 200u bien le bouddhisme pouvait I'emporter sur
le tempérament de la nation et en saper peu a peu les qualités guerriéres, comme il advint
en Mongolie et au Tibet, ol ce procés atteignit des proportions telles qu'il est presque
impossible de ~reconnaitre la race des Mongols de Jinghiz-khan et des Tibétains de Sron
btsan sgam-po chez les sujets si peu belliqueux de la Chine aux xvm" et xix” siécles.» Actuel-
lement I'élite de I'armée tibétaine se recrute parmi les lamas: et lorsquil y a quelques
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début du vili® siécle, un Turc qui connaissait bien la civilisation chinoise, dans
laquelle il avait été élevé, déconseillait résolument a son souverain d’abandonner
le nomadisme ancestral, d’emmurer sa résidence a la maniére chinoise et d'y
élever des temples du Buddha et de Lao-tseu; en effet, déclarait-il, le boud-
dhisme et le taoisme «rendent bons et faibles et sont, en leurs principes,
contraires au recours a la guerre et aux conflits de force» W. Ce n’est pas sans
accrocs, déviations et entorses que s'actualisent dans I'histoire les principes
des grandes doctrines religieuses et morales, et il serait aisé de montrer com-
ment les préceptes antimilitaristes du bouddhisme furent copieusement
et perpétuellement violés par les bouddhistes d'Extréme-Orient, aussi bien
sur le continent qu’au Japon. En Chine, sous les T'ang, les confucianistes n’ont
cessé de faire aux bouddhistes un grief d’affaiblir le potentiel militaire de
I'empire ; mais, lorsqu’on lit leurs diatribes, on est frappé de n'y relever aucune
allusion aux mobiles d'ordre religieuxtirés de la doctrine bouddhique qui

années Sir Charles Bell sé¢journait a Lhasa, le chef de I'arsenal était un lama (Pacific Affairs,
décembre 1987, 435). En ig36 et 1987 encore, lors de la mission tiould, I'armée tibétaine
avait deux commandants en chef, un lama, membre du conseil des affaires cléricales, et un
fonctionnaire laic (F. Spencer Chapman, Lhasa, The Holy City, Londres, ig38, 78, i33).
Les lamas savent bien que, sils lachaient le controle des troupes et des armes, leur pou-
voir serait vite compromis.

0> Conseils de Tonyukuk (Ton-uqua) & son gendre Bilgd Qaghan, entre 716 et 720 :
Kieou, cxciv A,

* pi ffi 4L); Tang, cov B, Tseu,
coxi, 8 a, année 716 (# jg Z & At 11,4 MA B Z * Rl
U

. W Ce quon reproche au clergé bouddhiste, cest de ne pas se marier et de navoir pas
denfants, ce qui diminuait les effectifs militaires (p. ex. Fou Yi  |~, mémorial de 621,

Kouang htmg ming tsi, T. aio3, vu, 136 arc, Po sie louen, T. 2109, 1, 48a a, Kieou,
ixxix, 3 4); mais surtout c'est de fournir, du fait de son statut spécial qui I'exemptait des
taxes et des corvées et en particulier du service militaire, une échappatoire aisément acces-
sible aux nombreux réfractaires désireux d'esquiver leurs obligations militaires. Sur ce der-
nier theme, les hommes d'Etat confucianistes ne tarissent pas (p. ex. Fou Yi, loc. cit.,
LiKiao A [JH vers 706, Kieou, cxxm, 2 a, etc.), du moins avant la rébellion de Ngan
Lou-chan, car, a la fin des Tang, avec I'affaissement de la dynastie, le ton change et I'on
ne se plaint plus du manque de soldats : ceux-ci sont devenus au contraire trop nombreux,
ala solde des »seigneurs de guerrea qui sapent le pays, et les lettrés dénoncent, en les
confondant gal it cette pillarde et les moines corrompus
(p. ex. Yuan Tchen 7Cfy|, 4 83i, Yuan che Tch'ang-King tsi, éd. Sseu pou tsong k'an,
xum,

“»E JL. ffy S8 j8T...). Cest alors que lempereur Wen-tsong (827-840)
disait a ses ministres, comme le rapporte un écrivain contemporain : «Il y avait naguére

QNaLE
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condamne la guerre W. 11 est significatif de trouver, dans le mot précité, une telle
allusion mise dans la bouche d’un Barbare. Le bouddhisme offrait a la politique
chinoise un arsenal d’idéologie pacifiste; et les Chinois, ces diplomates incom-
parables, passés maitres dans I'art d’exténuer leurs conquérants en les Civi
sant, n'ont pas manqué d’en tirer parti, a I'époque des T'ang, dans leurs rap-
ports avec les Tibétains, néophytes barbares qui devaient étre particuliérement
sensibles aux arguments d’une pareille propagande. L'Empereur lui-méme ne
dédaignait pas d'y recourir, comme il ressort d’une lettre adressée, au début du
ix' siécle, par Hien-tsong (806-826) au grand ministre conseiller du Roi du
Tibet qui était déja un ecclé: ue bouddhiste, le Dpal-chen-po (Po-tch'an-
pou) : Kl est au pouvoir de Votre Excellence», lui écrivait I'Empereur, sde
concourir & la bonne entente entre le Tibet et la Chine. Propageant la doctrine
de pureté, vous pensez a pacifier les frontiéres ; développant I'esprit de charité,

trois consommateurs pour le produit d'un agriculteur; maintenant il faut compter en plus
un soldat et un moine» (£ # H A & & ~ M A-~ Mg - MA 715
U A ft; cf TouMou *c#,ft # $ m $ 9 2?2 E, dans £ )|| £
Ul éd. Steu pou tsong k'an, x, 86-9a). A cette méme époque remontent les rapports qui
s'établirent entre les bouddhistes et les eunuques, généraux de la garde; ces hauts et
redoutés personnages sassurérent conjointement la haute main sur le pouvoir militaire
central et, comme »commissaires aux mérites» (kong tri che jfj le controle officiel
de I'église bouddhique, du moins dans la métropole. Cette collusion entre les moines et les
eunuques militarisés, qu'abhorraient bureaucrates et lettrés, fut une des circonstances qui
amenérent la grande proscription de 865, dont le bouddhisme ne sest jamais relevé en

O Dans sa casuistique du meurtre ou «attentat a la vie» (pranatipata), premier des cinq
péchés capitaux, ceux que doivent éviter tous les membres de la communauté bouddhique, les
laics aussi bien que les moines, le Koéa (trad. La Vallée Poussin, iv, 15a) condamne
expressément la guerre, en spécifiant queelle implique une responsabilité non seulement
individuelle, mais collective, et quen cas d’enrlement forcé on ne peut échapper a cette
responsabilité qu'en étant prét a sacrifier sa propre vie pour ne pas tuer : «Lorsque beaucoup
'hommes sont réunis en vue de tuer, soit pour la guerre, soit pour la chasse ou le brigan-
dage, si I'un tue, qui est coupable du meurtre? — Comme les soldats et autres concourent
a la réalisation du méme effet, tous sont coupables comme celui qui tue. En effet, le but
étant commun, tous sont coupables comme celui d'entre eux qui tue; car tous sincitent
mutuellement, non par la voix, mais par le fait méme quils sont réunis pour tuer. —
Mais I'nomme qui a été contraint par la force a se joindre a I'armée est-il, lui aussi, cou-
pable? — Evidemment, a moins quiil n'ait formé cette résolution : méme pour sauver ma
vie, je ne tuerai pas un étre vivant.» On ne saurait concevoir antimilitarisme plus radical:
clest la non-violence poussée jusqu'au suicide. Les logiciens du Koia développent en
rigueur les corollaires découlant de la proscription du meurtre, axiome fondamental de
leur éthique. Ce qui mempéche pas la justification, la sanctification du meurtre d'étre
devenue un des grands thémes du Mahéyana.
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vous travaillez a mettre en repos les armes et les cuirassesW ... » Et le moine-
ministre, en qui I'Empereur se félicitait de trouver un correspondant favorable &
ses plans W, était invité a intervenir auprés du Roi pour que celui-ci restituat
ala Chine trois préfectures occupées par le Tibet, ainsi que des fonctionnaires
chin I'un vif et I'autre mort, qui avaient été faits prisonniers une vingtaine
d'années plus t6t"h Du reste, pour «civiliser» les Tibétains, les arguments

OM-MN«» > prinx MUMMZf* s « MM, M

< Lettre de Hien-tsong au Po-tchian-pou, «srameana grand ministre du Tibet» (p€
$ FRU "fli)’ rédigée par Po Kiu-yi (772-846) et recueillie dans les ceuvres
collectives de cet auteur (Po che Tch'ang-King tei A ~ M ' éd. Sseu pou ts'ong
Kan, xxxix, i0 a-isa) et dans le Wen yuan ying houa & 18| (achevé en 987;
GLxix, 11 a-iaa). Cette «lettré-décrets (tch'e chou 1[§ ||) était une réponse a un «mémo-
rial» (piao du Po-tch'an-pou, apporté en Chine par l'ambassadeur tibétain Louen
Yu-po-tsang Hf H 6 ggg ou Yu louen Po-tsang f& f& tir  (cf- °P- cit> ***«< 30a)>
6u encore Louen Po-tsang , qui est sans doute la forme correcte, * Blon Bzan
Cest sous cette forme qu'est écrit le nom de I'ambassadeur tibétain qui se présenta  fiien
tsong & la 6" lune de 806, dans Kieou, cxevi B, 9 b, et Tang, cexvi B, 5a, trad. Bushell,

5ii. Ce personnage était peut-étre Ie méme que le Louen Tsan-po-tsang gjjif ™M
(Blén bzan?) qui était (gouverneur militaire) tibétain de la province
septentrionale du Ho-si fpf ® ilfc xa ® y> auquei fut adressée par Wang Pi

une lettre que rédigea également Po Kiu-yi (op. cit, xxxix, 27 a-28A). Wang Pi
lui-méme était alors, d'aprés cette lettre, gouverneur chinois aux frontiéres du Tibet; on
sait par I'histoire officielle (Kieou, cxxxin, 12 a, Tang, civ, 8 b) qu'il fut nommé, entre
807 et 821, tsie tou che de diverses préfectures du Nord-Ouest, et mourut en 823. En 810,
Hien-tsong chargea Siu Fou ~ et autres délégués chinois de porter au Tibet, sa réponse
au Po-tch'an-pou. C'est du moins la date quindique T'ang, ccxvi B, 5a (trad. Bushell;
5u)i dans Tseu, cooowiii, 5s €-53 a, cette mission est datée de la 5" lune de 808. La lettre
au Po-tch'an-pou, rédigée par Po Kiu-yi, et dans laquelle Siu Fou est mentionné comme
porteur, doit donc dater de Tune ou l'autre de ces années 808 ou 8to.

Elle traite du retour & la Chine des préfectures de Ngan-lo |®], de Ts'in Jj| et de
Yuan (g (Sud-Est du Kan-sou actuel, prés du Chen-si) et de la restitution de Tcheng
Chou-kiu JHB ;Jj( £(3 et des ossements de Lou Pi jgg  deux fonctionnaires chinois qui
avaient été capturés lors du guet-apens de P'ing-leang en 787 (tup., 182, n. 3) : c'étaient les
conditions que la Chine posait au Tibet pour la conclusion d'un nouveau traité dalliance
(contre les Ouigours). Tcheng Chou-kiu et le cercueil de Lou Pi furent renvoyés par les
Tibétains dés la 5” lune de 810 (Kieou, cxexevi B, 9 b, trad. Bushel!, 5ii: T8, cmbxoo,
T50j cf. Ts'iuan Tang wen, 1, 3b-4b). Quant aux trois préfectures, la rétrocession n'en
avait pas encore abouti lors de I'envoi, peu aprés, d'une nouvelle lettre adressée par I'Em-
pereur au grand ministre tibétain Chang K'i-sin-eul (Ead Khri-sum-rje), lettre également
rédigée par Po Kiu-yi (Pb che Tchiang-King tei, xxxix, 29 a-3i b, et Wen yuan ying houa,
axx i a2b); en fait, le marchandage échoua, et elles ne firent retour & la Chine qu'en
848 (cf. ap., 207, n. 1, et Yao Wei-yuan, Yenching Journal, XV, 98-99).
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confucianistes pouvaient aussi servir, et I'on ne se faisait pas faute d'y recourir
a I'occasion W.

Le clergé bouddhiste semble avoir joué, dés cette époque, un certain role
dans la vie politique du Tibet. En 80A, un moine accompagne une ambassade

() Cf. i/, 228 n., 297. Le pacifisme de Mo-tseu servait aussi a Poccasion (in/., 299, n. 1).
Bien avant le bouddhisme et, plus tard, méme en dehors de lui, les Chinois ont toujours
été travaillés par ce que nous appellerions aujourdhui la problématique du «colonialisme».
Le taoisme était anti-colonialiste, et le Tchouang-tseu (1, Wieger, Péres du systéme taoiste,
212) déclare sans ambages que les barbares de Yue, qui se coupent les cheveux et se
tatouent le corps, n'ont que faire des pacotilles de bonnets que veulent leur vendre les
marchands de Song. Le méme ouvrage (11, Wieger, 222) nous montre Yao pris de mau-
vaise conscience et fort mal a son aise au moment d'attaquer trois petits pays qui en sont
encore au «stade de la brousse» : clest, Iui explique Chouen, que pour les conquérir
devrait suffire sa vertu, plus rayonnante que dix soleils

Sous les T'ang, la discussion qui eut lieu lorsqu'en 780 la princesse de Kin-tch'eng fit
demander a la cour impériale, non a son usage personnel, mais a celui des Tibétains, un
certain nombre de livres classiques du confucianisme (sup., 187, n. 1), montre quelles furent
les réactions des lettrés de cette époque, et comment ceux qui se prononcérent en faveur
de l'octroi de ces livres mirent en avant l'influence pacifiante que le confucianisme peut
exercer sur les Barbares.

Yu Hieou-lie "T" ce qui it pas de is avec les
Barbares, déclarait dans le mémorial quiil rédigea & ce sujet (Kieou, cxovi A, 6b, trad.
Bushell, 1167-1168, et autres sources citées sup., 187, n. 1; le mémorial de Yu Hieou-lie est
aussi inséré dans sa biographie, Tang, civ, 2 b, et dans Ts'iuan T'ang wen, cccixv, 19a
20a; daprés Tseu, coxm, 26a, et K'aoyi, xm, 4a-b, ce mémorial fut présenté au début
de I'année 731) quiil serait fort dangereux de remettre aux Tibétains ces livres constituant
le Canon de I'Etat (kouo tche tien jfij £ Jt). En effet, disait-il, les Tibétains étaient dun
naturel vif et déterming; ils ne manquaient ni d'intelligence, ni de ténacité; ils étaient
d'une ardeur inlassable & I'étude : la connaissance des classiques chinois ne servirait qu'a
accroitre leur science militaire. Dans les Poémes, ils apprendraient I'art d'utiliser les
armes défensivement; dans les Rituels, la distinction des périodes de I'année propres aux
opérations de guerre; dans la Tradition (Tso tchouan), I'usage des stratagémes; dans les
Proses (Wen siuan), celui des défis diplomatiques. Pourquoi préter ainsi des armes aux
bandits, fournir des ressources aux brigands? Yu Hieou-lie soupconnait du reste la requéte
de la princesse d'émaner, en réalité, de quelque traitre chinois passé au service du Tibet.
10 suppliait I'Empereur dexclure en tout cas la Chronique (Tch'ouen ts'ieou), particulié-
rement dangereuse parce quelle traite d'une épogue troublée ol I'autorité était bafouée en
Chine, ol les sujets se révoltaient contre leurs suzerains.

Le mémorial de Yu Hieou-lie fut transmis pour délibération au conseil des grands
ministres (tchong chou men hia pfz !(+ PJ "j* )« Les conclusions en furent écartées par P'ei
Kouang-ting % Jg, alors président du département de la Chancellerie (Des Botours,
Traité des examens, 263, n. 1), et par d'autres encore, dont I'opinion fut que la connaissance
des classiques confucianistes ne pourrait que ramener le Tibet dans les voies de la moralité
internationale et de la bonne entente avec la Chine. L'avis de P'ei Kouang-t'ing est connu
par deux textes, Tseu, ccxm, 26 b, et Tang houei yao, xoovi, 23 a (cf. Ts'iuan T'ang wen, cicli,
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74a), un peu plus développé. P'ei Kouang-ting soutenait en gros que si, jusquialors, les
Tibétains s'étaient montrés rebelles a I'influence chinoise, infidéles aux traités jurés, s'ils
avaient méconnu les »bontés de I'Etat [chinois])), cest quiils étaient restés des «rustres
sourds et aveugles)), ignorants du «Canon desRites», fermés 4 la vertu et au sens moral
(® BcM Il =«e% 1i U Bfc fi M)- Au moment ou ils s'avéraient enfin
enclins & la «soumission» et hla «bonne ententes (|~ Afl), rien métait plus opportun que
de leur accorder ces livres quiils demandaient : on pouvait espérer par Ia les faire participer
4 «da diffusion universelle de la culture [chinoise]» @ fic )fc  #[<), les plier peu & peu au
«moule de la glorieuse doctrine [confucianiste]» (jil(f 1) ~ les agréger 4 la «grande
union» Ipj), a cette société universelle qui présuppose (comme on disait lors de I'im-
périalisation de la Chine, a la fin de la féodalité) «l'unification des essieux de chars et des
écritures» (U — ~ fli- £ fft, ~ |fff $r Pj 36 &) 1en termes modernes, la norma-
lisation universelle de la largeur des voies de communication [et autres institutions] et
I'adoption d'une langue (écrite) universelle, mesures qui doivent conduire a la paix uni-
verselle. Yu Hieou-lie, disait P'ei Kouang-ting, n'avait pensé qu'aux éléments machiavéliques
des classiques, aux lecons de ruse et d'opportunisme que les Tibétains pourraient en tirer ;
il avait négligé le fait que ces livres sont aussi la source des grandes vertus morales,
loyauté et bonne foi, sens des rites (var. de la modération) et du devoir.

On sait qua la suite de cette délibération I'Empereur se prononca pour lavis de
Pei Kouang-ting, contre celui de Y'u Hicou-lie, et que les livres demandés par la prin-
cesse de Kin-tch'eng furent envoyés au Tibet. U est possible que ce don ait contribué a
joagner aux Chinois la «bonne entente» ( fg ) des Tibétains, dont la Chine avait alors
tellement besoin; quant & leur «soumission» ($):), cest une autre affaire. Clest aussitot
aprés cet événement, en 733, que Hiuan-tsong recut de Kbri-Ide-goug-bean la lettre ol
celui-ci lui parlait d'égal a égal : «La Chine et le Tibet sont tous deux de grands pays. ..»
[sup., 5). Cette lettre fait penser a la célébre lettre de Shdtoku Taishi a I'Empereur
Yang des Souei (607 p. C., Suuei chou, bood, 7a; Ts®, cmxcvii, 1Jb) : «Le Fils du
Ciel du Soleil Levant écrit au Fils du Ciel du Soleil Couchant. .. », lettre qui eut le don
de tant exaspérer 'Empereur Yang : «Ne me parles plus de ces lettres impolies des Bar-
bares!» dit-il & son ministre des affaires étrangéres qui lui en donnait lecture.

La Chine voulait bien la «grande union», la paix universelle, mais a la condition d'y
jouer le premier role, de présider a l'embrassade générale. La paix universelle devait étre
une paix chinoise.

Hiuan-tsong, sous les Tang, ne se montra pas moins sensible que 'Empereur Yang des
Souei aux incartades épistolaires des Barbares. On a vu plus haut (p. 5) comment,
dés le début de son régne, vers 71i, les Tibétains I'indisposérent violemment par la
rédaction arrogante de leurs dépéches diplomatiques, dans lesquelles ils ne manquaient
jamais de réclamer «les rites d'Etats égaux». Ce fut méme un véritable casus belli, et les
relations entre les deux pays en furent gravement affectées pendant les quinze premiéres
années du régne de Hiuan-tsong. En 739, le Tibet fit des propositions de paix : Hiuan-tsong
sy refusa, invoquant ces lettres «insolentes et impolies» qu'il avait reues naguére et dont
le souvenir lui restait cuisant. Ses ministres eurent beaucoup de peine a le persuader qu'au
moment ol ces lettres lui étaient parvenues, vers 71h, le bcan-po (Khri-lde-gcug-bcan, né
vers 699) n'était encore qu'un enfant, et que les véritables coupables étaient des généraux
tibétains des frontiéres, des bellicistes irresponsables qui avaient falsifié ces lettres pour
susciter la guerre entre les deux pays. L'affaire finit par sarranger en 729, mais le bcan
dut adresser a Hiuan-tsong une lettre couchée en termes bien humbles, o il se quali-
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tibétaine a la Cour de Chine(l). Le Dpal-che(n)-po (Po-tch'an-pou, ou Po-
tch'é-pou 1), ce «grand ministre»~  ecclésiastique dont I'Empereur sollici-
tait avec tant d'égards les bons offices en faveur de la Chine, était un personnage
considérable ; il était admis, déclarent les historiens chinois, a «participer aux
affaires de I'Etat», c’est-a-dire sans doute qu’il assistait aux délibérations des
ministres a titre de conseiller religieux, représentant de I'E gliseLors du

fiait soigneusement de neveu-gendre et ie qualifiait d'oncle-beau-pére, et odl il incriminait
effectivement ses généraux des frontiéres (Kieou, cxcxvi A, 6 a-b, trad. Bushell, 464-466;
rang, c;xvi A, 900 a).

Deux petits faits montrent comment, dans la propagande pacifiste a I'usage du Tibet, le
confucianisme précéda en Chine le bouddhisme. En 716, un décret prescrivait que désor-
mais les hdtes tibétains qui se présenteraient & la Cour seraient toujours conduits au
Collége des Fils de I'Etat (kouo Ueu kien iﬁj ), oli on leur ferait voir «I'enseignement
des rites». En effet, stipulait le décret {T'ang ta tchao ling tei, cxxviu, ab; Tsiuan
Tang wen, xodv, 64) © «Qu'y a-t-il de plus important que les rites confu es [jou U
fH jjH)? Par eux, on ariéte les boucliers et les plumes (des étendards); grace & eux,
les étrangers lointains viennent & nous sans quil soit nécessaire de les solliciter... » Un
siécle plus tard, tout est changé. Le bouddhisme sest implanté au Tibet; la propagande
confucianiste ne porte plus. En 8ao, une ambassade tibétaine est attendue, a Tch’ang-ngan :
ce sont les grands monastéres bouddhiques de la capitale qu'un décret prescrit de décorer
pour les leur faire visiter (Te'd, cmiovi, 10 4).

() Nan-po-toki-po $3 ifél  ff $E (lecon de Kieou, oxoi B, 9 a, trad. Bushell, 511 ;
Ts'6, cMLxxii, 5 4, donne che Jjj Pour )" Peut-étre quelque chose comme Rnam-par-
rtog-pa (un nommé Rnam-par-mi-rtog-pa [— IVirvikalpa] est mentionné dans le Tanjur,
Mdo, xxx, 27, xxxiii, 71, comme ayant traduit deux textes du chinois, cf. sup., 11, n. 4)?

© *Puttéianpuo  fip) ffi ou *puat-tsiiai (ou : téiat, téiad, mais cette lecture doit
vmisemblablement étre écartée ici) -puo jfif (cf. Tang, coxi B, 5a, trad. Bushell,
51 1). Ts'idi-puo est pour ihe-po «grand» (cf. un autre exenJple de cette transcription, Tang,
covi A, 1a, Laufer, T. P., XV, 82 ) Uian-puo est pour ihen-po. Quant & *pudt, Laufer
(T. P., XV, 28, XVI, 4ai) proposait '4a, «sorcier», mais il y a difficulté a l'initiale et a la
finale; la restitution dpal, «fortuné» (sk. eri), proposée par Pelliot {ibid., XV1, i4) est beau-
coup plus plausible phonétiquement (cf. inf., 280, n. 5, un autre exemple de dpal rendu par
po ) et méme sémantiquement, car il ne sagit pas d'un sorcier comme le croyait Laufer.
En téte des assermentés tibétains du traité de 822 figure, dans I'inscription de la face
gauche du pilier de Lhasa, le titre de Dpal-chen-po (cf. Pelliot, foc. cit.; Teramoto, Otant
gakuhs, X, in, 546); or on sait par les textes chinois que le Po-tch'an-pou joua le
premier role dans la rédaction de ce traité et dans la cérémonie de sa conclusion.

& Tsai tiang  7fg (blon-po, cf. inf., 282, n. 1). Ceest le titre que lui attribuent le
Kieou T'ang chou, cxcvi B, 10 a, trad. Bushell, 5i8, et la lettre impériale de 8io.

[0) w (fl,, T'ang, ccxvi B, 5«, trad. Bushel!, 511. «He had the control of
state affairs» me parait trop fort; yu  est pour fSI (au Kiu cheng) et signifie «partici-
per», comme dans . 1Lne sagit pas d'une régence. Le Tsdfou yuan kouei,

Ciwocd, 8 4, I'appelle «le moine bouddhiste du gouvernement» ( ol jii; ~ ff)-
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traité conclu avec la Chine en 8a 1-89 a, il fut I'un des deux ministres qui rédi-
gérent, avec le Roi, le texte tibétain qu’on envoya d’avance en Chine, peut-étre
avec le texte chinois qui n'en est qu'une réplique(l). A I'arrivée des plénipo-
tentiaires chinois qui allérent ensuite jurer le traité dans les environs de
Lhasa, il se tenait debout sur I'estrade(2) dressée dans la «Tente d’Or», a la
droite du trone ou siégeait le Roi tandis que les autres ministres étaient relé-

gués au bas de I'estrade. C'est lui aussi qui, le lendemain, présida a la célébra-
tion du serment, sur un tertre W large de dix pas et haut de deux pieds, qu’on
avait élevé au Sud-Est de la «Tente d'Or». La délégation chinoise et une
dizaine de ministres et de hauts dignitaires tibétains s'y étaient rangés face a
face, une centaine de chefs tibétains avaient pris place au bas du tertre; le
Dpal-chen-po monta alors sur un banc( haut de cing a six pieds, et Iut le
texte tibétain du traité. Un interpréte placé a c6té de lui en lut la traduction
chinoise, puis tous les assistants se frottérent les lévres de sang (<), a I'exception
du Dpal-chen-po, auquel sa condition de moine interdisait ce rite. On procéda
ensuite, toujours sur le tertre, 4 une répétition du serment devant une image8

() Cf. Kieou, cxexvi B, U a, trad. Busheil, 5i8. L'autre ministre était Chang K'-sin-eul
(Eaii Khri-sum-rje). Dans une priére tibétaine pour la fondation d'un monastére destinée a
commémorer le traité de 83a (Thomas, J. R A. S., 1938, 79 et suiv.), le me du
concordat est attribué au Roi, Khri-gcug-lde-bcan, a Ean Khri-sum-rje et au «grand oncle»
(chenpo ian) Lha-bzan; comme ce dernier est aussi glorifié pour avoir battu tous les rois
des frontiéres chinoises et autres, il ne peut sagir d'un ecclésiastique. Cf. inf., 317, 380, n. 5.
La phraséologie du texte tibétain du traité peut étre influencée par le style documentaire
chinois, comme le veut Laufer, T. P., XV, 69, n. a; mais le fond est certainement tibétain,
cf. , a3o, n. 4.

V Kao taiif * (£).

@ Tto JH. Sur la Tente d'Or, cf. tup., 303.

@ Tai Jjf (Tang, cowi B, 64); Ts, loc. fit., donne d'abord tai , puis plus loin
IW J*. Cest probablement le mandala (dkyilkhor) qui semble mentionné dans
Pinscription tibétaine de la face postérieure de la stéle de Lhasa (Teramoto, Otani gakuhn,
X, ni, 56a). Tan est une traduction courante de mandala dans les textes tantriques
chinois.

M Ta:jll, lit de camp en bois.

W Cétait le vieux rite tibétain, conservé avec le rite qui

Lors de I'avénement de Sou-tsong, en 756, une ambassade tibétaine vint solliciter un
traité de paix a Tch'ang-ngan. Aprés un banquet au département du grand secrétariat, il
fut décidé que les ministres d'Etat se rendraient dans un temple bouddhique, le Kouang-
tcho sseu ffc . pour y préter serment avec les délégués tibétains. Mais ceux-ci firent
observer que dans leur pays, pour les serments, on se frottait les levres avec le sang des
«trois victimes» animales, et quon ne se rendait pas dans des temples bouddhiques. La
cérémonie fut donc remise au lendemain et eut lieu au bureau des étrangers [hong lou
tteu), «selon-le rite barbare» (Ts'6, cmbood, 9a, texte meilleur que Kieou, cxexvi A, 9a,
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de Buddha : chacun s'inclina devant I'icone, des moines psalmodiérent un
texte ayant valeur de serment, on but de I'’eau bénite parfumée au safran

et les délégués chinois, tenant des batonnets d’encens allumés, furent conduits
en circumambulation autour de I'icone ® ; apres quoi I'on descendit du tertre
au milieu des félicitations mutuelles”~. On sait que le texte du traité invoque
comme témoins les Trois Joyaux bouddhiques, le Buddha, la Loi, I'Eglise, avec
les saints W.

trad. Bushell, 475). Linscription de Lhasa spécifie que le serment de 822 comporta
I'immolation de victimes animales , dans le texte tibétain trog vhags bsad
de mna, Teramoto, loc. cit., 55i).

Quelles étaient les »trois victimes» de 756 (tan cheng ~ ijif:)? Ce terme désigne eh
Chine les suovetaurilia. Lors du traité juré a Ts'ing-chouei en 783 {sup., i83, n. 4,
inf., agi, n. 1), il fut convenu tout d'abord que les Chinois sacrifieraient un bceuf et les
Tibétains un cheval, mais le délégué chinois, voulant minimiser le rite, proposa d'y sub-
stituer un mouton, un porc et un chien. Finalement les Chinois fournirent un chien et un
mouton blanc, les Tibétains un bélier (ou un bouc, i yang i ). Ces trois victimes
furent sacrifiées au Nord de l'autel ('an jg[, mandala); puis on en méla dans deux vases
le sang dont on se frotta les lévres. Aprés quoi, tout comme & Lhasa en 82a, on se rendit,
sur la proposition du délégué tibétain, sous une tente bouddhique située au Sud-Ouest de
l'autel, afin d'y renouveler le serment en brilant de I'encens. Les mémes rites furent
observés lors de la répétition de ce serment & Tch'ang-ngan six mois plus tard (Kieou,
coni B, 24-3 b, trad. Bushell, 488-4gi; Ts®, cmbood -i30). Peu aprés, dans une
lettre adressée au ministre tibétain Chang Kie-tsan jp] et rédigée par Lou Tche
H| JJ vers 786 (il y est question de la mission de Tchao Yu ~ qui eut lieu a cette
date), I'Empereur To-tsong rappelait au beanpo que, lors du traité juré a Tsling-chouei, on
avait pris & témoins »l'Auguste Ciel et la Souveraine Terre, les Bud et les diewo
(tf 1 A+ »U 58 jip wm yuan ying houa, cixix, @, Tsiuan T'ang
Wen, coccLxiv, 5a); le texte chinois du traité,-rédigé par Tchang Yi tjj] e mentionnait
que »le Ciel et la Terre, les dieux des Monts et des Vaux», cf. Kieou, loc. cit., et Ts'iuan
Tang wen, cccoxxn, 5 a)

Une fois de plus, cest dans la deuxiéme moitié du vinb siecle, sous le régne de
Kri-sron-Ide-bcan (755-797), qu'on voit le bouddhisme intervenir dans la vie officielle du
Tibet. Les textes chinois ne permettent pas de croire avec M Tucci (Tombs.. 72) que,
sous les régnes de Khri-Ide-sron-bcan et de Ral-pa-can (co. 797-838), les cérémonies d'Etat
soient restées purement bon-po.

(> Fu-kin Ichou chouei ~ % 20C* he yu-kin, dans les textes et les rites boud-
dhiques, est le safran, sk. kunkuma, tib. kur-kum (gur-kum, gur-gum); cf. Laufer, Sino-
Iranica, 308 et suiv. (le crocus, ibid., 321).

() Fen hiang hing (ou hang) tao §j? § ff (pradaksina).

P) Pour tout ce récit, si instructif sur les conditions religieuses au Tibet en 822, cf. les
sources citées sup., 202.

W Et ensuite seulement les astres, soleil et lime, étoiles et planétes. Cf. Laufer, T.P.,
XV, 70, n. 1; Teramoto, Stani gakuho, X, in, 565, 56g; le texte est identique dans les
deux versions de I'inscription (dans le document tibétain traduit par Thomas, J, R.A. S,
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Le Roi qui conclut ce traité était Khri-gcug-lde-bcan, plus connu sous le sur-
nom de Ral-pa-can, »Longs-cheveux»W. Il régna, d'aprés les sources chi-

1928, 79, les astres sont remplacés par »tous les dieux et naga de 'univers»). On voit
combien un tel serment s'écartait & la fois des usages chinois officiels (ce qui montre bien
que le texte chinois n'était, au moins partiellement, qu'un décalque du texte tibétain) et
des vieux usages proprement tibétains tels que les décrivent les historiens chinois (
trad. Bushell, Ititi) d'aprés des documents se rapportant sans doute & une époque oll le
bouddhisme ne s'était pas encore répandu au Tibet. En 82a, les sorciers Bon-po sont, pré-
sents; ils se tiennent «avec leurs coiffures [en forme ou en plumes] d'oiseaux et leurs cel
tures en [peaux de] tigre», battant du tambour et brandissant des fléches, aux trois portes
de la palissade de pieux et de lances qui enclot la tente royale, et dont ils défendent I'ac-
cés avec des soldats cuirassés ( 2E A ® jsI~ ' 32 # T etc-- Tan8>cesvl D-
6a; 7Vn, cmbood, 183, a wou kouan , »coiffures noires», mais la lecon de T'ang
semble préférable & cause du parallélisme). Mais ils ne prennent aucune part a la cérémo-
nie du serment. L'inspiration bouddhique de I'inscription de Lhasa est du reste confirmée
par le texte tibétain de la face postérieure ol, par exemple, le gouvernement de Khri-Ide-
sron-bcan, d'aprés le déchiffrement de M. Teramoto, Otani gakvho, X, 111, 555, 558,
regoit I'épithéte de »gouvernement selon la Loi (bouddhique)», chot-trid,

Q Soit en sanskrit Kesarin (le lion). Ce nom ne signifie pas nécessairement, malgré Waddell
(3. R A'S., 1909, 1203), que ce Roi ait porté la natte (cf. Laufer, T. P., 1gl/1, 66,
n. 3); si, comme il est probable (cl. sup., 207, n. 3), le port de la natte était alors
général chez les Tibétains, qui imposaient mome cet usage A leurs sujets chinois, pourquoi
aurait-il donné lieu & un sobriquet royal? Peut-étre pourrait-on songer a une étymologie
populaire (ou plutdt savante) de Gesar, le nom du héros de I'épopée tibétaine.

Par suite des facheuses équivoques de Waddell (3. R. A. S 1909,927 et suiv., 1911,38g
etsuiv.), le nom du Roi qui conclut le traité de 822 avait été mis en doute. Pclliot a soutenu
avec raison que les inscriptions de Lhasa, sur toutes les faces de la stéle, ne peuvent étre que
de 822, D'autre part Hackin a nettemem reconnu sur I estampage de Lo Tchen-yu, le nom de
Khri-geug-ld L Teramoto sur I'estam-
page de M Naitd ( Otani gakuhé, X, ni, 55a, 560) ; de méme encore, plus récemment, M. Tch'en
Yin-Ko sur I'estampage de Miao Ts'iuan-souen (»Etude sur le nom et la date du Bcan-po tibé-
tain Yi-tai», Ac. S., Bull., 11, i, 1-5). La question est tranchée par un texte du 7V6 fou
yuan Kouei, embood, 18 b, d'aprés lequel le Roi que vit le plénipotentiaire chinois au Tibet
et qui, au dire de ce diplomate, paraissait alors agé de 17 a 18 ans (il serait donc né en

805 ou 806), sappelait Koli-ko-tsou " pj jji , transcription bien connue de Khri-
geug-Ide-bean]. Dans I'inscription chinoise de la face antérieure de la stéle de Lhasa, le
nom de PEmpereur est Wen-wou-hiao-td houang li 42 IH iti " : cest ‘e titre

honorifique (tsouen hao ~ ~ ) que I'Empereur Mou-lsong (820-82/1), selon une coutume
propre a la dynastie des Tang, avait reu le 19 aot 821 (Kieou, xvi, 8 a; Tang tatchao
ling tsi, vi, 90-110, vin, 1a2b). Quant a la transcription chinoise du nom du Roi, illi-
sible sur les estampages, M. Yau Wen-yuan a tenté de la restituer (Yenching Journal, XV,
89 et suiv.), d'aprés divers documents chinois, en Li-tsou-to-tsan ~ 0T = [Ktijri-
[gJcug-[1]de-[b]can (mais f* , ‘tok, fait difficulté pour Me-i[can]). A la fin d'un manuscrit
bouddhique de Touen-bouang, conservé a la Bibliothéque Nationale de Pékin, on trouve
mention du »divin et saint bean-po K'i-li-t'i-Isou-tsan»

pour la longévité duquel ordre est donné aux «praticiens de dhyéna de toutes les préfec-
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noises, de 8i5 a 838 (1), et la tradition indigéne en fait un grand patron du
bouddhisme; on lui en veut méme d'avoir préparé la réaction anti-bouddhique
qui marqua le régne de son frére cadet, Gian Dar-ma (838-84a), en octroyant
des pouvoirs excessifs au c'.ergé, ce qui aurait suscité I'opposition des

tres» ( jil  jiid) de faire des priéres. M. Tchien Yin-K'o restitue ce nom en Khri-Ide-
geug-bean, et pense qu'il s'agit en réalité de Khri-gcug-Ide-bcan, cest-a-dire de Ral-pa-can
(Ac. Sin., Bull, I, h, 231, 11,1, 5). Il est, en effet, peu vraisemblable quil s'agisse du
Khri-lde-geug-bean de la tradition tibétaine, I'époux de Kin-tch'eng, qui régna dans la pre-
miére moitié du vme siécle (co. 706-755, cf. ci-dessus, p. 8) : un pareil ordre ne cadre pas
avec ce que nous savons du bouddhisme tibétain et des rapports sino-tibétains & pareille
épogue. Ce document apporte la seule mention nominale d'un Roi du Tibet qua ma
connaissance on ait relevée jusqu'ici dans les manuscrits chinois de Touen-houang,

O Dates établies par M. Tch'en Yin-k'o dans son article précité (Ac. Sin., Bull, II, 1,
1-5). M. Tch'en croit avoir reconnu, a la fin de linscription tibétaine de 822 (face postée
rieure de la stéle, d'aprés I'excellent estampage de Miao Tsiuan-souen, tup., 30), le titre
d'ére Skyid-rtag, qui correspondrait bien, pour le sens, au Yi-I'ai fé («prospérité cons-
tantes) du T'ang chou (trad. Bushell, 521 infine; M. Teramoto, Otani gakuho, K, m, 56i,
a déchiffré Snin-stag au lieu de Skyid-rtag) et du Pou kouo che («en 838 mourut le bean-po
Yi-tais, cité Tseu tche tong kien k'ao yi, xxi, hb). L'adoption d'un nien hao témoignerait
de Iinfluence chinoise & cette époque. Le titre de Yi-tai, pour désigner Khri-gcug-Ide-bcan,
apparait plusieurs fois dans les sources chinoises (tup., 26).

Pour fixer le début du régne de Khri-gcug-lde-bcan, M. Tch'en Yin-ko se base sur des
synchronismes de Pere tibétaine Skyid-rtag et de Pere chinoise Tch'ang-King (821-825),
quil dit avoir reconnus dans I'inscription de 822 et d'ou il ressort que Pére Skyid-rtag
commenca en 815; le T'ang ehm, lui aussi (trad. Bushell, 5ax), dit que le texte du traité
était daté de la 7° année Y'i-t'ai : il s'agissait du serment juré dans la banlieue de Tch'ang-
ngan le 8 novembre 821 (Bushel!, 517). Les dates de 816 ou 817 que d'autres sources
chinoises indiquent pour I'avénement de Khri-goug-lde-bcan (ou pour la mort de son prédé-
cesseur) doivent étre celles ol la nouvelle en fut annoncée a la cour des T

Pour la période allant de la mort de Khri-srot-Ide-bcan (797) a l'avénement de Khri-
goug-lde-bcan (815), la succession des Rois du Tibet est trés confuse, aussi bien dans les
sources tibétaines que dans les sources chinoises. Un point est hors de doute; il y eut un
changement de régne vers 80a. A cette date, un bca-po mourut. La nouvelle en parvint &
la cour de Chine entre le 1h et le 23 avril 804 (1" décade de la 3' lune de la 20° année
Tcheng-yuan); les audiences impériales furent interrompues pendant trois jours a partir di
22 avril (jour kia-chen de la méme lune), et les fonctionnaires civils et militaires du
3' degré et au-dessus recurent I'ordre d'aller présenter leurs condoléances a I'ambassadeur
du Tibet. Peu aprés (au cours de la & lune, 11 juin-10 juillet 8oi), Tchang Tsien ij|| J&
fut chargé de se rendre au Tibet pour y offrir le sacrifice et les présents d'usage (tiao
Ui f8 , tiaoteeu 77 ijjjj], tiao teeng  j$|). 1L mourut de maladie au cours de son
voyage, au relais de Ho-pi W, W ® du Col Rouge (Tch'e-ling jjj; ~jg),
prés du lac Koukounor, et son cercueil fut renvoyé par les Tibétains; un titre pos-
thume Iui fut conféré le 16 mai 805 (jour konei-tch'eou de la 4* lune de la 21" année
Tcheng-yuan; kouei-yeou du Chouen-Isong che lou est une faute). Tous ces faits sont parfai-
tement attestés dans Kicou, xm, i5 a, xiv, 20 (pen ki), exux, 8a (biographie de Tchang




COMVENTAIRE HISTORIQUE. 233

Tsien), cxowi B, 90 (trad. Bushell, 5i0-5n), Tang, coivi B, 4 6-5a, Ts6, cni.iixvi, 7 b,
culmi, ihb (Cest ce texte qui date la nomination de Tchang tsien de la 5* lune
de 806), ainsi que dans la biographie de Tchang Tsien incluse dans les Mémoires Véridiques
de Chouen-tsong (qui régna du 28 février au a8 aolt 805), rédigés par Han Tu ifc
et autres (Chouen-tsong che éd. Tsong chou tei Ich'eng, fase. 3832, m,
Y0 cité aussi dans K'ao yl‘ Xix, 80). Comme il y avait eu un échange d'ambassades entre
le Tibet et la Chine pendant I'été de 803 (Kieov, cxcxvi B, 9 a, trad. Bushell, 510, Tang,
coivi, B, hb, Ts®, ciubox, ih b; cf. sup., 198), sans quil fut question alors de la mort
du bean-po, celui-ci dut mourir entre la fin de 803 et le début de 804.

Diaprés Tang, coxi, B, h b, 2-3 (trad. Bushell, 506), Khri-sron-Ide-bcan avait eu pour
successeur, en 797, son fils Tsou-tche-tsien jjj! £ U™ Ce nom inexplicable doit étre
fautif. Le texte Song de Tang, reproduit dans I'édition Po na pen, ccxvi B, hb, 13, donne
la méme legon, ainsi que les éditions modernes du Tseu tche tong kien, cooowi, 3qa, 7.
Dans I"édition Song du K'ao yi que reproduit le Sseu pou tsong K'an, xix, 8a, on a Tsou-li-
tsien 3! j/* 33 (*Tsiwok-liap-tsian), qui répondrait & Geug-lde-bcan; mais il est hors de
doute que le bean-po dénommé Khri-geug-lde-bean régna pustérleuremenl 815. En corri-
geant encore tsou jj i j . qui rendrait
correctement Khri-bcan ou Khri-lde-bcan. Or la plupart des sources tibétaines s'accordent
pour dénommer Khri-Ide-sroii-bcan le fils ainé de Khri-srofi-Ide-bcan (Tucci, «Validity. .. »,
3is) : ce doit étre ce nom que les sources chinoises transcrivaient sous une forme abrégée
pour désigner le successeur de Khri-sraii-Ide-bcan. Le caractére tsien qfj), insolite dans une
transcription, avait peut-étre été choisi pour distinguer le fils du pére, dont le nom était
parfois abrégé, lui aussi, en Ki-li-tsan A jor  (p. ex. Kieou, cxowi B, 2 a, Tang,
oexvi B, 1b, Ts'6, oM, 2 b, sous I'année 780). H est bien possible, du reste, que jji[
soit, lui aussi, une faute pour jy .

On sait par une inscription contemporaine (Tucci, Tombs. . ., ih) que Khri-Ide-sroii-bcan
régna aprés son peére Khri-sron-Ide-bcan. Est-ce lui qui mourut en 80h? Clest ce que
paraissent indiquer les sources chinoises, daprés lesquelles il eut alors pour successeur son
frére cadet (Tang, coxvi B, 54, t, Tseu, coxowi, 39 a). Kieou, cxexvi B, 9 a (trad. Bushel),
5i0-5i 1) et Ts'6, QVLai, lo i semblent dire qu'un autre frere avait régné entre 797 et
804; mais, comme I'a bien vu Sseu-ma Kouang (K'ao yi, xix, 8 @), il doit y avoir dans ces
textes une faute qui remontait aux Mémoires véridiques de Tii-tsong (780-804). Le texte de
Ts'0 est le suivant : «En 797, So-si-long-lie-tsan mourut; son fils ainé lui succéda, il
mourut au bout d'une année (-g. J- jjir, —. A )» Kieou est beaucoup plus
détaillé : «Dans la 1" décade de la 3' lune de la 20" année Tcheng-yuan (14-23 avril 804),
16 beanpo étant mort, on interrompit les audiences impériales pendant trois jours. Ordre
fut donné a Tchang Tsien, vice-président du Ministére des Travaux, d'aller faire le sacrifice
de condoléance. Le bean-po était mort & la 4' lune de la 13" année Tcheng-yuan (mai 797);
son fils ainé lui avait succédé; au bout d’'une année, il était mort, fa son tour, yeou s
ajoutait le Che-lou de To-tsong, cité par Sseu-ma Kouangd, et le fils suivant lui avait
succéds (—1 [5CI$ , ~ -f B if ) Ordre fut donné aux fonctionnaires civils
et militaires du 3' degré et au-dessus de présenter leurs condoléances a I'ambassadeur.»
Ce texte, qui ést contredit par toutes les autres sources, et dont la réduction n'est pas
naturelle (pourquoi revenir aux condoléances des fonctionnaires aprés avoir rappelé les faits
passés?), séclaire si I'on admet la correction proposée par Sseu-ma Kouang dans son
K'20 yi : «En avril 804, le bean-po étant mort, on interrompit les audiences. .. Ordre fut
donné & Tchang Tsien. . . Le [précédent] bcan-po était mort. . . en 797; son fils ainé Iui
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ministres W : en somme, ce régne se présente comme une sorte d'anticipation
manquée de la future biérocratie Jamaique(2). Une chronique tibétaine va jus-
qu'a déclarer que le traité de 821-829 était I'ceuvre du (ou des) Ho-chang
chinois et du clergé tibétain”.

Dans sa notice sur le Tibet, Histoire des T'ang reléve aussi le réle politique
des moines tibétains : «Ils ne manquent jamais de consulter les sramana pour
décider des affaires d'Etat ().» Tout ce qu'on peut connaitre de I'histoire du

avait succédé. Cette année-la [8oa], il mourut & son tour, et le fils suivant lui succéda (Jjk
N Bt $ >-ik S21 JL ) Ordre fut donné aux fonctionnaires», efc.

Aucune source chinoise n'indique, a ma connaissance, le nom de ce fils cadet de Khri-
sron-lde-becan qui aurait régné de 800 a 815. Les sources tibétaines sont elles-mémes tres
embrouillées la-dessus (cf. Tucci, «Validity... », 3i 9322, Tombs.. ., 1i-ia); il semble que
des troubles aient marque la succession de Khri-sron-Ide-bcan et que la rédaction des
annales royales s'en soit ressentie. La chronique de Touen-houang publiée par MM. Bacot
et Thomas sarréte malheureusement avant ces dates. 11 faut attendre de nouveaux
documents pour savoir si la correction de Sseu-ma Kouang est justifiée en fait.

O Une fois de plus, I'opposition contre le bouddhisme se rallumait a I'occasion d'un
changement de régne (cf. sup., 190-191). On lit dans Bu-ston (trad. ObermiUer, II,
197) : «As the government of the city was entrusted to a monk [est-ce le Dpal-chen-po?],
the ministers. .. were enraged. .. The king's son Tsan-ma, who had taken orders, was
expelled [d'aprés Bockhill, Life of the Buddha, 225, et la Chronique du Ladakh, Francke,
Antiquities of Eastern Tibet, 11, 89, Petech, 1. H. Q., XV, u, Suppl., 79, le moine Gcan-ma
était le frére ainé du Roi]... Scandalous talk was spread about that the queen Naii-chul-
raa and the great ban-de Yon-tan-dpal had secret intercourse with each other...» «Yon-
tan-dpal», mot & mot guna-srj, pourrait étre le Dpal-chen-po, «le grand sifi» (sup., 228,
n. 2). Cest lui qui doit figurer, sous le nom de Yon-tan de Bran-ka (ban-de Bran-ka Yin-
tan), parmi les maitres religieux officiellement investis (bka-la gtogs-pa) qui jurérent I'édit
de Karchung sur le bouddhisme, promulgué par Khri-lde-srofi-bcan au début du ixe siécle
(Tucci, Tombs- .., 53, 65), lui encore qui, sous le nom de ban-de Ihen-po Dpal-gyi yon-tan
(Sriguna) présenta la Mahavijulpalli & Khri-Ide-sron-bcan (Cordier, Mdo, exxm, hh).

§ On trouve des conditions fort analogues, un demi-siécle plus tot, au Japon, sous le
régne de limpératrice-nonne Koken, lorsque le moine Dokyd j|f) BBt sattribua, en 766,
le titre ambigu de «Roi de la Loi» (hfid ), ou peut-étre méme celui d'«Emperetir
dela Loi» (km |t ), et tenta dusurper le trone. Mais au Japon la réaction de la Cour
fut plus vigoureuse, linfluence des institutions politiques chinoises était plus profonde, et
la dynastie a survécu.

P). Bgyal-rabs traduit par Laufer, T. P., XV, 70. Cf. Bgyal-rabs gsal-bai me-lon, trad. Tucci;
Tombs..., 26 : «Du temps de Ral-pa-can [815-838], il y eut désaccord entre I'oncle et Ié
neveu [la Chine et le Tibet]; le neveu conduisit beaucoup de dizaines de milliers de sol-
dats et prit des chateaux 4 la Chine. Mais le Ha-san [ho-chang] chinois et le chapelain
tibétain agirent comme intermédiaires et témoins. Le neveu fut content et envoya beaucoup
de présents; dés lors ils promirent de ne plus se battre.»

w Tang, ccv. A sb, trad. Bushell, M* (g 2 & * fEE ft & &). C&
passage sur le bouddhisme tibétain ne figure que dans le T'ang chou, qui est de 10607 U’
ne se retrouve pas dans le Kieou T'ang chou (3/15). On connait Iattitude peu favorable”att;
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bouddhisme au Tibet a I'époque des T'ang incline a penser que ce témoignage
chinois s’applique aune période assez tardive. Le Dpal-6hen-po n’apparait dans
les textes chinois qu'a partir de I'année 8 10 D). Au vin" siécle, en dehors de la
tradition tibétaine toujours suspecte, on n'ajusqu’ici, sauf erreur, rien signalé
de net sur l'activité temporelle du clergé tibétain, dont la création méme ne
semble remonter qu’'a la deuxiéme moitié de ce siécle 2> Dans les régions
occupées par les Tibétains aux confins de la Chine, le clergé tibétain ne dut
gueére intervenir a cette époque, car, ainsi que I'attestent de nombreux manu-
scrits chinois de Touen-houang, c’est aux monastéres chinois que recouraient
les généraux et les administrateurs tibétains pour s'acquitter de leurs devoirs
religieux; on voit méme un Roi du Tibet prescrire & ses sujets chinois de
prier pour luU3). Se trouvant ainsi en contact avec les «occupants», le clergé
chinois, dont les pouvoirs spirituels devaient inspirer un respect plus ou moins
superstitieux a ces néophytes barbares, en profitait pour exercer sur eux une
action favorable a la Chine. Un des oncles de Li Ming-tchen~ Hj it (4), notable
de Touen-houang qui eut pour beau-pére Tchang Yi-tch'ao, le libérateur de
Touen-houang en 848, était un moine nommé Miao-pien $ @ . Ce moine,
d’aprés une inscription de 894, était devenu, en vertu de sa haute moralité et
de ses talents, «l'espoir et I'appui» de ses proches et méme de ses relations
€loignées, sous la domination tibétaine; le Roi du Tibet, ayant eu vent de sa
renommée, I'avait mandé aupres de lui (comme Mahayana) et en avait fait

bouddhisme des auteurs du T'ang chou : raison de plus pour insister sur cette religion
lorsqu'il s'agissait des Barbares. Le Ts'6fou yuan kouei, cmixi, 17 b, dans une notice géné-
rale sur le Tibet, reléve également intervention des moines dans la politique de ce pays :
«Le gouvernement y est sévére et implacable; nul m'ose désobéir. Toutes les affaires,
grandes ou petites, dépendent des ministres d'Etat (f»ai siang, probablement les biotopo).
Aussi un ordre parfait régne-t-il dans le pays, et les buveurs d'alcool ne peuvent-ils aller
jusqu'a créer des troubles. Les femmes ni les enfants n'osent se méler de politique; mais,
parmi les moines bouddhistes, il s'en trouve qui sarrogent de I'autorité (ffé jjjg ~

Aj- On aime les imprécations et les serments; on est fort sougonneux. Le
Buddha est I'objet de vénération et de foi; on flagorne les dieux ( A A s
fI j®  S#)-" Dans I» derniére phrase, tao fg, mot rare signifiant
«douter», doit étre corrigé en tch'an | g, terme qui désigne péjorativement des cultes
impropres et obséquieux, comme dans Louen yu, I, xxiv, 1 (A JL ifii £,

"M st cette époque que Khri-sron-Ide-bean, dans I'édit de Karchung, se déclarait
résolu & honorer les moines, et recommandait aux jeunes nobles tibétains de se choisir
parmi ceux-ci des kalyanamitra attitrés (tup., 190).
V, W Cf. »up., 33, n. 5.

* 9 Khri-geug-lde-bean, cf. supra, a3l, n. 1

1< Pour ce nom, f. Pelliot, B. E. F. E.-O., VIII, 53; Cha-lcheou wen lou, éd. Tsiang, aAa,
& Lo, i5a
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un de ses maitres de chapelle ordinante W. Par ses interventions éloquentes et
persuasives auprés des Tibétains, il fut a méme, dit-on, de «répandre ses
bienfaits » sur sa ville natale, Touen-houang, et d'obtenir en particulier des pro-
tections pour sa famille : et les effets de son habileté se firent sentir dans toute
la région conquise, Ho-si et Long-yeou

cc& ft a »..eifr « s » % e
tt Chavannes, Dix inscription» de
I'Asie Centrale, 85; Chartcheou wen ton, éd. Tsiang, a5 b, éd. Lo, i5 b. L'inscription, inti-

twlée W A K S 0 I TB ' est al8S* reproduite dans Lo Tchen-yu, Si tchiouei
che Ko lou, 29 a et suiv., dans le Touen-houang. hien tche Tjyr ilj| JEo de Ts'eng Tch'eng
"O M (I83Ip etc- Lin I'an (ou lin tan ta t6 Jjg £ f*), cbhadanta ayant

accés a I'estrade», était sous les T'ang, dés 765, le titre des moines (et des nonnes) auto-
risés par I'Etat & conférer les ordinations sur les «estrades d'ordination» officielles; On
distinguait ceux de I«intérieur», qui conféraient les ordinations aux gens de la Cour, dans
le palais, et ceux de «extérieur», qui les conféraient au public, hors du palais, dans la
capitale (Tsan-ning, Seng che lio, Taishd, n° 2126, ni, 249c, 202 Orb). Pour I'auteur de
Tinscription, il devait sagir d'un ordinant «de I'intérieurs : en effet, le titre de kong fong
fil Jp;, «chargé du service, est une abréviation de ret hongfong jA] 1 ¢t Gj*., titre attesté
dés 766 (op. cit., 250a) et que portaient les moines chargés du culte dans la chapelle
impériale (nei tao tch'ang  pt] P a T«intérieur» du palais. Les deux titres se trouvent
réunis, comme dans notre inscription, par exemple dans les titres de Wou-tchen ifg- JgL,
auteur, en 889, de I'éloge d'un moine de Touen-houang; au début de cet éloge, les titres
de Wou-tchen sont les suivants : «Administrateur général du sangha de I'arrondissement
du Ho-si, bhadanta chargé du service, ordinant «intérieur» et «extérieur» de la capitale, et
par cumul grand maitre de la Loi, qui exalte les tros enseignements, iraniana gratifié du
vétement violet», ft Jg # ft » . %

Lt HI - fp PO JL (cf. Lo Tchen-yu, Mokao K'ou che che pi lou
It MKy dis«wlaroie kd# 10U~ s
wen k'ou ]|r $ >LXXI, 8 Commercial Press, Chang-hai, 1928). Ce sont la les
titres qu'il portait & sa mort, d'aprés son éloge rédigé en 880 par le moine Heng-ngan
‘jg  (Fonds Pelliot, n° 4660, 5' texte). Dans dautres textes du méme manuscrit du
Fonds Pelliot, rédigés par Iui de son vivant, il porte des titres légérement différents,
notamment ceux de secrétaire général de la secte bouddhique (che men tou fa lou

et de vice-administrateur du sangha de I'arrondissement du Ho-si (Ho-si tanfou
sengtong 2pf W TE 11] ft M ) aussi */» a5i, n. 1-2. — Le n° 4660 du Fonds
Pelliot chinois est un énorme rouleau, de méchant papier, sur lequel sont écrits, d'une
méchante main et d’'une méchante encre, 34 éloges (tsan |J|) de personnages de Touen-
houang ou des environs. Ces ¢éloges sont, pour la plupart, datés de la fin du ix' siécle; ils
sont rédigés en vers tétrasyllabiques, et souvent précédés d'une préface en prose (siu J=£),
ou I'on trouve des renseignements biographiques sur les personnages; le nom et les titres
des rédacteurs sont toujours indiqués. Ces textes étaient destinés ,a étre inscrits sur les
portraits (meo tchen jlg JE, sie tchen (aj JL, tchenyi JE A , etc) desdits personnages;
quelques-unes de ces inscriptions ont subsisté dans les Grottes des Mille Buddha.

« EE *#-- ft#

«felg. 1 «STRI-
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Parmi les manuscrits de Touen-houang conservés a Paris, on trouve bon
nombre de brouillons ou de copies des textes que récitaient les moines chinois
au cours des cérémonies cultuelles qu’ils étaient appelés a célébrer pour de hauts
personnages tibétains. Ces textes commencent généralement par des invoca-
tions aux divers Buddha, Bodhisattva, Arhat, dieux, saints, etc., invités a
«descendre » pour agréer les offrandes que leur destine I'instigateur de la céré-
monie; celui-ci est couvert d'éloges, ainsi que parfois ses ancétres, et souvent
ses supérieurs, les ministres et le Roi du Tibet; puis I'on précise le veeu que
1é donateur espére voir exaucé grace aux mérites dont il «s'orne» (1) lui-méme
en faisant les frais de la cérémonie, ou dont il souhaite «orner» d'autres per-
sonnes par transfert de ces mérites(2> Ces cérémonies semblent avoir comporté
un certain déploiement de pompe liturgique : il est question d'étendards et
de dais, de musique et de tambour, et aussi de repas, d'agapes auxquelles
dévait participer le donateur.

Or, dans cette pieuse littérature, rédigée par des Chinois pour des Tibétains
presque tous militaires, les allusions anti-militaristes reviennent avec une insis-
tance qui en dit long. Dans un texte intitulé Transfert des «ornements» acquispar
une prédication vulgaire on souhaite que les mérites résultant d'une prédica-
tion mahayaniste soient transférés tout d'abord au bén des dieux, Brahma,
Indra, les quatre devaraja, les huit classes d'étre divins : naga, deva, etc., afin
qu'ils en tirent de nouvelles forces de punga pour assurer, par pitié, le salut
des hommes et la protection de I'Etat, et que les quatre saisons se déroulent
en bon ordre, que les frontiéres ne soient pas inquiétées, etc., que la Roue
de la Loi tourne éternellement et que le Soleil du Buddha luise a jamais, que
les couteaux et les armes ne prospérent point et que les épidémies cessent, etc. ; et
la priére s'achéve par des souhaits pour le Prince Héritier, les généraux, les
ministres, les fonctionnaires, les autorités locales, le personnel subalterne de
I'administration, les dignitaires ecclésiastiques, le clergé des deux sexes, les
donateurs et les zélatrices laiques (*> Un autre manuscrit est plus caractéris-

§) Tchouang yen  j| , vytha, alamkara, etc.

() Houei htang jpO Ipj , parinamana.

() Sou kiang tchouang yen houei hiang wen  f|f  JH
n° 3770 du Fonds Pelliot.

* 0/» mumx,
a Qﬁ]fj ) ag um«<rI=‘<é§ua°/orn

ft oo ft NMM, fautwe].’

Irl feuillets i3-i5 du
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tique :on 'y voit un général tibétain, gouverneur militaire de Koua-tcheou, pres
de I'actuel Ngan-si a I'Est de Touen-houang, faire contrition formelle pour ses
actes de guerre et en demander I'absolution par I'intermédiaire de moines
chinois de Touen-houang. Ce manuscrit comporte quatre fragments qui
méritent d'étre briévement analysés ici.

'
&a=* « 8 140000 MH" «mmmmm m-Fat*«
liu tato jIE IH Jz iM" "les bhadanla de la Loi, du Dhyana et du Vinaya», doivent
étre les maitres qui possédaient ou enseignaient ces trois disciplines : celles-ci se ramenent évi-
demment 4 la vieille triade prajna-samadhi-sila ou, en termes plus scolastiques (Kosa, trad.
La Valiée Poussin, VI, a31), adhiprajna-ahicitta-adhisila, ces trois Meta (san kio ~ )
qui le mystique, éthique, — et qu'on peut
mettre en correspondance (p. ex. “Vibha ishd, n° 565, 1, i c) avec les trois Corbeilles
du Canon, soit dans I'ordre suivi ci-dessus : harma, la scolastique, SGtra, les ensei-
gnements autorisés émanant d’'un Buddha, Vinaya, le droit canonique. En 773, un décret
de Tai-tsoog prescrivit de faire subir au jeunes novices (t'ong hing g& f¥ , jeunes gens non
ordonnés séjournant dans les monastéres), avant de les autoriser & recevoir I'ordination,
des examens sur trois matiéres (ean ito ~ Ajj-l : les sitra, le Vinaya et les sastra (Fu
tsou tong Iti, Taish, n" a035, xxxix, 379 a, u, 65a c). Plus tard Siuan-tsong (867-859)
renouvela ce décret en en modifiant les termes : c'est d'aprés leur degré d'excellence dans,
les trois siksa, sila-samédhi-prajna 5% 5E'S -H Ip:)» quun choix devait étre fait
annuellement parmi les candidats & I'ordination (ibid., u, 65a c). Le titre de san hio ta to
ri Jfi: , «bhadanta des trois siksan, se trouve par exemple dans le Catalogue de Vére
Tcheng-yuan (799-800),Taishd, n°> 3167, xvi, 887 c; il devait étre a peu prés synonyme
du titre bien cmnu de san tang (a t6 (ou san tsang fa che) -, % fg (fée )
abhadanta (ou maitre de la Loi) du Tripitaka». Clest le sens que doit avoir san kiao
3 ffc dans le titre de Wou-tchen, auteur de plusieurs éloges de personnages de Touen-
houang, rédigés vers 870 : »Grand maitre de la Loi, exaltant les trois enseignements»
(W tfj 4 fi, cf- sUR> 276, n- 1) Daus ces mémes éloges, un certain upa-
dhyaya Li ~ Sili (Lo Tchen-yu, Moka0 k'ou che che pi Um, 16) est dit »maitre des trois
siksa de I'école vétue de sombre, a Cha-tcheous, fp /fj 4ig PO H dp: A +On a le titre
suivant pour le moine de la famille Ti  que célébre un autre de ces éloges : ££ Jp ~
ofe A fiiot £ £T i <»professeur des trois siksa et maitre de la Corbeille du Vinaya»
(Lo Tchen-yu, op. cil., i3); et d'aprés une autre inscription (Chartcheou wen lou, éd. Lo,
13 b) ce méme personnage aurait recu le titre de »moine [maitre] de la Loi et du Vinaya, de
Cha-tcbeou, P /Il G fIT fff- Ce titre defa liu  fjjt, litt. Dharma-Vinaya,
revient dans les de T houang, selon un usage sans doute
local, car un tel titre ne semblé pas connu par ailleurs. C'est évidemment une abréviation
defa ting liu tato Tp yff  Jz f* ou QQore defa liu che ~ jijii, ou de quelque
titre de ce genre (de méme que san tsang Si. tout court s'emploie couramment pour
san tsangfa che H ~ &fi) Un certain Ning est dit «bhadanta de Dharma-Vinaya
de I'école de Sakya», P} Jz , dans un éloge de 866 (Lo Tchen-yu, op. dit;,
16). Un moine mort en 869, qui appartenait & la famille So gjs et dont le nomde religion
était Vi-pien || S , est appelé tantot So fa-liu ~ ,“tantdt So ho-chang cf; ifp ff
(Cha-tcheou wen lou, éd. Lo, 10 a-b\ Yabuki, Meisha youn kaisetsu, ahi et suiv.; Lo Tchen-yu[
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[Priéres des moines chinois de Touen-kouang
pour le gouverneur militaire de Koua-tcheou et autres personnages tibétains >]

P remier fragment.

Tous les Buddha des trois temps, avec les escortes(f) de Bodhisattva relevant de
chacun de leurs univers, sont invités a abaisser par compassion leurs pieds, riches
en félicité(S vers ce monde-ci, & Cha-tcheou (Touen-houang) dans le grand royaume
du Tibet, pour exaucer les veeux du donateur Ngo-lo-ts'ou(@). 11 s'agit d'une céré-
monie qui doit avoir lieu en mémoire de la défunte épouse de ce personnage :
dans ce but on a établi, dans un jardin situé hors des remparts extérieurs, une tente
ornée d'étendards et de dais; on y brile de I'encens, on y lit des textes canoniques
devant une vénérable image(5)...

op. cil, 8 ou i3). Un autre moine issu de la méme famille, Tcho-yo ~ ff~, est aussi
appelé le fa-liu So (éloge de 870, Lo Tchen-yu, op. cit., la). Le moine Hong-
pien (cf. inf, s50) est ((directeur général du sangha bouddhique pour le Ho-si, chargé
par cumul de I'administration du sangha de Cha-tcheou, va liu, maitre enseignaut les trois

™ Mpigwn mmmfpn ftSe w = aatia
conquéte tibétaine, I'administrateur du sangha Wou ~ fff est ((controleur du boud-
dhisme, (maitre en) Dharma-Vinaya (fa-liu), et en mél ps grofesseur propagandiste.«,

&WMM5I% « (¢ ™ dDuin k.-
tcheng est le farliu Li-tch'en  j4j (8 H|; sa sceur, flonne, est la fa-liu Tche-houei
V'3 12 nS (inscription de 83p, Cha-tcheou wen loti, éd. Lo, 9 b), etc.

%) Fonds Pclliot, n° 2/1/19, verso. Au recto du rouleau (sur papier jaunatre, haut de
a5 cm) se trouve un texte taoiste en un Isiuan, incomplet, du début, intitulé Yuan die
tjing pien U houa king Jt fyri Eii We- Au verso, le premier fragment des priéres
est écrit a I'encre noire, le deuxiéme et le troisieme a I'encre rouge; le quatrieme
fragment, a I'encre rouge, est écrit entre les derniéres lignes (en noir) du recto, dans le
sens opposé (téte-béche). Graphie médiocre.

K! Parivara.

w Fou tsou jjjg £ , cf. inf, ogo, n.

*Ngak-la-ts'uo.

WX S i* j** £ fc ftwl»#m m1%£
mMi>NpNU.MMas e#m
nmElm&mmm %, « # CM

~ A [la suite manque]. ..
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Deuxiéme fragment.

Sont invités a transporter leurs pieds divins ici-bas, en ce temple(l) : Manjusri
du mont de joyaux Ts'ing-leang(9), Sakya-Tathagata du Pic du Vautour (33 Arya-
Avalokites'vara du Potalaka(), les huit grands Arhat des fles maritimes, les
500 Auditeurs de la Grotte des Sept Feuilles<§), et tous les saints innombrables du
passé et des trois temps, pour agréer ce matin les offrandes du nouveau gouverneur
militaire de Koua-tcbeou, Louen Si-hong-K'i-li-si-k'iu-lo1*', pour recevoir sa con-

(" jS ™ jE 25m e e ASit m Jeu de mot (sans doutc incon-
scient) sur chen tsou jpf> A, qui signifie au propre «pieds divins», mais sert aussi a tra-
duire rddhipada, «les fondements de la thaumaturgie».

(ire Vil , identifié en Chine au Wou-t'ai chan.

@H M (iire jib_ 1" Grdhrakila,

pA#» MMt M

& JH EI" Saptapama-guha, grotte située prés de Rajégrha, ol se tint le pre-
mier concile d'apres a tradition Mahasanghika.

© K N B Hman-si«-r ong-Kiat-li-siét-
Ki-1a

Louen est pour Blon, titre officiel tibétain. D'aprés le Tseu tcke tong Men, cxciv, 6a a,
et le Pou kouo che, ~ |gJ jjj . cité par Sseu-ma Kouang dans son K'ao yi (cet ouvrage
que Sseu-ma Kouang cite constamment dans le K'ao yi semble avoir été tout différent du
\Tang\ kowo che pou [ (€] [Gj Gl jjjj de Li Tchao 1S, recueil danecdotes allant
de yhs a 825, sur lequel v. Chavannes-Pelliot, J. As., 1913, 1, 339, et R des Rotours,
Traité des Examens, JO7; du moins n'ai-je pas retrouvé dans les éditions actuelles de ce
recueil les passages cités par Sseu-ma Kouang comme extraits du Pou kouo che, passages
qui mont en aucune maniére le caractére d'anecdotes; il doit s'agir, comme le veut
M. Han Jou-lin, Studia Serica, 1, n 3, du Pou kowo che de Lin Ngen jjj; ¢, [fin des
Tang], que mentionne le chapitre bibliographique de Tang, ivm, 4 h; M. H G. Pulley-
blank n'en dit malheureusement rien dans sa tres utile étude sur le K'ao yi et les sources
de Thistoire officielle des T'ang, B.S.O.A.S., XIll, 1960, 448-473), I'usage au Tibet
était de désigner les gens non par leur vrai nom de famille {sing f£), mais seulement
par Louen - Blon s'ils appartenaient au clan royal, et par Chang= Zah s'ils appartenaient
au clan officiel (en réalité, au clan des dignitaires qui n'étaient apparentés au clan royal
que par les femmes, cf. sup., 36). Louen fut adopté comme nom de famille chinois par
plusieurs Tibétains entrés au service de la Chine comme généraux, tels au vin' siecle
Louen Kong-jen finf  jII, Louen Wei-tcheng  J||| jt| , petit-fils du précédent, Louen
Wei-ming  jjj ‘If€ tyi), etc. D'aprés son inscription funéraire par le podte Tchang Yue

Louen Kong-jen descendait de la famille royale du Tibet (Han Jou-lin, Studia
Serica, 1, 115 [cf. Addenda, inf., 380]).

Ki-li est pour Khri. Pour st~ , on a, & deux reprises, plus loin dans le méme manu-
scrit, une variante sd (ou sai) ||| (*sek ou *sdi). Si sert généralement a transcrire un
s- tibétain préfixé a une autre consonne. Le troisiéme caractére, CAj, serait d'aprés le
Tseu hmtei  jgj, dictionnaire de la fin des Ming, une variante de hong  , qui aurait
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fession et exaucer ses veeux(l). Description de la cérémonie : décoration de la salie
du culte, fleurs, roulements de tambour, vétements sombres des moines et bonnets
officiels, lecture de textes sacrés, de gatkn, banniéres flottant au vent, lanternes
allumées, préparation de mets a la cuisine, participation de «mille moines« a la
«réunion!). Le gouverneur militaire(’> fait des offrandes d'encens, brile-parfums
en main, et se livre & des prosternations(3>

Eloge de ses pieuses largesses : il remet au clergé part de ses émoluments pour
instituer des cérémonies cultuelles ; il abandonne ses biens familiaux pour faire des
donations aux Trois Joyaux(). 1l demande du bonheur pour ses ancétres, puis
pour Son Excellence le Président du Conseil, Chang K'i-li-sin-eul<5, auquel il
souhaite longévité, stabilité dans sa charge, richesse, etc. Eloge de ce personnage,

figuré dans les anciennes éditions du Canon Bouddhique (la définition du Tseu houei n’est
pas claire : |, f# js.

Louen-si-hong-k'i-li-si-Kiu-lo correspond donc a quelque chose comme Blon Skod-khri-
sgra; mais la deuxiéme syllabe est lres incertaine.

Le titre de tsie tou che, «commissaire)), appliqué a des Tibétains, est trés fréquent dans
les textes de Touen-houang et dans les autres textes chinois relatifs au Tibet sous les T'ang
(inf, afié, n. a). H s'agit de gouverneurs dont les territoires sont généralement désignés
par le mot tao 5%, qui servait & désigner en Chine, du moins dés la deuxiéme moitié du
vin' siécle, la circonscription d'un tsie tou che chinois. Ces tsie tou che tibétains sont peut-
étrelesstoordpondeM. Thomas, J. R. A. S., 1984,96 et suiv. Yin Kia-tchen [i§] jjiL frére
cadet du Yin Kia-tcheng de I'inscription de 889 (Cha-tcheou wen lou, éd. Lo, g a-h; cf. inf,,
375, n. 1), semble avoir été «préposé aux greniers et & la comptabilité« pour le compte de

«'armée mobile du (tibétain) de Koua-lche et «du jat tibtain)
aux trois tribus de Cha-tcheou« (fi |g | jg fr'm P #[ 31
TN Jfe la principale fonction” de ce subalterne chinois était, semble-t-il,

de recueillir les impdts. Dans le ms. 8770 du Fonds Pelliot, feuillet 5, il est question
d'une cérémonie bouddhique célébrée au bénéfice d'un tsie tou che tibélain de Koua-tchcou
nommé Louen Ho-kia-jo-K'o-tche (inf., 381, n. 5).

a5 « ma # m
P) Ici Louen K'i-li-so-K'iu-lo,

2 . 5« SA-

W SA* Wit» *, & * jirWte H *miift doit étre pour tchou
«accumuler, capitaliser«. Tsing long  § , terme obscur qui revient souvent, désigne
des cérémonies bouddhiques (long JJF pour tchouang [[jg, «hampe«, dhvaja?). Tchen
(ou BJ§, etc.), abréviation de ta-tchien jgj g qui transcrit daksina, se dit des donations
faites au clergé bouddhique par des laics, notamment pour défrayer des cérémonies.

6 M ot La Mt 9% izan Khri-sum-rjc, sur lequel cf. inf., 381 et suiv. C'est
lui qui avait conquis Touen-houang et en avait été le premier gouverneur tibétain. Le présent
texte doit étre sensiblement postérieur & cette conquéte, puisque Eaii Kbri-sum i
le titre de ling kong ~ ~ : en effet, ce titre est en Chine I'interpcliatif honorifique du

tchong chou ling rix A, président du Grand Secrétariat, un des plus hauts person-
nages de 'Empire chinois, sorte de chancelier qui présidait le conseil des ministres d'Etat
(tsai siang ). Les Histoires des Tang (Kieou, cxcwvi b, 10 a, trad. Bushell, 5i

Tang, ccxvi b, 5b), sous I'année 81g, attribuent ¢ Zan Khri-sum-rje le titre de tchong
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hautement honoré dans deux pays(l) : sa bonne administration, sa puissance, sa
popularité; talent de ses fils (ou de son fils), beauté de ses filles (ou de sa fille).
Que les douze généraux divins le secondent secrétement, que les quatre grands rois
des dieux le protégent toujours!

Apreés ces veeux viennent les considérants destinés a introduire I'acte de contrition
du gouverneur militaire de Koua-tcheou(2). Celui-ci est un guerrier renommé pour
sa bravoure, un héros militaire. «Bondissant sur son cheval aux jarrets d'acier, il
viole les frontiéres; tirant la corde rapide de I'arc, il fait le pillard. Au Nord, il
écrase les cavaliers turcs; a I'Ouest, il défait les armées Hou. 1l dépense sa vie
pour témoigner de son loyalisme ; il méprise son corps pour le bien de son pays<3.s
Le Roi du Tibet I'a distingué ; il a reconnu & maintes reprises ses mérites et ses
talents. Sa gloire est inscrite au registre des émoluments, et il s'est élevé au rang
des seigneurs feudataires (*> A la cour, il dresse sa lame sur la Levée d'Or; ala
frontiére, il brandit son enseigne a la Barriére du Jade(5). Préparant longuement

chou ling du Tilicl. Ailleurs il est mentionné comme tsai siting (en 811, Po che Tch'tmg-
King tsi, xxxix, 99 a; en 819, 7s'0, amisoox, b; en 821, Eicou, cxevi B, 11 a, trad.

Buslicll, 518). Dans le ms. 2765 du Fonds Pelliot., il recoit le titre do chang chou ling "
fpi la "fr >president du département des affaires d'Etat: en Chine, ce titre était aussi

élevé que celui de tchong chou ling; mais les T'ang I'avaient officiellement abandonné dés

697 (1L des Rotours, Traité ties Examens, fi). Dans un document tibétain sur le traité de

899. Zail Khri-sum-rje porte le titre de bitm-chen-po, «grand ministres (Thomas, J.R.A.S.,

1928, 78 et suiv., 98; inf., 9/17, n. é)

(0] ~ 1le Tibet et la Chine?

MMM MMM K¥m Mm.s « % fs neMc&m

% ft [lire f§], B 1®  ‘ilbM  $1 *, $1# % g. Dans A 2%E, expres-
sion obscure, kirn  (au ton montant) peut étre pour , «tordre, serrer les brins d'une
cordes, ou pourrait encore signifier «rapides. La lecon tso k'eou fé , ol fait le

brigand, lu pillards, correspond mieux a «il viole les frontiéross qu'une legon tso kouan
qui pourrait signifier : «liest le premiers (pour le tir & Iarc). Tou ki ~ Ifjf

pourrait signifier simplement «cavalier impétueuxs; mais, en raison du parallélisme avec
Ifou jQg , il semble préférable d'interpréter tou comme une abréviation de Tou-kiue B{,
les Turcs : du reste, ces noms ne sont ici que littérature.
wf f wnr1 2 1-1 8D « 1 . if m- » :
% la est une formule tirée du Commentaire du Chou klng (trad. Legge 69 n.) ol elle
est appliquée a Yu le Grand, auquel il est recommandé de se montrer digne des «émolii
mentss que lui confere le Ciel

96§ il A :1PM $ Hi- Ain tche doitétre pour tantche JJ W , "la levée de
terre vernie au vermillons, terme désignant I'allée qui conduisait de la grande porte du
palais impérial 4 la salle d’audience, et par extension le palais lui-méme. Yu sai doit étrel
pour Yu[-menlkouan 3E [ 11S . la Passe du Jade, qui marquait la frontiére entre I
Chine et le Siyu (2 I'époque de notre texte, celte barriére se trouvait prés de Koua-
tcheou, cf. inf., 969, n. )). Ce galimatias semble signifier que le gouverneur tibétain de Koua-
tcheou jouissait d'une situation militaire éminente tant a la Cour du Tibet qu'aux confins'
tibéto-chinois.
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une campagne, il s'enfonce dans le Désert de Sable(l). Description d'une guerre
sanglante : on y tranche la vie d'autrui, ony dévaste les villages; les sanghnrama
sont démolis, les textes sacrés et les icones sont brdlés, les propriétés des Trois
Joyaux, les biens du clergé sont anéantis, les prédications(d) sont empéchées, la
communauté est dispersée ; on emprunte, sans les rendre, les biens de main-morte
: du sahgha(3; les gens de bien sont insultés et humiliés, la population est soumise
au baton et au fouet. C'est le régne de la discorde, de I'arbitraire, de I'orgueil, du
mépris, des passions déchainées qui troublent I'ame et que rien n'arréte. Les dix
péchés majeurs, les cing crimes capitaux se commettent jour et nuit, sans méme
qu'on en ait conscience, tant I'esprit est égaré. On fait boucherie d'étres vivants
pour recevoir ses compagnons ; on les pourchasse pour leur fourrure, pour leur chair.
Description de la chasse : chiens et faucons, tir a I'arc. Tels sont les crimes qu’en
son existence actuelle, ou lors de nombreuses naissances antérieures, il a commis
lui-méme, ou fait commettre a d'autres, ou approuvés lorsqu'il les voyait commettre
ou en entendait parler. A partir de son présent acte de contrition, la série de ses
crimes sera pour toujours tranchée, et jamais jusqu'au bout de I'avenir il n'en
commettra plus. Par une telle contrition, il N’y a pas de péché dont les effets ne
soient détruits(S). ..

Troisieme fragment.

Texte analogue au précédent, mais ou il n'est pas question de contrition. La
cérémonie semble avoir été cette fois célébrée a I'occasion de la nomination du
donateur comme gouverneur de Koua-tcheou. Invitation au vrai maitre, Sftkya, &

: Manjuén, aux cing cents Auditeurs, aux huit grands Arhat, etc. (comme ci-dessus) :
; qu'ils daignent, par pitié, descendre en ce temple pour y agréer, ce matin, les offran-
des du gouverneur de Koua-tcheou (nom et titre comme dans le fragment précé-
~dent(). En instituant, par donation, la présente «réunion», ce personnage désire
en faire bénéficier, tout d'abord, le Saint et Divin Roi du Tibet: qu'il en retire
longue vie et paix pour ses ancétres (6> 11 souhaite ensuite longévité, bonheur, etc.,

M Tehouanda loven £ 1 j j j | . chai-ma-cahra-pravartana, la propagande bouddhique.
s @m CEG [l M W% %A [ifE» A
any'sh # R ° ke " EENEE S om

« @« » o« % tsw & « * *

v 95§ B~ littéralement «que les ancétres de I'Ktat (gréce au punya qui résili-

d tora de la présente cérémonie) jouissent de la paix qui doit étre la rétribution (de leurs

I bienfaits)». La formule est bizarre, et peut-étre faudrait-il corriger en  fél, , «que leurs
bienfaits leur soient rendus».
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a Son Excellence le Président du Conseil. Enfin il formule des veeux pour sa propre
personne. Description de la cérémonie, un peu plus développée que ci-dessus. Mais
notre gouverneur, Louen Si-hong-| -lo](I', est un porteur d'épée illus-
tre; c'est la pointe acérée au coté qu'il est entré dans la carriére officielle(2). Bon-
dissant sur son cheval aux jarrets d'acier, etc. : éloge comme ci-dessus. Tous ses
souhaits se réalisent. Il s'est élevé au grade de seigneur feudataire du pays; sa
gloire est inscrite au registre des émoluments(3. Son Excellence le Président du
Conseil le tient en amitié ; le Souverain I'apprécie hautement(4). 1l se montre bien
digne de la charge de gouverneur qui lui a été conférée(6). Les moines ét les laics
des Sables Mouvants(9), qu'il daigne honorer de ses faveurs particuliéres, les gens
du peuple, les tribus nomades avaient tous fait connaitre ses qualités, ce qui fut
rapporté au Roi : d'ou le récent décret qui I'a transféré a Koua-tcheou dans sa
nouvelle charge, et dont toute la ville se réjouit et rend grace(,). Eloge de ses libé-
ralités : son cceur est pur, il n'aime point le luxe; il nous transfére ses émoluments
pour instituer des cérémonies, il renonce a ses biens pour mettre en honneur des
ceuvres transcendantes...

Quatriéme fragment.

Texte analogue aux précédents, mais ol |'acte de contrition est complet. Invi-
tation a Sakya, le grand maitre du Pic du Vautour, & Manjusii du mont Ts'ing-
leang, aux saints disciples du concile de la Grotte des Sept Feuilles, aux huit grands
Arhat des Tles maritimes, aux quatre grands Rois Célestes, au Bodhisattva Avalo-
kitesvara du Potalaka, & tous les saints de tous les univers nombreux comme les
grains de sable du Gange, etc., a venir agréer ce matin les offrandes de notre gou-
verneur, Louen Si-hong-K'i-li-si-K'iu-lo (*> ainsi que sa contrition(9). Mais notre

o« M*» »W aa-

91 S& TI* 1§ [PJA i' &oua | f, «enfourchers, se dit de porter une
épée. Cf. in/., ad5, n. a.

SMMPa.®MN s MM e N »¥

@* s'£ Z Bm las+ = \BZ littéralement : «Le Prési-
dent. .. le console (de ses efforts) comme (s'il était) son ventre et son cceur; le Souverain le
chérit comme sesrﬁilles et ses yeux.» Formules toutes faites.

sMMsi:MFCKM» k-=stjkMi, Nt «i S

@ Lieou chu . ici les régions sablonneuses ‘du Nord-Ouest en général.

0 Aq.firAP)«
mom e

€] J’\ , littéralement «demander pardon (tchan, sk. ktam®) et se repentir
(houei)n. En terminologie strictement technique, équivalent aapatti-pratidesana, la confes-
sion publique des péchés.
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gouverneur, Louen Si-hong-k'i-li-s6-k'iu-lo{l), est entré dans la carriére officielle
la pointe acérée au coté; c'est comme porteur d'épée qu'il est illustre(2). Bondis-
sant sur son cheval, etc. (ut supra). Description des horreurs de la guerre, un peu
plus développée que dans le deuxiéme fragment, et qui ajoute notamment, entre
le passage sur les bétes qu'on tue pour les festins et le passage sur la chasse, ce
curieux grief se rapportant évidemment au paganisme indigéne : «On sacrifie aux
esprits pour leur demander faveur et bonheur!>.» Toutes les victimes de ce déchaf-
nement des passions égoistes n'ont qu’'a se rendre promptement au temple ot a
lieu la cérémonie : elles y trouveront du secours; pour chacune d’elles, le gouver-
neur, instigateur de la cérémonie, forme des veeux de joie, afin qu’elles ne gémissent
point en enfer, mais naissent le jour méme au paradis(4). Quant au gouverneur
lui-méme, il est pris de crainte a la pensée de tous ses péchés. Dans cette existence
méme et dans ses existences antérieures, les passions ont obscurci son esprit,
I’ignorance lui fut un épais écran; ayant fréquenté des méchants, il a concu des
pensées hérétiques, calomnié les Trois Véhicules, nié la loi de la causalité morale ;
il a désagrégé les communautés, empéché les prédications; entrainé par les trois
passions, il a méme enfreint les je(nes et violé en acte, en parole et en esprit les
prohibitions de la regle bouddhique ; il a rejeté le Buddha, rejeté le Sangha, et fait
irruption jusque dans les monastéres, au galop des chevaux trainant son char. De
tous ces crimes innombrables, qu'il acommis, faitcommettre a d'autres, ou approu-
vés lorsqu'il les vit commettre ou en entendit parler, il fait aujourd’hui confession,
n'osant plus les cacher; il en demande intégralement pardon et grace, et forme le
veeu d’en étre absous(5). Suivent I'éloge des généreuses donations du gouverneur,

pPM» a ft, i *a«k s-
O f) Airthe&AJiH-

Tin tewg M Y0: <ar provi-
sions pour ie gués, est une faute pour tsin leang ~ , «le pont pour passer a gué»,
image du secours quoffre le bouddhisme pour gagner (d'autre riven (pei ngan .
para0). Cette image est courante : on la trouve par exemple, appliquée au Nirvana, dans la
traduction chinoise du Mah&prajnaparamita-iastra, Taish, n° i 50g, xi, ou encore, appliquée
au «secoursn quon procure par des ceuvres pies A ses ancétres défunts, dans Taishd,
1 ai09, i, 84ab. Tout ce passage ne peut se rapporter quaui victimes des horreurs de la
guerre, encore qu'il n'en soit pas question dans les autres fragments du méme manuscrit.
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comme dans les antres fragments, puis la description de la cérémonie, et enfin les
souhaits du donateur. Des méntes acquis par cette ceuvre pie, il désire «orner»
i, puis Son Excellence le Président du Consell
i-sin-eul(l), puis enfin lui-méme, le gouverneur Louen Si-hong-K'i
so-K'i-lo. 11 appelle sur sa personne la protection des dieux et la bénédiction des
Buddha. Que toutes ses entreprises réussissent! que sa carriére soit toujours
bralante ! qu'il soit riche et béni dans ses ancétres et dans ses descendants ! que
tous les étres vivants des univers innombrables et des royaumes infernaux soient
sauvés par la grace des Buddha et des dieux et échappent, avec lui, a la jungle
inextricable(i) de ce monde pour parvenir a l'autre rive(3!

Lattitude de ce chef militaire pénitent, qui confesse ses atrocités de guerre et
veut les'expier par des donations pieuses et des offrandes, n'a certes rien
d’exceptionnel dans le bouddhisme. Pour s’en tenir a I'Extréme-Orient, on
trouvera des documents fort analogues a ceux qui viennent d'étre analysés,
mais purement tibétains, dans les priéres formulées lors de la fondation d'un
monastére commémorant le traité de 82a qui mettait fin aux guerres entre
Tibétains et Chinois  La aussi le Roi du Tibet, ses conseillers et ses grands
ministres, et aussi les villes qui avaient participé aux guerres (et parmi ces
villes, précisément celle de Koua-tcheou), font acte de contrition pour les

m Ecrit ici % .

W Teheou lin . gahana.

«n #rEmM,% ma$ mmm#-[cc]mn&#, # s *
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« # # [K*it] m m :m m [pour m]
itk « Clest la fin du texte & I'encre rouge.
<F. W. Thomas, 1928, 77 et suiv. Le monastére est localisé dans le

texte méme des priéres sur la «plaine du concordat du Bois de Turquoise» (gyu-chal mjcc-tum
than-tu), en un lieu que M. Thomas situe (loc. ci*., 8i) prés de la frontiére chinoise, dans
la région du Koukounor. Mais il n’est pas exact que «les traités de 783 et de 821-822
aient été tous deux conclus» dans cette région. C'est au contraire & Tch'ang-ngan, puis dans
le voisinage immédiat de Lhasa que fut juré le traité de 821-822, d'aprés des informations
chinoises fort précises (cf. 202,229, 282). Que le texte de M. Thomas se rapporte bien au
traité de 822 et non a celui de 783 (conclu a Ts'ing-chouei, & I'Ouest de Tch’ang-ngan dans
le Kan-sou actuel), c'est ce qui ressort des noms des personnages mentionnés (Khri-gcug-lde-
brean, Zad Khri-sum-rje), ainsi que de I'invocation des Trois Joyaux bouddhiques, qui se
retrouve dans I'inscription bilingue de 822. M. Thomas admet que le site du monastere
était celui méme ol avait été célébré le serment; ce n'est pas certain. [Cf. in/., 36u-36/4]
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meurtres et les vols commis par eux et par leurs armées : I'absolution de ces
crimes est le but méme qu’ils poursuivent en s'acquérant des mérites par la
fondation du monastere :

...Whereas formerly, in the time when China and the Drug(l>were not in
accord and harmony with the State, the firm-helmeted Prince()) and the wise,
heroic councillors, in the ardour of their warlike skill, smote at the foe and by
the mighty power of large armies laid low enemy cities, won battles, conquered
countries, slew the people and so forth, may the sin of severing the lives of numerous
men and cattle, and of taking what was not given, be altogether dominated by the
splendour and power of this great merit, and be dissolved and washed away! In
condevotion with the merit of this donation in honour of the Three Jewels, and of
the confession of sins and so forth, supplication for insight, for tolerance, and for
remission of the confessed, is made equally with what is above set forth...

In the life-time of the High Councillor of Tibet, the firm-helmeted Sgam-dkyel
the Greatthe firm-helmeted lord designed to issue command that, by the
heroic might of his jewel councillors, the enemy should be made to come beneath
his sway. In founding a monastery designed to celebrate... that that design is
willed to be dominated, and is covered up, by kind summons to righteousness...,
may the purpose in the mind of the Prince Khri-gcug-lde-brcan have been accom-
plished ; and may the harm done to the enemy by the Great Councillor Uncle Khri-
sum-rje <>and Great Uncle Lha-bzan(5), through great defeats ofthe hostile Chinese
and Drug and other means great and small, and on the part of certain of the city
of Kva-éu [Koua-tcheou], who, taking side with the stubborn heroic people of
Tibet, ... were willing to proceed with force in harming the enemy : — may that
without a remainder be healed! With this prayer the great city of Kva-éu has
made donation...

En Chine méme, peu apreés I'avénement de la dynastie des T'ang, I'empereur
T'ai-tsong (Li Che-min) fit faire pendant une semaine, en 6e8, dans tous les
monastéres de sa capitale, des cérémonies expiatoires pour le salut des hommes

' .Qt Les Drug semblent étre tantot les T'ou-yu-houen, tantot les Turcs et en particulier les
Oiiigours; c'est a cette derniére identification — plus vraisemblable ici — que sarréte
T. Yamamoto, rtSur les Drug-gu (Dru-gu, Drug)», Toyo gakuhg, XXYI, i, nov. ig38, i-li'i.

(>Lka-sras : c'est Khri-geug-lde-brean, qui ailleurs dans le méme texte regoit le titre de
Roi, beando. Cette épithéte équivaut  devaputra, ou plulét au chinois tien Ueu

P) Bod rje-blon dbu-rmog brean Sgam-dkyel chen-po'i. C'est ce personnage, comme I'in-
dique-M. Thomas, ibid., 84, qui doit étre mentionné dans I'inscription do 82a sous le nom
de Sgam-bskyel chen-pos (Waddell, J. R.A.S., 1909, p. g5i, 1 64).

(9 Blon-éhen-po Zan Khri-sum-rje. C'est le Chang K'i-sin-eul des sources chinoises, celui
qui conquit Touen-houang vers 787, puis fit une brillante carriére de général et de conseil-
ler et, en 821-823, prépara et signa le traité sino-tibétain (cf. inf., 381 et suiv.).

P) Chen-po Zan Lha-bzan, cf. inf., 280, n. 5.

QNOLE
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— prés d'un millier— qu'il avait tués de sa propre main et des autres morts
tombés au cours de ses luttes pour la conquéte du pouvoir; et, dans le décret
promulgué a cette occasion, il se repent expressément d'avoir enfreint la défense
essentielle du bouddhisme, celle de tuer O). Peu aprés, un autre édit du méme
souverain prescrivait la fondation de sept temples sur les champs de bataille
ou s'étaient entretués les partisans et les adversaires des T'ang, le mérite de
cette ceuvre pie devant apaiser non seulement les manes  des soldats tombés
pour les T’'ang, mais aussi ceux de leurs ennemis, en raison de I'ccégalité»
entre tous les étres vivants, telle que I'enseigne le bouddhisme(3). Méme argu-
ment au Japon lorsqu’a la suite de la guerre civile de I'ére Genico (i33i-i333)
les Shogun Ashikaga, s'étant installés a Heian d’ou ils avaient délogé I'Empe-
reur Godaigo, déciderent de fonder un temple et un stipa dans chacune des
soixante-dix provinces de I'Empire, en témoignage de contrition pour les
meurtres et les rapines dont ils se reconnaissaient coupables, et afin de procurer
la félicité d’outre-tombe tant a leurs partisans qu’a leurs ennemis tombés au
cours de la campagne

() Fo tsou tong ki, Taisho, n° a.035, xxxix, 363 b; Pien tcheng lauen, Taishd, r° a.i 10, it,
5ia4. L'Empereur souhaite que, par I'effet de ces services expiatoires, ses victimes soient
délivrées de I'esprit de rancune qui les vouerait aux trois dwrgati et les empécherait de
s'orienter vers la bodhi.

M Yingp'o f expression tirée du Lao-tseu, x

P) Décret de la la' lune intercalaire de la m” année Tcheng-kouan (19 janvier-17 fé-
vrier 630), Fo tsou tongki, loc. cit., 363 ¢; Kieou, 11, 7b (cf. la note des éditeurs, 4 la fin
du chapitre); T'ang houei yao, xlviii, 96-10 a; T'ang ta tchao ling tei, am, ab. Voici le
début de ce texte remarquable : «L'homme parfait se vide soi-méme et oublie, en son
cceur, toute distinction de soi et de moi; le bouddhisme, par son esprit de charité, nivelle
toute différence, dans I'égalité identique («amata). . .1 Et en voici la fin : aJétais malade
d'anxiété; j'en oubliais le lever et le sommeil; je ne songeais qu'a cultiver des champs de
mérites pour sauver leurs méanes errants. Que I'on établisse donc des temples-monastéres
( tF $J ) aux beux ol I'on s'est battu depuis que nous avons entrepris de rétablir la justice
(cest-a-dire depuis le début de la révolution dynastique), pour le bénéfice des défenseurs
de la justice aussi bien que pour celui de nos funestes adversaires (ji§ -7 DA )»
Ces temples recurent le nom de Hing-Tang sseu J$i AJf , «Temples de I'avénement des
T'angu. On'y éleva des stéles commémoratives dont les inscriptions furent rédigées par les
plus célébres lettrés de I'époque, Yen Che-kou, Hiu King-tsong, etc. : sans doute pourrait-on
retrouver I'un ou I'autre de ces textes.

P) Fondation de «Temples pour I'apaisement du pays» (Ankokuji $ (K ) et de
sStipa pour le bénéfice des étres vivants» (Rishotd ~lj ) par Ashikaga Tadayoshi
vers 1338, cf. Tsuji Zennosuke, Etudes d histoire du bouddhisme japonais (Nihon bukkydshi no
kenky@), 1 (Tokyo, 1919), 461 et suiv.; Hashikawa Tadashi, Histoire synthétique du boud-
dhisme japonais (Ségo Nihon bukkyéshi, Tokyo, ig3a), 561 et suiv. Les véritables buts de
cette fondation étaient d'ordre politique et stratégique. Mais, dans un texte chinois que cité
M Tsuji, les prétextes religieux invoqués par le «maitre national» Muso fig.  ~ jS[i,
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Il n'est pas jusqu’aux Tibétains, morts en Chine au cours des guerre de la
premiére moitié du vme siécle, qui n'aient bénéficié de mesures analogues de
la part de I'Empereur Hiuan-tsong, pourtant plus enclin au taoisme qu’au boud-
dhisme. Vers 7B6, il ordonna aux fonctionnaires locaux dans les circonscriptions
desquels étaient tombés des soldats tibétains de faire enterrer leurs corps conve-
nablement. Il est vrai qu'il faisait une différence entre la troupe, tenue pour
innocente, et ses chefs responsables qui, «égarés par le Ciel, objets de la colére
des dieux j), avaient «tourné le dos a la justice et oublié les bienfaits» de la
Chine en guerroyant contre elle : «J'ai pitié, disait-il, de leurs subordonnés,
victimes de ces chefs féroces. Leurs os accumulés restent exposés au soleil eta
la rosée, engraissant les prairies et recouvrant les plaines. Comment ne pas
s'apitoyer? A toutes les préfectures et sous-préfectures ot se trouvent des
cadavres de Tibétains morts au combat, on prescrira de procéder a leur ense-
velissement; car il importe de marquer que ma commisération pour les morts
ne distingue pas entre Chinois et Barbares!l).»

Ce qui est particulier aux priéres de Touen-bouang, c'est qu’elles émanent
des victimes mémes de la guerre dont elles tendent a absoudre les responsables.
En effet, tout soumis que pussent paraitre a leurs dominateurs tibétains les
hioines chinois auxquels ils commandaient des cérémonies expiatoires, il n’est
guére douteux que, dans la plupart des cas, cette soumission devait étre de
surface et que Iés matois religieux jouaient double en humiliant devant le

conseiller religieux des Ashikaga et instigateur de la fondation des Ankokuji, offrent dans
leur esprit et méme dans leur lettre de frappantes analogies avec les fragments de Touen-
houang analysés ci-dessus. Le principe de I'égalité entre ennemis ( i~ )— égalité
post mortemi — a méme servi a glorifier I'érection d'un stdpa sur le tertre o furent ense-
velis les trophées de guerre envoyés de Corée a Hideyoshi en 1597, tertre encore conservé
sous le nom de Tombeau des Oreilles, Mimizuka Jjf ~ , devant le Hokdji de Kyoto (ol
Toyotomi Hideyoshi avait érigé un Buddha gigantesque — aujourd'hui disparu —, symbole
de sa puissance et de I'unification du Japon sous son régime). On avait enterré sous ce
tertre les oreilles ou les nez coupés eu Corée, pour tenir lieu, spécifiait-on, des tétes enne-
mies complétes, dont I'expédition au Japon aurait été trop compllquée Daprés le texte
chinois lu par un dignitaire iste lors de la consécration de c T'intention
de Hideyoshi, en fondant la tombe et le stlpa, était dhonorer Ia mémoire des soldats
ennemis morts en Corée et d'assurer leur salut posthume dans un esprit de charité et
dégalité (Hashikawa, op. cit, 570). Tout récemment encore, les troupes japonaises en
Chine se targuaient d'accorder aux morts ennemis les mémes rites funéraires bouddhiques
qua leurs propres morts, friends and foes being equally prayed for (International Buddhist
Bulletin, 1V, t, Tokyo, janvier 1938, 4, i3-i5).

' d) Décret de Hiuan-tsong, Ts'iuan Tang wen, xxvi, 1ha. Les chefs tibétains incriminés
sont «K'i-li-siu et autres»  f] Ki-li-siu (Khri-gzu’ 7) était un général de I'ere Kai«
yuan (718-7/11); cf. Ts'6, embxod, 7 0-8b. 11 fut battu par les Chinois en 730, sur les bords
du Koukounor [Kieou, cxcwi A, 7 b, trad. Bushell, h70)

9
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Buddha leurs maitres tibétains. A propos, du moitié Hong-pien S cet
administrateur du sangha de Touen-houang  qui envoya des émissaires a la
Cour de Chine aussitdt apres la reconquéte de la ville, Chavannes remarquait
déja que les moines chinois de Touen-houang avaient été «les principaux agents
de I’évolution politique qui ramena Cha-tcheou & la Chine en 850 » (3> L’Em-
pereur Siuan-tsong ne s'y trompait pas lorsque, dans le dipléme conférant &
Hong-pien et a ses disciples des titres et des honneurs, il leur adressait lés
compliments suivants

Hong-pien a envoyé a la Cour, comme émissaires, les .. .maitres bouddhistes..
de Cha-tcheou, Wou-tchen et ses collégues. J'ai appris que leurs ancétres étaient
d'origine chinoise, mais qu'ils étaient tombés parmi les peuples qui tressent leurs
cheveux en nattes. lls sont donc nés personnellement dans le territoire des Bar-
bares. Mais ils ont fait passer leur esprit au bouddhisme, et se sont montrés capa-
bles, au moyen de la Lpi du Roi de Vacuité, de muer les ceeurs de ces hommes
de race étrangére, dont I'hnumeur brutale et agressive a été extirpée; et I'on a

1 27, ig8, , 37 sont des variantes de ¥ , graphie «ulgaire» de (i¢
«habile» et g" «parole» = «dialectique, éloquence»). Cf. les citations du K'ang-hi tseu
tien sous ces diverses variantes; Hi-lin, Siu yi tsie king yin yi, Taishd, n° 2139, 1, g34c;
Snuei chou, tviu, ha, Pei che, Ioodu, 10 a (nom personnel d'un personnage dont 'appella-
tion était Kou-yen J|| =f «conformant ses paroles [a sa conduite]»).

k) D'aprés un manuscrit de Touen-houang conservé au British Museum (Stein 779),
Hong-pien portait sous le régime tibétain le titre de «Maitre enseignant la Loi boud-
dhique, de Cha-tcheou au Tibet> (% ~ fp  # H $C8i fil f6 S1 y ) Dans le
décret chinois de 851, postérieur a la reconquéte de Touen-houang, ses titres sont les sui-
vants : «Directeur général du sangha bouddhique pour le Ho-si et, par cumul, administrateur
du sangha de Cha-tcheou, maitre de la Loi et de la Discipline, professeur des trois siksav,
of. sup., 237, n. 4. Dans le manuscrit Stein 779, le colophon ot figure le nom de Hong-pien
se trouve a la fin d'un texte, fondé sur le Suvarna-prabhasa, ol la protection de Vais'ravana
(régent du Nord et patron de la guerre, particuliérement en Asie Centrale, cf. Hobogirin,
79-83) est appelée sur le pays. Ce texte ne semble avoir aucun rapport avec le colophon qui
le suit, et qui est libellé ainsi : «Mérites cultivés par Hong-pien.. ., (par) Teou Leang-ki ¥
=T gjfg. docteur de I'Université Nationale (chinoise, vivgt sous le régime) tibétain» (... jifc
|E?é|.m "MUS ~ st + A KUY Tetylhi B eangia qui recigea,
sous |6 régime tibétain, vers 776, 'éloge du seng I'ong Wou (sup., 34). La famille Teou
était spécialisés a Touen-houang (et a Sou-tcheouT) dans la rédaction des textes, particulié-
rement des textes bouddhiques (cf. in/, 286, n. 3, 292, n. 3). Le manuscrit Stein a été repro-
duit dans Meisha youn, pl. oo, 3, par Yabuki Yoshiteru qui I'a commenté dans Meisha
youn Kaisetsu, 1, 221-228; un déchiffrement fort peu soigné (le caractére Teou lui-méme est
mal lu) en a été édité dans Taishd, n° 2862, sous le titre de Notice sur les mérites cultivés
par Hong-pien, efc., qui, en réalité, ne sapplique nullement au texte sur Vaisravana
-placé sous ce titre dans I'édition de Taishd. Le nom de Teou Leang-ki se lit tres clairement
dans le manuscrit original, que j'ai consulté a Londres.

1 Chavannes dans Stein, Serindia, 111, 1333.
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suscité en eux le loyalisme et la fidélité... Parfois les Barbares s'inclinent vers notre
Gour Céleste, et déja ils se sont ralliés a ses voies de sagesse; parfois ils envoient
des ambassadeurs au palais impérial, et soudain sortent de leur égarement. Les
ceeurs de ces religieux méritent d’étre loués... Il cohvient de payer de retour leur
conduite fidéle et juste tIL ..

Et dans un message personnel a Hong-pien, I'Empereur ajoutait :

, Vous étes, Maitre, un excellent enfant de la Chine et un modele de la discipline
pour la région occidentale. Vous continuez au loin & chérir votre ancienne patrie,
et vous souhaitez la soumettre a I'influence impériale. Il faut que vous preniez
la direction de ceux qui sont attachés aux T'ang... Quant aux décisions stipulées
dans le décret accordé par moi a Tchang Yi-tch'ao, j'estime qu'il faut que vous
en preniez connaissance (Sx..

0 s regoivent le kasaya violet, distinction créée pour les moines méritants & la fin du
- sidcle; Wourichél reeit en e le itre de Othxdrka ardlnent d la capiales
(*), et Hong-pien ceux de «bhadanta chargé du service, ordinant de la capi-
tale pour |aT;aur e(fwur la villey et de gmaitre eh: elle impériale» (Tjf ~
P>

Ces deux décrets, dont le premier est daté du a3 juin 851, sont gravés sur une
stéle dans la grotte des manuscrits, & Touen-houang (Pelliot, B.E.F.E.-O., VIII, 503); ils
ont été publiés et traduits par Chavannes (Serindia, 111, i 33i-i333, et IV, infine), dont je
reproduis la traduction en I'abrégeant et en la modifiant légérement. Cf. aussi Lo Tchen-yu,
Sitch'uueichek'o, a6 a et suiv.Le ms. 3720 du Fonds Pelliot reproduit le premier décret de
85i, sous le titre de kao chen  Jp («titre de nomination»), en y ajoutant deux autres
pitces de teneur analogue, également intitulées kao chen et datées de 856 et de 862. Le
document de 856 confére & un moine de Touen-houang, qui portait déja les titres de «bha-
danta ordinant pour la capitale et directeur d'études de la doctrine bouddhique & Cha-
tcheou, maitre de la Loi gratifié du [vétement] violet> (jUj "cf M Pft M s w
M# H U Jfi:# fk 11 M fi O -««) le titre supplémentaire de «secrétaire
général du sangha de Cha-tcheou» (fp j| Le bénéficiaire de ces titres nest
pas nommé, mais il s'agit évidemment du méme Wou-tchen {sup., 236, n. 1), qui regoit, par
le kao-chen de 862, tout en se voyant confirmer les titres précédents, celui de vice-administrateur
du eangha du Ho-si (jpf U  glj ff- $£); I'administrateur (ff- $£) n'était autre que Hong-
pien, ainsi quil ressort de la piéce de 85i. Dans le diplome de 856, il est dit notamment
que le bénéficiaire (Wou-tchen) avait «bien déployé la puissance de sa charité et profon-
dément pénétré la doctrine, soumettant et domptant les gens des terres occidentales et
transmettant les principes de la secte méridionale [du Dhyanal» (||| jife
De Fil ™ fitw + ILA># @ % ~Z le)- Le manuscrit (Fonds Pelfiot, n° 37ac)
se termine par ime note de Tchang Houai-chen GJ| ffé  neveu de Tchang Vi-tch'ao,
alors préfet de Cha-tcheou, annongant officiellement la mort de Wou-tchen, survenue en
869, et le louant d'avoir, «par ses démarches et ses paroles subtiles, et grace a une élo-
quence vaste comme la mer, exhorté et guidé les Barbares» du Ho-si GjiG Bjl ~ g", i
PA S LA Lil) -
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Teliang Yi-tch'ao lui-méme, le libérateur de Touen-houang, auquel I'Empe-
reur associe ici le moine Hong-pien (qui se trouve ainsi «mélé aux démarches
de la diplomatie »W), était bouddhiste, comme on I'était du reste dans sa
famille (2> en 863, c'est lui qui présente a I'Empereur un ouvrage d'exégése
composé par un moine de la région qu'il gouvernait (3h Il avait pour conseiller
et secrétaire le moine Wou-tchen JE, qui I'accompagna dans ses campagnes,
lui servant d’observateur et de secrétaire W. Un autre administrateur du sangha
de Touen-houang, Houei-yuan *§ Jjg, qui était aussi un docteur confucianiste (%
recut & la méme époque que Hong-pien le méme titre honorifique(6) et pour les
meémes motifs ; voici en quels termes s’exprime sur son compte le décret impé-
rial, rédigé par Tou Mou, un des grands écrivains de I'époque :

Depuis longtemps notre grande marche de Touen-houang était tombée sous
I'assaut des Barbares. L'esprit et les meeurs de la population n'y sont naturelle-

<0 Chavannes, loc. cit,, 1333.

W Cf. sup., a35 : Li Ming-tchen, le gendre de Tchang Yi-tch'ao, fait des donations
bouddhiques; il a pour oncle le moine Miao-pien, et sa temme, la fille de Tchang Yi-
tch'ao, semble étre entrée en religion sur ses vieux jours (Chavannes, Dix inscriptions__,
9*-9a)

P) Song kaosmyg tchouan, Tajshd, 3061, vi, ‘jliip, T; cf. Chavannes, Serindia, |||0

« BMsmv Mkt e MF et , Mese?] NYb,

~ @ b-lintroduction des pieces relatives & Wou-tchen, ms. Pelliot 3730

W «Contréleur général du bouddhisme et administrateur du sangha dans la circonscrip-

tion de Touen-houang et, par cumul, docteur de I'école préfectorale» Iti=~ P3 3

Il Mft IEM MW ff £ ft H ) Des €iamens pour les moines, les
nonnes ou les candidats & I'ordination bouddhique, furent fréquemment institués sous les
Tang, & partir de 'année 705; ces examens portérent toujours sur les textes bouddhiques
(cest du moins ainsi, semble-t-il, quil faut entendre le mot king  qu'on trouve dans les
sources relatives & ces examens). D'aprés un décret de 734 (sup., nS,n. i),les sessions
avaient lieu dans les grands monasteres, sous le contrdle des autorités officielles, mais en
présence des autorités ecclésiastiques des différents monastéres. Un décret de Wen-tsong
(837-835) prescrivait aux fonctionnaires locaux de procéder a ces examens (T'ang ta tchao
ling tsi, cxm, 11 a-i16); il est donc possible quils aient eu lieu a cette épogue dans les
écoles préfectorales. En 757, lors de la grande débacle financiére qui suivit I'insurrection
de Ngan Lou-chan, Sou-tsong autorisa les bouddhistes laics (A] § ) qui sauraient réciter
cent (ou cing cents) feuillets de textes (bouddhiques) 4 se faire ordonner comme moines
a titre de diplomés en ces textes ( 191 ifi £ff*, Fo tant tong ki, Taisho,
n' 2035, xxix, 3760, u, 45ac; le terme ming king sapplique généralement aux
candidats qui ont subi avec succés I'examen sur les classiques confucéens). Ils se trou-
vaient par Ia habilités a postuler une charge (tchou chen [fj en fait, cest au paie-
ment de la taxe sur le certificat d'ordination bouddhique qu'on visait avant tout. Je ne
connais aucune mention de docteurs (po che) bouddhistes; et, du reste, le décret relatif &
Houei-yuan spécifie que ce personnage était également versé dans le bouddhisme et dans le
confucianisme.

W sBhadanta ordinanti) (lin tan ta te).
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ment pas restés sans altération; et cependant cette région produit encore des
moines illustres. Né dans les terres occidentales (de la Chine), cet homme sert le
Buddha de toute son intelligence, en consacrant les forces qui lui restent a se
pénétrer du confucianisme. D’'une part, il a compris que le corps charnel, attaché
a I'illusion et souillé des poussiéres de ce monde, est pareil a une maison qui
flambe; de l'autre, il fait valoir les devoirs (qu'impose le confucianisme) entre
souverain et sujet, entre pére et fils, et il les enseigne a ses étudiants. En ouvrant
les portes de la Loi (bouddhique), il obtient que les violents et les furieux (les Tibé-
tains) se prennent d’amour pour la vacuité et de haine pour le meurtre; en révé-
lant les trois principes (que doit observer un sujet loyal selon I'éthique confucia-
niste)(D), il fait que les justes et les braves (les patriotes chinois) se sacrifient au
pays sans tenir compte de leurs intéréts familiaux... 1l s'efforce de propager les
deux religions, pour transformer par elles ce pays neuf (& ..

Trouverait-on illustration plus explicite de ce processus de «conversion»,
de «transformation» [houafa) des barbares par la civilisation, qui atoujours é
la défense de la Chine contre ses agresseurs étrangers, et de la part qu'y prirent
a Touen-houang les religieux bouddhistes? 1l n’est pas jusqu’a notre ho-chang,
Mahayana de Touen-houang, qui, aprés son retour du Tibet, n'ait joué dans

* W San tao , terme désignant généralement, les trois devoirs d'un fils pieux : en-
tretenir ses parents de leur vivant, observer le deuil aprés leur mort, leur sacrifier aprés
ledeuil (Li Ki, trad. Couvreur, Il, 3a0); ou encore les trois formes du sacrifice : libations,
chants, danses (ibid., 3a8). Mais, ici, cette expression peut sentendre plutdt au sens que
lui donnait 'Empereur Wen des Han dans le theme de dissertation qu'il proposa 6 Tch'ao
Ts'o jH lorsque celui-ci se présenta a un examen en i65 av. J.-C. : «Etre éclairé sur
les intéréts généraux de I'Etat, instruit dos affaires humaines en leur enchainement
complet, et capable d'adresser au souverain de franches remontrances, ...tels sont les
trois principes i meplausenl par dessus tout» [ AnZ oA M A T&
ZMte BN * § MM #. eeet &hs . k* *

XGix, 7 b). On sait que Tchac Ts'o fut mis & mort en 155 av. J.-C. pour avall conseillé a
la maison des Han une politique énergique a I'égard des seigneurs féodaux, qui se rebel-
laient contre l'autorité impériale encore mal consolidée, et cela malgré les objurgations de
son pére, inquiet des suites qu'aurait pour leur propre famille celte attitude de son fils,
auquel il avait déclaré : «Vous voulez I'affermissement de la famille Lieou (maison des
Han), mais cest au prix de la ruine de notre famille Tch'aol» Tch'ao Ts'o est donc un
exemple de ces hommes qui, selon les termes du décret relatif a Houei-yuan, «se sacrifiaient
pour le pays au mépris de leurs intéréts familiaux.

e $ m \f m— n e E 0/4 \n
m%n s m« o 1 10 . -8 & 04"

e(c Décret rédigé par Tou Mou ££ et inséré dans les ceuvres de cel auteur (Fan-
tohvouan wen fai n Jfa, éd. Sseu pou tsong L'a», xx, faa). Tou Mou étant mort
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I'administration de sa ville natale un réle de premier plan; car c'est évidem-
ment de lui qu'il s'agit dans un dossier de piéces émanant du gouverneur
chinois de Touen-houang, dossier conservé a Londres et dont voici lana-
lyseW :

[Dossier de 1 piécs émanant d'un (?) gouverneur chinois de Touen-houang
sous la domination tibétaine.]

[L] Mémorial [au Roi du Tibet], pour lui présenter une relique osseuse provenant
d'un temple bouddhique de Cha-tcheou, en tout 137 «grains», contenus dans un «er-
cueil» interne d'or et un «cercueil» externe d’argent(.

L’auteur, qui se désigne comme «votre sujet» (3), commence par des considéra-
tions générales sur les reliques osseuses («sarira d'os»). 1l les définit comme des
fragments du corps du Buddha Sakyamuni, de création métamorphique(t>; on en
compte au total quatre-vingt-quatre boisseaux(S), dont les unes sont vénérées
dans le temple des dieux-dragons, les autres étant conservées dans des stupa élevés
par les profanes et par les saints. Elles sont de forme sphérique, pareilles a des
grains de riz ou de millet, de couleur brillante et comme poudrées d’or, et si dures

en 85a, et la reconquéte de Touen-houang ayant été connue en 850-8a i, ce texte doit étre
de 851, de méme que le décret relatif 4 Hong-pien. — Il ne sagit pas ici (comme I'ad-
met par erreur Lo Tchen-yu, Tchang Yi-tch' 20 tchouan, dans Siue-tang tsong Ko, 3b) de
flouei-yuan Si , commentateur et glossateur de VAvatamsaka, qui était un disciple de
Fa-tsang (663-712) et vécut donc vers le début du vni' siécle (Song kao seng tchouan,
T. 2061, vi, 739 a)

*1 British Museum, S. 1638, ms. sur papier jaune de i5 sur a56 cm., commengant par
la fin d'une lettre dont le début manque. [CF. inf., Add., 365 Dans toutes ces piéces, le
nom du signataire et les dates d'expédition sont laissés en blanc (cf. 194, n. 1). Les veeux
saisonniers qui figurent, selon la coutume chinoise, au début des documents épistolaires,
renseignent tout juste sur la salson ou le mois o furent rédigés ces documents.

QT()llgff" *JE ¥ =+ Ewrre B« mE

."Texte datant probablement de 796 (inf., a56, n. a).

c\i Tehen g .

@ftijs§ les reliques proviennent en effet du Corps Métamorphique (nirmiina-
kaya); et, d'autre part, on leur attribue en Extréme-Orient ime apparence et des proprié-
tés miraculeuses.

A ¥ @ A, eheng , «pinte» est une faute pour teou =|., «boisseau», et
ce chiffre doit se ramener a 86 boisseaux. C'est le chiffre que donne le Sitra du Parinir-
vana de la mére (adoptive) du Buddha (Taishd, n4 ii5, 870c) pour les reliques dé
posées dans les 86.000 stipa d'Asoka. Dans le Vinaya des Miulasarvastivadin (Taishd,
n° i65i, xxxix, 60ai), on compte 106 boisseaux de reliques du Buddha, dont 7 parts
sont distribuées dans le Jambudvipa, la 8" étant conservée au palais des nagardja dé
Kamagrama.
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que le marteau, la flamme ni I'eau ne les peuvent détruire(l). Elles possedent
toutes sortes de propriétés miraculeuses, par exemple celle d’augmenter ou de
diminuer spontanément leur nombre ou leur masse; elles ont un caractére émi-
nemment faste, et I'invention en est de bon augure, en particulier pour les rois.

Puis il observe que Cha-tcheou est fondé depuis mille ans, mais qu’une relique
du Buddha n'y est apparue que depuis cent ans a peine. Dans un monastére qui tire
son nom d’une fleur de lotus se trouve un stipa, qui tire le sien de cette relique(;
sous le stiipa est enterré, au plus profond du sol, le «cercueil» d'or contenant la
relique, lui-méme contenu dans un «cercueil» externe d'argent<> tandis que
I'édifice principal et le sanctuaire du monastére, pareils & la lune et aux étoiles,
exercent sur toute la préfecture leur influence stabilisatriceL Or, récemment,
les soldats de garde aux fortifications ont apercu, certain matin, un signe auspi-
cieux qui n'était pas simple fumée, et des employés de I'administration, montés
certaine nuit sur les murs crénelés, ont remarqué une lumiére insolite. C'était un
moine éminent qui, de loin, s'en venait honorer la ville de sa visitetS). En toute

& B ftr& *
Ce passage résume la représentation qu'on s'est faite des reliques du Buddha en Extréme-
Orient, ot elles sont toujours dénombrées par «grains» (petites houles polies). Dans

une étude sur le culte des .tarira (Shikyd kenkyd, 11, iv, juillet 1925, 91 et suiv.),
M Nagai Koto, cherchant & élucider les origines de cette représentation, cite la Sumanga-
lawilasiri, qui distingue du écrira — le «corps», mort, mais non détruit — les dhatu,

ou «éléments» du corps, aprés la crémation, «pareils a des boutons de fleurs, a des
perles polies, a de la poudre d'or».

< Clest-a-dire évidemment un chali ta  Aij  dans le Lien-tai sseu -j|t .
monastére mentionné dans une liste des monasteéres de Touen-houang sous la domination
tibétaine, ms. Stein 2739 (L. Giles, B. S. 0.S., IX, a3; cf. aussi ibid., i03g). Ce monas-
tere semble avoir eu son siége dans une des Grottes des Mille Buddha, car une fresque
peinte sur le mur d'une de ces grottes porte I'inscription votive suivante : Jiji jU

Pg  fip: iflg jH ..., «Fou-souei, [maitre en] dharma et en viraya bouddhi-
ques, du Lien-tai sseu, [monastére] de Dhyana [situé] dans une grotte». Cf. Che Yai,
Chinese Inscriptions... (sup., 161, n. 3), 5a Je ne sais pourquoi M. Che Yai, ibid.,
préface, 16, suppose que ce monastére ne datait que des Cing Dynasties.

B>C'est aussi dans un double «cercueil», d'or et dargent, qu'était enfermée la
relique (huit «grains» d'un os du doigt du Buddha) dont la réception & Tchang-ngan, en
819, provoqua la remontrance fameuse de Han Yu; ces cercueils avaient été fabriqués pour
elle dés 660, aux frais d'une impératrice (Fa yuan tchou lin, Taisho, n° 2122, xxxvni,
587 a). Il est probable que dans le présent texte les épithétes «d'or» et «d'argent» sont
des clauses d

pji»RE M. A *ea MlH Db mﬁmm«
wma
m« 2 ft-
M-~ LT fin Pl Ifk M 11 s'ag!'t évidemment d'un moine venu de la

cour royale du Tibet.
QONOLE
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sincérité, poursuit I'auteur de la lettre, nous lui offrons la relique (pour le Roi
du Tibet), sans en omettre un «grain», car un tel prodige spontané ne peut étre
destiné qu'a illuminer le régne vertueux du Roi, un tel vestige saint ne peut servir
qu'a rendre plus éclatant le soleil restauré de la Loi. Si tel n’était point le cas,
comment donc si rare merveille se serait-elle révélée en ce coin perdu, et comment
le bouddhisme se serait-il répandu a I'intérieur des mers (jusqu'au fond du
Tibet) <>?

Depuis que la place de Touen-houang, poursuit I'auteur du mémorial, s'est
soumise a votre influence, huit ans se sont écoulés ; et par trois fois I’on a renouvelé
serment en se frottant les lévres de sang. Mais & plusieurs reprises ont été provoqués
des soupgons et des craintes ; et de fagon répétée il y aeu recours aux armes <. Qui-
conque ose s'opposer au ciel sera finalement abattu a terre : cest ainsi qu'hésitant
entre la soumission et la résistance, nous tombames en un siége serré; n'étant
plus libres d'avancer ni de reculer, nous nous vimes exposés a dix mille morts(3.

Nous nous fions, prosternés, a la bonne foi des ministres (tibétains), afin qu'ils
nous évitent d'étre précipités dans la fange et les charbons ardents <= Dans votre
grand pays, on aime la vie(6); aussi espérons-nous éviter les liens et la prison.
Puisse le Saint et Divin Roi épargner la peine de mortaceux qui contrevinrent ases
ordres, et se montrer indulgent envers ceux qui sont coupables de n’avoir point
rendu hommage & sa cour! C'est ce que souhaite I'auteur du mémorial, qui mul-
tiplie ses prosternations et s'accuse de fautes mortelles(S.

m & atlm». nmmm, mk m o« % m

«Lintérieur des mers», cest le monde
dici-bas (5¢ T ) : dans une lettre adressée au souverain du Tibet, il doit sagir de ses Etats.

() Le serment par le sang dont on se frottait les lévres était conforme au rituel du Tibet
pré-bouddhique {in/., aag, n. 6). Les révoltes armées auxquelles le gouverneur de Touen
houang fait allusion ici furent sans doute postérieures & la soumission officielle de
Touen-houang, qui devait dater de 787 (sup., 177); cette soumission étant alors vieille de
huit ans, ce texte doit dater de 79h,

mm ft, frma M&Ms>«fa=«e M«

s g .@» » t? «Mi« B AL IT

J

M Image dle-E déstreg Chou king, trad. Couvreur, toi. Cf. Maspero, Mei. posth., II,
i5g,n a
) L'amour de la vie passe en Chine pour une des vertus du souverain; elle se mani-
feste en particulier par I'indulgence a I'égard des suspects. Cf. Chou king, trad. Couvreur;,
38 : «Vous traitez comme légéres les fautes dont la gravité est douteuse, et comme grands
les services dont I'importance n'est pas évidente; vous négligez I'application d'une loi plu-
10t que de vous exposer & mettre 4 mort un innocent : cet amour de la vie vous a gagné
les coeurs de vos sujets.»
<

W tti* JEP JEP-
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il déclare confier la relique osseuse a trois moines, dont I'un s'appelle Che-tseu-
heou (Simhanada), afin qu’ils la présentent au Roi ; et il le supplie de décréter, pour
sa gloire étemelle, une amnistie pléniére en faveur des territoires qu'il a conquis.
11 'invite également a faire faire de nombreuses ordinations de moines et de nonnes,
ce qui lui vaudra un accroissement de félicité sans bornes. Par la il se montrera en
accord, en haut avec les intentions du Buddha, en bas avec le cceur de ses sujets,
L'auteur s'excuse enfin, retenu qu'il est par les humbles devoirs de sa charge de
préfet aux «portes du désert», de ne pouvoir aller présenter ses compliments a
la Cour Royale. 1l exprime au Roi ses félicitations, ses voeux pour la prospérité de
I'Etat, et termine son mémorial par les protestations usuelles de respect, de crainte
et de culpabilité*'h

[2]. Requéte [adressée & un ministre d Etat tibétain] pour obtenir I'autorisation d'entrer

L'auteur rappelle en débutant comment, dés son enfance, il a suivi le régime
végétarien. Adolescent, il apprit & réciter les textes bouddhiques, sitra et sastra. 11
n'a cessé, depuis de longues années, d’observer les jetnes et le élla; il a payé de sa
famille et de sa personne (pour contribuer aux ceuvres bouddhiques). 1l évoque
ensuite les déceptions de sa carriére : il n'a pas réussi a réaliser ses hautes aspira-
tions. C'est en vain qu'il sest efforcé de collaborer & la Voie Royale, blanchissant
sous le harnais dans sa province natale; il est honteux de s'étre si mal acquitté des
charges officielles dont il était responsable vi s de la cour<d et du peuple**).
Récemment, le ministre d’Etat tibétain auquel il s'adresse a daigné I'employer, tout

©a Yoy, %#ftmr:‘mham\/ZArrrrmz
#T aerf] a AAfcﬁE ;m& amrn §I{#
as il 'n%g.w b 2R

lilt il Ta 5<<I|m|le par ma fonction de guuverneur» semble avoir été @ cette époque
une formule protocolaire dans les piéces officielles adressées a des autorités supérieures; on
fa retrouve, avec des variantes, ailleurs dans ce dossier (cf. Index, cheau). Cheou kouan ne
doit pas, semble-t-il s'entendre ici au sens général de «veiller a son office» (chéou au ton
montant), mais a celui dV office de gouverneur», chéou (au ton partant) étant la désignation
littéraire d'un gouverneur local, comme tai cheou -jfc 1y qui était sous les T'ang une des
appellations des gouverneurs de préfectures (tcheou) (des Rotours, T.P., XXV, a63, a6, n. 7).
Cf. Yeou sien kou jg fl]  (co. 700), éd. Lou-siun (1939), 6a =i ~ W PG>~ M

MO*« Om it B %-
P Il doit sagir ici de la cour de Chine.

oau*&«m"a"l» m Dire % tim m- n
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incapable qu'il soit, comme auxi e & Cha-tcheou(l). Mais il va atteindre 1'age
«ou I'oreille s'accommode», la soixantaine (9 ; bientét sonnera pour lui I'heure de
«suspendre son char», c'est-a-dire de prendre sa retraite. Il n'est déja qu'un
vieillard, qui n'a plus rien a offrir a I'Etat(3).

Or Ia diffusion du bouddhisme ne peut que profiter ala sainte prospérité royale.
Il a servi depuis vingt ans un maitre nommé T'an(t), sous lequel il a longuement
étudié la doctrine des sitra et des éastra; il sait combien la vie est précaire et fugitive.
Un de ses fils ayant récemment subi un injuste dommage, il reste seul, abandonné,
privé de tout appui. Aussi demande-t.-il ase démetire de sa fonction pour entrer
en religion : il supplie le ministre d’Etat de ne point lui fermer le Chemin saint ot
il désire s'engager ; il se déclare prét a faire don de son corps et & subir dix mille
morts pour lui témoigner sa reconnaissance d’une mesure qui serait, du reste, pour
le ministre lui-méme, une cause de salut<s).

[3. Mémorial présenté au Roi du Tibet pour demander |'autorisation de démissionner et
d'entrer en religion.]

Le titre complet de cette piéce, qui tend au méme but que la piece précédente,)
mais se présente comme un mémorial officieladressé au Roi du Tibet, est le
suivant : «Pour se démettre desa charge et entrer en religion, en donnant sa maison
pour en faire un monastére, et ses propriétés, valeurs, bétes de somme, terrains
cultivés et autres, pour en faire des biens permanents de la communauté boud-
dhique» <>

)SA B 40& ,% W it US.~ jf & He-SianSkmsS 40 , appellatif d'un
liai slang A0 Amt /ff- peut signifier soit «auxiliaires (aidant a I'administration), soit
«intermédiaire» (entre les Chinois et les Tibétains); mais ce dernier sens parait ici trop
précis : il sagit plutot d'une simple formule d’humilité, signifiant que auteur a eu 'hon-
neur d'étre appelé a seconder I'administration tibétaine & Touen-houang.

() Louert yu, trad. Couvreur, Quatre livres, 77.

m is ail.
T'an hochang || jpji. T'an, transcription habituelle de dharma, doit étre I'abré-

viation du nom sanskrit d'un moine chinois.
HUM** * <« MM Z

§ m
redox sl »Mas Z*, mm— 1$g & * &

i a « # ma .S55EM»?mmz m,e m% m-

<%t @sT.Nm%%#, t %s*%§enmm %n

les biens de main-morte, qui appartiennént a I'ense sangha, 7et soﬂl |na||enables
(teang tchou seng wou ~ 1 ff" 1|8), cf. Mochizuki, Bukkyd daijiten, s6g3. Ce sont
les avissajjiya sanghika du Cvllavagga, vi, 1
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Les arguments, certains des termes mémes, sont les mémes que ci-dessus : isole-
ment, age avancé, incapacité administrative, vieille expérience du bouddhisme...
En proposant son entrée en religion, I'auteur rappelle qu'il a toujours observé les
prescriptions diététiques et morales du bouddhisme, cultivant le Dhyana, recevant
les instructions d’'un maitre ; il lait le serment, s'il est autorisé a transformer sa mai-
son en monastére, de ne point oublier les bontés qu'a eues & son égard I'Etat
tibétain, pour la prospérité et la tranquillité duquel il forme des voeux. Il espere
qu'une certaine construction en «argile pourpre» sera bientot achevée, mais il n'en
apas encore recu le nom(1> Il supplie le Roi de rendre un décret favorable a sa
requéte.

[h. Mémorial analogue au précédent.]

L "auteur est désigné, dans le titre de cette piéce, comme le gouverneur de Touen-
houang(d). Il signale I'arrivée d’un moine ou de moines porteurs d’'un message du
Roi, auquel il présente ses compliments et ses veeux. Puis il proteste de son incapa-
cité. Dix années, dit-il, se sont écoulées depuis que la région s’est soumise a I'in-
fluence «impériale» du Tibet, et, pour sa part, il y a deux ans a peine qu’il gouverne
ces «sables coulants» (3. Il s’est montré indigne de la faveur quon lui a faite en
le nommant fonctionnaire, en lui confiant une charge de «cent villes», c'est-a-dire
un gouvernement local

11 glorifie ensuite les vertus bouddhiques du Roi, qui «exalte ladoctrine de Sakya,

a [§] 5t IpJ 35 fl 7~ PJ- 1 <wit safir de quelque édifice
bouddhique que I'auteur faisait construire auprés de sa maison, ou d'un aménagement de
celle-ci en monastére, ce monastére devant recevoir, & la mode chinoise, un nom officiel &
inscrire sur un panonceau.

P Le mot tou figure dans un grand nombre de titres officiels,
notamment, dans celui do tou tou ~ (57, «gouverneur général» surtout militaire qui con-
trolait les préfets (tseu che), titre supplanté plus tard par celui de tsie tou che (T'seu hai, s.v. ;
des Rotours, Traité det fonctionnaires, 8ao). Plus loin dans cotte piéce (ci-dessous, n. 3),
l'auteur déclare : mou cheou licou cha jfo fp , cest-a-dire quil gouverne, pour le
compte des Tibétains, les «sables mouvants» (Cha-tcheou, aux portes du désert); les mots
mou et cheou indiquent quil s'en considérait comme le gouverneur, le préfet. (tai cheou,
tseu che). Le terme tou tou avait été adopté en tibétain (lo-dog), peut-étre a travers le turt
et il est possible quen s'adressant & un Tibétain un Chinois ait recouru, pour se désigner,
a une abréviation de ce terme. Cf. sup., 197, n. a, inf, ajs, n. a.

I« U, lm+ N # & * vik m ®n e

ffa ﬁJ7 Ies desens de sable de la région de Touen-houang. Polir la dale cf. inf., 375.

a* £ PMmMZM,*Mme famnmz
" Cent villes»

L1030 T ff, 2 fi- , allusion & un personnage des Leang qui, gou-
verneur d'une localité, fut déclaré digne d'étre un modéle pour les gouverneurs de cent villes
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portant grand secours  son peuple» (1). 11 rappelle, comme ci-dessus, ses propres
antécédents de bouddhiste. 11 a maintenant cinquante-sept ans; les cheveux lui
tombent, il est seul, sans famille, sans descendance. H se sent toujours plus honteux
des émoluments importants et de la situation élevée qui lui sont attribués, mais
dont il se montre si peu digne(2). Il implore du roi I'autorisation de «faire flotter
sur ses épaules le vétement sombre», et I'assure en termes hyperboliques de sa
gratitude anticipée(3).

[5.] [Mémorial adressé au Roi du Tibet]pour offrir une icone brodke et avitres [izadeaun] (S).

L'auteur déclare que sa préfecture est située aux frontiéres extrémes (de la Chine),
pauvres en produits ; il s'excuse de ne pouvoir offrir a son souverain que de modestes
présents. Ceux qu'il lui envoie, et par lesquels il espére s'acquérir des mérites, ne
sont point des produits locaux, mais lui viennent de loin(5). Ce sont des images
(saintes), soit en broderie multicolore, soit en bois sculpté, un peu anciennes déja,
mais de belle facture. 11 profite du retour ala Cour de certain(s) moine(s) pour les
faire parvenir au Roi avec un mémoriall6.

[6. Lettre adressée & une autorité supérieure (tibétaire) (7).]

D'aprés les compliments saisonniers(®), cette lettre date d'une huitiéme lune,
1l semble qu’elle soit mal placée ici; chronologiquement elle devait s'insérer plus
loin, entre les piéces 8 et 9 (la numérotation des piéces ne figure pas dans le manu-
scrit).

L’auteur accuse réception d'une lettre qu’un messager lui a apporté le jour méme.
L'auteur de cette lettre s'informait des conditions actuelles dans la préfecture (de
Touen-houang), témoignant de loin sa sollicitude au peuple, qu'il savait n'étre
point adonné au mal, et examinant de fagon éclairée les fonctionnaires, afin de

s m‘l& n %asueae «w;«m m,mm
*5[
Be MNe % ne mes;m&Mn, N%Zn, o
“>(«tre 0 n m \% m-
(> Clest-a-dire sans doute de l'intérieur de la Chine. B iHf @ ~

M- # i fl # + IrWie BTR ks t5-ign
appliqué a des dons se retruuve ans des termes comme kong to tchuu Hj f* (déanapatl) ,
kong t leao Jjj  -si. (objets donnés aux Trois Joyaux), etc.

wurn T|m mm mm-m ®ftitgg*ma mimM,m

i-
2 sans titre. R Fedection est celle drune lettre et non d'un rapport officiel.
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favoriser la répression de toute rébellion et la pacification des habitants(l). En
réponse, I'auteur proteste de son loyalisme et de son zéle, dont il reléve, par modes-
tie, I'inefficacité. 11 annonce qu'il a fait rapport a un gouverneur militaire (tibétain),
qui lui a envoyé un (nouveau) commissaire (tibétain), pour maintenir la paix dans
le peuple. La préfecture est (maintenant) parfaitement tranquille; les habitants
vaquent a la récolte, et il n'y a plus de troubles. Dans les compliments finaux,
I'auteur se désigne comme préfet(a).

[7. Lettre & un ami]
Dans cette piéce, qui n'a rien d'officiel, I'auteur demande au destinataire quand

les «affaires royalesn Iui permettront de rentrer «ici & la maison»; il lui parle du
climat malsain de Touen-houang, de sa mauvaise santé, etc.

[8. Rapport & un ministre d'Etat tibétain,3) ]

Cette piéce date d'une septiéme lune. Elle s'ouvre par des compliments sai-
sonniers et des veeux de bonheur. Bien qu’on ait bénéficié, dit I'auteur, des faveurs

A h&m%*mr,&&m«. & * »asé& mt
mMH n jsmsamm - «m «

«m« m~& «,m& a m-% # ~ ® ¥; mij *

heouche ~ A Rj était vers fa fin des T'ang (depuis 777)fa désignation des commissaires
militaires qui étaient censés suppléer les commissaires en titre (tsie tou che, gouverneurs
militaires des arrondissements, tao), lorsque ceux-ci quittaient leur poste; mais en réalité
ils se rendaient souvent indépendants et se considéraient comme des tsie tou che en expec-
tative d'étre ratifiés (cf. des Rotours, Traité des Examens, a5, n. 1, 355, Traité des fonction-
naires, 85, n. 2). Le personnage tibétain auquel ce titre est appliqué ici avait sa résidence
a Koua-tcheou (inf., 264, n. 1). Tsie eut |Jj est peut-étre une abréviation de che tche
tsie B; A |p oude tche tsie A fjf, ~plénipotentiaires autorisésn, qui étaient des titres
additionnels (kia hao ffl] attribués aux préfets et autres fonctionnaires de I'adminis
tration militaire locale. Le Tseu hai (Meo, 1lit) déclare que ces titres furent supprimés dés
la création des tsie tou che au début du vin" siecle; mais, dans une inscription de 89/1,
trois personnages qui étaient respectivement préfets (tseu che) de Gha-tcheou, de Koua-
tcheou et de Kan-tcheou portent encore I'épithéte che tch'e tsie en téte de leurs titres
(Chavannes, Dix inscriptions. . ., 92-94). Le terme tsie eut serait ici une désignation hono-
rifique du commissaire tibétain délégué & Touen-houang par le gouverneur militaire de
Koua-tcheou, qui était son supérieur (cf. inf., 64, n. 1). Mais il est plus probable quiil faut
y voir simplement une abréviation de tsie touche ffjj j§? fiji, «commissaire militaire», titre
que les Chinois appliquaient a certains gouverneurs militaires tibétains (inf., 2tia, n. 2) :
Clest ce qui ressortirait de I'emploi du mot che dans tsie eut fan che |jj A {®
(inf, 072, n. 1). Pour I'expression pei cheou yeou hien JL «§  B|, «limité que je suis par
mon humble préfectorats, cf. sup., 257, n. 1
Sans titre
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du destinataire (ou du Roi), cette préfecture de Cha-tcheou a cependant résisté a
plusieurs reprises a I'ftinfluence transformatrice» du Roi, ¢ est-a-dire au gouverne-
ment tibétain. La guerre venait & peine de s'apaiser, la population se tranquillisait
un peu, les divers fonctionnaires s'efforcaient de prendre soin d'elle, et, depuis
moins de deux ans, grace (au gouvernement tibétain), chacun revenait a la vie,
lorsque, I'année passée, un certain Fan Kouo-tchong [9 jg et d'autres
congurent le projet de s’enfuir dans le désert de Han-hai(1). De loin, déclare I'auteur,
j'en informai Votre Ministére, qui, pour les punir, les relégua a Tsieou-ts'iuan
(Sou-tcheou)(2). Mais — qui I'e(t prévu? —, de cette localité distante de mille
lieues*3, ils ourdirent un plan. Escaladant de nuit les doubles remparts (de la
ville de Cha-tcheou(d), ils la surprirent) comme s'ils tombaient du ciel, y massa-
crérent les fonctionnaires tibétains et y établirent fallacieusement un habitant du
poste de relais (de Yu-kouan)(5), Hing-hing, qui se prétendait prince royal T'o-pat6.

(* Le nom de Han-hai jijijj jjq, qui semble avoir désigné lout d'abord le lac Baikal,
s'appliqua plus tard au désert de Mongolie en généra], ou plus particuliérement asa partie
Nord-Ouest, occupée par les Ouigours, ol T'ai-tsong (627-609) créa une préfecture (fou)
(Chavannes, Documents. . 31, n. 1, 91). De 663 & 669, ce nom fut donné au protectorat
général (tou houfou) établi par les Chinois en pays ouigour (des Rotours, T. P., XXV, s5a).
L'armée de Han-hai fij$f flip jji, ainsi nommée depuis 703, était cantonnée a Pei-ting jI£
(Bechbalik prés de Goutchen, région de Tourfan; des Rotours, Traité desfonctionnaires,

803, n. a). Cette armée est encore mentionnée au ix* siécle dans le fragment géographique
publié par L. Giles (B.S. O.S., VI, g34), qui la situe & Ting-tcheou Jg? Jj (Bechbalik). —
Pour Fan Kouo-tchong (inf, 369-373), le ms. donne ici par erreur Fan Tchong-kouo.

210 £$ [sVARV] 11- P (Ueoup’ei ffc jfg) est la peine de reléga-
lion. Tsieou-ts'iuan, qui a récemment repris ce nom ancien, est le Sou-tcheou de I'épogue
mandchoue, & quelque 300 kilométres de Touen-houang.

P' C'est & peu pres la distance de Cha-tcheou a Sou-tcheou (780 U d'aprés Yuan-ho kiun
Men tche, x1, 8 6)

WU Tch'mg tch'eng g cf. inf, 371, n. 2, et Pelliot, GEuvres posthumes, 111, 126, n, 2.

& Cf. Inf 269 n.

? 1Mm,*«&mrw.q%m$&*ta+m

ili ®@ijjj lg yfi «{$ 1 -J*= Le patronymique T'o-pa, nom d'une tribu d'origine

Sien-pi qui a donné 4 la Chine son nom turc (Tabyac) et la dynastie des Wci Postérieurs
(386-530), restait jusqu'a I'époque des T'ang fort répandu dans le Nord-Ouest de la Chine.
Une de ses branches y avait émigré dés la fin du iv* siécle, les T'ou-fa fondateurs de
la dynastie des Leang Méridionaux  j'ijf, 397-aia (cf. P. A. Boodberg. aThe language ofthe
T'o-paWei», H.J. A. S., I, 168). D'aprés I'Histoire des Cinq Dynasties (Wou tai che, Ixoxiv,
»6), les T'o-pa formaient une des grandes familles des T'ou-yu-houen, autre tribu d'origine
Sien-pi, établie au Kan-sou et au Koukounor. Un des généraux qui participérentala guerre
civile entre Tibétains, dans cette méme région, au milieu du ix' siécle, luttant sous les
ordres de Chang Pi-pi jp]  §Hf contre Louen K'ong-jo fjrf *6;  quiil tua en 866 et
dont il envoya la lele a Teh'ang-ngan, aprés sétre rallié a la Chine, sappelait T'o-pa
Houai-kouang jljl  (Tang chou, coxvi B, 7 h, trad. Bushell, 5ai ; Tseu tche tong
hien, coxLvm, 37 6-38 a, coxux, 39b, "iob, cor,, 1176); c'était probablement un T ou-yu-houen.
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Intimidant la population, ils répandirent la terreur de leurs armes ; et dans la nuit,
ot (les formes et) les couleurs ne se distinguent pas, ot le relief ne se laisse pas
apprécier, les soldats et les civils furent pris de panique, et chacun se cacha(l).
Comme le bhadanta d’'E tatétait dans la ville, et craignant qu'il ne fat blessé ou
mis & mal, je courus I'informer et (lui conseiller de) chercher une retraite, oi1 nous
partagerions la mort ou la vie. A I'aube, je sortis et ralliai mes subordonnés, qui
descendirent séparément au poste fortifié, ot je les réunis en leur ordonnant de ne
pas se disperser : je jurai de sauver les fonctionnaires (tibétains). Lorsque nous
arrivames au siége des autorités (ya-men), celui-ci était déja en flammes; tournant
aussitot les talons, nous établimes une embuscade pour saisir les fauteurs de troubles.
Sept de ces bandits n'échappérent point au filet du Ciel, et ils furent soumis a un
interrogatoire devant le bhadanta Mahayana. On a informé de tout cela le camp(3 et
fait rapport a Koua-tcheou. Hier, on afait lier de cordes(i| et mettre a la cangue
les bandits, et I'on a envoyé un fonctionnaire pour les accompagner sous bonne
garde(5). A la suite de ces événements, le gouverneur militaire (tibétain de Koua-
tcheou) a bien voulu envoyer a Cha-tcheou un nouveau commissaire (tibétain pour

Le célébre pelerin Wou-k'ong, né en 7:10 & Vun-yang & Jfij (actuellement Pin 1 jj au
Chen-si, Nord-Ouest de Tch'ang-ngan), était issu d'une famille Kiu jji qui prétendait
descendre des T'o-pa des Wei Postérieurs (Lévi-Ghavannes, J. As., 1895, 11, 3aa). En 786
ou 787, les Tibétains chassérent de la préfecture de Hia , dans la boucle de I'Ordos,
au Nord du Chen-si, un préfet de I'administration chinoise nommé T'o-pa K'icn-houoi

Hf ("o cxexvi, B, ha: Bushel!, 493, a omis ce nom; Tariff, ccxvi B, sb) ou
To-pa Tchao-yao f]] tf} (Tang houei yau, xovn, go). Cos T'o-pa de I'Ordos, gou-
verneurs héréditaires de la préfecture de Hia, appartenaient a la tribu des Tang-hiang
(Tangouts, linguistiquement apparentés aux Tibétains) ; ils en formaient le clan le plus puis-
sant (T'ang, ccxxi A, 1€): c'est eux qui fondérent, a I'époque des Song, le royaume de
Si-hia. Certains généalogistes et historiens font descendre ce royaume des T'o-pa des Wei
Postérieurs (Chavannes, Dix inscriptions, 13, n. 1). Voir aussi Eberhard, Das Tuba-Reich
Nordchinas, 333-38a; Stein, «Mi-nag et Si-hia», Adas du XXT Congrés Int. des Or., Paris,

9 pacH & ft
i»iK -

P) Il 's'agit de I'Etat ti sse par respect devant le carac-
tére kouo; tii est pour ta i, cde grande vertu», traduction de bhadanta.

3 JL cfa jify lilil. Tehtmg rjv est pour chen ~ . Va tchang doit étre un quartier général
militaire. Les caractéres [ sont ajoutés en plus petit format (de laméme main) aprés JiS.

<>1D " pourrait aussi signifier que les autorités de Koua-tcheou ontfait chercher les
coupables & Cha-tcheou.

am .
m #H#gt-y jtmm
mie&b, $ams,nReeamta?nthhdh
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£. Tvng fig est une faute pour kou  (cf. inf., 967, n. n), qui dans des expressions

! comme Hg ou $0 ale sens d'ttemprisonner, mettre & la cangue».
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remplacer celui qui avait été assassiné)(l). Le peuple est parfaitement tranquille;
chacun vaque aus travaux agricoles. Quant a la «préfecture militaire» de I'«arron-
dissement oriental», elle n'a pas envoyé de nouvelles. Le rapport se termine par
des formules protocolaires(!).

Yyt m%e « mir % %m&n-
« m t & «EM [K*a M- m
S [lire , 3 vfw I®- Le terme kiwi tcheou ' |r ¥{ sapplique probable-
blement a des autorités militaires tibétaines. Le T'ang chou, Ixvii, 1a, rapportant qu'on
créa en 710 un commissariat (e tou che) du Ho-si, inclut dans ce titre le terme kiun
tcheou au pluriel (ppof W it§ M 'Jfl 4T M >eC)’ ma’s>dans ce cas, d'aprés M Iwata
(Toyd gakuhs, XX1I1, u, 116 0), kiun tcheou signifierait «les garnisons (kiun) et les préfec-
tures (tcheou) du Ho-si», car ce commissariat controlait diverses garnisons (Mun) en dehors
des sept préfectures (tcheou) du Ho-si : Leang, Kan, Sou, Yi, Koua, Cha et Si.

Quant & long tao ~ , «la province (arrondissement) de I'Est», il doit s'agir du
centre d'une des grandes circonscriptions administratives ou militaires de I'Empire tibétain.
Tao était sous les T'ang le titre des provinces chinoises; certaines de ces provinces étaient
divisées en circonscriptions de I'Est (long tao) et de I'Ouest (si too), par ex. celle du Chan-
nan |Il ; mais tel ne semble pas avoir été le cas des provinces du Nord-Ouest, Long-yeou
et Ho-si. Le terme «province orientales doit s'entendre dans le cadre de I'empire tibétain,
et non comme un terme repris par les Tibétains ou par leurs sujets chinois a la géographie
administrative de la Chine. A partir du début du vin* siecle environ, le méme mot too
servit aussi en Chine a désigner des districts militaires, situés aux frontiéres, gouvernés
par des commissaires ((«te tou che) et dont relevaient les troupes chargées de garder les
frontiéres; malgré I'homonymie, ces districts militaires ((no) semblent avoir différé des
provinces civiles (tao), du moins pendant certaines périodes (cf. des Rotours, Traité des
fonctionnaires, 786 et suiv.).

Les circonscriptions tibétaines que les textes chinois appellent tao semblent avoir été
divisées en commissariats militaires, que les textes chinois désignent par le terme tsie tou
(che) (cf. sup., 300, n. 6). Dans sa notice générale sur le Tibet, le Tsofou yuan kouei,

anuh, 17 a, rapporte que lorsque Sron-bcan-sgam-po eut unifié le Tibet (~ is]),
dont le territoire atteignit mille lieues carrées, il confia a des ministres supérieurs le
controle de chaque groupe de dix commissariats (Iste (ou) (f§ -p fff L

Peu avant 768, Chang Tsan-mo fpj ~ B, qui était probablement le pére du célebre Chang
Ki-sin-eul (Zad Khri-sum-rje, cf. inf. 388, n. 3), succéda & Chang Si-Kie £4j comme

tisie tou che de I'Est (du Tibet), (avec pouvoir) spécial sur le Ho(-si) et le Long(-yeou)»,
T f I f 1 # IPjHt ITang, ccxviB, 1a, trad. Bushell, 48a). Vers 762, dans
une lettre que lui adressait le préfet chinois de Sou-tcheou (actuellement Tsieou-ts'iuan au
Kan-sou), ce mome Chang Tsan-mo est défini comme «un des grands sujets du Roi du
Tibet, qui détenait plusieurs commissariats ((«ie [tou cAe]) de I'arrondissement (tao) dé
I'Est» (cf. 1/, 299, n. a). En 789, une défaite fut infligée par ies Chinois, dans la région
de Souei-tcheou (Sseu-tch'ouan actuel), aux deux «commissaires tibétains» de Ts'ing-hai
(Koukounor) et de Lie-tch'eng (PE ~ "pf jff JU Ji); — Sf) Jit 1 Kieou, cxcxvi B, 70/
trad. Bushel), 503; lie [*Ifap] doit étre pour la Jj| [*/6p], qu'on trouve ailleurs pour ce
nom). En 800, le général chinois Wei Kao jIL' J! regut la soumission du chef tibétain
Ma-tingto  &j  j*, qui portait le titre de fonctionnaire ying-long (?) U ‘jtp, et
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gouvernait les neuf commissariats de Ngang—kong[] La—!ch'eng et autres, PE "~ U (jji
[e»™ $ S « *e,
cxeviB, 84 trad. Busheu Sog, f aag, ECXVIB 46“ Ef blogr de Wel Kau ibid., cxi,
aa, et Tang, «vin, aa; Tseu, cooxvi, 36 a). Le caractére ying qui précédé long est trés
probablement fautif et sans doute superfétatoire (I'édition Po na de Kieou, Lie tchouan,
oxLviB, il b, 1a — la a, 7, donne une autre graphie, ou plutdt deux graphies qui sont,
incompréhensibles et doivent étre fautives elles aussi). Le terme »fonctionnaire long»
(*Inng ou *liwong) se retrouve souvent dans les textes chinois pour désigner des officiers
tibétains : en 776, un «grand fonctionnaire long» est fait prisonnier (Sin, ccxvi B, 1b,
trad. Bushell, 484); en 789 on en capture quarante-cinq (Kieou, ibid., 7 a, trad. Bushell,
503), en 797, sept (Kieou, ibid., 8a, trad. Bushell, 507; T'ang houci yao, xcvii, 10b;
Ts'0, OMLxoun, 4 4); et I'on rapporte de Wei Kao qu'au cours de ses campagnes contre les
Tibétains, pendant ai ans, il avait fait prisonniers ou tué i.500 commissaires (tsie tou [jjj
), gouverneurs (toutou ~ A ), chefs de places murées (tch'eng tchou jfa et fonc-
tionnaires long (f I jtf ) [Tang, civili, a 6]. De toute maniére, dans le texte relatif a Ma Ting-tii,
il doit s'agir d'un seul personnage, et non de deux personnages comme traduit Bushell,
et comme semble I'indiquer I'édition Poona du Kieou Tang chou. En 80a, Wei Kao captura
également, devant Wei-tcheou au Sseu-tch’ouan, le chef tibétain Louen Mang-jo diij
~ sfe (Blon Man-bzer) qui portait les titres de «grand ministre de I'intérieur, et par
cumul commissaire militaire (ttie tou ping ma che) des cing arrondissements de la région
frontiére de I'Est et controleur général des pasteurs nomadesc,
M ff IOk Jg « «J m m 4% * ffi (Kie™> 9 « trad. Bushel), 5.0;
cf. ibid, cxi, ab; Tang, civili, aa; Tseu, ccoxvi. 87 b; Ten, cmixoowii, 60; d'apres
Laufer, Toung Pao, XV, 8a, n. 3, Louen Mangjo mest, pas un nom propre, mais la
transcription d'un titre du ministre de I'intérieur, blon maii-bier : c'est en etfet cotte mdme
transcription, ~ , quon trouve dans Tang, ccxviA, 1n, pour rendre un des
titres du nan-blon chefr]-po [=j]  US ® ]1 en chinois nei eiang 1A ). Au lieu de
«frontiére de I'Est», Tang, ccxvi B, 44, 11, a une variante «préfecture de Song» (~ ~
jg XE In -Si>etc). Cette préfecture avait son siége dans I'actuelle sous-préfecture de

Song-p'an , au Nord-Ouest du Sseu-tch'ouan, prés de la frontiére du Kan-sou.
Cest la que devait résider le «commissaire» de I'«arrondissement» oriental du Tibet;
Wang Yai gll, dans un mémorial de 8al, dit que la ville ol se trouvait naguére la

préfecture chinoise de Song était depuis longtemps le siége du «commissariat tibétain»

0 4). Dans une lettre (Po che TehangKing lei, xi, 35533 %) Tare$s& entre"855 et 814,
par le tsie tou che chinois Tchou Tchong-leang, commissaire aux armées mobiles des Quatre
Places Fortes (de Sérinde) et de P (région de Goutchen) et aux préfectures de King,
de Yuan (toutes deux au Kan-sou) et autres UH Ip HE
& d0 > 1®d'de approximative de cotte lettre ressort de la biographie du
personnage, Tang, cixx, a4, Kieou, eu, 3a), a son voisin tibétain Louen Kie-tou-li
~ iffe» celui-ci regoit le titre de «isie tou che de I'arrondissement oriental du Tibet»
(ye il it U; fi] jo fi£) ke T's° fou WBJ kouei, cmixcx, 154, mentionne en 8la
I'envoi au tsie tou che chinois de Fong-siang (Ouest de Tch'ang-ngan), Li Wei-lan ~ ]|
d'une lettre émanant de Louen Kao-tou Ko (°* Kao peut étre une faute pour
Kie  :il sagirait alors du méme personnage que dans la lettre précédente), «commis-
saire (tsie tou) de I'arrondissement oriental du Tibet, (qui était aussi?) le ministre d'Etat
(tsaisiang) Chang K'i-sin-eul (Ea Khri-sum-rje)» P+ $ M U W M it f& # % «
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W $I? ifr 5i)- En 823, lorsque Lieou Yuan-ting revenait du Tibet aprés y avoir juré le
traité sino-tibétain, il fut reru, a son passagé dans la préfecture de Ho jpj Jjj (actuelle-
ment Lin-hia ffr  au Sud-Ouest du Lan-tcheou des T'sing, au Kan-sou) payun généralis-
sime tibétain qui réunit en son honneur dans la vallée de Ta-hia * j‘lP»« de cent
généraux tibétains du (ou des) conynissariats) (tsie tou [che]) de I'Est (T'SO, cmibood, 19 a
M tn jst ® ? T'ang, ccxviB, 6 Ktrad. Bushelt, 551 : j|| -fj fjj jff ). D'aprés le T'sd

fou yuan kouei, ce généralissime, nommé Chang Ta-tsang Tpf 13 (zad Stag-bzan; Tang
écrit Chang T'a- lmng " I°)> métait autre que le ministre Chang K'i-sin-eul (Zan
Khri-sum-rje), |p i H.  « Daprés le Kiemi T'ang chou, cxcxviB, 11 a,

i
(trad. Bushell, 519) cest lors d'un précédent voyage au Tibet (~j) que Lieou Yuan-ting
aurait rencontré 4 Ho-tcheou le généralissime (tou yuan chouai) Chang K'i-sin-eul, prési-
dent du conseil (chang chou ling fSf -ft) tibétain (cf. inf, 283). Le titre de
«commissaire de la province orientalen reparait en 84g, a la veille de la reconquéte chi-
noise du Nord-Ouest : au début de cette année, le tsie tou che tibétain du tong tao se sou-
mit (Kienu, cxovi B, 11 b, trad. Bushel), G24) ou fut tué (sources citées dans le Tseu tche
tong kien k'aoyi, xvn, 7 a-b, ad Ts'eu, ccxivmi, 28 b); les préfectures qui firent alors leur
soumission & la Chine, et dont le territoire était vraisemblablement gouverné par ce com-
missaire, & savoir Ts'in (actuellement Tien-chouei au Kan-sou), Yuan (Kou-yuan au Kan-
sou) et Ngan-lo (Tchong-ivei au Ning-hia), se trouvaient dans le Sud-Est du Kan-sou et du
Ning-hia actuels.

D'aprés les documents tibétains étudies par M. Thomas (J. R. A. S., 1933, 380; Tibetan
Literary Texts.. 1, 282 et suiv.), I'empire tibétain était divisé eu quatre ru ou «cornes»
(sont-cc les lao des textes chinois sur le Tibet?), eux-mémes divisés en ston-sde, «districts
de millen, commandés par des ston-dpon, chiliarques (sont-ce les tsie tou [che] des textes
chinois? les annales de Touen-houang, Bacot..., Documents..., 63 et 69, mentionnent
sous I'année 755 la nomination de trois ston-dpon h Ston-sar, dans la région de Touen-
houang); les frontiéres chinoises dépendaient du ru de gauche, c'est-a-dire du Sud. Est-ce
par allusion a ce systéme que, dans des textes se rapportant & des défaites infligées aux
Tibétains, par Wei Kao, dans le Nord-Ouest du Sseu-tch'ouan en 793, le chef tibétain
Loueu Mang-jo (blon-man-bzer) regoit le titre de «généralissime de la province du Suda,

TE (fl (Kieou, cxcviB, 8a, 1, trad. Bushell, 506, et ibid, cxi, 3a, 3; Tang,
cexviB, 4b, 1, et ibid, civi I'b, 13)?

Mais peut-étre tao doit-il sentendre ici au sens, non d'un arrondissement territorial,
mais d'un chemin proprement dit. Le mot lao avait parfois, eu Chine méme, cette valeur
dans la terminologie militaire. En 635, les T'ang lancérent une campagne contre les T'ou- ,
yu-houen du Koukounor. On nomma alors des «commandants suprémes des armées en
campagne» (hing kium ta tsong kouan ff |1 ') pour toute une série de too de la
région du Koukounor : tao de Si-hai jHf , de Tsi-chc ~ de Chan-tcheou
HB “Jj jjI), etc. (T'ang, cxexiu, 5a, chap, sur les T'ou-yu-houen). 11 sagissait évidemment
d'une répartition stratégique des armées sur le terrain. Un peu plus tard, en 670, les
T'ou-yu-houen, attaqués par les Tibétains, firent appel a I'aide chinoise. Un général est
alors nommé «commandant supréme des armées en campagne sur la route (tao) de Lhasa»
@n le 5Aft 32 IS W)’ N autre «commandant supréme des armées en campagne
sur la route de Leang-tcheou» (€ JIj Ff ‘Gf /¢ : Kieou, oxcvi A, 34, trad. :
Bushell, 448; T'ang, ccxvi A, 3 a) : dans le premier de ces titres, on ne voit pas comment
comprendre «Ino de Lhasa» autrement qu'au sens de «route». De méme, en 676, des
généraux_chinois sont nommés «généralissimes des armées en campagne sur la route de- 2
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[9. Rapport & un supérieur (tibétain).]

Cette piéce est datée d'une neuviéme lune; les formules initiales et finales sont
les mémes que dans la piéce 8, ol le destinataire est expressément désigné comme
un ministre d’Etat(). Grace a votre faveur, déclare I'auteur, les gens qui s'étaient
inopinément révoltés ont été punis de mort, ainsi que je vous en ai déja informé ;
ceux qui les avaient suivis par contrainte ont été envoyés sous bonne garde a Koua-
tcheou(i). Le peuple est parfaitement tranquille et vaque a ses travaux. Le (nouveau)

Tao-tcheou» (OI! j'lj fj JIC X (ljj) et sur la «route de Leang-tcheou» (j~r <] H
Tang, ccxviA, 3 ab; cf. aussi ibid., k a, sous 6go et 691). Le Traité de I'armée des Tang
(trad, des Rotours, 786) explique du reste que lao désignait dans le vocabulaire militaire
une organisation distincte de celle des provinces, également appelées lao; d'apres les textes
précités, il semble que ces too militaires aient souvent eu un caractére occasionnel et
temporaire.

On lit dans la biographie de Wei Kao (Tang, civili, 2a, 3) qu'on appelait nan tao,
«chemin du Sud», une route qui conduisait du Sseu-tch’ouan au Yun-nan et que Wei Kao
fit rouvrir & la suite de ses victoires de 7g3 sur les Tibétains. Le ms. a.555 du Fonds
Pelliot, déja cité ci-dessus, contient une lettre adressée en 770 par le préfet chinois de
Sou-tcheou & son voisin tibétain Chang Tsan-mo, qui «détenait plusieurs commissariats du
teo de I'Est»; cette lettre est intulée : «Réponse a (un fonctionnaire du) Tibet du Sud»
(i1, 29a et suiv.). Dans le présent texte (p. a64, 1 a-3, et p. a68, 1 18), il est difficile
de choisir entre les deux sens de tao, «chemin» et «arrondissement administratif».

En ce qui concerne le terme tibétain ru, on peut songer a un emprunt du chinois liu
(ancien *ii“0), «brigade» (dans I'antiquité chinoise 500 hommes), et Cest par «brigade»
que M Thomas traduit généralement ce terme; mais celui-ci semble avoir impliqué une
valeur territoriale, et dans ses traductions des Documents de Touen-houang relatifs au Tibet
(ko, n. 3), M Bacot le rend par «banniéres», avec cette glose : «divisions territoriales».
Peut-étre ce mot doit-il étre plutot rapproché des mots signifiant «corne» dans la nomen-
clature politique des peuples altaiques. D'aprés M; P. A. Boodberg («Marginalia to the
Histories oj the Northern Dynasties, 3, The. Altaic Word for Horn in the Political Nomen-
clature of the Steppe», H.J.As.St., IV, 1i-v, déc. 1989, aSo-aSg), les Hiong-nou, &
I'époqie des Han, avaient dix comes (kio f§), qui étaient les fils et les fréres du chan-yu,
et a I'époque des T'ang la répartition des Turcs Occidentaux en dix oq, cinq de gauche et
cing de droite, se rattacherait a I'ancienne organisation des Hiong-nou, le mot turc oq
devant lui-méme sentendre au sens étymologique de cornes, d'oul divisions, hordes. Si les
hypothéses de M. Boodberg sont justes (elles forment toute une cascade), les ru tibétains
seraient un emprunt aux Turcs. M. Tucci (Tibetan Painted Scrolls, 787-788) incline aussi &
croire que |'organisation de I'empire tibétain en ru était analogue a celle des Turcs (et

plus lard des Mongols). Yo
mb ftMm $«MxN«e UM *e 2ftm
nm— *i bl- ma-

B ZA JflatAE W -4 J« ««Mrla
loi», expressmn consatrée pour «étre pum de mon»
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commissaire (tibétain) est arrivé. Les impots en étoffe(l) et en céréales devraient
naturellement étre payés au complet; mais, des vents chauds ayant gaté les pousses,
I'auteur se permet de demander une exemption de moiti¢, dont la population serait
particulierement heureuse(?. Au moment des semailles et du repiquage, on a
précédemment manqué de beeufs de labour, ainsi que d'acier et de fer pour les
instruments ,agricoles. L’auteur rappelle la (ou les) requéte(s) qu'il a déj
sentée”) a ce sujet, mais qui n'ont pas encore eu de suite : si I'on ne prend pas des
mesures dés I'hiver, il y aura des difficultés au printemps(3).

[10. Lettre]

Dans cette lettre datée d’une neuvieme lune, I'auteur déclare penser beaucoup
au destinataire, dont il est séparé depuis un certain temps, et avec lequel il entre-
tient une correspondance qu'il trouve trop espacée(l). Il lui présente des veeux de
bonne santé et lui rapporte comment le nommé Tchang Ts'ing, du relais dé
‘Yu-kouan(5), et autres, se sont sauvés, de I'Est, en tuant des hommes (leurs gardiens),
avec des complices qu'ils avaient réunis. Pillant des chevaux et s'emparant de cui-;
rasses, ils se sont portés vers Cha-tcheou, parcourant a bride abattue une distance
de mille lieues, et sont arrivés a latroisiéme veille (vers minuit). Les postes de signaux
a feu du chemin (ou de I'arrondissement) de I'Est(6) n'ont pas donné le moindre
éveil; en pleine nuit, les rebelles escaladérent les doubles remparts et massacrérent
les troupes de garde. Tous les adultes de la ville se trouvaient aux champs, il ne
restait dans les maisons que les vieillards et les enfants; les fonctionnaires tibé™
tains, négligeant les mesures de défense, n'avaient pas prévu un malheur; les forces
officielles se trouvaient dispersées, toute résistance et été difficile. C'est seulement
al'aube que I'auteur put appeler des défenseurs et capturer les rebelles. 1l a fait
un rapport au camp, pour témoigner de son loyalisme et reconnaitre son incurie <>

O Les contributions en tissus étaient appelées tiao

f£ £ ‘fft « P'cnyen doit étre pour pien min  jjj.
wo%mm nz# mi> mi &z i & & m %a

o [** BSE-g
S8 %, ma s % K Ghhg {a Ao mmme,
M

w Inf., aPg, n. i.

< Lesfong  étaient les feux quon allumait de nuit sur les tours de signalement; de
jour le signalement s'opérait par la fumée des touei . Sur ces tours chez les Tibétains,
cf. T'ang chou, trad. Bushel!, hin ; Thomas, J. fi. A. S., 1933, 38i.

ffi £«

= A & fi,
SM foN- £’7]£*° TIItSSSF «tIftKf.
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[11] Rapport ce la préfecture de Cha (Cha-tcheou, Touen-houang) sur les vétements,
cuirasses et anmes des six bandits rebelles, Fan Kouo-tchong, ressortissant du poste
de relais de Yu-kouan, et autres (1>

4 Mas &ii, M+ U »1« for-'itn %M « MMM a
$ * a £ s a;» «?* 21,

Pour touei mien jfé Jfo, il faut sans doule lire touei ngen NE , «grice aux bontés
que vous étendez (jusqu'a moi)» (Mencius, trad. Couvreur, Quatre es, 317), formule
épistolaire initiale correspondant aux mong ngen |pj H, des piéces précédentes.

©w Cce
rapport it évi les objets. La localisation du poste de relais de Yu-kouan
($ U SIfi) nest Pas précisée dans le présent texte. Un canton de Yu-kouan (3 i HJi)
est mentionné dans le ms. Stein n° 3669, comme un des douze cantons de la sous-
préfecture (aten) de Touen-houang (Giles, B. S. O. S, VU, 55i), ainsi que dans le
colophon du ms. Stein n” 6454, daté de 761 (ibid., IX, 13), ou il est également indiqué
que celte localité dépendait du bien de Touen-houang, kiun de Touen-houang. Yu-kouan

, est probablement (comme ci-dessous, 373, . 5) une abréviation de Yu-men-kouan 3£ |j§
ala passe de la Porte du Jades, nom qui désignait sous les Han la célébre passe ol
- souvrait la route conduisant vers I'Occident par Leou-lan et par le Tarim.

Etablie vers I'an 100 a. C. (cf. Giles, ibid., VII, 553-554), & une centaine de kilométres
a I'Ouest de Touen-houang (point T. XIV de Stein, par 40° ss' de latitude Nord et
9% 50' de longitude Est), cette passe fut abandonnée lorsque la principale route de
I'Occident fut déviée, a partir de Koua-tcheou (actuellement Koua-tcheou tcb'eng au Sud
de la sous-préfecture de Ngan-si, & environ 100 kilométres au Nord-Est de Touen-houang),
vers le Nord-Ouest en direction de Homi, Tourfan, etc., tracé quelle a conservé jusqua
nos jours. D'aprés le Che san tcheou tche -f* .n H m? de K'an Yin |jl| §[f], auteur
originaire de Touen-houang, qui vécut sous les Leang Septentrionaux, gouverna notamment
Leang-tcheou (I'actuel Wou-wei au Kan-sou) du temps de Tsiu-Kiu Mou-kien (433-43g,
of. Wei<chou, 1u, 7a) et connaissait donc hien la région, c'est déja sous les Han que la
défense de la passe Yu-men aurait été abandonnée et que la garnison (touen chou TE J$)
en aurait été transférée dans la localité qui fut alors nommée la sous-préfecture (hien)
de Yu-men; une sous-préfecture existe encore sous ce méme nom a quelque s5o kilométres
4 I'Est de Touen-houang, & mi-chemin entre Ngan-si (I’ancien Koua-tcheou) et Tsieou-ts'iuan
(I'ancien Sou-tcheou) (cf. la citation de K'an Yin dans Yen Che-kou, commentaire du
Han chou, xxvni b, sa; la méme information se retrouve, sans indication de source,

. dans la géographie de Pére Yuan-ho, achevée entre 813 et 815, Yuan-ho kiun hien tche,
i1, 6b; cf. aussi Song Po EJ, auteur du x' siécle, cité dans le commentaire du
meu tche fong feien, année 737, ccxm, 33n).

La sous-préfecture de Yu-men fut abolie administrativement en 637 (T'ang, i1, 8b;
Kieou, i1, s8a); puis, sous la menace des envahisseurs tibétains, Yu-men devint une

\ «gamnison», le kiun de Yu-men P4 i ¢ le Tang chou, i, 84, date 'établissement
s de cette garnison de I'ére K'ai-yuan (713-741); mais un «commissaire de la garnison de
Yu-men» (3E 2 \%) est déja mentionné dans un décret de 710 (T'ang ta tchao ling
tsi, oo, 94; cf, aussi inf, ag4, n. 5, dans un texte se rapportant a I'année 737); d'aprés
' le Yuartrho kiun hien tche, x1, 3a, une «garnison» de Yu-men aurait été établie par
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Yang Kong-jen J* ~ £ dés 618-626. Ce dernier texte et le commentaire du Taeu tche
I'ung kien, loc. cil., situent cette garnison, qui fut attaquée par les Tibétains en 727,
a 200 fi & I'Ouest de Sou-tcheou; le Timen-houang lou de la collection Stein (Taishd,
n° 2091, 9980, trad. Giles, J.R.A.S., 191/1, 703-736) mentionne également le transfert
de IVancienne Passe de la Porte du Jade a I'Est de la préfecture» de Cha-tcheou. La
garnison de Yu-men comprenait 3.000 hommes (décret de Hiuan-tsong, Ts'man T:ang wen,
xxm, | fi, ot est fautif pour ££; cf. des Rotours, Traité desfonctionnaires, 801, n. 1)
Le titre de sous-préfecture de Yu-men aurait été rétabli en 755 par Ko-cbou Han (T'ang,
i1, 84; Yuanho kiun hien tche, x1, 70); cependant le titre de «vice-commissaire de la
garnison de Yu-men» (i § JjU\%) ligure encore dans un colophon de 759
(ms. Stein ri° 5357, Giles, B. S. O. S., IX, i5). Aprés la conquéte tibétaine a la fin
du vin® siecle, le nom de Yu-men disparut de la toponymie administrative jusqu'aux
Mandchous, qui rétablirent une sous-préfecture de ce nom, maintenue par la République.
Sous les T'ang, cette sous-préfecture dépendait de la préfecture de Sou (Sou-tcheou,
I'actuel Tsieou-ts'iuau), dont elle aurait marqué le point extréme a I'Ouest, @ la limite
du territoire de la (préfecture de Koua, Koua-tcheou (cf. Kan-sou tong tche, éd. 1736,

Quant & la passe de la Porte du Jade, Yu-men kouan, ce nom, revétu d'un grand
prestige historique, fut donné sous les T'ang a des postes qu'on estimait apparemment
marquer le début de la route vers I'Occident, et ol devaient étre installées les autorités
chargées du controle de la frontiére. En 629, lors de son départ pour I'lnde, Hiuan-tsang
trouva le Yu-men kouan & 50 U — une quinzaine de kilométres — au Nord de Koua-
tcheou, sur les bords du Hou-lou (I'actuel Sou-16; cf. Stein, «La traversée du désert par
Hiuan-tsang en 630 ap. J.-C.», Toung Pao, XX, 339-343). Eh 813-835, le Yuan-ho kiwi
hien tche, x1, 96, situe & 20 pas (pou J|O, une trentaine de métres) & I'Est de la sous-
préfecture de Tsintch'ang ||, siége (tche fijj) de la préfecture de Koua (Clest
le «Kva-cu Sin-can» des documents tihétains, Thomas, J. R. A. S., 1934, 93, Bacot,
Documents, hj\ cf. sup., 202), un Yu-men kouan que cet ouvrage distingue
soigneusement de IVancien» Yu-men kouan (ER “es Han, a I'Ouest de Toucn-
houang. Si le mot pas (pou) Mest pas fautif, faut-il comprendre qu'a cette époque le poste
de contrble frontalier, dénommé «Passe de la Porte du Jade», se trouvait prés des bureaux
de la sous-préfecture de Tsin-tch'ang, a I'intérieur méme de la ville de Koua-tcheou?.
Cest ce qui semblerait ressortir d'un texte du Souei chou, boodv, 84 (trad. Ckavannes,
Documents sur les Tou-kiue. .., 18), se rapportant a I'année 610, ou il est question de la
ville murée (ou de la muraille ) de Tsin-tch'ang (oli se trouvait?) la passe de la Porte
du Jade, Pl Bi tIME M-  938-ga, lorsque Kao Kiu-houei se rendit a Khotan,
il passa le Yu-men kouan a I'Est de Koua-tcheou, juste avant la frontiére sino-libétaine
de ce temps (Wou tat che, Ixxiv, 4b). La passe de la Porte du Jade semble donc, comme
T'observait Chavannes (Dix inscriptions. . ., 67, n. 2), avoir été plus ou moins «nomades,
sous les Souei et les T'ang. Comme le Yu-kouan, «Passe du Jade», de notre texte étai
un poste de relais, yt~, d'ou les rebelles s'étaient sauvés dans le désert de Han-hai
(sup., 262, n. 1), il semblerait s'agir du Yu-men kouan situé au Nord de Koua-tcheou,
aux portes du «désert pierreux» du Gobi (Pei-chan, le «Fleuve de sable» de Hiuan-tsang).
Mais, dans la piéce 8 du présent dossier, le gouverneur chinois de Cha-tcheou déclare étre
iutervenu pour signaler au ministre tibétain I'évasion (ou la tentative d'évasion), dans le
désert, des rebelles de Yu-kouan, ce qui porterait & croire que cette localité ne dépendait
pas de Koua-tcheou, mais de Cha-tcheou : ce serait alors le «canton» de Yu-kouan des'
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Cestle 11* jour de ce mois(l), & la quatrieme veille (i-3 heures du matin), que
les bandits auxquels appartenaient lesdits objets franchirent le grand rempart et
pénétrérent a I'intérieur du petit rempart(S), tuant plusieurs des préposés a la
garde, P’an-tou (?) et autres|3). Un certain homme du peuple nommé Ho courut
faire rapport : mais, la nuit étant noire, il ignorait le nombre (des assaillants).
Drautre part, comme c'était le moment de la moisson, tout le peuple était hors de
la ville murée, et méme les responsables restés en ville s'étaient hatés, pris
de panique, de se cacheri4. Voyant que I'affaire prenait vilaine tournure, je courus
me réfugier au Long-hing sseu f5), afin d'y chercher le bhadanta tibétain, de lui
annoncer (ce qui se passait, et de m'entendre avec lui) pour que nous trouvions
un moyen de nous sauver ensemble. La-dessus, I'aube arriva; je sortis et parvins
arallier une dizaine de gens du peuple, mais dépourvus de toute arme qui aurait
pu leur servir & résister aux bandits. Je jurai (cependant de lutter) et me mis en

rass. Stein n°! 2663 et 6A5A — 11y a sur le Yu-men kouan 11 et ‘e Yang kouan
PJ Il un travail de M. Hiang Ta [j] jf|, paru en 1goa dans le Tehen U lsa Iche
A 1 i ~ deTchongKing, I, iv; je nai pume le procurer. Cf. aussi inf., 308, n.,

et Addenda, 365-366.

P 7' lune; cf. la piéce 8.

P) Sans doute une muraille externe, qui défendait les abords de la ville, et le rempart
de la ville-méme (sur le terme tseu tch'eng -'f , cf. Tseu hai, s. v.),

Icorr. M

life /) Pli tfc A- Pan-tou est peut-étre fautif (pour p'an kouan A|J jff ?2).

«# E# wmM vtm- A fc M, * fc £ A W « JRXj
2 N ES iM M OTE ~NtE té M SB- S» “ceux_dont
relevait» la défense de la ville; cf. sup., 263, n. 5, et Duyvendak, T. P., XXXVIII, 299.

“M Le Long-hing sseu g| JS  était lerprincipal des monastéres bouddhiques de Cha-
tcheou. 11 est mentionné en téte d'une liste de ces monastéres, comme étant celui qui
comptait le plus grand nombre de moines, dans le colophon du ms. Stein n* 272g
(Giles, B. S. 0. S., IX, 28); de méme dans une liste analogue au dos du ms. Pelliot
n° 2250. On le retrouve dans de nombreux autres colophons, datés de 768, 7C/1, 77/1
(Giles, ibid., 16-18), 873 (ibid., 1082), etc. Les monastéres Long-hing, dont le nom
signifie «I'Essor du Dragon (impérial)», étaient des fondations officielles; en 707,
Iempereur Tchong-tsong avait attribué ce nom aux Tchong-hing sseu ija M
(«monastéres de la Restauration»), quiil avait fait fonder deux ans plus tot, lors de son
avenement en 705, dans toutes les préfectures (tcheou) de I'Empire pour célébrer la
restauration des T'ang aprés I'usurpation de I'impératrice Wou (Kieou, vu, 2a, hb;
cf. B. E. F. E.-O., XXIV, 18/1, ol «686» est une inadvertance pour «707»). C'est la que
par décret de 739, on célébrait des céré aux jours
la mort des précédents empereurs de la dynastie (Fo tsou tong ki, Taishd, n° ao35, ><I,
376«); en effet, le bouddhisme avait été placé en 737 sous le contréle du Ministére des
Cultes, ce qui revenait a le reconnaitre comme religion d’Etat (Tang houei yao, xux, 5a).
On trouvait, sous les T'ang, des Long-hing sseu jusque dans les lointaines colonies

; chinoises de I'Asie Centrale, a Pei-ting dans la région de Goutchen (biogr. de Wou-k'ong,
Lévi-Chavannes, J. i8g5, H, 365; biogr. de Kiai-fa, Song kao seng te.houim Taisho,
™ s06i, m, 721 ab), a Koutcha, a Kholan (Pelliot, B. E. F. E.-O., Vili, 51a)
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marche a leur téte, me disposant a sauver le commissaire tibétain (1> Lorsque nous
arrivames au petit rempart (intérieur), sous la porte du Sud, le commissaire et les
autres (autorités tibétaines) avaient déja mis le feu a (leur) maison ; se pourfendant
eux-mémes en se couchant sur la pointe de leurs propres épées, ils s'étaient précipités
dans les flammes, ou leurs corps avaient été réduits en cendres(2). Je réussis peu
apeu a réunir des gens du peuple et, par un stratagéme, m'emparai des rebelles :
je sus alors que les dieux étaient avec nous et que I'’Auguste Ciel coopérait au chati-
ment capital (des coupables). De Fan Kouo-tchong et de sa bande, pas un n'échappa
au filet (33

Les postes de signaux a feu du chemin (ou de I'arrondissement) de I'Est n’avaient
pas donné la moindre alarme; rien ne permettait de prévoir que ces bandits nous
tomberaient du ciel. Maintenant, certains des généraux et autres Tibétains sont
encore de ce monde, d’autres ont péri; je n’en connais pas le nombre exact(4.

Les bandits, briévement interrogés devant le bhadanta un tel, ont fait des aveux
en ce sens : le chef militaire du poste de relais, Wang Ling-ts'iuan, et autres, s'en
venaient vers I’Ouest en massacrant, en se livrant & la violence et au meurtre; s'ils
s'étaient (eux, les «bandits» capturés) réfugiés ouvertement dans la ville (de Cha-
teheou), ils craignaient qu’on ne leur eGt pas permis d'y rester : c'est pourquoi ils
avaient concu le projet de tuer les fonctionnaires tibétains().

Tels sont les faits. Le bhadanta vous en a déja informé par rapport officiel. (A
mon tour,) je vous en informe respectueusement comme ci-dessus (6>

[12. Lettre]

L’auteur de la lettre, datée d'une septiéme lune, remercie le destinataire d’avoir
bien voulu lui faire demander des nouvelles par un délégué, ainsi que du secours
qu'il lui a prété, et de la part qu'il prend a ses soucis. Il lui sait gré d’avoir invité

®Ua it, Me« iIM# N* a f&il &M# MM« s
M= ntammulism&nsa+ma-& RIfH*
wofe# Miu o«  «rfrem fts? % i%e « ot wsn,

©%m? ms$n T, -tm % « e.m a m vtm &  «f

ihK +_ . fts * - A

»a***«l &«. ac;«n- M&n mji 4 a* m-
in® gma,-nmn- .

<<*S m*udR  bDxme v
miif m, m

©Gn mma m* 4 rae Ns & #
wo* AN K-S o« M, & T'$ ft Jt; Traduction
approximative : les prisonniers semblent vouloir reporter la responsabilité sur leurs chefs. *

A +- tt A AL Ot Le mot Pai, «ablette;

document”), était encore sous les Mandchous la désignation protocolaire de certains genres
de communications officielles.
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le gouverneur (tibétain de Koua-tcheou) & lui envoyer un commissaire spécial, grace
auquel la ville (de Cha-tcheou) a retrouvé sa tranquillité(M Les formules épisto-
laires sont analogues a celles de la piéce 8, adressée a un ministre d'Etat.

[13. Lettre & un gouverneur.]

Piéce analogue a la précédente, également datée d'une septiéme lune, adressée
aun gouverneur (?)(ii. L’auteur le remercie d'avoir fait prendre dés nouvelles par
un messager, comme ci-dessus. 1 fait allusion aux malheurs répétés qui sont sur-
venus & Touen-houang, & sa bonne foi, au sentiment qu'il a de ses responsabilités
envers le peuple.

[14. Lettre & un général.]

Piéce datée d'une huitieme lune, rédigée en termes assez intimes : «C'est Lier
que nous nous serrions la main, mais déja chaleur et froidure se sont succédé plu-
sieurs fois», etc.(3). L'auteur est lié au destinataire, qu’il qualifie de collégue, par
une amitié fraternelle(4). Les circonstances les ont séparés soudain, I'un a I'Est,
l'autre a I'Ouest; il pense a lui et espére le revoir. Il s'agit peut-étre d'un de
ses anciens collégues chinois.

[15. Lettre & un ami (chinois).]

L’auteur était séparé du destinataire depuis plusieurs années et avait vainement

. cherché a s'informer de son adresse. Il se félicite d'avoir soudain regu une lettre

de lui. Jusqu'aux Monts de Fer, dit-il, la distance est grande, et & la Passe du

Jade les hommes sont rares; il espére toutefois recevoir encore des nouvelles de son
correspondanti5>

leUIE [-e §] varcb %RftE IBd- MmWS &
I9it* 5. T

i » Asmm R5|*|g«f i
patre pour toutou  ig* (cf. svp., 55y,n 9.

r » (Début:) $ ;J 1 ®, etc. Le destinataire est un jjénéral,
paecey T2 MM M
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1 évidemment pour Yu-men kouan " | |, pris comme déslgnauon littéraire de la région
! de Touen-houang. Tie ling est trop vague pour étre identifié.




274 LF GNGRR OF LHASA

[16. Lettre & un ami (chinois).]

Piéce analogue a la précédente. La distance, dit I'auteur, est grande a travers
les monts nuageux, et les relations épistolaires sont difficiles. C'est avec une vive
émotion qu’il regarde vers I'Est, en «tendant le colb (1).

[17. Lettre d un ministre d'Etat tibétain]

Piéce datée d'une premiére lune, dont les formules initiales sont les mémes que
dans les piéces 8-9, mais dont la fin est d'une lettre plutdt que d’un rapport imper-
sonnel(S). Grace aux bontés du Roi et du ministre, les fonctionnaires et le peuplé
vaquent, pour le moment, paisiblement a leurs travaux, et n'ont aucun souci <>
L’auteur est particuliérement reconnaissant qu’on ait bien voulu, de loin, envoyer
a Touen-houang du fer qui permettra, grace a |'augmentation des instruments
agricoles, de développer les cultures. Tout cela est da a la bienveillance secourable
du ministre, pareille & une pluie abondante aprés la sécheresse, etc.

Ce recueil de piéces appelle des observations variées.

Dans la premiére requéte, on voit le gouverneur chinois de Touen-houang
envoyer une relique bouddhique au Roi du Tibet dans I'espoir de le disposer a
I'indulgence envers la population de Touen-houang, qui s'était apparemment
livrée a plusieurs tentatives de révolte aprés la soumission de la ville au Tibet.
Cette soumission, d'aprés la requéte, remonte a huit années : si elle eut lieti
en 787 comme il est vraisemblable, la requéte daterait de 794, c'est-a-dire du
lendemain de la controverse de Lhasa (792-7937). Ce sont des moines boud-
dhistes (chinois et non tibétains, comme le confirme le nom de I'un d’entre eux)
qui servent de messagers entre le Roi et le gouverneur, et ce dernier insiste dé
fagon significative sur la foi bouddhique du souverain barbare : c'est lui qui al
«restauré le soleil de la Loi » en répandant le bouddhisme dans ses Etats, et son
coreligionnaire chinois I'engage a accroitre son clergé (indigéne?) en multi-
pliant les ordinations. Ces allusions concordent avec ce qu’on sait par ailleurs
du brusque essor du bouddhisme comme religion d'Etat au Tibet sous le régné
du Khri-sro@-lde-bcan

oi it Myw MMa st M+ ni, &EMMM-ct <ot
trad. Couvreur n, Toi : «le duc King, tendant Ie onl (yin ting), regarda vers I'Ouest
avec espoir. »
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Les trois piéces suivantes semblent émaner du méme gouverneur bouddhiste
de Touen-houang. Dans la quatriéme piéce (ou il est également question d'un
message royal transmis par des moines), il releve que dix années ont passé
depuis la soumission de la région, gouvernée par lui depuis deux ans. Cette
piéce daterait donc de 796, et c’est lors de sa nomination comme gouverneur
que l'auteur aurait adressé au Roi la premiére requéte du dossier, avec la
relique destinée a apaiser le courroux du souverain envers ses turbulents sujets
chinois de Touen-houang. Les fonctions dont I'avaient «honoré» les conqué-
rents tibétains n'étaient évidemment pas de tout repos, et le gouverneur se
montre soucieux d'étre débarrassé au plus vite d'une charge qui le mettait sans
doute dans une position fort critique, suspect qu'il devait étre a la fois a ses
maitres tibétains et aux patriotes chinois. Pour atteindre ce but, il a recours a
un procédé resté classique en Chine pour les fonctionnaires désireux de prendre
leur retraite : il demande I'autorisation d’entrer en religion. Si cette autorisa-
tion lui est accordée, il est prét a céder tous ses biens a I'église; il fait appel a la
té du Roi et d'un de ses ministres. L’entrée en religion devait étre une des
échappatoires fréquentes des Chinois qui cherchaient a éviter de se compro-
mettre au service de I'administration tibétaine W.

() Dans la stele de la famille Ti ~ Cha-tcheou wen lou, éd. Tsiang, 31b,
éd. Lo, i3A), on voit Ti Kiuan flj , fils d'un général de Touen-houang qui s'était dis-
tingué au service de la Chine et avait participé a la répression de la révolte de Li Hi-lie
én 786 (cf. sup., 177, n. 1), entrer en religion malgré ses dons brillants; son fils cadet
devient fonctionnaire & Touen-houang, son fils ainé administrateur du sangha (seng-tong
fff ~ ) dans la méme localité (cf. son éloge dans Lo Tchen-yu, Mo-kao kou che che pi lou,
Tongfang wen k'ou, LXXI, 1, 13).

Le cas de la famille So ~ est encore plus typique (inscription denviron 870, Cha-
tcheou wien lou, éd. Tsiang, 16b et suiv, éd. Lo, 10a et suiv.; Yabuki, Meisha youn,
pl. Loodv,.n® k, Meisha youn kaisetsu, aai et suiv.). Cette famille est établie & Touen-houang
depuis le u” siécle p. C.; c'est une des plus anciennes et des plus influentes de la région
(cf. Che Tal, Chinese Inscriptions..., Préface, 170). Lors de I'arrivée des Tibétains, le

‘chef en est So Fong-tchen A5 A, fonctionnaire militaire qui se distingue par sa résis-
tance contre I'envahisseur. Son fils, So Ting-kouo ~ (E ® ' V't dans la retraite, clest
«un sage du Grand Véhicule d'Eveil subit» (I|ji K )’ * meurt en 8)3 dans

un monastére, et on I'ensevelit dans un stupa. Il laisse trois fils. L'ainé, So Ts'ing-yu

~ , accepte une charge au service des Tibétains : il est préposé a la garde des
murailles de Cha-tcheou ( Jffj liy A ) et «fait régner la paix aux frontiéres». Le
deuxiéme, So Hiang 5™ (Hiang est son hao laic), entre en religion sous le nom de
Yi-pien § S et occupe une situation importante dans I'église locale, avec le titre de

directeur du bouddhisme ({f} j1j i3 PJ fiji); il a de nombreux disciples, clercs
et laics; il meurt en 869, agé de 70 ans (cf. son éloge dans Lo Tchen-yu, op. cit, 1, i3).
Le troisiéme fils, So Ts'ing-tcheng ~ Ej, semble avoir été un confucianiste, réputé

. pour sa science des rites et de la musique (fj| 15|  ffc). Les fils de I'ainé, So Tsing-
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La cinquiéme piéce annonce au Roi I'envoi d'images pieuses, provenant,
semble-t-il, de I'intérieur de la Chine. Ce sont encore des moines qui sont
chargés de les lui porter; le va-et-vient de ces religieux bouddhistes sans doute
chinois était évidemment constant entre la Cour royale du Tibet et la Chine du
Nord-Ouest, et ils servaient souvent de messagers entre les autorités chinoises
et leurs suzerains tibétains.

Les pieces suivantes (6, 8 a io) se rapportent a un coup de main exécuté a
Touen-houang par des rebelles qui n'étaient pas, semble-t-il, de la ville méme,
mais d’'un poste dépendant de la sous-préfecture de Touen-houang, le poste (ou
canton) de la Passe du Jade (Yu-kouan). C'étaient apparemment des Chinois,
d'aprés leurs noms, mais I'un d’eux prétendait descendre des rois T'o-pa, patro-
nymique d'un célébre clan d’origine Sien-pi, qui avait donné a la Chine une de
ses grandes dynasties «barbares », celle des Wei postérieurs, et dont le prestige
devait se perpétuer dans le Nord-Ouest de la Chine, notamment chez les
T'ou-yu-houen (région du Koukounor) et chez les Tang-hiang (Tangouts). Le
coup de main eut lieu le onziéme jour d'une septiéme lune; dans le rapport
rédigé, a I'adresse d'un ministre tibétain, au cours de cette méme lune et sans
doute immédiatement apreés I'événement (huitiéme piéce), le gouverneur chinois
déclare qu'aprés des troubles prolongés causés par les tentatives réitérées de
résistance aux Tibétains, la paix avait enfin été rétablie a Touen-houang «depuis

yu, participérent & la reconquéte chinoise; 'un d'eux se distingua particuliérement par sa,
bravoure, et semble avoir accompagné Tchang Yi-tch'ao lorsque celui-ci se rendit en
triomphe & Tch'ang-ngan (~ % jfij g® gg, dit I'éloge).

Une autre grande famille de Touen-houang, la famille Yin H? (sur laquelle voir Che Yai,
op. cit., Préface, i8a-i), connait sous le régime tibétain une destinée analogue (inscription;
datée de 83g, Cha-tcheou wen lou, éd. Tsiang, 11 a et suiv., éd. Lo, 7a et suiv.) L'arriére-
grand-pére, Yin Ts'eu-yuan iaé’ '° grand-pére, YinT'ing-kiai yai gl et le
pére, Yin Po-louen B f fiHf, avaient tous été des fonctionnaires militaires au service
des T'ang. Lors de la conquéte de Touen-houang, le pére dut «plier le genou devant deux '
souverains», celui de la Chine et celui du Tibet = PETS M2
il passa au service du Tibet comme «grand commissaire aux tribus» (~ ~

& & «1 a$M&eaZw . a M#Mes Nk
THit H H A >n $!)+ Son ,ils ain«’ V|n Kia-tcheng t$, mene la vie;
de retraite d'un laic bouddhiste (Ichiou che J~~); il consacre une grotte au Mo-kao chah;
«pour le saint souverain actuel (de la Chine?) et pour ses sept générations d'ancétres»f;
Un deuxieme fils, Yin Kia-tchen |ig |£ entre auj
service des Tibétains comme préposé aux greniers et a la comptabilité (sup., aio, n. 6).
Un troisigme est entré en religion, sous le nom de Li-tch’en j|[t Hg, et porte le titre;
de «directeur des trois disciplines bouddhiques a Cha-tcheou, badhanta [maitre] en dhartna
et en vinayan (fp <l| Py H % fjg,). Une de leurs sceurs est la nonne,
Tche-houei & £ . un de leurs cousins germains le moine Ling-pao g| j, etc.
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deux ans » lorsque survint ce nouvel incident. Si I'on rapproche cette indication
de celles qu’apportent les piéces précédentes, il semble que I'incident ait eu
lieu I'année méme dont date la quatriéme piéce (796?) et que le gouverneur ait
alors été le méme que celui dont émanaient ces piéces antérieures ; sa demande
de démission n’avait probablement pas encore recu I'agrément des suzerains
tibétains”1). Les rebelles, rapporte-t-il, s'étaient dés I'année précédente (795?)
échappés dans le désert; arrétés par les Tibétains sur la dénonciation du gou-
verneur chinois de Touen-houang, ils avaient été relégués a Tsieou-ts'iuan
(Sou-tcheou, & I'Est de Touen-houang). C'est de la qu'ils s’échappérent a nou-
veau; volant des chevaux et des armes, ils parcourent a bride abattue les
quelque 300 kilométres séparant Tsieou-ts'iuan de Touen-houang, ol ils
arrivent en pleine nuit. Les soldats de garde sont massacrés par surprise; la
population de la ville — peut-étre complice — est absente pour les moissons,
passant la nuit dans les cultures suburbaines ; aucune résistance n'est possible.
Les autorités tibétaines, y compris le gouverneur militaire, mettent le feu a leur

P) Ceest peut-étre & cette époque que se rapporte un fragment tibétain publié dans
J.R.A.S., 1997, 8i5, par M. Thomas qui en donne la traduction suivante :

«From the palace 'On-can-do sent, seal attached, for hearing in the presence.

«The [Bcan-(?)]po having taken possession of the fort of Sa-cu (Cha-tcheou, Touen-
houang) along with the subjects [conquéte tibétaine, 787?], [the Chinese?], in rivalry
for dominion, having killed the best of the Tibetan subjects, appointed... as To-dog chief
rider [to-dog rce-rjer]. Seven years having passed. .. killed [sont-ce les rébellions du texte
chinois n° 1, «depuis huit ans», 787-7947]. Afterwards the city, according merit to me..
when 1 had been able to recover it by great efforts [2J, sent me as chief ruler [nomination,
comme préfet chinois, de I'auteur de notre dossier en 794?]. Ten years. . . there has been
o internal strife and di: ité 4 T houang pendant deux ans, 79/1-
79«fi-

@To His Excellency also corn... has been delivered without intermission (or order), a
highly beneficial gift. Please send a signature. .. upon this petition... to be delivered is
sanctioned, — to this effect Councillor [Blon] Bchan-bzer and Councillor [Blon], . . sent,
bearing a signature... »

Dans une autre piéce tibétaine (Thomas, ibid., 840), il est question d'un to-dog Blon
Bstan-bzer (Bc[h]an-bzer? cf. inf., 981, n. 3). Il n'est pas certain que ce to-dog rce-rjer de
Cha-tcheou ait été un Chinois, comme M Thomas semble I'avoir admis dans sa traduction ;
le titre de to-dog, d'étymologie chinoise, semble avoir été admis, peut-étre & travers le turc,
dans la titulature proprement tibétaine, alors qu'en Chine méme il était tombé hors
d'usage {aup. 197, n. 9). Il reste donc douteux qu'il s'agisse de notre préfet chinois dans
le fragment tibétain de M. Thomas. On ne voit pas bien, du reste, dans quelles
conditions cette piéce émane du «palais "On-can-do». 'On-éaii-do était la résidence royale
‘(Bacot,. . . Documenta de Touen-houang, 3g-4a) ol naquit Ral-pa-can (815-838), et se trou-
*vait & Skyi, prés de Lhasa (Tucci, «Validity... », 3i4); clest la que résidait le pére de
Ral-pa-can, Khri-Ide-sron-bean, lorsque fut entreprise la Mahavyutpatti (Tucci, Tomba. .
fi5-18). [Cf. Addenda, in/., 367
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résidence et se suicident avant d'avoir pu étre secourues, procédé qui fait appa-
raitre sous un jour caractéristique la mentalité des guerriers tibétains de
I'époque. Non moins caractéristique est la démarche du gouverneur chinois :
dans ce péril pressant, c'est au principal monastére bouddhique de la ville qu’il
va chercher refuge; il y trouve notre Mahayéna, car il ne peut s'agir, sous ce
nom, que du protagoniste de la controverse de Lhasa, de retour dans sa ville
natale. Le gouverneur chinois le qualifie de ttbhadanta tibétaine, de «bhadantdde
I'Etat» (tibétain); il se montre, dans son rapport, aussi soucieux de le sauver
que de sauver les officiers tibétains de la garnison ; et tout ce qu’il en dit met en
lumiére la remarquable importance du réle dévolu a ce personnage ecclésiastique
dans les rapports entre les dominateurs tibétains de Touen-houang et leurs
sujets indigénes. C'est devant lui qu'aprés la nuit de I'échauffourée, au petit
matin, lorsqu’on a réussi a s’emparer par ruse d’un certain nombre de rebelles,
ceux-ci subissent un interrogatoire avant d'étre envoyés sous bonne garde a
Koua-tcheou ; c'est lui qui adresse aux autorités tibétaines le premier rapport
officiel (avait-il maintenant appris la langue tibétaine?), avant le gouverneur chi-
nois lui-méme. -
Dans les derniéres piéces du dossier, le gouverneur annonce a ses supérieurs
tibétains que la tranquillité est complétement rétablie & Touen-houang. Un Odil-
veau gouverneur militaire tibétain a été envoyé, pour remplacer celui qui s'était
tué lors du coup de main, par le gouverneur militaire de Koua-tcheou, qui
semble avoir eu le pas sur son collégue de Touen-houang : le texte chinois les
qualifie respectivement de tsie eul (tsie tou che) et de lieou heou (che)  titres qui
s'appliquaient dans la nomenclature des T'ang a des commissaires impériaux
préposés a I'administration des arrondissements (tao) comprenant plusieurs
préfectures 2> Il est également question d'un darrondissement de I'Est»
(long tao), dont le siége n'est pas préciséfd). Dans la piéce 9, le préfet chinois
demande au ministre tibétain de lui faire envoyer du fer pour la fabrication
d'ustensiles agricoles & I'usage des cultivateurs de Touen-houang; dans 1a;
piéce 17, il le remercie d’avoir accédé a cette demande. Peut-étre le fer avait-il
été précédemment réquisitionné par les Tibétains pour la fabrication d’arntes. 1
Le réle singulier que joue dans cette affaire le bhadanta Mahayana n'est qu'une ;
confirmation de ce que suggérent tant d'autres documents sur I'influencé;
exercée par le clergé chinois dans les territoires du Nord-Ouest occupés par les

() Dans les rass tibétains liai, 1127, ia35 du Fonds Pelliot, il est question, a Sa-cu ;
(Cha-teheou), d'un ree-rje (irchef»); dans le ms. 1156, d’un dmag-pon (sgénéral») et dn;
spyan (steil, inspecteur). Cf. Lalou, Inventaire. . 1l (1960); et inf., 281, n. 6. .t

P) Cf. tup., 261, n. a.

@ Sup., 06h. n. a. ;
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Tibétains. On a vu ci-dessus qu’un des adeptes de Mahayana a Lhasa est dési-
gné comme un bhadanta «administrateur de I'Eglise » [seng t'ong), titre que por-
térent a Touen-houang méme, sous le régime tibétain, plusieurs Chinois qui
l'avaient recu du gouvernement tibétain (th La plupart des grandes familles
chinoises de Touen-houang semblent avoir compté des représentants dans le
clergé bouddhique local, ce qui explique, pour une part, le role de premier plan
joué par ce clergé dans les rapports avec les Tibétains et, plus tard, dans la
reconquéte chinoise de la ville I2h Le vieux maitre Mahayana, a son retour de

;.0 Sup., 34-37 et 3*5, n. a. Le seng tong Wou ~ A, un pur Chinois dont le
pére avait participé, comme officier au service des Tang, a la défense de Touen-houang
centre les Tibétains et qui était entré en religion dés son adolescence, fut nommé tout
dabord «directeur du bouddhisme, (maitre en) dharma et en vinaya et professeur propa-
gandiste» (A~ pg $ i1 MJa UC ff )" titre quil porta pendant plus de dix
ans, puis il recut, par un «nouveau décret», celui de «directeur du bouddhisme [et] pro-
fesseur» (ijip Pj [lire ). Daprés le texte de linscription qui lui est
consacrée, et qui vise aux effets de parallélisme plus qu'a la clarté, il semble que le pre-
mier de ces titres lui ait été conféré par I'Empereur de Chine (_£ ~ ~ A 1y fjg, j§|
= P1I® fi >etc-); le second le fut en tout cas par le Roi du Tibet, dont
Pinscription fait un pompeux éloge : «Le Saint et Divin Bcan-po étendit son régime civili-
sateur & une distance de dix mille lieues; tout le voisinage fut heureux de s'y rallier. 1
ny eut plus de précautions & prendre & la frontiére; son influence purifia tout. Le soleil
du Buddha reprit son éclat; les nuages de la sainteté se reformerent. Le maitre [le seng
tong Wou], afin d'attirer [au bouddhisme] les auditeurs et les éléves, révéla amplement
les théses des Cing Ecoles [du Petit Véhicule]; afin de faire progresser les débutants, il
exposa largement les principes des Trois Véhicules. (Grace a lui), ils pénétrérent a fond
[les doctrines] du Vimalakirti-sitra et du Vijhaplimatra, et étudierent de bout en bout
[les méthodes] de la secte transversale (horizontale) et de la secte verticale [subitisme et
gradualisme]. 1ls connurent la vacuité du sensible, et furent illuminés par I'Eveil subit;
ils pénétrérent la nature d'Eveil, et s'installérent dans le non-agir (wou ivei, asamskrta). .

Recevant un nouveau décret, il fut promu directeur du bouddhisme et professeur.» (I

n M4 Mmt nMmm ragm @rs. sz mmi»g,
emhmZIt'm mm, m £m<«o>al *
W gmmmit.y ft a
% %. §0 5 >$! M F3 fé' [lipe M ] 0 Plus tar<l ].1 re-ut encore la charge
d'administrateur de I'Eglise (seng tong), comme I'atteste le titre méme de I'inscription.
Cette inscription rappelle quiil fit creuser et décorer de nombreuses pointures, avec l'aide
des fidéles, une grotte consacrée aux Sept Buddha : parmi les veeux formulés a cette
occasion, I'inscription mentionne expressément la prospérité du souverain et des ministres,
la bonne entente avec les pays voisins (f6 B. [It = # it W £ LM 1% %
ft§ >Wiz M ft M ees):>" saglt de I'empire tibétain, wu la facon

dont il y est parlé du bcar"po. [Cf. Corrigenda, inf., 367.]

Familles Ti, So, Yin, sup., 375, n. 1; famille Li (alliée a la famille de Tchang Yi-
tch'ao), sup., 86, n. 1.

QONOLE
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Lhasa, avait sans doute recu des Tibétains quelque titre ecclésiastique officiels
et son long séjour a la cour royale devait lui valoir, auprés des autorités mili-
taires locales, un prestige tel qu’on lui reconnaissait une maniére de préséance
sur le préfet chinois lui-méme.

C'est en effet I'occasion de rappeler que I'administration tibétaine de Touen-
houang et de Koua-tcheou était entre les mains de militaires bouddhistes qui
avaient recours au clergé chinois local pour I'accomplissement de leurs devoirs
religieux. Comme on I'a vu ci-dessus par un texte du Fonds Pelliot, le gouver-
neur militaire (trie tou che) de Koua-tcheou, Louen Si-hong-k'i-li-si-K'iu-lo, fai-
sait notamment célébrer, par les moines de Touen-houang, des services pour
I'expiation de ses propres péchés et pour le bénéfice du Roi et du président du
conseil des ministres tibétains, 2an Khri-sum-rje (Chang K'i-li-sin-eul).W;;'
D'aprés un autre texte c'est un personnage désigné par les moines comme
«notre gouverneur» (tou tou) A qui fait un «prélévement sur ses biens fami-
liaux » W pour défrayer une cérémonie dont les mérites sont destinés a «orner»,
par transfert, tout d’abord le Roi, fervent bouddhiste, puis le ministre (tedi
siang) Chang La-tsang-hiu-liu-p'o (4al Lha-bzan Klu-dpal) (5> et enfin le prési-

¢i N aitig du Fonds Pelliot, sup., a3g et suiv.

< NM 3970 et 33g5 du Fonds Pelliot. Ces deux manuscrits constituent deux fragments
(déchirés) d'un méme texte, lui-méme fragmentaire (le début et la fin manquent) : texte de
méme genre que le n° aéég, mais de rédaction médiocre et obscure.

" « 13®tf Q. Il sagit peut-étre du gouverneur de Koua-tcheou, car il est question
o «envoyés spéciaux» (de Koua-tcheou a Touen-houang?) qui semblent avoir «commandé»
la cérémonie aux moines etc.).

w m,*te

*2iang Lap-dzang- xi” o-liuét-puat. Lha-bzan Klu-dpal
est mentionné, dans divers documents tibétains, comme un général qui fit des conquétes
en Chine (Tucci, Tombs. .., a6), comme le «vainqueur de la Chine», auteur de quelque
sorte de code ou recensement tibétain (Thomas, Tibetan Literary Texts. .., 1, 387), comme
un oncle du prince Mu-khri bcan-po (= Mu-tig bean-po, fils de Khri-sron-Ide-bcan, celui qui
est censé avoir régné sous le surmom de Sad-na-legs au début du ix” siécle), comme géné-
ral a la frontiére sino-tibétaine (ibid., 30i). Clest probablement le «grand oncle» (Chen-po
tah) Lha-bzan, qui est mentionné, avec 2an Khri-sum-rje, comme ayant infligé de grandes
défaites aux Chinois et aux Drug (Ouigours?) dans le fragment tibétain cité sup., 2A7. Notre,
texte chinois fait un ronflant éloge de ce personnage, «qui jouit pour toujours de la faveur
du Saint Souverain..., qui régle les principes cosmiques conformément aux normes de Ia
musique (XI( g JX15g B? Pi§), et f*h régner un ordre parfait dans I'administra-
tion» (g I Jin); il se distingue particuliérement par ses campagnes militaires a,la’
frontiere, au cours desquelles il avait contracté une légere maladie. C'est, pour une part);
en vue d'assurer sa guérison que le «gouverneur» (tou tou) avait institué la cérémonie-
bouddhique dont il est question dans ce texte; ce gouverneur avait en effet bénéficié depuis:
longtemps de la faveur particuliére de Zaa Lha-bzan Klu-dpal (
lu M ?
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dent du conseil Zan Khri-sum-rje (Chang K'i-sin-eul), «de I'armée de I'Est» (1),
dont les moines rédacteurs du texte vantent la haute situation et les vertus guer-
rieres. Ailleurs encoreon voit un ministre (tsai siang), Louen Tsan-mou-
jo~, etun commissaire militaire (tsie tou), Chang K'i-si-kia M, faire célébrer un
service pour le bénéfice d'un autre ministre tibétain, Chang Kie-li-sseu@®)*
Dans tous ces manuscrits de Touen-houang, on voit revenir sans cesse le nom
de Zan Khri-sum-rje (Chang K'i-sin-eul), et I'on peut se demander si le
«ministre» (tsai siang) tibétain anonyme, auquel s'adresse a plusieurs reprises
le gouverneur chinois de Touen-houang, n'était pas ce haut personnage, dont la
carriére n'est pas inconnue par ailleurs (). Comme on I'a vu plus haut(7), c’est
lui qui assiégea Touen-houang (dés 776?), s'en empara et en fut nommé pre-
mier gouverneur tibétain (en 787?). H atteignit par la suite la haute dignité de

(> Fonds Pelliot, n" 3770, feuillet 4.

Q" TE if Ok : cest évidemment le Blon Be[hJan-bzer qui semble avoir été
tochg de Koua-tcheou (»up., 277, n. 1)

@ (9 jpl [pour M #1 7] fa tj & UP’ *2iang Kiatsiét-ka (les deux der-
niers caracteres sont douteux). La préfecture de Ho jpf % ( était au Kan-sou (sup., 266).

© 5~ fé) [var. _£] ££ j] , *Eiang Kiet-liok-si. Le feuillet 5 du méme manu-
scrit se rapporte & un service célébré pour un tsie tou che de Koua-lcheou nommé Louen
Ho-kia-jo-k'o-tche & fil E fft M fib >*Lu<m yuat-kiep-iuiat-k'at
t'sij. Kia est pour rgyal, je pour hier (cf. inscription de 8a2); d'aprés le Pou kouo che
(cité K'ao yi, xxi, 10 b, année 84a), ce dernier terme était au Tibet une appellation géné-
rale, pareille au long j}fj chinois (lang est un mot de nuance honorifique qui figurait dans
beaucoup de titres officiels chinois). Peut-étre ce personnage est-il le méme que le Louen
Kiajo ¥  fife (*Blon Rgyal-bzer) mentionné par les sources historiques chinoises
Comme un «grand chefs (Jg (II) ou un «général de haut rang» (jij; quen 787
Chang Kie-tsan fp] U7 délégua de Mingcha Pj| fjf (inf., 291, n. 1) auprés de son
adversaire chinois Ma Souei pour négocier la paix (Kieuu, cxoxvi B, b a, trad.
Bushell, 493, Tang, cowi B, 2 b, Tseu, coxxxu, 6 b, Tso, cmbox, 14 a); le méme
encore (|jsf  life) qui, en 803, fut envoyé en ambassade & la cour de Chine (Kieou,
devi B, 9 a, trad. Bushel), 510, Tang, ccxvi B, 4 b, Tso, cmibocx, i4 b).
1 @ Pour Pidentification Chang K'i-fli (ou liu)-Jsin-eul = Zad Khri-sum-rje, cf. Pclliot,
cité par Thomas, J. R A. S., 1928, 98. La transcription de rje par eul  est surprenante.
La prononciation classique (officielle) de eul aux viii-ix* siécles était *Azie; mais il semble
que dans le Nord-Ouest I'initiale ni- se soit alors prononcée i (Lo Tch'ang-p'ei, Northwest-
em Dialects, i 64) : [blzer est réguliérement rendu par jn fife (classique */tzui). Dans les
documents sino-tibétains de cette épogue, Cest Iinitiale classique (i- qui répond au
“tibétain (*Uiang = jen, ibid, 170), ou encore I'initiale (T- (*cTi ji, ibid., 198).
:Dans le Ts'ten tseu wen transcrit en tibétain, eul ~ est rendu par zi (ibid., 191). Si le rce-
ije des documents tibétains (sup., 277, n. 1, 278, n. 1) répondait au chinois tsie eul ¥j £
(*tsiet-Azie; sup., 261, n. 2), on aurait un autre exemple d'équivalence [jj = rje. Ki-li-sin-
>4 pourrait aussi correspondre a une forme Khri-suro-bzer, qui est attestée (inf., 283, n. 3).
V P Sup., 174-177.
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ministre d’Etat(l), et méme de président du conseil des ministres W ; m:

nement de certaines régions dn Royaume (régions désignées, en chinois, comme
des darrondissements » comprenant plusieurs «commissariats militaires »)(3),
il semble qu'il soit toujours resté en charge dans I'Est de I'empire tibétain,
ahix confins de la Chine. C'est & lui que s'adresse, en 811, I'empereur Hien-
tsong pour négocier la rétrocession a la Chine de trois préfectures situées dans
le Sud-Est du Kan-sou actuelw . En 81 a, dans une lettre que lui adresse le'
préfet chinois de Fong-siang, & I'Ouest de Tch'ang-ngan, il recoit en méme
temps le titre de ministre d’Etat et celui de «commissaire de I'arrondissement
oriental du Tibet» (5> Quatre ans plus tard, on le trouve faisant campagne
contre les Ouigours, dont il menace la capitale(6). En 819, il participe au siége
de Yen-tcheou, au Sud-Est de I'actuel Ning-hia 1l joua un rdle de premier
plan dans la conclusion du traité sino-tibétain de 8a1; c'est lui qui en rédigea,
sans doute comme spécialiste des affaires de Chine, et avec la collaboration du
conseiller bouddhiste du gouvernement tibétain (Dpal-che(n)-po), le texte qui
fut envoyé d'avance a Tch'ang-ngan, oul il fut juré le 8 novembre 89t b». Il
n'est pas certain toutefois qu’il ait assisté a la cérémonie complémentaire
célébrée au Tibet I'année suivante (30 mai 822)(9); en effet, lorsque I'ambassa-
deur Lieou Yuan-ting, qui avait été représenter la Chine a cette cérémonie,

M Ttai siang ~ , titre qui correspond, dans I'inscription de 82a, & celui de biondo
(la plus haute dignité tibétaine d'aprés cette inscription).

< Chang chou ling 43 A, tchong chou ling rfr A, ling hong fa fa, équival-
ents probables du tibétain blonhelr] [-po], «grand ministren, terme que IHistire des-
Tang (Tang, coxi A, 1 a) rend par ta siang qui signifie également «granit:
ministre» (cf. sup., ahi, n. 5, 267, n. A; Laufer, Toung Pao, XV, 81)

W Cf. sup., a6i,n. 2

W Sup., 225, n. 3. Chang K'i-sin-eul porte dans cette lettre le titre de ministre d'Etat (PE£ i

ey . -3

M Sup., «65-a66. Peut-étre toutefois Zau Khri-sum-rje n'était-il mentionné dans cette?
lettre qu'e titre de ministre, comme I'un des co-destinataires de la lettre, I'autre étant lej
«commissaire» de I'«arrondissement» oriental du Tibet, Louen. Kao-tou (ou I.ouen Kie-tou); 1
le texte nest pas clair.

W Kieou, cxexvi B, 11 a; Tang, cexvi B, 7 a (trad. Bushell, 519, 5ai). Inf., 390, n. a.(

P Sup., 17a-n. a.

® Sup., 229, n. 1, 267, n. 4. '

P) T. Naito (Kenki shoroku, 360) affirme avoir déchiffré son nom en chinois, sur celle?
des faces latérales de la stéle de Lhasa ol sont nommés en tibétain et en chinois les signtfc|
taire* tibétains du traité, a la quatrieme place t 5C T
nj jIfi fjjj, «Chang K'i-sin-eul, généralissime de tout I'empire, participant aii conseils
des ministres» ; mais I'estampage qu'il en publie est absolument illisible a cet endroitif
Lo Tchen-yu, dans son déchiffrement, ne donne que le titre et le caractére y; étti
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1sen revint du Tibet, il fut recu & Ho-tcheou, dans le Kan-sou actuel, par Zan
Khri-sum-rje qui commandait alors, comme généralissime (tou yuan chouai),
plus de cent généraux tibétains du (ou des) «commissariat(s)» de I'Est; Zan
Khri-sum-rje les réunit dans la vallée de Ta-hia pour leur lire solennellement,
en présence de I'ambassadeur chinois, le texte du traité et leur enjoindre d’'en
observer les prescriptions”). Au cours de cette méme année 822, on le trouve
encore a la téte d'une expédition contre les Ouigours

Que ce puissant ministre et généralissime, dont I'influence dut étre prépon-
dérante a Touen-houang sous le régime tibétain, ait été un fervent bouddhiste,
c'est ce dont ne permettent pas de douter les documents déja cités, auxquels
on peut adjoindre les suivants (3h Dans un texte tibétain de Touen-houang,
on'le voit inviter a diner, et combler de présents, un moine de nom chinois,
1 g enseignait, semble-t-il, dans le Kan-sou actuel et s'apprétait a gagner la
Chine prppre; Zan Khri-sum-rje se préoccupait de lui trouver un successeur :
celui-ci fut apparemment un ciple tibétain du maitre chinoisUn texte
chinois de méme provenance nous ie montre fondant un temple bouddhique
dans la ville méme de Touen-houang, ou il avait alors «élu domicile»,

M Lo ich'ang-p'ei le passe sous silence. On ne trouve pas non plus ce nom dans le texte
tibétain tels que I'ont déchiffré Laufer et M. Tachibana. Je crois bien, pour ma part, dis-
tinguer sur les estampages reproduits par Bushell et par M. Lo Tcb'ang-p'ei les caractéres
Offf >jji  ; én tibétain, le nom me reste illisible. Méme si Eaii Khri-sum-rje ne se
trouvait pas a Lhasa pour la cérémonie du serment, on peut avoir porté sur le texte du
traité le nom d'un personnage aussi important.
1 9 Sup., 266. D'aprés le Kieou T'ang chou, dont la rédaction est bizarre, c'est lors
dun précédent voyage (jjfj) que Lieou Yuan-ting avait rencontré Zan Khri-sum-rje a Ho-
tcheou. Le nom de Ta (ou T'a) -tsang (*Ziang Tp [ouT apj-tsang, Zan Stag[?]-bzan), que le
1 Tang chou attribue au personnage rencontré par Lieou Yuan-ting a Ho-tcheou, était proba-
blement son nom propre, Khri-sum-rje étant un titre; le Tsdfou yuan kouei déclare expres-
sément qué «le généralissime Chang Ta-tsang» et «le ministre Chang K'i-sin-eul» n'étaient
1 qlune seule et méme personne.

M Tang, ccxvi B, 6 b, trad. Bushel!, 5as.

=M Parmi les ministres qui jurérent I'édit de Karchung concernant le bouddhisme, au
début, du i siécle, figurent deux Khri-sum-rje speg-lha et un Khri-sum-bzer mdo-bcan
(Tucci, Tombs. . ., 54).

<> M. tibétain 996 du Fonds Pelliot; cf. Lalou, J. A, 1989, 11, 511*517. Ce texte est

une sorte de généalogie spirituelle d'un upadhyaya nommé Nam-ka'i Snin-po (Akasagarbha),
disciple de Be'u-sin hva-san (Pao-sing ho-chang?). Ce dernier était un maitre de Dhyana
; (chinois, ou de langue chinoise comme I'indique son nom) qui était venu de An-se (Ngan
si, région de Koutcha); il y avait été le disciple d'un maitre nommé A-rlan-hyver, venu de
I'inde a An-se ou il était mort. De An-se, Be'u-sin était venu a son tour dans la région de
Ga-chu et Kam-chu (Cha-tcheou et Kan-tcheou) et était mort & Se'u-cu (Sou-tcheou). Son
.disciple Man hva-san enseignait & Con-ka (?). Lorsqu'il voulut aller en Chine (propre), le
«bde-blon («heureux ministre») Zan Khri-sum-rje mar-bu («fils») linvita et Iui oiirit des
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peut-étre a la fin de sa carriére. Ce morceau, rédigé par un lettré de Touen-
houang, apporte des renseignements sur les ancétres du «généralissime prési-
dent du conseil». 1l porte le titre suivant W

Eloge des mérites \acquis en fondant /¢] Cheng-kouang sseu par Chang K'i-Ixu-sin-mi
(zah Khri-sum-rje), président, par décret, du conseil des ministres du Tibet, titulaire
du grand s6-s6(1>,

par
Teou ...,

SIMPLE CITOYEN DE L' ANTIQUE COMMANDERIE DE ToUEN-HOUANG AU TIBET (3>

Au début de ce texte, parmi les formules de rhétorique boiteuse dont il est tissé,
on trouve une allusion au «prodige faste du socle de lotus», c'est-a-dire a Un

cadeaux en lui demandant de se désigner un remplacant. Man hva-saii recommanda sin
disciple (tibétain?) Nam-ka (ou Nam-ka'i snin-po, Akas'agarbha), lequel, précise le texte,
vécut sous le régne de Khri-sron-lde-bcan (f 797); Akas'agarbha est connu par d'autres
sources tibétaines.

§) Ce manuscrit, naguére classé sous le n° 2765 du Fonds Pelliot chinois, est devenu
le n° 1070 du Fonds Pelliot tibétain, parce qu'il y a quelques lignes de tibétain au début
du recto. Aprés ces lignes, le recto est occupé par un calendrier chinois incomplet (1%-
4" lunes) de I'année 834. L'éloge ici analysé est asses bien écrit, au verso; le papier, fort
usé, mesure 29 centimétres de hauteur. [La note 3 de cette page se trouve a la page 286.]

w* fl th* &$* mMME&» N& MBDemM%b #m
$j|. Le terme tch'e ijijj sappliquait dans le protocole des T'ang & des titres décerés par
décret impérial (R. des Rotours, Traité des examens, 260). Kao chen désignait les
titres ou diplémes de nomination qui étaient remis aux fonctionnaires; ils étaient constitués
par des piéces en deux parties (fou ) dont I'une était conservée par I'administration
(ibid., 44, 21g). «Gratifié (sseu) d'un kao chenn signifie donc titulaire d'un insigne officiel-
Or on sait quau Tibet, du temps des T'ang, les fonctionnaires portaient des insignes Qi
décorations qui variaient suivant leur rang dans la hiérarchie officielle, et dont les textes
chinois nous ont conservé des listes diverses. D'aprés T'ang, ccxvi A, 1 b (trad. Bushelf,
44s), ces insignes officiels (kouan tche tehang che 'g? %2 iff fjfj) se portaient fixés sir I
devant du bras, «afin de distinguer le rang du porteur» (-~ gif Jil jif > la
Hiérarchie était la suivante, en descendant :

1" So sé

2 0r;

3° Argent doré (~ ~ 0 , vermeil);

4° Argent;

5" Cuivre (ou bronze, Ajij)

Ces rangs étaient subdivisés en inférieurs et supérieurs (Jj= ), soit un total de
dix degrés. Le Ts6fou yuan kouei, arixi, i5 b, le Tong tien, cxc, 10 a (qui pour A
écrit gk j|liij, «cuivre (ou bronze) travaillé») et le T'ang houei yao, xcvii, 2 a, repro-
duisent cette liste, en spécifiant quil s'agissait de piéces d'une grandeur de trois pouces,
montées sur des étoffes de laine ou de poil et qu'on fixait sur le devant de I'épaule ou dé
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K pame supérieure du bras (& M P oL 7§ + 8£Z , % 31 fli-£1 BY
pf Uj|); mais dans un autre passage, ol il est question de I'organisation de I'empire tibé-
tain sous Sron-bcan-sgam-po, le Tsafou yuan kouei, cmhi, 17 a, donne une liste d'insignes
officiels (kao chen) destinés  distinguer les «degrés nobiliaires» ((cio wet ), ou l'or
est remplacé par la perle et le vermeil par le laiton :
1° Perle (pao tchou  J5);
a0 Srjs6, @ grand, b. petit;
3° Argent, a. grand, b. pet
# Laiton (eou che  USf] ig)> a grand, b. petit;
5° Cuivre (ou bronze), a grand, b. petit.

Que I'or et le laiton aient tous deux servi é fabriquer des insignes tibétains, c'est ce que
confirment d'une part le Teeu tche tong Kien, ccix, 4a a, d'aprés lequel les deux envoyés
qui vinrent chercher la princesse de Kin-tch’eng en 709 étaient titulaires, I'un de I'insigne
de &6-e0, I'autre de I'insigne d'or, et d'autre part le ms. 3839 du Fonds Pelliot, ol il est
question de généraux ayant regu le grand insigne de laiton $f). Quant
25550 (*8ijt-ev), ce terme, auquel Laufer attribuait une étymologie iranienne, probable-
ment sogdienne (Sino-Iranica, 5i6), désigne une pierre précieuse «qui était fort appréciée
au Tibet, ou hommes et femmes I'employaient comme ornement de téte» (Tang houei
yao, xcvii, 1 b; Tong tien, cxc, 9 b). L'identification en est incertaine; Tchang Hong-tchao
(Lapidarium. Sinicum, igai, cf. B. E. F. E.-O., XXIV, 388) et plus récemment MM. Read et
Pak («Minerais and Stones», dans Bull. Peh. Soc. Nat. Hist, 1938, 11, 11, a3) en font le
saphir, Hirth et Chavannes y voyaient la turquoise. Cette derniére traduction doit étre la
bonne, si I'on en croit la hiérarchie suivante de zan-lon (= zan-blem) que donne le manu-
scrit tibétain de Touen-houang n° 1089 (cf. Stein, B. E. F. E.-O., XL1, 436, n. a) :

éan-lon chen-po, «grand zan-lonn ;
éan-lon gyu'i yi-ge-pa, czanlon de «lettres» de turquoise» (gyu)-,
Ean-lon gter-gyi yi-ge-pa, nzan-lon de «lettres» d'or»;

Ean-lon phra-men yi-ge-pa, nzan-lon e «lettres» de joyaux (?)»;

éan-lon dnul-gyi yi-ge-pa,1 nzahvion mun de «lettres» d'argent»;

Zanlon ra-gan-gyi yi-gepa, czanlon le «lettres» de laiton ;

éan-lon zans-kyi yi-ge-pa,  xzan-lon e «lettres» de cuivre (ou bronze)».

a

2o

H est évident que le terme yi-ge, au propre «lettres», s'applique ici aux insignes distinc-
tifs, et I'on peut se demander s'il n'en est pas de méme des «documents» (yig-chant) de
turquoise et de cuivre, que détenaient chacune des divisions ou ru-lag de I'armée tibétaine
daprés un passage du Padma than-yig ancien (Thomas, Tibetan Literary Texte, 1, 377-386).

Linstitution d'une hiérarchie officielle, et I'idée d'en distinguer extérieurement les degrés
par des insignes conférés aux différents titulaires, étaient sans doute au Tibet d'inspiration
chinise ; mais il y avait des différences. Le Kieou Tang chou, cxcwi A, 6 b (trad. Bushell,
466) rapporte quen 780 I'Empereur Hiuan-tsong recut au palais de Tch'ang-ngan un
ambassadeur tibtain qui était déja venu en Chine, en 710, pour chercher la princesse de
Kin-tcheng, et qui connaissait méme I'écriture (chinoise). 11 lui offrit en cadeaux une robe
violette, une ceinture (ornée?) d'or et une «pochette a poisson». Le Tibétain refusa la
pochette, déclarant que dans son pays cet insigne vestimentaire n'existait pas (“E jifc ~
jiR) et quiil n'osait accepter une récompense si exceptionnelle.
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monastére de Touen-houang, le Lien-t'ai sseu ou «vihnra du Socle de Lotus» (1>
L’éloge célébre a la fois les vertus guerriéres du ministre et sa dévotion bouddhique

«Par ses actions d’éclat, il triomphe avec héroisme des principes hérétiques ; par
ses glorieux services, nombreux sont ceux qui sont ramenés a la Loi orthodoxe. PV»
Ses titres sont énoncés ainsi : «Zan Khri-sum-rje, président, nommé par décret*
"du conseil des ministres, et cumulativement généralissime dictateur du pays,

Draprés les textes réunis par I'archéologue Y. Harada dans son étude sur «L’habillement
et les parures en Chine a I'époque des Tang» (Shina Tédai no fukushoku, dans Journal
of the College of Literature, Imp. Univ. of Tokyo, IV, 19ai, 57 et suiv.), Iinsigne qui
était remis aux fonctionnaires chinois était en forme de poisson (yufou jB fff), dit pois-
son de droite; le double, dit poisson de gauche, en était conservé a la Cour. Lorsque le
fonctionnaire ou dignitaire était convoqué a la Cour, on accolait les deux poissons pour
vérifier I'identité du porteur de celui de gauche. Sur ces poissons étaient inscrits les titres
et noms des détenteurs. (D'apres le Yenfan lou, cité Te eu hai, Hai, 56, ceux-ci recevaient aussi
une copie de leur décret de nomination, d'oti I'expression yu choti ~ ij., «le poisson ét
le dipléme».) Les poissons étaient en jade pour le prince héritier, en or pour les princes
du sang, en bronze pour le commun des fonctionnaires; ils étaient enfermés dans des pochettes
(yu tai )B |g), ornées d'or pour les trois premiers degrés de la hiérarchie mandarinale,
dargent pour le quatriéme et le cinquiéme, et sur lesquels étaient inscrits les noms du
porteur. Ces pochettes se portaient suspendues a la ceinture. Celle-ci était de cuir, mais
décorée d'appliques métalliques (fotta ~ ) auxquelles étaient fixés des anneaux de suspen-
sion; la matiére et le nombre de ces appliques variaient, eux aussi, suivant le rang du
porteur, d'aprés une réglementation qui a elle-méme varié au cours de I'époque des T'ang.
Selon un décret de 67/1 (T'ang houei yao, xxxi), cette réglementation était la suivante pour
les neuf rangs de la hiérarchie :

i3 appliques d'or (et?) de jade;

67, 9 —  dargent;
&, 9 iton.
Gens du commun, 7 appliques de cuivre (ou bronze) (ou?) de fer.

A dautres époques, le laiton fut remplacé par la peau de rhinocéros (si jp ; cest le
hansai  jp du Shosoin, cf. Toei shuko, 1, pl. vin et xr). Le rang des fonctionnaires se
distinguait également par la couleur de leurs vétements de cérémonie.

‘B JH la #> fli i St O- dern‘er caractére est trop effacé pour pou-
voir étre lu de maniére sure. L'épithéte yeou , «de droite, occidental», est obscure; sans
doute faut-il lire kou  «l'antique commanderie de Touen-houang» (cf. inf, 987, n. 3)-

Le terme pou yi, «vétu de toile» (et non de soie), s'applique aux gens du commun, non
fonctionnaires. La famille Teou était spécialisée & Touen-houang dans la rédaction des éloges,
inscriptions, etc; cf. sup., $50, n. 9.

a A z A JHif. if setc- CL. sup., 955, n. 9. Peut-étre s'agit-il sim-;
plement de la bonne influence qu'exerce le bouddhisme sur la moralité des hommes en
général, ou sur celle du ministre en particulier.

w&it,mamws ;fj$SM'i £ m je &
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commandant les troupes des six armées, titulaire du grand so-son (1). I fait des fon-
dations pieuses qu'il consacre a la fois a son souverain et au Buddha(S). Ayant élu
domicile dans la wville préfectorale de I'antique commanderie de Touen-houang»,
il y a fondé le Cheng-kouang sseu(3> Explication de ce nom, qui signifie «vihnra
de la Sainte Lumiére« : le «Saint Souverain», c'est-a-dire le Roi du Tibet, régit
les «trois luminaires» : soleil, lune, étoiles, qui éclairent I'univers entier; le pré-
sident du conseil recoit les rayons bienfaisants de sa faveur, et I'irradiation de ses
saintes vertus se répand jusqu'aux «sables mouvants» du désert de Touen-houang :
d'ol ce nom de «sainte lumiére» (>

Eloge des ancétres de Zan Khri-sum-rje : son arriére-grand-pére fut ministre
et requt de hauts titres; il prit une part éminente au gouvernement du Tibet(5).

EM.N* * aMM* StY¥ES MM ety * s« #
taf UL- Les *** armées», dont il est souvent question dans ce genre de textes
se rapportant & des généraux tibétains, ne sont sans doute qu'une formule chinoise désignant
I'armée royale du Tibet (cf. inf, 288, n. 6). Dans I'antiquité chinoise (Tcheou U, trad. Biot,
11, lie), le roi avait six corps d’armée ; sous, les T'ang (R. des Rotours, Traité des examens,
235; Traité des fonctionnaires, 1viii), les «six armées» étaient celles du «Nord du Palais»,
affectées a la défense de I'Empereur.

2tai, &M$i- Ms.« mg;moift».
«Btendre de I'or suf le sol», allus-on a Anathapindada qui acl le Jetavana en couvrant
le sol d'or. Po pi, «jade blangk soppose & houang kin, «l'or jaune» : rette phrase doit
signifier «engager des artisans Clrands frais», a moins qu'il ne faille lire 6~ au lieu de
lil : «engager des artisans pour blanchir les murs» d'une fondation pieuse. La double
consécration d'une donation au Buddha et au souverain est constante dans ces textes
(cf. sup., 241-246).

&ft 75 b fgit ft * IR n - Bf. Daes
M Che Yai, Chinese Inscription: Préface, 160, il y aurait des informations le
Cheng-kouang sseu dans une notice sur un stiipa de 1017-1022 (Tien-hi ta ki ~
lji ). «exhumée» & Touen-houang et appartenant actuellement au général Ma Pou-fang
18] jij du Ts'ing-hai (s'il est encore en vie).

cxnn Y%zmmeic M &% %Zzum

M54 M e g fte MZN- MMM i, Ma
mm ﬂ),mm%#

g* # it-nm
MMf A~ tttiAis-ilttAl o0 PNl ft o« 1y
£ Tsai fou est un synonyme archaisant de tsai siang, «ministre d'Etat». Le mot
howei 1§/, qui suit I'énoncé des titres, devrait introduire le nom personnel du défunt,
comme il est d'usage en Chine dans les inscriptions, éloges, etc. Mais ce nom Iui-méme
manque dans le texte, comme plus loin ceux du grand-pére et du pere de Eal Khri-sum-

est une simple copie (cf. sup., 19A , n. 1); mais il est singulier que le copiste n'ait pas signalé
cette omission ne fit-ce que par un espace. La phrase qui suit le mot houei signifie a peu
prés : «Dans le courant étemel du fleuve Tsang (Gcaii, le Brahmaputra), il fut I'égal de
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Son grand-pére, Chang Ki-ii-tsang<'> fut président de la chancellerie et titulaire
du grand s6-s6(7) ; il se distingua a la cour aussi bien qu'a la guerre. Feu son pere (?);
Chang Tsan-mo, était vice-président du conseil(S), titulaire du s6-s6<=> le texte
fait allusion a ses conquétes, et aussi a I'aide qu’il préta a un «pays voisins q
se trouvait en difficulté (la Chine?), levant des troupes pour lui porter secours(S):
La fin du manuscrit contient I'éloge (inachevé) de Zan Khri-sum-rje lui-méme. H
y est question de ses campagnes lointaines, de ses conquétes territoriales(6). «Au
Nord, levant sa lance aigué, il balaya le Lang-chan; a I’Ouest, sur de hautes mon-
tagnes, il défit les armées des Barbares aux neuf clans. A la frontiére... des Huns,

ceux qui servent de bateliers (métaphore d’'un bon ministre, cf. Chou king, trad. Couvreur,
153); comme conseiller dans les difficultés, il sut assaisonner le sel et les prunes (id.,
cf. ibid., i58)> etc.

P) *Ziang Kji-liap-tsang. Zan Khri-bzan? Dans les annales tibétaines de Touen-bouang,
Khri-bzall stag-cab est le nom d'un personnage qui était ministre en 704 et mourut en 731
(Bacot..., Documents, 60, 46). Parmi les signataires du traité de 8aa se trouve un Chang
Ki-litsan  $j A (Zan Khri-bcan, Laufer, T'oung Pao, XV, 73), mais la chrono-
logie semble interdire de lidentifier aii grand-pére de Zan Khri-sum-rje.

«éfﬁ£foe+m liftx+, * 0 % & &, fl- mKll»

fill est sans doute :

une faute pour I'nomophone = che-tchong  rjv, président de la chancellerie impériale
(men hiacheng p4 P ), un des plus hauts dignitaires de I'administration chinoise,
titulaire du méme degré que les présidents du conseil (tchong chou ling); cf. dbs Rotoobs,
Traité des fonctionnaires, i3i.

P) Probablement blon-che mgo-man, cf. sup., i83, n. 4.

*MbOb% h®n m n«** sm&# tt-smw

m« m, mfrm * T, etc. Le deuxiéme

caractére peut étre voang , «défunt« (?). Les quatre premiers caractéres sont probable-
ment fautifs (tch'e «nommé par décret», devrait se trouver avant fou chang chou ling,
«vice-président du conseil»). L'expression sien men mvest inconnue pour désigner un pere,
mais d'aprés le contexte il ne peut guére sagir ici que du pére de Zan Khri-sum-rje. Peut-
étre men ftj est-il fautif pour une graphie cursive de k'ing Jj)) : sien K'ing est une des
désignations normales d'un pére défunt. Ce qui suit le mot houei, «nom personnel», signi-
ie : «Vraiment il fut pareil au tronc dressé du camphrier, qui est un dés meilleurs bois
du monde», etc. La suite est dans le méme go(t.

«stmg ili* * « i *mmmm mm%mm,
«Il s'empara du territoire situé & I'Ouest de Ts'in (nom ancien du Chen-si); a I'extérieur,
nul ne put résister & sa bravoure. Pour sauver un pays voisin en difficulté, il I'aida en
mettant bénévolement des troupes en campagne.» 1l s'agit évidemment de I'aide prétée aux
Tang par les Tibétains lors de la rébellion de Tchou Ts'eu en 784 (cf. sup., 177, n. 1, 182,
n. 3, etinf, 391, n. 1).

w M J? H TIE; St + xE M Ef Jill- "Les dix arrondissements», de méme -

que les six armées» (sup., 287, . 1), ne sont qu'une formule chinoise. L'empire des T'ang
était divisé en dix «arrondissements» ou provinces,
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il pourchassa et mit en fuite de sages princes; sous la tente du ckan-yu, il captura
de nobles tireurs d'aigles. Les barbares sans coiffure prirent la fuite(l). .. »

Tout ce qu'on peut tirer de positif de ces derniéres phrases, qui sont bien
dans la maniére creuse des flagorneurs chinois de Touen-houang, c'est que
2aii Khri-sum-rje guerroya contre des «barbares» considérés comme descen-
dants des Huns (Hiong-nou) — Turcs Ouigours ou T'ou-yu-houen. On sait en
effet qu'il dirigea plusieurs expéditions contre les Ouigours; mais, comme il

N o l]/ _
a .2 jitta =Mty

HwEmat * @ Leein T,m Ml aidm m %,
Le iragment s achéve sur quelques formules décnvant les ravages de Ia qguerre.

Les monts Lang-chan se trouvent au Nord de la boucle du Fleuve Jaune, dans la région
actuelle des Urat; mais sans doute n'y a-t-il 1a qu'une «allusion littéraire». Le général
Houo Kiu-ping, vainqueur des Hiong-nou en 119 a C., célébra son triomphe en accom-
plissant le sacrifice fong sur le Larag-kiu-siv-gum ij|  'pf 1] (Che ki, 1oh, cxi, 5b;
Han chou, Xciv, 90), montagne que certains identifient au Lang-chan (Diet, toponymique de
la Commercial Press), tandis que d'autres la situent prés de I'actuel Ning-hia (K. Takikawa,
éd. du Che ki, Tokyo, 1933, ex, 53).

Les «Barbares aux neuf clans» sont les Turcs Ouigours, que les auteurs des T'ang répar-
tissent en neuf clans ; il ne peut sagir des neuf familles sodgiennes dites de Tchao-wou
(arabe Schaba, persan Schawa?) Ug ¥j;, cf. Chavannes, Documents sur les Tou-kiue. ..,
i34). La localisation de ces tribus «a I'Ouest», si elle ale moindre sens, se rapporte a
Touen-houang, non au Tibet dans son ensemble. [Cf. Addenda, inf., 368-369.]

L’expression fooo t'ai po 9, fa doit indiquer simplement que les campagnes en ques-
tion eurent lieu dans les régions montagneuses situées a I'Ouest de la Chine. T'ai-po (la
planéte Vénus) est le nom d'une sommité fort élevée (prés de 4.000 m.) de la chaine des
Tslin-ling (Tchong-nan chan), au Sud-Ouest de Tch'ang-ngan. D'aprés les textes anciens,
cette sommité touchait a la montagne Wou-kong  Jfj (qui a donné son nom & P'actuelle
sous-préfecture de Wou-kong, Ouest de Tch’ang-ngan); wou kong signifie «mérite militaire»,
et les monts T'ai-po et Wou-kong sont souvent mentionnés ensemble (p. ex. Chouei hing
tchou, cité Diet, topon. de la Cnmm. Press, i4i b), de sorte que Kao t'ai po peut recouvrir
en méme temps une allusion aux mérites militaires élevés de Zan Khri-sum-tje.

Hienyun 1] est un ancien nom des Hiong-nou (Huns), qui passent en Chine pour
Iés ancétres des Turcs. Hien wang A 3E > «prince sage», est la traduction du titre de
touKi (turc doghrif), que portaient les plus hauts dignitaires de I'empire Hiong-nou, sou-
vent mentionnés dans les récits des guerres entre Chinois et Hiong-nou sous les Han
(cf. Chavannes, Mém. hist., I, ixvi; de Oroot, Die Hunnen der vorchristlichen Zeit, 55).
Charyu était le titre du souverain des Hiong-nou, auxquels sapplique également I'épithéte
«ireurs d'aigles», che tiao  j8f]. Le terme koueijen, «noble personne» (qui est aussi un
titre de concubine impériale), semble résulter d'une réminiscence inexacte d'un passage du
Cheki, ait, 1b (cf.de Groot, op. cit., 94), ol il est rapporté comment, vers i50a. C., un
eunuque du palais (tchong koueijen rfx jj; ~ ) de I'empereur King des Han, contraint de
suivre dans une expédition contre les Hiong-nou le général Li Kouang A J]|, fut blessé
par des Hiong-nou «tireurs d'aigles» (c'est-a-dire habiles au tir  I'arc), qui furent & leur
tour tués ou capturés par Li Kouang.
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se plaisait a le relever dans ses entretiens avec un ambassadeur chinois, il ne
prenait guére au sérieux ces adversaires dont la faiblesse ne lui inspirait que
du mépris W. C'est évidemment contre les Chinois eux-mémes que portérent
ses principaux efforts; il est compréhensible qu'un lettré chinois n’insiste pas
sur ce point.

Comme spécialiste des affaires chinoises et gouverneur militaire des confins
sino-tibétains, 2an Khri-sum-rje ne faisait sans doute que succéder & son pére,
Chang Tsan-mo(2). Comme on |'a déja vu, celui-ci avait ét¢ nommé, dés avant
768, «commissaire de I'Est)> du Tibet, avec pouvoir spécial sur le Ho-si et le
Long-yeou, c'est-a-dire sur la vaste région du Nord-Ouest de la Chine ou se
trouve Touen-houang<3> En 768, il est a la téte d'une expédition tibétaine

() Cf. &up., 982-283. Dans un entretien avec Lieou "Yuan-ting, il rappelle avoir pourchassé
sans peine les Ouigonrs, en 816, jusqu'au voisinage de leurs capitale, et reproche a la
Chine de traiter un peuple si faible plus honorablement que le Tibet (Kieou, cxowi B, ti a,
Tang, coxi B, 6i-7 a, trad. Bushel), 6ig-6ai).

® *ziang Tsan-mua; I'original tibétain devait étre, non Ead Bean-ma qui serait une
forme féminine, mais plutét Ean Bcan-ba. Un document tibétain militaire, provenant du
Turkestan, est adressé au «seigneur Bean-ba» (Thomas, J.R.A. S., ig33, 396). Clest aussi
Zan Bean-ba qu'on a dans les annales tibétaines de Touen-houang (Bacot..., Documents. ..,
65). Ce nom rest évidemment qu'un titre. Dans le ms. 2555 du Fonds Pelliot (inf., 293, n. 1),
il est appelé Chang Tsan-mo Che-p'o-ngo, *Ziail Tsan-mua D'ziak (Dz'ia, lak)-b'ua-ngak. On
sait du reste que, dans les transcriptions en tibétain du chinois du Nord-Ouest sous les
T'ang, & m chinois initial répond réguliérement b- (ou 'b-) tibétain, sauf lorsque la syllabe
chinoise commengant par m- se terminait en nasale (-n, -ré), ce qui n'est pas le cas de
*«M**M ®) = tib. (m; cette équivalence reposait sur une particularité de la pronon-
ciation du Nord-Ouest, oll m-se pronongait mb- (cf. Lo Tch'ang-p'ei, Noi-thwestern Dialects.. .,
17, 22, 43, et sup,, 25, n. 9).

(@>Cf. sup, 266, n. 2. 11 succédait, dans ce poste a Chang Si-kie (*Ziang
Siét-kiet), qui avait «demandé sa retraite aprés sétre acquis des mérites éminents par ses
fréquentes incursions aux frontiéres (chinoises) depuis 762» (T'ang, coi B, la, trad.
Bushell, 482). Clest de Chang Tsan-mo quiil est déja question dans les sources chinoises
relatives a une incursion que firent en direction de Tch'ang-ngan, durant la 9" lune de 765,
des hordes barbares formées de Tibétains coalisés avec des Tang-hiang, des T'ou-yu-
houen, etc. Parmi les généraux tibétains qui, & ce moment, occupérent Fong-tien jpi
(actuellement Kiien  au Chen-si, 75 km. N.-O. de Tch'ang-ngan) et Li-ts'iuan gg ~
(a I'Est du précédent), se trouvaient Chang Kie-si [et] Tsan-mo fo] jyf (ou )
(Kieou, oxevi A, 10 a; T'ang, coxd A, 8b; TS, cmboowii, 2 a). Bushell (loc. cit, 479) et
Laufer (T'oung Pao, XV, 106, n. 1) mont vu la quun seul nom, Chang Kie-si-tsan-mo.
Mai3, dans un passage ultérieur du T'ang chou, ccxviB, 1a, (sous 'année 768), ol il ne
peut sagir que de Chang Tsan-mo, celui-ci est désigné comme Tsan-mo (sans Chang),
Dautre part, le Tseu tche tong kien, ccxxm, 554, sous I'année 765, écrit Chang Kie-si
T & (*Ziang Kiet-siét), au lieu de Chang Kie-si fof  JI, (*Ziang kiet-siak), pour le
nom accolé a celui de Tsan-mo (Kieou, xi, 60, a Chang Pin-si ~ pp  , srement
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contre la préfecture de Pin, a une centaine de kilométres au Nord-Ouest de
Tch’ang-ngan, ot les Chinois lui infligérent une défaite (lh C'est d'une époque

fautif); et I'on peut se demander si ce *£iang Kiet-siok 4jj  JI, ou *Eiang Kiet-sjiét j]
En «& n'était pas ce méme *Eiang Siét-kiet i’ £8 auquel Chang Tsan-mo devait suc-
céder peu aprés comme gouverneur tibétain du Nord-Ouest chinois. “Eiang Kiet-siak jpj

Jj, doit étre la forme correcte, correspondant & Zan Rgyal-zigs. D'aprés les annales tibétaines
de Touen-houang (Bacot. . ., Documents. . ., 65), les généraux tibétains qui semparérent
en 76a de Keiisi (Icng-che Tjf fiji ala capitale», Tcb'ang-ngan; dans les transcriptions
sino-tibétaines du Nord-Ouest de la Chine, king est régulierement rendu par ken) se nom-
maient Zaii Rgyal-zigs (= to] Jj. ), 2a0 Stol-rean (= ~ ff), Zan Becan-ba
(= faf 1T M )el M°n Stag-sgra (= fjj] JJ, flr ). Les trois premiers de ces noms sont
mentionnés dans les textes chinois (cités ci-dessus) parmi ceux des généraux qui menacérent
Tehang-ngan en 765. ta] &x .g,  jjiS répond donc certainement & «Ean Rgyal-zigs [et
Zan] Bean-ba». Ainsi qu'on le verra dans la note suivante, la transmission de ces noms a été
brouillée par les scribes chinois.

R Duaprés Tseu, coodv, 62 a, complété par Kieou, xi, 10b, Chang Tsan-mo sempara
de Pin-tcheou j}f5jU (actuellement Pin-hien au Chen-si) le 11 octobre 768, mais son
armée de 20.000 Tibétains fut défaite le lendemain, 12 octobre, par Ma Lin 07 Jjj|,
commissaire de I'arrondissement militaire de Pin-ning  ||£ (Chen-si et Kan-sou). Le Tseu
tche tong kien écrit «Chang Tsan-mo», le T'ang chou, coxvi B, la, «Tsan-mo», le Kieou
Tang chou, cxovi B, la, Chang Si-mo fpj  ffSe Un Chang Si-mo (méme graphie) est
mentionné dans T'ang, ibid., sous I'année 768, comme étant «revenu» & la cour de Chine,
et TS, ambxwi, ha, reléve quun personnage de ce nom se trouvait en amhassade en
769 a Tch'ang-ngan, ol un banquet lui fut offert.

Des confusions se sont évidemment glissées dans la transmission de ces noms. Lors des
préparatifs du traité sino-tibétain juré a Ts'ing-chouei en 783, le «grand ministre» (Mon
che) Chang Kie-si jpj  JI, fut remplacé par son «vice-ministre» (blorihe mgo-man ?)
Chang Kie-tsan fp] . plus conciliant & I'égard do la Chine (cf. sup., 183, n. h). Ici
Chang Ki (*Eiang Kiet-siak) (Zan Rgyal-zigs? Zan Rgyud-zigs ?dans I'inscription de 822,

rendrait rgtjud, Laufer, T. P., 191h, 78, mais cf. Pelliot, T.P., 1915, i5) est la
graphie de Kieou, cxcxviB, ab, 3-5 (trad. Husliell, 488) et de Ts®, ambooq 12 4; Sin,
cowi B, 1b, i3, écrit Chang Si-kie fpj £, *Ziang Siét-kiet. 11 s'agit probablement du
personnage qui avait été gouverneur militaire aux confins chinois jusque vers 768, et auquel
Chang Tsan-mo avait alors succédé dans cette charge; sans doute était-il devenu «grand
ministre» aprés avoir quitté cette charge.

Quant & Chang Kie-tsan (“Eiang Kiet-tsén, Zan Rgyal-bcan ?), cest un personnage dont le
nom semble bien établi et dont la carriére se laisse suivre assez régulierement dans les
sources historiques chinoises, depuis 782 jusqu'a sa mort en 796 (T'ang, ccxvi R, 4b, trad.
Bushell, 506). Ceest lui qui, a la 1" lune (20 février) de 783, jura le traité de Ts'ing-
chouei, confirmé a la 7' lune & Tch'ang-ngan (Kieou, exxu, 1b, exxv, sa, cxciviB, 24,
trad. Bushell, 488; T'ang, ccxvi B, 2a; Tseu, cexxvm, 294; Ts'6, cmbood, i1 @, 13 a), lui qui
en 784 offrit aux T'ang I'appui des troupes tibétaines pour réprimer la rébellion de Tchou
Ts'eu, appui dont il ne fut pas récompensé comme on le lui avait promis, ce qui I'indisposa
contre la Chine (cf. sup., 177, n. 1, 182, n. 3). Aussi envahit-il le Sud-Est du Kan-sou, I'Ouest
du Chen-si, la boucle du Fleuve Jaune, qu'il occupa dés la fin de 786 (il était encore grand
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un peu antérieure (vers 76a) M que doit dater une lettre adressée a Chang
Tsan-mo par le préfet de Sou-tcheou, lettre dont le texte se trouve entier
parmi les manuscrits du Fonds Pelliot et dont voici I'analyse

[Titre ;]

Lettre écrite,
pour le préfet de Sou-tcheou, Lieou Tch'en-pi, en réponse a un Tibétain du Sud,

Teni\Ad)

Le préfet chinois annonce I'arrivée d'un «messager de paix», Louen Si-lin-tsong(4),
envoyé par son correspondant et porteur d'une lettre et d'un plat d'argent. Il
exprime ses remerciements et ses compliments de saison (la lettre date d'une pre-

ministre & cette époque)} puis il laissa des garnisons dans les préfectures de Yen 18i| dff (Sud-Est
du Ning-hia actuel) et de Hia JJ <} (Nord du Chen-si) et se retira lui-méme avecle gros de
ses troupes, au début de 787, pour prendre ses quartiers d'hiver & ftling-cha pj| jip , qui
nest pas Touen-houang comme le croit M. Giles (B.S.0.S., VU, 56a), mais se trouvait sur
la branche Ouest de la boucle du Fleuve Jaune, au Sud-Ouest de I'actuel Ning-hia (cf. Tseu,
oo, 3b, 6 80 7 a5; Kieou, cxevi B, ha, trad. Bushell, 693). Exploitant les jalousies qui
divisaient les chefs militaires chinois des frontiéres et les excitant les uns contre les autres en uti-
lisant leurs propres espions (fan kien  [gj ), il attira des plénipotentiaires impériaux &
P'ing-leang ép. > (au Kan-sou, Sud de I'actuel Ning-hia) sous le prétexte de renouveler le
traité de Ts'ing-chouei, et sempara de leurs personnes par guet-apens, le 5 juin 787 (cf-
mp., 18a, n. 3). En 789, le Nan-tchao se plaignit des «intrigues criminelles» de Chang Kie-
tsan et fit appel, contre les Tibétains, aux Chinois (Kieou, coon A, 3 b) qui leur infligérent,
aux confins du Yun-nan et du Sseu-tch'ouan actuels (2 T'aiteng ~ ~ dans la préfecure
de Souei /& [ou ||] [ ) une grande défaite au cours de laquelle périt un fils (réel ou
putatif) de Chang Kie-tsan, nommé K'i-tsang-tcho-tcho ~ JE (*Kiat-tsang-tsia-ts'ia,
Khri-bza0-...) (Kieou, cxoxvi 8,7 a, trad. Bushell, 503, con A, 3b; Tseu, coooiii, 17 b).

Cette carriere de Chang Kie-tsan rappelle par certains traits (conquétes territoriales,
aide prétée a un dpays voisin en difficulté») ce que I'éloge de Zai) Khri-sum-tje rapporte de
Chang Tsan-mo; mais d'une part le nom de «Chang Kie-tsan» est bien établi dans les textes
chinois, de I'autre ce Chang Kie-tsan fut «grand ministre», alors que Chang Tsan-mo ne fut
que «vice-ministre» et n'atteignit méme pas la dignité décorée du grand sb-si, ce qui est
inconcevable pour un personnage de I'importance de «Chang Kie-tsan». 11 s'agit donc trés
probablement de deux personnages distincts.

W Cf. inf., 30i, n. 1, 30a, n. 2et 303, n. 6.

M Ce texte se trouve a la fin du recto du long rouleau portant le n° a555 du Fonds Pel-
liot, et sur lequel voir |r|f 306, n. 3,

« Na w MON* * ot % Fan>Tibet +*« sudv,
dmt sans doute sentendre par rapport a Sou-tcheou; cl. sup., 267, n. Sur la famille Teou,
sup., s50, n. 2. Wou comme nom personnel est insolite.

*Luan Siét-lin-tsuong Fnf  fOj 3* , Blon Srid-coii ?
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miére lune) a son correspondant, Chang Tsan-mo Ghe-p’o-ngo(l). Puis il aborde
I'objet de sa lettre, qui est d’engager son correspondant a user de son influence
aupreés du Roi du Tibet pour mettre fin aux guerres sino-tibétaines et en particulier
aux visées des Tibétains contre Sou-tcheou.

En débutant, il rappelle brievement I'évolution des relations passées entre le
Tibet et la Chine, a partir du régne de Hiuan-tsong (712 - 75 6 ) qui, dit-il, dés
son avénement, adopta une politique de bon accord avec le Tibet, «de sorte que
les deux pays n'eussent plus qu'un seul ceeur»(3. Une princesse impériale fut
envoyée au Tibet(4), et I'on grava (sur une stéle) les (noms des) territoires (respec-
tifs de chaque pays), en jurant de ne pas empiéter (sur les frontiéres ainsi fixées) Is).

cr ffiMe K $sMa MNs +x s »m;% &&>» *tio
> mmm . mm» m-e
A1Sb ?a ™Pr¢>39°> 3

F) Désigné non par son titre posthume, mais (comme dans l'inscription de 8aa, cf. Tera-
moto, Gtoni gakukn, X, ni, 556, 566) par le titre honorifique (tsouen hao) quil recut de
son vivant, le aa mars ‘jha (cf. T'ang, v, 9a), selon I'usage des Tang (sup., a3o, n. h

@t MMse+ it » s &
&s [+1+] tIf PS S —*jfr. Les faits qui suivent sont, en réalité, antérieurs au régne de
Hiuan-tsong; celui-ci riadopta nullement, dans Ia premiére moitié de son régne, une poli-
tique favorable_au Tibet (sup., 5, 237).

s T MMWZ <1 TtmMwmMZ Mariage de Kin-

lch‘eng (710)

O 1® &ft ylj i Lilf- 40 fai letc. Untraité délimitant les frontiéres sino-tibétaines
avait été juré et gravé sur pierre sous le régne de «'Empereur Hiao-ho ij? Afin (un des
titres posthumes de Tchong-tsong, 705-710, cf. Kieou, vu, 7 a), dans la deuxiéme année
Ghen-long fljt f| (706), juste avant le consentement chinois au mariage de Kin-tch'eng
(cf. les allusions & ce traité, sous I'année 714, dans T'ang, ccxviA, 6a, trad. Bushell,
4fio; Ts'd, cMLXod, 6 a; Ts'iuan T'ang wen, ciuxcix, 3a; c'est sans doute du méme traité,
mais da'.é, peut-étre fautivement, de la a” année King-long | cest-a-dire de 708,
quil est également question, sous I'année 781, dans Kieou, cxexvi B, aa, trad, Bushell,
486; Tang, coor B, 1b;T'sd, cmbo, 124, ambood, 10b). Par la suite, les Tibétains
cherchérent a plusieurs reprises a en obtenir un renouvellement, par I'entremise de la prin-
cesse de Kin-tch'eng (notamment en 714); mais c'est seulement en 730 qu'un nouveau
traité frontalier fut décidé en principe, et en 734 que des stéles, en portantle texte gravé,
furent érigées, en présence de délégués chinois et tibétains, au Col Rouge (Tch'e-ling), sur la
piste de Si-ning a Lhasa (cf. sup., i85, n. 3). Les sources ne son pas d'accord sur la date
exacte de I'érection de ces stéles (780, 733, 734 2) : une recherche plus poussée serait
nécessaire pour la déterminer de maniére stre (Kieou, vm, 12 b, i3b, i4b; cxexvi A, 6b,
trad. Bushell, 466, et 7 a, ibid., 468; Tang, cowi A, 7 a; Tseu, coxur, a5b, 27 4-a8 a;
Ten, amixodx, 9@ [texte de I'inscription], cmbxd, 8 a-b). Lieou Tivon-ting trowva la stéle
chinoise renversée en 8aa ; seule la tibétaine restait debout. Il situe le Col Rouge a I'Ouest de
la place fortifiée de Che-p'ou ~ 43000 Ude Tchiang-ngan (T'ang, coxvi B, 6 a;
cf. Bushell, 53i, n. 39, et in/, 3i8, n. a). Clest probablement de ce deuxieme traité
(780-734) quiil est question dans la lettre du préfet de Sou-tcheou, puisqu'il y est men-
tionné apres le mariage de la princesse de Kin-tch'eng (710).
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Ainsi se trouva confirmée dans la réalité géographique I'alliance matrimoniale entre
les deux pays(l). Le traité sur sa stéle est encore conservé : (tout cela ne remonte)
qu'a un demi-siécle, ce qui n’est pas bien loin de nous(!].

(Mais) en 727 (le général tibétain) Si-no-lo (33 au mépris de son Roi, bravant
le Ciel et trahissant le traité juré, leva les armes et, traversant le grand désert,
s'empara de Koua-tcheou™L Faisant amasser de la terre et accumulant du bois
par la population, il inonda les remparts de la garnison de la Porte du Jade (Yu-
men)@©>; (I'eau) fendit les monts et cracha des vagues(€). Se prenant pour un grand

Jt £ [pourm ]U P VK % % Z, etc

w ... At fé' JE + Rl >  fw feT iS- Comme on le verra plus loin,
ette lettre doit dater du régne de Sou-tsong (756-762); elle est en tout cas antérieure &
766-767, da'e de I'occupation de Sou-tcheou par les Tibétains (sup., 171, n. a). Il pourrait
donc s'agir de cinquante ans a partir du traité de 706, ou du mariage de Kin-tch'cng en

710, ou de l'avénement de lliuan-tsong en 713.
() Ce personnage recoit dans les textes historiques chinois le nom de Si-no-lo Kong-lou
Jiliill B fa -Cenepeut quétre le Stag-sgra Khoii-log des Docurments de Touen-houang. ..,
47-/18, 50, quoique la correspondance phonétique ne soit pas parfaite : elle donnerait
*Snag-sgra Kon-log. Cette irrégularité doit s'expliquer par la tendance de la prononciation
chinoise du Nord-Ouest a transformer les nasales initiales en occlusives (*nak ;> nddk
> dak, dou pour sdag ou stag). D'aprés Ihistoire chinoise, Si-no-lo Kong-lou s'em-
para de Koua-tclieou le 26 septembre 727, puis se retira aprés avoir fait prisonnier le
préfet, pillé la ville et démoli les murailles. 11 attaqua ensuite la garnison de Yu-men
3E P) ifi (4 I'Est de Koua-tcheou) et assiégea la sous-préfecture de Tch'ang-lo ~ Zji
(Ouest de Koua-tcheou); cette derniére soutint avec succés un siége prolongé, aprés quoi
les Tibétains se retirérent. Le gouvernement impérial nomma alors un nouveau préfet de
Koua-tcheou, qui reconstruisit les murs et rappela la population. Quant & Si-no-lo, le
commissaire chinois du Ho-si le fit dénoncer aux Tibétains par des espions, répandant le
bruit quiil était de connivence avec la Chine, sur quoi le bcan-po le rappela et le fit mettre
amort. Un nouveau raid sur Koua-tcheou, tenté I'année suivante par un autre général tibé-
tain, fut repoussé par les Chinois (Kieou, vm, 11a, cm, 26, Xeix, 364 a, cxowi A, 56,
trad. Bushel!, 462-463; T'ang, v, 66, ci, 26, cixxm, 26, ccxviA, 6 6; Tseu, ccxn, 23a
et suiv.). C'est donc un autre Si-no-lo qui fut fait prisonnier par Ko-chou Uan a Che-p'ou,
pres du lac Koukounor, en 7A9 (Tseu, ccxvi, 5t 6, cf. in/., 396), un autre encore, fils du
roi des Sou-pi, qui se soumit a la Chine en 755 (sup., 38, n. 3). Les inscriptions du
pilier du Potala, telles que les a publiées Waddell, mentionnent un Stag-sgra Klu-khoii qui
aurait joué un role lors de la crise dynastique de 842 (J.R. A.S., 1910, 1269). Au milieu

du vm* siecle, Pitinéraire du T'ang chou, xI, 7a (trad. Bushell, 53g) situe & mi-chemin .
entre le Koukounor et Lhasa un «relais de Si-no-lo»,  pp fji  ; Cest Ia que le clan ;

devait avoir son fief.

(1 Prés de Pactuel Ngan-si, Nord-Est de Touen-houang.

Is> Est de Koua-tcheou, & mi-chemin de Sou-tcheou; cf. sup., 369, n. 1.

@ 1 semble quiil s'agisse d'une dérivation d'eau (avec canalisation de terre et de bois),
pour inonder (kouan JIE ) le pied des remparts (de terre, tckeng ) et les miner ainsi.
Ce procédé était connu en Chine. En 226 a C., un général de Tsin Che-houang-ti, Wang
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héros militaire, il troubla les frontieres, causant des dommages toujours plus graves
qui se prolongérent pendant bien six ou sept ans(l).

La lettre rappelle ensuite les campagnes victorieuses entreprises par Ko-chou
Han, général d'origine turque au service de la Chine, qui a son tour «rendit la vie
impossible» aux Tibétains «pendant huit ou neuf ans» (circa ik j-~bh). 1l condui-
sit les armées chinoises jusqu'au Koukounor, ou il les concentra dans une fle du
lac salé pour braver le Tibet; il conquit de nombreux territoires et construisit
cing places fortifiées(2). Si la frontiere fut alors ravagée par la guerre et si les

Pen, dériva les eaux du Fleuve Jaune pour «inonder» Ta-leang, capitale de Wei, dont les

rempansseffrondrerent(rjl Jpj f{| fE PEM ijl)’ &> «i  a='rad.
Chavannes, Mém hist.,

|*I|7G+*r£"" s *« , j® b~ o AT A
* BAtt;* &£ +» », * 1 RS ife ili P* S-
t&n*a*atmmamm#nm b*t ¥ %>

troubles causés par Si-no-lo lui-méme ne purent, durer «six ou Sept ans», puisqu'au témoi-
gnage unanime des sources historiques chinoises il fut mis & mort aprés son raid sur Koua-
tcheou. L'auteur de la lettre a peut-étre en vue les guerres sino-tibétaines en général,
depuis le raid sur Koua-tcheou en 727 jusquau traité do 734.

m]lthR«-SS]a lai*n g‘h s m m” »m m
&Mmm;

textes historiques écrivent ~ , sans Ia cle de I' Eau,comme ci-dessous, 297, n. a) a sa bio-
graphie dans les Histoires dos T'ang (Kieon, civ, h 4-6 b;T'ang, cxowv, ia-ia; cf. aussi
Tseu, ccxv, 46 b et suiv., et Bushell, A73-A7&). 11 était né d'un pére turc ou plus exacte-
ment Turgach (T'ou-Ki-che ~ jifa; Ko-chou était le nom de sa tribu) et d'une mére
kliotanaise (fille d'un roi de Khotan, d'aprés T'ang). Son pére était au service du protectorat
chinois de Ngan-si et résidait & Koutcha (ol siégeait alors ce protectorat : il ne s'agit pas de
I'actuel Ngan-si du Kan-sou comme le dit Franke, Gesch. des ch. Reiches, 111, 899). L'ayant,
perdu al'ége de quarante ans, Ko-chou Han se rendit & Tchang-ngan, ol il passa trois ans.
Hentra ensuite, a la fin de 7A7, au service du commissaire (isie tou che) du Ho-si (Sud-Est
du Kan-sou, siége & Leang-tcheou), Wang Chouei 3E j=S£, comme vice-commissaire de la
garnison de Tateou 5\ 5\i jglj jjj[, entre Leang-tchéou et Kan-tcheou (cf. des Retours,
Traité des Fonctionnaires, 799), combattit les Tibétains & Sin-tch'eng (qui devait se
trouver dans la région de Leang-tcheou) et fut nommé général et vice-commissaire (/ou (sic
toit che), puis commissaire en titre (tsie tou che) du Long-yeou (Kan-sou, Ning-liia, etc.;

cest a force de condenser leur rédaction que les auteurs du T'ang chou, ccxi A, 8 ol, ont
Tair de dire que Ko-chou Han fut nommé commissaire du Long-yeou dés 718 il fut nommé
& ce poste le s5 décembre 717, cf. des Rotours, Traité des Fonctionnaires, 845, n. 2).
Des I'année suivante, en 748, il «construisit> sur les bords du Koukounor la «garni-
son» dite du Divin Prestige, Chen-wei kiun (  J|It Jij j§i Cest le Tlien-
wei kiun I8 JL de ltinéraire de Lhasa, sup., 186). Une «garnison» (kiun jj? ) semble
signifier ici la place forte dans laquelle était stationnée la garnison proprement dite; d'aprés
le Traité de I'Armée du Tang chou, h, hb (trad, des Rotours, ibid,, 785), kiun était la
désignation technique des plus fortes parmi les garnisons qui assuraient la garde des fron-
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tigres. Clest sans doute a ces kiun que se rapporte lallusion faite de notre lettre aux cing
places fortifiées (murées, teheng tyfc) qu'aurait construites Ko-chou Han, bien qu'en stricte
terminologie militaire des T'ang un tchieng ait été une garnison moins importante qu'un
Kiun (T'ang et des Rotours, ibid. ). Les textes historiques emploient du reste le mot tchieng
pour désigner une place fortifiée quiil construisit en 7/18 dans une ile du lac Koukounor,
appelée I'le des Poulains-Dragons, Kiu-long tao j&jj g] ~ (Cest cette ile qui est men-
tionnée dans notre lettre; elle portait ce nom parce que les T'ou-yu-houen établis sur le Kou-
kounor, d'origine mongole et grands éleveurs de chevaux, y lachaient par temps de gel des
juments qui étaient censées y étre fécondées par des dragons, Kieou, cxcvm, hb, Tang,
ccixia, 5b). Tenant ainsi en respect les Tibétains auxabords du Koukounor, Ko-chou Han les atta-
qua, les battit et fit prisonnier leur chef Si-no-lo ~  f-p $]| (été 7/19, cf. Tseu, ccxvi, 51 e, Ts'6,
cMixxxi, ait b), dans la place fortifiée de Che-p'ou (ou Che-pao)  Si M 1 position stra-
tégique d'une grande importance & I'Est du lac, qu'ils occupaient depuis 7/11 (Tseu, cexiv, :
39 a) et ot Ko-chou Han établit, aprés sa victoire, une »garnison» qui fut dite de la Divine
Marlialité, Chen-wou kiun f||l JU ® (cf- fies Rotours, up. cit., 809, n. 1). De 751 & 753
(ou 756 d'aprés Tang, v, 11a, et Tseu, ccxvu, 5g 4-60a), il conquit toute la région de
Kieou-Kiu fa jjjj (autour de I'actuel Ta-yen g, jK surle Fleuve Jaune, au Sud-Est du lac
Koukounor), ot les Tibétains avaient plusieurs places fortifiées, y établit des commanderies
et des sous-préfectures et y «construisit> (£} ) les garnisons dites de la Divine Stratégie;,
Chen-ts'6 kiun jjt$ Jp!, et de Wan-sieou ~jp). Cette derniére est mentionnée dans
notre lettre (avec la graphie ~g); elle se trouvait  I'Ouest de K'ouo-tcheou Jlg  (sur le
Fleuve Jaune, au Sud du Si-ning actuel, des Rotours, op. cit, 810, n. a), dans la province
actuelle du Ts'ing-bai. Celle de Chen-ts'6 était située plus loin & I'Est, dans le Sud-Ouest du
Kan-sou actuel; d'aprés T'ang, h, hb, ccivi A, 8a (trad. Busbell, h'jz) et le commentaire
de Tseu, coxvu, 59 a, elle se trouvait a I'Ouest de T'ao-tcheou S[j | , prés de I'actuel
Lin-tan go jljf , au Sud de Kao-lan (Lan-tcheou) (cf. des Rotours, ibid., 810, n. 1).

Diaprés les données des sources historiques, les territoires conquis et organisés par Ko-
chou Han comprenaient I'Est de la province actuelle du Ts'ing-hai et le Sud-Ouest de celle
du Kan-sou. Depuis 753, Ko-chou Han cumulait avec la charge de commissaire (Iste tou che)
du Long-ycou, quiil détenait depuis 767, celle de commissaire du Ho-si; Cest lui qui regut
eu 751 la soumission de Si-no-lo, prince des Sou-p'i (sup., 38, n. 3). Mais les excés aux-
quels il se livrait compromirent sa santé et, dés cette méme année 754, il dut aller se soi-
gner & Tch'ang-ngan. C'est 13 qu'il se trouvait, au repos chez lui, lors de la rébellion de
Ngan Lou-chan 2 la fin de 755 (Tseu, ccxvu, 63 a).

Celui-ci avait antérieurement (en 769) connu Ko-chou Han & Tch'ang-ngan et avait méme
tenté de le gagner a sa cause, en invoguant I'analogie de leurs origines. On sait que Ngan
Lou-chan se disait né d'un pére «sérindien», Hou , et d'une mére turque; plus exacte-,
ment, d'aprés le Ngan Louchan che tsi s @ m * « . il était né d'un pére inconnu et,.
aprés sa naissance, sa mére s'était remariée a un «Hou» dont il tenait son nom de famille,
Ngan, et qui devait étre un Sérindien, probablement un Iranien (cf. Harada Yoshito, aSaiiki
hakken no kaiga ni mietaru fukushoku no kenky(n, TiyO Bunko ronss, 1V, 7/1, et des Rotours,
Traité des Fonctionnaires, 719, n. &). Ko-chou Han ne s‘était pas prété aux avances de Ngan
Lou-chan, et ils sétaient brouillés. Aprés I'occupation de Lo-yang par Ngan Lou-chan lei
18 janvier 756, Ko-chou Han fut mis & la téte des armées rappelées d'urgence du Nord-;
Ouest (Ho-si, Long-yeou, Cho-fang, etc.) pour défendre Tch'ang-ngan (97 janvier, cf. Kiéou,
ix, 9b). Ecrasé le 9 juillet 756 a Ling-pao, & I'entrée des passes de T'ongAjf gj] qui
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Tibétains subirent de funestes revers, ils n'ont qu'a s'en prendre a eux-mémes,
car les campagnes de Ko-chou Han ne furent qu'une conséquence des agressions
de Si-no-lo : de méme la mante (Si-no-lo) attrape une cigale (Koua-tcheou) sans
se douter du moineau (Ko-chou-Han) qui est derriere elle(l).

En effet, observe I'auteur de la lettre, le malheur vient recouvrir le bonheur,
I"échec vient voiler la réussite; la ruine et la prospérité ont chacune leur temps;
tant6t on gagne, tant6t on perd, ainsi va le monde(S). 11 se lance alors dans des
considérations pacifistes. Le Ciel, pére des étres, et la Terre, leur mére, ont donné
naissance a tous les étres en se séparant I'un de l'autre; tout dommage porté a un
Seul étre est une blessure a I'harmonie du Ciel et de la Terre. L’amour des armes
et du meurtre est contraire & la bonté céleste, et ne peut causer que des malheurs;
:il est contraire a la morallte terrestre, et ne peut produire que des desastres Cest
la pourtant qu’est I'origine de I'hostilité opposant la Chi
*conflits armés, de leurs tueries mutuelles. Combien c’est déplorable! s'exclame le
*préfet chinois(i).

Pour sa part, poursuit-il, tout sot et borné qu'il soit, il voudrait présenter un
Iprojet a longue échéance pour rétablir la paix aux frontiéres sino-tibétaines, et
.discuter un plan de non-agression qu'il invite son correspondant a prendre en
Iconsidérationl ~ Aprés I'argument moral, c’est I'appel au raisonnement objectif.
Le Tibet, déclare-t-il, posséde a I'Est I'avancée5) du lac Koukounor; a I'Ouest,

* commandent I'accés a Tch'ang-ngan, il tomba entre les mains de Ngan Lou-chan qui le lit
*mettre & mort peu aprés & Lo-yang, bien qu'il lui eut fait sa soumission.
« Le Kin che tsouei pien (xc in fine) reproduit les fragments d'une inscription commémo-
rant les succés remportés par Ko-chou Han sur les Tibétains, d'aprés une stéle qui fut
jidevée vers 753, dans la région de Lan-tcheou au Kan-sou. Dans un long poéme dédié &
»jlo-chou Han vers 756, Tou Fou célébra ses victoires sur les Tibétains

fomor. o+ Tou Kong-pou che, éd. Sseu pou ttong h'an, xv, i4a-16 H\ mais plus
itard, aprés la bataille de Ling-pao et la fin ignominieuse du général qui, avant de mourir,
Javait aggravé sa défaite de soumission & I'usurpateur, le podte le stigmatisa dans le vers
gfinal dun de ses plus célébres morceaux, écrit en 759, L'agent de la passe de Tong (/g?
| tj§ |ti, ibid., xiv, 6 a). Cf. aussi des Rotours, op. cit., 845, n. 9; et in/., Add., 3Gg-370.
v @ Cf. Tchouang-tseu, trad. Wieger, Tadisme, I, 377
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Bjv-M Fu j§jJ un coin de mer (le Koukounor s'appelle en chinois la Mer Blewe)-, cf. Chou
filing, trad. Couvreur, 54, oil ce terme s'applique aux extrémités de I'univers.
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il touche aux défilés (des sources) du Fleuve Jaune<l); il est défendu au Sud par
la solidité de la Chaine de Fer, au Nord par la compacité des Monts Neigeux

Au dela de Lhasa, il vajusqu'au K’ouen-louen; a c6té du K'ouen-louen, il commu-
nique avec les Yue, qui transportent par eau les produits maritimes et dont les
voiles des bateaux obscurcissent I'espace (5> (Pour les transports) terrestres, les

d) Depuis les Han, on croyait en Chine que la riviére de Khotan était une des sources
du Fleuve Jaune. C'est seulement a la suite de I'ambassade de Lieou Yuan-ting, en 833;
que la localisation de ces sources dans I'Est du Tibet fut généralement reconnue (cf. Cha-
vannes, B.E.F.E.-O., Ill, a30, n. 3). Mais la vieille théorie conserva des adeptes, et onia retrouve
par exemple, 4 la fin du ix' siécle, dans le fragment géographique sur la région de Touen-
houang qu'a traduit M. Giles, B.S.0.S., VI, S31
«JL if « €
W il Z Sj?[pour 1. Siue chan, «Monts Neigeux», est ta traduction d'Himalaya et
s'applique a cette chaine dans la littérature bouddhique et ailleurs. Mais c'est aussi le.
nom de diverses montagnes situées dans I'Ouest de la Chine, et en particulier, dans la,
nomenclature actuelle, des monts Richthofen dont les neiges éternelles s'élévent aux confiné
du Kan-sou et du Ts'ing-hai, au Sud-Ouest de la route conduisant vers Touen-houang entre
Leang-tcheou et Sou-tcheou, et qui sont identifiées sous le nom de Kii-lien [jj$  dans cer-
tains commentaires des Tang (Chavanncs, Document». .., 133, n. 3). Le nom de Siue duwin
semble du reste avoir été appliqué sous les T'ang & une chaine plus vaste. C'est dans un
Siue chan que le Tnuen houang lou situe la source du Kan-tsiuan "y- , riviere coulant;
du Sud vers Touen-houang (Taishd, n° 3091, 997 ¢, trad. Giles, J. fl. A.S., 191/1, 703-736)..
Daprés un pten wen consacré a Tchang Yi-tch'ao (0> 3963 du Fonds Pelliot), qui a été
publié et étudié par M. Souen Kai-ti ~ dans la revue Tou chou Id K'an (éd.;
chinoise du Q. Bull, gf Ch. Bibl.), 111, m, septembre ig36, une ambassade chinoise se ren-
dant chez les Ouigours fut attaquée et pillée en 856 eau pied méridional des Monts
Neigeux» (K* (Jj pij PfE); un des membres de I'ambassade put s'échapper et gagner Cha-;
tcbeou, ot il fut recu par Tchang Yi-tchao. Le Yuan-ho kiwn bien tche, x1, h bet g b, reléve’
dautre part que le Siue chan était 4 160 U au Sud de Tsin-tch'ang (Koua-tcheou) ét:
4100 li au Sud de Tchang-vi (Kan-tcheou). D'autres textes des T'ang (commentaire du Heou Haii
chou, n, 8a; cf. Giles, B.S. 0. S, VI. 8/i3) situent le K'i-lien, »aussi appelé Siue chan»,
au Nord de Yi-tcheou ; ce serait alors le Karlik-tagh («Monts Neigeux») qui s'éleve au Nord,
de 'actuel Tash-Bulak, prés de Hami (Stein, cité par Giles, ibid). Les répertoires géogr-,
phiques modernes mentionnent encore d'autres Siue chan, au Yun-nan, au Ssew)
tch'ouan, etc. Mais, dans notre teste, ce nom désigne sans doute ensemble du systéme!*
montagneux qui longe au Sud-Ouest la ligne des oasis du Kan-sou, Leang-tcheou, KAfE)
tcheou, Sou-tcheou, Koua-tcheou, Cha-tcheou; cette chaine formait alors effectivement nne'
des frontiéres septentrionales du Tibet, puisque ces oasis appartenaient encore aux Chinois,
a I'épogue ol fut écrite cette lettre. Vi
W3 E2 M ™m# m*Z * m
jil 9. Les «Cent Yue» sont en principe les populations des régions cotiéres du Sué-
de la Chine et de I'lndochine annamite. K'ouen-louen peut s'appliquer soit a des mons
tagnes de la Haute Asie, soit aux pays indochinois et indonésiens; cf. TVo, cmixi, 16/S
(notice sur te Tibet) : «\ trois cents U de Lha-sa, le fleuve Tsang /pf (Geanrpo,:
Brahmaputra) coule vers le Sud-Est, recueillant toutes les eaux; il pénétre au Sud dans
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beeufs et les chevaux (circulent) dans les nombreuses vallées. Les divers pays (du
Tibet) sont riches en soldats; le territoire en est vaste, les frontiéres en sont natu-
rellement défendues, et la superficie en couvre plusieurs myriades de lieues. Le
Tibet a tout ce qu’il lui faut pour entretenir sa population : quel besoin aurait-i
donc de rechercher de petits avantages en attaquant des places fortes, de faire
du mal aux hommes par convoitise territoriale? Le Ciel le lui défend ; les dieux I'en
puniraient!1).

Or Chang Tsan-mo est I'un des grands sujets du Roi du Tibet ; il détient plusieurs
commissariats (gouvernements militaires) de I'arrondissement (province) de I'Est
(du Tibet)(S). Pourquoi n’adresserait-il pas au Roi une remontrance, lui conseillant
d’adopter une politique de pacification? Faire déposer les armes aux frontiéres et
ensemencer les terres, mettre fin au ressentiment des Chinois et rétablir I'amitié
entre les deux pays unis par alliance matrimoniale, un tel programme porterait
des fruits durables ; il ne vaudrait pas que pour un temps. Complaire au souverain
pour assurer ses intéréts personnels, le flatter pour obtenir une situation, c’est
seconduire en sujet qui nuit a sapatrie ; ce n’est point se montrer loyal et honnéte m.

Lé préfet de Sou-tcheou évoque ensuite la «récente» insurrection de Ngan Lou-
chan et de Che Sseu-ming, qui éclata en décembre 755 et ravagea tout le Nord de
la Chine, du fleuve Leao et de Yeou-yen (le Ho-pei actuel) jusque sur le Fleuve
Jaune et le Lo, dans la région des capitales impériales(4). Non seulement les Tibé-

les) pays de K'ouen-louen... » Les notions géographiques du préfet de Sou-tcheou, ou
plutdt de son lettré, n'étaient évidement ni trés nettes, ni trés assurées. Peut-étre
sagit-il de rapports commerciaux du Tibet avec la Birmanie? Ou bien simaginaient-ils
Que le Tibet s'étendait jugqu'a la mer?

I®¥ .

" wd; UNMF# Mg * mMNNMMa?
jic A TE tff ¥ H) £ pjf 1§jf g]. Texte et ponctuation incertains. L raison-

nement est analogue a celui du chapitre «Contre I'agressiona [Fei kag jjfi Jjjj) du Mn-lseu,

trad. Forke, a66 et suiv. L'absence de toute allusion au bouddhisme, normale dans une

piéce diplomatique de ce genre, mérite cependant d'étre relevée : un demi-siécle plus

Tard, un fonctionnaire chinois cherchant & amadouer un chef tibétain n'aurait guére man-

qué de recourir & des arguments bouddhiques.

. PLCE. sup., aba, n. a. D'aprés Tang (sup., ago, n. 3), Clest seulement aprés 763 que

Chang Tsan-mo succéda a Chang Si-kie comme «commissaire de I'Estn du Tibet.
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M f fgo La capitale orientale, Lo-yang, tomba aux
mains des rebelles Ie 18 janvier 755‘ celle de I'Ouest, Tch'ang-ngan.-fut abandonnée par
uan-tsong le 1h juillet de la méme année (Kieou, ix, 90-10a, Tseu, coxvit, GQo,
ficxwni, 3a).
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tains, alliés matrimoniaux de la Chine, se montrérent incapables de préter une aidé
militaire pour la répression des troubles, mais au contraire ils en profitérent pouf
se livrer contre les Chinois & des agressions et déprédations, ce qui était profondé-
ment blamable(1).

% £ pouwf] £ ftu W, & » ft, K m M & [por FaiBk A Z:
Mi o> ~a chenS> "neveu d'une sceur mariée» = gendre, s'applique au Roi
du Tibet. Voici comment le Tang chou, ccxvi A, 8 a (passage non traduit par Busbell), sous
I'année 755, résume l'attitude des Tibétains & I'égard de la Chine pendant la rébellion dé
Ngan Lou-chan et le début du régne de Sou-tsong (756-762) : «Ngan Lou-chan s'étant
révolté, et Ko-chou Han, avec toutes les troupes du Ho(-si) et du Long(-yeou), étant, verni
dans I'Est pour garder les passes de T'ong, tout les généraux (du Ho-si et du Long-yeou),
avec les troupes quiils commandaient, vaquérent & la répression des Iroubles : cest &
quion appela dés lors les camps mobiles (hing ying ~ ~). Les frontiéres se trouvérent
vidées (et dépourvues) de défense, et les Tibétains purent profiter de cette conjoncture
pour se livrer aux violences et aux déprédations. Des le début de I'ére Tche-to. (766, lé
changement d'ére fut décrété le 12 aodt), ils semparérent de la préfecture de Souei
# (actuellement Si-tch'ang | |, le Ning-yuan de I'époque mandchoue, au Suck,
Ouest du Sseu-tch'ouan; les annales principales de Tang, Vi, 1b, datent de 755 la prisé d&
cette préfecture) et des places fortifiées de Wei-Wou (garnisons de Chen-wei jiifl §j| jg et
de Chen-wou cf. 295, n. 2, 370) et autres JR$ #J £ A A % §g Mi-
lis occupérent (la passe de) Che-p'ou ( I'Est du Koukounor, sup., ag5, n. 2). L'année sy
vante (757), ils envoyérent une ambassade qui vint demander & (coopérer &) la répressiod :
des bandits (c'est-a-diire des rebelles) et & cultiver de bonnes relations (avec la Chine); Ié;
nouvel Empereur, Sou-tsong, délégua Nan Kiu-tch'ouan, secrétaire du département de la;
Chancellerie impériale iy rjx ~ [g /][, pour rendre la visite de cette ambassade
mais, dans cette méme annge, ils attaquérent et prirent les préfectures de K'ouo Jjf*
J'11 (Sud de Si-ning, dans le Ts'ing-hai actuel), de Pa «gf (actuellement Li-fan 3 ~ al
Sseu-tchouan, Nord-Ouest de Tch'eng-tou), de Min '3 (Factuel Min dans le Sud du Kan-
sou) et autres, ainsi que les garnisons (kiun jg) de Ho-yuan jjij' [ (au Sud du Koukounor):
et de Mo-men ~ [ (Sud du Kan-sou). Des ambassades vinrent & plusieurs reprises faicé
des ouvertures de paix; I'Empereur (Sou-tsong) discernait bien I'insincérité (de ces proposi
tions), mais comme il importait pour le moment de (sassurer des alliés pour) parer a Ia'
crise (due a la rébellion de Ngan Lou-chan). les ministres d'Etat Kouo Tseu-yi, Siao Hoiiaj
Pei Tsouen-King et autres £8 25~ tf M Js regurent I'ordre dé'
jurer un traité avec les Tibétains. Mais ce traité n'aboutit pas. En 76a, les TibétalM?
assaillirent Lin-tao (sud de Kao-lan au Kan-sou) et s'emparérent des préfectures de ;Ts'ir;
(Tien-chouei, Sud-Est du Kan-sou, vers le Chen-si), Tch'eng (Tch'eng, méme région), Wei*
(Piing-leang, id) et autres, § JRJg (cf. sup., 171, n. 3). "
Le Tsofou yuan kouei, cam, 8 6, note également qu'tta la fin de I'dre T'ien-pao (755)
on rappela toutes les troupes du Ho(-), du Long(-yeou) et du Cho-fang ] (le Cho-fadgi
était la région de Ning-hia, des Ordos, etc.) pour parer & la crise de IEtat, et qualors les
Tibétains occupérent tout le territoire de la préfecture de Pin  'Jg (au Chen-si, Nord*
Ouest de Tch’ang-ngau)». D'aprés un autre passage du Ts'ofou yuan kouei, cmexiii, i5 a, dés
la 8' lune de 756 (30 aoiit-a8 se[)tembre), alors que Sou-tsong était en exode a Ling-woil.
Jg  (le Ling-tcheou des Ts'ing, au Sud de Ning-hia), ol son avénement avait été célébré

e
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Mais notre Empereur (régnant)(l), s'étant réfugié dans le Nord (du cours) du
Fleuve Jaune(S), y revétit la dignité impériale(S. Il reconstitua sa puissance
militaire grace aux armées d'élite de Fou-fong et aux hordes martiales de I'Asie

le is aolt, des chefs ouigours et tibétains vinrent successivement lui faire des offres
dialliance et de participation & la répression de la rébellion; les Tibétains renouvelérent
ces propositions durant la a* lune de 757 (ibid, cmixiii, 154), lorsque I'Empereur était
installé a Fong-siang aune centaine de kilométres a I'Ouest de Tch'ang-ngan, ol
il préparait sa rentrée; c’'est de 1a qu'ala 9' lune de 757 (Tch'ang-ngan fut reconquis au
cours de cette lune) Sou-tsong envoya chez les Tibétains I'ambassade de Nan Kiu-tch'ouan,
que mentionne le Tang chou

Comme le confirme notre texte, les avances des Tibétains, considérées sans doute comme
trop compromettantes, ne furent pas acceptées : parmi les troupes qui, sous le comman-
dement d'un prince chinois, écrasérent les rebelles le i3 novembre 757, prés du Hiang-tsi
sseu§ jjH~ sur la riviere FongjSif 7JG, affluent de la Wei a I'Ouest de Tch'ang-ngan,
et qui réoccupérent la capitale le lendemain, les textes mentionnent des Ouigours (qui for-
maient le gros de ces troupes), des Sérindiens (Si-yu [cf. Chavannes, Documents sur les
Tou-kiue.. 58, n. h, 399]), des «barbares méridionaux» (Nan-tchao) et des «Arabes»
(Ta-che, Tajik), mais non des Tibétains (Ateou, x, Ab; Tseu, coxx, 19 a).

- w 1$ ft $? ft AEM Clest>a deux caractéres prés (f£ au
lieu de JQ, et 5C omis fautivement entre et J£), le titre honorifique (aen hao) qui
fut décerné le 3 février 759, par son pére Hiuan-tsong, a I'empereur Sou-tsong (756-763).
Celuici le porta jusqua la fin de son régne : en effet, par un décret promulgué le
A3 octobre 761, quelques mois avant sa mort survenue le 16 mai 76a, il s'én déclarait
encore indigne (Kieou, x, 7 4-io 4; T'ang, vi, 3a. h a). Ce titre est légérement différent de
oelm que Hiuan-tsong avait décerné & Sou-tsong le 17 février 758 & ft SU ft i

é (Kieou, x, 6, Tang, vi, 30). Notre texte est donc certainement postérieur
3769‘ et antérieur a I' de Tai-tsong (18 mai 76a) auquel
aucune allusion n'y est faite.

ISl S 1R mot & mot : «La licorne bondit & Fong-siang; le dra-
gon senvola au Nord du Fleuve.» Ho-cho, qui peut signifier : le Ho(-tong) et le Cho(-fang),
eSt ici une périphrase pour Ling-wou (au Sud de P'actuel Ning-hia, sur la boucle du Fleuve
Jaune), siege du commissariat du Cho-fang $§  fjj j|? ~$[, ou le futur Sou-tsong se
retira aprés I'abandon de Tch'ang-ngan pour organiser la répression de la révolte de Ngan
liou-chan, et ot il fut proclamé Empereur le la aodt 756. Sou-tsong résida a Fong-siang
dés le 4 mars 757 pour y concentrer ses troupes — principalement barbares — en vue de
k reprise de Tch'ang-ngan; cest de 1a que ces troupes partirent le ag octobre 757 pour
livrér la grande bataille du Hiang-tsi sseu, qui rouvrit a Sou-tsong les portes de sa capi-
tale, ou il fit sa rentrée le 8 décembre (Kieou, x, 4 b, Tseu, ccxix, i5b, coxx, 19 a, ai 4).
lia rédaction de notre texte, oll Fong-siang est mentionné avant Ling-wou, ne suit pas
Tordre des événements: H est vrai que Hiuan-tsong s'arréta a Fong-siang, lorsquiil quitta
Tch'ang-ngan; mais, bien loin dy faire «bondir la licorne», cest 1a quil consomma sa
déchéance.

Aprés avoir abandonné Tch'ang-ngan le i4 juillet 756, Hiuan-tsong et son fils, le futur
Sou-tsong, se séparérent le 16 & Ma-wei A une cinquantaine de kilométres aTOuest
de la capitale, le premier se dirigeant vers I'Ouest, le second vers le Nord-Ouest par Fong-
tien jip; Yong-cheou jfe jtp, Sin-ping jffi  (actuellement K'ien jifE, Yong-cheou
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Centrale; il anéantit les rebelles(l). Il rétablit I'ordre dans la région des capi-
tales, restaura le prestige chinois, devant lequel s'inclinérent a nouveau les peuples
tributaires, fit remiser les armes et refleurir partout la paix, le bonheur et la pros-
périté I*> Cest ce qui doit étre un sujet de joie pour un pays allié comme le Tibet;
seules les frontiéres qui séparent le Tibet de la Chine empéchent cette joie de se
manifester d’hommes a hommes(3).

Le préfet s'attache ensuite a dissuader son correspondant de toute visée agrés-,
sive sur Sou-tcheou. Cette préfecture, dit-il, n'est qu'une petite circonscription.
Les montagnes y sont abruptes, les chemins étroits. L'eau y manque ; il n'y a pat-

et Pin jif5 au Chen-si), puis par Ngan-ting  Jj? (dans Pactuel Kan-sou), pour gagner
Ling-wou au Ning-hia. Hiuan-tsong s'arréta le 17 juillet & la sous-préfecture de Fou-fong

33 Jliit, et du 18 au 20 a la comraanderie du méme nom ~ BHJJJ. Cette comman-
derie avait son siége & Fong-siang (dont elle prit du reste le nom de 756 & 758,
cf. des Rotours, Traité des Fonctionnaires, 683 n.); il y décida de se diriger vers le Sseu-
teh'ouan, cest-a-dire de renoncer a la lutte contre Ngan Lou-chau, décision qui m'avait vrai-
ment rien d'un «bondissement de licornes (Kieou, 10ab, x, 1b; Tsen, ccxvm, 3«5a).

On pourrait interpréter fong-siang comme une simple expression : «Le pbénix voltigean,
et sans doute le rédacteur de cette lettre joue-t-il sur ce double sens; mais le parallélisme
avec H_Eho indinﬁ un n)021 propre.

W Mro 0/3 )
« - «na YoMt Mmhx E'A)"I
EFrm mi MM %
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Hi &7 1B - jii U IPour AU ~ 1 - Fou-fong est resté le nom d'une localité toute-
proche de Fong-siang. Un décret du 27 aolt 756 attribuait a Fou-fong le nom de comraan-
derie de Fong-siang (Tseu, ccxvm, 7 €); et cest & Fong-siang, comme on I'a vu ci-dessusv
(30i, n. 2), que se regroupérent les troupes grace auxquelles Sou-tsong put remonter sur .
son trone a Tch'ang-ngan. Les «hordes martiales de Ta-yuan» sont les troupes d'Asie Cen-
trale que reconquirent la capitale; Ta-yuan était un ancien nom du Ferghana, et il y avait.
effectivement des soldats du Ferghana parmi ces troupes (cf. Chavannes, cité sup., 300, '

n 1, infine).
FMMM S I’T’!Ti§[p‘lr«|w * |nj Mm’
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Fleuve et le Lo», cest-a-dire de la reconquéte des capitales en 757 (Lo-yang fut réoccupé’ i
le 3 décembre), I'auteur de cette lettre, qui écrivait vers 762, faisait allusion a des événe-
ment récents et qu'il connaissait bien; mais lorsqu'il ajoutait qu’«on mit au repos soldats et i;
cavalerie 4 la passe Han (-kou, entre Lo-yang et Tch'ang-ngan)» et qu'«on coucha lances et

boucliers dans les magasins de Tch'ang (-ngan)», lorsquiil chantait la paix et lajoie revenues™
dans le monde comme au temps des saints rois de I'antiquité, iao et Chouen, Tch'eng éftc
Kang, il allait un peu vite en besogne et sillusionnait sur l'avenir. En réalité, Lo-yang rei §
tarda pas a étre repris aux T'ang par le compére de Ngan Lou-chan, Che Sseu-raing, qui -
'y maintint jusqu’en 761, et son (ils Che Tch'ao-yi ne fut réduit qu'au début de 763, daté:
qu'on peut considérer comme marquant la fin de la grande rébellion. Mais ce n'était pas la «
lin des épreuves des Tang. En novembre 763, Tch'ang-ngan fut occupé par les Tibétains, .0v*

d§&<<m£[43lttmﬂ:tt MmN M« M* ®m 1
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tout que sables salins. Le territoire n'a pas plus de deux cents lieues de coté. Ce
n'est certes point un lieu ot stationner des troupes avec leurs chevaux (1> Le préfet
rappelle & Chang Tsan-mo une *visite» que celui avait rendue trois ans plus
tot, le 15 de la 7* lune : «Votre grande armée a pris la peine de venir au loin
honorer de sa visite ma pauvre ville(2.» On ne saurait s'exprimer en termes plus
diplomatiques sur ce qui était évidemment une incursion tibétaine, au cours de
laquelle, poursuit le préfet, il avait offert & son «visiteur» une collation, aussi bien
servie que le lui permettaient ses modestes ressources, et avait eu avec lui, autour
des coupes de vin, une discussion relative aux affaires militaires des deux pays et
aux relations amicales «du beau-pere et du gendre», Empereur de Chine et Roi
du Tibet(3). A la suite de cette discussion (Chang) Tsan-mo avait bien voulu retirer
ses troupes, en s'engageant a ne pas revenir, et s'était, depuis lors, effectivement
montré fidéle a son engagement, témoignant ainsi d’une largeur de vues et d'une
élévation de caractére dont le préfet le complimente, s’en déclarant confus et I'assu-
rant qu'il ne I'oubliera jamais(4).

Le préfet entreprend ensuite un éloge de son supérieur, le commissaire (gouver-
neur militaire) du Ho-si (dont dépendait sa préfecture, Sou-tcheou), un nommé Lu,
dont il vante les talents, notamment militaires, la grandeur d’ame et la tolérance.
Il aime la bravoure, mais il est fort humain; son intelligence est supérieure, mais
c'est aussi un esprit largement compréhensif. Depuis quatre ans qu'il «tient I'éten-
dard», c'est-a-dire exerce ses fonctions de gouverneur militaire, les conditions ont
été transformées dans toute la région<§; compatissant aux devoirs pénibles des
soldats, il ne s'est pas permis la moindre expédition guerriére. Heureux d'avoir a
faire au pays d'un souverain éclairé (le Tibet), il observe scrupuleusement les fron-
tiéres. Tel est son amour de I'humanité, telle sa modération(©!

wa.Mm>hw-mm» m « & . Mnm & H T m
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il [pour JJ)] © jtf. Texte peu sur; traduction approximative. Les termes «fleuve
d'or», km ho, «porte de I'Est», long men, se référent-ils & I'endroit ol eut lieu la collation?
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9 Wou Leang est une désignation littéraire du Kan-sou, par allusion au cing
dynasties Leang qui y régnérent aux iv' et V" siécles (Leang antérieurs, postérieurs, méridio-
naux, septentrionaux et occidentaux). Cf. le vers de Tchang Kieou-ling (t 7/10), cité dans
le Te'eu hai, Tseu, i56 a, et dont le rédacteur de notre lettre s'est probablement souvenu
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Qui était le commissaire Lu? Lé titre de commissaire du Ho-si (Ho-si tsie tou che) fut
conservé par Ko-chou Han jusqu'a sa défaite a Ling-pao le gjuillet 756 (»up., 995, n. 9);
dans son Tseu tche tong kien k'ao yi (éd. Sveu pou tsong k'an, Xiv, 6 a), Sseu-ina Kouang
montre que, lorsque Ko-chou Han dut se retirer 2 Tch'ang-ngan en 75h, il y garda son titre
de commissaire du Ho-si et du Long-yeou. Le Che lou de Hiuan-tsong (cité dans le K'ao yi
ad Tseu, coxviu, 5 b) rapportait que le 95 juillet 756, au cours de son voyage vers le Sseu-
tch'ouan, I'empereur Hiuan-tsong recut des informations, recueillies a P'ing-leang par
Wang Sseu-li 3 j|||. sur les troubles que la révolte de Ngan Lou-chan avait suscités
chez les populations non chinoises du Ho-si (turques, d'aprés une note de Tseu) : les tribus
croyaient que leurs chefs (lou hou jjj8  , «protecteurs»), partis dans le centre de la Chine
a la suite de Ko-chou Han, avaient péri dans le désastre de Ling-pao, et elles étaient entrées
en lutte pour se disputer leur succession. Mais ces chefs s'en étaient tirés sains et saufs.
Hiuan-tsong décida de nommer commissaire (tsie tou che) du Ho-si un certain Tcheou Pi
JITy" (var. \IL" B> <du* était alors officier de ce commissariat ((pf W ~ MI "EE)i
Tcheou Pi avait naguére, avec Wang Sseu-li, servi sous les ordres de Ko-chou Han dans 1¢
Nord-Ouest (cf. Kieou, ex, 50, Tang, cxlvii, 1 0). En méme temps, Hiuan-tsong nomma P'ong
Yuan-yao ji8( (var. -houei[]|1) commissaire du Long-yeou. Les deux commissaires
furent chargés de gagner leurs postes avec les chefs indigénes. Il est probable quils firent
un détour par Ling-wou (Ning-hia) pour sy présenter au fils de Hiuan-tsong, car dans le
Che lou de Sou-tsong (également cité dans le Tseu tche tong kien K'aoyi, nu, 13 b, et sur
lequel repose Kieou, x, 3 b) leurs nominations comme commissaires figurent parmi celjes
qui furent décrétées a Ling-wou 16 jour de l'avénement de Sou-tsong, 13 aodt 756.
Trois jours plus tard, le i5 aodt, I'empereur Hiuan-tsong, se trouvant alors a P'ou-ngan
At (Mactuel Kienko tglj gg au Nord-Ouest de Tch'eng-tou), procédait & de nouvelles
nominations, parmi lesquelles on reléve celle de Fong Wang-kong JS 3E  aux postes de
gouverneur militaire (tou tou) de Wou-wei, c'est-a-dire de Leang-tcheou, et de commissaire
(tsie tou che) du Ho-si, du Long-yeou, du Ngan-si (Sérinde) et du Pei-tiing (région de Tour-
fan), donc de toutes les marches chinoises du Nord-Ouest (Kieou, ix, 10b, Tang, v, 13 b,
Tseu, cexviii, 6&-7a). Mais cette nomination dut rester sans effet, puisque Hiuan-tsong
était en réalité, dés cette date, dépossédé de I'empire par son fils. Ce fut Tcheou Pi qui
gagna Leang-tcheou, siége du commissariat du Ho-si : il y fut tué quelques mois plus tard,
le 10 février 767, au cours d'une révolte indigéne (Kieou, x, 3b; Tang, vi, 3a; Tseu,
cexix, ih b).

La révolte fut réprimée par l'assistant (p'an kouangij 'gf) du commissaire, nommé
Tsouei Tcheng g? ~ (var. jfif), et I'ordre était rétabli a Leang-tcheou dés le 17 mars 767
(cf. Tang, ibid)-, mais le successeur de Tcheou Pi ne fut nommé, semble-t-il, que le
1" juin 757 (Kieou, X, aa, cvm, hb, oavi, fta; Tang, cxxvi, 5a, cixxn, fta). Ce nou-
veau commissaire du Ho-si, nommé Tou Hong-tsien >£ jin était un personnage assez
considérable (il asa biographie dans les Histoires des Tang). Au moment de sa nomination,
faite par Sou-tsong a Fong-siang, il était vice-président du ministére de la guerre; il avait
pris une part importante a I'élévation de Sou-tsong a la dignité impériale, I'ayant recu @
Ling-wou odl il était gouverneur en 756. Aussi ne le laissa-t-on pas végéter longtemps dans
les déserts lointains du Ho-si et, dés que les capitales eurent été reprises aux partisans dé.
Ngan Lou-chan (décembre 757), fut-il transféré au commissariat du King-nan $4 fjj J?
A", dans le Hou-pei actuel, poste quil occupait en 758 ( Tseu, coxxi, 39 0); il mourut en
760 (Kieou, cvm, 5 a; Tang, nowi, 54).

L'histoire ne semble pas avoir enregistré la nomination de son successeur au commissariat
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La tranquillité ayant été assurée dans la région, I'envoi du message de paix de
Chang Tsan-mo est particuliéerement opportun. Le préfet souhaite que ces bonnes
dispositions se maintiennent »solides comme le fer ou la rochen, et qu'il ne soit
plus jamais question d'agressions mutuelles(l).

du Ho-si; mais un hasard veut que le ministre Yang Yen ~J g (7:17-781), célébre par ses
innovations fiscales sous le régne de To-tsong, ait eu au début de sa carriére une rixe
aprés boire avec un certain Li T'ai-kien ~ sous-préfet de Chen-won Jijl  (qui
était une des deux sous-préfectures ayant leur siége dans la ville de Leang-tchcou) et secré-
taire du commissariat du Ho-si. Le commissaire lui-méme eut a intervenir dans cette affaire
il se nommait Lu Tch'ong-fen g ~ (biographie de Yang Yen, Kieou, cxvm, 5 a;
Tang, GA, 5 4). 11n'est pas douteux que ce soit 1a le sLun de notre manuscrit. En effet,
bien que la date de la rixe de Yang Yen ne soit pas précisée, on sait par ailleurs qu'aprés
avoir été (d’aprés Kieou, x, a 4) préfet de P'ou-tcheou §jjj  (l'actuel Yong-tsi  pf
du Chan-si, dans le coude du Fleuve Jaune) ou encore (d'aprés Tseu, ccxvm, 6 4) commis-
saire a la défense de la passe de P'ou (passe du Fleuve Jaune située prés de P'ou-tcheou),
~oal ffifI? >et aPr”s avo'r combattu (cf. Kieou, ex, 5a, Tang, cxlviij, 1 a) sous les
ordres de Ko-chou Han a Ling-pao, Lu Tch'ong-fen fut nommé, lors de I'avenement de Sou-
tsong le 1a aoQt 756, commissaire du Kouan-nei W fj) B H1, avec résidence a Ngan-
houa ~  (lactuel K'ing-yang fji dans I'Est extréme du Kan-sou; le Kouan-nei
comprenait en principe le Nord du Chen-si actuel, avec Tch'ang-ngan, I'Est du Kan-sou et le
Sud-Est du Ning-hia). En 77a, on le retrouve commissaire du Ling-nan (région actuelle des
deux Kouang) et gouverneur de Canton (Kieou, xi, 14 4), ol il est tué en 773 par un fils
dé Ko-chou Han (Kieou, xi, i5a, cxxn, aa, clvii, 14; Tang, vi, 84, coovm, ha; Teeu,
coxdv, 67 a). Il est trés vraisemblable quentre sa nomination de 756 comme commissaire
du Kouan-nei et celle de 77a comme commissaire du Ling-nan il ait été commissaire du
Ho-si aprés Tou Hong-tsien, qui abandonna ce poste en 757-758, et avant Yang Tche-lie

Uv ${ g* Ioccupait en 763, livra Leang-tcheou aux Tibétains en 76h, puis se réfugia
& Kan-Icheou ol il fut tué en 765 (cf. Kieou, cxexvi A, 10 @, 3 : ala fin de 768, Ma Lin

JH, revenant du Hosi ol il avait été porter secours au teie tou che Yang Tche-lie,
défait & Fong-siang les Tibétains qui se retirent de Tch'ang-ngan; Tang, vi, 64, et Tseu,
coxxui, 53 4, coxdv, 58 a: a la fin de 76h, des troupes de Yang Tche-lie, teie tou che du
Ho-si, sont défaites par le chef Tolés Pou-kou Houai-ngen & Ling-wou; Kieou, exevi A,
10a, trad. Bushell, 479, Tang, vi, 7 a, coxvi A, 84 : siege de Leang-tchcou par les
Tibétains en 76S et fuite de Yang Tche-lie a Kan-tcheou, ou il est tué a la 10" lune de
765). En fait, Lu Tch'ong-fen dut étre nommé commissaire du Ho-si en 759. A cette date,
én effet, on avait nommé pour succéder a Tou Hong-tsien- un certain Lai T'ien 2jS
mais ce fonctiol nalre ne put rejoindre son poste, ayant été retenu dans le centre par des
événements mi s, et un autre poste lui fut attribué (Tang, oy, 1a, biographie de
Lai T'ien). Clest évidemment & ce moment que Lu Tch'ong-fen, qui se trowait, dans la
région, fut choisi pour occuper le poste de commissaire du Ho-si.

Le alu» du manuscrit avait été en fonctions quatre ans : si Lu Tch'ong-fen succéda &
Tou Hong-tsien en 759, notre lettre date de 76a, ce qui cadre parfaitement avec les
atitres indices chronologiques déja relevés ci-dessus.

« i~ w #jer-g 0 lis#7*
140 m =, 9 *n 5cm - Ces derniers mots doivent étre une formule
dengagement ou de serment : »Que toute inconstance soit [chatiée] selon la justice
céleste In L'expression eul san qualifie une conduite inconstante.
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La lettre se termine par les compliments d’usage. Empéché par les devoirs de
sa charge, le préfet regrette de ne pouvoir rencontrer personnellement son corres-
pondant; un général!l) lui portera sa présente réponse(S).

Ce commentaire historique s'est un peu dispersé, au hasard des documents
retrouvés a Touen-houang. Qu'a ses digressions serve d'excuse l'actualité de
certains de ces documents, actualité qui me frappait, lorsque je les lisais pen-
dant la derniére guerre. Toute histoire ne doit-elle pas se vivifier d'actualité?
En maniére de conclusion, je choisirai encore, dans une double série de poémes
inédits que reproduit un manuscrit de Touen-houang conservé a la Bibliotheque
Nationale!3), quelques piéces particulierement évocatrices de I'état d’esprit des
Chinois prisonniers au Tibet sous les T'ang. Ces poémes ne sont pas des chefs-
d'ceuvre ; mais rien ne reste plus actuel que la poésie, méme médiocre. Ils sont
malheureusement anonymes. On peut supposer toutefois qu'ils traduisent avec
exactitude — et de maniére souvent trés suggestive — les réactions qui durent
étre celles du moine Mahayana, de son préfacier Wang Si et de tant d'autres
de leurs compagnons d'exil, devant la triple catastrophe que représentaient

© Fankan (ou Fan-han) 7§ ip || iff ! le mot suivant, po (=] , pourrait encore faire
partie du nom, qui semlile étre une transcription. Mais le texte est peu sdr, et peut-étre
ny atil pas 1a de nom propre.

it * A- M« tt AmmB [pourBl>]
mt-

9 Fonds Pelliot, n° 2555. Ce manuscrit est un trés long rouleau, sur méchant papier
haut de 27 centimétres; il est fort ahimé, et les réparations au papier plus ou moins trans-
parent qui y ont été apportées ne contribuent pas a en faciliter la lecture.

Le recto est entiérement occupé par des textes divers, d'une méme écriture petite, cor-
recte et réguliére : tout d'abord des poémes et autres textes variés, notamment celui du
mémorial Lien connu présenté par K'ong Tchang Q 4 'Empereur Hiuan-tsong, en.74
pour Iui demander d'étre mis & mort & la place de Li Yong A ~ (sJt Eft ffj A
iy); ensite vient la premiére série de poémes analysés ici, suivie de 18 poémes intitulés
Les dix-huit piéces du cornet barbare (Hou kia che pa p'o jff ji[j -j- /\ , titre d'une
composition, musicale des T'ang, cf. Courant, Essai historique sur la musique classique des
Chinois, xfi5, n. 8, J71), d'autres poémes encore et, enfin, de la lettre de 76a adressée
par le préfet de Sou-tcheou & un gouverneur tibétain, lettre qui a été traduite ci-dessus;
392-806.

Au verso se trouvent tout d'abord, écrits d'une autre main, des poemes divers, la plu-
part sans noms d'auteurs, un de Tsen Tsan  ~  (viu* siécle), un autre de Ma Yun-k'i

s (ce poéme se rapporte & Houai-sou 1%y |{], grand calligraphe du im" siécle,
disciple de Yen Tchen-K'ing, célébré par Li Po); puis, d'une main et d'une encre'qui
ressemblent & celles du recto, la deuxieme série de poémes analysée ici ; aprés quoi viennent
encore deux piéces : une petite prose de Wang Hi-tche et un poéme composé par un
Empereur. La fin du verso ne porte pas de texte.
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pour des Chinois I'asservissement a des maitres étrangers, la relégation en
pays barbare et, la pire de toutes, la montagne.

La premiére série de ces poémes comprend une cinquantaine de piéces(l),
qui semblent émaner d’'in seul et méme auteur (25 dont ils décrivent le voyage
et la captivité dans la partie du royaume tibétain située entre Touen-houang et
le Sud du lac Koukounor.

On assiste tout d'abord a son départ de Touen-houang. Par un matin d’hiver,
il quitte le ttParc & Chevaux», probablement un lieu-dit de la banlieué¢ de
Touen-houang, ot les services de poste devaient avoir leur centre. 1l se dirige
vers le Sud-Ouest, pénétrant chez les T'ouei-houen, c'est-a-dire les T'ou-yu-.
houen, peuplade d'origine mongole, établie dans la région du Koukounor et
alors soumise au royaume tibétain.

] Fait au départ matinal du Parc & Chevaux de la commanderie de Touen-houang,
en hiver, pour entrer en pays T'ouei-houen.

Allant vers I'Ouest, jé passe au Parc a Chevaux ;
Proche est au Nord la Passe du Midi.

Japercois, en tournant la téte, les murailles et les fossés,
Confusément, parmi les foréts et les arbres.

Les vapeurs de la campagne Mouillent les villages et les fermes ;
Le soleil qui se léve luit tristement sur les monts froids.

A chaque pas me perce I'atmosphére de I'automne ;
Je ne réve que de m'en retourner la-bas, la-bas(3!

U) Les poémes ne sont pas numérotés dans le manuscrit, et il est difficile de les dénom-
brer de maniére sare. Plusieurs d'entré eux sont, en effet, sans titre, ét il arrive que ni le
contenu, ni la disposition graphique ne permettent de décider si, par exemple, tels qua-
trains qui se suivent sans titres dans le manuscrit doivent étre comptés comme des piéces
indépendantes ou comme un ensemble formant un seul poéme. Jai dénombré provisoire-
ment 53 poémes dans cette premére série; les numéros en seront indiqués entre crockets.

M Tout ce quion sait de cet auteur, c'est qu'il ne s'appelait pas Wang , car le mari
d'une de ses sceurs portait ce nom, et la coutume chinoise interdit a une Wang d'épouser
un Wang (in/-, 3a4, 36e poéme). Il ne s'agit donc en aucun cas de Wang Si, le préfacier
du dossier chinois de la controverse. Le style des poémes, leurs themes, les figures qui y
reviennent sans cesse, tout parait indiquer quils sont de la méme main.

w H Do
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On le trouve ensuite sur les bords d'une «mer», c'est-a-dire d'un lac, celui:
de Mo-li, apparemment dans le voisinage du Koukounor.

[2.] Enpensant aux amis de Touen-houang, & I'arrivée & la Mer de Mo-li.

Parti le matin le long des berges de la mer,

Je couche le soir avec la tente pour maison.
Sur mille monts, tout n'est que neige blanche ;

Sur dix mille lieues, tout n’est que sable jaune.

isiw 1o
0w % Uio

# MIiTiEo
SI 51ibito

Le mot kiun, «commanderiez, est un archaisme littéraire pour désigner la ville de
Touen-houang, qui était sous les T'ang une sous-préfecture (Men JJjji, siége de la préfec-
ture (tchemi ;ff|) de Cha (Cha-tcheou).

Touei-houen jj| jy est une forme contractée de T'ou-yu-houen JiE fé. , soit que
cette synérése soit purement chinoise comme l'indique Kieou, cxevm, 6 o, 7, soit quiil
s'agisse d'un doublet mongol comme le suggére Pelliot, T. P., XX (1930-1931), 33i. Les
Tou-yu-houen sont les ‘A-za des Tibétains ; c'était une peuplade d'origine mongole (Sien-pi),
établie dans la région du Koukounor. Au milieu du vin' siécle, d'apres I'itinéraire de T'ang,
XL, 6b (trad. Bushell, 53g), leur frontiére se trouvait, en venant de P'actuel Si-ning, au
dela du Ta-fei tch'ouan, c'est-a-dire de la vallée du Boukhain-gol, affluent du Koukounor &
I'Ouest; cest la (Hamhis, J. As., 19/18, ait) quiils avaient leur capitale depuis le haut
Moyen Age. Le Yuan-ho kiun bien iche, x, 9b, qui est du début du ix' siécle (813-815), les situe
au Sud des Monts Neigeux (Siue-chan, cf. sup., 398, n. a). En 8a3, Lieou Yuan-ting dit que,
lorsqu’on venait de Cha-tcheou (Touen-houang) en direction de I'Ouest, on pénétrait en
pays T'ou-houen (c'est un autre nom abrégé des T'ou-yu-houen) au nord de la régidn
rocheuse de Mo-ho-yen (A ~ JEA % ;o E & HZ Wt Aats
P 1, Kieou, cxcvi, B, a, trad. Bushel), 5a0). L'hlsmlre romancée de Tchang Yi-tch'ao (Tchang
Yideh'ao pien wen jyii sfé j2 [jj| 4C)' publiée, d'aprés le manuscrit Pelliot n° agéa,
par M. Souen K'ai-ti dans la revue T'ou chou ki Van, 111, ni (ig36), 97, et qui se rapportea
des événements de 856, situe aussi le pays T'ou-houen  jj]| au Sud-Ouest de Cha-tcheou;
a cette époque, les T'ou-houen s'étaient rendus indépendants des Tibétains, et ils avaient
un roi, T'ou-houen wang ® 3E1 Mais, lorsque fut composé notre poéme, du temps
de la domination tibétaine & Touen-houang, ils étaient soumis au Tibet (depuis 663).

La Passe du Midi, Yang kouan | §§, se Irouvait & 6 Ha I'Ouest de la sous-préfecturé
jde Cheou-tch'ang, dont le siége se trouvait  i05 i a 'Ouest de Touen-houang; on P'appe-
(ait ainsi parce qu'elle était située plus au Sud que {(ancienne) Passe de la Porte du Jade

n kouan, sup., 370-371); cf. Yuan-ho kiun bien tche, achevé vers 81A, xI, 8 b,
Aurel Stein en a identifié le site dans I'oasis de Nan-hou, & une trentaine de kilométres
au Sud-Ouest de Touen-houang et une soixantaine au Sud-Est de I'ancien Yu-men kouan
(Desert Cathay, 11, 71 et suiv.; Serindia, 11, 611 et suiv.; cartes a'lnnermost Asia, n> 35,
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La route du pays barbare se rapproche ;
Le chemin des nouvelles s'éloigne.
Regardant en arriére, par dela les cols nuageux,
Je verse des larmes et je soupire solitaire(1).

Le dépaysement commence & le saisir :
[3.] Sentiments d'un jour d hiver.

En contrée étrangeére, la solitude rend triste ;
On est pris de nostalgie, mais on n'a pas le loisir de s'en retourner.

Les monts, les fleuves, sur dix mille lieues, ne sont point ceux du vieux pays;
Les meeurs barbares, dans chaque vallée, sont autant de nouveautés.

Les rayons du couchant hétent, dans le ciel froid, leurs ombres lumineuses ;
Parmi les tentes, au bord de la mer neigeuse, les formes des choses se
[raréfient.

38, 3g). Le Yu-men kouan et le Yang kouan étaient les deux passes qui, sous les Han,
ouvraient I'acces a I'Occident par la route du Loli-nor, roule qu'on ne suivait plus guére
sous les T'ang. En disant qu'il passe prés du Yang kouan, en le laissant au Sud, le poéte
indique qu'au départ de Touen-houang il s'oriente vers le Sud-Ouest ou vers le Sud, du coté
du Tsaidam. [Sur le Yang kouan et le Yu-men kouan, cf. Add., inf., 365-366]

@ftrfSlo
» « ASSco
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La <mer» de Mo-li (*Mok-ljie, il s'agit naturellement d'un lac) doit étre le relais de
Mo-li ji 1pp (*Mak-ljie), mentionné dans litinéraire de T'ang, xt, 6 b (sup., 186),
entre la garnison de Tchen-wou ~ JEGC & IEst (3 90 li) et le Boukhain-gol & I'Ouest,
donc au Sud du lac Koukounor. Une garnison de Mo-li -H I§[! ipL est mentionnée dés 696
dans Ts'6, cmivi, 3a a; cette garnison remporta une victoire sur les Tibétains en 739, ibi
chixxix, 16b (cf. T«eu, ex, s3b). Le Tong tien, chxxii, 11 b, la situe a 1.000 li au
Nord-Ouest de la sous-préfecture de Tsin-tch'ang, c'est-a-dire de Koua-tcheou; cf. aussi
Chavannes, Documents. . 309, et Yuan-ho kiun bien tche, xI, aa. [V. inf, 370-379.]
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Toute la matinée, en ma qualité d’hote, je me suis retenu de pleurer;
Qui donc aura pitié de cette mine solennelle que je fais du matin au soir(1)?

Sa nostalgie s'accroit, a mesure qi'ii s'éloigne de la Chine et que le paysage
devient plus montagneux.

[4] En pensant aux amis, lors de |"ascension d’une montagne.

Gravissant & pas lents la haute créte,
Je pense a vous, et mes larmes coulent par rangées.
Les nuages en bataille barrent au Nord le col qui ferme I'horizon ;
Les vapeurs qui s'effilent obscurcissent au.Sud I'immensité déserte.

Je tends les yeux a I'extréme, 0 tristesse sans bornes !
Je pousse mon esprit, mais il manque d'espace!
, Perdu dans I'invisible est le pays natal;
Je ne.vois que la route vide a I'infinif,).

» & B *'[#e
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La rtmor neigeuse» est évidemment un. lac (Mo-li ou Koukounor) dont les bords sont cou-
Verts de neige. Le mot «hote» ne rend pas la force du chinois ko ~ : le Ko, Cest celui
qui est pas chez lui, Clest le voyageur qui a quitté son domicile, et qui se sent déraciné,
dépaysé, exilé dans un milieu qui n'ést pas le sien.
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ALL 6" vers, je lis touei pour choliri gE;
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Le voyage se prolonge; I'avance est lente. Voici déja I'été, mais combien
différent de I'été chinois qui lui est familier!

Déja les trois mois de I'hiver s'en sont venus du Nord,

Alors que les quatre-vingt-dix jours de I'été n’ont pas encore gagné le Sud.
Les torrents bleus sont en pleine crue,

Mais la blanche neige reste éclatante.

La mer est sombre, les montagnes restent couvertes;

Dans la nébulosité triste, les brouillards ne s'ouvrent pas.
11 ne me reste que la pensée du pays natal,

Incoercible depuis le matin jusqu’au soir <LJL

Tout le surprend, tout le déconcerte le long de la route.
[7.] Impromptufait en route, unjour d’été.

A quoi bon tant presser les ehevaux,
Qui galopent le long des berges sinueuses?

Sur le bord du torrent, on discute du lieu du bivouac;
Au fond de la gorge, on montre la cuisine.

Les montagnes et les riviéres, a dix mille lieues, sont autres ;
L'aspect des choses, de mille maniéres, est différent.
Quand s’en vient la tristesse, jamais je ne dis rien;
Je pousse seulement de longs soupirs sur mon cheval(l).

H&afc-aso
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Les «sombres sont les lacs dans la brume.
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Le voici maintenant parvenu sur les rives du iac Koulcounor. Il y tombe
malade :

[8.] Fait lors d'une maladie au Kmkounor.

Pendant plusieurs jours, couché malade sous la tente,

Selon cent recettes on m'a drogué, mais mes forces s'amenuisent.
Mon ame alarmée extravaguait jusqu'au bout des montagnes ;

Mes esprits apeurés rodaient inquiets le long des berges de la mer.
Puis jai su que la vie est pareille au nuage flottant,

Et notre pauvre corps a la rosée qui s'évapore a I'aube.
Un homme, en étant venu la, doit savoir se faire a son lot ;

A quoi bon se désespérer sur I'oreiller en retenant ses larmes (1)

Il se sent toujours davantage a la merci des Tibétains :
07 NitchiTe

Toute la nuit, le long de la mer, le bruit de I'automne fut fort;
Venu le matin, a la cinquiéme veille, les formes froides passent bien vite.

AMOIWAoO
difetto™* o
B# % * mo
G-tmsufo
Les wangles de la mers (hai yu jf¢ ), expression tirée du Chou king (sup., 397, n. 5)
etquej'ai traduite par trberge sinueuse», sont les baies et les promontoires du Koulcounor (7)
Le terme tsi che |p Jjf du titre s'applique a des poémes inspirés par un fait, une expé-
rience occasionnelle.
«
« bAamwmmo
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Aprés ce poéme, en rient un autre sur le méme sujet (9, sans titre), que je ne traduis
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Déja ce voyage forcé suffisait a me briser le cceur;
Etvoilaque je me méfie en outre d'étre pris au filet(l)!

[11] Fait en regardant au loin, du Koukounor, vers Touen-houang.

Le Nord-Ouest indique Touen-houan
Au Sud-Est la route tourne au loin.

Je m'angoisse d’étre retenu au bord de cette mer;
Mon espoir de retour reste bloqué aux limites du ciel.

Ici I'été tout juste offre des herbes odorantes;
Aux trois -autres saisons, il n'y a que fleurs de neige.
Je ne puis «lisser mes ailes» pour partir(2 .

§1M ISE 8§8A Ufo

Le «bruit de I'automne» est celui du vent souillant Sur les rives du Koukounor. La
quiéme veille va de 3 &5 heures du matin. Les deux derniers vers semblent indiquer que
le poéte craint d'étre désormais traité en prisonnier. Au a” vers, yu  «(les formes froi-
des) rencontrent (le regard)», que je crois lire dans le manuscrit, donnerait un sens
meilleur que hmio ; mais c'est cette derniére lecon qu'il faut adopter, a cause de la
rime, et c'est en tenant compte de cette correction que j'ai traduit ce vers tant bien que

mes>

mnia«.,
h ***£«<>

- SAJUOSEIlo
La lecture du troisiéme caractéALdti premier vers nest pas Sire. Les «sables coulants»
sont un vieux nom de Cha-tcheou (Touen-houang; cf. T'ong-tien, chodv, i1 b). Les «fleurs de
neige» sont des flocons. L'avant-demiér vers contient Une allusion & un quatrain de I'Empe-
g, Kien-wen des Leang, qu'on trouve dans les ceuvres de cet auteur et dont voici le texte
et h»traduction :

uss -
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L'automne est la : le voila en route depuis quelque six mois. Il écoute le cri
des oies sauvages, qui dans I'esprit des lettrés chinois s'associe a I'idée de
nouvelles épistolaires ; et de plus belle il pense aux siens, et a son cher Touen-

houang :
[12] Au début de Vautomne, j "entends les oies saLvages etje pense aux miens *
a Touen-houang.

. Un an bientdt, hélas! que je vous ai quittés!
Que faire si I'absence de lettres nous désespeére(l)?...

[14.] En écoutant les oies sauvages au bord de Veau.

Au milieu de cceurs différents, de paroles étrangeres, de sentiments difficiles

[a comprendre,

Je marche a I'Est, je cours a I'Ouest, sans parvenir a en saisir le pourquoi
La bride et le lien n’étaient-ils pas assez pour me briser le ceeur?
Me fallait-il entendre encore le concert des oies sauvages(S)?

# i5Jg?1Sa

LE CANYRD SOLITAIRE
Un brin de mousse au bec, il entre dans I'eau peu profonde,
Et lisse ses ailes pour prendre son essor vers I'lot sablonneux
11 voulait s'en aller, en son vol solitaire;
Mais il trouve son ombre, replonge, et reste Ia.
L'expression «lisser ses ailesn revient a plusieurs reprises dans les poémes de notre
é et fjj <kl

manuscrit; sans doute faisait-on, & Touen-houang, un jeu de mots sur fé/
Le dernier vers, dont le troisiéme caractére est de lecture douteuse et le quatriéme me

reste illisible, doit contenir une autre allusion littéraire qui méchappe.

0 ITtt MM
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) fla NI M (deuxiéme quatrain)
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«La bride et le lien», ki sie fi| sont I'image de la dépendance, de I'asservissement
ol I'ont réduit les Tibétains qui I'emmenent avec eux.
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[15.] Les grandespluies d'automne ('K

Les grandes pluies glaciales tombent sans arrét ;
Comment trouver la paix, méme la nuit, dans le désespoir de I'exil?
Distantes sont les montagnes, larges les barriéres, qui me séparent de la

atrie ;
Et le vent qui gémit sur les prairies jaunissantes me fait senl[ilp' mon
[dépaysement.
Le désert que je vois & I'Ouest suffit & me briser le cceur;
Quand je regarde vers Hien-Ts'in & I'Est, ma nostalgie s'intensifie.

Mes minces talents restent ici ignorés, inutiles ;

Et je soupire de végéter chez ces Barbares, avec le modeste renom que je

. m’étais acquis(i).

Ces derniers mots semblent indiquer qu'il était fonctionnaire; sans doute

les Tibétains I'avaient-ils emmené pour faire de lui un de leurs conseillers ou

secrétaires chinois]*). Un autre de ses poemes est dédié a une «Excellence»,

qui était évidemment son supérieur chinois, et dont il célebre les bontés et la
gloire. Mais, dit-il

[16.] Révant queje suis retourné & Cha-tcheou, je pense d Votre Excellence.
.. .Soudain j’ai d0, en plein hiver, prendre congé de vous;

Et, adix mille lieues de montagnes et de fleuves, comment ne pas manquer
[@ mon devoir de vous rendre visite?

W Ce sont en réalité les grandes pluies estivales. L'automne chinois commence a la
T7elune, c'est-a-dire vers la fin de juillet ou le début d'aodt.

[0]

Au a’ vers, j'ai traduit ht ||| par «exil». Le sens propre de ce mot est «licou, bride»,
et c'est au sens de «captivité» qu'il est souvent employé dans ces poémes; mais il sem-
ploie aussi au sens de son homophone ki «exil», et ce sens me parait mieux convenir
ici. Hien-Ts'in doit étre pour Hien-yang  [ij| et Ts'in Jj|, anciens noms de Tch'ang-ngan
et de sa région. «

P) Cf. tup., 197, n. 3.
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Hier mon ame s’en est allée en réve auprés de la Passe du Midi;
Elle a gagné Touen-houang pour vous rendre visite.
J'ai cru monter sur les nattes de danse, aux pavillons des chants; <
Parmi les nattes Brodées, au milieu des fleurs et des saules, je m'élevais
[toujours, il m'en souvient..

Tout cela du fait des sourires que regus de vous jadis...
Comment mon cceur, en cette nuit, elt-il eu un instant de paix?

Je ne sais quand, dans mon sommeil, je suis revenu de la-bas; v
Je ne trouve plus, au réveil, que des taches de larmes (1>

H a beau s'évader en réve vers les fétes de Touen-houang. L’'été suivant, le
deuxiéme depuis son départ, son sort s'est aggravé; on le traite carrément en
prisonnier.

[18] Sentiments d'unjour d'étéen captivité.

Depuis que I'an passé j'ai quitté les Sables Mouvants,
Voici déja I'automne ; tout espoir de retour s'éloigne.

Jai atteint, au Sud-Ouest(5), le coin extréme de.la terre;
Mon regard, au Nord-Est, s'en va jusqu’aux limites du ciel.
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«Les fleurs et les saules», houa lieou o/, évoquent une atmosphére de féte qu'égaient
des courtisanes. Le dernier quatrain est d'interprétation douteuse. Noter I'expression wtll-
gaire tsao wan jjl pour «quands.

() Au Sud-Ouest par rapport au Nord de la Chine (?); Touen-houang est au Nord-Ohest
du Koukounor (cf. inf., poéme 27, p. 322).
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Entre les monts et les riviéres, ce ne sont partout que tentes nombreuses ;
Et rares sont les objets de luxe en cette société barbare.

A la sixiéme lune, les flocons de neige volent encore;
Aux trois mois du printemps, pas de «fleurs comme des buées».

Dans I'aube glaciale, I'éclair court et la foudre tonne ;
Mais, quand tombe le soir, les brumes se résorbent.
A mes cdtés se dresse abrupte la montagne ;
Devant moi s'ouvre a pic le grand ravin béant.

Hier j'étais sous le pilon de mes pensées d'exil;

Aujourd’hui mon cceur est brouillé comme les fils du chanvre.
J'ai déja rencontré tant de contretemps dans mon exil,

Que je ne sais pour quand compter sur le retour a la maison (Ih
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Les «fleurs comme des buées», yen houa sont un cliché poétique pour décrire
le printemps et, par extension, une atmosphére de plaisir et de luxe.

Le terme/et to Tjj; . qui m'est inconnu par ailleurs, revient é plusieurs reprises dans
ce manuscrit, oil, d'aprés les contextes ol il apparait, il semble bien avoir le sens de
«captivité». 11 doit sagir d'une expression propre au langage vulgaire de I'épogue. On
pourrait penser afei so [ff , «lieu obscur» (d'oti cachot) ou encore &fei to  fjlj ;
Giles donne houanfei g J| au sens de «prison». Mais il ne semble pas s'agir d'une
incarcération au sens propre; le poéte reste libre de ses mouvements; il se proméne, il
visite des ruines, il fait I'ascension de montagnes pour se distraire, pour chercher du
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Le poste franchit le Col Rouge, dont le passage est si ardu qu'il en perd le
sommeil, comme il arrive aux alpi

tes avant les grandes ascensions :
[20.] Jepense aux miens en traversant de nuit h Col Rouge.

Cette nuit, la marche en montagne m'a fait oublier le sommeil;
Au petit matin, il faut monter bien haut.
Je tourne la téte et je regarde vers les miens;
Je pense & vous, Mon ceeur s'angoisse. <

On nentend point ici rugir le dragon ni le tigre, s
Mais seulement huiler les loups.

L’air dés frontieres est condensé comme une quintessence;
Le vent d’automne est violent comme un couteau.

Dans le torrent profond bouillonne I'eau limpide ;
Au bord du précipice foisonne I'armoise jaunell'.
Le préposé au relais... sans repos;
Les hommes sont las, et les chevaux sont fatigués.

regard, au loin, sa Chine bien-aimée. Dans le 3a” poeme, intitulé Fait en entendant dam
la ville dei lamentations (fn] W ffO, il parle de sa «chambre d'exil», k'o chd
, expression quiil maurait pas employée s'il s'était trouvé au .cachot. Sa condition
devait étre une sorte de résidence surveillée. Sans douté fei io doit-il donc s'entendre au
sens littéral de «pas & sa place, déplacé, relégué». D'autres termes qui reviennent constam-
ment sont ki m [passim], «bridé, mis au licou, pei kin [sa], «mis a I'interdits,
Kieou [J] [aa], «incarcéré», yeou lei ~ ~ [33], «mis & I'ombre et aux liens», lei lie ~
A [35, 38, 39, etc.], «lié, mis aux chaines»; bien que la plupart de ces termes soient
usuels au sens d’«emprisonner», je ne crois quiils "doivent se prendre A la lettre dans ces.
poémes H
W Houang hao ~  jf»[, gnapheliwn iaulticept.
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H gagne ensuite la vieille place forte chinoise de I'Eau Blanche, Po-chouei,
otl, parmi les murailles en ruines et les tertres incultes, seule une poussiére
d’ossements blanchis rappelle les garnisons chinoises qui I'avaient jadis occu-
pée :

[21.] Cest bien en Vain que la maison des Han fonda tant de places fortes;
Depuis combien de printemps sont-elles abandonnées. ,j

C'est au Col Rouge, Tche-ling jjj* ~ , qu'avait été thé la frontiére sino-tibétaine en
730-734 {pup., ag3, n. 5);. clest la que devait se trouver aussi la limite géographique du
Tibet. Le T'ong tien, cxc, 10 b (cf.. aussi Tt'd, cnui, 16 4, T'ang houei yao, xCw, 1 a) dit
jjuita partir du Tch'e-ling jusqu'a la vallée de Lhasa, il n'y a absolument pas de grands
arbres; on ne trouve plus que des saules (yang lieou $J), dont les hommes tirent leur
boisa. Le Tch'e-ling se trouvait a a0 ou 30 U a TOuest de la place forte de Che-pou (ou
Che-pao) §Q || jfa (itinéraire de T'ang, x1, 6 b; T'ong tien, ibid.; cf. Busbell, 53i, et
»up., ags), laquelle était elle-méme & 300 U au Sud-Ouest de Ghan-tcheou; Chan-
tcheou était le Lo-tou actuel, a I'Est de Si-ning. Tout cela indique le Sud-Est du
Koukounor, et il pourrait s'agir de la chaine nommée actuellement les Monts du Soleil et
de la Lune, Je-yuechan O /J ||j. En igaa, le général Pereira, un des rares Européens
qui, aprés Kozlov, aient suivi la vieille route de Si-ning vers Lhasa en contournant,
comme on le faisait sous les T'ang, le Koukounor par le Sud (a la différence de Prjevalski
et de Rockhill qui, en 187a et 188g, contournérent le Koukounor par sa rive septentrio-
nale), traversa cette chaine par un col de 10.780 pieds, a 37 mile» {43 km.) de Houang'
yuan  jfg (Tangar, prés de I'extrémité orientale du Koukounor). Ce col, dit-il, marque
lu vraie frontiére sino-tibétaine : c'est 1a que commence le paysage tibétain, sans arbres ni
maisons (G. Pereira, Peking to Lhasa, compiled by Sir F. Younghusband, Londres, iga5,
11a). [Cf. Add., in/., 378-379]

asm
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Cest par affectation archaisante qu'il doit parler des Han, car je ne sache pas que la gar-
nison de Po-chouei soit mentionnée avant I'épogue des T'ang. L'itinéraire de
Tang, i1, 6b (trad. Bushell, 538), la situe a 60 K a I'Ouest de la place forte de Lin-fan
fifc U? $$ <située elle-méme a 60 ii & 'Ouest de la garnison de Ho-yuan jpf  ip.Cette
derniére se trouvait encore dans la sous-préféeture de Chan-tch'eng ifefl Jjtii, qui avait
pour chef-lieu le Si-ning actuel {Diet, topon, de la Commercial Press, 1a03). 1L semble,
comme on le verra plus loin, que, du Col Rouge, Fauteur des poémes ait été emmené a
Po-chouei, puis de la & Lin-fan, & 60 K & I'Est, ol il resta captif; arrivant de Touen
houang, au Nord-Ouest du Koukounor, il semble avoir longé d'Ouest en Est la rive méri-
dionale de ce lac, pour s'arréter a Lin-fan. Mais peut-étre est-il vain de vouloir chercher
dans ces poémes un itinéraire continu.

QNOLE
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Puis on le ramene encore un pen phis prés de la Chine, a Lin-fan, une autre

ancienne place forte chinoise :
[22.] Faiten captivité, & Lin-fan, vers lafin de I'automne.

En cette piace forte abandonnée, mon chagrin se fait phis profond :
Tant-de matins que je soupire! je ne pais plus le supporter!

Naguére trois de nos armées occupaient bravement ces lieux:
Aujourd'hui cent herbes sauvages encombrent I'ombre des murailles.

Pas une trace humaine aux remparts écroulés, dans les ruelles vides;
Rien que des oiseaux qui gémissent parmi les arbres solitares, les tombes
[orphelines»
Dans mon exil fortuit par dela mille lieues,,
~Qui pense & moi, & mon coeur inquieti*e?

Voici un petit tableau du paysage tibétain qui Lui apparaissait du haut (Les
nraratles de Lin-fan :
[23.] Faiten montant sur la muraille, vers, lafin de Vautomne.

lées, s'attarde un reste-de lumiere™

... A I’Est, sur les montagnes encore ensol
AT'Ouest, vers le col nuageux, Tes paturages sont transis d'ans I'ombre.’
Les tentes se suivent en ligne sinueuse, a I'entrée de la vallée ;
Beaufs et chevaux marchent en rond, sur le bord du torrent.

Toutes ces vallées, tous cesi plateaux bornent, ma vue chagrine ;
Je voudrais regarder plus loin, mais mon cceur égaré étouffe.
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FTaprés I'itinéraire de Tang, xi, 8 (tradi Bushelt, 538), Lin-fan était une*aneiennapfaca
farte chinoise, & 6a li (une vingtaine de kilométres) a I'Ouest de fa garnison d» ffonnsi
(elle-méme située- a laor li k I'Ouest de Chan-tehaou, le Loto» actuel™ G¥-)

mis t
jiiR, signifiait ttaux approches dn Tibet».

nom, tel que Iécrit l'itinéraire, @i
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Je ne sais plus ol chercher le pays, la patrie;

Si je rencontre sur la route une personne de connaissance, j'essaierai de

[la questionner(1>

Il n'est plus question de voyage dans les piéces suivantes ; te poéte réside
auprés d'une «cour barbare», dans une «place forte abandonnée», ot on le
retient prisonnier. Il doit s'agir d'un quartier général que les Tibétains avaient
installé a Lin-fan; un des derniers poémes, en effet, mentionne lés «oies de
Lin-fan», auxquelles se compare le poéte captif :

[52.] Inspiré par les oies domestiquées de Lin-fan.

Elles tendent le cou et poussent de longs cris, en regardant la route des
[nuages ;
Quand pourroat-eltes «lisser leurs ailes» pour prendre le chemindu retour?

Sa captivité doit avoir duré au moins trois ans r

[50.] Depuis que-je vans ai quitté,
Trois années se sont écoulées.
Si je vous revoyais aujourd’hui,
Vos deux tempes grisonneraient(3)...
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Dans mieou ma ~ . il s'agit soit de beeufs, soit de yaks; sous les Tang, ceux-ci sont
appelés en chinois it nieou  ~ (»up., ao3, n). Le mot hing ® , au 6* vers, est de
lecture incertaine. Cés deux quatrains sont précédés de deux autres, que je n'ai pas traduits.

(I Ht &+ WM j@traduit les deux derniers vers
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H continue a se promener pour tromper son ennui :
[27.] Dans la détresse, ascension d’une montagne.

A cette cour barbare, je suis triste et oisif;
Qui dissipera mon ennui?

Parfois je monte pas a pas jusqu’au col;
Je vais, je viens, de-ci de-la.

Les oiseaux sauvages crient au coude du fleuve;
Les chiens des villages aboient parmi les arbres.
Mes regards s'én vont vers chez vous, au Nord-Ouest,
Etje flane inquiet, sur la montagne ot le soleil se couche(J).

[28] Chagrin de la captivité qui seprolonge.

Dans tant de cas, il est facile aux hommes de s'en aller;
Moi seul soupire de ne pouvoir m'en retourner.
Je ne sais que pleurer au clair de lune sur la montagne;
Mieux vaut prendre mon parti de voir grisonner mes tempes <&

% b iiggéao
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11 décrit ensuite la demeure de son ami, ol il imaginé leur revoir, d'od le titre du poeme :
ir la demeure d'un ami.
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[29.] Nuit d'hiver en captivité.

Tout au long de la nuit, enfermé dans la ville fortifiée en ruines,
A mesure qu'avancent les veilles, je sens s'accroitre mon dépit.
Les étoiles filantes tracent au ciel des chemins rouges;
La lune qui se léve illumine une moitié de la montagne.

On n'entend pas d'abois de chiens dans les villages,
Mais seulement la voix des bétes sauvages.

Sur mon lit de chagrin, quand j’arrive a dormir,
Sans cesse les réves m'éveillent en sursaut(l).

Enfin il lui parvient, par quelque voyageur de Chine, un message de ses
amis. Tout d'abord, ils lui font demander oralement de ses nouvelles; il leur

répond par deux quatrains

[30.] Des amis s'étant soudain informés de moi, je leur réponds par deux poémes
pour remplacer une lettre.

Soudain j'apprends que plusieurs d'entre vous s'informent de I'ami captif;
Chacune des guestions qu'on me pose me fait sentir votre proche bonté.

Toujours pas de lettre entre
Je ne sais, jour et nuit,

nous;
que tremper mon turban de larmes.

Depuis que je suis enfermé dans cette forteresse abandonnée, ol je me dépite

Je ne savais plus, mes chers, ce que vous pensiez de moi.
Non seulement nous étions empéchés de nous voir;
Maisje craignais aussi que vous ne m'en voulussiez de ne pas vous écrire!2).
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Puis c'est une lettre qui lui est -apportée :
[31] Réponse & une lettre reque.

Par quelgu’'un qui revient, je recois soudain une lettre;
Je I'ai lue attentivement.
Du coup, mes pensées prisonniéres s'en trouvent illuminées ;
Mais mon souvenir de vous en devient plus aigu.
Ayez pitié du voyageur errant, emporté par la tempéte,
Que le sort enferme en cétte place forte abandonnée ;
Et, si vous voulez savoir a quel point mon cceur est brisé,
Ecoutez bien ma plainte au plus profond des veilles(1)!

Son beau-frére, un nommé Wang, qui porte le titre de protecteur -général,
fait a son tour prendre de ses nouvelles

[36.] A plusieurs reprises sont venus des visiteurs de Touen-houang,
Qui m'ont serré les mains et m'ont posé mille questions intimes...
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Tout m'est contraire & cette cour barbare;
Tout ce qui sortdécés bouches d'esckves ne me prépare qu'amertume.

Voici encore deux quatrains adressés a des amis :

' (46 La venue du printemps 1 oppresse mon esprit;
Et tristement, ia nuit, j'entends hurler les loups.
Pour peu que vous les entendiez de loin, cela vous briserait le cceur;
Que dire de moi, captif en ces murailles (1)1

[47.] Peu de joie pendant la journée;
Beaucoup de tristesse au crépuscule.
Je me demande si vous savez encore
Vous souvenir de votre ami(i)?

Les fétes saisonniéres, le retour du printemps, tout lui est occasion de nou
veaux tourments :

[33] La Veille de Fin.

Dans la ville forte abandonnée, combien solitaires mes larmes 1
On me dit que c'est aujourd’hui le changement d'année.

1l semble que son beau-frére ait résidé 4 Touen-bouasg. Il n'y a jamais eu a Touen
houang de poste de protecteur général (tou hou ~ 57 ); peut-étre s'y trouYait-il en retraite
Cette fonction avait du reste perdu beaucoup de son importance depuis la premiére partii
du rai' siécle; les tou hou avaient passé sous des ordres des ttie tou che, & moins que ceux
ci ne portassent eux-mémes les deux titres (cf. des Rotours, T. P., XXV, 261)
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Jai cité ce quatrain, malgré sa platitude, parce qu'il illustre bien I'intrusion de It
langue vulgaire dans ces poémes des Tang : li  Enclitique inessif; houan (hai)
«encore»; mo A (avec la clé de la-main), enclitique interrogatif ~ moderne).
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1y a si longtemps que je suis séparé des miens!
Je me consume de tristesse en ma captivité(l). .

[34.] Pensées d'une nuit de printemps.

En cette nuit de printemps, je suis assis tout seul; ia lune s'éléve péu a peu;
Au clair de lune, je pense & vous, et mon cceur se désole.

Puis, en marchant de-ci de-la, j'arrive au bout de la troisieme veille';
Et tout ce que j'entends, c'est quelques cris de loups(S).

[39.] Inspiré par la végétation qui renati.

Exilé, privé de nouvelles,
Mon malheur extréme m'empéche de «jeter le baton».

Mes larmes coulent avec les sources ;
Mon chagrin croit avec les plantes.

Prisonnier depuis tant d'années,

Pour moi le retour n'est qu'un réve.
Le printemps a beau embaumer;

Mon cceur reste dans la détresse(S).

nT&s «in o

La troisieme veille, de a3 heures & 1 heure. Dans les deux poemes, ~ est pour
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.Cette premiére série de poémes se termine par deux quatrains d'insomnie*
dont le titre montre que I'auteur ne supportait pas sans nervosité son célibat
forceé :

[53.] Sentiments de la chambre & coucher.

Mille et dix mille fois, mes réves tournent court;
Dix mille et mille fois, je m'éveille en sursaut.
Je pense tant a vous que je ne puis dormir;
Et, pour peu que je trouve quelque triste sommeil, soudain I'aube
[blanchit!
A cent reprises, je regarde la lune et les étoiles,
Aspirant mille fois a la cinquiéme veille.
Je sais bien gii'il n’est pas encore minuit,
Mais je supplie I'aube de se hater(l) |

La deuxiéme série de poémes, écrite, d’une autre main et d'une autre encre
aun autre endroit du méme rouleau manuscrit de la Bibliothéque Nationale
de Paris, ne.semble pas étre du méme auteur que la premiére série; I'esprit
en est moins naif; le style plus savant. Elle compte douze poémes. Le pre-
mier estune Chanson des nuages blancs, dont le titre est suivi de la note suivante :
tEtant alors tombé sous la domination étrangére; et comme je suivais I'armée
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Le a vers contient une allusion au Li hi, 11, A, il, 12 (trad. Couvreur, I, i3g), ou
I'on voit Tseu-hia jeter son baton de deuil pour se prosterner devant Tseng-tseu, qui lui
reproche d'avoir vécu trop longtemps isolé, dans le bassin occidental du Fleuve Jaune,
loin de la société
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tibétaine, je les regardais (les nuages blancs), ce qui m'inspira ce poéme Dz»
Je ne puis traduire ici intégralement cette piéce fort longue; elle ne -comprend
pas moins de soixante-trois vers, dont voici les premiers, qui en indiquent Ié
theme

[1.] Chanson des nuages blancs.

Je regarde au loin les nuages blancs qui sortent des baies marines;
D'instant en instant, ils affectent mille formes diverses.

Leur dispersion est si soudaine que les oiseaux ne les rattrapent pas ;
Seul le vent pur va et vient avec eux.

Naissant et mourant, hi! mourant et renaissant,
Ils vont se figer, hi! mais repartent déja.
Comprenons donc par eux que tout passe en ce monde :
A quoi bon tant de sacrifices pour se rendre utile et glorieux?

Tout meurt pour naitre, hi! tout nait pour remourir.
La plénitude a gauche, hi! a droite la carence!

De tout temps, il en fut ainsi de toutes choses : y
Suivons donc notre bon plaisir, eh contenant nos passions!

Les saisons, en cette contrée, ont d'autres aspects qu'a Téh'ang-ngan :
La radiance méme des nuages y est froide en été.

Et il suffit, chez ces lointains Barbares, que s'élévent des brumes,
Pour qu'on croie voir des restes de neige sur les pics verticaux.

€ des choses une

Et voici la conclusion, ot I'auteur veut tirer de I'instabi
legon de réconfort personnel

Regardez les nuages blancs!
Regardez-les par dela le ciel, qui s’élévent dans I'infini!

au propre «meeurs différentes)!, est un vieux terme désignant les sociétés barbares, Je»
pays étrangers (cf. Che ki, vi, 17 b, Ta, trad. Chavannes, Mémoire» historiques, 11, sag)
Le titre de ce poéme est inspiré du Mou tien tseu tchouan @ fli (éd. Sseu poii
tsong k'an, ni, i5 a-b), ot 'on voit le roi Mou, rendant visite a la déesse Si-wang-mou,
sur le mont K'ouen-louen, lui offrir un banquet au cours duquel ils échangent des poémes
ou chansons (Jao ffj), ol il est question des nuages blancs et du retour du roi en Chine.,
Voici la chanson de Si-wang-mou :
«Les nuages blancs sont dans le ciel;
Les pics et les collines surgissent.
La route est longue ;
Les monts et les vaux I'interrompent.
Si vous ne mourez pas, Seigneur, 3
Vous pourrez encore revenir... « .
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S'ils sont sortis des passes, il faudra aussi qu'ils y rentrent.
Pour moi viendra de méme le moment de rentrer au Pays Impérial<)1

s simples ou

Aprés ce long morceau en viennent onze plus brefs, quatr:
doubles. Le premier est du genre dit «acclamation»!2). Il célébre le départ
pour Kan-tcheou {I'actuel Tchang-yi, au Kan-sou) d'un maitre bouddhiste
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Les «baies de la mer», au 1" vers, doivent étre des baies lacustres. Au dernier vers,
il y aunjeu de mots sur I'expression ti hiang ~ m- Ce terme peut signifier la Contrée
du Souverain céleste (Cbang-ti  qjf, le dieu supréme), Tempyrée il doivent sen retour
mer les nuages; mais le poéte I'applique au Pays de I'Empereur, c'est-a-dire a la Chine,
quiil a I'espoir de regagner. Ce double sens est attesté dans divers textes. La source pre-
‘e est un passage du Tchouang-tseu, xu (trad. Legge, 31a), oil il est aussi question de
nuages blancs : «Lorsquau bout d'un millier d’années je suis dégoté du monde, je le
quitte pour accomplir I'ascension des immnrteils; prenant pour véhicules ces blancs nuages,
la-bas, je vais & la Contrée du Souverain» {4 “~ JRIf >~ D o)
S *3IM HP)- -1 Cf- aussi Wou-k'ong ifg- g€ (vin” siécle), T. 2089, 980 b, 22

il K'eou hao P fjjf. D'aprés certains, ce genre poétique tirerait son origine des éloges
en vers que les musiciens de la cour récitaient avant leurs concerts, et pendant la récita-
tion desquels tous les courtisans se levaient (Ts'eu hai, Tch'eou, s0); mais on trouve
aussi dautres explications. 11 s'agit en général de piéces €crites sous I'inspiration du moment.
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nommé Tche ; une note ajoute que ce quatrain était destiné a tenir lieu d’une
lettre adressée a un général, dont le nom n’est pas indiqué. L'auteur semble
se trouver dans la partie de la Chine non occupée par les Tibétains. La rédac-
tion n'est pas trés claire ; yoici une traduction approximative :

[2] Acclamation, pour le départ en voyage du bhadanta qui se rend & Kan-Icheou.

Que dire de maitre Tche qui s'en va a Tchang-yi?

Les Barbares sont soupconneux, et I'on ne peut envoyer de lettres.
Bien que nous soyons tous freres a I'intérieur des Quatre Mers,

Nous n’aurons donc aucun moyen de le remercier de son dévouement GL

La piéce suivante semble avoir également été écrite a I'occasion d'un banquet
d'adieu offert a un Chinois qui partait en zone tibétaine :

[3.] Quelqu’un entonne une chanson, plusieurs gémissent;

On se regarde en essuyant ses larmes, et les esprits se troublent.
Point de lettre qui se transmette au Nord de la Mer Bleue;

Tout ce qu'on sait, c'est que les ames se brisent a I'Ouest des Monts Long.
Sur cette hauteur, on se croit proche de I'empyrée nuageux;

Et le regard s'effraie d'apercevoir si bas les prairies et les arbres.
Pas besoin d’invites répétées pour verser le vin au chrysanthéme,

Car les ceeurs sont déja ivres-morts (de chagrin)(S).

HiUo
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Tchang-vi était ie nom de la sous-préfecture ol se trouvait le siége de la préfecture de
Kan (Kan-tcheou). Je ne suis pas certain du sens de song yeou  JijE.
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Ce poéme est suivi d'un quatrain fort obscur, ou il est question, semble-t-il,
d'une prison ou d'un camp tibétain, et qui est dédié par un nommé T'ien,
fonctionnaire adjoint, a un général nommé HiangW. D'autres poémes sem-
blent se rapporter a un voyage forcé en zone tibétaine :

[8.] Fait en route, en pensant a mes enfants.

Mes cheveux blanchissent, tant je pense au pays;
Mon corps se desséche, tant je verse de larmes.
S'il vous arrive de me voir en réve,
Savez-vous que mon cceur est hrisé(i)?

Le banquet semble avoir eu lieu sur une colline élevée. La Mer Bleue est le Koukounor;
la ligne des oasis du Kan-sou, de Cha-tcbeou & Leang-tcbeou, se trouve au Nord du Kou-
kounor. Les Monts Long sont la chaine qui s'étend aux confins des provinces actuelles du
Chen-si et du Kan-sou, au Nord-Ouest de Tch'ang-ngan; la région de Long-yeou [ijj| a
I'Ouest de cette chaine, était alors occupée par les Tibétains. Le vin au chrysanthéme, kiu
tsieou 3jj jH , était de l'alcool de grain dans lequel on faisait tremper des tiges et des
feuiiles de chrysanthéme.

< eeMeMMit o B mME p MeRnee
surélevé d'un espace dans le manuscrit. Kin men *6 signifie en général la «porte
interdite)) du palais impérial; mais kin peut aussi avoir le sens de «prison». Il pourrait
sagir ici de quelque état-major tibétain, Le texte du quatrain doit étre fautif, car les
rimes ne vont pas; ou peut-étre n'est-il pas rimé, A la maniére des vers bouddhiques.
Il me reste inintelligible :

Les deux derniers vers opposent, a la maniére et dans les termes du Dhyana subitiste,
deux conceptions du bouddhisme, celle qui analyse les phénomenes objectifs («long-, laksana)
et celle qui atteint Iabsolu (tchen jou, talhata) par la contemplation introspective de I'esprit
(Fan sin); cf. sup., 43 et 160, n. 3.

» m+tta Kz fe.
o

Sniffi Maio
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[9] Fak swr le méme sujet? en arrivant & une riviére bouillmnastte.

Pensant & vous et & mon exil,
C'est en vous adressant des pensées de tristesse que je m'appréte a passer
[fa riviere.
Quand j'y arrive, elle s'est élargie :
Ce doit étre du ffur de mes lames(|

Le suivant est intitulé : [10.] Fait alors que j 'étais prisonnier de Formée tibé-
taine”. Et voici I'avant-dernier :

[11] Fait par messieurs lesfonctionnaires brisés et déchus sous 16 régime tibétain.

Que de déboires en nos cceurs depuis que nous sommes séparés!
Nous sommes las de ces grandes vagues qui coulent du matin au soir.
Si vous voulez savoir a quel point nous pensons & vous en tous nos faits et

[gestes,
Considérez la mélancolie, des nuages sur les montagnes(3!

Comme on I'a va plus haut W, c'est par ce méme terme de «fonctionnaire
brisé et déchu» que se désignait Wang Si, le préfacier du dossier chinois du
concile de Lhasa, entré de. force au service des. Tibétains. Son cos' était le méme
que celui des personnages dont ces poémes chantent les vicissitudes.

wi - mm rp(m mz &
a Kmmwo
M __n’ If_ I o
J®:A#-Afo
Tan , «insipide», doit avoir ici son sens de tan  , «bouillonnant» (?). Ou bien

s'agit-il d’un nom propre ?
SMMW A& M Z #»
w wammt ~ + mik

m « Nro
M il « » «
fIELTIII-ilo

sup, 191, n. 3.



APPENDICE.

FRAGMENTS DF DOSSIER INDIEN
DE LA CONTROVERSE.

LE PREMIER BHAVAINA-KRAMA DE KAMALASILA.

Analyse sommaire d'aprés la version chinoisetl).

TRAITE EXPLIQUANT EN URGE LE BODHTCITTA.

CBOVRH BE BODHISATTVA LIENt-HOUAEDIN (KAMAEAGAS),

traduite, sur décret imperial, par Che-hou (Danapala), de I'inde, [meitre h ] Tripitaka,
traducteur des textes canoniques, [portant le titre de] tch ao fong tai fon che kotrang
lou K'ing, grand meitre [dela Cour] de Transmission de la Loi, sujetgratifié dii véte-
mentvioletw.

[i, 563a} Stance liminaire :
Hommage & tous les Buddh* des trois temps!
Compilant eu bref les pratiques de la Loi du Grand Véhicule,

Pour établir I'ceuvre initiale supréme Gu
Jexplique maintenant en large le bodhicitla.

P) Taishi, n° 1664;; cf. s«pi, £3.n. I. D'aprés le Catalogue Tohoku (A complete Cata-
logue of the Tibetan Buddhist Canons, Sendai, ig34, n° 3.gi5), ce texte correspond au pre-
mier des Bhévano-k tibétains de K lasila, Purvafi G Tanjur de Berge,
section Dbn-ma, ki, aa:a-4t b (=Tanjur rouge de Pékin, section Mdo-grel, XXX (a), 7,
aaa-45a, Catalogue de Cordier,IH, 317).

W Che-hou, originaire de I'Uddiyana (patrie de P&dmasaifibhava), arriva en Chine en 980;
les titres quii porte ici lui furent conférés vers g85. Sa traduction est si maladroite et si
obscure que j'ai renoncé a en donner une traduction intégrale ; Fourrage consiste du
reste essentiellement en citations. L'équipe de rédacteurs chinois des Song venait a peine de
s'organiser, aprés un siécle et demi d'interruption des traductions bouddhiques en Chiné.

Pl Le bodhicitta marque le début de la carriére du saint dans le Grand Véhicule;
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Nécessité de partir de la compassion () si I'on veut éprouver rapidement
I iscience : de la ion nait le icitta; elle est la base de tous les
dharma suprémes de Buddha. Or elle a pour cause I'examen des étres. Textes
canoniques sur la compassion : Arya-dharmasahgiti-siitra (2), [i, 563 6] Gayasirsa-
sitra W, etc.; [i, 563 gjtextesnon précisés sur le Bodhisattva prenant sur lui,
par compassion, les douleurs des .Etres qu'il aime comme ses enfants, et les
subissant & leur place; autres Citations de YAksayamati-siitra, [, 564a]
du Dasabhiimika-siitra, du Tathagata-jhanamudra-samadhy-uttara-siitra (4> du
Maitreya-vimoksa-sitra (°), du Rajavavadaka-sitra W, [i, 564 6] du Viradatta-
pariprecha-sutra Y,)} de YAvatamsaka-siitra, etc.

Le texte expose ensuite [i, 564c] comment les pratiques du Bodhisattva
peuvent se rameénera deux :prajna etl.upaya, toutes deux indispensables;cita-
tions du Vimalakirti-siitra, du litra, du abala-mudra-siitra W.

Les Bodhisattva doivent en tout temps cultiver la prajna et I'upaya, qui
doivent étre présents dans toutes les bhumi. Citations de textes canoniques sur
ce sujet et sur les dix paramita et autres pratiques cultivées par les Bodhi-
satlva dans les dix bhumi : le Daéabhumika-sitra s'oppose [i, 565a] au
Vimalakirti-sitra en ce qui concerne la caractérisation des pratiques (hing
siang /iR); Gayaétrsar-sitra, [h, 565 6] Vairocanabhisambodhi-siitra (a5
Arya-dharmasangui-siitra. Discussion d'objections sur le méme sujet : «Il y en
a qui disent. . . Certains disent.. . Comment peut-on pratiquer le danasans
prajna?__q Citation [n, 565¢] du Vimalakirti-siitra.

Bapporls de la prajna et du samadhi : citations du Samyuktagama, de
YArya-dharmasangiti-sitra, du Saint stitra des deux vérités t10), du Prajnaparamitar-
siitra, du Hastikaksya—stitra (J1), du Pitaputra-samagama-siitral® , etc.

[h, 566a] Sur la causalité et I'absence de causalité : développements trés

M karuna. Cf. sup., 97, n. 8.

% Chengfa tsi king ~ T. 761, n, 643c; Ofani Kanjur Cat., n° 906.
O Siangteouking  gji T 464, etc. Cf. sup., i03, n.
1) Jou-lai tche yin satumoli cheng chang king pro-

bablement T. 63a, etc.

w «-+* by

*> Jovrlai che hiao Cheng-kiun wang king j) ~ J~ Wi iff 32 T- 5i5.

() Wourtvei-cheouiwen king nf 330, etc

W Sin Ufa men king fg fj PJ , probablement T. 305.

() T. 848, 1 b-c; cf. R. Tajima, Eludes sur le Mahavairocana-siitra, Paris ig36, 96-99.
I) Cheng eul tiking  Z1

) Siangyikingf 1g ,T . 8i3,etc

I1») Fou tseuhotsi king ~ -f- T. 3ao, etc.
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obscurs, manifestement opposés & des opinions adverses qui ne sont pas
définies. Sur la théorie du ksana. Sur les rapports entre I'absolu {paramarlha)
et le relatif (samvrti). Citations [ii,566¢] du Lanka[vatara]-siitra, du Ratna-
megharsiitra, du Samadhiraja-siitra, du Ho ko kiai to king N (sur le éamatha).

[il, 567f]] Sur le samadhi et le samatha. [ni, 567c] Sur les dhyana. Cons-
tamment revient la formule : «Toute autre pratique que celleci est héré-
tique (.» (568 @) Sur I'absence de vue, qui n'est pas cécité; sur Yasamj
samapatti, qui n'est qu'inconscience temporaire et négative. Citations [111,
568c569 b] du Lanka[vatara]silra, du Samt siitra des deux Vvérités, K
569 6€] du Prajnaparamita-sitra, du Ratnameghar-sutra, [m, 570a] de
YAryasangiti-sitra, de |I'Aksayamati-siitra, [iv, 5706] du Ratnamegha-siitra, etc.

[iv, 570C-571 b\ Exposé détaillé des pratiques des dix bkiimi.

[iv, 571 a-'572a] Vers la fin, stances sur les trois kaya, les trois yana, etc.
Conclusion en prose sur I'omniscience des Buddha et sur le dharma-kaya.

Explicit :

Sur le sens du bodhicitta, tel qu'il -a été exposé ci-dessus, j'ai compilé en bref les
textes canoniques essentiels; seuls les Buddha et les Bodhisatlva sont capables de le
connaitre et de le voir & fond@3.

0 ftd  H?  foi, Samdhi-nirmocana-sitva (?)

W Wai too jii; (tirthika), ou encore yi cheng J| Zjr (prthagjana), p. ex. m, 567 c-
i5,569 b, i5.
' W Gétté bréve analyse ne laisse peut-étre pas suffisamment apparaitre les connexions
entre ce texte indien et le dossier chinois de Touen-houang, Les citations de Kamalasila,
non tradites gi-dessus, se rapportent souvent a des questions discutées dans ledit dossier.
Ail une des citations que T. 1.664, 11, '565 a (sup., 334, 1 19) 'prétend tirer du
iGayaéiria-sntra traite de lalthése selon laquelle il suffit aux Bodhisattva de cultiver la
seule.prajna-paramita, a I'exclusion des cinq autres paramita; or c'est la une des theéses
que les Chinois soutinrent a Lhasa, et qui a pour elle la, plupart des textes de Prajna-
paramits (>up:, i00 et n. 7). Le paséagd cité par Kamalasila ne provient pas, én réalité,
du Gayci&rsa- sutra don(ancune des versions chinoises (T. 464-467) ne le contient. Il est

afc , ouvrage perdu, mais dont cememe pasr

sage est conservé dans le ul@a -samuccaya (éd. Bendali, 97, et T. 1636, vu, 95 a) - «Eh
ch qui Coricérhe.’d Maitreya, I'acquisition (tamudagama; T. 1.664 : la prallqué acCUmula-
trice) des Six; Perfections par .les Bodhisattva en vue de la bodhi, il est des sots.pour dire
que la Perfection de la Gnose (prajfid-paramita) doit, seule étre étudiée par les Bodhisattva :
a quoi bon les (cing) autres? Ils pensent /jue ces (cing) autres sont négligeables. Quen
dis-tu, 6 Invaincu (Ajita) : le roi de Kasi (Sibi-raja) était-il un sot, qui donna sa chair au
faucon pour sauver le pigeon % — «Non, Bhagavat 1» — «Et moi, lorsque je pratiquais les
pratiques de Bodhisattva et que j'accumulais les racines de .bien associées aux Six Perfec-
tions, ai-je rien négligé de ces racines de, bien?» — «Non point, 6 Bhagavat 1» — «Et toi-
méme 6 Invaincu, tu as acquis (T. 1.636 et T. 1.664 : accumulé), au cours de tes trans-
migrations, Iés Perfections du Don, de la Discipline, de la Patience, du Zéle, de la Médi-
tation et de la Gnose, chacune a raison de soixante kalpa.. Ce texte est dirigé contre
I'écolede la prajfid-paramita, a laquelle se ralliaient le moine Mahayana et les adeptes de
la branche «subitiste» de I'écoledu Dhyana(cf. mp., 100, 102 n,, 111, n. 3, 162, n. 3).
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LE TROISIEME BHAVANA-KRAMA DE KAMALASI LA.

Traduction de la version tibétaine <)

M. Etienne LAMOTTE.

L'ORDRE DES EXERCICES SPIRITUELS.

En sanskrit, Bhavana-kramana; en tibétain, Sgom pa'i rim pa.

Hommage a Manjusri Kumarabhulal

[Premiére partie : Samatha et Vipasyana

[1 Nature du Samatha et de la Vipasyana]

Pour ceux qui ont adopté la méthode (naya) des Mahayana-sitra, I'ordre
des exercices spirituels (bhavana-krama) sera exposé briévement.

Le Bhagavat a dit que les concentrations (samadhi) des Bodhisnttva pré-
sentent d’'innombrables et infinies espéces (apramanaprameya-bheda)\ cependant,
comme le samatha et la vipasyana englobent a eux deux toutes les concentra-
tions, on exposera ici le chemin d’entrée (pravesa-marga) conduisant conjointe-
ment nu samatha et a la vipasyana. Le Bhagavat a dit : »Lorsqu'un étre a
pratiqué (bhavana, abhyasa) la vipasyana et le éamatha, il est libéré (vimucyate)
du lien du malaise (dausthulya-bandhana) et du lien des caractéristiques
(nimittarbandhana); par conséquent, celui qui désire détruire les obstacles
(avaranor-prahana) doit pratiquer le samatha et la vipasyana. Par la force du

) Uttara-bhavané-krama, Tanjur, éd. rouge de Pékin, Mdo, XXX, 9, 60 b, 8— 74b, 4.
[Cf. sup., i3 n. 1. Tous tes sous-titres sont de M. Lamotte. Les passages soulignés sont tes
fragments de toriginat sanskrit cités par Obermiller d’aprés le manuscrit de Leningrad,
sup., is, n. 1] -. _ _

W Le samatha (vision calme) et la nipaiyana (analyse) sont tes deux principaux facteurs
du Chemin; cf. E. Obermiller, The doctrine of Prajhaparamita, 17.
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éamatka, la pensée (citta),comme une lampe mise a I'abri du vent, no s'écarte
pas de son objet (alambamn na vicalali); par la vipasyam, I'éclat de la vraie
sagesse (bhlia-prajnaloka) nait & la fagon d'un lever de soleil (siiryodaya), en
vertu d'un examen (prarpana) conforme a la réalité des choses.(yathadhar-
matattvam), et tous les obstacles (avarana) sont détruits.

. [2, bes objets du Samaiha et de 1a Vipasyam.]

Ainsi donc le Bhagavat a défini les quatre points a considérer (&lambam-
vadstu) par les Yogin : i° les reflets exempts de concepts (nirvikalpaka-pratibimba),
a“ les reflets accompagnés de concepts (savikalpaka-pratibimba), 3° le point
final (vastvanta), 4° la réussite de I'entreprise (prayojanarparinispatti) Pl
jr i° Les reflets exempts de concepts (nirvikalpaka-pratibimba), ce sont les
reflets de tous les dharma, la couleur (riipa) du Buddha, etc., en tant qu'ils
ssont percus par le samaiha. [Ces reflets] sont dits «exempts de concepts»
1 (ntrvikalpaka), parce que toute conception mentale concernant leur valeur
réellefait défaut (bhviartha-vikalpanabhavat)-, cependant ce sont des «reflets»
(pratibimba), parce que le samaiha admet (adhimucyate) et percoit (alambate)
les reflets des dharma tels qu'il les a vus (yathadrfta) et saisis (yathagrhita)

¢ a° Lorsque le Yogin, pour comprendre la valeur réelle de ces reflets
(tad-bhutartha-prativedhartham), se met a raisonner par la vipasyam sur ces
inémes reflets, et qu'aiusi le caractére propre (laksana) de la vipasyam consis-
tant a imaginer et a concevoir la réalité (tattva-kalpam-vikalpa) sc trouve pré-
sent, nous avons des «reflets accompagnés de concepts» (savikalpaka-pratibimba).

3 Connaissant lo nature propre (svabhava) de ces reflets, le Yogin atteint
(upagacchati) tous les dharma selon leur nature (yathabhavam). Lorsqu'il sait
qu'indépendamment d'eux-mémes (atmanyatha) les reflets naissent sur le miroir
(adarsa), I'impureté (asubha) et les autres [caractéres] relatifs au Moi (&tman)

(0 Cf. Sai)tdninirrreana, vin, 2. La vision des pal et
tanalyse des il il éri princi le Chemin i
(prayoga-mérga) du Bodhisattva, —' L'acquisition du vastvanta constitué en propre le

Chemin de la vision (darsana-marga) : le vastvanta que le Bodhisattva intuitionne est
linexistence de I'individu (pudgala-nairatmya) et Iinexistence du monde extérieur
{dbarma-nairatmya). — Dans le Chemin de la méditation (bhavana-marga), constitué par
les dix terres (bhdmi) du Bodhisattva, celui-ci continue de méditer sur le vastvanta; sa
vision se purifie toujours davantage, et a chacune de ces purifications successives correspond
une révolution de sa personnalité (asraya-paravrtti). Lorsque celle-ci est complétement révo-
lutionnée, le Bodhisattva atteint le Chemin final (asaiksa-indrga) qui n'est autre que I'état
de Buddha. Voir pour le détail E. Obermiller, ibid., 33-45.

[6i A
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se manifestent a lui. Lorsqu'il a compris la vraie nature (tatkata) qui a pour
caractére le point final (vastvanta-lalcsana), il atteint (upagacchali) ce point
final et, dans la premiére terre (prathama bkimi), il percoit (upalabhate) ce
point final.

4 Puis, comme s'il avait pris un élixir d’herbes médicinales (osadhi
rasdyana) [dont les effets se font sentir graduellement], le Yogin, dans les
autres terres du Chemin de la méditation (bhavana-marga), révolutionne gra-
duellement sa personnalité (bramenaérayam paravartayati) par la production des
moments successifs de la purification (supravisuddhi-ksanotpadat) et, lorsqu'il
a réussi son entreprise (prayojana) caractérisée par la destruction de tous les
obstacles (krtsnavarana-prahdna-laksana) , il percoit cette réussite de I'entreprise
(prayojana-parinispatti) qui n'est autre que le savoir du buddha (buddha-jnana).

Qu'est-cé que tout cela veut dire? Voici : en pratiquant le samatha et la
vipasyana, le Yogin comprend le point final (vastvanta) et obtient la réussite
de I'entreprise (prayojana-parinispatti) caractérisée par la destruction de toua
les obstacles (krtsnavarana-prahana) : c'est cela I'état de Buddha (buddhald). Par
conséquent, celui qui désire obtenir I'état de Buddha doit pratiquer le samatha
et la vipaéyana; ceux qui ne les pratiquent pas ne comprennent pas le point
final et ne réussissent pas dans I'entreprise.

Le Bhagavat a défini les caractéres du samatha et de la vipasyana dans
YArya-ratnamegha *>, etc., en disant : rSommairement, le samatha est la fixar
tion de la pensée (cittaikagrya); la vipasyana est la compréhension correcte
(bhtita-pr.ativedha). v

[Deuxiéme partie : L'ordre des exercices spirituels.]

[1. Prélude aux exercices.]

Le Yogin, appuyé (asrita) sur la moralité pure (silavisuddhi) servant d'équi-
pement (sambhara) au samatha et a la vipasyana, produit envers les étres une
grande compassion [mahé-karund) ; formant une résolution (cittotpada) en vue
de la Bodhi, il doit exercer I'audition (éruta), la réflexion [cinta) et la médita-
tion (bhavand). il

Ayant accompli tout ce qu'il y a a faire au début de la méditation, Ié
Yogin, aprés avoir évacué et uriné (vidmitram krtva), s'établit en un endréit
agréable (manojna-desa), a I'abri du bruit (svara) et des épines (kantaka) ; décidé

9 Taishd, n Ag9, 660. 658; Otant K. C., 897,
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a faire asseoir (upanyasa) tous les étres sur.le trone de I'illumination (bodhi-
manda), il manifeste une grande compassion (maha-karund) pour toutes les
créatures aux dispositions viles (hinasaya); il rend hommage (namas) par ses
cinqg membres (pancangena) a tous les Buddha et Bodhisattva établis dans les
dix régions; plagant devant lui (puratah sthapayitvd) ou ailleurs (anyatra), en
peintures (lekhd), etc., les formes corporelles des Buddha et des Bodhisattva,
il leur adresse les hommages (puja) et les louanges (stuti) dont il est capable;
inconfesse ses propres péchés (papa-deéand) et se réjouit des mérites (punyanu-
modana) de toutes les créatures; il s'assied en uiie posture (&saria) gracieuse
(Sulctiméra) et aisée (sukha), les jambes croisées (paryartica), comme le bhattaraka
Vairocana, ou a demi croisées (ardha-paryanka) ; il fixe sur la pointe du nez ses
yeux, ni trop ouverts ni trop fermés; il tienile corps droit, ni trop penché ni
trop raide, et concentre son attention (smrti). Puis il égalise le épaules; il
garde la téte en place et immobile, ni trop haute ni trop basse ; il fixe d'abord
son nez et son regard, ensuite ses dents et ses lévres. Il appuie la langue
contre les dents supérieures. Il ne permet pas a sa respiration (anapana) de
s'arréter, de s'exciter ou de s'agiter, mais insensiblement (nirvedanam) et tout
doucement (mandamandam) il régle I'aspiration (dévasa) et I'expiration (piasvasa)
sur le rythme naturel (inirdbhoga-naya).

' [2. Premier exercice de Samatha.]

Alors, au début, le Yogin, fixant sa pensée (citta) sur les formes corporelles
du Tathagata telles qu'il les a vues (yatkadrsta) ou apprises (yathaéruta), pra-
tique le samatha. Il réfléchit (manasikaroti) continuellement a ces formes corpo-
relles, brillantes comme de I'or en fusion, ornées des marques (lalcgana) et des
Sous-marques (amvyanjana) et qui, établies a I'intérieur du cahramandala, font
le bien des étres ((sattvahita) par toutes sortes de moyens salvifiques (upaya).
Eprouvant du désir pour de telles qualités (guna), le Yogin, calmant toute
distraction (viksepa) et agitation (auddhatya), demeurera en extase (dhyana)
aussi longtemps que ces formes corporelles se montreront clairement a lui,
comme si elles étaient directement présentes (puro'vasthita).

1 [3. Premier exercice de Vipaéyana]

Ensuite le Yogin pratiquera la vipaéyana en examinant l'arrivée (Agamana)
et le départ (nirgamana) des reflets du Tathagata. Il raisonnera ainsi : de
méme que ces reflets du corps du Tathagata ne viennent de nulle part et ne

: vont nulle part, sont vides de nature propre (svabhavarélinya) et privés de Moi
et de Mien (atmatmiya-rahita), ainsi aussi tous les dharma sont vides de nature

[62b]
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propre, dépourvus, comme le reflet (pralibimba), d'arrivée et de départ et pri*
vés de nature existante (bhava-svabham-rahita).

[4. Deuxiéme exercice de Samatha.] 1

Ayant raisonné de la sorte, le Yogin demeurera tant qu'il le désire'a
méditer sur la réalité (tattva-bhavana), sans concept [nirvikalpakam) ni dis-
cours (nirabhilapam), avec un esprit d’'une saveur unique [ekarast-bhilay. Cette
concentration (samadhi) est définie dans le Pratyutparmabuddha-mihmukhavas'
thitammadhi-stitraw, et le détail de ses qualités [guna-vipailcma) doit étre
comprise la lumiére du méme sitra. En fixant sa pensée (cittam sthapayitva)
sur l'inclusion de tous les dharma, quelque nombreux que soient leurs aspects,
en un aspect unique (ekdkara), le Yogin, apaisant la distraction [viksepa),
I'agitation [auddhatya), etc., réalisera le samatha.

[5. Deuxiéme exercice de Vipagyana.)

Sommairement, tous les dharma se rangent sous deux subdivisions (mesa) :
dharma matériels [rupin) et dharma immatériels (aripin). Les dharma maté-
riels sont compris dans I'agrégat matiére (rupaskandha); les dharma de nature
immatérielle sont les agrégats de la sensation [vedano), [de la conscience [samjnd),
des formations [samskara) et de la connaissance [vijnana)]. Mais, la-de9sus, les
sots [baia), attachés a la croyance a I'existence [bhavadigrahabhinivista), etc., ont
I'esprit troublé (vipantamati) et errent en transmigration (samsara). Pour
détruire les mépriser [viparyasa) de ces sots, le Yogin produit a leur endroit
une grande compassion [maha-karund) et, ayant déja réalisé le samatha, il doit
maintenant pratiquer la vtpmyana pour comprendre la réalité (tattwkalpawr-
tham . La vipasyana est une analyse correcte (bh(ta-pratyaveksa). Elle est cor*
recte [bhiila) parce [qu’elle porte] sur I'inexistence de I'individu [pudgaia* :
nairatmya) et sur l'inexistence des dharma (dharma®uiiratmya). L'inexistence de
la personne consiste en ce que les agrégats (siandAo) sont privés de Moi
[niratmanah); I'inexistence des dharma est le fait qu'ils sont pareils & une
magie [mayopama).

[a Pudgala-nairatmya] D'abord, le Yogin doit concevoir la question de la
facon suivante : I'individu [pudgaia) n’existe pas a part [prthak) de la matiére
[rapa) et des autres [agrégats], car c'est la matiere, etc., qui se manifeste, et
I'idée du Moi (asmimana) nait a propos de cette matiére, etc. L'individu ne

M Taithd, tf* 4»6, 4i8, 419, 41%; Otan* K. C., n* 801,
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participe pas non plus a la nature propre (svabhava) des agrégats, matiére; etc.,
car cette matiére, efc., est transitoire (unitya) et de nature multiple (uneka-
svabhava), tandis que I'individu est congu par autrui comme étant éternel
(iiitya) et de nature unique (eka-svabhava). On ne peut pas dire non plus qué
[lindividu soit a la fois] identique aux agrégats ou différent d'eux, Car la
modalité de I'existence réelle (tmtubhavakara) ne peut étre partagée.

[b. Dharma-nairatmya.] Lorsque le Yogin a bien compris que les notions
vulgaires (laukika) du Moi (atman) et du Mien (atmiya) ne sont que mensonge
(mrsd) et illusion (bhrantx), il essaiera de comprendre I'inexistence des dharma
(dharma-nairatmya), et se demandera si les dharma matériels (rupin) existent
et durent d'une maniére absolue (paramatthatah) a part de la pensée, ou bien
si, la pensée (citta) elle-méme se manifestant comme matiére, ces dharma ne
sont pas pareils aux visions du réve (svapminirsta). Lorsqu'il examine les
atomes ultimes (pnrumanu) contenus dans ces matiéres et qu'il analyse ces
atomes ultimes partie par partie (bhagaéah), le Yogin ne voit plus; ne voyant
plus, il détruit le concept d'existence et de non-existence (astitvanastitva-vikalpd).
Le triple monde (treadhatuka) n'existe pas ailleurs que dans l'imagination
(italpana) des étres. 1l est dit dans le -LttAifavatara : *Un objet réduit en
atomes ne peut étre conca comme matiére; mais la démonstration du Rien-
que-pensée neetpas comprise, en raison de la vue fausse W.»

Le Yogin se dit : en raison d'une croyance erronée a une matiére inexis-
tante, etc. (abhtitar-riipadyabhiniveéa’™vasena), la pensée (citta) elle-méme, depuis
un temps infini (anadikalat), apparait aux sots (bata) comme une matiére
externe (riipadi bahirdha cchinnam) alors qu'elle est toute pareille aux matiéres
vues en réve, etc. Par conséquent, le triple monde n'est que pensée (cittamalram
idarit yad idam traidhatulcam),

[c. Cittaih mayopamam.] Ce Yogin a ai
1& dharma n'est rien que pensée ((

compris que tout ce qu’on appelle

tamaira) ; conscient d'avoir ainsi analysé
(pratyuveksa) la nature propre (svabhava) de tous les dharma, il analyse main-
tenant la nature propre de la pensée (citta). 1l raisonne ainsi : du point de Vue
absolu (paramatthatah), la pensée, elle aussi, a I'instar d'une magie (maya),
ne nait pas. Lorsqu'on saisit les aspects matériels, etc. (rilpadyakara) des natures
fausses (bhranta-svabhava) et qu'en réalité la pensée elle-méme se manifeste
StLS cés divers aspects (nandhara), comment cette pensée, qui n'existe pas a
part de ces natures fausses, aurait-elle plus de valeur que cette matiére, etc.?

() Lankavatara, éd. Nanjo, p. 54

Anudo bhajyamanam hi naiva rftpath vikalpayet \
Cittamatram vyavatthanmh kudgstya ra pratidati j|

[631
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De méme: que la matiére, etc., sous ses aspects divers, n'est pas de nature
unique ni multiple (ekdneka-svabhava), ainsi la pensée qui n’existe pas a part
dela matiére n'est pas de nature unique-ni multiple. La pensée, au moment
de sa naissance (utpada), ne vient de nulle part; au moment de sa destruction
(nirodha), elle ne va nulle part; du point de vue.absolu (paramarthatah), il\
est impossible qu'elle naisse par soi (svatah), par autre (paratali) ou par les
deux a la lois (ubhayatah)”™; donc la pensée elle aussi est pareille & une magie
(mayopama). Gomme la pensée, tous les dharma, eux aussi, sont pareils & une
magie, et il faut en conclure que, du point de vue absolu (paramarthatah), ils
ne naissent pas (amtpanna).

[d. Animitta) :Quand le Yogin se livre & I'analyse de la pensée (ritta*
pratyaveksd), il n'en voit pas (nopalabhafe) la nature ,propre (svabhava) ; de méme
il ne voit pas non plus la nature propre de tous ces objets (afowiawa) sur les?:
quels la pensée se porte et qui sont [vulgairementj imaginés..(parikalpita)-,
comme des natures propres. Ou, lorsqu’il les voit d'un point de;vue pure?
ment conventionnel, il comprend que tous ces objets (vasta) sont imaginaires;
(lealptia) et privés de moelle (asaro) comme le tronc du bananier (kadaliskandha),.
et il en détourne sa pensée (cittam vyavartayati)...Dés lors, délivré des concepts
d’existence, etc. (bhavadi-vikalpa), il obtient.le Yoga exempt de tout dévelop-
pement (nisprapanca) et.sans caractére (animitta). Il est dit dans VAryo-)
mtnameghaW.: «Le Yogin versé dans les déduits (dosa-kusalo), pour. se. libérer
de tout développement (prapanca), s'efforce de méditer sur la vacuité(sunyataH
bhavand).. Par I'ampleur de cette, méditation sur la vacuité, il recherche
(paryesate). la nature propre (svabhava) de tous ces points d’appui (aéraya) ol la
pensée se porte et ot elle se complait (abhiramate), et il les trouve vides (stinya)c
Puis, considérant la pensée elle-méme, il la trouve vide. La pensée d'ol pro-
vient un tel jugement, il en recherche aussi la nature propre et la trouve
vide. En comprenant ainsi, il entre dans le. Yoga sans caractére (animitta).?:
Ceci,revient a dire que quiconque ne voit (upapariksate) pas de la sorte n'entre
pas dans le Yqga sans caractére. Lorsqu'on,voit de cette maniére la [prétendiié]
nature propre des dharma, on ne considére pas comme «existant» ce qu'on ne
voit pas; mais on ne le considére pas non plus comme «inexistant»,, parce
que, cette idée d'inexistence n'est pas toujours présente a la pensée (mati). Si
un objet (rasfti) quelconque se manifeste a la vue, il faut, pour le détruire j.I£
considérer comme «inexistant». Lorsqu'enfin, au jugement de la sagesse du
Yoga (yoga-prajna-prativedha), plus aucun objet n'apparait jamais, il faut, pour

(9 Cf. samyutta, 11, p. lia \Madh. uriti, p. 76.
© Taisho, n*" 48g, &8, 660 ; Olimi K. C., n° 897.
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détruire encore cette non-perceptiotl (anupalabdhi), ia considérer comme «inexis-
tantes il). Comme tous les concepts (lcalpam) sont contenus (vyapta) dans le
double concept d’existence et dé non-éxistence (bhavabhava-kalpana), plus aucun
autre concept ne se produit, car si le contenant (vyapaka) n'existe pas, le con-
tenu (vyapta) n'existe pas non plus W.

Dans ces conditions, le Yogin pénétre dans I'Absence de développement
(1 nisprapanca) et I'Absence de concept (nirvikalpd) ; il ne s'appuie plus (asri) sur
la matiére (rupa), etc.; et puisqu'au jugement de la sagesse(prajna), la nature
propre de tout objet (salcalavastu-svabhava) est inexistante (anupalabdha), il
demeure dans l'extase de la sagesse supréme (agra-praji yana). Ainsi le
Yogin pénétre dans la réalité (tattva) de I'inexistence de l'individu et des
dharma (pudgala-dharma-nairatmya) et, puisqu'il n'y a pas de différence entre ce
que I'on voit (drsta) et ce qu'on imagine (kalpita), c'est sans effort (nirdbhogam),
par le processus naturel d'un esprit spontané (ekarasibhiitasya manasah svarasa-
pravrtteh), parce qu'exempt de toute activité (anabhisamskaratvat), que le Yogin,
semparant en toute clarté de cette réalité (tattmsya prasphutmadharanat), y
demeure.

|6. Distraction, agitation et autres obstacles au Samatha et a la Vipasyana.]

, Une fois établi de la sorte, le cours de la pensée (citta-samtana) ne doit plus
étre troublé (na vicalayitavya).

Lorsque éventuellement (avasare) la pensée semble distraite (viksipta) par un
objet extérieur (bahirdhd), le Yogin examinera la nature propre de cet objet
et, apres avoir apaisé cette distraction, recueillera a nouveau sa pensée. Lors-
qu'au cours de la concentration la pensée semble éprouver quelque déplaisir
Imabhirati), le Yogin, en considérant les qualités de cette concentration (samadht-
guna), s'efforcera de I'aimer et, en considérant les défauts de la distraction
(viksepa-dosa), il apaisera son déplaisir.

b) Le Yogin maffirme pas et ne nie pas ce quil ne voit pas; il nie du point de vue
absolu ce qu'il voit du point de vue relatif; il nie méme i'anupalabdhita (la non-perception

l'inexistencej de toutes choses parce qu'il lui est interdit d’hypostasier la vacuité et d'en
faire une chose en soi. On sait que la vacuité doit étre rejetée aprés usage, comme un radeau
aprés la traversée de la riviére, comme une drogue aprés la guérison, comme un serpent
aprés quion I'a dépouillé de ses gemmes, et que le Buddha déclare inguérissable celui qui
rend mal la vacuité, c'est-a-dire qui en fait un absolu. Voir les références dans L. de La
Vallée Poussin «Réflexions sur le Madhyamakav, p. 3i-Sa.

@ Lire : khyab par byed pa med na khyab par lya ba yan med pa'i phyir ro.
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Lorsque, obnubilée dans son action (asphuta-pracara) par les tourments de
la langueur (styana) et de la torpeur (middha), la pensée semble distraite ou sui*
le point d'étre distraite, le Yogin songera ades choses trés agréables (pramodya*
vastu), commela couleur du Buddha ou I'Alokasamjna, et, calmant la distrac-
tion, il s'attachera fermement a la réalité (lattva).

Lorsque le Yogin, a I'instar d'un aveugle de naissance (jalyandha), d'un
homme plongé dans I'obscurité (tamahpravista-purnsa) ou d'une personne aux;
yeux fermés (militaksa), ne saisit pas clairement (prasphutam) la réalité (tattva);
le fait est d0 & la distraction (vilcsepa) et & I'absence de vipadyana. Lorsque, en
certaines circonstances, il regrette un objet dont il a joui auparavant (pwér,
nubhiita-visaya-kamena) et que sa pensée semble s'agiter ou sur le point dé
s'agiter, il calmera cette agitation (auddhatya) en songeant (manasikara) a un
objet répugnant (udvegOr-vastu) de par son impermanence (anityatd), etc.; puis
il reportera sur la réalité (tattva) sa pensée fonctionnant sans effort (cittern
anabhisamskara-pravartamanam).

Lorsqu'a l'instar d'un feu déjeté (vilcsiptagni) ou d'un singe (markatasa
pensée ne parvient pas a se fixer (anavaslhita), le fait est di a I'agitation
(auddhatya) et a I'absence de samatha.

Mais lorsque, mise a I'écart (vivikta) de toute distraction (viksepa) et de toute
agitation (auddhatya), la pensée, fonctionnant d'une fagon harmonieuse (samam)
et spontanée (marasma), devient parfaitement claire (prasphuta), le Yogin, rela-
chant son effort, doit demeurer indifférent (upeksaka), car alors il a réalisé le
chemin conjoint du samatha et de la vipadyana (samatha-vipaéyana-samprayoga-
marga).

Lorsque, par la pratique de la vipadyana, la sagesse (prajm) prédominé
(utkata bhavati), le samatha s'affaiblit et, comme la pensée s'agite (atta-calanm)
telle une lampe en plein vent, la réalité (tattva) n'est pas vue clairement 3
c'est h ce moment qu'il faut pratiquer le samatha. Si le samatha prédominé]
c'est comme si on était endormi (supta), et la réalité n'est pas mieux percue 5
il faut alors exercer la sagesse (prajna). Mais, lorsque le samatha et la vipadyarta
fonctionnent tous deux au méme degré (samam), comme une paire de beeufs
attachés ensemble et marchant de concertW, le Yogin doit demeurer inactif
(anabhisatnskarena sthatavyam) aussi longtemps que son corps (kaya) et sa pensée
(otta) n'en souffrent point.

Sommairement, toute concentration (samadhi) est exposée a six défauts
(dosa) : a. la paresse (kausldya), b. I'oubli de I'objet (&lambana”nsmaranaj,1

U Sur cette marche de concert (yuganaddfiafsrama), voir les références dans Koia, trai.
La Vallée Poussin, vui, p. i3i en note
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c. la distraction (ciksepa), d. l'agitation {auddhatya), e. l'absence d'effort
(avyayama),f I'effort (vyayama). Pour les contrecarrer, il faut exercer huit acti-
vités (sarhskarn) contraires : 1. la foi (éraddha), a. le zéle (chanda), 3. I'effort
(vynyama), A. le bien-étre (prasrabdhi), 5. la mémoire (smrti), 6. l'attention
(mmprajAana), 7. la réflexion {cintano), 8. I'indifférence (upelcsa),

Les quatre premiéres activités (n°' i-4) contrecarrent la paresse (n° a). En
effet, par la foi ou la confiance dans les qualités de la concentration (saméadhi-
gumbhisampratyaya), le Yogin éprouve du désir (Itame) pour cette concentration.
A la suite de ce désir, il développe de I'énergie {viryam &rabhate). Fondé sur
I’énergie, il s'assure une aptitude corporelle et mentale a I'action (Icaya-cilta-
karmanyata). Par suite de ce bien-étre corporel et mental (kéya-citta-prasrabdhi),
la paresse est écartée. Ainsi, la paresse est détruite par la foi, etc. ; il faut
donc exercer ces [quatre] activités.

La mémoire (n° 5) contrecarre I'oubli de I'objet (n° b).

L’attention (n° 6) détruit, en les comprenant, la distraction (n° c) et I'agi-
tation (n° d).

Au moment de calmer I'agitation et la distraction, I'absence d'effort (n°e)
est un défaut; pour la contrecarrer, il faut donc exercer la réflexion (n° 7).

Mais lorsque aprés avoir calmé la distraction et I'agitation la pensée fonctionne
tranquillement, I'effort (n°/) est un défaut; alors, pour le contrecarrer, il faut
éxercer I'indifférence (n° 8).

Lorsque la pensée est concentrée {samahita), elle serait distraite si on faisait
un effort; mais quand la pensée est distraite et qu'on ne fait pas d'effort, elle
demeurerait distraite comme chez un aveugle parce que la vipasyana fait défaut.
Bés lors, aprés avoir égalisé la pensée en écartant la langueur (iinacitta) et en
calmant I'agitation (auddhatya), il faut rester indifférent. Alors le Yogin, tant
qu'il lui plait, reste a méditer sur la réalité (tattva-bhavana) sans déployer
aucune activité (anabhisamslcaram).

' [7. Récréations mentales au cours de la concentration.]

Lorsque son corps (Mya) ou sa pensée (citta) éprouvent la fatigue (pidana),
le Yogin considére de temps en temps le monde entier (lcrstnaAoica) et le trouve
pareil a une magie (maya), a un songe (svapna), a la lune réfléchie dans I'eau
(udalca-candra) et a un éblouissement (pratibhasa). Il est dit dans YAvihalpor
pratosa W ; «rPar le savoir supramondain (lokottara-jnana) tous les dharma sont

Taisho, n° 654; Otami K. C., n* 810.
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vus semblables a I'orbe de I'espace [akasa-mandala); le savoir postérieur.
(prsthalabdha) les voit comme une magie (maya) et un mirage (mariai),v En
considérant ainsi les créatures comme une magie, le Yogin produit une grande
compassion (maha-karund) envers tous lés étres et se dit en lui-méme : ces
hommes a I'esprit vulgaire (bala-mati), ne comprenant pas la doctrine profonde
(gambkira-dkarma), attribuent (&ropayanti) une existence {bhava), etc., a des
dharma qui sont calmes depuis I'origine (adisanta); dans leur méprise (viparyasa),
ils accumulent toutes sortes d'actes (karman) et de passions (blesa) et, consé-
quemment, ils errent dans la transmigration (saihsare paribhramanti)\ je dois
donc, par tout moyen, les introduire dans la doctrine profonde (gambhira
dharma). Aussi, aprés s'étre reposé (visranta), lé Yogin rentre dans la concen-i
tration o0 plus aucun dharma n'apparait (sarvadharméanabhasa-samadki), et; si'
son esprit s'en lasse (nirvidyate) encore, il se reposera derechef pour y rentrer
encore. Le Yogin poursuivra cette sérié {brama) d'exercices aussi longtemps
qu'il en est capable, durant une ghatika (une heure), un ardhaprahara (une
heure et demie) ou un prahara (trois heures). « I SIA

[8. La sortie de la concentration.] o

[a] Enfin, quand il désire sortir de la concentration (saméadhi-wyutthana),e
il doit se dire, sans décroiser les jambes : Bien que ces dharma, du point de
vue absolu {paramarthatah), ne soient pas nés {anutpanna), cependant, comme ;
dans la magie {maya), en raison d’'un complexe de toutes sortes de causes et de-
conditions définies (nana-pratiniyata-hetu-pratyaya-samagn-vaéena), se produisent;,
en vérité [relative], toutes espéces de choses désagréables et agréables. De la
sorte, le Yogin évite la vue de I'anéantissement (uccheda-drsti). Mais il ne tombe, :
pas non plus dans un excés d’'imputation arbitraire (aropanta), car, quand il,
examine {vyavacarayati) les choses & la lumiére de la sagesse(prajna), il ne voih;.-
rien. Ainsi il évite tout excés de vacuité et d'imputation arbitraire [stnyataro-
panta). 1

Certains personnages privés de I'ceil de la sagesse {prajna-caksi-rahita)j ét?|
d'esprit troublé {viparita-mati), croient a I'existence du Moi {&tméanam abbinivi-$
sante) et accomplissent toutes sortes d'actes (karman) : ils errent dans la trans-1
migration (samsare paribhramanti). L.

Drautres, non exclusivement liés a la trar igration {samsare in) 0
mais-dépourvus de la grande compassion [maha-haruna-rdhita), ne remplissent™
pas les perfections du don, etc. {danadi-paramitd), consacrées au bien des étres.
{sattva-kita), et se préoccupent exclusivement de se dompter eux-mémes {atmer'e,
vinaya) : comme ils sont dépourvus des artifices salvifiques {upaya), ilstombenty
dans I'illumination [inférieure] des Sravaka et des Pratyekabuddha.
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Drautres enfin, tout en ayant compris I'absence de toute nature propre
(nihsvabhavata), se sont décidés, dans leur grande compassion (maka-karum),
a assurer le salut (niyama) de toutes les créatures. Pareils au magicien (maya-
kara) [qui n'est pas dupe de ses tours de magie], leur esprit n'est point troublé
(vipanta) [par I'universelle fantasmagorie], et ils s'assurent (parinispadayanti)
de grands équipements en mérite et en savoir (pum/a-jnana-maha-sambhara) :
ces personnages, ayant atteint le rang des Tathagata, demeurent dans la trans-
migration (samsara) pour assurer (samudagama), sous toutes ses formes (sarva-
karena), le bien et le bonheur de toutes les créatures (sarva-sattva-hita-sukha).
Ayant détruit toutes les passions (Iclesa) par la force de I'équipement en savoir
(jnana-sambhara), ils ne tombent pas dans la transmigration (samsara); mais,
comme ils ont accumulé en vue des étres un énorme et immense équipement en
mérites (visalapramam-punya-sambhéara), ils ne tombent pas non plus dans le
.Nirvana : ils deviennent les bienfaiteurs (upakarin) de tous les étres. Et, comme
ils désirent faire le bien et le bonheur de tous les étres et obtenir Vapratisthita-
nirvana, ils doivent toujours s'efforcer (abhiyoga) de réaliser un énorme équi-
pement en mérites et en savoir (punya-jnana-visala-sambhara). 1l est dit dans le
Tathagata-gukya-siitra tl) : «L'équipement en savoir (jmna-sambhara) a pour but
de détruire toutes les passions (salcala-ldesa-prahana) ; I'équipement en mérites
(punya-sambhéara) sert a aider tous les étres (sarva-sattvopakarana). OBhagavat,
puisqu'il en est ainsi, le Bodhisattva Mahasattva doit s'efforcer d'acquérir les
équipements en mérites et en savoir. » Il est dit aussi dans VArya-lathagatotpada-
stlraW : «La naissance des Tathagata a des causes multiples. Comment cela?
O Jinaputra, les Tathagata sont effectués par d'innombrables centaines de
milliers de décades de causes efficientes. Quelles sont ces décades? Une cause
efficiente est qu'il n'est point satisfait de son immense équipement en mérites
et en savoir (apraména-punya-jnana-sambharatrpti), etc.» H est dit enfin dans
VArya-Vimalalnrti-nirdésa @ : «O mes amis, le corps (kayd) du Tathagata
résulte de centaines de mérites (punya); il résulte de toutes les racines de bien
(hdalamula); il résulte d'innombrables bonnes actions (apramam-lcus'ala-
karman), étc. »

[b.] Apres cela le Yogin décroise lentement les jambes; il rend hommage
(namas) a tous les Buddha et Bodhisattva établis dans les dix régions; il leur
«adresse ses offrandes (pijana) et ses louanges (stuti); il prend la grande

- M Taisho, n* 3ia, 3io (3); Otani K. C, n° 760 (3).
M Siitra inconnu?
) Taishs, n* 474, 475, 476; Otani K. C., n° 843.
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résolution (mahéa-pranidhana) de suivre toujours la noble et sainte pratique
(arya-kusala-carya). Muni ainsi de la quintessence (sara) de la vacuité (siinyata)
et de la compassion (haruna), il s'efforcera (abhiyuj) d'acquérir I'équipement
en mérites — don, etc. — qui aboutira a la supréme illumination (anuttaror
bodhi)

[ Troisiéme partie : La controverse avec le Ho-chatig.]

[I. Le quiétisme du Ho-chang.]

Certains docteurs sont de I'avis suivant : par la force des actes bons et mau-
vais provenant des concepts mentaux (citta"vikalpa”samutthapita-subhasubha-
karma-vasena), les étres errent dans la transmigration, jouissant du ciel
(svarga), etc., comme fruit de leurs actes; mais ceux qui ne pensent a rien et
ne font rien sont libérés de la transmigration (samsarat parimucyante). Par
conséquent [pour atteindre le Nirvana] il ne faut penser a rien; il ne faut pas
non plus exercer les bonnes pratiques (kusala-carya), comme le don (dana), etc.;
I'exercice du don, etc., a été prescrit uniqguement par rapport aux gens stupides
(kevalarh murrkha-janam adhikrtya danadi-kusala-carya nirdista).

[11. Réfutation du quiétisme.]

[1. 11 est contraire & I'esprit du Grand Véhicule.]

Celui qui s'exprime de la sorte rejette le Mahayana tout entier et, comme lé
Mahayana est la racine de tous les Véhicules [bouddhiques], le rejeter, cest
rejeter tous les véhicules.

[a] En effet, dire que [pour atteindre le Nirvana] il ne faut penser a rien,
c'est rejeter la sagesse qui a pour caractére I'analyse correcte (tatha hi na kimcic
cintayitavyam iti bruvatd bhita-pratyaveksa-lalcsana prajna pratiksipta bhavet).
Gomme l'analyse correcte est la racine de la sagesse correcte, rejeter cette
racine, c'est rejeter aussi la sagesse supramondaine (tat-pratiksepal lokottarapi
prajna pratiksipta bhavet).
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[b.] Dire ensuite qu'il ne faut pas exercer le bien, don, etc., c'est encore
détruire le Mahayana en écartant le don, etc., qui sont des artifices salvifiques
(upaya). Or, selon les siitra, le Mahayana, ce sont les artifices salvifiques (npaya)
et la sagesse (prajnd). Il est dit dans YArya-Gayaarsa fl) : trSommairement, le
Chemin des Bodhisattva, c'est deux choses. Quelles sont ces deux choses? Les
artifices salvifiques et la sagesse. » 11 est dit aussi dans YArya-tathagata-[guhya]-
sutra (@ : «Tout le Chemin des Bodhisattva est compris dans deux choses : les
artifices salvifiques et la sagesse.» Par conséquent, rejeter le Mahayana, clest
commettre le grand obstacle d'acte (maha-karmavarana) (3>

Par conséquent, les paroles d'un homme méprisant le Grand Véhicule (maha-
yanarpratihsepaka), peu instruit (alpa-sruta), estimant exagérément ses propres
vues (dtma’drsti-paramwrsin), sans respect pour les gens sages (nipunajam-
paryupasaka), ignorant la portée des paroles du Tathagata (tathagata-vacana-
nayaprativedhin) et qui, aprés s'étre perdu lui-méme, cherche encore a perdre
I'es autres, — ces paroles, infectées par le poison de la contradiction (virodha-
visa), violant la logique (nyaya) et la tradition (agama), doivent étre rejetées au
loin, comme une nourriture empoisonnée, par les sages préoccupés de leur
propre bien.

[2. 11 néglige I'instrument essentiel et indispensable de \Villuminatimi.~

En effet, celui qui rejette I'analyse correcte (bhGta-pratyaveksa) rejette aussi
le principal instrument de I'illumination appelé le discernement des dharma
(dharmarpravicayakhyam pradhanam eva bodhyangam). Et, sans I'analyse correcte,
par quel moyen la pensée du Yogin, accoutumé de tout temps a croire b la
réalité de la matiére, etc., pénétrerait-elle dans cette Absence de concepts qui
constitue le Nirvana (vina ca bhutarpratyaveksaya yoginah Icatham anadi-kéalabhya-
sta-riipadi-bhavabhinivesasya cittarh nirvikalpalam pravis'et)?

On nous dira que le Yogin pénétre dans cette Absence de concepts en s'abste-
nant de songer ou de réfléchir a aucun dharma (sarva-dharmesv asmrty-amanasi-
k&rena pravisati); mais clest inexact. En effet, sans I'analyse correcte, il est
impossible de ne pas songer ou de ne pas réfléchir aux dharma que I'on a déja

O Tais}it " 46A, 665, 666, 667; Otani K. C., m? 777, 289 a, 1 et suiv.

W Taishé, n" 3io (3, 3i2; Otani K. C., n° 760 (3).

© Karmévarana, expression condensée pour saddharma-pratikscpa-karmavarana, la grande
feute qui consiste a rejeter la Vraie Loi, cf. ini p. 201; Si
P95, Lu

[67b]



Si quelqu'un croit pratiquer I'absence de souvenir et de réflexion siffil
dharma en se disant sans- cesse : «Je ne dois pas songer, je ne dois pas réflél
a ces dharma», les dharma qu'il prétend oublier et négliger sont davatitogl
encore présents a son souvenir et a sa réflexion (yadi ca nami dharmafm’
smartavya napi manasikartavya ity evarh bhavayann asmrti-manasikarau tesu bwSBm
tada sutaram eva te smrta manasiitrlas ca syuh).
1 Si I'on dit que I'Absence de souvenir (asmrti) et I'’Absence de réflexion {aE|j
nasikara) consistent simplement dans la privation du souvenir et de la relies'
(smrtimanasikarabkava), alors il convient de se demander sous quel aspect (kétia
kérena) cette double Absence se manifeste. Une simple privation (abhavA\Ej|
peut pas étre une cause ; comment donc la privation du souvenir (smrtyabl”
et la privation de la réflexion (manasikarabhdva) aboutiraient-elles a I'A
de concepts (nirvikalpata)? Si I'on pénétrait dans I'Absence de concepts en [f
son de cette simple privation, il s'ensuivrait qu’'un homme évanoui pénétrerai!
lui aussi dans I’Absence de concepts puisqu'il est privé de souvenir et de réflex

smrti-mar nirvilealpata-p prasangah). Doncjfff

sans I'analyse correcte, il n'y a pas d'autre moyen de réaliser I'’Absence de sou-ff
venir et I'’Absence de réflexion («a ca bhata-pralyaveksam vinanya upayo 'sti yénani

prakiirena mmrty-amanasikarau kuryat) (M

() Passage difficile; il est regrettable que le texte original n'ait pas été donné entier,
par Obermiller. Voici Iidée générale. Les exercices pratiqués par le Bodhisattva ont pour
but et résultat de I'introduire dans I'Absence de concepts (nirvikalpata) ou, si I'on veut,
dans I'Absence de souvenir (asmrti) et I'Absence de réflexion (amanasikara). Mais cette
absencé est un état mental sublime, transcendental, qui ne se confond pas avec la simple
privation du souvenir (emrtyabhava) ou la simple privation de la réflexion (manasikéra-
ljkéva). Pour I'atteindre, il faut pratiquer toute la série des exercices spirituels (bhavana-
terama); il ne suffit pas de s'abstenir du souvenir ou de la réflexion. Si c'était le cas, il
faudrait admettre qu'un homme simplement évanoui a atteint la nirvikalpata puisqu'il ést
privé de souvenir et de réflexion.

Si cette interprétation est la bonne, il faut corriger le texte tibétain de la fagon sui-
vante :

Ci afe dran pa dan |yid la byed pa med pa tiam la \dran pa tried pa dan | yid la byed pa >
med pa skad du bya na j de'i tshe de girit mam pa gan git med par ‘gyur ba de nid dpyad
dgot te 1 med pa i rgyu run ba yan mi ‘gyur te | gan git dran pa med pa dan | yid la byed
pa med pa ni mam par mi rtog pa nid du ‘gyur \de team gyi phyir mam par mi r(og par; gur.
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[3. 11 est incapable de comprendre la Nihsvabhavata et de détruire les obstacles.]

;:Si I'on se borne a supprimer le souvenir et la réflexion O et que l'analyse
correcte fasse défaut, comment I'absence de nature propre chez les dharma serait-
elle connue (vina bhiita-pratyaveksaya nihsvabhavata dharmanam katham avagata
bkavét)? Les dharma, de par leur nature (svabhavena), sont seulement fondés
Sur la vacuité (stnyalavaslhita) et, sans I'analyse correcte, la connaissance de
leur vacuité est i i Et, sans la

de cette vacuité, la destruc-
tion des obstacles a la délivrance est rendue impossible (napi vina siinyata-prati-

vedham avarana-prahanam sarhbhavati). Dans le cas contraire, tous les étres
seraient, de tout temps, automatiquement délivrés.
|

Si, par amnésie (smrlihani) [ ou sottise (sammoha), le souvenir (smrti) et

la' réflexion (manasikara) ne fonctionnent pas chez le Yogin, comment cet
homme, qui n'est qu'un grand sot (pramiidha), pourrait-il étre un vrai Yogin?

Safis I'analyse correcte (bhita-prahjaveksa), pratiquer I'absence de souvenir et [68a]
. ~absence de réflexion (asmrty-amanasikara-bhavana), cest pratiquer la sottise
(markhatva-bhavana); car, par le fait, I'éclat du savoir correct(samyagjhéanaloka)

ést rejeté au loin (vyapakrsto bhavati).

A supposer méme que le Yogin ne soit ni amnésique, ni sot, comment, sans
Lanalyse correcte, serait-il capable de cesser subitement de se souvenir et de
réfléchir? On ne peut cependant pas dire qu'un homme ne sé souvient pas
quand il se souvient, ni qu'il ne voit pas quand il voit (na hi smarann eva na
smuratipaéyann eva napasyatiliyuktam abhidhatum). Si [le Yogin] s'est exercé a ne
plus sé souvenir et a ne plus réfléchir, comment pourrait-il acquérir encore le sou-
venir des anciennes existences et les autres attributs d'un Buddha [auxquels il
aspire] (asmrty-amanasikarabhyasae ca katham plrva-nivasanusmrtyadi-buddha-
aharmodayo bhavet)? Ce serait Une contradiction (virodhat) : si on est habitué au
froid (sita), qui est en opposition avec le chaud (urna), on ne sent plus le contact
avec un objet chaud (usm-sparsana). D'ailleurs, si la connaissance mentale (mano-
vijnana) existe encore chez le Yogin plongé dans la concentration (samadhi-sama-f

du zin na ni rgyal ba yan dran pa dan yid la byed pa med pas main par mi rtog pa nid du
jug par 'gyur ro \yan dag par so sor rtog pa med par mam pa gian gyi dran pa med ci)l
yid la byed pa med pa bya bali thabs gian med do |
® lire : dran pa med pa dan yid la byed pa med par gyur du zin kyan.
W Lire : dran pa nams pa'am au lieu de, dran pa'am.
QONOLE
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Aita)!1), eile doit nécessairement (niyatam) percevoir un objet quelconque. Chez les
profanes (prthagjana), a fortiori, la pensée ne peut étre subitement (akasmat)
privée de tout objet (nirdlambana). Supposons méme que la connaissance
n'existe plus chez le Yogin plongé en concentration : comment alors |'’Absence
dé nature propre en tout dharma serait-elle connue de lui (katham nihsvabhavata
sarva-dharmanam avagata bhavet) et par quel antidote I'obstacle en passion
serait-il détruit (leena ca pratipaksena klesdvaranam prahiyeta)? A fortiori, la
faculté mentale d'un individu qui n'a méme pas obtenu la quatriéme extase
(caturtha-dhyana) ne peut pas étre détruite.

[111. Nécessité de I'analyse correcte.]

Par conséquent lorsque, du point de vue absolu (paraméarthatah), on parle,
d'Absence de souvenir (asmrti) et d’Absence de réflexion (amanasikara), il faut
comprendre qu'elles sont nécessairement précédées par I'analyse correcte (bhitar
pratyaveksd-purvamgama). En effet, cette Absence de souvenir et cette Absence
de réflexion peuvent étre [seulement] réalisées par I'analyse correcte, et non,
pas autrement. Lorsque le Yogin, examinant [les choses] a la lumiére dela,
sagesse correcte (nirupayan samyakprajnaya yogi), ne voit plus aucun dharma
naitre réellement dans le passé, le présent ou le futur (kélatraye paramérthatah
samutpannam na kaihcid dharmam pasyati), comment pourrait-il aprés cela y
songer ou y réfléchir encore? Comment pourrait-il encore songer ou réflé-
chir a des dharma qui, nexistant ni dans le passé, ni dans le présent,
ni dans le futur, ne sont plus percus (ambhuta) du point de vue absolu
(paramérthatah) ? Dés lors, le Yogin, apaisant en lui tout développement
mental, pénétre dans le savoir exempt de concepts (tato 'sau sarva-prapancopar
éamam nirvikalpam jnanarh pravisto bhavet). Par I'acquisition de ce savoir, il
connait directement la vacuité (stnyatd); grace & cette connaissance, tout lé
filet des vues fausses est déchiré (prahina-sakala-kudrsli-jalo bhavati). Et le Yogin,

1l est géné admis que la mentale persiste au cours du taméadhi,
quil s'agisse de dhyana ou de tamapatti, car le tamadhi consiste précisément dans le fait
que pensée et mentaux ont un méme objet (ekalambanata cittacaitlanam); cf. Kota, vin,
p. ia8. Si la faculté mentale continue a fonctionner chez le Yogin plongé en tamadhi, 4
fortiori continue-t-elle a fonctionner chez le profane. Il est donc absurde de prétendre que
celui-ci peut supprimer d'un coup (akasmét) le cours de la pensée. Ce privilége est réservé
aux saints qui, aprés un long travail d'analyse (pratyavekt), sont enfin parvenus a I'Absence
de concepts (nirvikalpata). [Cf. tupra, i30-i36.]
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prenant son refuge dans la sagesse munie des artifices salvifiques (upaya-sahita-
prajna), est parfaitement versé dans [la connaissance] de la vérité absolue
(paramartha-satya) et de la vérité relative (samvrti-satya).

Ainsi donc, en acquérant le savoir exempt d'obstacles, le Yogin obtient tous
les attributs d'un Buddha (ato 'navarana-jMna-labhat sarvan eva buddha-dharman
adhigacchati). Ainsi aussi, sans I'analyse correcte (bhuta-prati/aveksa), le savoir

correct (bhita-jnana) ne se produit pas, et |'obstacle en passions (klesavarana)
n'est pas détruit.

[La fin est une longue suite de citations.]






ADDENDA ET CORRIGENDA.

P. li, 1 2g-38. Il vaut la peine de citer le discours de Bilga Qaghan
a I'ambassadeur chinois, dans la version qu'en donne le.T'ang chou, ccxv b,
2a : <l fit servir du vin et, assis sous la tente akc sa qalun, il dit a Yuan
Tchen : «Les Tibétains sont une engeance de chiers, et la Chine a conclu
mariage avec eux. Les Hi et les Ki-tan sont des esclaves qui nous servertt, et
vos les avez, eux aussi, honorés de princesses. Seuls les Turcs ont beau
solliciter depuis longtermps une épouse chinoise™ on e la leur accorde pes. Pour-
quoi ?v Ylan Tchen répondit : t\Vous étes, 6 qaghan, le fils du Fils du Ciel.
Peut-on nerier sa fille & son fils?» «Cest faux !n dit le gaghan. « Ges autres
Barbares avaient eux assi requ le nom de fanille [des T'ang]; ils furent
cependant honorés de princesses. Quelle impossibilité y at-il donc 1&? Et, aussi
bien, si la princesse qu'on naccorde Nest pes ure fille dEnpereur, je Naurai
garde de faire le célicat (/p W fi 3)1 Seulement, a force de demander
sans abtenir, on finit par étre la risée de tos les pays!»

P. 5,1 3 ab inf. — 6, 1 i3. 11 fallut aux Chinois plus de quarante ans
pour reprendre aux Tibétains la région de Kieou-K'iu (vers 753, cf. sup., 296),
Les suites de la cession de cette région, conséquence immédiate du mariage de
la princesse de Kin-tch'eng, furent si désastreuses qu'aprés un raid tibétain
particuliérement grave, en 71h, le général Yang Kiu, responsable de cette
cession, fut pris de désespoir et se suicida (Kieou, cxCvi a, 5 @, trad. Bushel!,
759; Tseu, ccxi, 36). Cf. inf., 369-370

P. 6-7. En 660, sous le régne de Tai-tsong (627-669), une princesse
chinoise fut donnée en mariage au gaghan des T'ou-yu-houen, Mou-jong No-
ho-po ~ § 1» § |y. Elle lui fut ostensiblement présentée comme une infante
(kong tchou £5. ;=E), fille de T ai-tsong, alors qu'elle métait en réalité qu'une
princesse du sang (tsong che niu ~ ~ f¢). Le prince de Houai-yang, Tao-ming
fg 188 J fii; B, un oncle de T'ai-tsong a la mode de Bretagne, fut chargé de
la conduire chez les T'ou-yu-houen, auxquels il né put se tenir de laisser
entendre quelle m'était pas fille d’'Empereur. Cette faute fut jugée si gravé
qu'a son retour 1é prince de Houai-yang fut destitué de son principat et dut
finir ses jours comme simple préfet en province {Kieou, ix, 7 a; T'ang, Ixxvi
34, et coxxi a, 66). Cependant la fiction fut imperturbablement maintetiue
chez les T'6u-yu-houen jusqu'a la mort de la princesse, survenue en 698. Son
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inscription funéraire, en chinois, a été exhumée il y a une trentaine d'années
été la résidence

aWou-wei, dans le Kan-sou, I'ancien Leang-tcheou, qui avai
des derniers gaghan T'ou-yu-houen. Cette inscription a été plusieurs fois
publiée depuis lors; la meilleure édition en est celle de M. Hia Nai J[ Jgi,
parue en ig48 dans Bull. Hist. Phil, Ac. Sinica, XX, i, 337-338. On y lit

en toutes lettres que la princesse de Si-ping f f ¥ alias princesse de
Hong-houa % it i >était la fille de Taitsong (;~ ff ~ ~ K J]
# & £ ;lecaractére 3ji est orthographié selon une des graphies spéciales

introduites par I'lmpératrice Wou), et le texte insiste a plusieurs reprises sur
sa qualité de fille d’Empereur ( £).

P. 7, 1 27. Un tableau du mariage tibétain de la princesse Wen-tch'eng,
en 641 (3t i H U) avait éé peint par Yen Li-t6 |j]& %,
alors chef de la Direction des Travaux (tsiang tso ta tsiang J&  Jz |f£), et
frére ainé du célébre peintre Yen Li-pen  jir (cf. Tang, tix, i3 1,
et ¢, 7-a). Je ne sais s'il en subsiste des succédanés.

P. 9, note, 1 20-24. Le récit du Rgyal-rabs gsal-bax me-lon se retrouve
dans le Dpag-bsam ljon-bzan, éd. Das, Il, 151, dont M. R. A. Stein me
communique la traduction suivante : «A I'époque de Khri-lde-gcug-brtan Mes-
ag-choms [mi. 706-755], KimAin kon-jo [la princesse de Kin-tch'eng], fille
de Vinjun [la premiére syllabe suggére le nom du prince de Yong, pére réel
de la princesse, neveu de Tchong-tsong; la deuxiéme, celui de Jouei-tsong, son
peére adoptif, frére cadet de Tchong-tsong], frére cadet de Jun-jun [Tchong-tsong,
705-710], cinquiéme Empereur chinois des T'ang, fut demandée par le fils [de
Khri-lde-gcug-brtan], 'Jaé-cha lha-dpon. Mais, ce fils ayant été assassiné, le Roi
[son pére, Khri-Ide- gcug-brtan] la prit pour épouse. Le fils d’Ag-choms [Khri-
Ide-gcug-brtan] et de la princesse (kon-jo) fut Khri-sron-Ide’u-bcan [755-797].
A son époque, la doctrine se développa davantage, et SanAi [sic, et non Sa0Ai,
nomme sup., 10, n., 1 10 : on pourrait penser & tchan che fI| ft]j, wmaitre
de Dhyana», titre chinois trés courant, mais la transcription serait incorrecte]
fit parvenir de Chine plusieurs sciences. . .»

P. 11, n. 3. Dans la revue Tchong-kouo wen houa  m publi¢e au
Sseu-tch'ouan (11, 10 juin 1946, p. 10-11) et que m'a obligeamment prétée
M. R. A. Stein, M. Kin P'ong ~ )] a traduit en chinois le récit de la contro-
verse de Lhasa contenu dans le Blcnna mam-thar de Ye-ées-rgyal-mchan
(Inanadhvaja), éd. Lhasa, p. 6 et suiv. YeAes-dban-po (Jnanendra) joue un
role important dans ce récit, odl I'on trouve un bon résumé de la discussion

doctrinale. A la fin, les subitistes se reconnaissent battus, et le Roi presci
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pratiquer désormais wies vues de Nagarjuna». Le hva-san est renvoyé en Chine,
et tous les livres qu'il avait écrits sont confisqués et ensevelis. Ce dernier trait
dénote un état de la tradition antérieur a celui que représente Bu-ston. Sur
les écrits tibétains de Mahayana retrouvés a Touen-houang, cf. sup., i3, n. 1.

P.11,n.3,1 To
comme un adepte de I'école de sinyata du hva-san Ti-ci-da-éi

«Le Dpag-bsam ljon-bzan présente le hva-san Mahayana

. » Dans un
xylographe du Dpag-bsam ljon-bzan que M. R. A. Stein a consulté au Sino-Indian
Research Institute de Pékin, Ti-ci est orthographié Ti-ci, et dans un autre
passage de ce xylographe (non inclus dans I'édition de Das), P 296 b, h propos
de I'histoire du bouddhisme en Chine, il est question du maitre Ti-ci-ta-€7
comme ayant vécu au Kvan-chin-zi sous les Tch'en (557-589) et sous Wen:
des Souei (5g0-604), et ayant soumis Kvan-lo-ye. Un autre ouvrage tibétain, le
Grub-mtha’ sel-gyi me-lon (début du xvmesiécle), P 188 a, mentionne également
Ti-ci comme ayant vécu au Ka-chin-zi et soumis Bkvan-yun-chan, alias Sprin-
rin (tflong nuage», Yun- tch ang : c'est Kouan Yu g le dieu chinois
de la guerre). Ti-ci est évidemment Tche-tcho-ta-che $j Jz
surnom de Tche-yi A j|§ (538-5g8), le fondateur de I'école T'ien-tai Jz "a »
qui avait son centre au Kouo-tsling sseu [H  t2- Tche-yi était un des grands
noms du bouddhisme chinois, a une époque légerement antérieure a celle de la
constitution de I'école du Dhyana, et il est compréhensible que les Tibétains
aient pu le prendre pour un des fondateurs de cette école.

P. 1A, 1 38. Le n° provisoire 202 du Fonds Pelliot tibétain est devenu le
n° 996 (Lalou, Inventaire. .., 11, p. 34); cf. sup., 283, n. 4.

P. 17,1 20-26. Fangpien ~fj fjg peut aussi répondre a paryaya, kméthode,
rubrique»; cf. T'oung Pao, XL (ig5i), 271, n. 2.

P. s5, n.g. Dans son article crSuperadded and prefixed Letters in Ancient
Tibetan seen in the Lhassa Inscription A. D. 822» (Bull, of Chin. Studies, V,
11, Tch'eng-tou, ig45, p. 21), M. Wen Yu [Wen Yeou [fj A ] remarque que
e ' tibétain n'est pas lui-méme rendu en chinois, mais que I'occlusive qui le
suit est rendue en chinois par une nasale ('‘Bro > *M[uét]-lo

‘gyen > *ngien ). tandis que si les mémes occlusives ne sont pas précédées
de ' elles sont rendues en chinois par des occlusives (brtan>*tan j|,
Tgyud> *Mét £4).

P. 30-32. Dans un article intitulé »La date de I'érection de la stele du
traité sino-tibétain de Lhasa» (Mélanges Haneda [Asiatic Studies in honour
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of Toru Haneda], Kyoto, tgéo, 56i-584), M. Suwa Gijo sest livré au méme
petit travail de critique des témoignages anglais, chinois et japonais sur
la localisation et I'orientation du pilier du Jo-khan. Il aboutit & peu prés
a mes conclusions, mais il n'a pas consulté la meilleure source, le Voyage au
Tibet d'Aoki.

P. 50, 1 1-18. Sur l'audition (sruti) des auditeurs (sravaka), on trouve un
développement similaire & celui du Siiramgama-satra dans des textes de Touen-
houang émanant de la branche du Nord de I'école du Dhyana (mss. Pelliot ao58
et 3270, ms. Stein 2053; cf. sup., 16), ou il est dit que I'audition (wen gg)
différe chez les profanes (prthagjana), chez les auditeurs et les Buddha polir
soi (sravaka et pratyeka-buddha), et chez les Bodhisattva. Les profanes n'en-
tendent (wen 113) que lorsqu'il y a un son (cheng ~ ); [le cas des deux
premiers Véhicules n'est pas clair, les textes sont incorrects;] les Bodhisattva
entendent aussi bien s'il y a son que sil n'y en a pas. Chez eux I'audition est
permanente (tch'ang ~ ), parce qu'ils ont réalisé que Vessence du son est pér-
,manente (cheng t'i tch'ang kou ff ~ j§fr) et que l'audition a pour essence
I'inactivité (pou long che wen ti 7G,  Ji- fiff f§ ). Elle est pareille au miroir,
qui mire (c’est-a-dire conserve son essence de miroir) aussi bien s'il y a des
objets visibles (rapa) & mirer que s'il Ny en a pas : de méme, l'audition est
audition aussi bien s'il y a des sons, des objets audibles (s'abdd) a entendre,
que sl My en a pas (T. 2834, 1274 ¢ = ShukyO kenkyi, XIV, 1, 2067 br
2068 a). L'idée est toujours qu'on aurait tort de sattacher aux sons, aux
phonémes de laudition (sruti), de la tradition didactique, comme le font'les
auditeurs (sravaka), puisque ces phonémes ne sont que des phénoménes
existentiels, et que I'essence seule importe.

P. g4, n. 8. Ce chapitre du Tattvasamgraha se trouve aux p. 1391-1579
de la traduction de Ganganatha Jha (vol. U, Baroda, 1939). On y trouve
(p. i404) une réfutation en forme de I'omniscience congue comme impliquant
la confusion sensorielle (sup., 48).

P. 122, n. 4. De nos jours encore I'incarcération, au Tibet, se fait dans des
fosses. Cf. Shih-yli YU Li, «Tibetan Folk-lawn, J.R. A. S., 1960, 134.

P. i54, n. 5. Pour Ra-sa, nom ancien de Lhasa, M. G. N. Roerich (The
Blue Annals, I, Calcutta, 1949, x, n. 5) suggére I'étymologie Ra-b:
emmurén, étymologie qui offre beaucoup de vraisemblance.

a, «lieu

P. 167, n. 1. Sur les titres conférés a Tchang Yi-tch'ao apres la reconquéte
dé Touen-houang, cf. Hiang Ta, «Amendements au Pou T'ang chou Tchang Ft-
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tch'ao tchouan de Lo Tchen-yu», dans Mélanges sinologiques (Centre d'études
sinologiques de PéKin, ig5i), 7 et 16. M. Hiang Ta a relevé dans une grotte
dé Touen-houang (n° 80 de Pelliot), aménagée par Tchang Houai-chen
(f 890, cf. sup., 312, n. 2), un neveu de Tchang Yi-tch'ao, et ot I'on voit le
portrait de celui-ci, une inscription dans laquelle Tchang Yi-tch'ao porte les
titres dé président honoraire du Ministere des Fonctionnaires ( il pU 1
].) et de marquis du Ho-si [de I'ordre] de dix mille familles (iaf U (),
avec un apanage de deux mille familles nominales, deux cents réelles ( g- H

P. 171, n. 2. Sur le commissariat du Ho-si jaf W fit M OE» voir aussi
Ohata Tatsuo, «Etude sur lagarnison de Tchen-wou, au Long-yeou, a I'épogue
des T'angn, Mélanges Haneda, 455 et suiv. Le commissaire du Ho-si était en
principe un fonctionnaire militaire, qui avait sous son commandement les gar-
nisons (Hun {p) et autres forces armées de I'arrondissement (tao j|£) du Ho-si.
Cet arrondissement, lui aussi essentiellement itaire a l'origine, avait été
détaché de celui du Long-yeou pif ~ if], qui avait son siége a4 Ghan-tcheou
(Lo-tou au Ts'ing-hai, a IEst de Si-ning); et, bien qu'il fat devenu indépendant,
avec un commissaire (tsie tou che) dont le siége était a Leang-tcheoli (Wou-wei
au Kan-sou), il ne figura jamais dans les listes des dix ou quinze tao des T'ang.
D'aprés le T'ang lieou tien, qui date de 789, il comprenait les préfectures du
couloir du Kan-sou : Leang-tcheou, Kan-tcheou, Sou-tcheou, Koua-lcheou et
Cha-Icheou, avec celles de Yi (Yi-tcheou, Hami), de Si (Si-tcheou, Karakhodjo),
de Pei-l'ing (Bechbalik, prés de Goutchen) et de Ngan-si (alors Koutcha).

P. 174, n. 6. Sur les inscriptions rédigées par Yen Tchen-Kiing, cf. Tch'en
Tien-si dans Wen che tsa tche, 111, ix-x (Tch'ong-king, ig44), 61-69, Tsen
Tchong-mien dans Bull. Hist. Phil., Ac. Sin., XV (19/18), 253-254.

P. 177, n. 1. Dans Mélanges sinologiques, 2, M. Hiang Ta défend la date
de 781 pour la chute de Touen-houang, parce qu'il est dit dans deux manuscrits
géographiques de Touen-houang que la sous-préfecture de Cheou-tch'ang H ||
fjg témba au début de Tére Kien-tchoUg (780-783); or cette sous-préfecture
dépendait de la préfecture de Cha fp T c'est-a-dire de Touen-houang. Mais
ces manuscrits sont relativement tardifs : I'un est S. 788 du Musée Britannique,
qui est postérieur a 848 (cf. sup., 168, n.); l'autre, publié par M. Hiang Ta
dans un numéro récent du T'ou chou Ici lean de Pékin (nouv. série, V, iv)
auquel je n'ai pas accés, est daté de g45. s sont contredits par le ré
constancié du T'ang chou, qui doit remonter & un rapport plus proche de I'événe-
ment(s«/>., 17a, n. 2.). Et surtout la sous-préfecture de Cheou-tch’ang avait son

cir-
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siége a une trentaine de kilometres au Sud-Ouest de Touen-houang, dans I'casis
de Nan-hou (cf. sup., 308, note; le iuan-ho kiun hien tche la situe a io5 U de
Touen-houang, mais il faut lire i50 U comme dans le T'ai-ping houan yu ki,
cf. L. Giles dans J.R. A.S., 191U, 712, etB.S. 0.S., VII, 550, et Lao Kan
dans Bull. Hist. Phil., Ac. Sinica, XI1, 291-293). Or on sait que vers 780, date
de la chule de Cheou-tch'ang d'aprés ces documents, Touen-houang était
assiégé (sujo., 172-177) et que les Tibétains en occupaient par conséquent les
environs, au Sud notamment (sup., 173) et donc, selon toute vraisemblance,
la sous-préfecture de Cheou-tch'ang. Méme si cette sous-préfecture tomba vers
780, il ne s'ensuit nullement que la chute de Touen-houang doive étre datée
de cette méme année. C'est la date de 787 qui me parait rester la plus probable.

P. 180, n. 2. M. Hiang Ta (Mélanges sinologiques, art. cit., 11 et 17) remarque
que sous les T'ang (et dés les Six Dynasties) la gauche (Est) avait en Chine
la préséance sur la droite (Ouest), tandis qu'au Tibet c'était I'inverse (cf. sup.,
11, n. 1). Dans les grottes de Touen-houang, les personnages masculins et
féi
régime chinois, 4 I'Ouest et a I'Est dans celles qui datent du régime tibétain.

ins sont respectivement & I'Est et & I'Ouest dans les peintures datant du

M. Hiang Ta se référe aussi a un essai de Ts'ien Ta-hin sur les alternances de
préséance de la gauche et de la droite a travers I'histoire de Chine. Ce travail
est confirmé par un autre érudit du xvm* siécle, Tchao Yi, qui a lui aussi
consacré une étude a ce sujet (citée par Shiratori dans Mem. Res. Dep. Toyo
Bunko, IX [1937], 76). Il est donc inexact que, lors de l'audience impériale
de 753, le Tibet ait eu la préséance sur la Corée et le Japon.

P. i8i, note, 1 7-8. 'O-Ide (Spu-rgyal) était le nom d'un roi mythique du
Tibet, mentionné dans I'inscription de Lhasa (Waddell, J.R .A.S., 1909,948,
1 5-16) et dans les documents de Touen-houang (Thomas, Tih. Lit. Texts, 11,
99, 108; Bacol, Documents. . ., 85). Les Annales bleues (trad. Roerich, I, 37)
écrivent 'Od-Ide. Cf. aussi Pelliot, T. P., 1915, 11; Tucci, Tombs. , 36,

P. 184, note, 1 16-18. Un [Blon] Rgyal-zigs est mentionné dans les manu-
scrits tibétains de Touen-houang; cf. Lalou, Inventaire.. ., 11, n** 1078 et 1240,
&t aus

me dit Mlle Lalou, n° 292 provisoire. 2an Rgyal-can est également
mentionné dans le ms. 1089 du Fonds Pelliot tibétain (M. Lalou)

P. 191. Sur I'opposition au bouddhisme au début du régne de Khri-sron-Ide-
bcan (755-797), et sur les calamités naturelles qui s’ensuivirent, cf. Deb-ther
snon-po (tltj6), trad. Roerich, The Blue Annals, I, Ao-43. Cette opposition
avait pour chef le ministre Ma-fan (Ma-fan Grom-pa-skyes de Bu-ston, trad.



ADDENDA ET CORRIGENDA 361

Qverriller, 11, 187-188). Le bouddhisme sétait développé sous le régre du Roi
précédent, Khri-lde-gcug-bcan (ca. 70S-755), qui aveit invité au Tibet
[non pes des nEitres indiens, neis] «des prétres chassés de Khotan, et
beaucoup de ho-chang chinois».

P. 197, n. a. Dans un historique du titre de tsie tou che fji ) M. Ts'en
Tchong-mien (Buil. Hist. Phil., Ac. Sinica, XV [19718], 2/12-243) montre que
ce titre était lié par ses origines  celui de tou tou $fi A , mais qu'alors que les
tou iou étaient intégrés dans I'organisation mandarinale réguliére, avec un grade
hiérarchique déterming, es tsie tou che demeurérent en marge de celte organisa-
tion : ils n*étaient pas, en principe, de véritables mandarins (tcheng kouan JE H*)>
mais restaient des chargés de mission (tch'ai k'ien H jfr). Le titre de tou tou
se retrouve cependant jusqu'a la fin des T'ang (par exemple en 838) dans les
inscriptions funéraires, ol I'on observait une titulature formaliste.

P. 202. M. Suwa Gij6é a publié dans les Mélanges Haneaa, 576-578, d'aprés
une photographie de I'estampage ayant appartenu & Naitd Torajird (cf. sup.,
30), un déchiffrement du texte tibétain de la face postérieure de I'inscription de
822, ol sont spécifiés les lieux et les dates des serments, qui ne sont pas indi-
qués dans le texte chinois de I'inscription. Le traité fut juré tout d'abord le
8 novembre 821 (sup., 282) prés de Sig-san-si'i (?) aI'Ouest de Keng-ai (King
che M ©fi, la capitale, Tch’ang-ngan) [d’aprés les histoires chinoises, dans la

banlieue Ouest de la capitale, T'ang, ccxvi b, 6a, 2 : ©fi W 3 ; Kieou,
oxcvi B, 10b, 9 : # SI-T-& @U,® f M Z ® 315 ifc =T 30 :|fc; Tso,
cmbvi, 8« ©  f M EI2 H ! Tseu, ccxui, 27 h1ja ~ B W], puis le

30 mai 822 au parc de Sbru-stod (M. Teramolo, sup., 202, 1 38, lisait Sva-
stan) a I'Est du palais (chateau, place fortifiée) de Lhasa (pho-bran Lha-sa'i éar-
phyogs Sbru-stod ched du); Iinscription fut gravée sur le pilier (rdo-rins) le
22 septembre 823. Les dates tibétaines sont formulées en ére Skyid-rtag
(cf. sup 232, n. 1), et le nom du Roi est Khri-gcug-lde-brcan(sup., 231, n. 1),
qualifié de phru-gyi Iha-bcan-po (cf. inf, Add. ad p. 2A6, n. 3). Pour le régne
de ce Roi, M. Suwa (ib., 673-579) aboutit aux mémes dates que M. Tch'en
Yin-ko (sup., 232, n. 1) : 515-538.

P. 207, n. 3. Un travail bien documenté a été consacré par M. Tch'eng Sou-
lo ~ “{fa au port de la natte chez les Jou-lchen et, plus généralement, chez
les barbares voisins de la Chine, surtout ceux du Nord-Est (Che hiue tsi l¢an
fie Ip: M RJ [Historical Journal], Ac. Nat. de Peiping, V, déc. 19/17, 241-266).
i montre que cette coutume est attestée depuis I'époque des Han chez les Ton-
gouses de la région du Sungari, et que les derniers de ces barbares, les Jou-
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tchen et les Mandchous, en pratiquaient la variété particuliére <fi
se raser le reste de la téte. Cest ce genre de coiffure, appelé k'oirn

temps des Jou-lchen, toueifa |g  du temps des Mandchous®
sérent & leurs sujets chinois, non sans succés malgré des rékistatel

P. 208, 1 35-38. Sous les Wei Septentrionaux, au début.ittf
Tchang Yi G| A décrit les populations de ~’»extérieur desv.ipA
termes (Wei chou, Ixiv, 45) : «Dans I'Ouest sablonneux. (Si-yd; ®
sont les barbares [qui S'enveloppent] la téte de feutre; dans le.Ndfj®
[habitat des Sien-pi, Jeou-jan, etc.] sont les esclaves qui se tressén] |ii

(m 1 WIMz&IM&Fimzm)- .

P. 208-212. Sur les cheveux tressés chez les Sien-pi, Iés jeot*
pa, les T'ou-yu-bouen, cf. Uchida Gimpii, «Introduction a i'histd]
jann, dans Mélanges Haneda, i 52 et 168. Lorsqu'a la fin du v*sié
T'o-pa Siun s'opposait a la politique de sinisation adoptée pa? sddi
pereur Hiao-wen des Wei Septentrionaux (471-499), oh rapportée-
en cachette les vélements et les bonnets a la chinoise que lui avaif
peré, défit ses cheveux [coiffés en chignon] pour les tresser’[énhA
son vétement a gauche (Nati Ts'i chou, Ivii, 6 b).

P. 216, n. 1. Sur Tchang Tch'eng-fong et ses guerresavec1l
voir maintenant Hiang Ta dans Mélanges sinologiques (Pékin;
qui utilise des inscriptions relevées par lui-méme & Touen-honanjp

P. 225, n. 3. Le nan-rje-po Blon Bean-bzan est souvent mentii
manuscrits tibétains de Touen-houang. Cf. Lalou, Inventaire..

ii52, 1166 [requétes a lui adressées], 1155, n 5g [mentions];;ily]
un bde-blon 2an Bcan-bzan (n° 1163). *

P. 233. M Tch'en Yink'o a montré dars H.J.A.S., 111, 1(1938) [ ‘Ailjl
Anniv. Papers of the Nat. Un. ofPeking, 11, 1, Kouen-ming, ig4o]que le chotffir.
tsong che low @ subi des retouches. Mais oes retouches ne portaient que suéch
role des eunugues dars les affaires du pelais.

P. 246, n. 3. Dans le vol. Il de ses Tibetan Literary Texts and Document's
concerning Chinese Turkestan (Londres, 1961, 99-113), M F. W. Thomes dore
ure traduction légerenent nodiifiée et augmentée des prieres tibétaines rela
tives a la fondation d'un nonestére au lieu dit la plaine du concordat du Bois
de Turquoise (Gyu-chal) de De-ga, et il revient (ibid., i05-i06) sur les identi-
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tsVqu'il avait proposées en 1928 : le Roi Khri-gcug-lde-brcan qui est
énne dans ces priéres est «certainement* Khri-gcug-lde-bcan Mes-"ag-
1705-755); il s'agit par conséquent du traité sino-tibétain de 780-734,
éinoré par des stéles au Col Rouge (Tch'e-ling, sup., 293, n. 5), et,
|tie le monastére était fondé sur le site de la conférence* qui aboutit a ce
lie Bois de Turquoise de De-ga devait se trouver au Col Rouge, a «envi-
le H e Si-ming-fou* [il faut lire : Si-ning-fou, et encore est-ce & environ
['bon pas du Si-ning actuel, mais bien du Cban-tcbeou ancien, c'est-a-dire
%u actuel, a I'Est de Si-ning, que se trouvait le Col Rouge, cf. sup.,
pr-sj et a «430 Ua I'Ouest de la ville de Che-p'ou* [lire : 20 ou 30 Ua
st.de la place fortifiée de Cbe-p'ou, cf. ibid.]. M. Thomas tire de la diverses
irions concernant la topographie du Tibet ancien. Je ne puis, pour ma
jijhermaintenir mes objections & cette datation et a cette localisation, qui
baissent inadmissibles pour les raisons suivantes :

fie Roi qui régna de en. 705 a 755 était Khri-lde-gcug-bcan [sup., 8),

b'Khri-gcug-lde-bcan, qui régna de 815 a 838 (sup., 281-282). Il est

Ife’; potar le nom de cedernier Roi, une forme Khri-lde-gcug-bcan est peut-

jlestée en transcription chinoise (sup., a3o0, n. 4); mais je ne sache pas

b Tofane Khri-gcug-lde-bcan soit nulle part attestée par le nom du Roi
& 705 a 755;

s noms de deux des hauts personnages tibétains mentionnés dans ces

Kzau Khri-sum-rje et Sgam-dkyel chen-po, se retrouvent dans I'inscrip-
U traité de 822, ainsi que M. Thomas le reléve lui-méme (ibid., 106-

® Thomas n'en soutient pas moins que le Zan Khri-sum-rje des priéres

entifié au Khri-sum-rje rcan-bier qui, selon la chronique royale de
i&bualig (Bacot, Documents. .., 47), mourut en 72b. Comment ce per-
Ugjje, mort en 72b, pourrait-il figurer dans des priéres qui dateraient de
P&7S4, priéres écrites de son vivant, car elles lui souhaitent [ibid., io4j

Aatteindre les buts qu'il se propose?

3 M. Thomas reconnait (ibid., 108) que ces priéres offrent d'étroites ana-
logies avec les inscriptions de Lhasa et que, notamment, le passage de I'inscrip-
iion de 822 sur le Roi'O-lde Spu-rgyal pourrait presque étre tiré des priéres
du Bois de Turquoise. Le Boi Khri-gcug-lde-bcan est qualifié dans celles-ci de
sphrul-gyi(«de théophanie*), de Iha-bcan-po, ou encore aelhas-sras («devaputrav).
Or les épithétes de 'phrul-gyi et de Iha-bcan-po reparaissent dans I'inscription
de- 822, ainsi que dans d'autres inscriptions datant des regnes de Khri-
sron-lde-bcan (755-797), de Khri-lde-sron-bcan (797-804?) et de Khri-gcug-
Ide-bcan (815-838), mais non dans celle du pilier du Potala (cf. sup., 31),
qui daterait du régne de Khri-lde-gcug-bcan (ca. 705-755) et ol les Rois sont
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simplement qualifiés de bcan-po (cf. H. E. Richardson, J. R. A. S. Bengal, XV, 1,
»969, hy, Tucd, Tombs. .., 1U). Ce sont probablement ces titres qui sonta
la base des épithétes de «saint et divind (cheng cheti g $) dont les Rois du
Tibet sont régulierement affublés dans les textes chinois rédigés a Touen-houang
sous le régime tibétain (p. ex. sup., 36-7). Quant au litre de Iha-sras, M. Tucci,
Tombs. .., n. 37, suggere une origine soit kholanaise, soit chinoise. Je pense
que cette derniére explication est la bonne et que ce litre dut étre adopté
par les Rois du Tibet & I'imitation du titre chinois de «Fils du Ciels, au
moment ot I'influence chinoise était particuliéerement forte au Tibet, vers la
fin du vinOsiecle; Khri-geug-lde-bcan devait adopter aussi un titre d'ére (sup.r
23an.);

4° Une des priéres du Bois de Turquoise a été envoyée par la ville (kkrotn)
de Mkhar-can, l'autre par celle de Kva-cu (ibid., i02-i03); ces deux villes,
dit le texte, avaient pris part a des guerres en faveur du Tibet. Or Mkhar-can
«est le nom tibétain d'une localité de la région de Sa-cu (Cha-Icheou, Touen-
houang, ibid., 3q), et Kva-cu est Koua-tcheou, & I’'Est de Touen-houang. Koua-.
tcheou avait été pris par les Tibétains en 727, mais de maniére tout a fait
temporaire : une simple razzia (cf. sup., 294, n. 3); ce n'est qu'a partir de 776
qu'ils I'occupérent durablement (sup., 172, n. 1). Quant a Touen-houang,'je
ne sache pas que les Tibétains y aient jamais mis les pieds avant la fin du
wui° siécle (entre 776 et 787, sup., 177). Il estde toute invraisemblance que ces
deux villes aient pu se ranger du coté du Tibet dans des guerres des environs ;
de 730; Y

5° L'inspiration des priéres du Bois de Turquoise est profondément boud- :
dhique. On y souhaite au Roi et a ses ministres d'obtenir la bodhi; amis et :
ennemis y sont présentés sur le pied d'égalité; et le traité qui fut I'occasion de
ces priéres avait été juré en prenant a témoins les Trois Joyaux, exactement
comme le traité de 821-822 (cf. sup., 230). Tout cela ne saurait étre anté- 1
rieur a la fin du vme® siécle au plus 16t (cf. sup., 188-189, 929' n- 6)* M

En résumé, je persiste a croire que le traité en question doit étre celui de
822, que les priéres du Bois de Turquoise, un des textes tibétains les plus ;
importants qui aient été retrouvés a Touen-houang, ne sont pas antérieures a
cette date, et que les déductions topographiques que M. Thomas veut en tirer
péchent par la base. Bl

P. 250. Le moine Hong-pien est souvent mentionné dans les documenfa
tibétains de Touen-houang, sous le nom de Hon-ben. Cf. Lalou, Inventaire..
11, n 999 (cachet du gnas-brtan ban-de Hon-ben, apposé sur un document
relatif & des copies du Sttra d’Amitayus, en chinois et en tibétain, offertes paf
le sun lha-sras Khri-gcug-lde-brcan [815-838]), 1079 (mention du ban-de
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Hon-ben dans un acte relatif aux esclaves d'un moine chinois), 1199 (signa-
taire d'une requéte au nan-rje-po Ldon-bzan), 1200 (requéte adressée au mkhan-
po Hon-ben), taoi (id.), faoa (lettre au mkhan-po Hon-ben), iao3 (méme
épithéte).

P. a58, n. 5. Peut-étre yu tseu gj ~ , ordinairement «mon filss, désigne-
t-il ici I'auteur lui-méme (yu li /g ~ est trés usuel en cet emploi dans le style
épistolaire). Mais une telle formule serait un peu singuliére dans une requéte
officielle. Cf. cependant sup., a60,1 3.

P. 360-961. Par suite d'une erreur de copie, I'ordre des piéces 6-7 n'est
pas conforme & celui du manuscrit original. Dans celui-ci, I'ordre est le sui-
vant : i° piéce 6; a° une lettre & un ami; 3° piéce 7; 4° une petite lettre
intime de deux lignes; 5° piéce 5; 6° piéce 8.

P. ab5. D'aprés MI' M. Lalou, le terme de «fonctionnaires long-n pourrait
répondre & une forme «alternantes blon du mot Mon (ou lon), sur lequel
cf. sup., a&o, n. 6.

P. 266, 1 7. Il est question d'un nan-rie-po 2an Stag-bzan dans les docu-
ments tibétains de Touen-houang (Thomas, Tibetan Literary Texts..., I,
i65; Lalou, Inventaire. .., 11, n° 1147)- L'inscription de Mchur-bu relate la
fondation d'une chapelle par 2an Stag-bzan Na-sto, de Che-pon (Ches-pon,
Che-spon), sous le régne de Khri-gcug-lde-bcan (815-838); cf. Richardson,
J.R.A.S. Bengal, XV, 1, 50-69; Tucci, Tombs. .., 16.

P. 269, n. 1. L'érudit éditeur des fiches des Han trouvées au Kan-sou par
la mission Sven Hedin, M. Lao Kan ~ a publié en 1947 un travail inti-
tulé «Elude sur les vestiges des Deux Passes (Bull. Hist. Phil., Ac. Sinica,
XI, 287-296), dans lequel il passe en revue les localisations successives des
passes de Yu-men et de Yang et les traces qui en subsistent.

Il'y montre que la (sous-)préfecture de Yu-men 3? >sous les Han,
ri‘avait pas son siége a I'endroit ol subsiste actuellement une sous-préfecture de
ce nom, rétablie par les Ts'ing, mais se trouvait beaucoup plus loin a I'Est :
non pas & 450, mais & 220 Ua I'Ouest de Tsieou-ts'iuan (Sou-Icheou), proba-

blement au lieu dit aujourd'hui Tch'e-kin so ~ ~ ; et c'est prés de la aussi
qu'au début des Han aurait été établie la premiére passe de Yu-men 3£  8Jjj,
probablement a I'actuel Défilé de Tch'e-kin 5™ £ On sait que, sur la foi

d'un texte du Che id, Chavannes et Stein avaient déja proposé de localiser la
passe de Yu-men primitive a I'Est de Touen-houang, d'ou elle fut transférée a
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I'Ouest (point T. XIV de Stein) vers 100 a. C. Cette théorie a été critiquée par
M. L. Giles (B.S. 0.S., VII, 553-556). La question mériterait d'étre reprise a:
la lumiére des arguments invoqués par M. Lao Kan.

Quant & la passe de Yu-men du début des T'ang, celle que Hiuan-tsang
traversa en 629 et qu'il situait & 50 U au Nord de Koua-tcheou, M. Lao Kan
I'identifie aux restes d'une muraille ancienne a une cinquantaine de U au Nord
de I'actuel K'ou-yu tch'eng ~ (||$ J%(. Cette derniére localité se trouve a 480 4:
& I'Ouest de Tsieou-ts'iuan et & 300 Ua I'Est de Touen-houang : or ce sontia
les distances qu'indique pour Koua-tcheou le Yuan-ho kiwi hien tche, et M. Lao
Kan pense que cest la qu'il faut localiser le Koua-tcheou des T'ang, et non
pas, comme le voulait Aurel Stein, a I'actuel Koua-tcheou tch'eng J <}$jfo
prés de Ngan-si, qui est bien plus loin a I'Est, a ca. 600 Ude Tsieou-ts'iuan
et ig5 Ude Touen-houang.

La passe de Yu-men serait restée la jusqu'au vniesiécle, d'aprés des poémes
de Ts'en Ts'an .A }8E, qui y passa en 738. Son transfert a I'Est de Koua-tcheou,
attesté vers 816 par le Yuan-ho kiunhien tche, aurait eu lieu entre la fin du
vin8et le début du ix® siécle. Le Yuan-ho kiun hien tche, dans I'édition xylogra-
phigue du Kin-ling chou kiu (1880) que j'ai utilisée (sup., 270), situe la passe,
de Yu-men & vingt pas a I'Est de la sous-préfecture de Tsin-tch’ang, ol était le
siége de la préfecture de Koua (Koua-tcheou). Al lieu de «vingt pas?, M. Lao
Kan donne «cent cinquante pas-».(— U JE "t* ij?)- Je ne sais sl a trouvé ce.
chiffre dans une autre édition du Yuan-ho kiwi hien tche. Celle du Tai-nan ko
ts'ong chou donne également «vingt pas*. La meilleure édition est, sauf erreur,
celle du Kifou ts'ong chou (1887), avec commentaire critique de Tchang Kiu-hien
51 §6) 22, que reproduit le Ts'ong chou tsi tcheng, fase. 3084-30g5. Cette
édition (fase. 3095, p. 1165) donne «vingt pas», mais Tchang Kiu-hien, dans
son commentaire (ibid., p. 1184), reléve une variante «vingt liv d'aprés une
citation du Yuan-ho lauti hien tche remontant a Wang K'i J ijjf (xne siécle),;
Cette lecon, beaucoup plus vraisemblable, a toute chance d'étre la bonne;:
entre les caractéres J[ et ij?, la confusion était facile.

Yu-men 5 Pj figure sous la forme Gakamg'na dans une liste de toponymes
du manuscrit kjiotanais Stael-Holstein (H. W. Bailey, Asia Major, 11, 19:81,
12), manuscrit qui d'aprés M. G. Haloin date de 865 (ibid., 1). Yu-men vy est,
mentionné entre Kvacl (Koua-tcheou) et Sauha:cii (Sou-tcheou), avec toute,
une série d'autres toponymes dont M. Haloun annonce I'identification. Comme
ni la sous-préfecture (hien jjfj ni la garnison (lauti (pf) de Yu-men ne devaient
plus exister au ixe siécle (cf. sup., 269, n. 1), il doit s'agir de la passe (kouan,
§jjj) de Yu-men, car le relais (yi Jof) et le canton (hiang $!8) ne semblent étre
connus que sous la forme Yu-kouan 3E H , et non sous la forme Yu-men 3v
{J (cf. sap., 269, n. 1). H ‘n
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P. 269, n. 1,1. 17. Sur Kan Yin SU  cf. L. Giles, B.S.0.S., VII, ut,
548, et Lao Kan, Bull. Hist. Phil, Ac. Sinica, X1, 288.

P. 270, 1. 6-7. Pour la.garnison de Yu-men, le iuan-ho Iriun him tche, x1,
1 b, indique «1.000 soldats (en réalité 300), et 600 chevaux». «300» est
évidemment une faute pour «3.000», ainsi qu'il ressort des autres sources et du
nombre' de chevaux.

P. 273-274. Aprés la piece i3 viennent dans le manuscrit deux lettres
intimes, dont I'une est adressée a un ami chinois auquel I'auteur se plaint d'étre
retenu loin de la Chine libre, l'autre a un maitre bouddhiste chinois. La
piece i5 est, elle aussi, suivie d'une lettre & un maitre bouddhiste, puis d’un
rapport a un supérieur. Apres la piéce 17, il y a encore une douzaine de courtes
lettres, adressées a des moines, & des parents, etc.

P. 277, n. 1. Le commentaire du fragment tibétain de Londres sur les affaires
de Sa-cu (Cha-tcheou, Touen-houang) a été repris par M. Thomas dans le
vol. 1l de ses Tibetan Literary Texts. .., 48. Ce fragment se présente comme
un rapport envoyé du »palais» 'On-éan-do. M. Thomas en déduit que ce pho-bran
se trouvait dans la région de Touen-houang, et comme ce »palais», d'apres un
colophon du Tanjur (Cordier, Catalogue, Il, 487), se trouvait lui-méme a Skyi,
il en conclut implicitement que Skyi était, lui aussi, dans la région de Touen-
houang. Mais, dans le colophon du Tanjur auquel il se rélére, il s'agit de la
compilation de la Mahavyutpatti, et donc indubitablement du Skyi situé pres
de Lhasa, localité bien connue par ailleurs et ol I'on sait par maintes autres
sources que se trouvait un palais 'On-éan-do (cf. Richardson, J: R. A. S. Bengal,
XV, 1, 63;Tucci, Tombs. . ., i 5i8). Il est possible qu'il ait existé un autre palais
«On-can-do et un autre Skyi, et méme, plusieurs autres Skyi; dans d'autres
passages de son livre, M. Thomas localise Skyi, ibid., 106, dans la région du
Col Rouge, au Sud-Est du lac Koukounor, ou encore, ibid., 270, «dans le pays
Tang-hiang, a I'Est de la gorge du Fleuve Jaune» : tout cela nous mettrait fort
loin de Touen-houang. Mais il serait bien étrange que ces deux noms eussent
coexisté a la fois dans la région de Lhasa et dans celle de Touen-houang (ou du
Koukounor). Je croirais plutdt que le palais 'On-can-do, d'ou fut expédié ce
rapport sur les affaires de Cha-tcheou, était celui des environs de Lhasa, ol se
serait trouvée la chancellerie chargée de transmettre les rapports des autorités
provinciales aux autorités centrales suprémes, bcan-po ou conseil des ministres.

P. 279, n. 1. Par suite d'une erreur de copie, le texte et la traduction de
Iinscription du seng tong Wou, déja insérés p. 35, ont été répétés ici
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P. 280, n. 5. Un rje-fo Lha-bzan est, avec un Zan Blon Khri-bzer (probable-
ment Zan Khri-sum-rje, voir ci-dessous), le co-destinataire d'une lettre tibétaine
adressée de Khotan par un de leurs subordonnés, et conservée au Musée Britan-
nique (Thomas, Tibetan Literary Texts. .., 11, 223).

P. 281, n. 6, et 283, n. 3. La forme Blon khri-sum-bzer est encore attestée
dans des manuscrits de Paris, n° 1og4 (Lalou, Inventaire. . ., 11, p. 58, dans
un contrat) et n° 0544 provisoire (ou il est mentionné, me dit M. H. A. Stein,
comme ayant gouverné les Hor [Ouigours?] avec Blon Bcan-bzer [sup., 277,
n. 1, et 281, n. 3] et Blon Mdo-bcan [sup., 283, n. 3]). Toutefois le eul §jt
(*nzie ou *zie) de Chang K'i-sin-eul ne répondrait qu'imparfaitement a hier, qui
est généralement transcrit par jo (*imat ou *ziat).

P. 283, n. 4, 1 9. Le titre de bde-bion, «heureux ministre», ici appliqué a
Zan Khri-sum-rje, figure dans les priéres relatives a la fondation du monasteére,
de De-ga dans la plaine du Bois de Turquoise (Thomas, Tibetan Literary Texts.. .,
11, 99). Une de ces priéres est offerte par un bde-blon : il doit s'agir de Zafi
Khri-sum-rje, qui est mentionné parmi les personnages auxquels est destiné le
bénéfice de la priere. M. Thomas (ibid., 108) pense que bde pourrait étre un
nom propre, le méme que de dans le nom de De-ga.

P. 286, n. Sur les insignes en deux parties (fou ), on pourra se repor-
ter au travail exhaustif de M. R. des Rotours, Toung Pao, XLI (iqda), i~i48;

P. 289, n. 1 : «A I'Ouest, sur de hautes montagnes, il défit les armées des

Barbares aux neuf clans...» Sur les Kieou sing Houei-hou \  [€]fj],
cf. Haneda dans Toyo gakuho, 1X, 1(1919). M. R. A. Stein me fait remarquer que
I'expression Kieou sing Hou figure dans un passage du Tang chou,

coxvii a, 5a-b, ot elle ne peut sappliquer aux Ouigours («lorsqu'au début les
Ouigours arrivérent en Chine, ils étaient toujours mélés aux Barbares aux neuf
clans»). 1l s'agit en réalité des Sogdiens établis en Chine et plus particuliéerement
dans I'Ordos, ou ils étaient mélés aux Turcs depuis le début des T'ang, puis
dans le Nord du Chan-si ol ils émigrérent a partir de 786, comme le montrent
M. Haneda dans Shinagaku, 111, v (iq 23) et surtout M. H. G. PuUeyhlank dansun
travail a paraitre au Toung Pao, ol I'histoire de cette colonie sogdienne des
T'ang est traitée a fond. D'aprés M. Pulleyblank, les «neuf clans» sogdiens
des T'ang doivent étre dissociés du nom de Tchao-wou Bj (Cub?), auquel
le Tang chou les associe par erreur. Le terme Kieou sing Hou se trouve aussi
appliqué aux Sogdiens établis sous les T'ang tant & Tch'ang-ngan que dans le
Kan-sou, ou ils se révoltérent a Leang-tcheou en yby et massacrérent Tcbeou Pi;
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le commissaire du Ho-si (Tseu, ccxix, i4b; cf. stip., 304). C'est évidemment de
ces Sogdiens du Kan-sou qu'il doit étre question dans I'éloge de Zan Khri-
sum-rje. C'est aussi un métis sino-sogdien que devait étre ce cho-jen Siu,
avec sa haute taille, sa moustache rousse et ses grands yeux, que les textes
historiques mettent en scéne dans la région de I'Ordos en Soi (sup., 217-
918; pour la moustache rousse, cf. 906, n. a).

P. 296, 1 6, Sur les Poulains-Dragons de I'lle du Koukounor, cf. Pelliot,
A., 1934, 1, 71. Une légende analogue est attestée & Koutcha par Hiuan-tsang
au vu* siécle. [Cf. in/., 373.]

P. 296, 1 11-15: nEn 749.. -, Ko-chou-Han attaqua les Tibélains.. . dans
la passe fortifiée de Che-p'ou , position stratégique d'une grande
importance a I'Est du lac, qu'ils occupaient depuis 741,. .. et ol Ko-chou
Han établit, apres sa victoire, une garnison qui fut dite de la Divine Martialité,
Chen-wou kiun 9% UE 9« [P- 186 :] L'itinéraire de Lhasa, dans le Tang
chou. .., doit dater de la deuxieme moitié du vin” siécle, car il mentionne la
création en 749, sur les bords du Koukounor, de la garnison du Céleste Pres-
tige, T'ien-wei kiun JBW-en o™

Cette garnison, car il s'agitde la méme sous deux noms différents, a fait
I'objet d'une étude détaillée de M. Obata Tatsuo dans les Mélanges Haneda
(Kyoto, 1950), 453-476. Il y montre qu’un troisitme nom, celui de Tchen-wei
kiun ~ 3|i, que cette garnison aurait porté de 729 & 741* résulte d'une
faute du Kieou Tang chou (et aussi du Yuan-ko kiun hien tche et du Tseu tche
t'ong Meri), et que pendant cette période le nom correct en fut Tchen-wou kiun

1Jt, comme I'indiquent les autres sources. Cette faute s'explique aisé-
ment si I'on tient compte de la ressemblance des caractéres Jk et gC.

La place forte que les Chinois appelaient Che-p'ou, crie retranchement de
pierrea, et les Tibélains T'ie-tao ffs JJ ou T'ie-jen j dJ [pour =1?], €le sabre
de fer»(?), se trouvait & quelque 300 K & I'Ouest de Chan-tcheou (Lo-tou au
Ts'ing-hai, pres de Si-ning a I'Est) — plus exactement a 307 UO.-S.-O. d'apres
I'itinéraire du Tang chou, sup., 186 — et a 20 ou 30 Ua I'Est du Col Rouge
(Tch'e-ling ifc %.), qui marquait la frontiére naturelle entre la Chine et le
Tibet (sup., 3i8, n. 2); elle commandait le débouché du Tibet sur la piste de
Lhasa & Chan-tcheou, la plus fréquentée entre les deux pays a I'époque des
T’ang (sup., 318, n. 3). A la suite du mariage de la princesse de Kin-tch'eng
en 710 et de la cession au Tibet, a titre de domaine privé de la princesse, de la
plantureuse région des crNeuf Courbes» du haut Fleuve Jaune (Kieou-k'iu j]
fiji), au Sud-Est du lac Koukounor, les Tibétains disposerent de celte base
importante d'otrils multipliérent, pendant une vingtaine d'années, leurs incursions
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en territoire chinois. Pour arréter ces incursions a leur source, il était néces-
saire de reporter la frontiére jusqu'au Col Rouge. Hiuan-tsong chargea de cette
tache un des ses cousins, Yi, prince de Sin-ngan (f,. % 3E %4> alors commis-
saire a I'armée de I'Ordos (Cho-fang), % 'O (H 8L- L affaire relevait en
principe des commissaires du Long-yeou et du Ho-si, et le prince de Sin-ngah
recut I'ordrede s'entendre avec les généraux de ces deux commissariats pour orga-
niser la campagne. Mais ceux-ci se récusérent, déclarant que Che-p'ou était une
position trop forte et trop éloignée, qu’on échouerait, et que nul n'en reviendrait.
Le prince passa outre, fonga vers I'Ouest, s'empara de Che-p’ou le 96 avril 729
(Tseu, cxm, 23 b) et y établit une garnison chinoise qui recut le nom de
Martialilé Exaltée, Tchen-wou kiun ;jjf If. Clest a la suite de cette campagne
qu'en 780 un traité sino-tibétain fixa la frontiére au Col Rouge (sup., 293,
n. 5. En 761, Clie-p'ou fut repris par les Tibétains, qui le gardérent jusqu'a
sa reconquéte par Ko-chou Han en 7/19. Ko-chou Han y établit alors une garni-
son qui recut le nom de Divine Martialilé, Chen-wou kiun, ou de Céleste Pres-
tige, T'ien-wei kiun (cette derniére lecon n'est donnée que par le Tang chou).
En 756, toutes les garnisons du Nord-Ouest furent rappelées dans le centre par
suite de la rébellion de Ngan Lou-chan, et Che-p'ou retomba pour longtemps
aux mains des Tibétains. [Sur Ghe-p'ou, voir encore in/., 378-379.]

Quant a la garnison du Divin Prestige, Chen-wei kiun jji#JfE 1 f, c'est celle

que Ko-chou Han avait fondée en 7/18, peu avant son expédition contre Che-p'oli.
sur les bords mémes du Koukounor. C'est donc par erreur qu'il est dit ci-dessus,
p. 295, n. 2,1. 45 abinf., que cette garnison était le T'ien-wei kiun %
Uf de I'itinéraire de Lhasa; aucune source n'indique qu’elle se soit trouvée &
Ghe-p'ou, qui n’était pas sur le lac Koukounor, mais au Sud-Est de celui-ci (sup.,
319, n. 2). Cette garnison ne semble pas avoir été maintenue apres Ko-chou
Han. Le nom de Divin Prestige, Chen-wei, devait étre donné plus tard, en 787,
a deux des armées de la garde impériale, qui recurent en 808 le nom de
Prestige Céleste, T'ien-wei (dés Rotours, Traité des fonctionnaires., ., 1viii,
563, n. 3, 569, 859, 868).

P. 30g, n. 1. La localisation de la garnison de Mo-1i |§ iH Gf a i.600 fi au
Nord-Ouest de Koua-tcheou doit étre erronée, comme le suppose M. des Rotours,
Traité des fonctionnaires. . ., 800, n. 1. Le Yuan-ho Uun Men tche, XL 9. a,
donne celte localisation dans une liste de garnisons (laun jf ) dépendant da
commissariat militaire du Ho-si (Ho-si tsie tou che), qui avait son siege a Leang-
tcheou (Wou-wei au Kan-sou). Mais cet ouvrage indique également les distanéés
qui séparaient chacune de ces garnisons de leur li so ig , cest-a-dire, ainsi
que je I'ai vérifié pour les autres garnisons, du «lieu qui administrait» ces gar-
nisons, & savoir Leang-tcheou. Or, pour la garnison de M6-li, cette distance est
de 17100 U. Comme Koua-tcheou, toujours d'aprés Ié méme ouvrage, était a




ADDENDA ET CORRIGENDA 371

i.380 Ua I'Ouest de Leang-tcheou, la garnison de Mo-li se trouvait tout prés de
Koua-tcheou al'Ouest, et il faulévidemmentlire« vingt Uv, ZL -f* jg» au ieu de
«mille lin, — ~ jg; de —1 a ™ -J-, la correction est trés facile. 1l est
normal qu'a I'époque dont traite le Yuan-ho Muti him Iche une garnison ail été
cantonnée aux environs de Koua-tcheou, a distance a peu preés égale de la gar-
nison de Yu-men i cantonnée & 200 Ua I'Ouest de Sou-Icheou (sup.,
270), et donc & 280 Ua I'Est de Koua-tcheou, et de la garnison de Teou-lou g

Ig, cantonnée a Touen-houang (sup., 215, n. 1), & 300 U & I'Ouest de
Koua-tcheou. Mais alors cette garnison de Mb-li HI JIE j|1 n'aurait rien eu a
fairé ni avec la mer (ou lac) du méme nom g f§  dont parlent les poemes de
Touen-houang (sup., 308), ni avec le relais de Mo-li ~ que mentionne
I'itinéraire de Lhasa (sup., 309, n. 1), tous deux situés prés du Koukounor.
Peut-étre ce toponyme recouvrait-il un nom barbare (T'ou-yu-houen?) qui
était répandu un peu partout dans cette région; on sait que le nom de la garni-
son de Teou-lou était celui d'un clan d'origine Sien-pi (cf. W. Eberhard, Das
Toba-Reich. . ., Leiden, 1939, 383, et Naba Toshisada dans Ryugoku daigalcu
bukicyOshi ronsd, Kyoto, 1939, 191).

Sous la date du i5 février 7/12, le Tseu Iche t'ong Icien, ccxv, 3g a, i5,
donne une liste des garnisons (kiun) qui dépendaient, alors du tao du Ho-si
(cf. des Rotours, Traité desfonctionnaires. ... 80i, n. 4). Dans son commentaire
(de 1285) sur ce passage, Hou San-sing (ibid., 3g b, 2) précise la topographie
de ces différentes garnisons. Celle de Mo6-li, dit-il, se trouvait a io li (et non
20 Ucomme je propose de lire ci-dessus) au Nord-Ouest de Koua-tcheou, et le
nom en aurait été d'origine Yue-tche, fl j£ g). Je ne sais d’ott Hou San-sing
a pu tirer cette derniére information. On sait que d’aprés le Che Iti, cxxni, 2 b,
les Yue-tche résidaient tout d'abord «entre Touen-houang et le K'i-lien», fl
JEM ®f UL FJ» Les commentateurs et les géographes des T'ang identi-
fiaient le K'i-lien tant6t aux T'ien-chan, au Nord-Ouest de Touen-houang, tantét
aux Nan-chan ou monts Richthofen, dont la chaine court au Sud des oasis du
Kan-sou occidental, a I'Est de Touen-houang (cf. sup., 298, n.). C'est cette der-
niére interprétation qui est généralement admise aujourd’hui, notamment par
Fujita Toyohachi dans son mémoire «L'ancien habitat des Yue-tche et la date
de leur migration vers I'Ouest», ol sont passés en revue les textes sur cette
question (fosei kdshashi no kenlcyt, Saiiki ben, Tokyo, ig 33, 40-9G). D'aprés
les gloses de Tchang Cheou-tsie sur Che Ia, ex, 3b, et exxm, 1 a, toutes les oasis
du Kan-sou, de Leang-Icheou a I'Est jusqu’a Touen-houang & I'Ouest, formaient
a l'origine le territoire des Yue-tche, /$ fl g ; et le Chouei king Ichou,
éd. Wang Sien-k'ien, x1, 32 dit expressément que Koua-tcheou avait été
occupé par eux. Lorsqu'ils furent chassés de cette région par les Hiong-nou vers
le milieu du llesiécle a. C., certains d'entre eux se réfugiérent chez les K'iang
du Houang-tchong, c'est-a-dire chez les proto-Tibétains de la région de Si-ning
dans le Koukounor, auxquels ils se mélérent ethniquement (Heou Han chou,
cxvn, 11 b-i2a). Ce furent les «Yue-tche Mineurs» (Siao Yue-tche) dont
d'autres éléments restérent ou revinrent dans la région des monts Richthofen,
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ol au ve siécle le géographe K'an Yin en signale encore du coté de Kan-teheou
(cf. G .Haloun, »Zur Ue-tsi Frage», Z. D. M. G., 1987, 965-266). Ainsi donc la
toponymie pouvait avoir conservé des noms d'origine Yue-tche aussi bien a
Koua-tcheou que dans la région du Koukounor, c'est-a-dire dans les deux régions
ol sous les T'ang subsista le nom de Mo-li ou Mb-li.

Si le Mé-li de Koua-tcheou, siége d'une garnison chinoise sous les T'ang, se,
trouvait a 20 K au Nord-Ouest de cette préfecture d'apres le Yuan-ho kiun him
tche corrigé comme je I'ai proposé ci-dessus, ou a 10 li comme I'écrit Hou San-
sing, celte garnison faisait vis-a-vis a la passe de Yu-men, localisée a 20 H' a
I'Est de Koua-tcheou d’aprés le méme ouvrage également corrigé comme je I'ai
fait plus haut, p. 366. Le poste de controle frontalier aurait été situé du coté
ol les voyageurs arrivaient de Chine, tandis que la garnison aurait défendu les
abords occidentaux de la ville, du coté ou les menaces d'incursions devaient étre
le plus fréquentes. Ce théme est devenu traditionnel.

P. 828, n. 1. Il yaaussideLiPo~ ~ une»Chanson des nuages blancs»
(O tf),IP traite également de retour au pays natal (Li T'ai-po che, éd.
Sseupou tsong k'an, vu, a3b). Ce théme est devenu traditionnel.

ADDENDA ADDITIONNELS.

P. 28-29. Dans l'atlas remontant & I'époque mongole (i3ao) et récemment
réédité par M. W. Fuchs d’aprés une édition imprimée sous les Ming vers i 555
(The »Mongol Atlas Pof China, Mon. Ser., Monogr. VIII, Pékin, 1966, carte 46),
le pays des »Petits Yang-tong» (Siao Yang-tong kouo) est localisé au Nord dé
Li-kiang, a I'Ouest de Ya-tcheou et des sources du Ta-tou ho, c'est-a-dire dans
I’Est de la province actuelle du Si-k'ang, région de K'ang-ting (Tatsienlou) et
de Pa-ngan (Batang).

P. 44. Le fds de Fang Jong, rédacteur et peut-étre auteur du SOramgamct*
sttra, Fang Kouan (697-768), chez lequel fut retrouvé le manuscrit de cet
ouvrage aprés la mort de son pére (sup., 45), avait des attaches avec I’école du
Dhyana. 1l fut en rapports avec Chen-houei (668-760), maitre de la branche
méridionale de cette école, ainsi qu'en témoigne un fragment,des Entretiens dé
Chen-houei provenant de Touen-houang et conservé au Japon (éd. Suzuki Tei-
tard et Kdda RentarS, Tokyo, 1984, Sxxxix, p. 49-43).

Au inOsiécle, Tchou Hi n'hésitait pas a déclarer qu'a part la dharam qui
y est englobée (sup., 46) le reste du Siiramgamars(tra, tout ce qui s’y trouve de
doctrines et d'idées, était I'ceuvre de Fang Jong (Tchou tseu ts'iuan chou, éd.
1714, 1x, 9a, ii«). Tchou Hi reconnaissait a juste titre dans ce sitra un des
chefs-d'ceuvre de la littérature bouddhique chinoise : seul un Chinois, selon lui,
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pouvait I'avoir concu. Le philosophe confucianiste, qui était d'une ignorance
crasse concernant le bouddhisme de I'inde et ses aspects philosophiques (les
traductions d'un Paramartha ou d'un Hiuan-tsang semblent lui avoir été com-
plétement inconnues), avait la marotte de dénoncer partout des apocryphes chi-
nois dans les ceuvresbouddhiques ayant une valeur philosophique; pour une
fois, dans le cas du Stiramgamar-siitra, il est probable qu’il ne se trompait pas.

P. 99. Le texte sanskrit de la stance du Mahayanottara-tantra (ou plutét :
Ratnagotra-vibhaga) se trouve dans I'édition établie par E. H. Johnston d'aprés
un manuscrit provenant du Tibet et publiée aprés sa mort dans /. Bihar Res.
Soc.. XXXVI, -1 (Patna, 1950), 11, ko :

Vicitra-saddharma-mayiikha-vigrahair
Jagad-vimoksartha-samahrtodyamah |

Kriyasu eintamani-réja-ratnamad
Vicitra-bhdvo na ca tat-svabhavavan j

P. 180. frAu galop des chevaux que leur procurent leurs sujets mongols... »
H s'agit des T'ou-yu-houen, grands éleveurs de chevaux dés leurs origines aux
confins de la Mandchourie et de la Mongolie (cf. p. ex. Tsin chou, xcvn, 3b) et
qui, aprés leur migration dans la région du Koukounor, continuérent a se livrer
a cette occupation. Sur leurs «poulains-dragons», cf. sup., 296 et 369; le fait
est déja rapporté dans le Souei chou, 1xxxiii, 1b, qui ajoute que les T'ou-yu-
bouen se procuraient des juments persanes, et que leurs produits delevage
étaient réputés sous le nom de «chevaux pommelés du Koukounor»,

(lire , cf, T'ai-p'ing yu lan, dccxciv, 8 b).

P. 180. «Tout caparagonnés de cottes de mailles métalliques qu'ils ont
empruntés a I'lran...» Les cottes de mailles tibétaines sont mentionnées dans
les textes chinois cités sup., 181, n. 1, ainsi que dans le Tang lieou tien, éd.
1895, cxc, 10 a : «Hommes et chevaux portent des armures & chaines (so tseu
kia), de facture tres fine, et qui recouvrent le corps tout entier, ne laissant
d'ouvertures que pour les deux yeux; elles rendent invulnérables aux arcs les
plus puissants comme aux lames les plus acérées. Pour combattre, ils descendent
de cheval, et se mettent en rangs...» Ce texte doit étre la source de T'ang,
cexvi a, 1b, 10 (cité par B. Laufer, Chinese Clay Figures, Part 1, Prolegomena on
the History of Defensive Armor, Chicago, 1914, a54), qui est moins explicite.
Le T'ang lieou tien fut achevé en 789. C'est a cette époque que les Chinois adop-
térent eux-mémes la cotte de mailles, car dans le méme ouvrage (T'ang lieou
den, xvi, 6a) on lit qu'une des treize sortes d'armures emmagasinées dans I'ar-
senal de la garde impériale était X«armure a chaines» (so tseu kia) de fer. Ils
I'avaient empruntée soit aux Tibétains, soit plus probablement aux Sogdiens de
Samarkand, qui en avaient offert a la cour des T'ang en 718 (Kieou, cxcvm,
10 b, T'ang, coxxi b, 1 b, Ts'd, cmixxi, 3 a; cf. Chavannes, Documents sur les
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Tow-kiue..., 136, et T. P., 190/1, 34). Il est d§ja question d'ttarinures
pareilles ades chalines, et impénétrables aux fleches», que portaient en 384,
lors du siége de Koutcha par le général chinois Lu Kouang, les anrées Hu
venues défendre Koutcha de la région d Outch-Tourfan, plus loin a I'Ouest, du
odté ce la Sogdiane (Tsin chou, ©xN, 1 42a; Che lieou kouo tch'ouen ts'ieou,
& Ts'ongchou tsi tcheng, M° 3.8i5, p. 61, et n° 3.819, p. 567).

Quiau Tibet égalerrent la cotte de nreilles ait été enpruntée aux Iraniens,
Cest ce que supposait Laufer (op. cil., a37, 253-256), et akC raison sas
doute, si I'on perse au célébre haut-relief équestre du roi sassanide Khusro IL
(590-628), dars la grotte de Tagre-Bostan prés de Kermérshéh (E. Herzfeld,
AmTor von Asien, Berlin, 1920, pl. xLii-xLinet p. 86-89; A- Christensen, U Iran
sous les Sassanides, Paris, 1986, fig. 45 et p. 455-456). Le sowerain iranien
Yy est représenté cowvert ce la téte aux cuisses dure ootte de reilles dont la par-
tie supérieure, retormbant du casque, lui cache tout le visage, avec deux owver-
tures pour les yeux; le cheval Iui-méne porte sur la téte et le poitrail ure
cuirasse a écailles omée de

Alafin du iv8siecle, Ammien Marcellin XXV, 1, 12), qui aveit pris part
dars I'anmée de I'enpereur Julien & des batailles contre la cavalerie sassanice,
en décrit 'ammure en des tenTes presque identiques & ceux quientploient lés
historiens chinois pour décrire la cotte de nilles tibétaine : « Toutes leurs
troupes étaient ferrées, et couvertes sur toutes les parties du corps de lanelles
tellerent serrées, que les jointures rigides sen ajustaient parfaitenent aux
articulations des membres; et elles portaient des simulacres de visages hurreirs,
aussi soigneuserrent adaptés aux tétes que des fedilles dlor aux corps solices
quielles revétent. Les fléches ne pouvaient s'enfoncer que par de petites ower-
tures quil permrettaient tout juste aLx yeux de Voir, ou aux extrémités des narines
démettre un filet de souffle.» Le latin a laminis tectae, * couvertes ce larrelles».
Il re Sagissait donc pes de oottes de mailles proprement dites (a cheinors
ou a anneaux); eis ces laelles devaient étre singuliérerment serrées (demis)
pour sajuster, comme le dit Ammien Marcellin, a toutes les articulations
du corps. Dsw(outrussedswustard apeu prés a I'époge ou le Tibet
comTengait & enprunter & ses voisins des éléments de civilisation, cest ué
\Eritable cotte de mailles que le roi Khusrd 1 porte sur le haut-relief de Tagre-
Bostan. Le réseau des nrailles menues et innombrables est ciselé dars la pierre
avec ure finesse extréne, tandis quiapparalt par dessous le vétement de soie
historiée, le tout étant aussi souple quune chermise. ]

Or, les textes chinois cités ci-dessus e laissent guere de doute sur Ia nature
exacte des anmures tibétaines et sogdiennes qui firent sous les T'ang I'adimiratioii
des Chinois : il sagissait dVarmures a cheines» (soMa || tfJ, so tseu Ma ~
A 1P, so tseu Mai I§T ™ Sl e 1), Cest-adire évidenmrent de cottes de nilles.

La cotte de meilles re sest pes maintenue en Chine (Laufér, op. cit., 247);
peut-étre méne Nétait-ce qu'a titre d'apparat qu'elle figurait parmi les anrés
de la garde. Le seul pays du monce ol elle soit restée en usage jusqua nos
jours est le Tibet. Encore y porte-t-on surtout, sermble-t-il, aLx tens nmodermes,
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des armures a écailles ou a lamelles (khrab, iub-chm, iub-can, cf. Thomas,
Tibetan Literary Texts. . ., 1l, 425, et Laufer, op. cit.,, ig5, u. 5), du type de
celles qui sont représentées dans les anciens monuments figurés du Gandhara, de
la Sérinde et de Touen-houang (cf. Foucher, Art gréco-bouddhique, 1, 402, 11, 15
etn. 7, 842; Herzfeld, Am l'or von Asien, 88-89; Stein, Ancient Khotan, xvi,
252, n. 9, 4n, et The Thousand Buddhas, 3g, n. 53; Matsumoto Eiicbi, Tonico
ga no kenlcyt, pl. cxix-cxx, etc.; Harada Yoshito et Komai Kazuhika, a loold
zulcd, Heiki hen [«Chinese Antiquities, Arms and Armour»], Tokyo, ig 32,
pl. xxix-xxxvi; Laufer, op. cit., 274-275). Dans la plupart de ces monuments:,
les personnages sculptés ou peints portent sur le haut du corps une armure a
ifécailles» imbriquées, qui se chevauchent dans le sens vertical et devaient étre
fixées & un justaucorps de cuir ou d'étoile (scale-armour de Léufer, op. cit., 258),
tandis que la partie inférieure de l'armure est formée de petites lamelles
oblongues disposées en rangées horizontales (plate-armour). C'est cette derniére
disposition que présentent les armures tibétaines du Royal Scottish Museum
d’Edimbourg (sup., i8i, n. 1), rapportées de Lhasa par un membre de I'expé-
dition britannique de tgo4 et dont le conservateur du département d'art et
d'ethnographie, M. R. Kerr, a bien voulu me communiquer de superbes photo-
graphies. Dans I'un des spécimens (n° igo5. 285), d'étroites lamelles de fer
sont disposées en rangées horizontales; elles sont perforées pour laisser passer
des cordonnets de cuir, qui les attachent les unes aux autres, tant horizontale-
ment dans le sens des rangées que verticalement de rangée a rangée. Dans
l'autre (n° 1906. 406), qui est accompagnée d'une armure de cheval, les
lamelles sont en acier poli, disposées de maniére analogue, mais encore plus
fines et plus souples. Le devant du visage est laissé découvert par ces armures
dont la partie supérieure est fixée & I'intérieur du casque qui surmonte la téte.
La partie arrondie des lamelles est tournée vers le haut, comme dans les monu-
ments figurés de I'Inde et de I'Asie Centrale (et contrairement a ce qu'on observe
dans les figurations de notre.antiquité classique).

L’armure a écailles ou & lamelles est fort ancienne en Chine (comme en Iran
et dans toute I'Asie). C'est & I'époque des Han, selon Laufer (op. cit., 208, 267),
qu'on commenga a en fabriquer en métal. Mais M. Egami Namio a récemment
montré que, dés I'époque des Royaumes Combattants, les Chinois de Ts'in et
dé Yen avaient emprunté cette armure métallique aux Hiong-nou ( Yurashia hop-
pobunka no kenkyii [«Etudes sur quelques problémes culturels de I'Eurasie Septen-
tmtrionalev], Tokyo, ig5i, 69-75 et fig. 10). Les archéologues japonais ont
exhumé des «écailles » de bronze en pays Hiong-nou, dans la province actuelle
du Souei-yuan, et des lamelles de fer, plus tardives, & San-p'ou dans le Sin-
kiang (Haradaet Komai, op. cit., pl. xxxiv). Dans un tombeau du Kokurye, en
Mandchourie, une fresque représente un guerrier revétu du col aux pieds (sauf
les bras) d'une armure a écailles (Egami, op. cit, fig. 10, 2); et au vne siécle
eencore on conservait, rapportent les textes chinois (Tang, ccxx, 3b, 3), une
.«armure a chaines» (so kia) parmi les palladia ornant le temple du fondateur
du royaume de Kokurye, dans la place forte de Leao-tong (Leao-tong tch’eng,
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région du Leao-yang actuel). Si I'on rapproche ces deux derniers témoignages™
il semble que le terme so kia ait pu désigner des armures a écailles ou a lamelles,
au lieu de la cotte de mailles proprement dite. Cependant celle-ci est également
connue dans le Tibet moderne, ainsi que I'attestent les voyageurs (Waddell,
Lhasa and its Mysteries, 168, mentionnant des coats of chain-mail a c6té des
armures a lamelles comme celles du musée d’Edimbourg) et des fragments qu'on
en voit dans nos collections. En attendant de plus amples recherches, je ne crois

pas m'étre trompé en traduisant ce terme par «cotte de maillesn, a propos du .

Tibet de I'époque des T'ang. Laufer pensait (op. cit., 955) qu'a cette époque lés
Tibétains auraient été incapables d'en fabriquer eux-mémes, et que leurs
armures devaient étre importées de I'étranger. Mais on a vu ci-dessus (903, n.)
que le travail du métal était alors florissant au Tibet: et, méme si les forgerons
indigénes étaient hors d'état d'armer les effectifs considérables de I'armée royale*
il ne manquait pas, a I'intérieur du royaume tibétain, de populations sujettes
susceptibles de les seconder.

P. 188, n. 1. Les premiéres fondations bouddhiques du Wou-tai chah
devaient remonter a I'époque des Wei septentrionaux, lorsqu'au va siécle ceux-
ci établirent leur capitale dans la ville voisine de P'ing-tch’eng, au Nord dit
Chan-si. C'est a cette époque (entre Ai8 et A20) que Buddhabhadra traduisit
en chinois VAvatamsaka-mtra, ou figurait (T. 978, xxix, 5go a [= T. 079,
xlv, 9AL b, traduit par Siksananda en 699]) une liste de montagnes mythiques
des huit points cardinaux, comme on en trouve dans toutes les littératures dé

I'Inde (cf. Kirfel, Kosmographie der Inder, 95 et suiv., 918 et suiv.); celle du .
Nord-Ouest, résidence du Bodhisattva™ Manjuéri, y portait le nom de «Mont :

Frais« (Ts'ing-leang chan jj!f jii , *Sita, *Siéira?). Cette montagne fut iden-
tifiée au Wou-t'ai chan (p. ex. T. 1185, traduit en 710, 791 c), ol I'on pra-
tiquait le culte de Maiquéri. Il y était déja florissant au début du vi6 siécle
(cf. Chouei king tchou de Li Tao-yuan, morten 597, éd. WangSien-k'ien, 18gs*
xi, 3i a-b, et T'aip'ing yu lan, éd. Sseu pou ts'ong k'an, xiv, Aa); mais c'est
sous les T'ang qu'il atteignit son apogée et que la montagne sacrée commenca a
étre fréquentée par les bouddhistes de toute la Chine et par des pélerins étran-

gers. Le premier de ceux-ci dont, & ma connaissance, la visite soit attestée, est :

le moine cachemirien Buddhapali (“palita?) en 676; le récit de sa visite, restée
célebre dans les fastes du Wou-t'ai chan, se présente encore dans un contexte
imprégné de légende (cf. T. 967, 3A9a préface de 689 a la traduction dé
VUsnisct-vijaya-dharani - par T. 907A, 175 b, «ltelation de9
exaucements de VAvatamsaka-siUrav, texte remanié en 783; inscription de
Touen-houang, Pelliot, B.E. F. E.-O., VIII, 50A; «Hymne du Wou-t'ai chan«,
fin du vin6siécle, ms. de Touen-houang reproduit dans Tsukamoto Zenryi, Th
ckuki no jocfodeyo [«Chinese Buddhism in the Middle Period of the T'ang
Dynasty«], Mem. Toho Bunka Gakuin, IV, Kyoto, ig 33, 9; Journal de voyage
d’Ennin [cf. inf], 937-938, 2A3). Unautre Cachemirien, le traducteur Prajfia,
se rendit au Wou-t'ai chan en 79A (T. 2167, xvii, 89Ac). Le maitre de Tanti*a
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Amoghavajra, alors tout puissant a la cour de Tch'ang-ngaD, y était monté deés
770 (cf. Chou Yi-liang, «Tantrism in China», H.J. A. S., Vili, 19A5, 297);
le somptueux monastére du Pavillon d’Or (Kin-ko sseu), construit sur son ini-
tiative, dés 766, avec le concours d’un moine de Naianda et aux frais du richis-
sime ministre Wang Tsin, frére du poéte Wang Wei, devint un des principaux
buts d'excursion de la haute société chinoise. Le pélerin japonais Ennin (Jikaku
daishi), qui résida au Wou-t'ai chan de juin a aott 84o, le décrit comme le
centre du bouddhisme le plus important en Chine avec le T'ien-t'ai chan (cf. son
Journal de voyage, éd. Dai Nihon bukkyd zensho, Yuhoden sésho, I, 934 a).
C'est & ce moment, aux alentours de I'an 800, que la réputation du Wou-t'ai
chan dut se répandre dans toute I'Asie Centrale et au Tibet, qui en fit demander
un «plan» (tou) en 82/1 (sup., 188, n. 1). 1l y avait au Wou-t'ai chan des
peintres attitrés, chargés de fournir des «plans» aux pelerins, clest-a-dire des
peintures ou étaient figurées non seulement la topographie de la montagne, de
ses lieux saints et de ses édifices, mais aussi les Iégendes qui s'y rattachaient.
Lorsque Ennin quitta le Wou-t'ai chan, le 19 ao0t 840, un de ses confréres
chinois lui offrit, en souvenir de son pélerinage, une de ces peintures qu'il fit
exécuter en dix jours par un artiste auquel il avait procuré le matériel néces-
saire (op. cit., 2kk b). C'est & un de ces prototypes que devaient remonter aussi
bien le «plan» du Wou-t'ai chan demandé par le Tibet en 82h que la grande
peinture murale de la grotte 117 de Touen-houang, que Pelliot (B. E.F. E.-O.,
VI, 504) datait des environs de I'an 900, mais qu'on a montré depuis lors
étre un peu plus tardive, car c'est, d'aprés une inscription, entre 980 et 995
que fut aménagée la grotte 117 (cf. Wen wou ts'an k'ao tseu leao, V, 11, Pékin,
mai ig 5i, 55). Sur I'histoire du Wou-t'ai chan, cf. aussi Tsukamoto Zenryfl,
op. cit., 36-4o; Inoue Ichii, Shina bukkyd shigaku, 11, 1 (1938), 107-119; la
peinture de Touen-houang est reproduite dans Pelliot, Les grottes de Touen-
houang, 1V, pl. cexxi-cexxiv, dans Mochizuki, Bukkyd daijiten, 11, fig. liyh-kyy,
et dans la publication chinoise de 1961 citée ci-dessus.

P.212, n. Sur lescheveux tressés chez les Hiong-nou, cf. Egami, op. mt. (19 51),
Thy et pl. xxx, 1. Il était d’'usage, chez les peuples anciens de I'Eurasie septen-
trionale, de couper les cheveux des morts, et les archéologues russes ont trouvé
beaucoup de tresses dans les tombeaux de chefs Hiong-nou en Mongolie du Nord.

P. 262, n 6, 1. 11. D'gpres dautres sources (Tang, cexvi b, 8 b, Ts'6,
CHLxxm, 19 a), ce ne fut pes To{pa Houai-kouang qui cécapita en 866 Louen
Kongjo (Blon Khorthzer) le défenseur de la dynastie royale du Tibet; ce fut
un chefouigour de Pei-t'ing(présde Tourfan) nommé P'oukou Tsiun - {§

P. Big, n. Sur la localisation du Chan-tcheou des T’'ang dans la sous-
préfecture actuelle de Lo-tou (Nien-po  f(g JjBdes Ts'ing), cf. Si-ningfou sin tche
de 1762, ni, 5b, vu, 2 a, Kan-sou sin I'ong tchede 1909, iv, 76 a-b, 79 b-80 a,
xiii, 38b; les murailles d'une ville ancienne subsistent a 2 lia I'Ouest de Lo-tou.

i3
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P. 319, n. L’identification du Coi Rouge des T'ang (Tch'e-ling), frontiére
physique et stratégique entre la Chine et le Tibet, au Sud-Est du lac Koukoti-
nor, sur la route de Chan-tcheou (actuellement Lo-tou, & I'Est de Si-ning) a
Lhasa, avec le Je-yue chan (Monts du Soleil et de la Lune) n’est naturellement
qu'une conjecture, et des recherches sur place, topographiques et archéologiques,
seraient indispensables. D'aprés Lieou Yuan-ting (T'ang, ccvi b, 6a), le Col
Rouge (ou Chaine Rouge, comme tch'e-Ung peut aussi se comprendre) était ainsi
nommé par les Tibétains parce que, sur plusieurs dizaines de It, la terre et les
pierres y étaient de couleur rouge; aucun voyageur moderne ne dit rien de
pareil du Je-yue chan. Rockhiil, qui franchit le Je-yue chan en 1892 (Diary of
a Journey through Mongolia and Tibet in i8gi and isga, Washington, 1924,
ioo-i11), le situe a 11.171 pieds daltitude (3.067 m.) et & environ
11/2 mile (2 1/2 km.) du bourg fortifié de Sharakuto, dont I'altitude, d'aprés
ses relevés, est de 10.967 pieds (3.345 m.; n . 300 pieds= 3.457 m. d'aprés
Pijevalski et Kozlov; 10.780 pieds= 3.288 m. d'aprés Pereira, sup., 819, n.),
et la latitude de 36°23'0i" (36° 31, 1' d'aprés Filchner, JFiss. Erg. der Expi
Filchner noch China und Tibet igo3-igo5, IV. Bd., Berlin, 1913, 69). Le
Je-yue chan, dit Rockhiil, est appelé par les Tibétains «Do-rnirtas : la hauteur
au-dessus de Sharakuto en est insignifiante et I'ascension trés facile. Pereira le
situe & 41/2 miles (7 km.) de Sharakuto, probablement parce que Rockhiil
avait campe non pas au bourg fortifié lui-méme, mais dans ses environs;
Rockhiil (op. , 109, n. 1) et Filchner (Das Ratsel des Matschu, meine Tibet-
Expedition, 3° ed Berlin, 1911, 61 n.) s'accordent pour interpréter «Shara™
KutoD par le mongol «Shara-hotun, qui signifierait «la ville jaune s(Sira-qoto?);
Kozlov, qui y passa a deux reprises, lors de son expédition de 1899-1901 ol
il fit le tour du lac Koukounor, et lors de celle de 1907-1909 ou il vi Elle
de ce lac, écrit UJa™axyTy. Mais dans les documents chinois ce nom revét par-
tout des formes indiquant un original Qara-qoto, «la ville noires. Ainsi le Si-
ningfou sin tche ® §£ jjif 7é de 1762, v, 6 6, parle du «camps de Ho-lat
K'ou-to ipfit Jy il (on trouve ailleurs la graphie Ha -la-k'ou-t'0), alors
«récemment établis (M), et situé & 5 U au Nord-Est du Je-yue chan; lui-
méme distant de 170 Ude la sous-préfecture de Si-ning. Ailleurs (xxi, 21 b) la
méme monographie situe ce méme camp a i 50 U de la préfecture (fou) de Si-
ning; il y a la de I'inexactitude, car le siége de la sous-préfecture de Si-ning et
celui de la préfecture du méme nom se trouvaient naturellement dans la méme
ville. Le Je-yue chan marque dans cet ouvrage la limite entre la sous-préfecture
de Si-ning et le territoire du Ts'ing-hai (Koukounor).

Le «camps de Sharakuto est la demiére bourgade habitée, avant les plateaux
désertiques du Tibet, auquels donne acces le col du Je-yue chan. Meis il serait vain
dy dhercher I'enrplacerent de la place fortifiée de Che-p'ou, qui sous les T'ang
commanckait le débouché du Col Rouge, et qui joua alors un si grand rdle dars
les guerres sino-tibétaines (sup., 369-370). En effet, les textes dis T'ang situent
Chepoua 20 ou 30 udu Col Rouge et, si celuici était bien le Jeyue chen
actuel, cette distance, méme en calculant le U des T'ang au plus bes (I'estination
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en varie de 300 a 500 m.), se laisse difficilement ramener aux 5 U (modernes,
2 & 3km.) du Si-ningfou sin sin tche, aux 2 i/a km. de Rockhill, aux 7 km. de
Pereira. D'autre part, Ghe-p'ou nous est décrit comme une position pourvue de
défenses naturelles tres fortes. Lorsque Ko-chou Han I'attaqua en 769, il avait
racolé une immense armée de 63.000 hommes (Tseu, ccxxvi, 5i b, 7 juil-
let 769; 100.000 hommes d'aprés Kieou, civ, 5a, et Tang, cxxxv, 1b), for-
mée de troupes chinoises régulieres du Long-yeou et du Ho-si et d'auxiliaires
turcs du Cho-fang et du Ho-tong (boucle du Fleuve Jaune), alors que Che-p'ou
n'était occupé que par quelques centaines de Tibétains. Mais ceux-ci étaient bien
approvisionnés en vivres, ainsi qu'en piéces de bois et en rochers qu'ils pré
taient sur les assaillants du haut de la forteresse. Celle-ci était, en effet, défen-
due de trois cotés par des a-pics, et I'on n'y pouvait accéder que par un unique
sentier qui montait en serpentant sur une longueur de trois a quatre U(1-2 km.)
(Tseu, cexvi e, 5i b; cf. I'itinéraire de Lieou Yuan-ting, Tang, ccxvi b, 6 a,
et le commentaire de Hou San-sing sur Tseu, ccxm, 23b, 26 avril 729, citant
Song Po, 936-1012, l'auteur du Wen ijuan ying houa). La prise de ce nid
d'aigle s'avéra si ardue que Ko-chou Han dut menacer de mort deux de ses
lieutenants s'ils n'activaient le siége. Lorsqu'a force d'assauts on finit par s'en
emparer, on n'y fit que 4oo prisonniers tibétains (dont le Stag-gra dit de T'ie-
jen, H dJ lu H, cf. sup., 296, n.). La place forte de Che-p’ou n'était donc
pas un défilé, une gorge resserrée entre les parois rocheuses, comme celle que
décrivent au Nord-Est de Sharakuto, sur la route qui vient de Si-ning, les voya-
geurs modernes et les monographies locales (le Houang-chouei hia fjt 2k |'$ ou
Yue-chouei hia 1jj§ |1$9). Mais la route principale de Si-ning vers le Tibet
passe actuellement par Tangar (Houang-vuan 13t {8p > bourgade fortifiée de fon-
dation récente (les murailles en furent construites en 1723, et son érection en
ting ne date que de 1829, cf. Kan-sou sin t'ong tche de 1909, iv, 81 a-b), et le
tracé devait en étre différent a I'époque des T'ang. Le Si-ning fou sin tche, iv,
lia, vu, 7 a, et le Kan-sou sin tong tche, sur, 38a, identifient le Che-p'ou
tch’eng des T'ang a un Mont de la Forteresse de Roc, Che-tch'eng chan ifa
|j1. situé a 280 Uau Sud-Ouest de Si-ning; ils se bornent, sur ce site, a citer
les textes anciens.

En résumé, la question de la localisation exacte du Col Rouge et du Che-
p'ou des T'ang me parait rester entiére ; elle ne pourra se résoudre que par
une enquéte sur place.

DERNIERS ADDENDA.

P. 36, ms. 46.660, 2* vers. Tchen jou &. , cria tathatan, ne va pas
pour la rime, il faut probablement lire tchen tche JB £n/"le vrai savoir«.

P. 4i, n. 4 On pourrait penser a tchan Id ff |f§, «les ressorts du
Dhyana», qui irait bien pour le sens (cf. 24, n. 6); mais la graphie de |[jg est
fort différente ailleurs dans ce manuscrit (f° 127 a, 1 1; P i35 b, 1 5).
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P. 176, D. 3. Le rebelle Yen Tch'ao, qui défendit Touen-houang avec tant
d'énergie de 777 a 787, appartenait a une des principales familles de la ville,
souvent mentionnée dans les inscriptions des Grottes des Mille Buddha (cf.
LaoKan, compte rendu de I'ouvrage de Che Yai [s/1, 161, n. 3], dans Tchong
kouo chii houei king tsi che tsi Van, Ac. Sinica, Vili, 1, janvier 1969, 159).
Je crains d'avoir calomnié ce personnage en le qualifiant d'«aventurier local,
plus ou moins métisséd. Sa révolte contre Tcheou Ting, commiss: du gou-
vernement impérial, était peut-étre motivée par la mollesse dont celui-ci aurait
fait preuve dans la défense de Touen-houang.

P. ai3 n., 116, la «mer» de Si-tong U $$. Ce lieu-dit des environs
de Touen-houang est mentionné, avec I'orthographe H [si >dans le pien wen
de Tchang Yi-tch'ao (sup., a98, n. a), éd. Lieou Fou, Touen-houang to co (Ac;
Sinica, 1930), n° xii, p. 77, 1 5. C'est la qu'en 856 Tchang Yi-tch'ao arréta
une incursion des T'ou-houen (T ou-yu-houen).

P. aAo, n. 6. L'inscription funéraire de Louen Kong-jen (658-723) par
Tchang Yue (667-730) est dans Tchang Yen-kong lIsi, xvii, éd. Ts'ong chou
tsi tch'eng, n° 1.8/17, p. 177-179. On trouve d'autres informations sur Louen
Kong-jen dans T’ang, ex, 7 a, Tseu, ccvi, 17 a, etc. Il était le fils de K'in-ling
(Khri-brin de Mgar), qui avait exercé la régence aprés son pére Lou Tong-tsan
L(Ston-rcan de Mgar, f 667), puis se suicida en 699 a la suite d’un coup d’Etat
monté par le roi K'i-nou-si-long (Khri-'dus-sron, régna de 676 a 70A d'aprés
les sources tibétaines, né en 672 d'aprés Tseu, ccn, 43 h) lorsque celui-ci vou-
lut prendre lui-méme les rénes du pouvoir. C'est alors (699) que Louen Kong-
jen, avec 7.000 «tentes» de T'ou-yu-houen qui lui appartenaient, vint faire sa
soumission a la Chine, ou il regut des titres et fit une brillante carriére jusqu'a
samort en 723. Tchang Yue explique que «Louen» n'était qu'un titre tibétain
(blon, sup., aio, n. 6), signifiant «ministre» (tsai Sj?) en chinois, et porté
par Louen Kong-jen parce que son pére (Ling = [Khri-’brin]), son grand--
pere (Tsouen ~:=Bcun?) et son arriére-grand-pére(Tsan JC= Rcan?)avaient
héréditairement exercé les fonctions de ministre au Tibet. Leur vrai nom)
ajoute Tchang Yue, était Tong-tsan (Ston-rcan), fjg ~~ Igf. En réalité,
d'apres les sources chinoises aussi bien que tibétaines, c'était le grand-pére de
Louen Kong-jen, et non son arriére-grand-pére, qui s'appelait Ston-rcan (sup.,
187, n. 1). Le véritable nom du clan, dans les sources tibétaines, est Mgar;
clest peut-étre ce nom qui se cache derriére le caractére chinois mal établi que
certaines sources chinoises indiquent pour le «nom de famille» (sing jgj:) de
Lou Tong-tsan (Kieou, 196 a, 2 b, 1 7, T'ong tien, xcx, 12 a, 1 2). /;

P. 287, n. 3. Le Cheng-kouang sseu de Touen-houang est mentionné dans
une liste de monasteres de 869, au verso du ms. 2.738 du Fonds Pélliot
chinois.
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A-rtan-hyver (A-rdan-hver, A-dhan-der),
maitre bouddhiste de Koutcha, i4 n.,
283 n.

acintya, impensable, inconcevable, 14 n., efc.

acittaka, cf. sans pensée.

agada, panacée (comparaison), 122 et n.

agriculteur (comparaison), i43.

alliances  matrimoniales, ~sino-tibétaines
(cheng leieou, dbon ian) et sino-barbares,
h5 n.; princesses chinoises «vraies* et
«fausses*, 4 n., 6 n., Add. 355-356; le
Tibet se prétend I'égal de la Chine, 5 n.,
227 n.

amala-vijhana (9" vijnana), 56-57 n.

Amoghavajra, maitre de Tantra en Chine,
46 n., Add. 377.

anabhoga, nirdbhoga (chiDois tieu jan, jen
ywi), sans effort, automatisme, théopa-

i5n., 8 n, 8 n., 989 n,

Ankokuji, fondations japonaises, 248 n.

anta, extrémes, 108 n., 110.

apratiithita (wou tchou, pou tchou. . .), sans
appui, inlocalisé, indéterming, 7»-72 n.,
8an. 88n- toan., io4n., 106 n.,
125 n., etc; nom dun Bodhisattva,
54-55 n.

Arabes, 180 n., 181 n., 30i n.

arc, tir 4 I— (comparaison), 73 n., 74-75.

argent et sa gangue (comparaison), 95-96 n.,
108, ia5n.

Arhat, trois sortes, 187 n.; dix-huit — au

- Tibet, la n.; Arhat et Bodhisattva, 64 n.,
65 n

arrondissement, cf. too.

asamjnin, dieux sans notions, i

audition (sravana, »ritti), s4 n., ag-5an.,
61 et n., 107 et n., Add. 358. Cf. AcAu-

Avalokites'vara, étymologie chinoise, 49 n.

aveugle (comparaison), 344,

bahusruta, érudit, 61 n., etc. Cf. audition.

Bal-po (Népal), 200 n.; cf. Pa-pou

barbares, sensibilité des Chinois a I'égard
des — ,7m ; glorification chinoise des — ,
181 n.; considérent les valeurs spirituelles
comme butin de guerre, 18a; cf. coiffure,
costume, neuf clans.

Bayan-cor, gaghan ouigour, 6 n.

Bean-bzan, cf. Blon Bean-bzan.

Bean-bzer, cf. Blon Bean-bzer.

beanpo (chinois tsan-p'ou, tsan-fou), titre
des Bois du Tibet, 1n., aoa n., Add.
363, etc.; «saint et divin*, 37n., 364, etc.

Boan-sum-ya (?), cf. Tsan-sin-ya.

bde-blon, titre tibétain, a83 n., Add. 368.

Be'usin (Pao-sing?) maitre de DhySna,
as3 n.

bhavana, culture, 79-80 n., etc.

Bhavand-krama, «La culture graduelle*,
titre de trois traités de Kamalas'ila, i3 n.,
18; analyse du premier et du troisiéme,
333-353.

bhiktu pratiquant le dhyiina (dhyanacara),
io4 et n.; cing cents bhiktu doutant du
Mahéyana, 11a et n., 15a; trente mille,

Bilga Qaghan, Turc mari¢ & une princesse
chinoise, 4 n., aa3 n., Add. 355.

bilinguisme aux confins sino-tibétains, 20 n.

Bla-ma mam-thar, ouvrage de Ye-ses rgyal-

6a 0-i3i n., i34 n. (trois états).

ataihjni-samapatti, recueillement d'incons-
cience (sans notions), 6a-63 n., 71 n.,
76 n., 127 n., i30-i3a n, 335.

auditeurs (éravaka), 69 n., 107 n., 187 n,,
Add. 356.

mchan (. Add. 356-357.
Blo-bzan chos-kyi ni-ma, historien tibétain,

blon (lower), titre tibétain, s4n n., 365, 380.

Blon Bean-bzan (?), Blon Bzan (?), gouveiv
neur tibétain, 225 n., Add. 36a; A&n
Bcan-bzaii, Add. 36a.
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[Blon] Bean-bzer (Bstan-bzer), gouverneur
tibétain, 377 n., a8i n., Add. 368

Blon-bean-sron-bean, Boi, pére de  Sron-
bean-sgam-po, 300 n.

blon-che (chinois ta aiang), grand ministre
tibétain, 184 n., 391 n

blon-che mgo-man (chinas fou siang), vice-
ministre tibétain, 186 ., ag8 n., 391 n.

bhnrchenr-po, grand ministre, aia n., aga n.

Blon (ou /n) Khon-bzer, cf. Louen K'ong-

jo.

Blon. . . khri-sgra (?), gouverneur tibétain
de Koua-tcheou, 2/11 n.

Blon Man-bzer (Louen Mang-jo), grand
ministre et généralissime, 260 n., 266 n.

blonrpo (chinois tsai siang), ministre tibé-
tain, aa8 n., a35 n., aga n.

Blon Rgyal-bzer (Louen Kia-jo), général
tibétain, 381 n.

Blon Srid-con, messager tibétain, 39a n.

Blon Stag-sgra (Louen Si-no-lo), cf. Si-no-lo.

bodhi insurpassée (amrffara), g3 et n., 94.

Bodhidharma, patriarche de I'école du
Dhyana, 57. n., 58 n.; «Bodhidbarma-

Bodhimur, version kalmuk d'un Rgyalrabs,

bodhipaksika-dharma, auxiliaires de I'Eveil,
i53n., i54n,

Bois de Turquoise (Gyu-chal), site d'une
fondation bouddhique, a46 n., Add. 36a-
364, 368.

Bon-po, religion indigéne du Tibet, a6 n.,
i85n., 19an, a3on., a3i n.

Brag-mar («la Roche Rougea), résidence
hivernale des bcan-po, 190 n., soi n.

brahmane, qualificatif chinois des moines
indiens, a5 et n., 160 et n

Brhatphala, nom d'un ciel et de ses dieux,

'Bro (Mou-lou), clan tibétain, favorable au
bouddhisme, a5-30 n., Add. 357 ; Reines
de — , épouses de Khri-sroh-Ide-bcan et
d'autres Rois, a5-a8 n.

*Bro-bza Byans-gron (Bodhidipa, épouse de
'Bro), 37 n.

bsamegyis mi-khyab-pa (acintya), i4 n.; cf.
sans pensée.

Bsam-yas, prés de Lhasa, 190 n., 301 n.;

éditde — (791), i83n..iS"9

Bu-ston, historien tibétain, j, 3582

Buddha, sens du terme, 1a5 etn

budahanuemrti, commémoration de Bjdadi
cing procédés, 17 n R

Buddhosnisa-siitra (Taishd, n“ g45), 43

Bulgares, coiffure, 211 n.

hier, titre tibétain (lang en chinois), as. n

carte d'Asie Centrale importée au Japon &
la fin des T'ang, 186 n.

cent huit thémes illusoires (pada), 83 n. *

Charttsheau wen bu, recueil de textes sur;
Touen-houang : éd. diverses, 34 n., 178n.

Chan-tcheou (Lo-tou prés de Si-ning, au
Koukounor), chef-lieu de I'arrondissement
de Long-yeou, point de départ de I'itiné-
raire vers Lhasa et le Népal sous les
Tang, 6 n., 26 n., a8 n. 186 n.,

ig n., Add. 35g, 363, 36g, 377-378.

Chang = Ean (. »), oncle maternel —

beau-pére, a6 n., ado n

tsan, cf. A#n Khri-bcan.

tsang, cf. Zan Khri-bzan.

commissaire tibétain, 381.

Chang K'i-sin-eul, Chang K’i-li(liu)-sin-eul,
cf. Eal Khri-sum-rje.

Chang Ki sseu, ministre tibétain, a81.

Chang Kie-si, cf. Zan Rgyal-zigs.

Chang Kie-tsan, cf. ton Rgyal-bcan,

Chang K'ong-jo, cf. Louen K'ong-jo.

Chang La-tsang-hiu-liv-po, cf. Zan Lha-
bzan Klu-dpal.
Chang Pi-pi, ministre du clan de 'Bro,

défenseur de la monarchie tibétaine au

Ix" siécle,’ 36-37 n., 39 n., a6a n.
Chang Si-kié (probablement ~fautif ~pour
Chang Kie-si, g. »), a64 n., ago n.,

«99 “e
Chang Si-mo (= Chang Tsan-mo?), agi n.
Chang Si-no-lo, cf. Si-no-lo (Stag-[s]gra).
Chang Tsan-mo, cf. Zan Bcan-ba.
Chang Tsan-mo Che-p'o-ngo,
ag3 n.
Chang Ta-tsang (Ta-tsang), cf. Zan Stag-
bian.
che, les faits, singuliers et contingents, anto-
nyme de H, Pordre rationnel, 5r n.,
58 n.; cf. it.

ago n.,
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jong tcKe, ouvrage de Tao-s'iuan,

he-pou, place fortifiée b\a frontiére sino- \
tibétaine, prés du GoY Rouge, Sud-Rst '
du lac Koukounor, 3g n., ag3n., ag/in.,
296 n., 300 n., 3ig n., Add. 363, 36g-
3jo, 378-379.

Ghe-spon, clan tibétain, 37 n., Add. 365.

che ti (sanwrti-eatya), vérité contingente,
ah n., etc.

Che-tseu-heou (Simhanéda), moine & Touen-
houang, 357

Chen-houei, maitre de I'école du Dhyana
(t 760), secte dite du Sud, i5i6 n.,
5i n, 58n, 7l n, nun., Add. 37a

Chen-sieou, maitre de I'école du Dhyéna
(t 706), secte dite du Nord, i5-i6 n.,
44 n., 58 n,

Cben-ts'd kiun, garnison de la Divine Stra-
tégie, 396 n.

Chen-wei kiun, garnison du Divin Prestige,
395 n., 300 n., Add. 370.

Cben-wou kiun, garnison de la Divine Mar-
tialité, 396 n., 300 n., Add. 369-370.

cheng, neveu utérin — gendre, h n., 26 n

cheng kieou, cf. alliances

m

auxiliaire du potentiel, gq n,, tav-a n.-,
500 mu, «quandi», hg n., 3v6 n.

o jeu, titre chinois («domestique»’), secré-
taires chinois au service du Tibet, 197,
198 n., al7, Add. 369.

Chos-grub, cf. Fa-tch'eng.

Chos-kyi rin-chen (Dharmaratna, Fa-pao),
traducteur, ai n., 33 n.

Chouenrtsong che lou, «Mémoires véridiques
de Chouen-tsong», a33 n., Add. 36a.
cing fagons de cultiver les paramita, 163 n.;
familles (gotra) d'étres, 63 et n

6¢; — fang pien (q. a.), tib. thabs, i
17 n., 109n procédés de buddha-
nusmrti, 17 n.; — Véhicules (yarn),
138-139 n.

cing cents bhiksu, 112 et n., i52.

coiffure barbare imposée aux Chinois, ao3,
soit n.; cheveux tressés, 204 n., 307-313,
a3i n., Add. 36i-36a, 377.

Col Rouge (Tche-ling), frontiére géogra-
phique et politique entre la Chine et le
Tibet, au Sud-Est du lac Koukounor,
i85n., a33n., a93n, 3ig n., Add. 363,
367, 369-3jo, 578-879.

Cheng-kouang sseu, monastére de Touen-
houang, a84, 287 et n., Add. 380.

cheou, garder, gouverneur de préfecture
(t'ai cheou), »76, 257 n., 369n,, a6i n.;
hien yi cheou kaum, formule épistolaire,
207 n., s6i n., a64 n., a68 n.

Cheou-li, prince de Yong, puis de Pin,
pére de la princesse de Kin-tcheng,
i-an., 169 n., 169 n., Add. 356.

Cheou-tchang, ~ sous-préfecture, 168 n.,
308 n., Add. 35g-360.

cheval sauvage (comparaison), 89 et n.

cheveux tressés, cf. coiffure barbare.

chi-ii, titre tibétain ch. tt'eu che), 197.

chingis vulgaire, ao n. : a na ko, «quel?»,
g3-g4 n.; che, «étres, 8g n., n 5 n.;
feiso, «prison» (?), 317 n.; houan (hai),

«encore», 97 n., 3a5 n.: jo, interroga-
tif, 138 n., 43 n.; kong kouo, «man-
quement», 68 n.; li, enclitique inessif,

3a5 n.; mo, enclitique interrogatif, 3a5 n.;

. pou houei, «ne pas comprendre», 86 .

50 yi, «cest pourquoi», i3a n. o,
@aE

chinoise, aa6 n.
commissaire, cf tsie tou che.
concile de Lhasa, date (792-7h), 3g n.,

4an, 177, 183, 190.
confucianisme, influence du — au Tibet,
187 et n., i88n., 226-328 n.; — et

bouddhisme chez les moines de Touen-
houang, 34 n., a5a-a53. Cf. pacifisme,

confusion sensorielle, 48-4g n.. Add. 358.

contrition (tch'an houei), actes de
guerriers tibétains, 243 et suiv.;
I'Empereur T'ai-tsong, a47-ad8 et n;
des guerriers japonais, a48.

controverses doctrinales, institution indienne
et chinoise, 12 n.

Corps de Buddha (kaya), 5¢ et n., 64 et n.

costume barbare imposé aux Chinois, 199 n.,
ao3, ao4 n,, 211 n.; tsojen, croiser les
vétements a gauche, 169 n., 208-209n.,
314 n,, Add. 36a.

cottes de mailles, 180,181 n., Add. 3y3-3{6.

Cun-bzan de 'Bro, ministre, a8 n.

dam, don, 334, 346, 348; trois sortes
330 et n.
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Dar-ma, cf, Gian D«r-ma.
Dasacakra,kéitigariha~editra, traduction tibé-
taine, 1S>tu
Deb-ther tnon-po, «Annales blaues», ouvrage
de 1676, Add. 358, 360.
deux accés au tao,:57-58n.; deux-.vérités,
85-86.
deva-yana, un dea cing. Véhicules, i38>n.
., stance gradualiste, 126
dharméamuearin et iraddhamutariny deux
sortes de. saints (aryaji, 115 n,
Dharmatrota (Ta-mo-to-lo), patriarche de
I'école, du Dhyana, 1a m»
dhy/ma, vaieur-dea— ,canoniques, 63 ., 66,
WA et n, io5 n, i38, 169 rx 336;
école chinoise du — , branches; du Nord
et du Sud, 15i6 n, 5t n, etc,
procédss; ; d'exposition ; ni; dhiyam-
pwornila, définition, 106, rapports avec
prajné-paramita., foo-etn,, i03, etc.
différenciation; et vikalpa.
Dogen, critique japonais du Siramgama-
sSHra, 5a n.
dorihg (vdo-ringb «pierre longue»), piliers
inscrits, 30-3i n,, Add, 36i
Dorjeev (Rdo-rje, trie. Foudre»), lama sibé-,
rien, fa.
douze ascéses (dhyla)-, 68 ; douze catégories;
scripturaires, 53, 121, etc
Dpag-hsam ljon-bzan, chronique tibétaine ,
11- n., Add. 356-
Dpal{h&pc (Po-tch’o-pou)i, Dpal-chen-po
hii dignitaire i
22A, aaS; et m, 2291,

<]

pou),
. (mahalrL?)‘ 21 n,
1235, 282-
Dpal-gyi yomtan (Sriguua),
Mahavyutpatli, aBkm
drsta-srula-matafnatay M ,
Drug; Drug.gu, peuplade; a”.etmi, 280.®,
eau (comparaison), 83 et n., 84.ni, g5
. etm.( 108,
école.[des- Fils] de;IEtat; (forno. [tacd kiue),
Grandie Ecole (fiai-him); éléves tibétains,
187-188 n-
égalité, identité (vamataci 129 n.; entre
. religieux, bouddhistes., ti-3 n., entre.
ennemis, ai8 et nu adg n., Add. 364,
eunuques; chargés du, contrdle du; boud>
dhisme en Chine, 224 n.

présente, la
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évanouissement (sans* pensée)]’ 136 s

r 350 etn.

Eveil inné {pen kio), 57 m;— sublll((vum
trou), 19, 28, 35 n., 50-5i 17®n
s75 n., 279 n,; etc. ; 'efi'suhi

examen (formwwi), non-examém (pou lu.u-)
cf. kouan.

examens..‘bouddhiquest officiels en1 QhiitA;
n 3 nj; $38m;; a5a n. >r 1 -

fa liu ([maitre en] dharma et \briayat), titre
ecclésiastique chinois; 'SA-SS- ni, 258*
a3g n., a5o n, 279 n.

fa étang (icharmariaksand) et fa sing- (dKafc
mata), analy-tisme et synthétisme;’ i 66 n.

« Cf. sing; et siang.

Fa-tch' ferg; (Chos-grub ; Dharmasidtibi)-, tré1
dueteur sino-tibétain] vers- 800, su'n.,
37n, .

Fa-tsang, auteur chinois de Fécole Hbute
yen, 47 n. 1
Fan-Kouo-tchong; rebelle de; ta; régiimdeé

Touen-honang, 262, 269, 272.

Fang Jong; fonctionnairechinois, traducteur
(ou auteur) du Siramgama-titral, 43-
46 n., Add. 372. va

fang pien (upaya, prayoga, paryaya)’, 1Auu>
82n-, Add. 357;cing — , i 5-10>n-log-n.

/an pie, différenciation (vikalpa)y 16'n.,
22, etc.

Fleuve Jaune, sourcesdu—,
P

298" Gf. Kieau-

Fo-t'ou-teng, propagandiste, du bouddhisme
en Chine, 19a m 1 -oivo

foi et appétence, |63i wa

Fong-siang, localité prés de- Teh'ang-ngan,
30i-304 n. afi:

forteresses tibétaines (mkkar)f 202 n.*

fou, insignes chinoislen deux) parties) 28iflfl?
Add. 368; vvm

Fou-kiens provincelchinoise, coutumes antte

mandchoues; 904 n. '« «mina
Fou Yi, ministre chlnuls hostile am boud-
dhismel 223-n. oW

garnisonsl chinoises (fetun), ai4; 2651n
269-270 n., agS-agé n., Add. 35p, 369,
370° etc, »HTR0-

gauehe et droite au Tibet; 1r et m», *83
etn., 229 en Chinel i8on,>Cf.
Add. 360. H
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Gayasiixamitra, 103 n., etc
Geaii-ma, prince ou moine tibétain, a34 n.
gémme (mani), comptrraison, 84 n., 98,

99 a-
Genei, auteur japonais, 44-45 n.

Gian Dar-ma, Roi (838-842), 26-27 n.,
i55 n,

graduel, cf. subit

habitations ~ tibétaines (tentes, maisons,
forteresses, palais, villes, etc.), aoo-

03 n., 229, Add. 36i, 367 (pho-bran).

Hand)ai, toponyme, 262 et n., 270 n.
Han-kou, passe, 392 n.
Han Yu, écrivain, 199 n., s33 n,, a5 n.

Heng-ngan, moine de Touen-houang, auteur
d'éloges, 35n., s36 n., etc.

Bing-Tang sseu, monastéres chinois, 248 n.
historiographie tibétaine, 18 et n.

Hiu Kdng-tsong, historien chinois, a00 n.
Hiuan-tchao, pelerin chinois, i85-i86 n.
Hiuan-tsang, pelerin chinois, 270 n.,
1306-n., etc.; sa légende au Tihet,

Hiuan-tsong, Empereur (712-756) : sa poli-

. tique tibétaine, 5, 227-228, 298 n,; etc.

htbchang (tib. hva-san, sk. upadhyaya}, titra

, ~chinois des maitres bouddhistes, 9 etn.;
cf. Hva'-safr.

Ho-efto., toponyme chinois, 30i n.

Ho-pi-relais sur la rouie de Lhasa, 284 n.

Ho=si, arrondissement chinois, 171 n., 1g3
etn., aa5n., a64 n., Add. 359, 870; etc.

Hong-pien (tib,: Horuben), moine de Toueu-
héuany, 21 n., sSg n., a50<s5s etn., Add.
364-365.

Hongrois, coiffure, siitela n.

Hou-lou-ti, cf. 'O-Ide.

Houai-sou, ihoinei chinois
vin” siécle, 306 n.

Houaidi,: traducteur de SOramgantd-satrd,
4344 n,.

Houei-neng-, maitre de I'école dw Dhyané
(t 7i3), patriarche de la secte subitiste

Yj-. dite :du- Sud,: prédicateur-.du f£atr<A &k
I'Estrade (T‘anJnitg)j th axi 45il.( Si n.,
.:i58.hlj 71V 78 m, i litin.yifi6 n.

Houei-tch'ao, pélerin coréen, 187

Houeisyjiah, iadminisfrateur’ du surigkd de
Touen-houang, 25a-254. . >

, calligraphe dft

Houen Tsea-yiog, offieier de Toueh-houaeg-,

Houo K'iu-ping, général chinois, 289 n.

Hva-san (tf. ho-chdng), g-it et h.; épithéte
tibétaine de Mahayana, 9; de Hiuan-
tsang, 11-12 n.; d'iih Arhat tibétain el
prunté & riconographie chinoise, 12 @.

icchanlika, damnés par prédestination, 63 in

identité (samatd), cf. égalité,

imprégnation (vasftna, si K'i), 43 n., etc.

incarcération, cf. prislimiers,

inscription sino-tibétaine de Lhasa (822),
$53sn, 176 n., 199 U, 202 n., 229 n,,
q3o et n.,, 282-283 n., Add. 357 (phoné-
tique), 357-358 (localisation), 361 (date),
363 (titulature royale); etc.

inscriptions tibétaines du pilier db Potala,
& Lhasa, 30-3i n., ag4n, Add. 363, etc.;
autres inscriptions tibétaines, cf. BsaiU-
yas, Karchung, Mchur-bu

insignes hiérarchiques au Tibet et en Chine,
284-286 n., Add. 368.

|merpréles aii Tfbét, 20 et n,, 229

itinéraire de Ghah-tcheou a Lhaha (Tang
chini), 2* moitié du vin" Siecle, 26 n.,
185-186 n., 295 ft-, Add.'369-370, etc.’
de Chine au Népal (Ehe-ltiafang tike),
milieu du vii” sie‘cle, 28 h.

ivresse (comparaison), 136 A; — du sifita-
dhi, 6a n., 65 n-, 62-76 n.

lapon, actes de contrition déS guérrierW du
— ., 248; dansé Rato, 669 n,; diSehsSiohS
Sur le Suratfigdma-sétra, 6547 bd Dofcyd,
aRbi tié la Loi*-, iTé oV introduction du
bouddhisme au — , igi n.; K3bd Daifehi,

.; lettre de ahotok-u Tarsiti a I'Empe-
reur Yang dés- 8éuei, sa7 Nicldren,
221 n,; pféséanOe aux -ainliéntes diplo-
matiques chinoises, 180 n, Addi 36o.
Cf. tarte d'Asie Gtmtrale.

Jenvhadha-dpon,  I[afiUchatlha-dhtin, « 'h.b-
ehftdhtedpOHy i ifu Roi Khrf-Ide-géUg-
bean, 9 nq Add. 356.

Jeeii-jan, peuple, Add, 86e.

/nBitrfjasvoirv'coanbivsahce, trois'espéees,a8 n.

Indnadlfvaja ( Yeeéée-rgyal tnckad) i auteur
tibétain, Add. 356,

Anasetta (Yed'és-s(te)VtrBduetew tibétain,
i3t u
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Jnanendra (Ye-s'es-dban-po), partisan tibé-
tain des bouddhistes indiens, il et n.,
Add. 356.

Jo-khan, temple de Lhasa, 9 n., ia n,
3o n, 3i n, aoi n., Add. 358; icone
de Sakyamuni, 189 n.

joujou, «ainsi-ainsi» (tathata), 58 ., 153 n.

Jou-tchen, peuple (coiffure), 207 n., 211 n.,
Add. 36i-36a,

Jouan-jouan, peuplade (coiffure), aia n.

joyau (métaphore), 83-84 n., 117; homme
au — (apologue), 55 n. Cf. trois Joyaux.

Kai-yuan sseu, monastére chinois, 213.

Kamalasila, chef du parti indieu au concile
de Lhasa, auteur de traités bouddhiques,
11, i3et n, aa, g4 n, 333-353, etc.

Kkamin, «regarder I'esprit», 43 etn., 5i .,
5a, 78, ia5, 126 n, i58.

Kan Yin, géographe de Touen-houang,
209 n., Add. 367, 372

Kao Kiu-houei, voyageur chinois a Khotan,

Karchung (DKar-chun, "Kar-chun), édit de
—, inscription (début du ix' siecle),
27 n, igo n, a34 n., 235 n, ag3 n.

Khotan, 170-171 n., 188 n,, 216 n., 270 n,,
371 n., 295 n., Add. 36i, 363, 366;
«Prophétie de — », 189 n.

Khri (chinois Ki-li), ado n.

Khri-bzan stag-cab, ministre, 288 n.; cf.
Zan Khri-bzan.

Khri-'dus-sron, Roi (676-704 d'aprés la tra-
dition tibétaine), 3 n., 8 n., 27 n.; con-
fondu dans le T'ong tien avec Khri-Ide-
geug-bean (705-755), 8 n., aol n.

Khri-geug-lde-bean (Ral-pa-can), Roi (8i5-
838), 26 n., 37 n, 189 n,, 229 n., s3i
etn, s3an, a3s n, ad6 n, 347 n,
Add. 36i , 363-365.

Khri-lde-goug-bcan  (Mes-ag-chom[s]), Roi
(ca. 705-755) : né en 704, avénement
en 713 daprés les sources tibétaines,
8 n; né en 699, avénement en 705
dapres les sources chinoises, 3n,, 7-8 n.;
régence de sa g-and-mére, 707-712
d'aprés les sources tibétaines, 37 n., dés
705 d'aprés les sources chinoises, 3 n.,
37 n.; régne jusqu'en 755, sources chi-
noises, 7-8 n; a pour grand-mére une

Reine de 'Rro, 27 n., pour épouses une
Reine de Sna-nam et la princesse chinoise
de Kin-tch'eng, 7-9 n., 33 n., Add. 356;
confondu  avec  Khri-geug-lde-bcan (2),
a3a n.; 188, 189 n., 190 n., 337 n,
Add. 356, 36i, 363.

Khri-Ide-sroii-bcan, Roi (797-8047), i3 n.,
27 n. (épouse de 'Bro), 183 n., a3o n.,
$33 n. (dates), 277 n., Add. 363.

Khri-ma-lod de 'Bro, mere du Roi Khri-'dus-
sron (676-704), 37 n.

Khri-mo-legs de "Bro, épouse du Roi Khri-
Ide-sron-bcan (ca. 797-804), 27 n.

Khri-sron-Ide-bcan, Roi (ca. 755-797) : né
en yha, sources tibétaines, 89 n.; ave-
nement 755, sources chinoises, 8 n., ou
effectivement 756, sources, tibétaines,
8 n.; fin de son régne 797, sources chi-
noises, 8 n.; n'était pas le fils de la prin-
cesse chinoise de Kin-tch'eng, 1-9 n. (cf
Add. 356), mais d'une Reine de Sna-
nam, 9 n,, 33 n.; ses épouses, 37 n.; sa
succession, a33-a34 n., 380 n.; clest vers
la fin de son régne que le bouddhisme
s'établit officiellement au Tibet, 10 n,
185 et n, 188, i8g-igo n., ado m,
274, Add. 360; fait chercher des maitres
bouddhistes en Chine en 781, 10 n., a5,
i83-ig4etn.; 10n, 12 n, 27n, 33n;
178, 184 n, i85 n, 187 n, 188 et-n,,
189-192 n., a3o n., 232-a34 n., 274,
380 n.

Khri-sum-bzer mdo-bcan, ministre au début
du ix” siecle, 281 n., 283 n.; Blon Khri-
sum-bzer, Add. 368.

Khri-sum-rje speg-lha, ministres au début
du ix' siecle, 283 n.

Khri-sum-rje rcan-bzer, ministre, mort én
725, Add. 363.

fei, ressort, principe moteur, prédisposi-
tions, a4 n., i52-i53 n., Add. 380.

K'i-chd-mi-che, moine tibétain, partisan des
Chinois, 4i.

K'i-li-hou (Khri . Roi, successeur de
Gian Dar-ma, 26-37 n-

Ki-li-nou-si-long (Khri-'dus-sron), Roi, 8 n.,

Ki

pa-pou, nom d'un Roi d'apres le
Tong tien, 301 n.



(Khri-sron-Ide-b

siu (Khri-gzu' ?), générai, aig n,

K'i-li-so-tsan  (Khri-I[d]e-gcug-bcan), Roi,
8n

sou-iong-iie (ou ia)-tsan (Khri-sron-Ide-

bcan), Roi, 8 n.

ji-t'i-tsou-tsan (Khri-Ide-geug-bean), Roi,

a3i n.

-tsan, K'i-ii-tsien (Khri-bcan, abr. de

Khri-sroh-ide-bcan ou Khri-Ide-sron-bcan),

Roi, 8 n., i84 n., a33 n.

ien, chaine de montagnes, ag8 n.

Ki-tan, peuple (coiffure), 907 n.

Ki-tsang-tché-tcho (Khri-bzad ...),
Zau Rgyal-bcan, 293 n.

Kien, »exclurez, terme technique de l'exé-
gese bouddhique chinoise, 159 n.

Kien-k'ang, garnison (kiun), 34 n

Kien-tchong che Uni, trviémoires véridiques
de i'ére Kien-tchong», 197 n., aos n.

feieou cheng, cf. aiiiances matrimoniales.

Kieou-kiu, les Neuf Courbes (du Fleuve
Jaune), région au Sud-Est du Koukou-
nor, 6 n., 296 n., Add. 355, 369,

Kieou-sing Hou, cf. neuf clans.

Kin-chan, Mont d’Or (Altai?), nom d'un
royaume ouigour du X' siécle, a16 n.
Kin-ling (Mgar Khri-'brin), ministre tibé-

tain, 187 n., Add. 38o.
Kin-tch'eng, princesse chinoise (tib.
sen, Kim-s'in, Gyim-san, efc.), mariée au
Roi Khri-lde-gcug-bcan : demandée par
la régente sa grand-mére en 705, 3 n,,
37 n.; regoit le titre de kong tchou en
706, a-3 n.; officiellement accordée en
707, an., 393 n; part en 710, accom-
pagnée par Yang Kiu, 1 n., 34 n,
7n., a85 n.; installée au Parc aux Cerfs
de Lhasa, 8 n, aoi n.; nétait ni fille
d'Empereur, ni mére de Roi, i-g n.;
adoptée par I'Empereur Jouei-tsong en
711, 4 n.; suites politiques de son
mariage, 56 n., Add. 359, 365; intro-
duit au Tibet non pas le i

K'i

fils de
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Empereur pendant I'occupation tibétaine
de Tch'ang-ngan eh 768, '169 n.; i85,
1-88, ao3 n:, affa n, a85 n., 393 n,
Add. 356. ' H
Kiun, cff garnisons.
King, nom chinois d'une Reine tibétaine,

Ko (*Kat), lieu au Tibet,

- l6an

Kobo Daishi, moine japonais, 47 n.

Ko-chou Han, général ~chinois d'origine
turco-khotanaise, 3g n., 370 n.,, 394 n.,
395-397 n, 300 n., 304 n., 305 n,
Add. 369-370, 379.

Ko-li-ko-tsou (Khri-geug[-Ide-bean], g. ».),

154 et n,

s3i n.

kong tchou (tib. kon-co, khon-co, kon-jo, on-
i0...), princesse, titre des filles d'Empe-
reurs, i-4 n., Add. 355-356; cf. alliances
matrimoniales.

Koua-tcheou, ville préfectorale : localisa-
tion, 34 n, Add. 366; raid tibétain en
727, 394-395 n., Add. 364; occupation
tibétaine dés 776, 173 et n.; prieres
chinoises pour le gouverneur tibétain
de—, 33g-s46, 580, s8i n.; 171-172",
si3 n., a38, 347, 961 n., a63, a64 n.,
367, 369 n., Add. 364, 366 (nom kho-
tanais), 370-373. Cf. Kva-éhu,

kouan, examen (vipasyand, bhavana ...).
73n, 79 n, 8 n, 97 n, i3 n,
165; cf. tseu kouan.

kouan tch'a che, titre chinois, 173 n., Ig3n.

kouan ts'iu, examen et orientation (upapa-
riksapratilambhaf...), 6a n., i30 n.,
136-138 n.

K'ouen-louen, pays, 398 et n.

Koukounor, 3ig n., etc.; fle du lac —,
395, 396 n., Add. 36g; garnison chi-
noise sur les bords du —, 395 n.,

« Add. 370; poémes chinois, 3ia et suiv.

kouo che, maitre de I'Etat, 37 n.

trama et yugapat, graduel et subit, 75 n.

Ko .

186, mais les livres confucianisles (en
730), 188 n., 336-337 n.; morte en 739,
7n,9n, 186 n, 191 n. ensevelie en
741, 9 n.; un de ses freres nommé

jiva, maitre 18an.
Kva-chu Sin-fan (Koua-tcheou Tsin-tch'ang),
localité, 303 n., 270 n. Cf. Koua-tcheou,
1 Tsin-tch'ang
Kva-chur, 190 n.
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langage, et silence, n 4 et a., i56; la
lettre et le sens, ]47-168.

La-tchveng, avilie de *Lép7, toponyme tibé-
tain en chinois, 304-265 n.

Lang-chan, montagnes, 288, 289 n,

Lahk&vatéra, école du —,57 n
chinoises, 5g n.; index, 71
i3g n., etc

Leang-sieou, moine chinois envoyé au Tibet
en 781, i84 n.

Iha-bcan-po, titre royal, Add. 361-363.

Lbabzan  [Klu-dpal], général tibétain,
229 n., 267 et D, 280 et n., Add. 368.

Lha-rgyal gun-skar-ma, Lha-rgyal man-mo-
rje, Reine de 'Bro, 27 n.

Lhasa, transcriptions chinoises, étymologie,
154 et n., Add. 358; ala ville pure»,

a5 n.; résidence des Rois, aoo n.; le
moine Mahdydna a , i54,162; tao
de — , 366 n.; La-i:

9n. 3an. Gf. concile, inscriptions,
néraire, traité sino-tibétain,

Lha-snan, personnage tibétain, 33 n.

Iha-sras, titre royal, 267 n., Add. 363-
364.

Lhas-bon, prince tibétain, g n.

Lho-bal (Népal?), 197 n.

U, Tordre rationnel, I'absolu métaphysique,
antonyme de che, les faits, le donné
empirique, 5» n., 56 n., 58 n., 67 n.,
68 n, 74 n, 86 n, n3n, 116 n,
155 n.; la théorie, antonyme de hing,
la pratique, 57 n.; la logique, tcheng li
(nyaya), 19, (yukti), 60 n.; too li, théo-
rie, principe, 68 n. 106 n., 118 n.
182°"

Li Hi-lie, rebelle chinois (784), 177 n.,
18a n., 375 n. Cf. Tchou Ts'eu.

Li Kiao, Confucianiste, 223 n.

Li K'ouei, ambassadeur au Tibet, 7 n.

La Ming-tchen, gendre de Tchang Yi-tch'ao,
a35, b36 n., a5s n,

Li Po, poéte, Add. 371.

Li Fai-pin, inscription de — , 173-174 n.

Li lai san paoKki, bibliographie bouddhique,
55-56 n.

Li-tsou-té-tsan (= [Kh]ri-[g]cug-[1]de-[b]can,
q. »), Roi, 23i n.

Lien-t'ai sseu, monastére de Touen-houang,
as5 n., 286.

lieou heou che, titre chinois, 261 n., 378.

Lieou Pm-Ko kia hona lon, ouvrage anec-
dotique, 7 n.

Lieou Tch'en-pi, préfet de Sou-tcheou,

Li Yuan-tchong, commissaire, 170 n.

Lieou Yuan-ting, ambassadeur au Tibet
(822), 29 n., 186 n., a05, 266 n., 282,
283 n., 390 n, 393 n, 298 n., 308 n..
Add. 378-379.

Lin-fan, place forte, région du Koukounor,
3ig n., 3au et n,, 821

Ljan-cha-lha-dbon, cf. Je-cha-lha-dpon.

LoTch'ang-p'ei, «Northwestern Dialects. .. n,
vu; 30 n. et 390 n. (titre complet); etc.

lokollaratama, snpramondainissime, épithéte
de la prajna, 88 n., 101 n.

Long-hing sseu, monastéres chinois, 371
etn.

long houan, «fonctionnaire longn, s65 fl.,
Add. 365 (bich pour blonf).

long siang (nctga), moines éminents, 35 n.

Long-yeou, arrondissement chinois, 38 n.,
173 n., Add. 359, etc.

lotus (comparaison), 96-97.

Lovi-chan, centre bouddhique en Chine,
3oi n.

Lou-mou (pour Mou-lou, 'Bro?), 37 n;

Lou Pi, prisonnier chinois au Tibet, 225 n,

Lou Tche, écrivain, 171 n., a30 n.

Lou Tong-tsan (Mgar Ston-rcan), ministre
tibétain, 187 n., ao3 n., Add. 380.

Touen, cf. blon (titre tibétain).

Louen Ho-kia-jo-k'o-tche (Blon rgyal-
bzer ...), gouverneur tibétain de- Kona-
tcheou, a4i n., 281 n.

Louen Kao-tou (Louen Kie-tou?), gouver-
neur llbe[aln 265 n., 282 n. Cf. Louen

Louen K'i-jan, ambassadeur tibétain, ig3n.

Louen Kia-jo (Blon Rgyal-bzer?), général
tibétain, 281 n.

Louen Kie-tou-li, gouverneur, 365 n.

Louen Kong-jen, a4o n.. Add. 380.

Louen K'ong-jo (Blon Khon-bzer) [legon du
Tseu tche tong Kien] ou Chang K'ong-jo
(Zan Khoii-bzer] [legon du T'ang choul],
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usurpateur tibétain du milieu du ix*siccle,
36-37 n., 36s n., Add. 377.

Louen Mang-jo, cf. Blon Man-bzer.

Louen Po-tsang (Blon Bzan), gouverneur
tibétain, 335 n.

Louen Si-hong(?)-Ki-lisi [ou  s6]-Kiu-lo
(Blon ... khri-sgrai), tibé-

au Tibet, 6 n., 9 n. Cf. alliances matri-
moniales.
Mihims (chinois Tch'en), clan tibétain,
hostile au bouddhisme, 36-37 n.
Mchur-bu, inscription de — , Add. 365.
médecin (comparaison) a3 n

tain de Koua-tcheou, sio et n., a46-
si6, s8o.

Louen Si-lin-tsong (Blon Srid-con?) messa-
ger tibétain, 393 et n.

Louen Tsan-mou-jo (Blon Bc[h]an-bier),
ministre tibétain, 381.

Louen Tsan-po-tsang (Blon Bcan-bzani),
gouverneur tibétain, sa5 n.

1\
3 g

(Blon-bean-srod-bean), Roi, pére de Sron-
bcan-sgam-po, s0o n.

Lu Tch'ong-fen, commissaire du Ho-si vers
760, 303-305 et n.

lune (comparaison), cf. soleil et lune.

Ma Souei, général chinois, s8i n.

Ma-ting-t3, gouverneur tibétain, a6i-s65 n.

Ma-zah, ministre tibétain, hostile au boud-
dhisme, Add. 36o.

magicien (comparaison), 5i n.

Mahédeva-che, Mahadheba, hva-san, 1 n

Mahavyutpalti, lexique
date, i83 n, 377 n.;
a34 n., Add. 367, etc.

Mahayana (Mo-ho-yen), moine de Touen-
houang, chef du parti chinois au concile
de Lhasa, 10-11, 11-13 n., 33, s5, 167,
177-186, Add. 357, etc.; ses mémoires
au Roi du Tibet lors du concile, 110-
130, i5i-165; ses ceuvres d'aprés les
documents  tibétains de Touen-houang,
13-17 n. (cf. Add. 357); son role dans
une affaire de rébellion a Touen-houang,
aprés son retour de Lhasa, s53, s63,
371-373, 378.

Mahayéna-tamgraha,
56 n., etc.

Mahéyana-sraddhotpéda-jéstra, Sy n.

maisons tibétaines, cf. habitations.

maladies (comparaison), lai, is3 n.

Mandchous (coiffure), so6 n., 307 n,
an n., Add. 363.

matrimoniales, coutumes — en Chine et

owvrage  d'Asanga,

87 n., 338,
; panacée (agada), 133 et n.
Meghas |khara traducteur du Srathgama-
lutra, 63-66 n.
Men-kiu-liu, vallée proche de Lhasa, aoi-

mérite incommensurable (aprameya-guna),
89-93, 96, 168

meurtre, casuistique du —, as4 n.

Mgar Khri-brin (chinois K'in-ling), ministre
tibétain, 187 n., Add. 38o.

Mgar Ston-rcan, cf. Lou Tong-tsan.

Mi tsi kin kang (Vajrapani

Miao-pien, moine de Touen-houang, a35,
a36 n., s5an.

Ming-cha, autre nom de Touen-houang,
pattimi localité au Ning-hia, a8i n.,

miroir (métaphore), 78 n., 83, g5 et n.
96 n., 108, 337, Add. 358.

Mo-ho-yen, toponyme, 308 n.; transcription
de Mahayana, nom de moine, 7. v.

Mo-li, Mo-li, lac (hai), 308, 30g-3i0 n.;
garnison (kittn), 3og n.; relais (yi),
3og n. Cf. Add. 370-373.

Mé-tseu, philosophe pacifiste, aa6 n., sgg n.

Mongols (coiffure), 307 n.

monnaie, la — du fils fou (apologue),
54 n.

Mont Rouge (Dmar-po’i-ri), 191 n.

Monts Neigeux (Siue chan), 398 et n.,
308 n.

Monts Pourpres (Tseu chan, Bayan-Khara),
39 n.

Mou-jong No-ho-po, gaghan des T'ou-yu-
houen, Add. 355-356.

Mou-jong Po-yao, général des T'o-pa, 308.

Mou-lou, cf. ' Bro.

mouvement, activité (long), et immobil
passivité (pou long), termes de Iécole du
Dhyana, i5 n, 16 n., 54, 55n,, 58 n,,
109 n., ta6 n., Add. 358.

Mu-khri bean-po (Mu-tig bcan-po), Sad-na-
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legs, Roi, régna aprés Khri-sron-Ide-bcan
d'aprés la tradition tibétaine, 280 n.

Nag-dban blo-bzah, Chronique du cinquiéme
Dalai-Lama, 11 n.

Nam-ka'i snin-po (Akasagarbha), moine
(tibétain?), ag3-as4 m>

rehbUm che[nl-po (nei étang), ministre
tibétain de I'intérieur, a65 n. ; naii-rje-po,
Add. 362, 365.

Nan Kiu-tch'ouan, ambassadeur 300 n.

Nan-po-t'6-ki-po (Rnam-par-rtog-pa?), moine
tibétain, envoyé en Chine en 804, 228 n.

Nan-tchao, royaume, 182 n., 292 n., 3oi n.

nasse (comparaison), a4 n., n 4n.

nationalisme chinois sous la domination tibé-
taine, 203 et suiv.

Népal, 197 n. (Lho-bal), 200-201 n. (Bal-
po); itinéraire de Chan-tcheou au — ,
28 n.

neuf clans, Barbares aux — (Kieou sing
Hou), 288, 289 n., Add. 368-369 (Sog-

Ngan Lou-chan, rebelle, 16g etn., 216 n.,
217 m, sq6 n, sgg etn., 300 n., 30a n.,
304 n., Add. 370.

Ngang-kong, toponyme tibétain en chinois,
265 n.

Ngo-lo-tsou  (* Ngak-la-tsuo), personnage
tibétain, 289.

nien, pensée(smrti), instant (ksana), n 5n.
Cf. pensée par pensée, sans pensée.

nirvikalpa-jnana, connaissance sans différen-
ciation, 128-129 n-' trois, 129. n., i 35n.

neeuds du mouchoir (comparaison), 5a n.

non-dualité (advaya), 126 etn., 127-128 n,

Nuages Blancs, chanson des — , 327-329,
Add. 37i.

'O-lde (chinois Hou-lou-ti), nom d'un sou-
verain tibétain mythique, et du Roi Khri-
sron-Ide-bean (755-797), i84 n., Add.
360, 363.

(sarvajnats, ajnata),
94 et n., Add. 358
‘On-can-do, «palais» (pho-bran), 277 n.,
Add. 367,

or et métaux précieux, travaillés au Tibet,
202293 n. (cf. Add. 376); or et sa
gangue (comparaison), 96 n.

ordinations, au Tibet, 33n., a35, 257, 274;

estrades d'ordination,!3®
maitres d'ordination, a36
de I'ordination, 161-1621

orniére (comparaison) , 4i 1

Ouigours, 203 n., ai3,.a
aa5 n, 262 n., 283, a
290 n, 298 n, 3ot n,, ,
gaghan — mariés a des
noises, 6 n.; coiffure, aol

Pa-pou (Bal-po, Népal?), 18

pacifisme, bouddhique, 22;
a43, a45; confucianiste,.
297 etn.; cf. Mo-tseu. ;

pai, communication officiell

p'an kouan, fonctionnaire.
193 n., 304 n, 33L

Pao-sing(?) ho-chang, moine

Pao-tchen, administrateur 1
tain, 33 etn.

paramita, perfection : deu
rieures et extérieures),.,
trois et quatre sortes (n
88 et n.; cing maniéres
163-164 n.; les six, 53,
88, loo et n., 144-i45
157-158, 163-164 n.; le
prajnarparamila.

P'ei Kouang-ting, ministri
227 n.

Pei-I'ing (Bechbalik prés.G
de Tourfan), 170 n. .1
a65 n., 271 n., Add. 35q

pensée (sin, citta. ..), cf. si

pensée par pensée (nien nien
82, ia5etn., 158.
pensée subtile (si sin, sikm
perfection, cf. paramita.
phonétique  sino-tibétaine,
291 n,, ag4 n., Add. 357.
plifa, cheveux épars sur h

P'i-mo-io (Vimala?) ,moine, i

P'ing-leang, guet-apens de -
195 n, 235 n,, 292 n.,

Po-chouei, garnison (fciun),

Po Kiu-yi, écrivain chinois,
199 n., ao3 n,, ad6 n,, a

Po-tch'an-pou, Po-tch'o-pou:
Pe-




kouan, «fonctionnaire déchus, 196 n.,
an.

(men), méthode d'accas, i4n., i5n,
koito che, ouvrage historique, a3a n.,

ibn, 281 n.
h che, titre chinois, 34 n., 176 n,

i, Arhat chinois, 12 n.

Gns-Dragons de file du Koukounor,
)6 n., Add. 369.

A science, gnose : abolit, puis s'abo-
5 50 n.: lokotlaralama, 88 n., 101 n.;
hdya, 126 et n.; prajna et dhyana,
jo, i00-i03 n; — et jhana, 101-
b3n,; — et samadhi, 334 ;102,127 n,,

139 n.
m-faramita, perfection de science : et
iparamita, 100-108 n., 335; nirvikalpa-
Iha 101 n, 128129 n.; 67 n,

97-128 n.

Géavarman, traducteur indien, i3 n.
ititi, traducteur du Stramgama-siilra,
3-44 n.

‘ihérya, miracles, 50 n.

liesses, cf. alliances matrimoniales,

ting tchou.

V et abandon (chinois le'iu et chd, sk.
itihana, adana, upadana, etc., et nihsa-
anu, prahana, etc), 71 et n, 75 n,
bn, o etn, 109 et n, u5n, 127
in, 129130 et n, 145 n, 158 n,
63n.

ttrmnier (comparaison), 122-123.

ronniers chinois au Tibet, 173 n., 1g5 n,
196-198 n.; restitués par les Tibétains,
(84 n. (782), na5 n. (810); prison-
niers tibétains en Chine, 195 n., 198-
tgg n., 204 n.; libérés par les Chinois,
frjli h., 199 n. (806), 184 n., ao5 et n.
'779); échange de prisonniers (821-822),
£99n .; incarcération dans des fosses au
libet, 122 n., 197 n,, Add. 358.

ifanes, cf. prthagjana.

iphétie, cf. vyakarana.

sisions (métaphore), 122 et n.

‘hagjana, les profanes : rapports avec le
tsans penséeu, 76 et n., 77, 81 n., 82-
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83 n.,84-85, 88, 96 et n., 97, 131n,, 352
etn.; audition, Add. 358.

pyi-blon, ministre tibétain de Pextérieur,
250, 29n, 300,

qalun (K'o-touen), titre turc, 6 ., 355; ap-
pliqué une a Reine tibétaine, 27 n.

quatre places fortes (iseu tchen), garnisons
chinoises en Sérinde, 170-171 n., 265 n.;
quatre vérités, 118 n.; quatre vyakarana,
141 n.; quatre fruits de sainteté, 66,

9°°;
Ra-mo-che, temple de Lhasa, 187 n., noi n.
radeau (comparaison), a4 n., 72 n., 87 n.,

3n.
Ral-pa-can (Kes'arin), 23i et n; cf. Khri
goug-lde-hean
ree-rjelr], titre tibétain, 277 n, 278 n.
1 n
réflexion (sseu), non-réflexion (pou sseu),
tseu.

regarder I'esprit, cf. k'an sin.

reliques (sari-a), n54 et n., 255-2.57.

retour au monde, 129 n.

retourner h la source (fan yuan), 48 n.,
5o n, 5i 5nn, 78.

retourner la vision (fan tchao), 50 n., 78 n.

Rgyal-rabs gsal-hai me-lon, chronique tibé-
taine, 9 n., Add. 356.

Rin-chen-mchog (Ratnottara), un des sept
premiers moines tibétains, 34 n.

Rnam-par-mi-rtog (Nirvikalpa), traducteur
tibétain, 12 n., 228 n.

Roi, cf. beando.

rtog(s)-pa (samkalpa, titarka...), i5 n.

ru, «comess, divisions du royaume tibétain,
266-267 n.

sabha-lokadhalu, univers, 121 n.

Saddharma-pundarika-siilra, 55 n., etc.

samadhi, concentration, 340, 344-346, 351.

samalha-vipasyan, vision calme et analyse,
79, 336-348.

sarnjna, notion, 7.6-76 etn. (définition), etc.

A A

i - 3
63 n, 67 n, 75 76 n, i30-i3i n,
138 n.

samjna-vedila-nirodha-samapalli, recueille-
ment d'abolition des notions et des per-
ceptions, 63 n., 67 etn., 71 et n.. i30-
i33n, t36-t38 n, idon.
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San-s'i, San-si, maitre ‘chinois venu «u Tibet,
10 n., Add. 356.

<@ntao, trois principes confucianistes. »53 .

sangha, administrateur du — |, cf. seng tong.

sans appui, cf. aprdlisthita.

sans effort, cf. anabhoga.

sans notion, cf. asamjriin

sans pensée (Mou sin, etc.) .«noétisme, these
cardinale de I'école chinoise du Dhyéna :
t0-tS. n. i(dans les textes tibétains de
Touen-houang attribués au moine Mahayé-
na); 16 n. (U nien, secte du Nord);
58 n. (mu sin, wou nien, dans Vap-asa-
madhi-siitra); 76 n. (le sans-pensée et
lés profanes, cf. prthagjana); 75-S0 n.
(terminologie sino-sanskrite); 78-79 n. et
3a8~353 (Kamalas'tia contre Vasmi<ty-
amanasikara); 80 et n. (pou «eu);
80 n, (pou kouan, mou nien, dans Vima-
laldrti-nirdesa); 83 et n. (les Buddha
sont trou sin mou sseu); 88 n. (pou sseu
pou kouan et les six paramild); 89
(mérites incommensurables du pou sseu
pou kouan)-. 96 et n. (le sans-pensée et
I'omniscience); 98 n. (mou tso yi, mou
sseumei, dans TathOgataguna. . . -nirdesa)-,
99 n. et ibi n, (Wou sin louende Bodhi
dharma); 100 (wou sseu et la prajn:
:paramild), toa n, (Mou siang wou sseu
mou kouan et la prajna-paramité)-, io 5 n
(mou sseu dans, Ghanavylkassiitra}; lue
et n. (wou mei mou sseu)-, rai (mou siang
et les Kesa)-, ia5-ia6 n. (mou nien et
nie» fiten); ta6-n. (mou nie», chea Houei-
neng); 137 n. (unilatéralisme du sans-
pensée); i30-13a n. (asamjni-tamapaUi,
G ».); 133-136 », (acittaka dans I'Abhi-
dharma sanskrit)* Y//1 n., t53, i58. Cf.

5 a-vedita-nirodk

apatti, samjl

samapaili, sseu kouan.

Séntaraksita, maitre indien au Tibet,, 10,

Vv i3n*ol

Sarvadharma-pravrtti-nirdesa, 54 et n., 60.

Sarvastivadin, 33 n. (au Tibet et en Chine)
95 n.

satina” étres 1 définition . 108-109 et ni

Sbruethdi(.?), par© de, Lhasaou fut juré le
traité Sino-tihétain de 8a»,.Add; 3fii.

seng tong, administrate«!1 du-sang-bd,. titre

ecclésiastique -chinai*; 553
Tibet), a36 n., a5a, 375 n.,
Cf. Wou le seng fangt ftiati
Sgamrdkyel (Sgam-bskyel) chei
nistre tibétain, ab7 et my Adf
Si-nang-nan  (Snaii-nam?) red&
33etn B
Si-no-lo (Stag-fslgra) : équivale
tique, adb n.; nom-dun, gaté
qui sempara de Kouaicfee®
(Stag-gra Khon-log), 35 ada
39611, 397; d'un antre, fait
par Ko-chou Han en 749,13g,
396 n., 379; d'un jtrince. d
qui se soumit 4 la Chinfeete»
agi n.; d'un général libe&
para de Tch'ang-ngan en ¢
sgra), 991 n.; d'un' autreEfui
mission a la Chine -vers-'79
d'ambassadeurs tibétains vent
en 781 et 805 (Blon Staggi
d'un relais sur la route de I
Si-no-lo Kong-lou (Staggra Kh
Si-no-lo.
silence, n 3 et n, 11b etn., IT
sinlo, foi et appétence (irdddli&i
163-16bn. 1 C%y
sing (gotra), famille spirituelle!
sing et siang (svabhava et hk»
en soi et les signes particfiliei
Cffasiang etJasing. ..uktM
Sitatapatra, dh&rani ae fofi-1
Siu le chd jen, Chinois méfiasél
au service du Tibet, 317, Adé
Siu Fou, ambassadeur «qrrTa
Siu-kie-t'i , prince dés (Souqj/in
Siue chah, cf. Monts Neigeux; j*-
Siue P'i, ambassadeur au . TBAfi
six facultés sensmiélhs‘i(iridtmfii
si* perfections ,
Skyi, toponyme 'tibétain:,; 3773»
Skyid-rtag, titre d'une ére'tjbéti
Add. 36, Gfcli-tfaijnyiéM
Sna-nara-, clan’ tibétHlir;;9 mif3a
So, famille chinoiseViWfti™
177 n., 178 n., »S8-a8iy"Wis™
So-po-ts'eu,. p"ys jfrttModMIjjt
* »87-m L SHiWIRSE
So-si-long-Aie (ouia) » t*2n,"Ebri




m, franscr. fautive (?)v 8.n., ®33 n.
.pierre précieuse, 85 n,
hayrae),moine de Toucndiouarag, 389 n.
pu, «tétes cordéesn, sobriquet des bar-
Ssijiao7-t®08 n.

u, «subordonnés», 971 n.

«pici) moine-de Touendiouang, 177 .,
8ni

«pierre’précieuse, /%A et n.r a3 n.,
~-agsw.!

'dis"snd m, 389.0., Add. 368-369,373.
“~/comparaison), 95 et n,, 108.

etlune (comparaison)) 83 et m, 84n.,
-98>et n.r 99 n.

~King, ministre chinois, et soni fils
sgiHeng) i73 n., 176-175.

g, predication vulgaire, 3.37 n.
finj'(Sron.*bean-sgmB'pu), 90i n.

iii, peuplade (So-byi:, Sum-pa, Supiya),
fH138’6t m, 396 n., 396; ..
I-gyi; ‘pkrul-gyi, ‘pkru-gyt,
JRowvAdd. 36i-363-.

te, ef; auditeurs.

iosa, partisan: de Kamalasila, ri et n.
bean-sgam-po, Roi (t 650), 11 n.,
»'..(attaque les T'ou-yu-liouen) , 39'n.,
fin. (fondation du.Ra-mo-che), 187 n.
ge/confucianisme):, 188, 189 n., 190-
1 n. (fondation d'un vikam), atro n.
instruction/de palais)) 301 n., 303 .,
4n. (divise le Tibet en dix conamissa-
ft)i «86 n.,

réflexion (celana. . .),. 79/n.; cf. sseu

épithete

Wang, directeur, des travaux) titre
bbrifique chinoisL 36-37 n.

kouan, réflexion et examen ; pou sseu
iihomn (Gaou' sseus wonkouan), non>-
Iésion et non-examen : r5m, 7960 m,

L 146 v

gauKhan-log, cf) Simorio.

gra Kluskhori, personnage tibétain (vers
a)7 aojfon.

jpon,chiliarque, titre tibétbrn, ad<n.,
totivo

ide,. «xEstrictode mille») titre-tibétain,

Subhakarasirhha-, maitre indien de Tantta,
passe au Tibet, 187 m

subit (chinois lonen, tibi tig-par. . ., sk.
yugapat. ..), et gradile! (ch. iste», tib.
rim, rime..., sk brama. ..), io, i4-
115 m, i8 et n, 35 n, 505V n. 5% h,
74-75, 178 n., etc;; dans \é Lankavectara,
13 n.; dtransversalet verticab, 35 n.,
37g n. Cf. éveil subi

suicides, Asm, 179, 37a, 378.

stinyala-drsti, vue de ht vacuité, 10G n.,
;108n. "

Suramgama-aamadhi-siitra, 73 et n., 141 etn.

Siiramgama-siitra, apocryphe chinois, 43-
San, 56 n., 73n., 78 n.,, Add. 358, 87s.

Siitra de I'Estrade’ (Tan king), cf. Hotfei-
“eng.

Ta-fei, vallée du Koukbunor (Boukhéingol),
issn.

Ta-hia, vallée du Kan-sou, 366 n., s83;

Ta-mo-ti(?), compagnon de Mahayana(?)’,
155 etn.

Ta (ou T'a)-tsang, cf. Zan Stag-lizan.

tai pao, grand gardien, titre honorifique
chinois, 37 n.

Tai-tsong, Empereur (6a6-64g), acte de
contrition bouddhiquel slrj-ahSi etc;

tan (mandala), autel pour les traités jurés,

T'an ho-chang, maitre' bouddhiste d'un gou-
verneur chinois delTouen-houang,. a58i

T'an-lin, disciple de Bodhidharma , 57 m

Tantra en Chine, 46 n.

tao, arrondissement (chinois ou tibétain),
aAin., 361 n,, a6u-aég n, 278,9.8a,
Add, 359.

taoisme, dans les.textes de.l'école du Dhya-
na, 47 n., 56 n., 58 n., 196.et n., etc.;
confusion sensorielle, 4g n.

tathagata-garbha, 107 n., 116 etn.,117m,
i5in

Tattwn-samgraha, ouvrage de Santaraksita
et Kanalasila, 94 n., Add. 358.

tchai, jeGne, agape, 331 n.

Tchang Houai-chen, gouverneur de Touen-
houang; neveu de Tchang Yi-tch'ao,
312, si3n., s5i n., Add. 359;

Tehang'K'ietiu-(Tchang King-Kiesu); lettré
de Touen-houang, 35 n.
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Tchang Kieou-ling, poéte, 5 n.

Tchang Tch'eng-fong (Tchang Fong), poten-
tat & Touen-houang, 216 n., Add. 362.

Tchang Tsien, ambassadeur au Tibet, 23a-
233 n.

Tchang Ts'ing, rebelle de Yu-kouan, 268.

Tchang-ts'o, lieu au Tibet, i55, 162.

Tchang Yi-tch'ao, général chinois (t 872),
reconquit Touen-houang et le Nord-Ouest
de la Chine au milieu du u* siécle, 21 n.,
36-37 n.,, 167-165 et n, 177 n., 312-
2i5 et n,, 317 n,, 235, a5i, 202, 2760.,
279 n.; ftitres conférés a —, 37 n,
168 n., 193 n., Add. 358; pien wen
de —, 298 n., 308 n.

Teh'ang-ngan, capitale des Tang, occupa-
tion par les Tibétains (763), 169 et n.,
171 n, 291 n., 302 n.

Tche-hiu,

du

Teou-lou, garnison chinoise (kiun), ai5 n.,
Add. 37i.

Teou Wou, lettré de Touen-houang, 293.

terre (comparaison), 98 et n.

Terre de Bodhisattva (bhdmi), huitiéme,
80etn., 8l etn

Terre de Diamant (vajra-bhimi), 54.

Ti, famille de Touen-houang, s38 n., 37gn.;
stele de la famille —, 177 n., 375 n.

Ti-ci-da-s'i, Ti-ci-ta-si, maitre chinois (Tche

ti hiang, «la contrée du seigneur», 329 n.
Tibet : origines du bouddhisme au —, ion.,
26 etn., 27 n, 111 n, t85-iga et n.,
s3o0 n., 276, 364 ; role de la Chine dans
ces origines, 10 n., i8a-t86 et n., iSg-
tga et n., Add. 361; coiffure tibétaine;
209-211 n,; meeurs, 181 n., 187 m, etc.;

slitra, 47-68 n.
tche kouei, principe directif, 40 n.
Tche-tche sseu, monastere de Canton, 43 n.,

65 n.

Tche-yi i538-5g8), patriarche de I'école T'ien-
t'ai, 17 n., 45 n., Add. 357

Tche-ling, cf. Col Bouge.

Tchen-wei kiun, garnison, legon fautive pour
Tehen-wou kiun, g v.
Tchen-wou kiun, garnison de la Martialité
Exaltée, 30g n., Add. 35g, 369-370.
Tcheng Chou-kiu, prisonnier chinois au
Tibet, 225 n.

Tcheou Pi, commissaire du Ho-si, 304 n-,
Add. 368.

Tcheou Ting, préfet de Cha-tcheou (Touen-
houang), 173-176, 193 et n,, Add, 380.

Tchong-ts'ong, ambassadeur tibétain (670),

Tchou Tseu, rebelle chinois (786), 170-
171 n, 177 n, 182 n, 388 n., 391 n.

(chouan hing, (chouan tou, lecture psalmo-
diée des textes bouddhiques, 159-160 n.,
162 n.

tentes au Tibet, cf. habitations.

Teou, famille de Touen-houang, 386,286 n.,
393 n.

Teou Leang-ki, lettré de Touen-houang,
34-35 n., s50 n.

cf. or.

Tien-wei Kiun, garnison du Prestige C&-
leste, 186 n., 295., Add. 36g-370.

titres honorifiques des Empereurs Tang
(tsouen hao), a3i n., 293 n., 30i n.

to-dog (chinois tou fou), titre tibétain, 197 n.,
377 n, 281 n.

to ma, bétes de somme, 175 n., 303 n.

T'o-pa, peuple dorigine Sien-pi, coiffure,
208 n., Add. 362; patronymique chez les
Tou-yu-houen, 262 n., 276.

Tokusei, moine japonais envoyé en Chine,

Tong tien, ouvrage de Tou Yéou (801),
données confuses sur le Tibet, 7 n.,,
s0i n., etc.

Tou Fou, poéte, 397 n.

Tou Hong-tsien, commissaire du  Ho-si,
304-305 n.

fou hou, protecteur général, 304 n., 325 n.

Tou Mou, écrivain, 253.

tou tou, titre chinois, 34 n., tg7 n., 25gn.,
373 n,, 280, Add. 361; abr. tou, 25gn.,
273 n. Cf. todog.

T'ou-houen, T"ouei-houen, cf. T'ou-yu-houen.

Tou-yu-bouen, peuple d'origine Sien-pi-;
38 n., 38 n. (qualificatif des Sou-p'i),
363 n., 266 n., 376, 289, 390 n,, 29611,
307-308 n. (T'ouei-houen, T'ou-houen),
Add. 362; chevaux, 296, 36g, 3ga-i
mariage chinois, Add. 355-356.
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Touen-houang, chute sous la domination
tibétaine (7877), i54 et n., 167-177 et n.,
403, ai5, a56, 274-275, 377 n., 381,
Add. 359-360, 36b; reconquéte par les
Chinois (848?), 37 n., 167 n., so6-ai4
(cf. Tchang Yi-tch'ac); résistance natio-
nale, ata-ais, etc.; épigraphie, 161 n.; etc.

Touen-houang : Manmcrits chinoit de la
Bibliothéque Nationale de Parie, n° aoai,
177 n; n° aoS58, 16 n. Add. 358;
n® 2s50, 271 n.; n° 2270,16 n., i44n,,
Add. 358; n° a4dg, 23g n., 280 n.;
n" 3555, i5an., 267 n,390n, 3%n.,
306 n.; ("3732, 194 n.; n° 3765, 177 n>
a84 n.; n” 3807, 34 n.~sSS0H, 144n.;
n° 291,3, 35-36 n.; m» 2962’ 380;
n" 2974, 280 n.; n° 3aoi, 192
n“ 33g5, i54 n., 280 n.; n° 3451,
313 n.;n° 348i, 176 n,, 196 n.; n" 3633,
316 n.; B0 3677, )fil n-
16a n.; n° 37ao, 168 n., a5i n.;n
adi n, a3n n, 281 n.; n" 4640,
35-36 n., 178 n.; n° 4646, 18-ao et n.,
a3-i65;n" 4660, ai n., 35-36n., 177 n.,
a36 n. - 1 Manuscrits chinois du British
Museum, Stein n° 396, 144 n.; n° 367,
170 n.; n° 779, abo n.; n° 788, 168 n.,
Add. 359; n" 1438, 354 n.;n° 2503, 16 n.,
1A4n., Add. 358; n° 2669, 269 n., 271 n.;
n° 2729, 255 n., 271 n.; n° 33a9, 168n.;
n” 5448, al n.; n° 5869, 178 n.;n° 6454,
369 n, 271 n; biogr.
(° 530), 177 n. — Manuscrits tibétains
de laBibliotheque Nationale de Paris, n° 116,
i4i5 n; n° 117, 14-17 n.; n° 290,
197 n; " 8ia, 17 n; n° 8i3, 17 n;
n° 996, 14n., a83n., Add. 357 ; n" 999,
Add. 364 ; n° 1070, a84 n.; n° 1078, Add.
360; n° 1079, Add. 364; n” 1094, Add.
368; n°' n 45, 1i5a, n 55, ndg, n 63,
1166, Add. 362; n° 1199, nO 1200-1a03.
Add. 365; n° i340, Add. 360; n° 2890,
a85 n.; n° 393 provisoire, Add. 360;
n“ 0544 provisoire, Add. 368; eftc. —
Manuscrits tibétains du British Museum,
a46-a47, 377 n., Add. 36a-367, etc. —
cf.vn.

traités sino-tibétains : de qo6, 293 n.; de
q30-g34 (stéles du Col Bouge), i85 n.,

393 n, 31g n, Add 36a-363, 370; de
756 (Tch'ang-ngan), 229-330 n. (procé-
dure du serment); de q83 (Ts'ing-chouei),
17a n, 182 n, »84 n., 186 n, 218 n,
a30 n. (procédure du serment), a46 n.,
391 n, 29a n., 393 n.; de 787 (guet-
apens de P'ing-leang), 182 n., 195 n.,
235 n, 292 n.; de 8at-8aa (Tch'ang-
ngan et Lhasa), a02-a03 n. (date et lieu
du serment a Lhasa), 229-231 et n.
(procédure du sermenti Lhasa), 339-
a3i n. (I'original étaittibétain), a34, adGet
n, ahq n, a6 n., 28a et n. (date du
serment a Tch'ang-ngan), Add. 361 (lieux
et dates des serments), 363-364.
trente-sept dharma auxiliaires de I'éveil
(bodhipaksika-dharma, ch. too p'in), 60 et
n., 85 n., 153-15Aet n.
trois états aasamjnm, i34 n.; trois sortes
d'animaux, a3o n.; d'Arhat, 137 n.; de don
(dana), aao et n.; trois disciplines ou
enseignements (san hbue, st. siksa), a38n. ;
maitre des trois disciplines, titre boud-
dhique chinois, ai n., a36 n., a38-a3gn.,
a50 n., 376 n.; trois épogues du boud-
dhisme, 77 n., 106-107; trois Joyaux,
a30, a46 n., 247, Add. 364; trois stades
du nirvUtalpanana, 129 n., 135 n.; trois
poisons («an tou, tridosa), 53 n., etc.;
trois Véhicules, cf. Véhicules; cf. san too.
Tsan-ma, fils du Roi Glan-dar-ma, a34 n.
Tsan-sin-ya (Bcan-sum-ya?), nom personnel
du ministre Chang Pi-pi (qv.), 36 n.
Tsang-ko-p'i-po (?), capitale tibétaine, 200 n.
Ts'en Ts'an, poéte, 306 n., Add. 366.
Tseu-siuan, commentateur du Sitramgama-
sBlra, 44 n., 47 n,
ts'eu che, préfet, titre chin
cf. chi-ii.
tsie eul, abréviation de tsie tou che (2), q.v.,
aBt n., 264 n., 377-278 n., 281 n. (tib.
ree-rje f).
tsie tou che, commissaire, titre chinois,
169 n., 193 n., 261 n.; appliqué & des
Tibétains, 176 n., 193 n,, a4l n., 261 n.,
304 n., 378, 281 n., 28a etn., Add. 361;
tsie tou che chinois du Ho-si, 169 n., 171
etn, 173 et n, ig3 n, ai5; Add. 55p,
3qo. Cf. tsie eul

197n.,etc.;




Tt'ien fiea wen sino-tibétain, ao n.

fit» leang, wie pont du gué», métaphore,
a45 n.

Tsin-tch'ang, sous-préfecture de Koua-tcheou
(tib. Sin-can), aoa n., 370 n., Add. 366.

Tsing-kio (vin* siécle), auteur de I'école du
Dhyéna, 57-58 n.

Ts'ing-chouei, traité juré de — (783), 17an.,
18a n., 18A n, 186 n, ai8 n, a3on.

(procédure), ad6 n., agi n., aga-ag3 n.
fi'm, ttiu hitmg, orientation (oratilam-
bha?...), 30 n. i36-t38 ».

ttiu et cho, cf. prise et abandon.

Tsorig-mi (780-8/1)), auteur de I'école du
Dhyéna, 16 n.

Tsou-tche-tsien, Roi (Khri-Ide-sron-bcan 2),
transcription fautive, a33 n.

Turcs, bn., 180 n., ao8-aia n. (coiffure),
aa3 et n. (contre le bouddhisme), 367 n.,
ag5 n., 304-305 n., Add. 355. Cf.
Ouigours.

i FEPR -
Ve , Vajropar

J
dhi, 55 n.
Vajrahodhi, maitre de Tantra, 46 n.
Vajracchedika, 71 n., 111 n., 16a n., etc.
Vajrasamédhi-siitra, apocryphe chinois, 54,
54-58 n., Add. 371.
Véhicule (yana), Grand (Mahéyana) et Petit
(Hinayana), 5a-53, 65 n., i3i-i3a n.,
)5g-i00 n.; deux Véhicules inférieurs
(iiravaka et pratyekabuddha), 10g et n.,
137 n.; trois Véhicules (les précédents et
celui de Bodhisattva ou de Tathagata),
63 et n, 65 et n, 66, 110 et n., 11g,
15335, Add. 358; cing Veéhicules,
138-13g n.; Véhicule Unique (Ekayana),
53 n, 63 n, 65 n, 66, 110 n, lig,
1a3n, 138-13g n,, i5i
Vérités (tatya), deux (paramartha et tamvrti),
85-86; quatre.(arya), 1i8 n.
vikalpa {fen pie), différenciation, pensée par-
ticularisante, 15 n., aa, 137 n., etc.
villes au Tibet, cf. habitations.
Vimala(mitra), "auteur et traducteur, 4i, n
Viéesacintibrahma-paripyccha, 67 n., 118 n.,
43 n, etc.
vitarkorvicara, réflexion discursive, i5 n., 7g

voleur (comparaison), 1a5.

vue, cognition visuelle, 4g' n. W
vyakarana, notification prophétic
n, 165 n., 68 et n, 8u0
141 et n., 143, i45-146;qu
i4i n.; »Prophétie de Kbota
Wan-sieou, garnison (Aiuti), ags
Wang  Hiuan-ts,

186 n. ~
Wang Pi, gouverneur chinois, ai
Wang Si, fonctionnaire de To

entré au service du Tibet, ig:

33a n.; préfacier du déssiefc
concile de Lhasa, a3; deux
adressés par Iui au Roi du !
ig6, al8-aaa ;.3o7 n. /fy
wang tiang, fausses notions'(i
5an., 53 n, 6an, 70 xc* 7!
8an, etc.
Wang Wei, poéte, ig3 n,, Add!
Wei Kao, général chinois, a64*i
Wei-K'io, commentateur du i
siitra, 44 n., 47 n., 5a,n. "
Wei Louen, ambassadeur chine
ao5 et n. la
Wen-sou, moine chinois envoyé-

Wen-tcheng, princesse chihoiiséi
Roi Sron-bean-sgam-po dfiex
(demande avant sa mort uiié:
cesse chinoise pour le Roi Kbr
5n.;7n (nétait pas fdleid"
g n. (passe pour avoir été mé
185-18g n. (favorisa au Tiibét
bouddhisme, mais le coli:
188 et n. (morte en 680)4. ap
construit pour elle); Addi 31
de son mariage). v

Wou le ho-chang, personnage
houang, 35-36 n. TN

Wou le seng tong, personnage
houang, 34-35 n., ai5 U., a
a5i n.,, 079 n,, Add. 86

Wou-Kong, pelerin ehinoisi 170

wou nie», wou tiang, wou «m cf;

Wou-tai chan, centre dé :pv
Chine, 188 n., ado n., Ad

Wou-tchen, moine de Touen-hoi
d'éloges, 168 n., .177 nif'e
a5. n.




tehou, sans appui, cf. apratislhita.

Kiu, général chinois, accompagne au
Set la princesse de Kin-tch’eng (710),
a; gouverneur de Chan-tcheou, 5-6 n.;
iride (714), Add. 355.

kouan, Passe du Midi, 371 n., 308-
gn., Add. 365.

Tche-lie, commissaire du Ho-si, 305n.
~tong, peuplade, 36 n., 36-39 n. (Byan-
an?), 187 n., Add. 373.

Yen, ministre chinois, 305 n.

:Yong, jaréfet chinois, ig4 n.
u cf. cheval sauvage.

is-dban-po, cf. Jnanendra.
is-rgyal-mchan, cf. Jnanadhvaja.

is-sc, cf. Jnanasena.
Tchao, gouverneur rebelle de Touen-
uang, 176 n., 196 n., Add. 380,
Tchen-King, écrivain et calligraphe,
ili n., 306 n., Add. 359.

kouan, «méditation discursives, i34 n.
li, titre chinois d'une ere tibétaine,

heou (Hami), 170 n., Add. 35, etc.
famille chinoise de Touen-houang,
‘6n., 379 n.

iouo lou, ouvrage de Tchao Lin, 197 n.
Kia-tchen, Chinois de Touen-houang,
lin, 376 n.

Kia-tcheng, Chinois de Touen-houang,
19A, sin n, 376 n.

tan, Yon-tan-dpal (Gunas'i), ban-de ribé-
1li, 334 n.

Eeou-lie, bibliothécaire, 188 n., aa6-

7 n-
touan, Passe du Jade (abréviation de
T-men kouan, qv.), s68, 369 n., 373
n., Add. 366.

ouan hiang, canton de la Passe du Jade,
>9-370 n., 376, Add. 366.

.ouan yi, relais de la Passe du Jade,
>9, 370 n., 376, Add. 366.

ien hien, [sous-] préfecture de la Porte
1 Jade, 369 n., Add. 365-366.

Teh kiun, garnison de la Porte du Jade,
>9-370 n., ag4 et n., Add. 366-367,
fe; m

Yu-men kouan, Passe de la Porte du Jade,
369- 371 n, 308-309 n., Add. 365-366,
370- 373,

Yu sai, Barriére du Jade (= Yu-mén kouan),
ada et n

Yuan Tchen, poéte, 199 n., ao3-aod n.,
ao6 n., a33 n.

yue, «au sens étroits, terme technique de
I'exégese, 4i n.. 167 n., >5g n.

Yue-tche Mineurs, Add. 371-373.

Zab-mo  (Gambhira), traducteur  sino-tibé-

Ean, «oncle maternel — beau-péres 4-5 n.,
a6 n., ado n.; zavrlon, zan-blon, 385 n.;
dbon-ian, 4-5 n.

Ean Bean-ba (Chang Tsan-mo), général
tibétain, 364 n., s88 et n., 390-391
et n.

Zan Bean-bzan, cf. Blon Becan-bzan.

Zaii Khri-bcan (Chang K'i-li-tsan), signataire
du traité sino-tibétain de 833, 388 n.
Zan Khri-bzah(?) (Chang Ki-li-tsang), grand-
pere de Zan Khri-sum-rje, 388 n.; —
de 'Bro, ambassadeur de Sron-bcan-sgam-

po, s8 n.

Zan Khri-sum-rje (Chang K'i-sin-cul), géné-
ral et grand ministre tibétain : équiva-
lence phonétique, 381 n., Add. 368;
sempare de Touen-houang (787\), dont
il est le premier gouverneur tibétain.
173-173 et n, al5; I'Empereur lui
adresse une lettre (vers 810), aa5n.; fait
campagne contre les Ouigours (816, 8aa),
aBa n., a83 et n., 390 n.; assiége Yen-
tcheou (819), 173 n.; rédacteur du texte
tibétain du traité de 831-833, 339 etn.,
signataire, asa et n.; recoit Lieou
Yuacting a Ta-hia (8aa), a66 n., a83
et .y priéres chinoises et tibétaines pour
lui, a4i-34a n, a46 et n, 347 n,
380 et n., Add. 363, 368, 369; tils de
Ean Bcan-ba(?), 364 n.; serait le méme
que Ean Stag-bzan (9, 366 n., a83 n.,
Add. 365; biographie, a8t-agt. Cf. Khri-
sum-bzer, Khri-sum-rje.

Ean Klu-bzan Iha(?)-po-bcan(?). . ., signa-
taire du traité sino-tibétain de 833, 30 n.

S



Ean Lha-bzan, Zan Lha-bzan Klu-dpa) (Chang
La-tsang-hiu-liu-p'o), général et ministre
tibétain, 367 n., 380 n. Cf. Lha-bzan.

Zan Rgyal-bcan (Chang Kie-tsan), ministre
tibétain, 171 n., i84 n, a3on, 381l n,,
agi-aga n., Add. 360

iah Royal-zigs (Chang Kie-si), générai et

grand ministre tibétain, i84 n., sgi m,
Add. 360.

iah Stag-bzan (Chang Ta [ou T'al-tsang),
général tibétain (= Zan Khri-sum-rje ?),
366 n., s83 n., Add. 365.

lah Sloh-rcan (Chang Si-tong-tsan), général
tibétain, agi n.
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