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EXTRAITS DU PARITTA,
TEXTES'ET COMMENTAIRES EN PALI,

PAR M. GRIMBLOT,

AVEC INTRODUCTION, TRADUCTION, NOTES ET NOTICES,

PAR M. LEON FEER.

AVERTISSEMENT.

Les textes et les commentaires qu'on va lire en pali appar-
tiennent a M. Grimblot : c'est lui qui les a choisis et fait com-
poser pour le Journal dés 1867 ; mais son travail n’a pas été
au dela. Jamais il n'a fourni les traductions qu’on attendait de
lai et qu'il avait promises; il est mort sans avoir donné ce
complément indispensable , sans avoir méme corrigé les
épreuves imprimées d'aprés sa copie. A la demande de
M. Mohl, je me suis chargé de traduire les textes, en joi-
gnant 4 ma traduclion des notes francaises qui répondent
aux commentaires palis. De plus, jai fait précéder chaque
traduction d’une petite notice sur le texte, et jai mis en téte
une Introduction générale qui paraitra, je I'espére, appro-
priée & 'ensemble du travail. D’aprés cet exposé, la part de
chacun est bien déterminée : tout ce qui est pali, textes et
commentaires, est de M. Grimblot, on I'a mis a part et en
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téte; tout le reste, introduction, notices, traductions et
notes, est de moi. Pour la révision des épreuves, dont le soin
m’incombait, je me suis borné au strict nécessaire, sans com-
bler les lacunes laissées par M. Grimblot, et me contentant
de corriger les fautes d'impression. La seule modification un
peu grave que je me sois permise est relative a I'arrange-
ment des parlies : M. Grimblot avait mis ensemble tous les
textes, puis tous les commentaires; j'ai entremél¢ les uns et
les autres, mettant chaque commentaire a Ja suite du texte
auquel il correspond. .
Léon Feer.

L
Canda-Parittam. (Pali.)

Evam me sutari : Ekari samayar Bhagava Sa-
vatthiyari vibarati, jetavane Anéthapindikassa éra-
_me. Tena kho pana samayena Candima.deva-putto
Rahuna asur-indena gahito hoti. Atha kho Candi-
mé deva-putto Bhagavantam anussaramano tiyar
veldyam imarh gatham abhasi :
1. Namo te, Buddha-vir’, atthu!
Vippamutto 'si sabbadhi!
Sambadha-patipanno 'smi:
Tassa me saranam bhava 'ti.

Atha kho Bhagavi, Candimam deva-puttarh ara-
bbha, Rahuin asur-indaih githéya ajjhabhisi :

2. Tathagatam arahantam
Candimé saranam-gato,
Réahu! Candam pamuiicassu!

Buddhé loka-nukampaka 'ti.

.
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Atha kho Réhu asur-indo Candimarh deva-pu-
ttam muficitvd, taraména-ripo yena Vepacitti asur’-
indo ten’ upasarikami : upasahkamitvi samviggo
loma-hattha-jito ekam antaih atthisi. Ekam antarn
thitah kho Rahum asur-indam Vepacitti asur-indo

gathdya ajjhabhasi :

3. Kin nu, santaraméno 'va,
Réhu! Candaini pamuincasi?
Sarhivigga-riipo dgamma,
Kin nu, bhito 'va, titthasi? “ti.
4. Sattadhi me phale muddha,
Jivanto na sukharm labhe;
Buddha-githa-'bhigito 'mhi;

No ce muiiceyya Candiman 'ti.

1L
Siriya-Parittarh. (Pali.)
2. Tathigatarn arahantarh
Striyo saranar-gato,
Rahu! Siriyam pamuiicassu!
Buddh4 lok4-'nukampaka.
3. Yo andha-kére tamasi pabharh-karo,
Verocano, mandali, ugga-tejo,
Mi, Réhu! gili caram antalikkhe!

Pajarh mama, Réhu! pamuiica siriyan 'ti.

Atthakatha.
I.

« Candima » 'ti ettha candi vuccati; candikéya asmirh nicca-
15,
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yutta atthi'ti, «Candima. ... » Canda-vimana-visi, «deva-
putto. » « Rihuna» ’ti Canda-Siriydnaih sobharm rahati, ja-
hati, 'ti Rahu, tena «RAhunid Asur’-indend» 'ti.....
«Gabito, » gilan™4di-vasena pidahito hoti. « Atha kho» ’ii...
gahila-kdle. « Bhagavantarh anussaraméno, » asurdnaih anus-
saranto. « Tayarn veldyam,» tasmim kile..... «Namo te,’
Buddha-vir'! atthu, » namak-karo atthu. « Sabbadhi» ’ti sab-
besu kkhandha-dhéto-ayatan’-ddisu. « Vippamullo 'si» 'ti. ..
visesato pamulto asi, sabba-kilesa-sambédhato samma mutto
'si, i vultam hoti. « Sambédha-patipanno 'smi» 'li samba-
dhar samkata-ithdnam palipanno ambi. « Tassa me» "ti sam-
badha-patipannassa mama. « Saranam bhava,» patisaranam
hold 'ti. « Arabbha 'ti paticca. « TathAgatan» 'ti, latha 4galo,
'ti Tath4gato; adihi althahi kdranehi tathd galar. « Arahan-
tan» 'ti nikkilesarh. « Candima,» Canda-deva-putto. « Sara- '
narh gato» 'ti, saranan ‘Ui gato. « Rahii ! 'li smantanam. « Can-
dam..... pamuficassu, » vissajjehi. « Buddha, » sabba-fifid.
..+..« Lokd-nukampaka » "1 tuyham ’pi, etassa 'pi ladisi eva
sabba-loka-anukampakatta. « Atha kho» ’ti Bbagavato vaca-
na-'nantaram eva. « Muficilva, » vissajjetvd. « Taraméana-riipo »
ti thrilassa bhévo. « Samviggo » 'ti ubbiggo, samvega-ppatlo.
«Loma-hattha-jato,» lomanam haltha-hamsanam jitam
elassa, loméni va hatthdni, udaggéni jatini etassd U ce,
hattha-jito : jita-loma-haihsako, ’ti attho. « Santaraméano 'va »
(i trito viya. « Rahul» iti alapanarh. « Kin nu pamuiicasi? »
'ti kit muiici nu ittha, 'ty atthb : atit’-atthe vattaméana-va-
canam. « Sarhviggartipo» ti sarhvega-ppatto viya. nAgam-
ma» 'ti 4gantva. « Bhito 'vi» 'ti bhaya-ppalto viya. «Kin nu
titthasi ?» ti yojand. « Buddha-gatha-'bhigito 'mhi» ’ti Bud-
dhassa gathdya : Muiicahi 'ti, abhigito, vutto asmi. «No ce
muficeyya Candiman» 'ti Buddhassa vacanam sutvd ’pi :
Candimai ce na muificeyya. «Saltadhd me phale muddha»
’ti mama matthako satla-khandam hutvd bhijeyya. « Jivanto
na sukham labhe» ’ti jivanto ca sukham na labheyyan, 'ti
attho.
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11.

Stiriya- Paritle : u Sariyo» i suriya-vimana-vasi «deva-
pulto. ... » sesam vulta-sadisaim.

« Andha-kére » "ti cakkbu-vifiian'-uppatta-nivaranena, an-
dbha-kérepa. « Tamasi» 'li ghana tame. « Pabhat-karo, » dlo-
ka-karo. Virocali 'ti « Verocano.» «Mandala-santhane.
« Ugga-tejo. » "ti dibba-tejo. « Ma, Rahu! gili caram antalik-
khe» "ti antalikkhe caraim siriyam, Rabu! ma gili, 'ti vadati.

...« Pajm mama » 'ti Candima-Sariya kira dve ’pi deva-
puttd Mahé - Samaya-Sutta-Kathana-divase solipaltti-phalain
paita, tena Bhagava : « Pajuh mama» ‘ti dha; pullo mama
eso, 'ti attho.

HL
Maha-Mangala-Suttam. (Pali.)

Evam me sutai : ckai samayain Bhagava Sa-
vatthiyam vibarati, jeta-vane Anathapindikassa ara-
me. Atha kho ainnatard devaia, abhikkantaya rat-
tiya, abhikkanta-vanna, kevala-kappain jeta-vanain
obhasetva, yena Bhagava ten’ upasaikami. Upa-
sarmkamitvd Bhagavantam abhivadetva ekam-antam
atthasi. Ekam-antam thita kho sa devata Bhagavan-
tarh gathaya ajjhabhasi :

1. Bahu deva manussa ca
Mangalini acinlayuin,
Akainkhamaaa sotthanaii :
Brihi mangalam uttaman.
2. Asevana ca balanam,
Panditanam ca sevana,
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(2}

9-

Pdja ca pijaneyyanam :
‘Etarn mangalam uttamarh.
Patirtpa-desa-vaso ca,
Pubbe ca kata-puiinata,
Atta-sammé-panidhi ca ;

Etamh mangalam uttamarh.

Bahu-saccaii ca, sippai ca,
Vinayo ca su-sikkhito,

* Su-bhasita ca ya véca:

Etam mangalam uttamar.
Maté-pitu-upatthanarh,

Putta-darassa sangaho,
Anakula ca kammanta :

Etarh mangalam uttamarh.

Dénaii ca dhamma-cariya ca,
Natakanarh ca sangaho,
Anavajjéni kamméni :
Etah mangalam uttamarh.
Arati virati papa,
Majja-pani ca sanfiamo,
Appamédo ca dhammesu :
Etai® mangalam uttamarh.
Géravo ca, nivato ca,
Santutthi ca, kata-fifiuta,
Kalena dhamma-savanam :
Etaih mangalam uttamanh.
Khanti ca, sovacassata,
Samananam ca dassanam,
Kélena dhamma-sakaccha :
Etarh mangalam uttamar.

1871.
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10. Tapo ca, brahma-cariyai ca,
Ariya-saccana dassanarh,
Nibbéina-sacchi-kiriya ca :
Etarh mangalam uttamarn.
11. Phutthassa loka-dhammehi
Cittarh yassa na kampati,-
Asokarh, virajam, khemam :
Etaihh mangalam uttaman.
12. Etadissani katvana,
Sabbattham aparajita,
Sabbattha sotthiri gacchanti,
Tesarh mangalam uttaman 'ti.

Atthakatha.

« Savatthiyan » 'ti evaih namake nagare : taih kira Savat.
thassa nama isino nivasana-tthanam ahosi. Tasma yatha ku-
sambassa niviso kossambi, kakandakassa kakandi, evam
itthi-linga-vasena Savatthi, "ti vuccati.

Jeto nama rija-kuméro, tena ropila-saivaddhitatta tassa
jetassa vanan, ’ti jela-vanai : tasmirh « jeta-vane. »

Anatha-pindi ekasmim atthi, 'ti Apatha-pindiko; tassa
« Anétha-pindikassa » Anathapindikena gaha-patin catu-paii-
fidsa-koti-dhana-pariccigena nitthipite « drdme,» 'ti attho.

« Annatara devatd» 'ti‘adi : tattha « anfiatard » 'ti aniyami-
ta-niddeso. Sa hi nama-goltato apakatd, tasma « afinalard»'ti
vulta : devo eva. «Devatd» itthi-purisa-sidharanam elarn,
idha pana puriso : eva so deva-putto.

« Abhikkantéya rattiyé » 'ti: ettha Abhikkanta-saddo khaya-
sundar4-"bhirdpa-abbhanumodan’- adisu dissali. . . . . Idha
pana khaye, tena «abhikkantaya-rattiya,» parikkhinaya rat-
tiya, 'ti vuttam hoti.
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« Abhikkanta-vanna » 'ti idha abhikkanta-saddo abhirdpe.
Vanna-saddo pana chavi-thuti-kulavagga-kérana-santhéna-
ppaména- ritpayatan’- ddisu dissati. . ... so idha chaviya
datthabbo, tena, « Abhikkanta-vanna, » abhirtpa-cchavi.

«Kevala-kappan» ti : ettha kevala-saddo anavasesa-ye-
bhuyya-avyamissa-'natireka - dalhattha - visarnyog’-adi-anckat-
tho. .. Idha pan’ assa anavasesam uttam attho 'ti adhippeto.
Kappa-saddo pana "yarh abhisaddahana-vohira-kala pannatti-
cchedana-vikappa-lesa-samantabhéavo 'ti anekattho... «Ke-
vala-kappain Velu-vanaim ohhésetva » 'ti evarh 4disu- samanla-
bhavo, "li attho 'ti adhippeto. Yato «Kevala-kappain jeta-
vanan» 'ti eltha anavasesa samantalo jeta-vanan 'ti evam
attho datthabbo.

«Obhésetvi» 'ti abhaya pharitva, candimé viya ca sdriyo
viya ca ek’-obhésam , eka-pajjotan karitva, ’ti attho.

«Yena Bhagava ten’ upasamkami» 'ti bhumm’-atthe ka-
rapa-vacanam, yato yaltha Bhagava tattha upasamkami, 'ti
evam ettha attho datthabbo.. .. .. )

« Upasainkamitvé » 'li upasamkamana- pariyoséna-dipa-

«Bhagavantaih abhivadetva» 'ti Bhagavantam vanditva,
pandmitva , namassitva. v

«Ekam-antam » 'ti bhava-napushsaka-niddeso; ek’-okasain,
eka-passan, "ti vattain holi; bhumm'-atthe va upayoga-vaca-

« Atthési» "ti nisajj’-adi-patikkhepe thanam kappesi, thita
ahosi. 'ti attho......

« Ekam-antam thita kho sa devata» 'ti'evam imehi kéra-
nehi « ekam-antarh thitd si devala Bhagavantaih githaya aj-
jhabhési» ’ti Bhagavantain akkhara-pada-'niyamita-ganthi-
tena vacanena abhasi, ’ti attho. .

«Bahii» 'ti aniyamita-safhkhya-niddeso, tena aneka-sata,
aneka-sahassa , aneka-sata-sahassd, 'ti vuttarh holi.

Dibbanti ’ti «deva;» paiicahi kdma-gunehi kilanti, attano
va siriya jolanti, 'tiattho......

Manuno apacca 'ti «manussa.». . ...
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Mangalanti, mahanti imehi salld 'li «mangalani,» iddhi-
vuddhiii ca papunanti, 'ti attho.

« Acintayun » 'ti cintesuih.

« Akarmkhaméné » ’ti icchamana, patthayaména, pihaya-

midna:
. «Sotthanan» 'ti sotthi-bhavai, sabbesain dittha-dham-
mika-sampardyikdnam sobhamandnain, sundarapam, kalya-
nanaih dhamménam atthikan, 'ti vattam hoti. .. .. Attano
sotthi-bhavam icchanta.

«Brithi» 'ti desehi, pakasehi, dcikkha, vivara, vibhaja,
ullani karohi. . ... Maya puttho saméno, brihi Bhagava.

« Mangalan» 'ti iddhi-karanam, vuddhi-karanam, sabba-
sampalti-karanari.

« Ottainan » "1i visitthain, pavaram, sabba-loka-hita-sukh'-
avaharh.

. Evam elah deva-puttassa vacanaim sutva, Bhagava: « Ase-
vana ca balanan » 'ti gatham é&ha.

« Asevana » 'li abhajada, apayirupasana.

«Balanan » 'ti, balanti. ananti, ‘li balé ; assasila-passasi-
ta-maltena jivan'i, na paiifa-jivitena, 'ti adhippayo tesain
balanam.

« Panditanan» i, par_i(,lanli: 'ti pandilé : sandilthika-sam-
parayikesu althesu ndna-galiyd gacchanti, 'li adhippayo te-
sain pandilanain.

«Sevand» 'li bhajané, payirupasana.

«Pdja» 'ti sakkara-garukira-manana-vandana.

« Pijaneyyanan » "ti pija-'rahdnai.

« Etaih mangalam uttaman » 'ti ya ca balanain asevana, ya
ca pandilanai sevana, yi ca pijaneyyanain pdja, taih sab-
baih sampindetva, dha : «Etaih mangalam utlaman» ’ii,
yam laya putthai : « Brithi mangalam uttaman» ’ti, ettha
tava « Etaih mangalam uttaman » 'ti ganhéhi, "ti vuttam hoti.

Evai Bhagava : « Brihi mangalam ultaman» 'ti, ekam
ajjhesito 'pi, appam yicito, bahu-dayako ulara-puriso viya,
ckiva gathdaya tini mangalani vatva, tato uttarim ‘pi. . ...
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« PatirGipa-desa-vaso» 'ti ‘pi adihi gathahi puna 'pi anekani
mangalani vattum araddho :

« Patirdipo» 'ti anucchaviyo; «deso» 'ti gamo 'pi, nigamo
'pi, nagaram ‘pi, jana-pado 'pi, yo ko ci satlanaih nivaso,
okaso, «vaso» 'ti tattha nivaso......

Sihala-dipam. . ... ¢’ ettha nidassanarm aparo nayo: « Pa-
tirdpa-desa-vaso» nama Bhagavato bodhi-manda-ppadeso,
dhamma-cakka-ppavatti-ppadeso.....

« Pubbe» 'ti pura, alitasu jatisu,

« Kata-puiifiata » "ti upacita-kusalata.

«Atta» 'ti citlam vuccati, sakalo va atta-bhavo. « Samma-
panidhi» 'ti tassa attano samwma-panidhénai, niyufijanar,
thapanan, 'ti vutlai hoti.

« Bahu-saccan » ’ti bahu-ssuta-bhavo.

«Sippan » 'ti yam kifi ci hattha-kosallar.

«Vinayo» 'ti kaya-vaca-cilta-vinayam; «Su-sikkhito» 'ti
sutthu sikkhito.

«Su-bhisild » 'ti sutthu bhasita; « ya» 'ti aniyama-niddeso:
«vacd» 'li gird vyappatho. «Su-bhasitd vici» nima musa-
vad’-adi-dosa-virahita,, su-safifiata-vica eva va «su-bhasita. »

Evai imissaya gathaya : « Bahu-saccaii ca, sippan ca, vi-
nayo ca su-sikkhito, su-bhasila ca ya vaci» 'li catlari man-
galani vullani. . ...

Mata ca pita c 'ti « mata-pilu;» «upatthdnam » 'ti upattha-
hanaf. « Mald» nama janikd vuccati, tatha pila. « Upattha-
nam» nama. .. .. upakira-karapam, tattha yasma mala-pi-
taro bah'-upakara.

Putténaii ca dirdnai cd ’ti « Pulta-ddrassa; » sanganhanam,
« Sangaho. » «Pulta-darassa» 'ti eltha atlano jata putta, dhi-
taro ’pi pulta "tv eva sakham gacchanti. Dara 'ti visatinam
bhariyanarm ya ka ci bhariya. Putla ca dara ca, putta-dard ca,
putta-darain; lassa « putta-dévassa sangahos 'ti sammaénan’-
adibi upakara-karanarm.

Na akula, «anakula;» kamma eva « kammanta »

Diyate imina 'ti « Danammi» : atlano santakaim parassa pa-
tipadiyali, "ti vutta hoti.

.
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Dhammassa cariys, dhamma vé anapeti cariyd, « Dham-
ma-cariyé » : dasa-kusala-kamma-patha-cariya, yath’ aha.

Nayante amhakaih ime iti ‘fiataka,

Na avajjéni, «Anavajjani :» anindilani, agarahitani, 'ti
vultam hoti.

« Arati» 'ti dramanaim; « Virali» 'ti viramanar : viramanti
va etdya satld 'li virali; « pdpd» 'ti akusela.

Madaniya-tthena , majjain ; majjassa panam, majja-panarm,
lato « majja-pand:» samyamanaim, safhyamo — «Safifiamo. »

Appamajjanam, « Appamado:» « dhammesii» 'ti kusalesu.

« Garavo » 'ti garu-bhavo.

« Nivalo» 'ti nica-manata.. ... « Nivalo» nima nica-vatla,
nivala-vuititiya samannigato puggalo.

« Santutthi» 'ti santoso.

Katassa jonanatd, «kana-fifiutd. . . . s «kata-fifiutd » nama
appassa va bahussa vi yena kena ci kalassa upakirassa pu-
nappuna anussarana-bhavena jananata.

«Kalenéd» 'ti khanena, samayena; dhammassa savanam,
«dhamma-savanarn . . . » Yasmiih kale uddhacca-sahagatam
cittarh hoti , kAma-vilakk’-ddinarm va afifiatarena abhibhditar,
tasmim kéle tesa vinodan’-attharh « dhamma-savanarh. » Pa-
ficame paiicame divase dhamma-savanam , «kalena dhamma-
savanam » nama.

Khamanarm, « khanti. »

Padakkina-ggahitaya sukha vaco asmin, 'ti su-vaco; su-
vacassa-kammarh, sovacassam ; sovacassa-bhavo, « Sovacassa-
ta.»

Kilesanaih samitatld, samand; «dassanan» 'ti pekkha-
narh. . . . Pabbajitinaih upasankaman’-upatthina-'nusarana-
savana-dassanam sabbam 'pi limaka-desandya « dassanan» 'ti
vutlam.

Dhammassa siakaccha, «dhamma-sakaccha.. ... » « Kale-
na dhamma-sakaccha» nidma padose véa paccuse va dve: Sut-
tanlika bhikkhd afifiam-anfiam Suttantatn sikacchanti, Vi-
naya-dhara Vinayam, Abhidhammikd Abhidhammarm, Jata-
ka-bhanaka Jatakam, Atthakathika Atthakatham, lin’-uddha-
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ta-vicikiccha, pareta-citta-visodhan’-atthain va tamhi kale sa-
kacchanti, ayam « kilena dhamma-sakaccha.

Papake dhamme tapali 'ti « tapo. »

Brahma-cariyaih, Brahméanaih va cariyan 'ti « Brahma-
cariyaih;» settha-cariyan, 'ti vultam hoti. .. «Brahwma-ca-
riya» nama methuna-virati-samana-dhamma-sasana-mag-
ganain idam adhivacanaii : tatha hi abrahma-cariyai: pahaya
brahma-cari hoti 'ti, evam adisu methuna-virali « brahma-ca-
riyan 'ti vuccali.

Ariya-saccanam dassanam, «Ariya-saccana’ dassanai :»
ariya-saccani dassanan 'ii 'pi eke, taih na sundaram.. ...
«Ariya-saccana’ dassanaih» nama Visuddhi-Magge vutl'-at-
thanaih catunnai ariya-saccanam abhisamaya-vasena magga-
dassanam. . . [Ariyassa, Bhagavato, saccani.)

Nikkhittain valato, 'ti Nibbanam. Sacchi-karanam, «sac-
chi-kiriya. . . » «Nibbana-sacchi-kiriya » nama idha arahalta-
phalar nibbénan, 'ti adhippetarn.

« Phutthassa» "ti phusitassa, chupilassa. Loke dhamma,
loka-dhamma : yava lokam ’pi pavatlita ca anivatlaka dham-
ma, 'ti vuttah hoti; «cillan» 'li mano, manasain; « yassa»
'ti navassa va, majjhimassa vd; «na kampati» 'ti na calati,
na vedhati; «Asokan» 'li nissokam, «virajan» 'ii vigata-ra-
jam, viddhamsata-rajain, « kheman » 'ti abhayam, nirupad-
davar.

Phutthassa loka-dhammehi yassa cittain na kampali, yassa
labh'-adihi atthahi loka-dhammehi phutthassa cittaih na
kampati, na vedhati, tassa. .. Kassa ci eteh’ phutthassa cit-
tar na kampati, arahato, khindsavassa, na afifiassa kassa ci
vutlaih ¢’ etam... « Asokam» ke ci nibbanam vadanti. . .
Evam imissa gathaya atthahi loka-dhammehi akawpita-cit-
taih, asoka-cittam, viraja-cittaiir, khema-cillan, 'ti catléri
mangalani vuttani.

Eva Bhagava : « Asevana ca balinan» 'ti adihi- dasahi
gathahi attha-timsa mangalani kathetva, idani clan’ eva at-
tana vutta-mangalani thulanto : « Etadisani katvani » 'li imaim
avaséna-gatham abhasi.
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« Etadisani» 'ti idisani maya vulta-ppakarani : balanain
asevana-'dini; «katvdna,» karilvd, katva; «sabbattham apa-
rijitd » 'li sabbattha khandha-kilesa-'bhisaihkhara-deva-putta-
mara-ppabhedesu catlsu paccatthikesu ekena 'pi apardjita
hutva, sayam eva calliro Mare parjjitva, 'ti vattam hoti :
ma-kiro ¢ ellha pada-sandbi-karana-maito, 'ti vinnatabbo.

«Sabbaltha sotthit gacchanti» ’li etladisani mangalani
katva, calithi Marehi apardjila hutva, «Sabbaltha,» idha
loka-paralokesu, thana-camkaman’-adisu ca, «sotthim gac-
chanti; anuppaddut, anupasatthd, khemino, appatibhaya
gacchanli, "li vuttai hoti : anunésiko ¢ ettha géithi-bandha-
sukh’-attham vutto, ’ti veditabbo.

Tam : «lesan mangalam utlaman » 'ti imina githi-padena
Bhagava desanainv nitthapesi. . ...

Iv.
Parabhava-Suttain. (Pali.)

Evam me sutah : Ekarh samayarn ‘Bhagava Sa-
vatthiyaih viharati jeta-vane Anathapindikassa ara-
me. Atha kho annatara devati abhikkantaya rattiya
abhikkanta-vanna kevala-kapparh jeta-vanam obha-
setvd, yena Bhagava ten’ upasamkami. Upasarka-
mitva Bhagavantam abhivadetva ekam-antah atthasi.
Ekam-antaih thita kho sa devatd Bhagavantam ga-

thaya ajjhabhasi :

1. Parabhavantarn purisam
Mayari pucchdma Gotamar,
Bhagavantarh putthum 4gamma :
Kim parabhavato mukham ?
2. Su-vijano bhavar hoti,
Su-vijano paribhavo :
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Dhamma-kimo bhavam hoti,
Dhamma-dessi parabhavo.
3. Iih’ etarn vijinama:
Pathamo so parabhavo,
Dutiyarh Bhagava brihi :
Kimh parabhavato mukharh ?
4. Asant’ assa piya honti,
Sante na kurute piyarh.
Asatarh dbammanrh roceti,
Tam parabhavato mukharh.
5. Iti b’ etam vijandma,
Dutiyo so parabhavo,
Tatiyarn Bhagavé brahi :
Kim parabhavato mukharh ?
6. Nidda-sili, sabha-silt,
Anutthaté ca yo naro,
Alaso, kodha-paiiiidno,
Tam pardbhavalo mukharh.
7. Iti h’ etah vijdndma,
Tatiyo so parabhavo,
Catuttham Bhagava bruhi :
Kirh parabhavato mukharn ?
8. Yo métararm va, pitaram va,
Jinnakamm, gata-yobbanam,
Pahu santo na bharati,
Tar parabhavato mukharn.
9. It b’ etarn vijandma,
Catuttho so parébhavo,
Pancamarh Bhagava brihi :
Kimh parédbhavato mukhari ?
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Yo brihmanarh va, samanam va,

Aniarm vé ’pi vani-bbakarn,
Musa-vadena vanceti,

Tam parabhavato mukhbarm.
Iti b’ etan vijdnama,

Paficamo so parabhavo,
Chatthamarh Bhagava brahi :

Kirh paribbavato mukham ?
Pahita-vitto puriso, v

Sa-hiranio, sa-bhogano,
Eko bhunjati sadhini,

Tam parébhavato mukharh.
Iti k' etarh vijdnama,

Chatthamo so parabhavo,
Sattamam Bhagavé brihi :

Kim parébhavato mukharn ?
Jati-tthaddo, dbana-tthaddho,

Gotta-tthaddho ca yo naro,
Tarm natim atimanfati,

Tam parabhavato mukharn.
Iti I’ etarh vijdnama,

Sattamo so parabhavo,
Atthamarh Bhagava brihi :

Kim parabhavato mukhar ?
Itthi-dhutto, sura-dhutto,

Akkha-dhutto ca yo naro,
Laddharm laddham vinaseti,

Tamh parabhavato mukharh.
Itih' etarn vijinama, '

Atthamo so parabhavo,
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Navamam Bhagava bréhi :
Kim pardbhavato mukham ?

18. Sehi darehi 'santuttho,

20.

21.

22.

23

24.

Vesiyasu padissati,
Dissati para-daresu,

Taih pardbhavato mukban.
Ii b’ etan vijandma,

Navamo so parabhavo,
Dasamarm Bhagava brihi :

Kim parabhavato mukhari ? |

Atita-yobbano poso

Aneti timbaru-tthanirh,
Tassa issa na supali,

Tah paribhavato mukhan.
Iti b’ etaih vijanama,

Dasamo so parabhavo,
Ekadasamarn Bhagava brihi :

Kim parabhavalo mukham?
Itthi-sondim, vikiranim,

Purisarh va ’pi tadisam,
Issariyasmirh thépeti,

Tam parabhavato mukbar.
Iti W’ etarh vijdnama,

Ekadasamo so parébhavo.
Dvadasamarm Bhagavé brihi :

Kim parabhavato mukham?

Appa-bhogo, maha-tanho,
Khattiye jayate kule,

So 'dha rajjam patthayati,
Tam parabhavato mukhar.

1871.
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25. Ete paribbave loke
Péndito samavekkhiya,
Ariyo dassana-sampanno,
Sa lokarh bhajate sivan 'ti.

Atthakatha.

«Evam me sulan» 'ti Paribhava-suttamh. Ki uppatti?
Mangala-suttam kira sutvd, devanain etad ahosi : Bhagavata
Mangala-sutte sattinath vuddhifi ca sotthiii ca kathayama-
nena ek’-amsena bhavo eva kathito no paribhavo, handa
’dani yena satla pamhayantl vinassanti, lafh tesarh pardbha -
vam 'pi pucchdma 'ti.

Atba Mangala-suttam kathita-divasato dunya divase dasa-
sahassé devatdyo Paribhava-suttam sotukimé imasmif eka-
cakkavéle sannipatitvd, . . . . nisinnaih Bhagavantarm pariva-
retva atthamsu.

Tato Sakkena devianam indena anatto, annataro deva-
putto Bhagavantain Parébhavapaﬁbaﬁl pucchi. Atha Bha-
gava pucchi-vasena imam suttam abhasi.

Tattha : « Evam me sutan » "ti 4di Ayasmata Anandena vut-
tam « Parébhavantam purisan» 'ti 4din4 nayena ek’- antari-
ki githd deva-puttena vuttd; «su-vijino bhavara hoij» ’ti
adind nayena ek’-antarikd eva avasana-gathd ca Bhagavatd
vuttd, tad etarh sabbarh 'pi samodhénetva Paribhava-suttan,
'ti vaccati. .

Tattha : « Evam me sutan» 'ti 4disu yam vattabbaih tarh
sabbarh Mangala-sutta-vannanayam vakkhéama.

« Parabhavantan , » parihdyantain, vinassantam; « purisan »
ti yarn kiii ci sattai jénitufh; « mayam pucchima Gotaman »
ti sesa-devebi saddhirn attdnam nidassetva, okasaim karonto
so deva-putto gottena Bhagavantam putthum dgammé» 'ti
mayarh hi Bhagavantar pucchissdma 'ti : tato tato cakkavala
agat, 'ti attho. «Kim parabhavato mukhan P» 'ti gatinam

XVIII. 16
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amhékain brihi : Bhavato purisassa kifh mukhan ?» 'ti 4ga-
tanarh amhédkam brihi : Bhavato purisassa kih mukharm ?
kit dvaraim kiyena ? kith kiranam ? yena mayar « paribha-
vantam purisaim » jineyyama, 'ti attho. .. Ath’ assa Bhagava
sutthu-pakata-karan’- attham patipakkhaih dassetva, pugga

14-dhitthaniya desandya pardbhava-mukham dassento éha:
«su-vijino bhavan » 'ti tass’ attho.

Yuvayam «bhavam, » vaddbento, aparihiyanto puriso, so
«su-vijano» hoti, sukhena akicchena te sakké vijaniturh, yo
"payain pardbhavati 'ti « paribhavo,» paribdyali, vinassati :
yassa tumhe «paribhavato» purissa «mukham» mam puc-
chatha, so 'pi «su-vijino.» Katham ayain hi? « Dhamma-ka-
mo bhavam hoti,» dasa-kusala-kamma-patha-dhammain ka-
meti, piheti, pattheti, suniti. patipajjati, so tain patipattim
disva ca jnitabbato : « su-vijdno hoti» 'ti. Itaro 'pi: « Dham-
ma-dessi pardbhavo,» tam eva dhammain dessati, na pibeti,
na pattheti, na sunéti, na patipsjjati, so evain vippatipattith
disvé ca, sutva ca, janitabbato : «su-vijdno hoti» 'ti.

Atha s4 devata Bhagavato bhésitam abhinandaména &ha :
«Iti b’ etan» ’ti; tass’ attho : iti "pi yatha vutto Bhagavata,
tath’ eva etlam vijindma,» ganhima, dhirema; « pathamo
so parédbhavo,» so dhamma-dessiti-lakkhano pathama-para-
bhavo. .. Tattha viggako «paribhavan » 'ti, etené 'ti « pari-
bhavo; » kena ca «parabhavan» 'ti 'yaim « pardbhavato muk-
hain , » kiranam, tena vyaiijana-mattena evar hi ettha nané-
kérapai atthe pana « pavibhavo» 'ti vé, « pardbhavato mu-
khan>» 'ti v4, 'ti ndnd-kirapaih n' atthi. Evam «etarh para-
bhavato mukhaih vijindmé» ’'ti abbinanditvi, tato param
natu-kdmatdy' aha : «Dutiyaih Bhagava brahi : kit para-
bhavato mukhan ?» 'ti. Ito pararh tatiyam catutthan 'ti idisu
'pi imind eva nayen’ attho veditabbo.

« Asant’ assa piy4 honti» 'ti. .. Asanto ndma cha satthiro
ye vd pan’ aiiiie 'pi anupasantena kiya-vici-mano-kammena
samannégata, te « Asanto assa piyd honti. .. » Santo nima
Buddha-paccekabuddba-sévaké, ye va pan’ afiie pi upasan-
tena kdya-vici-mano-kammena samannigatd, te «sanle na



EXTRAITS DU PARITTA. 243

kurute piyam, » attano piye, itthe, kante, manépe, «na ku-
rute, » 'ti attho : veneyya-vasena b’ ettha vacana-bhedo kato,
’ti veditabbo. Atha vé : «Sante na kurute» iti, sante na se-
vati, 'ti attho... «Piyan» 'ti, piyan 'ti, piyaméno, tussa-
méno, modaméno, 'ti altho. Asatah dhammo ndma dvasat-
thi-ditthi-gatdni, dasj-'kusala-kamma-pathi va, tam « Asa-
taih dbammarn roceti,» piheti, pattheti. Evam etiya ga-
thiya asanta-piyatd, santa-appiyatad, asad-dhamma-rocanai
cd, 'ti ti-vidhar « pardbhavato mukhai» vuttam. Etena hi
samannégato puriso parabhavati, parihiyati, n' eva idha, na
huram vuddhifa pApunéti, tasmé «parabhavato mukhan,»
'ti vuccati.

«Nidda-sili » nAma yo gacchanto 'pi, nisinno 'pi; thito 'pi,
sayano 'pi niddéayati yeva; « Sabhé-sili» ndma sangali-kéro...
« Anutthata » 'ti viriya-teja-virahito, utthédna-silo na hoti.....
«Alaso» ti jati-alaso, accanti-'bhibhito. .. Kodho paiia-
nam assa 'ti « kodha-paiiidno,» dosa-carito, khippako 'pi....
Imaya gathdya niddéa-silatd, bhassa-silatd, anutthanata, ala-
satd, kodha-paiifidnatd, 'ti pafica-vidhath pardbhava-mu-
kha vuttam. Etena hi samannagato n’ eva gahattho gahat
tha-vuddhim, na pabbajito pabbajita-vaddhirh papunati. . .

Mata 'ti janikd vedilabba; pité 'pi janako yeva; «jiiifia-
kam, » sarira-sithilataya; «gata-yobbanad» 'tikkamena asiti-
kam va, navutikaih va, sayam kamméni kitum asamattharn ;
«pahu santo» 'ti samattho, samiddho, sukbam jivamano;
«na bharati» 'ti na poseti. Iméya githaya mata-pitinam ab-
harapam, aposanam, anupalthinam, ekam yeva parabhava-
mukharm vuttamn.....

Pépénaih bébitattd, « brahmanai;» samitaltd, «sama-
nam;» brahmana-kula-ppabhavam ’pi vé, «brahmapar;»
pabbajj'-upagataih, «samanaim;» tato «afifiath vi 'pi,» yam
kiii ci «vani-bbakam, musé-videna vaficeti» 'ti.. .. Imaya
githaya brahman’-idina musa-videna vaficanain ekain yeva
parébhava-mukhain vuttam.....

« Pahiita-vitto » 'ti pahiita-jtartipa-rajata-mani-ratano; «sa-
hiraifio » 'ti sa-kahdpano; «sa-bhojano» 'ti aneka-stipa-vyaii-

16.
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jana-bhojano 'ti sampanno 'ti; « eko bhuiijati sadhiini » 'ti bho-
janéni attano puttinam 'pi adatva, paticchann’-okase bhuii-
jati 'ti «eko bhuiijati» 'ti, «siddni.» Iméya gathaya bho-
- jana-giddhita, bhojana-macchariyan, ekar yeva parabhava-
mukham vuttam.....

«Jiti-tthaddho » nima yo : abaih jiti-sampanno 'ti ménarh
janetva, tena thaddho, véta-piirito bhastra viya, uddhuméano
hutva, na kassa ci onamati : esa nayo; dhana-gotta-tthad-
dhesa yan «tain fidtif atimaiifidti» 'ti attano fidtim "pi jati-
yé atimafifiati..... dbanena 'pi ca kapano : ayarm daliddo ’ti
atimaiifiati, sdmici-mattam 'pi karoti; tassa te fitayo para-
bhavam eva icchanti. Iméya gathdya vatthuto, catub-bidham
lakkhanato, ekam eva pardbhava-mukhain vuttam.

«Itthi-dhutto » 'ti itthisu sratto; yarn kifi ci atthitam sab-
bam ’pi datvé, apard-'paraih itthitm sanganhati, tatha sabbam
’pi attano santakam nikkhipitva, surd-pana-ppamatto : «stira-
dhutto; » nivattha-sitakarh nikkbipitva, dita-kbilatv aniyutto:
«Akkha-dhutto;» etehi tihi thinehi yam kifi ci 'pi «ladd-
ham » hoti, tassa vina, tato « laddham vinaseli, » "ti veditab-
bo. So evam-vidho paribhavati yeva, teu’ ass’ etam imaya
gathdya ti-vidhai pardbhava-mukham vuttam.

«Sehi dérehi» 'ti attano darehi, « asantuttho» hutvé, «ve-
siyAsu» patidissati, tathd «dissati para-déresu;» so yasmé
vesinam dhana-ppadénena, para~dﬁra sevanena ca rijino
dand’-adihi parabhavati yeva, ten’ ass' etai imiya gathaya
du-vidham parabbava—mukham vuttam,

« Atita-yobbano» 'ti yobbanam aticca, asitiko v, navutiko
va, hutvd; «Aneti,» pariganhati; «timbaru-tthanin» 'ti tim-
baru-phala-sadisa-tthanif, taruna-darikam; «lassi issd na
supati» 'ti, dahardya mahallakena saddhifh rati ca, samvaso
ca, amanapo ¢ ah’: eva kho pana tarunarh pattheyya 'ti, is-
sdya taih rakkhanto na supati so, yasma kdma-ragena ca is-
siya ca dayhanto, bahiddhid kammante ca ayojento, para-
bhavati-yeva, ten’ ass’ etam imaya gathiya issdya asupanai
ekam yeva pardbhava-mukham vuttam.

«Iithi-sondin» ’ti maccha-marhsa-majj-adisu lolam, ge-
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dha-jatarn ; « vikiranin » 'ti tesam atthiya dhanam paihsukam
xiya vikiritva; ..... « purisain v 'pi thdisan» 'ti puriso va 'pi
yo eva-rdpo 'ti hoti, tam yo «issariyasmith thapeti, » laficha-
va-muddik’-adihi datvd, ghara va, sevd kammante va, va-
nijj’-adi-vohdresu sa-vydparam karoti so yasma tassa dosena
dhana-kkhayam papunanto parabhavati yeva, ten’ ass’ etaf

- imaya ghthiya tatha-vidhassa issariyasmim thapanam ekar
yeva parébhava-mukbain vuttarh.

«Appa-bhogo» nima sannicitinan ca bhoginaii ca dya-

wukhassa ca abhavato; «mahé-tanho» 'ti mahatiya bhoga-
tanhdya samannagato, yam laddham tena asantuttho; «khat-
tiye jayate kule» 'ti khattiyAnam kule jiyati; so ca rajjam
pattheti, so etiya mahi-tanhdya anupiyena uppatipatiya at-
tano dayajja-bhitai alabbhaneyyam va para-santakam raj-
jam pattheti, so evaih patthento yasmi tam 'pi akappakarn
bhogam yodha-ajiv’-adinan datva, rajjarh apapunanto para-
bhavati, yeva ten’ ass’ etarn imdya gathdya rajja-patthanain
ekan yeva parabhava-mukhain vuttar.
. Ito param yadi sa devata : Terasamarn Bhagava brihi —pe —
sata-sahassim Bhagava brihi "ti puccheyya, tam 'pi Bhagava
katheyya. Yasma pana sa devaté : kit imehi pucchitehi ekam
ettha vuddhi-karamh n’ atthi? 'ti tini parabhava-mukhani
asukhdyamana ettakam 'pi pucchitva, vippatisari hutvé, tu-
nhi ahosi, tasma Bhagava tassa sayam viditva, desanar sa-
maipento imarm gatharh abhasi:

« Ete parabhave loke» 'ti

Tattha : «pandlto» ti parivimarsaya samannagato, «8a-
mavekkxyén ti panna-cakklmna parikkhitva; «ariyo» 'ti na
maggena, na phalena, api ca kho pana ekasmirn parabhava-
mukha-sarhkhate anayena iriyati 'ti «ariyo;» yena dassanena
yaya paiifidya parabhave disvé, vivajjeti, tena dassanena sam-
pannatta, «dassana-sampanno;» «sa lokam bhajate sivan»
'ti «s0» eva-riipo, «sivam,» khemam, uttamam , anuppadda-
vain deva-«lokam » bhajati, alliyati, upagacchati, 'ti vuttarn
hoti. _

Desana-pariyosane Parabhava-mukhani sutva, uppanna-
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salivegd-nurtipaim yoniso padahitvd, sotipatti-sakadigimi-

anagimi-phalaih pattd devati ganinam vitivanto, yath' ha :
Mahé-Samaya-Sutte ca, atho Mangala-suttake,
Samacitte, Rahul'-ovade, Dhamma-cakke, Parabhave,
Devata samitith tattha appameyyé anappika,
Dhammé-'bhisamayo ¢’ ettha gananato ' asaimkhiya "ti.

V.
Metta-Suttar. (Pa i.)

Evam me sutarh : Ekarh samayarn Bhagava Sa-
vatthiyarh viharati jeta-vane Anathapindikassa &ra-
me. Tatra kho Bhagava bhikkhd dmantesi: Bhik-
khavo! 'ti. — Bhadante! 'ti te bhikkhdt Bhagavato
paccassosuri. Bhagava etad avoca : Mettiya, bhik-
khave! cetovimuttiya, asevitdya, bhavitdya, bahuli-
katiya, yani-katdya, vatthu-katdya, anutthitiya,
paricitdya, su-samédraddhéya, ekidas' anisarisd pa-.
tikammkha.

Katame ekadasa ?

Sukhaih supati; sukham patibujjhati; na pépa-
karh supinaih passati; manussinam piyo hoti, ama-
nussénam piyo hoti; devati rakkhanti; n4 'ssa aggi
va, visamh va, satthah vid kamati, tuvatam cittam
samédhiyati; mukha-vanno vippasidati, asammilho
kalarh karoti; uttarim appativijjhanto Brahma-lo-
kdpago hoti.

Mettaya, bhikkhave! ceto-vimuttiya, asevitdya,
bhavitaya, bahuli-kaidyd4, yani-katdya, vatthu-kata-
ya, anutthitiya, paricitiya, su-samaraddhdya, ime
ekadas’ anisarnsa patikarmkha 'ti.

! Le manuscrit porte : gananitho,
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Idam avoca Bhagava : attamana te bhikkhai Bha-
gavato bhasitarh abhinandun 'ti.

Atthakatha.

«Mettaya » 'ti : tattha vijjati, rabita-pharapa-vasena si-
niyhati, 'ti Mitto, hitesi puggalo; tasmirh citte bhava, mit-
tassa va esd, ‘Ui Metta, hitesitd; sabba-sattesu hita-pharanata
Metta, tiya « mettaya.» ,

« Ceto-vimuttiya» 'ti adi : yasma tiya sampayultam cittam
nivaran’-adibi paccanikehi vimuccati, tasmé ya ceto vimuc-
cati, patikkhato etdya, 'ti ceto-vimutti, 'ti vuccati : appana-
patta-meltay’ etarin adhivacanam.

« Asevitayé » 'ti darena sevitdya 'ti.

« Bhavitaya» 'ti vaddhitaya.

« Bahuli-katdyd » 'ti punappuna-katiya.

« Yani-kataya » 'ti yutta-yana-sadisdya kataya.

« Vatthu-kataya» 'ti patittha-tthena vatthu-vikataya.

« Anutthitiyd » 'ti paccupatthitiya.

« Paricitdyd » 'ti samantato citdya, upacitiya.

«Su-saméraddhayd» 'ti sutthu saméiraddhdya, su-katdya.

« Anisarnsé » "ti guna.

« Patikainkha » 'ti patikainkhitabba ya 'ti icchitabba.

e... [«Na papakam supinam passatili»}..... Yatha
pan’ aiifio attinarh corehi samparivaritarh viya, valebi upad-
dutam viya, papéte pattantain viya ca passati, «na» evaih
« ppakaih supinain passati. » ) .

»Manussénar piyo hoti» 'ti mandpo.

« Amanussénaih piyo hoti» 'ti na manussinam evam.. ...

«Devaté rakkhanti»'ti puttam iva métd ’pi, tato «devatd
rakkhanti. »

«Na 'ssa aggi vé, visai vd, satthaih va kamati» 'ti metta-
vihérissa kdye ...aggi v4, ...visafh va, .. .satthaih vd na
kamati, na pavisati, nad ’ssa kdyam vikopeti, 'ti vuttaih
hoti.. . ..

D I I I R R I N I R R
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« Tuvatam cittam samédiyati» 'ti mettd-viharino khippam
eva cittam samadhiyati.. . . .

«Mukha-vanno vippasidati» 'ti ...assa vippasanna-van-
pamm mukham hoti.

« Asammilho kélarh karoti» 'ti metta-viharino sammoha-
karanam nidma n’ atthi, «asammilho » 'va nidd’-okkamanto
viya « kilarh Karoti. »

« Uttarith appativijjhanto » 'ti mettd-samépattito « uttarim, »
arahattam, adhigantuin asakkonto, ito cavitva, sutta-ppabud-
dho viya, Brahma-loke upajjati.. . . .

VL

Mett'-Anisarilqaﬁl. (Pali.)

1.. Pahtta-bhakkho bhavati
Vippavuttho saka ghara,
Bahii nar upajivanti,
Yo mittinam na débhati.
2. Yar yam jana-padarn yati,
Nigame, réija-dhaniyo,
Sabbattha pijito hoti,
Yo mittinarh na dibhati.
3. Na'ssa cord pasahanti,
Na ’timaniieti khattiyo,
Sabbe amitte tarati,
Yo mittanam na dabhati.
4. Akuddho sa-ghararn eti,
Sabhéya, patinandito,
Natinam uttamo hoti,
Yo mittdnam na dibhati.
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5. Sakkatvi sakkato hoti,
Garu hoti sa-géravo,
Vanna-kitti-bhato hoti,
Yo mittinam na dabhati.
6. Pajako labhate pajam,
Vandako pativandanam,
Yaso-kittii ca pappoti,
Yo mittinam na dabhati.
Aggi yatha pajjalati,
Devata 'va virocati,
Siriya ajahito holi,
Yo mittanaih na dibhati.
‘8. Gavo tassa pajayanti,
Khette vuttarn virdhati,
Puttanam phalam asnéti,
Yo mittdnam na dibhati.
g. Darito, pabbatato va,
Rukkhato patito naro,
Cuto patittharn labhati,
Yo mittdnam na dabhiti.
10. Virtlha-mila-santinamn
Nigrodham iva maéluto,
Amittd né ppasahanti,
Yo mittdnarh na dabhati-'ti.

~1

Atthakatha.

Tattha : « Sakd ghara» 'ti «Saka-ghard» ayam eva vé pa-
tho.

«Na dabbati» 'ti «yo mittinam» na dussati, so «saka-
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gharéa vippavuttho, » vippavisaim gato , « pahiita-bhakkho bha-
vati,» bahunnam khajja-bhojja-leyya-peyyinam labhi hoti.
Tato yeva «bahii,» jand, «naih,» mitti, pijakam « upaji-
vanti,» upamssaya Jwantl

Ye ye «nigame» yiti, ya ya «rija-dhéniyo» yati, tattha
« sabbattha pijito hoti..

«Na 'ssa cord pasahanti- 'ti pasayha-kdram kitwh na sak-
konti..... « Tarati» 'ti atikkamati.

«Sa-gharan» 'ti mitt'-addubhi attano gharam dgacchanto
'pi, ghatitacitto 'va dgato hoti, ayamh «akuddho sa-gharam
eti.» « Patinandito» 'ti bahunnaih sannipatita-thine amitta-
dibhino catu-guna-katham kathenti, tiya so nandito hoti,
pamudito.

«Sak-katvd» 'ti yehi param «sak-katvd,» sayam parehi
«sak-kato;» paresu ca «sa-gravo,» sayam 'pi tesam garuko
hoti; « Vanpa-kitti-bhato » 'ti bhagavantam kitti-guna-vannaii
¢’ eva kitti-saddaf ca ukkhipitvd caranto ndma hoti.

« Pijako» 'ti puttinai « pijako» hutvéd, sayam ’pi « pljain
labhati;» « Vandako» ti Buddh'-4dinam kalyina-mittinaih
«Vandako, » puna-bhive vandinai labhati; « Yaso-kittin»'ti
issariya-parivérai ca, guia-kittifi ca.. . . .

« Pajjalatl ti issariya-parivirena pajjalati.. ... »

« Asnétj 'ti paribhuiijati. »

« Virdlha-mila-santdnan » 'ti vaddhlta-mula-pﬁrobam.

« Amitta na ppasahantj» 'ti ettha sahanti.

VIL

Metta-Suttan. (Pali.)

1. Karaniyam attha-kusalena
Yan taih santaih padarh abhisameca :
Sakko, uju ca, siju ca,
Su-vaco ¢ assa, mudu, anatiméni.
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Santussako ca, su-bharo ca,

Appa-kicco ca, sallahuka-vutti,
Sant-indriyo ca, nipako ca,

Appagabbho, kulesv ananugiddho;
Na ca khuddam samécare ki ci

Yena vinid pare upavadeyyurh.
Sukhino va, khemino hontu,

Sabbe satta bhavantu sukhit-atta !
Ye ke ci pana-bhat’ atthi,

Tasa vi, thavara va, anavasesa,
Dighé va, ye mahanta va,

Majjhima, rassaka, aniika-thidla,
Ditthé va, ye 'va addittha,

Ye ca diire vasanti, avidire,
Bhita va, sambhavest va,

Sabbe satta bhavantu sukhit™-atta !
Na paro param nikubbetha,

N4 'timaiietha, kattha ei, nam kan ci;
Byérosana, patigha-saiiiia,

N4 'fiiam-annassa dukkham iccheyya.
Mata yathé niyaih puttah,

Ayusa eka-puttarn anurakkhe,
Evam ’pi sabba-bhiitesu

Manasam bhavaye aparimanar,
Mettaii ca sabba-lokasmim

Ménasam bhévaye aparimanarh,
Uddham, adho ca, tiriyai ca,

Asambédharn, averarm, asapattar.
Tittharh, caram, nisinno v4,

Sayano va, yavat' assa vigata-middho,

)
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Etarn satih adhittheyya :
Brahmam etarn viharaih idham &ha,
10. Ditthiii ca anupagamma,
Silava hutva, dassanena sampanno,
Ké4mesu vineyya gedharn,
Na hi jatu gabbha-seyyam punar eti 'ti.

Atthakatha.

« Karaniyan » 'ti katabbaih, karana- raharh. Attho 'ti pati-
pada; «Attha-Kusalena,» attha-cchekena, 'ti vuttam hoti.
«Yan» 'ti aniyamita-paccantain; «tan» 'ti niyimita-upayo-
gain : ubhayam 'pi v4 « yam tam » iti paccanta-vacanam. « San-
tath padan» ti upayoga-vacanar : tattha lakkhanato «san-
taim,» pattabbato «padaih;» nibbanass' etath adhivacanai.
«Abhisameccd» ’ti abhisamagantva. «Sakko» 'ti samattho,
patibalo, 'ti vuttarh hoti. « Ujii» 'ti ajjava-yutto; sutthu uji,
'ti asiju.» Sukhai vaco asmin, 'ti «su-vaco.» aAssa» 'ti
bhaveyya. « Mudii » 'ti maddava-yutto. Na atiméni, 'ti «ana-
timani. »

Santutthi ca kata-iifiut ca 'ti ettha vutta-ppabhedena dva-
dasa-vidhena santosena santussati 'ti « santussako;» atha va:
tussati 'ti tussako; sakena tussako, «santussako;» samena
tussako 'ti «santussako.» Sukhena bhariyati ’ti «su-bharo.»
Appam kiccam assa 'ti « Appa-kicco. » Sallahuka vutti assd 'ti
« sallahuka-vutti. » Santéni indriyani ass4 'ti «sant-indriyo. »
« Nipako» 'ti vififid. Na ppagabbho, 'ti « Appagabbho.» « Ku-
lesv ananugiddho » 'ti yani kulani upasamkamati, tesu pac-
caya-tanbdya va, ananulomiya-gihi-samsagga-vasena vi «an-
anugiddho. »

«Khuddarm, » 1dmakam..... « Sukhino va, khemino hon-
ti» 'ti 4dind nayena metta-katharh kathetum araddho, tatl-
tha: «sukhino» ’'ti sukha-samangino, «khemino» 'ti khe-
mavanto, abbay4, nirupaddava, 'ti vuttai hoti; «sabbe» 'ti
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anavasesd; «sattd» 'ti panino; «sukhit-attd,» sukhita-citta :
ettha ca kdyikena sukhena, «sukhino;» manasena, « sukhit'-
attd;» tad ubhayena 'pi sabba-bhay'-upaddava-vigamena va,
«khemino,« ’ti veditabba : sabbe satta sukhino honti 'ti va
khemino hontd 'ti v, sukhit’-atta honti 'ti vA.....

«Ye ke ci» 'ti anavasesa-vacanam; pand eva bhdta, ¢ pa-
na-bbita atthis..... sabbe 'pi te..... Tasant] 'ti « tisd» : sa-
tanhénam asabhaydnai ca etan adhivacanam; titthanti 'ti
«thivard» : pahina-tanha-gamananam, arahatam eta adhi-
vacanain; n’ atthi tesaih avasesan 'ti «anavasesa,» sabbe 'pi
vuttam hoti. « Ye ke ci pina-bhat’ atthi, tasa va, thivarava,
anavasesa, » ime 'pi «sabbe sattd bhavantu sukhit’-atta» 'ti.
Evam yava «bhita va, sambhavesi v, » ime ’pi « sabbe satta
bhavantu sukhit-atta » 'ti. Idani..... «dighd va»ti 4di chasu
padesu : «dighd» 'ti digh™atta-bbava, néga-maccha-godh'’-
adayo, aneka-vydma sata-ppaména 'pi hi msha-samudde na-
génam atta-bhava, aneka-yojana-ppaméana ca maccha-godh’-
adinarh atta-bhiva honti. « Mahanta,» mahant’-atta-bhava
jale maccl’-adayo, thale hatthi-nig’-ddayo, amanussesu da-
nav’-ddayo..... « Majjhimé » 'ti assa-gona-mahisa-siikar’-adi-
nam atta-bhava. « Rassakd » ’ti tasu (ésu jatisu vdmanak'-
4dayo, digha-majjhime hi omaka-ppaméné sattd. « Anuka»
i marhsa-cakkhussa agocara dibba-cokkhu-visaya udak’-ddisu
nibbatta sukhum-atta-bhava sattd, dk'-adayo va, api ca ye
tisu jatisu mahanta-majjhime thula-majjhime hi omaka-ppa-
maéna satld, te «andka» 'ti veditabba. « Thula» 'ti pariman-
dal’-atta-bhavd maccha-kumma-sippi-sammukh’-ddayo, satta,
tihi katikehi anavasesato satte dassetva.....

« Dittha » ’ti ye attano cakkhussa dpathaih 4gata-vasena dit-
tha-pubba; «additthd» 'ti ye para-samudda-para-sela-para-
cakkaval'-ddisu thitd; ye ¢a dire vasanti, avidire «'ti imina
pana dukena attano atta-bhavassa dire ca avidire ca vasante
satte dasseti..... « Bhiita » 'ti jatinam etain adhivacanam,....
Sambhavam esanti ’ti « sambhavesino,» appahina-bhava-sa-
fyojanat, ayatim 'pi sambhavain esantinarn sekha-puthuj-
jandnam etain adhivacanai.
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« Na paro param nikubbethd » 'ti eso poréna-patho, idani
pana; «parai hi»'ti 'pi pathanti, ayarh na sobhano. « Paro»
'ti para-jano; « paran » ’ti para-janamn; « na nikubbeth4 » 'ti na
vaficeyya, «na 'timafifietha» (i na atikkamilvd maiifieyya;
«kattha ci» ‘i kattha ci okdse, ghme v4, khette-vd, fati-
majjhe vd, piga-majjhe va 'ti 4di; «nan» 'ti etan; «kaii ci»
'ti yam kaii ci khattiyan va, brahmaiiam va, gahattham vé,
pabbajitain va, sugalam vi, duggatarh va 'li 4di. « Byarosa-
uil, patigha-saiiiid » i kédya-vaci-vikarehi vyirosanaya ca, ma-
no-vikdrena patigha-saiifidya ca, bydrosanéya ca patigha-saii-
fiaya, 'ti hi vattabbe: «bydrosand, patigha-safifia,» 'ti vuc-
cali, gathd, sammad-aiifidya vimuttdya, 'ti vattabbe : sam-
mad-afifid vimuttd 'ti; yathd ca : anupubba-sikkhéya, anu-
pubba-kiriyaya, anupubba-patipaddya, 'ti vattabbe : anupub-
ba-sikkha, 'anupubba-kiriyé, anupubba-patipada . . ... «Na
‘ilam-afifiassa dukkham iccheyya 'ti afifiam-afifiassa dukk-
haih na iccheyya. )

« Méta yathd niyam puttan» 'ti lass’ attho : « Yatha méta
niyai pultan» 'ti allani jitam, orasa-puttam, taii ca «eka-
pultaih » eva «dyusd anurakkhe,» tassa dukkba-pagama-pa-
tibdhan'-atthamh attano ayum ’pi cajitvd, lam anurakkhe,
«evam 'pi sabba-bhiitesu» idah mettah «méinasaim bha-
vaye,» punappuna janaye, vaddhaye, laf ca « apariménarm »
satl-drammana-vasena, ekasmirh v salte anavasesa-pharana-
‘vasena appaménarh » bhévaye, » iti evarn sabb’-akdrena metta-
bhévanarh dassetvd, iddni tass’ eva vaddhanam dassento
aha:

« Meltaii ca sabba-lokasmin » 'ti, tattha. . . .. mittassa bha-
vo, « mettarn ; » sabbasmim 'ti anavasese, « lokasmin » 'ti satta-
loke; manasi-bhavan 'ti manasarin: tam hi citta-sampayutta-
td, 'ti evai vutta; « bhdvaye» iti vaddhaye; né 'ssa pari-
ménan 'ti «aparimafiaim :» aparimina-sait’- srammanatiya
evaih vutta; «uddban» 'ti upari, tena ariipa-bhavaih gan-
hati; «adho» 'ti hettha, tena kama-bhavarn gaphati; «tiri-
yan» 'ti vemajjhah, tena rdpa-bhavam ganhili; « Asamba-
dban » ’ti ssambéadha-virahitarh, bhinna-siman, 'ti vuttam ho-
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ti : sim4 ndma paccatthiko vuccati, tasmim ‘pi pavatlan, 'ti
attho; «averan» 'li vera-virahilaih, antar-antara 'pi vera-ce-
tan4 patu-bhéiva-virahitan, 'ti vuttam hoti; « asapattan » 'ti vi-
gata-paccatthikar : meltd-vihari puggalo « manussénai piyo
hoti, amanussinar piyo hoti;» ni ’ssa ko ci paccatthiko
hoti, ten’ assa tain minasaim vigata-paccatthikatts, «asapat-
tan, » 'ti vaccati : pariydya-vacanaih hi etaih yad idah paccat-
thiko sapatlo 'ti. Ayarh anupadato altha-vannand, ayar pan’
ettha adhippet’-attha-vannand, yad etain : « Evam "pi sabba-
bhiitesu ménasam bhévaye apariminam » 'ti vultain ¢’ etarh
meltarh énasam sabba-lokasmim bhavaye, vaddbaye, vud-
dhim viralhim vepullam gamaye, kathai ? « Uddharh, » adho
ca, tiriyail ca,..... evam bhévento 'pi ¢’ etarh yath4 : « As-
ambadharh, averam, asapattafi» ca holi. . ... Evam metta-
bhavaniya vaddhaména dassetvd, idéni tam bhavanam
anuyuttassa vibarato iriyé-patba-niyama-bhdvar dassento
aha :

«Tittharh, caraih v4, nisinno v, saydno va, yédvata so vi-
gata-middho assa, atha etam metta-jjhana-satim adhitthahey-
ya, «brahman etai vibiram idham &hé» .. ... idbha ari-
yassa Dhamma-Vinaye brabma-vihararh, settha-vihdram-abi
"I samvannito.....

«Ditthii ca anupagamma,» anupubbena lok’-utlara-sile-
na, «silavd butvd,» lok'-uttara-sila-sampayutten’ eva, sota-
patii-magga - sammaé-ditthi-samkhatena «dassanena sampan-
no,» tato param... «Kémesu gedham vineyya,» vinayitva,
viipasametvd, «na Hi jitu gabbha-seyyaih punar eti,» ek’-
amsen’ eva puna gabbha.seyyain na eli, suddL'-avasesu nib-
battitvd, tatth’ eva arahattaii ca papunitvd parinibbayati
t.....

INTRODUCTION.

Les satras palis dont on vient de voir le texte
et le commentaire, et dont on trouvera plus loin
une traduction avec des notes, sont tirés d'un re-
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cueil singhalais intitulé Paritta (vulgairement Pirit).
Le Paritta lui-méme est un recueil de textes choisis
dans les diverses portions du Sutta-pitaka; il parait
donc opportun et méme nécessaire d'entrer tout
d'abord dans quelques explications sur cette partie
des écritures bouddhiques intitulée Sulta-pitaka, et
sur les ressources que nous avons pour I'étudier :
nous dirons ensuite ce qu'est le Paritta; aprés quoi
nous parlerons des textes qui en ont été détachés
pour faire 1'objet de ce travail.

§$ 1. — LE SUTTA-PITAKA.

On sait que le canon bouddhique péli se com-
pose de trois grands groupes d'ouvrages (les trois
corbeilles : tipitaka; en sanskrit : tripitaka), qui sont :
1°le Vinaya, « discipline », composé de cinq ouvrages
(et méme de sept si 'on compte le Pdtimokkha etle
Kammavdcd); 2° le Sulta ou Sitra, «doctrine», litté-
ralement « fil », anciennement appelé Dharma et sub-
divisé en cinq grandes collections; 3° I'Abhidhamma
ou Abhidharma, « métaphysique », composé de sept
livres. A ces trois grands groupes d’ouvrages canc-
niques il faut ajouter, si 'on veut se faire une idée
exacte de la littérature palie, une quatriéme classe
d'ouvrages extra-canoniques , traitant en général des
mémes matiéres que les recueils officiels, et parmi
lesquels on compte des ouvrages célébres, tels que
le Milinda-prasna, le Mahdvanso, etc.! Nous ne nous
proposons de faire connaitre ici ni ce quatriéme

' Iy aurait encore une cinquiéme classe i citer : c'est celle des
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groupe, ni méme le premier et le troisiéme du -
pitaka : la seconde partie du canon sacré, le Sutta-
pitaka, est le seul groupe qui appartienne a notre
sujet; il sera seul 'objet de nos remarques.

Je n'ai point & faire ici T'histoire de cette divi-
sion des écritures bouddhiques ni a rechercher
quand elle a été constituée, 4 quelle époque et
pour quel motif elle a échangé son nom primitif
de Dharma contre celui de Sitra : I'état actuel est
le seul dont je veuille m'occuper en ce moment
pour essayer d’en donner une idée satisfaisante,
quoique sommaire.

Les cinq parties du Satta-pitaka portent la com-
mune désignation de Nikdya, «corps, collection »;
ce sont, en effet, autant de collections de stitras,
groupés d'aprés certaines considérations tout exté-
rieures, comme on va le voir, et :comme le font
entendre d'ailleurs les désignations secondaires par
lesquelles on les distingue. Car on a soin- d'ajou-
ter, pour chaque collection, au mot Nikdya, un
terme qui a rapport uniquement & la composition
matérielle du recueil.

I. La premiére porte le nom de Digha-nikdya,
« Longue collection », ou mieux «Collection des
longs siitras »; elle contient en effet les plus longs
sitras qui existent en péli; aucun d’eux cependant
n'atteint les dimensions de certains sitras sanskrits
du Népal. Le nombre des textes qui composent le
ouvrages grammaticaux; mais nous n'avons ici en vue que les livres
religieux. ’

XVIIL 17
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Digha-nikdya est de trente-quatre; on les partage
quelquefois en trois divisions intitalées Silakkhanda-
Mahi-Pitika-vaggo : mais cette coupure parait usitée
surtout chez les Birmans!; car souvent, &4 Ceylan
en particulier, on réunit les deux premiéres sections
en une seule, et 'on ne compte que les Maha et
Patika-vaggo. Le premier sitra du Digha-nikiya est
le célébre Brahmajdla, « Réseau de Brahmé », tra-
duit par Gogerly, et le deuxiéme est le Simaiia-
phala, traduit par Burnouf dans I'un des appendices
du Lotus de la bonne loi, en méme temps qu'un
autre satra, intitulé le Subha-mdnava, et qui est le
dixiéme du méme recueil.

La Bibliothéque nationale posst¢de quatre exem-
plaires du Digha-nikdya : un exemplaire en carac-
téres birmans faisant partie de la collection com-
pléte du Tipitaka, donnée par M#* Bigandet; les
trois autres en caractéres singhalais, I'un ayant ap-
partenu & Burnouf, les autres provenant de Grim-
blot2. Il existe en outre plusieurs exemplaires de
sections ou de stitras détachés du recueil.

! D'aprés le capitaine Rogers, ces trois «ouvragess, c'est-d-dire
les trois parties du Digha-nikdya, représenteraient, chez les Bir-
mans, tout le Sutta-pitaka ( Buddhaghosha’s parables, p. 3, note). Il
y a certainement 1& une erreur. Le capitaine ne s'est pas rendu
compte de I'existence des quatre autres collections, et il a pris pour
trois ouvrages distincts les différentes sections d’un seul. — Cette
erreur s'explique d’autant plus facilement que, dans beaucoup de
manuscrits,, on ne trouve pas la trace du titre Digha-nikaya.

* Les manuscrits palis de la Biblioth¢que nationale, dont le ca-
talogue ne tardera pas & étre imprimé, nous I’espérons, ont une
quintuple (on pourrait dire septuple) origine qui se décompose
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Le commentaire du Digha-nikiya par Buddha-
ghosa porte le nom de Sumangalavildsini; il en
existe 4 la Bibliothéque nationale un exemplaire
faisant partie de la collection Grimblot (en carac-
‘téres birmans).

II. Ladeuxiéme collection est appelée Majjhima-
nikdya, «Recueil des sitras moyens»; les textes
quelle renferme sont, en effet, généralement plus
courts que ceux du Digha-Nikdya, plus longs que
ceux des deux Nikaya qui suivent; elle comprend cent
cinquante-deux sitras, divisés en trois cinquan-
taines, qui forment autant de divisions, quelquefois

comme suit, dans I'ordre chronologique : 1° 'ancien fonds, trés-peu
considérable; 2° la collection Burnouf, peu considérable, mais
renfermant quelques ouvrages importants; 3° la collection Grim-
blot, trés-considérable, riche en textes et en commentaires, mais
présentant de graves lacunes (les manuscrits sont les uns birmans,
les autres singhalais; ces derniers dominent); 4°la collection Bi-
gandet, renfermant le texte complet du Tipitaka, trés-précieuse
par cela méme, et comptant prés de trente volumes, tous en carac-
téres birmans; 5° la collection des Missions étrangéres, acquise
A deux reprises en 1868 et 1869, tout entidre en caractires pali-
sidmois ou kambodgiens, comptant trés-peu de textes, mais plusieurs
commentaires et ouvrages extra-canoniques imporlants, ainsi que
des ouvrages grammaticaux. Beaucoup des exemplaires quila com-
posent ont des lacunes; par contre, les doubles sont assez nom-
breux, ce qui fait souvent compensation, mais non pas toujours. —
Cette nomenclature doit se compléter par deux appendices impor-
tants : (6°) quinze volumes donnés en 1868 par le colonel Phayre;
— (7°) Un nombre & peu pres égal de volumes faisant partie de la
collection Kambodgienne (donnée par la marine) et représentant
la majeure partie de cette collection : tous ces manuscrits, de
méme que la plupart de ceux de I'ancien fonds, et quelques-uns de
ceux des Missions, sont bilingues (Pali-birmans , pali-sidmois, pali-

kambodgiens.)
17.
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autantde volumes, etintitulées « premiére, deuxiéme,
' troisi¢me cinquantaine » : Mila-pannasa, «cinquan-
taine-racine »; — Majjhima-pannasa, « cinquantaine
intermédiaire »; — Upari-pannasa, «cinquantaine
supérieure». Chaque cinquantaine est divisée en
cing chapitres (vaggd), renfermant chacun dix si-
tras; le quatritme vaggd de la troisitme cinquan-
taine en renferme douze au lieu de dix, de sorte
que le total des siitras dépasse de deux le nombre
exact de cent cinquante.

Outre I'exemplaire en caractéres birmans de la
collection Bigandet, divisé en trois volumes, la Bi-
bliothéque nationale en poss¢de deux en caractéres
singhalais, dont I'un est fort défectueux et présente
une assez grande lacune; tous deux font partie de la
collection Grimblot. A cette méme collection ap-
partient I'exemplaire du commentaire de cet ou-
vrage, composé par Buddhaghosa et intitulé Pa-
pancasiidani, que poss¢de le méme établissement; il
est en caractéres singhalais.

III. Le troisitme recuejl du Sutta-pitaka est in-
titulé Sanyutta-nikdya, « Recueil des collections ou
groupes ». L'ouvrage se compose de cinquante-cing
Sanyulta (groupes de siitras), ayant chacun leur titre
particulier. Ces siitras sont tous d’une trés-grande
bri¢veté. Les Sanyutta sont distribués, a travers tout
Pouvrage, dans cinq grandes divisions : 1° le Saga-
tha, qui en contient 11; 2° le Niddna, qui en con-
tient g; 3° le Khandha, qui en contient 13; 4°le
Saldyatana, qui en contient 10; enfin, 5° le Maha-
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vaggo, qui en contient 12. Quelques-uns de ces Sa-
nyutta sont trés-courls et ne contiennent qu'uu pe-
tit nombre de siitras; d'autres sont, au contraire,
fort longs et partagés en vaggd, dont chacun com-
prend 10 sitras; et le nombre de ces vaggd dans
certains Sanyutta est assez considérable pour qu’on
y ajoute la division, ou, pour mieux dire, le grou-
pement des sitras en centaines ou cinquantaines.
On doit juger d’aprés cela que le nombre des siitras
contenus dans le Sanyutta-nikdya est fort considérable;
le commentaire du Paritta le porte 4 7,762. Quel-
ques-uns des textes fondamentaux du canon boud-
dhique se trouvent dans ce recueil : ainsi la premiére
prédication du Buddha & Bénarés, sa deuxiéme pr¢-
dication sur le mont Gaya, font partie du Sanyutta
nikdya. Il n'existe, a la Bibliothéque nationale,
qu'un seul exemplaire de cet ouvrage, celui de la
collection Bigandet, en caractéres birmans.

Le commentaire, intitulé Sdratthappakdsant, n'y
est qu'imparfaitement représenté par un exemplaire
du Nidana, 1I° partie du recueil ; cet exemplaire est
en caractéres singhalais et provient de Burnouf.

IV. Le quatriéme recueil est intitulé Anguttara-
nikdiya. 11 est assez difficile de traduire le terme An-
guttara, composé de anga, «membre», et uttara,
«supérieur». GCe nom vient peut-étre de ce que
les sitras, au nombre de 9,557, répartis dans le re-
cueil, contiennent des énumérations dont les élé-
ments (anga) vont en croissant (altara) depuis un
jusqu’a onze; et c'est en raison dc cette gradation
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quils sont classés dans onze divisions appelées Ni-

pita (Eka-nipdta, dukka, tikka..... Ekddasa-nipdta).
Chaque Nipéita renferme un certain nombre de
vaggd plus considérable dans les premiers que dans
les derniers; chaque vaggé renfermant lui-méme,
selon T'usage, dix sitras, généralement trés-courts,
chaque groupe de cinq vaggd forme une cinquan-
taine.

La Bibliothéque nationale posséde deux exem-
plaires complets de '’Anguttara-nikaya, I'un en ca-
ractéres birmans, de la collection Bigandet, en trois
volumes; l'autre en quatre volumes, de la collec-
tion Grimblot, et en caractéres singhalais; elle pos-
séde, en outre, un fragment en caractéres palis-sia- -
mois ou kambodgiens! faisant partie de la collection
des Missions étrangeres. Ge fragment, assez consi-
dérable en lui-méme, puisqu'il compte dix fascicules
(soit 240 feuilles), est courtrelativement a I'étendue
de I'ouvrage et ne comprend guére que les 3°, 4° et

! Les planches qui accompagnent!'Essai sur le Pdli offrent plusieurs
spécimens de I'Alphabet « pili-siamois, » dont le vrai nom est «kam-
bodgien;» car c’est celui que lui donnent les Siamois eux-mémes;
ils en réservent I'usage pour les livres religieux, employant pour les
écrits profanes leur alphabet vulgaire. Il y a entre I'écriture des ma-
nuscrits venant de Siam et celle des manuscrits venant du Kambodge
une différence sensible qui permet d’en reconnaitre & premiére vue
les provenances respectives; mais cette différence n'affecte pas es-
sentiellement la forme des lettres, que nous sommes fondés & ap-
peler «kambodgiennes.» — Il n’est pas nécessaire d'avoir beaucoup
pratiqué ces différentes écritures, pour reconnailre que toutes, la
singhalaise, la birmane, la kambodgienne, la siamoise vulgaire, ne

sont que des variétés d’'une méme écriture originelle dont le type
kambodgien est peut-étre le plus fidéle et le plus ancien représentant.
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5¢ Nipata. Un autre fragment provenant de l'ancien
fonds se compose de la 10° section du recueil (Da-
sanipata).

Le commentaire de I'Anguttara-nikdya est inti-
tulé Manoratha-purdni; il en existe un exemplaire en
caractéres singhalais, de la collection Grimblot, a
la Bibliothéque nationale.

V. Nous arrivons maintenant au cinquiéme re-
eueil, appelé Khuddaka (Sk. Xudraka) — nikdya,
« Petit recueil » ou « Recueil de petits ouvrages». Il
est assez difficile de justifier d'une maniére compléte
cette désignation. Comment appeler un petit ouvrage
le recueil des 550 «naissances », et quelques autres
livres de pareille étendue? Gependant les parties
qui composent cette section sont des recueils géné-
ralement moins considérables que les autres, ou
d'un caractére spécial : il n'est donc pas étonnant
qu'on les ait classés a part; ils sont au nombre de
15. Turnour en a donné Ja liste dans son introduc-
tion du Mahévanso !. L'ordre dans lequel nous les
présente la collection compléte donnée par M# Bi-
gandet ne coincide pas avec celui que Turnour a
adopté; néanmoins c'est a celui-ci que nous nous
conformerons dans notre courte revue du Khud-
daka-nikaya.

1° Le premier ouvrage est le Khuddaka-pdtha?,

! Introduction, Appendix A (p. cxur-cxur de I'édit. in-8°).

2 C'est peut-étre cette circonstance qui a fait adopter le nom donné
i la section tout entitre. Le Khuddaka-nikaya serait la section qui
commence par le Khuddaka ( patha).
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« Petite lecture» ou « Lecture des petits (écrits)», -
composé de neuf textes dont aucun n'est bien long,
et dont plusieurs sont d'une extréme bri¢veté. On
peut croire que c'est un recueil de textes choisis,
car presque tous ceux qui y sont se retrouvent ail-
leurs, et la vérification, qui n’a pas encore été faite
pour quelques-uns, s'accomplira sans doute ulté-
rieurement. Ce petit manuel, car nous croyons
pouvoir désigner ainsi ce recueil, est maintenant
fort bien connu. M. Childers vient d’en publier le
texte avec la traduction et des notes dans le Journal
asiatique de Londres (novembre 1869). Il en existe
a la Biblioth¢que nationale deux manuscrits, 1'un
de la collection Bigandet, en caractéres birmans,
'autre de la collection Grimblot, en caractéres sin-
ghalais, celui-ci accompagné d'un commeantaire de
méme écriture et de méme provenance; le nom du
commentaire est Paramatthajotika.

2° Le deuxi¢me ouvrage est le Dhammapada; on
connait la remarquable édition de Fausboll et les
travaux dont ce livre a été Tobjet de la part de plu-
sieurs indianistes éminents; le dernier est M. Max
Miller, qui en a donné récemment une nouvelle
traduction avec de nombreuses et savantes notes en
téte des Buddhaghosa's parables. Chose étrange! de
ce texte, déji publié et plusieurs fois traduit, qui
est, on peut le dire, {'ouvrage péli le plus connu
en Europe, la Bibliothéque nationale ne posséde
quun seul exemplaire, celui de la collection Bi-
gandet.
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On sait que le Dhammapada est composé de
f123 vers répartis en 26 chapitres, et qu'a ces 423
vers correspondent prés de 4oo récits (396, si
nous ne nous trompons), dont Fausbéll a donné
quelques-uns a la svite de son texte du Dhamma-
pada. Ces récits sont respectivement suivis d’un
commentaire des mots du texte; mais ils ne sont
pas ce commentaire méme. Ils sont ou peuvent
étre les originaux dont les vers du Dhammapada
ont été tirés. Il y a la une importante question que
nous ne pouvons traiter en ce moment; nous di-
rons seulement que cette collection de récits excite
une légitime curiosité; que Fausboll ne I'a fait con-
naitre que d’'une maniére trés-imparfaite, et que la
Bibliothéque nationale peut & peine se vanter d’en
avoir un exemplaire complet. Dans la collection
des Missions étrangéres, le commentaire ou plutét
les récits du Dhammapada sont représentés par un
grand nombre de cahiers empruntés 4 divers exem-
plaires et ne formant pas un ensemble : toutefois,
il se trouve que presque tous les récits figurent
dans ce recueil hétérogéne. Certaines parties sont
reproduites plusieurs fois; une seule portion manque
absolument : ce sont le 13° et le 19° vaggd (cha-
pitres) tout entiers. Du reste, tous ces cahiers -ont
une méme provenance : ils viennent de Siam et
sont en caractéres kambodgiens; la ressemblance
entre quelques-uns des doubles est méme telle,
qu'ils se reproduisent feuille par feuille et ligne par
ligne. Il existe un autre commentaire du Dhamma-
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pada, également attribué a Buddhaghosa, mais
d'un caracttre tout différent, et qui parait pure-
ment philosophique; il a pour titre : Vivara Bra
Dhammapadam , « L'auguste Dhammapada dévoilé ».
La Bibliothé¢que nationale en posséde un bel exem-
plaire, en caractéres kambodgiens, provenant aussi
de la collection des Missions étrangéres. ,

3° Le troisiéme ouvrage est intitulé Uddna; il se
compose de 8o siitras, répartis en 8 chapitres ou
vaggo, et dans chacun desquels se trouve une de
ces déclarations appelées uddina, constamment an-
noncées par la phrase bien connue : imam uddnam
uddnesi. Il n'existe 4 la Bibliothéque nationale qu'un
seul exemplaire de cet ouvrage, celui de la collec-
tion Bigandet, en caractéres birmans. ‘

4° Le quatriéme ouvrage .a pour titre Itwattakam.
On donne de ce terme une double explication :
tantt on linterpréte par : «Voild ce qui s'est
passé » (iti vrttam)?!, tantdt par : « Voild ce qui a été
dit» (ity-uktam). Je ne discute pas la question; je
dirai seulement que les textes palis adoptent le
deuxiéme sens. Quant 4 I'ouvrage, il se compose
de 112 textes trés-courts, répartis en plusieurs ni-
pata (trois ou peut-étre quatre, la division n'est pas
parfaitement claire), chacun d'eux comprenant un
certain nombre de vaggé ou chapitres, 4 la mesure
ordinaire de 10 sitras ou textes. Outre I'exemplaire
de la collection Bigandet, en caractéres birmans,
la Bibliothéque nationale en posséde un autre avec

! Voy. Wassilief, p. 10g, note.
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un commentaire, tous les deux aussi en caractéres
birmans et de la collection Grimblot.

5° Le cinquiéme ouvrage est le Sutta-nipdta, qui
se compose d'une cinquantaine de sutras répartis
dans cinq vaggd : nous pouvons remarquer, dés a
présent (c'est un point sur lequel il y aura lieu de
revenir), que trois des textes les plus importants
du Khuddaka-pitha se retrouvent dans le Sutta-ni-
pita. La Bibliothéque nationale posstéde de cet on-
vrage un exemplaire, en caracléres birmans, de la
collection Bigandet (trés-défectueux), plus deux
exemplaires, en caractéres singhalais, de la collec-
tion Grimblot; elle posséde également, dans la
méme écriture, et de la méme collection, deux
exemplaires du commentaire qui porte le nom par-
ticulier de Paramattha-jotika, comme celui du Khud-
daka-patha.

6° Le sixitme ouvrage, Vimandvattha, se com-
pose de 84 textes dont aucun n'est qualifié sitra;
ils sont tous appelés Vimdnam, «char» ou «pa-
lais» (?), et se divisent en deux parties : le Vimana
des femmes (Itthiviménam), qui comprend 4 vaggéd
et 4 g textes {plusieurs vaggo dépassant la dizaine,
le premier de six, le deuxiéme de un, le qua-
triéme de deux); et celui des hommes (Purusa-
nam Viminam), qui comprend 3 vaggd et 35
textes (le premier vaggd renfermant 14 textes etle
troisitme 11). L'ouvrage se divise d'ailleurs en 4
Bhénavara®, d'aprés un systéme qui se présente

! La division en Bhénavara est fréquente, mais non universelle,
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dans presque tous les ouvrages palis. Outre le Vi-
méanavatthu en caractéres birmans de la collection
Bigandet, la Bibliothéque nationale ne posséde que
celui de 1a collection Grimblot, en caractéres sin-
ghalais et trés-défectueux. Le commentaire du Vi-
ménavatthu porte le titre de Paramattha-dipaniyd ;
il n'en existe a4 la Bibliothéque nationale qu'un
exemplaire mutilé, en caractéres kambodgiens, pro-
venant de Burnouf : c'est le manuscrit de son cata-
logue portant le numéro 141; il ne renferme que
14 vimana sur 84 (en deux fragments), plus un si-
tra du Majjhima-nikdya, étranger au reste du vo-
lume. )

7° Le septiéme ouvrage, Petavatthu, « Recueil ou
Récits relatifs aux Preta», compte 51 textes et 4
vaggd, qui, sauf le troisitme, dépassent la dizaine
de deux, trois, six textes; il en existe, a la Biblio-
théque nationale, trois exemplaires, celui de la col-
lection Bigandet, en caractéres birmans; les deux
autres de la collection Grimblot, 1'un en caractéres
birmans, l'autre en caractéres singhalais. Un com-
mentaire de Touvrage, en caractéres birmans, et
provenant également de Grimblot, appartient au
méme établissement.

8° et 9° Le Thera et le Theri-gdthd, qui se ran-
gent sous les numéros 8 et g, sont deux ouvrages
analogues relatifs I'un aux religieux (Thero-Stha-

dans les livres pélis. Il est difficile de dire sur quels principes elle
repose; elle parait arbitraire, comme dans le Kandjour celle des
Bam-po.
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vira), l'autre aux religieuses (Theri-Sthaviri), et of-
frant une riche nomenclature de ces dignitaires
males et femelles. Les textes, qui sont fort courts
et paraissent se réduire a de simples githés, sont
divisés en nipita; ces nipata se comptent par unité
de 14 20, et par dizaines au-dessus de 20. Le Thera
va jusqu'au Sathika-nipdta (70° nipata), suivi du
Mahd-nipdta (grand nipéta), en sorte qu'il ne compte
que 25 de ces divisions. Les premiers nipata com-
prennent un assez grand nombre de vaggd ou cha-
pitres : le premier en a 12; le deuxitme en a 5;
mais ensuite on n'observe plus la division en vaggd.
Le Theri-githd comporte la méme division depuis
le Eka-nipdta jusquau Mahdnipdta; mais 'ouvrage
est plus bref et 'on n'y remarque pas, dans le com-
mencement, la surabondance de vaggo qui distingue
le Thera. De ces deux ouvrages, la Bibliothéque
nalionale ne posstde qu'un seul exemplaire, celui
de la collection Bigandet, en caractéres birmans.
Le Thera et le Theri y sont réunis sous une méme
pagination.

10° Le dixiéme ouvrage est le livre des Jdtaka,
«naissances », recueil célébre renfermant le récit
ou la substance du récit de 550 des existences anté-
vieures de Céakyamuni. Ges jataka sont répartis en
22 divisions ou nipata, dont les 13 premiers ré-
pondent aux 13 premiers nombres; ensuite viennent
le Pakinnaka, répondant aux nombres 14 et 15;
puis sept nipéta répondant aux dizaines de 20 4 80;
enfin le Mahdnipdta, qui termine I'ouvrage et con-
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tient ce qu'on appelle les dix Jdtaka, c'est-a-dire les
dix existences pendant lesquelles Cakyamuni fut roi
et se dévoua en cette qualité au bien de tous les
étres. Les deux premiers nipita contiennent en-
semble 25 vaggd et 250 jataka; dans les suivants,
le nombre va en décroissant; quelques-uns n’en ont
que trés-peu : ainsi, dans le Sathi-nipdta (XIX° sec-
tion), il y a deux jataka seulement. Tous ces ja-
taka sont trés-brefs et se réduisent a une ou plu-
sieurs slances; ce sont évidemment des extraits de
certains récits, dont ils sont réputés le texte, et qui
leur servent de commentaire !. La Bibliothéque na-
tionale posséde deux exemplaires du Jataka, un en
caractéres birmans, de la collection Bigandet;
Tautre de Ia collection Grimblot, en caractéres sin-
ghalais.

Nous avons dit que, aux stances qui constituent
le texte des jataka, correspondent des récits dans
lesquels ces stances se retrouvent, et qui en sont
appelés le commentaire. Le texte pali des dix der-
niers de ces récits, ceux qui composent le: Mahani-
pita, parait étre assez répandu, au moins 4 Siam
et dans le Kambodge; ils sont tous représentés
daos la collection des Missions étrangéres 4 la Bi-
bliothéque, quoique les exemplaires soient assez
disparates et souvent formés de cahiers hétérogénes.
L’ancien fonds du méme établissement réenferme
aussi le récit (commentaire) des dix jataka, mais

1 C'est le méme cas que celui que nous avons constaté aa sujet
des stances du Dhammapada. (Voir plus haut, p. 265.)
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avec une traduction et une glose birmane. Le der-
nier et le plus long d’entre eux se retrouve dans la
collection kambodgienne avec traduction dans la
langue du pays. Enfin, ladite Bibliothéque posséde
un recueil complet des récits de tous les jataka,
texte pali avec traduction et glose birmane. Ce ma-
goilique exemplaire, en caractéres birmans, com-
posé de 15 forts volumes, a été donné a notre grand
établissement national par un éminent administra-
teur anglais, le colonel Phayre, ex-gouverneur du
Birma britannique .

11° Le onziéme ouvrage est le Mahiniddeso,
«Grande explication », dont le titre ne parait appar-
tenir en propre gu'a une premiére partie composée
de 16 textes, presque tous qualifiés de Suttaniddeso.
Ensuite viennent deux autres séries de 16 textes,
qualifiés les premiers de pacchd, les seconds de
pahiid, deux expressions qui, l'unc et l'autre, ont le
sens de «question». Il est & remarquer que les
textes de la premiére de ces deux séries portent
toujours ce titre: N..... mdnavapucchd, « Question
du disciple de Brahmane un tel», et la deuxiéme
série reproduit tous les noms de la premiére, mais

! Parmi les manuscrits siamois provenant des Missions étran-
gtres, il s'en trouve un, malheureusement trés-incomplet, intitulé
Pannasa-Jataka, et qui est sans doute le recueil des cinquante ja-
taka célebre & Siam. Ce devrait étre un extrait des jitaka. Cepen-
dant, parmi les titres qui s’y trouvent et que j'ai relevés, je n'en ai
pas reconnu qui appartinssent au recueil officiel des jitaka. Ce
pourrait donc étre un recueil d’origine différente. Mais, avant de se
prononcer sur cette question, il faudrait un examen plus approfondi
et portant sur un ouvrage complet. .
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sans ce supplément de désignation. L'ouvrage se
termine par une derniére section composée de 4
vaggo portant la qualification de Khaggavisana Sut-
taniddeso : or, le Khaggavisana fait partie du Sutta-
nipata; cestle 3° siitra du 1 vagg6. Somme toute,
le Mahéaniddeso parait étre une sorte de commen-
taire ou d’amplification sur des textes qui se retrou-
vent ailleurs. Il n'y a pas d'autre exemplaire de cet
ouvrage 4 la Bibliothéque nationale que celui de la
collection Bigandet, en caractéres birmans.

12° Le douziéme ouvrage, intitulé Patisambhida,
comprend trente discours (katha), répartis par di-
zaines en trois vaggo. Quelques-uns de ceux du
premier vaggé ont une certaine étendue et se di-
visent en plusieurs bhanavara. Il est de ces katha
qui reproduisent des titres déja connus; tel est le
Dhamma-cakka-kathd. On y retrouve le texte des
sitras indiqués, presque en entier, avec accompa-
gnement d'explications diverses; d'ou 1T'on peut
conclure que cet ouvrage doit étre, comme le pré-
cédent, une sorte de commentaire. Le titre de I'ou-
vrage, qui semble pouvoirse traduire par «analyse »,
parait lui attribuer ce caractére. La Bibliothéque
nationale posséde un seul exemplaire du Patisam-
bhida, celui qui fait partie de la collection Bigan-
det, en caractéres birmans.

13° L'Apaddna, «conclusion» (?)?, qui est le

! En grammaire, cc terme désigne I'ablatif. Si 'on veut grouper
les parties du Khuddaka-nikéya en faisant cadrer T'ordre indiqué
par Turnour avec celui qui résulte du groupement des ouvrages
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treizibme ouvrage, se divise en deux parties fort
inégales, la premiére, trés-longue, relative aux
Thera «religieux»; la deuxi¢me, relativement fort
courte, relative aux Theri «religieuses». Dans le
Thera-apadana, on compte 55 vaggd; or, chacun
de ces vaggd doit contenir 10 apadéna, soit en
tout 550 apadana. Mais chaque apadéna renferme-
rait 10 stances ou gatha, ce qui donne un total de
6,000. Le résumé final en compte 6,218. Le Theri-
apadana est beaucoup plus restreint, n'occupe que
ho feuilles et compte 4 vaggd, ce qui suppose en-
viron 4o apadéna et"foo githd; mais le texte n'a pas
pris le soin d’en faire la supputation. L'exemplaire
de cet ouvrage faisant partie de la collection Bi-
gandet est le seul que posséde la Biblioth¢que na-
tionale; il est en caraciéres birmans.

14° Le quatorziéme ouvrage, intitulé Buddha-
vanso, contient deux Kathi' «discours», dont le
plus long et le plus important présente la liste de
25 buddhas, depuis Dipankara jusqu'a Gotama (Ca-
kyamuni), avec un article consacré & chacun d’eux.
Cest un ouvrage trés-célebre; la liste du Buddha-
vanso a été reproduite par Turnour dans son in-
troduction au Mahévanso. La Bibliothéque natio-
nale posstde trois exemplaires de cet ouvrage : celui
de la collection Bigandet, en caractéres birmans;
plus deux de la collection Grimblot, I'un en carac-

dans la collection Bigandet, I’Apadina viendra au dernier rang; mais
les énumérations indigénes lui assignent la place que nous lui don-
nons ci.

XV, 18
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téres birmans, l'autre en caractéres singhalais. Le
commentaire du Buddhavansa s'appelle Madhurat-
thapakdsini; il en existe a la Bibliothéque nationale
trois exemplaires également, deux en caractéres
singhalais, un en caractéres birmans, tous les trois
de la collection Grimblot.

15° Le quinziéme et dernier ouvrage, appelé
Cartya-pitaka, est un recueil de 35 jataka, sem-
blables par le titre comme par le fond, mais non
par la forme, aux textes correspondants du Jataka.
Les récits qui le composent sont groupés de ma-
niére & correspondre aux six vertus dites Pdramitd®;
mais la correspondance ne parait pas suivie jus-
qu'au bout : le ddna, «sacrifice », fait I'objet des 10
premiers (ou premier vaggd); le sila, « moralité »,
celui des 10 suivants (ou deuxiéme vaggd). Mais
dans les 15 récits qui suivent, on n’observe plus la
série continue des Paramitd. Le Cariya-pitaka a été
traduit par Gogerly; la Bibliothéque nationale en
posséde deux exemplaires, celui de la collection

! Taranitha (p. 73 du texte et 92 de la traduction deM. A.Schief-
ner) dit que Agvaghosa, un des plus éminents docteurs da Boud-
dhisme septentrional, entreprit d'écrire « les cent Jitaka» en les
rapportant aux dix Piramitd (c'est précisément le plan du Cariya-
pitaka), mais qu'il fut prévenu par la mort et n’alla pas au deld du
34° Jataka (ce nombre est & une unité prés celui des textes du Cariya-
pita); il y a 12 une correspondance singuliére. Le recueil sanskrit
népalais intitulé : Jdtaka-mdld « guirlandes des naissances», se com-
pose de 34 textes; on peut le regarder comme I'ouvrage d’Agvaghosa.
Malgré les rapports qu'il a avec le Cariya-pitaka, ce n’est évidemment
pas le méme ouvrage. Les deux ouvrages n'en méritent pas moins
d’étre confrontés avec soin.
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Bigandet, en caractéres birmans, un autre, de la

collection Grimblot, en caractéres singhalais.
Malgré l'insuffisance et la sécheresse de cet ex-
posé, le lecteur peut se faire une idée de la masse
de textes contenus dans le Sutta-pitaka. Les boud-
dhistes portent 4 84,000 le nombre des éléments
de leurs livres sacrés. Nous pouvons évaluer 2
25,000.tous les textes, les uns assez longs, les
autres trés-courts, dont I'ensemble forme le Sutta-
pitaka. Qu'il y ait, dans cette masse, des doubles
assez nombreux, on n'en saurait douter; nous en
avons la preuve. N'avons-nous pas déja dii noter des
textes identiquement reproduits dans deux ouvrages
distincts, et des exemples d'un méme sujet traité
sous une forme un peu différente dans divers ou-
vrages? Je suis bien convaincu qu'il en existe plus
que je n'en connais; il peut méme s’y trouver des
textes répétés plus de deux- fois, soit dans les
mémes termes, soit sous une forme analogue. Il y a
donc 13 un point important 4 étudier pour le mettre
complétement en lumiére; mais quand bien méme
on arriverait & grouper cnsemble tous les textes
identiques par la forme ou par le fond, le nombre
des groupes ainsi obtenus resterait toujours fort
considérable, et 'on comprendrait sans peine que
quelques-uns d'entre eux, ou méme quelques-uns
de leurs éléments, considérés comme étant d'une
importance spéciale, eussent été jugés dignes de
former une sorte de livre de choix ou de manuel. A
plus forte raison, dans T'état actuel, un choix de
18.
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cette nature doit-il paraitre indispensable en pré-
sence de cette multitude de textes, qui reste assez
confuse, malgré le classement auquel on a pns
soin de les soumettre; et cest I4 saus doute ce qui
explique I'existence du recueil appelé Paritta.

S$a. Le PARITTA ET AUTRES EXTRAITS.

Le Paritta pourrait sembler un livre particulier
aux bouddhistes de Ceylan : mais il existe ailleurs.
Parmi les manuscrits kambodgiens de la Bibliothéque
nationale, on trouve.un fragment d'un exemplaire
de-ce livre, et parmi ceux qui viennent de Siam,
plusieurs feuilles sans suite, dont I'origine ne peut
étre affirmée, paraissent avoir fait partie d'un exem-
plaire du Paritta. Cet ouvrage ne figure pas dansla
collection Bigandet, qui est d'origine birmane et
renferme le Tripitakacomplet; mais nous ne pouvons
pas en conclure que les Birmans ignorent cet ou-
vrage, car il n’est pas nécessaire de le comprendre
dans le Tripitaka; du reste, comme il y a dans la
collection Bigandet un volume étranger au Tripi-
taka, il se pourrait qu'il edt été introduit par mé-
garde dans la collection 4 la place du Paritta. Nous
pouvons donc admettre que cet ouvrage existe chez
tous les bouddhistes du Sud; mais; nulle part, il
ne parait jouir d’'une aussi grande autorité qua
Ceylan. :

Le terme Paritta (vulgalremenl Pirit) signifie
« Protection », et sert & désigner le livre dont nous
parlons, parce qu'on attribue & ce livre la vertu de
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repousser les mauvais esprits; il parait qu'on en lit
des portions dans les exorcismes. Certains textes
du Paritta semblent en effet appropriés a ce genre
de destination; mais dans la plupart d'entre eux
on ne trouve aucune allusion aux esprits malins.
Comment, par exemple, voir un formulaire d’exor-
cismes dans la prédication de Bénarés qui fait par-
tie du Paritta? Méme parmi les textes choisis par
M. Grimblot, il n'y en a guére que deux qui ré-
pondent & l'idée de chasser les démons. Du reste,
‘cette superstition des mauvais génies, fort répandue
dans toute I'Asie orientale, est au fond plus popu-
laire que bouddhique. Si donc le Paritta mérite
réellement son titre de « protection (contre les mau-
-vais génies)», Cest surtout & raison de I'excellence
des écrits qu'il renferme, lesquels, ayant le privi-
lége de procurer tous les avantages, ont, par cela
méme, celui de rendre le plus grand service que la
multitude puisse apprécier, et qui est de conjurer
les démons. Cest 14, du moins, ce qui parait res-
sortir des-déclarations de M. Sp. Hardy, comparées
avec les matiéres que le livre renferme; pour traiter
la question A fond, il importerait d’avoir plus de
renseignements et surtout de connaitre les articles

~ publiés par Gogerly sur ce sujet dans 'Ami de Cey-
lan!. Pour nous, en examinant la liste des ouvrages

! Gogerly s’est beaucoup occupé du Parilta et en a traduit la plus

, grande partie, sinon la totalité. Malheureusement, nous ne connaissons

que pardes fragments Lr¥s-courts et de fugitives indications cetravail ,

découpé, du reste, par arlicles épars dans les numéros du Friend of
Ceylon.
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qui composent ce recueil, nous ne pouvons y voir
autre chose qu'un choix des Sitras considérés
comme les plus importants. M. Grimblot, dans une
lettre écrite de Colombo et publiée dans le Journal
de 1a Société orientale d’Allemagne, dit que cet ou-
vrage est presque le seul qu'on lise 4 Ceylan. Nous le
comprenons sans peine: ce recueil, court et subs-
tantiel, doit remplacer avantageusement . les cing
grandes collections; il est, pour les bouddhistes , ce
que sont chez nous les cours de littérature & T'aide
desquels tant de gens pensent pouvoir connaitre
suffisamment, sans étre obligés de lesiire en entier,
nos grands écrivains. On peut donc concevoir que,
vu la masse des textes, les redites dont ils four-
millent etla difficulté matérielle de se procurer des
livres, un recueil de ce genre suffise 4 tout, et I'on
s'explique ainsi la grande place qu'il occupe dans la
vie religieuse et la culture littéraire des bouddhistes
singhalais; mais, pour nous, il a surtout Iavantage
de nous faire connaitre quels sont les textes les plus
appréciés et les plus gofités & Ceylan. Cest ce qui
nous décide 4 en reproduire ici la liste, telle quelle
se trouve dans la table des matiéres mise en téte
du bel exemplaire en caractéres smghalans de]la col-
lection Grimblot, exemplaire qui renferme 4 la fois
le texte et le commentaire, et le seul complet que
posséde la Bibliothéque nationale. Sur cette table
on a écrit a la suite de chaque titre celui du recueil
dont le texte est tiré. Pour les siitras qui provierinent
du Khuddaka-Nikéaya on s'est borné & mettre le nom
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de I'ouvrage particulier dont ils sont pris. Voici cette
liste, qui comprend vingt-neuf textes distincts :

O ST LN =

(=]

- e e
SVE N = O

-
[=2]

17.
18.
19.

20.
21.

22.

Pathama-Bhéanavaram.

. Sarapagamanam, tiré du Khuddaka-Patha.

. Dasasikkhapadani, tiré du Khuddaka-Pétha.

. Samanerapahjiam, tiré du Khuddaka-Pétha.

. Dvatlinsakdram, tiré du Khuddaka-Pétha.

. Paccavekkhana, tiré de I'Anguttara-Nikaya.

. Dasadhamma-suttam, tiré de I'Anguttara-Nikdya.
. Mahamangala-suttam, tiré du Khuddaka-Patha.
. Ratana-suttam, tiré du Khuddaka-Patha.

. Karaniya-melta-suttam, tiré du Kbhuddaka-Pétha.
. Khandha-parittam, tiré de I'Anguttara-Nikiya.

. Metta-suttam, tiré de I'’Anguttara-Nikaya.

. Metlanisansa, tiré du Jatakapalito,

. Mora-parittam, tiré du Jatakapalito.

. Canda-paritlam, tiré du Sanyutta-Nikaya.

. Suriya-parittam, tiré du Sanyutta-Nikaya.

. Dhajagga-parittam, tiré du Sanyulta-Nikaya,

Duliya-Bhapavaram.

Mahakassapathera- bojjhangam, tiré du Sanyutta-
Nikaya. -

Maha-Moggallathera-bojjhangam, tiré du Sanyulta-
Nikaya.

Mahacundathera-bojjhangam, tiré du Sanyutta-Ni-
kéya.

Giril);xﬁnanda-sul(am. tiré du Sanyutta-Nikéya.

Isigili-suttam, tiré du Sanyutta-Nikdya.

Tatiya-Bhanavaram.

Atanatiya-suttam, tiré du Digha-Nikaya.
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Catutthaka-Bhénavaram.

23. Dhammacakkappavattana - sutlam, tiré du Sanyutta-
Nikaya.

24. Mahasamaya-suttam, tiré du Digha-Nikéya.

25. Pardbhava-suttam, tiré du Suttanipata.

26, Alavaka-suttam, tiré du Suttanipata.

27. Cayala-suttam, liré du Sutlanipata.

28. Kasibharadhaja-suttam , tiré du Sutlanipata.

29. Saccavibhanga-suttam, tiré du Majjhima-Nikaya.

Je ferai sur cette liste deux remarques : la pre-
- miére, c'est que le Khuddaka-Patha est entré tout en-
tier, sauf deux textes, dans le Paritta; et cependant
Tun des textes exclus, le Tirokudda, destiné 4 apaiser
les morts, et qui se retrouve dans le Petavatthu, est
précisément, de tous les textes du Khuddaka-Patha,
celui qu'on se serait tout particuliérement attendu
a voir figurer dans un livre de Conjurations, dans
un recueil intitulé Paritta. Ma seconde remarque
est que cinq textes seulement sur vingt-neuf portent
le nom de Paritta. Or, sur les cinq, j'en connais
déja deux, le Canda et le Suriya, qui, dans le Sa-
nyutla-Nikéaya, dont ils sont extraits, ne portent nul-
lement le titre de Paritta el figurent comme simples
satras; il est fort probable qu'il en est de méme
pour les trois autres. Il est pourtant juste de dire
que le sujet du Canda et du Suriya-Satra étant la dé-
livrance du soleil et de la lune attaqués par Réhu,
la qualification de Paritta leur convient trés-bien;
mais loujours est-il opportun de constater qu'elle nc
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fait pas partic du texte original et leur a été appli-
quée par les auteurs du Recueil secondaire. D'ot
vient donc qu'ils n'ont point ajouté celte méme qua-
lification & d'autres textes dont le sujet rentre par-
faitement dans I'idée qu'elle exprime? Ainsi le Mahd
Kassapa-bojjhangam (n° 27, et probablement aussi le
18), le Girimdnanda-Suttam (n° 20), parlent de per-
sonnages atteints de maladies et guéris par le simple
effet d'un discours du Buddha : voild deux faits
d'exorcismes bien caractérisés et que les titres ne
font nullement pressentir. Enfin plusieurs textes,
tels que le Dhammapakkappavattanam, que nous
avons cité, et bien d'autres (ils sont peut-étre les
plus nombreux), ne sont, ni par le fond, ni parla

. forme, ni par le titre, des Sitras d'exorcismes. Que

conclure de 14? Que si I'on a eu soin de faire entrer
dans le Paritta quelques Sitras ayant rapport a
'expulsion des démons et des maux extérieurs, I'idée
qui a présidé a la formation du recueil est bien en
réalité celle d'une instruction morale, et que le Pa-
ritta, quelque usage qu'on en puisse faire abusive-
ment ou conformément & sa destination, quelque
secours qu'il puisse préter, a tort ou & raison, 4 la
pratique des exorcismes, est, avant tout, un recueil
des Sitras jugés les plus importants, un véritable
manuel du fid¢le bouddhiste.

A cette liste de Sitras pilis choisis, actuellement
en vogue 4 Ceylan, on me permettra d'en opposer
une différente, mais qui parait n'étre pas avec elle
sans analogie : la liste des Stitras tibétains traduits du
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pali et ajoutés 4 la suite de la section Mdo du Kan-
djour, ot ils forment comme un véritable appendice
et constituent un emprunt fait par la littérature
bouddhique du Nord a celle du Sud?. Le nombre de
ces textes n'atteint pas méme la moitié de celui des
textes du Paritta; la comparaison des deux listes
n'en esl pas moins intéressante, et, pour la faciliter,
je donne la liste des Sttras du Kandjour; je fais
précéder chaque titre de son numéro d'ordre (en
chiffres romains) et du numéro (en chiffres arabes)
que lui assigne sa place dans le volume XXX* de la
section Mdo du Kandjour; pour ceux qui se re-
trouvent dans le Paritta, je mets 4 la suite, entre
parentheses, le numéro d'ordre que le texte corres-
pondant a dans le Recueil pali; I'absence de numéro
entre parenthéses indique que le texte du Kandjour
manque dans le Paritta. Voici cette liste sous la
forme indiquée : 4

I. — 13. Dharma-cakra-pravartana-siitra (23).

. — 14. Jitaka-nidéna (?).

HI. — 15. Atinatiya-Sttra (22).

IV. — 16. Mahésamaya-Siitra (24).

V. — 17. Mailri-Sétra (?).

V1. — 18. Maitri-Bhavana-Sitra (11 et 13).
VII. — 19. Pancagixyanugansa-Sitra.
VIII. — 20. Giri-Ananda-Sitra* (20).

! Jai déja traité incidemment ce sujet & propos de la « Prédica-
tion de Bénarés» (Journ. asiat. mai-juin 1870, p. 353-358). Les
détails que je donnai alors et ceux que je fournis maintenant se com-
plttent mutuellement, sans épuiser la question.

* Le titre en pali est constamment éerit Girtmdnanda, le Kan-
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IX. — 21. Nandopananda-Négarija-Damana.
X. — 2a. Mahékigyapa-Siitra (17).

XI. — 23. Sirya-Sitra (15).

XII. — a4. Candra-Sitra (14).

XIII, — 25. Mah4mangala-Sitra (7).

Nous avons treize textes tibétains en présence de
vingt-neuf pélis, mais nous pouvons en compter qua-
torze, car le VI° réunit deux textes que le pali dis-
tingue. Or, sur ces quatorze textes, dix se retrouvent
dans le Paritta. Quatre textes seulement restent en
dehors; sur deux d’entre eux (II-V), j'ai, relative-
ment A I'identification, des doutes que je me con-
tente d’exprimer par un point d'interrogation. Je
n'ai point présente Tidentification du suivant, le
VII°; mais je la considére comme certaine, eu égard
au sujet qui y est traité (les cinq actions défendues).
Quant au quatriéme, le IX", intitulé Nandopananda-
nganija—Damana', c'est, 4 mon avis, celui qui pré-
sente la particularité la plus intéressante de la com-
paraison des deux listes. Quel siitra semblerait plus
digne de figurer dans un Paritta « Protection, exor-
cisme» que ce récit de la soumission, de la défaite,
dela conversion duroi des Nagas? Or nous I'avons
dans le Kandjour, mais il manque dans lc Paritta.
11y a plus, il m'est impossible de dire de quel ou-
vrage est tiré ce texte, que je crois avoir une cer-
taine importance. J'ai trouvé dans le Sira-Sangaha,
sorte de recueil de morceaux pris dans toutes les

djour porte Giri-Anonda et traduit conformément a celte legon : Rii
Kun-dga- vo « Ananda dc la Montagnes.
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parlies du Sutta-Pitaka, le texte dont le Sitra tibé-
tain est visiblement la traduction : outre cela, un
recueil en caractéres kambodgiens, formé de parties
assez hétérogénes et que la Bibliothéque nationale
posséde en double, nous offre un commentaire, un
récit développé de ce Stitra; mais nous n'en connais-
sons pas la sourcel. Il n’est pas douteux qu'elle finira
par étre découverte; heureusement ce résultat éven-
tuel ne nous est pas indispensable pour pouvoir con-
clure dés a présent — de ce double fait : la présence
dans I'appendice du Kandjour, et I'absence dans le
Paritta, de ce Sttra et des trois autres notés plus
haut, — que les deux collections sont indépendantes -
l'une de l'autre, et surtout que les Tibétains n'ont
pas puisé dans le Paritta pali les éléments du petit
recueil qu'ils ont trouvé bon d’ajouter 4 1a Somme de
leurs Stitras. Mais alors, d'ou les ont-ils tirés? Les
onl-ils choisis dans le vaste ensemble de la collec-
tion sacrée de Ceylan, ou les ont-ils empruntés &
quelque autre recueil analogue au Paritta, peut-étre
au Paritta lui-méme sous sa forme premitre? Il ne
semble pas qu'il y ait lieu de s'arréter & 1a premiére

! M. Sp. Hardy (4 Manual of Buddhism, p.302-3) donne I'analyse
de ce récit d'aprds '’Amévaturu, autre recueil de seconde main,
commentaire du Purisadhasammasérathi, et qui parait propre a Cey-
lan. L'exemplaire de Copenhague est en langue elu, ancien sin-
ghalais (Westergaard, Codices eluici et singhalenses, n° XIV). —
L’bistoire de Nandopananda figure dans I'ouvrage de M. Schiefner
(Eine Tibetische Lebensbeschrcibung Gikyamuni’s, p. 41). J'ai donné
parallélement la version tibétaine du Kandjour et le texte péli du
Sarasangaha dans les Textes tirés du Kandjour (live. VIIT).
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hypothése; mais il n'y aurait rien d'étonnant & ce
que le Paritta et été modifié dans sa composition
ct cit subi des remaniements, puisque ce recueil
nécessairement composé d'aprés un choix plus ou
moins arbitraire, a pu étre sans inconvénient aug-
menté ou diminué. Il est naturel aussi d'admettre
l'existence de plusieurs recueils du méme genre,
dont I'un aurait été adopté par les Tibétains et in-
troduit par eux dans le Kandjour, et dont un
autre, le Paritta que nous connaissons, aurait fini
par supplanter ses rivaux 4 Ceylan. Je pencherais
vers ce dernier avis, qui me semble expliquer de la
maniére Ja plus satisfaisante les différences et les
analogies que j'apercois entre ce que je crois pou-
voir appeler le Paritta péli-singhalais et le Paritta
pali-tibétain du Kandjour.

$ 3. LES TEXTES EXTRAITS PAR M. GRIMBLOT.

M. Grimblot, 4 son retour de Ceylan ou de
Birma, ne parlait que de publier immédiatement le
Paritta. Les fragments qu'il a fait imprimer pour ce
Journal ne peuvent point assurément passer méme
pour une partie de la publication qu'il annongait
d'une fagon au moins prématurée, car ‘ce ne sont
que quelques textes pris ¢d et |, savoir: les numé-
ros 7 (Maha-Mangala-Suttam); g (Karaniya-Suttam);
11, 12 (Metta-Suttam et Metta-Anisarhsa); 14, 15
(Canda et Suriya-Suttam); 25 (Parabhava-Sutlam).
Ce sont, on le voit, de simples extrails, et encore
M. Grimblot ne les a-t-il pas rangés dans I'ordre ou
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les donne le Paritta; il les a distribués selon leurs
analogies internes en trois groupes : Canda et Su- -
riya; Mangala et Paribhava; Metta, Metta-Anisamsa ;
et Karaniya. L'ordre adopté semble du moins se
préter 4 ce systtme de groupement qui est trés-na-
turel. Nous indiquerons plus tard & quel travail ces
groupes de textes pourraient donner lieu ; pour le
moment, nous allons faire connaitre les études dont
ils ont déja pu étre I'objet et les ressources que nous
avons pour les étudier. -

Nos sept textes doivent tous avoir été traduits
par Gogerly !, qui s'est beaucoup occupé du Paritta.
Nous savons au moins d'une maniére positive que
quatre d’entre eux l'ont été, le Mahi-Mangala, les
Candra et Striya parittam, le Karaniya-Suttam. Sur
ces quatre, deux, le Mah4-Mangala et le Karaniya,
viennent d’étre traduits une seconde fois par M. Chil-
ders. Sur le nombre total de sept, il en est deux,
ceux mémes que nous venons de citer, dont le texte
a été récemment publié par M. Childers, et un dont
le texte a été donné partiellement par M. Hardy. Ii
n'y en a que trois, le Parabhava, le Metta-Suttam et
le Metta-Anisarisa, qui, 4 notre connaissance, soient
vraiment nouveaux , abstraction faite des travaux de
Gogerly. Enfin, sur ces sept textes, cingq, le Canda
et le Suriya-Suttam, le Maha-Mangala, le Metta-
Suttam et le Metta-Anisaiisa, sont connus pour exis-
ter dans le Kandjour comme traductions extraites
des recueils singhalais.

! Dans le Friend of Cevlon.
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On voit par cet exposé que M. Grimblot, non
. content de venir aprés Gogerly, s'est laissé dévancer
pour une partie de son travail par M. Childers. S'il
elt fourni promptement les traductions qu'il avait
promises et qui n'étaient pas une ceuvre de si longue
haleine, son travail aurait paru avant celui de
Porientaliste anglais et obtenu une priorité qu il a
en partie perdue.

Mais il y a dans la pubhcatxon de M. Grimblot une
partie nouvelle, c'est le commentaire. Pour chacun
des textes, il a donné un extrait de I'Atthakatha. Ces
Atthakatha ne sont, comme les textes eux-mémes,
que des extraits des commentaires des ouvrages.
respectifs d'ot les textes sont tirés!. M. Grimblot a
eu T’heureuse idée de les publier, suivant en cela
I'exemple de M. Fausbéll qui avait donné partielle-
ment les commentaires du Dhammapada. Nous ne
rechercherons pas pourquoi I'éditeur de cet ouvrage
n'a fait connaitre qu'une partie du commentaire; une
publication intégrale eit été une entreprise fort

! C'est du moins ce qu'affirme la table des matitres jointe au
manuscrit, et ce qu'il est du reste facile de constater en comparant
la partie philologique de I'Atthakathd du Paritta avec les ouvrages
désignés. C'est cetle partie que M. Grimblot a reproduite d'une ma-
niére assez compléte. Mais il y a aussi des développements historiques
qui ne se trouvent pas dans les commentaires originaux (je I'ai véri-
fié pour quelques-uns, non pour tous), ce qui donne a croire qu'ils
sont propres au commentaire du Paritta. Ce commentaire appelé
Sératthasamuccaya serait donc, d’aprés cela, une ceuvre en partic
originale. Toutefois il est probable que les éléments dont il se com-
pose ont été puisés & des sources diverses. Une connaissance plus
approfondie et plus compléte de la littérature palie pourra seule nous
faire savoir ce qui en est.
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vaste, sujette 4 bien des difficultés. Mais nous de-
manderons pourquoi M. Grimblot, qui navait pas
les mémes raisons, a mutilé les Atthakatha qu'il pu-
bliait. 1l lui arrive quelquefois d'indiquer par des
points les lacunes qu'il a cru pouvoir se permettre,
mais il ne le fait pas toujours. En général, il ne
conserve que la partie philologique du commen-
taire, il retranche la partie historique ou légen-
daire. Pour les Canda et Suriya sttra, il reproduit
des remarques comme celles-ci : « Réhu! vocatif»,
et il laisse de coté les détails sur les dimensions
de Rahu, qui dévore le soleil et la lune. Pour les
-autres, il néglige enti¢rement toute une exposition
historique ou soi-disant telle, qui fait connaitre dans
quelle circonstance furent dites les sentences du
texte. Je ne puis comprendre de pareilles lacunes;
les récits 1égendaires ont autant d'importance a mes
yeux que les synonymes donnés A tel ou tel mot, et
je ne m'explique pas la raison par laquelle celui qui
prend le parti de publier un commentaire se permet
de T'abréger arbitrairement. Par contre, dans cer-
tains cas, le commentaire publié par M. Grimblot
renferme des phrases qui ne se trouvent pas dans
le manuscrit. J'ignore si M. Grimblot aurait fait sa
copie sur un manuscrit différent de celui qui fait
partie de sa collection, ou s'il aurait iniroduit dans
son travail des indications puisées A une autre
source. Ce qui est certain, c'est que pour faire cor-
respondre ce qu'il a publié avec ce que le manuscrit
de sa collection renferme, il faudrait y apporter des
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modifications considérables : pour plus d’'un motif, je
n'ai pas cru devoir les faire. Ainsi je ne me suis
pas chargé de remplir les lacunes de M. Grimblot;
je reproduis les textes tels qu'il les a donnés, en
me bornant A faire les corrections nécessaires aux
épreuves que M. Grimblot n’avait méme pas revues,
mais en signalant les lacunes. Quant aux portions
importantes du commentaire omises par 'éditeur,
elles pourront trouver place dans quelque travail
ultérieur. Les textes choisis par M. Grimblot sont .
fort intéressants; mais chacun d’eux mérite un tra-
vail spécial; les groupes qu'ils forment constituent
autant de centres autour desquels d'autres textes
peuvent étre rassemblés pour étre soumis avec eux
a une étude générale. La réunion en un seul article
de ces textes divers rend impossible tout travail qui
aurait la prétention d’étre quelque peu complet:
elle ne laisse place qu'a une traduction pure et
simple.

Et maintenant nous allons donner ces traductions.
En téte de chacune d'elles nous placerons un petit
préambule faisant connaitre la provenance du texte,
énumérant les analogues connus qu'il peut avoir et
présentant un apercu du travail auquel il pourrait

" donner lieu; la traduction viendra ensuite et sera
suivie de notes explicatives, dans lesquelles la tra-
duction de certaines parties du commentaire sera
mélée 4 nos réflexions propres.

XVIIr. 19
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TRADUCTION DES TEXTES.
1. 1I. CANDRA ET SURYA-SUTRA.

Ces deux sitras forment un groupe, une paire; ils sont la
reproduction textuelle I'un de I'autre, ne différant que par
I'emploi des mots Candra ou Sdrya et par I'adjonction d’une
stance nouvelle au Sirya-Sétra. On a pu vair par la compa-
raison des listes ci-dessys qu’ils figurent I'un et 'anire dans
I’ emprunl fait par les Tibélains a la littérature palie. Ces deux
sitras sont connus depms assez longlemps déja; en 1853,
M. Spence Hardy citait intégralement dans son Manual of
Badhism (p. 46) la traduction du Candra-Sitra, insérée par
Gogerly dans L’Ami de Ceylan ; depuis, le méme auteur est
revenu sur ce sujet dans ses JLegends and Theories of the
Budhists (1866 ), ou il donne le texte pili des stances. Moi-
méme, en 1865, jai reproduit en frangais la cilation de
Hardy dans un article intitulé «la Légende de Rihu s, qui
parut dans }a Revue de I'Orient et renfermait en outre la tra-
duction du Candra-Siitra, du volume XXX du Kandjour,
parallélement & celle d'un autre Candra-Sitra, extrait du
XXVI* volume du méme recueil, semblable par le fond
a celui du XXX°, mais différent par la forme et propre &
la litiérature tibétaine. La double traduction que je donnai
alors mériterait bien d'étre revue et confrontée avec le lexte
pili; mais ce n'est pas le moment d’entreprendre ce travail
ex professo. Cepepdant il pourra m’arriver, dans les notes,
de faire allusion & ma traductiop ou au texle tibétain que
j'ai publié vers le méme temps par I'autographie; je prie le
lecteur de s’y reporter au besoin. La conclusion de toutes
ces remarques est que les deux siitras dont il s’agit ont été
déja éludiés, traduits, et sont par conséquent connus; ce-
pendant le texte pali n’avait pas encore ét¢ publié en entier:
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il y a donc dans celte publication une part de nouveauté qu'il
est juste de reconnajtre en faveur de M. Grimblot.

Je crois devoir rappeler (quoique cela ait ét¢ déja dit)
que les titres Candra-Sitra-Parittam sont propres au recueil
dit Paritta, et ne sont pas les titres originaux; ceux-ci sont
Candra-Sitra, Sirya-Sttra, comme cela ressort clairement
du Sanyutta-Nikdya, auquel nos textes appartiennent. Ils
se trouvent dans la premiére des cinq grandes sections (le
Sagatha), dans le deuxiéme Sanyutta, intitulé Devaputta-Sa-
nyutta « Sanyutta des fils de dieux», et dans le premier cha-
pitre (vaggd) de ce Sanyutta, chapitre dont ils forment les
deux derniers Sttras.

Le Candra et le Sirya-Siitra sont exactement reproduits
dans un recueil extra-canonique intitulé Sotabba- Mdlini
«Guirlande des choses dignes d’étre entendues», ouvrage
divisé emr huit vaggd de dix récits chacun, et dont la Biblio-
theéque nationale posséde un manuscrit, en caracteres kam-
bodgiens, faisant partie de la collection des Missions étran-
geres. Dans cet ouvrage, nos lextes sont les deux derniers du
septiéme vaggd; ils s’y présentent encadrés dans de cer-
tains développements, parmi lesquels on remarque les détails
sur les dimensions de Rahu, donués par M. Hardy (Manual of
Budhism, p. 58), et que jai reproduits d'aprés lui dans
ma «légende de Rihu»s. Ces mémes détails se retrouvent
dans le Commentaire du Paritta, reproduisant le Sarattha-
Ppakasani. M. Grimblot les a omis. On voit qu'il y aurait
toute une étude & faire sur les seuls Candra et Sirya-Sitra.
La méme condition se retrouvera pour les autres textes.
Peut-8tre nous sera-til donné plus tard de faire les travaux
dont nous ne pouvons offrir ici qu'une imparfaite esquisse.

I. PROTECTION DE LA LUNE (TEXTE).

Voici ce que jai entendu (dire): Un jour, Bha-
gavat résidait A Cravasti a Jétavana, dans le jardin
19.
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d'Anathapindika. Or, en ce lemps-13, le fils de dieu
Candramas fut saisi par le chef d’Astiras Rahu. Alors
le fils de dieu Candramas, se souvenant de Bhaga-
vat, prononca a cette heure-la cette stance (gatha):

1. «Adoration 4 toi, Buddha, héros!
Tu es complétement et absolument délivré!
(Mais) moi je suis tombé dans 'angoisse ;
~ Sois mon refuge dans ce (malheur). »

A ces mots, Bhagavat, prenant la parole au sujet
du fils de dieu Candramas, adressa cette stance
(githa) au chef d’Astiras Rahu :

2- «Prés du Tathagata Arhat
Candramas est venu en refuge.
R4hu! laissc aller 1a lune;
Les Buddhas ont compassion du monde. »

Alors le chef d’Asuras, Rahu, licha le fils de dieu
Candramas, et d'un air précipité se rendit au lieu
ol était le chef d’'Astiras Vepacitti; y étant arrivé,
il se tint & une certaine distance, vivement agité,
le poil hérissé. Alors, pendant que le chef d’Asuras
Rahu se tenait ainsi & distance, le chef d'Asuras
Vepacitti lui adressa cette stance :

3. «Pourquoi d'un air précipité,
Rahu! as-tu laché la lune?
Pourquoi es-tu venu avec un air effaré
Et te tiens-tu ici comme épouvanté? —
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4. — Ma téte se serait fendue en sept,
Et (quoique) vivant je n'éprouverais aucun
[bien-étre,
M’a dit le Buddha dans une stance,
Si je ne lachais pas Candramas.

.

II. ProtecTioN DU SOLEIL (TEXTE).

Nota. Ce siitra est identique au précédent; seulement le
discours par lequel le soleil implore I'appui du Buddha con-
tient une stance de plus (deux au lieu d’une). Voici ce dis-
cours en entier :

2. «Prés du Tathigata Arhat,
Le soleil est venu en refuge :
Rahu! laisse aller le Soleil !
Les Buddhas ont compassion du monde.
3. Cet (astre) répandant la clarté au milieu des
[ténébres qui aveuglent,
Brillant, circulaire, 4 I'éclat terrible,
Nel'avale pas, Rahu! en errant dans 'atmospheére,
Il est ma créature! Rahu, laisse aller le Soleil.

NOTES.

I.

Pali- Atthakathd. Pali signifie «texte» et Atthakathd «comumen-
taire» (discours sur le sens), A T'origine, les commentaires étaient
en langue vulgaire, les textes seuls étaient en langue de Magadha;
de 1a vient que le mot pdli «texter-a fini par désigner celte langue
elle-méme.

Candremas (en palt: Candimi). Le texte distingue l'astre-lune
(Candra) et le dicu de la lune appelé Candramas, mot dont le com-
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mentaire fait comme un synonyme de Candi. i I'explique aussi par
cette glose : « Le fils de dicu habitant le char (ou {e palais) de la
lunes; plus loin, il donne cet équivalent encore plus simple: «Le
fils de dieu de la lunes. — M. Grimblot a passé une grande partie
du commentaire sur ce sujet. Il y est dit que Candra «la lune» s'ap-
pelle ainsi parce qu'il se réjouit ou réjouit (hladati) et apporte le bien-
étre en apaisant la chaleur brilante. Le dieu de la lune est repré-
senté comme étant venu s'établir dans la lune des hommes, dont il
a pris le nom. — Chef (Indra) &' dsuras. Le commentaire (omis
par M. Grimblot) explique que les Asuras sont « ceux qui ne brillent
pas, ou les adversaires des Suras» et que les Indras sont ceux qui
détiennent T'autorité supréme. — Rdhu: d’aprés le commentaire,
ce nom viendrait de Rah «abandonner?s. En sanskrit on ajoute sou-
vent & Réihu le mot Graka «qui saisits. Comme aprés avoir saisi
Tastre pour le dévorer, Réhu le laisse aller, c'est peut-étre  cette
dernitre phase du phénomene que se rapporte I'explication du com-
mentaire. Elle n’en parait pas moins forcée. J'ai déja eu occasion de
montrer que la traduction du nom de Rahu en tibétain ne répond
nullement & la définition du commentaire et que du reste elle est
elle-méme fort obscure (légende de Rihu). — Bhagavat «qui est
orné de qualités telles que la possession d'un sort heureux, etc.»
(M. Grimblot a encore omis cette explication).

Stance 1. Baddha héros! Gogerly traduit : O conquering Buddha !
— Le commentaire, totalement omis par M. Grimblot, explique
que les Buddhas sont «tout-sachant» (expression répétée plus loin),
qu'ils ont T'intuition de toutes les lois et de la réalité; que I'héroisme
est de quatre espéces, et que « Buddba héros» revient A «héros su-
préme (uttama vira)». — Complétement et absolument délivré. Le
commentaire ajoute : «de toutes les angoisses de 1a corruption (Kle-
¢a)». — Dans ce (malheur) : on pourrait traduire «contre cet (en-
nemi)»; mais le commentaire fait de tassa un qualificatif de me :
«de moi, celui qui suis tombé dans I'angoisses.

Prenant la parole au sujet de, ete. Arabbha, littéralement : «ayant
commencé». Le commentaire donne I'équivalent : paticca «remon-
tant d...», littéralement : « étant allé contre.»

! Le commentaire donne les mots : rahati, jahati. L'épreuve qui m'a été
remise portait : gahati, qu'on pourrait prendre pour une forme du verbe
grh «saisirs ; mais je n'ai pas pensé que M. Grimblot ait voulu changer la
legon;; j'ai considéré gahati comme une faute d'impression et rétabli jabati,
«que le manuscrit porte incontestablement.



EXTRAITS DU PARITTA. 295

Stance 2. Tathdgate «ainsi venu par huit causess», dit le com-
mentaire , mais il ne les énumere pas. Cette explication ne favorise
pas celle de M. Wassilief (Le Bouddhisme, etc. p. 234, note 2).
Arhat «affranchi du Kleca». Nulle trace de la fausse étymologie :
ari+han «méurtrier (ou vainqueur) de I'ennemis. — Les Buddhas :
«tout-sachant» (Com.). — Ont compassion du monde. Le commentaire
explique que cette phrase générale a ici une application individuelle
et signifie : «ont compassion méme de toi».

Vepacitti. Le commentaire ne dit rien de ce chef d’Asuras, donné
ailleurs comme le pére de Réhu ( Harwvanga ; trad. Langlois, I, 21);
la traduction tibétaine rend ce nom par Thags bzang-ris, qui répond
a Vemacitri, terme souvent accolé au nom de Rihu. Peut-étre Ve-
macitti et Vepacitti (pour Vipracitti) sont-ils un seul et méme per-
sonnage. Dans Je Candra-Sdtra tibétain pur, au lieu de Vemacitri,
on lit Vairocana (=Bali). Voy. Légende de Rahu.

Stance 3. As-tu ldché?... Le texte a le présent : pamuncasi
«léches-tu ; mais le commentaire avertit que c'est le présent pour
le passé. .

Stance 4. Si je ne lichais pas.. ... Gogerly traduit : otherwise
I would not released Canda s autrement je n'aurais pas. ..» (Hardy,
A Manual, p. 47). Le commentaire, qui renverse la construction de
la phrase et met ce pada en téte, donne pour équivalent aux mots du
texte: No ce munceyya Candimaih, ceux-ci : Candimam ce na mun-
ceyya, ce qui semble justifier notre traduction.

IL

Stance 3. Brillant : Verocano = Sk. Vairocana, nom de plusiears
personnages mythologiques, entre autres de I'Asura Bali cité plus
haut : ici c'est une simple épithete. Le commentaire a sans doute
voulu le faire entendre par cette explication : « Virocatiti, cest-2-
dire : il brille ». — Circulaire, mandali « sous forme de disque (man-
dala) » ajoute le commentaire. — 4 I'éclat terrible ou «divins, dit le
commentaire, qui interpréte ugra, par : divya.— Il est ma créature
ou «mon fils», dit le commentaire; et il ajoute un détail curienx,
c'est que le jour ol fut prononcé le Mah4-Samaya-Sitra, les deux
fils de dieux Candramas et Surya obtinrent le degré de Sota-patti,
de 1a P’expression « mon fils».

Dans la «légende de Rihu» j'ai reproduit, d'aprés Hardy, les di-
mensions de Rahu. Le commentaire, a propos de ces mots : «Ne
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Tavale pas, Rabu!» se pose cette question : « Comment Rahu avale-
t-il...?s et y répond en donnant les dimensions du monstre. Les
voici: Sa plus grande hauteur est de 4,800 yojanas, Iintervalle
entre les deux bras de 1,300, son avani-bras (Bahalantana) de 600,
sa téte de goo; son front de 300 (il y a par erreur « trente fois cent»).
L'intervalle de ses sourcils (Bhamukantara) de 50, son nez de 300,
sa bouche de 200 et en profondeur de 300; la paume de ses mains et
la plante de ses pieds sont en largeur de 200 yojanas, les phalanges
de ses doigts (angulipabbani) de 15 yojanas (d'aprés le Sotabba-
Matlini, les cinq membres de ses doigts ont 1,500 yojanas, c'est-a-
dire, sans doute, chacun 300). — M. Grimblot n'a rien donné de
cette portion du commentaire.

111. MAHA-MANGALA-SUTTAM.

Le Mahd-Mangala, traduit jadis en anglais par Gogerly,
vient d’étre traduit de nouveau dans la méme langue par
M. Childers, qui a donné simultanément le texte péli dans
sa récente édition du Khuddaka patha * citée plus haut (voy.
p- 264). M. Childers a eu I'heureuse idée de reproduire in
extenso dans ses « Notes» la traduction de Gogerly, presque
inaccessible au public européen, comme on le sait, mais
que nous pouvons consuller mainténant, grice a M. Chil-
ders. On voil par 1a que la publication de M. Grimblot et
notre traduction viennent un peu tard et n’auront pas le
mérite de la nouveauté®.

Le Mahd-Mangala existe en tibétain; il est le "dernier
texte de la liste donnée plus haut, et c'est par lui ‘gue se
termine la section Mdo du Kandjour. La comparaison du
texte pali et de la traduction tibétaine est souvent instruc-
tive : la nature de cet article ne nous permet pas de 'en-

t Extrait du Journal asiatique de Londres, novembre 1869. (31 p.)

* Si M. Grimblot avait pris la peine de donner suite au travail com-
mencé, il aurait été le premier 4 publier le texte et n'aurait été devancé
pour la traduction que par Gogerly. C'est bien par sa faute que cette pu-
blication vient encore aprés celle de M. Childers. Cette remarque s'applique
a d'autres cas qui seront.signalés ultérieurement.
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treprendre d'une maniére suivie; cependant nous y recour-
ronis dans cerlains cas.

Le phénoméne que nous avons signalé a propos du Can-
dra-Siitra, — l'existence d'un double texte, 1'un traduit du
péli que nous connaissons, I'autre ayant une origine difl¢-
rente et propre a la littérature tibétaine, — se reproduit pour
le Maha-Mangala. Il y a dans le Rgyud, derniére section du
Kandjour, auvol. XIX, fol. 236-237, un texte, le dix-neuvieme
de ce volume, intitulé Deva-paripriccha- Mangala- Gdthd
«stances de ‘bénédiction (prononcées) & la demande d'un
dieu», qui correspond évidemment a celui qui termine le
Mdo. Il contient & la vérité trois stances de plus; on y re-
marque quelques interversions; le début et la fin en prose
manquent; mais plusieurs stances sont semblables quoi-
quelles offrent certaines différences de traduction : en un
mot, la parenté des deux textes est incontestable; ils nous
présentent cetle similitude et ces différences que nous avons
notées dans le Candra-Sitra et dans tous les autres texles
purement tibétains que nous avons pu rapprocher de textes
pélis ou d'origine pélie. Une physionomie générale et des
rapports altesient une commune origine, en méme temps
que des dissemblances attestent I'adoption faite par des écoles
distinctes.

Le recueil Paritla nous donne le Maha-Mangala comme
un extrait du Kuddaka-Patha; ce-quiest exact. Mais le méme
Siitra se retrouve dans le Sutta-Nipdta, ou il est le 3* texte
du 2° vaggé. On peut se demander s'il a été transporté du
Khuddaka-Pétha dans le Sutta-Nipata, ou du Sutta-Nipita
dans le Khuddaka-Patha. La brié¢veté du Khuddaka-Patha
nous donnant lieu de croire (comme nous I'avons énoncé
plus haut) que c'est un livre de choix formé de textes pris
ca et la, les vraisemblances feraient pencher vers la deuxiéme
opinion; toulefois, on peut admettre une troisiéme hypo- .
thése, qui pourrait bien correspondre  la réalité, mais que
nous n’avons pas actuellement les moyens de prouver : c'est
quele Mahd-Mangala appartiennc a quelque recueil plusvaste,
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d’ott on l'aurait extrait pour Uinsérer également dans les
deux autres. Le Sutta-Nipila, comme le Khuddaka-Patha,
en effet, pourrait bien n'étre qu'un recueil de Sitras exiraits
des grandes collections.

1l parait qu'il existe du Mah4-Mangala un commentaire
vraiment colossal. La Bibliothéque de Copenhague en posséde
un exewplaire en caractéres singhalais qui ne compte pas
moins de gg olles; on se demande ce qu'a pu dire silongue-
ment l'auteur d'une telle diatribe sur un texte dont certaines
parties méritent assurément d'étre éclaircies, -mais qui, au
tolal, est fort intelligible, el ne compte que 12 vers. La
Bibliotheque nationale ne posséde pas ce verbeax ouvrage
(verbosum commentarium, dit M. Westergaard), ou 'art
de commenter doit étre porté a sa plus haute puissance.
Peul-étre aussi ce travail a-L-il é1¢ fait pour plusieurs textes
différents ayant le méme intitulé, car il existe plusieurs
mangala. ‘ '

Un des Jataka porte en effet le méme titre que notre Sitra;
c'est le mahd-mangalajatakam, 5° jitaka, du 2° vaggé, du
Dasanipata. Ce Jataka différe du Sitra, mais il traite du
méme sujet et a, avec lui, quelques analogies. 11 trouverait
nécessairement place dans une ccllection de textes sur le
Mahé-Mangala, collection qui comprendrait d’abord le Siitra
et le Jataka, et peut-étre aussi d'autres textes sur le méme
théme, que des recherches ultérieures feraient découvrir,
tant dans les livres palis que dans le Kandjour. Je connais
déja I'existenee de plusieurs d'entre eux; mais je ne pourrais
en parler sans faire un travail spécial qui ne peut trouver
place ici.

1IT. SOTRA DE LA GRANDE BENEDICTION (TEXTE).

Voici ce que jai entendu : Bhagavat résidait une
fois & Crévasti, 4 Jétavana, dans le jardin d’Anatha-
pindika, Alors une des divinités, a une heure avan-
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cée de la nuit, avec un éclat resplendissant (ou trés-
développé), éclairant Jétavana dans toutes ses parties,
se rendit au lieu ol était Bhagavat. Quand elle y fut
arrivée, elle salua Bhagavat et se tint & une petite
distance. Ainsi placée 4 une petite distance, la divi-
nité adressa cette stance 4 Bhagavat :

. Beaucoup de dieux et dhommes

Ont médité sur les bénédictions,
Dans le désir d’'obtenir le bien. ,
Dis (quelle est) la bénédiction supréme.

. Ne pas fréquenter (cultiver) les ignorants,

Fréquenter les savants;
Honorer ceux qui sont dignes d'étre honorés :
C'est la une supréme bénédiction.

. Habiter dans un pays convenable,

Avoir fait jadis de bonnes actions,
Perfectionner T'application de son esprit :
Clest 13 une supréme bénédiction. .

. L'abondance de vérité, la dextérité,

Une reégle de conduite formée sur les vrais
principes,
Un langage irréprochable :
C'est 12 une supréme bénédiction.

. Soutenir ses pére et mére,

Entretenir sa femme et ses enfants ,
Agir constamment sans trouble:
C'est 1a une supréme bénédiction.

. Donner, pratiquer la loi,

Etendre (ses bienfaits) sur (tous) ses parents,
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Ne rien faire de répréhensible :
Clest 13 une supréme bénédiction.
7. S'abstenir du mal, rompre avec lui,
Se garder de liqueurs enivrantes;
Etre vigilant dans (Paccomplissement de) ses
devoirs :
C’est 12 une supréme benédiction.
8. Le respect, 1a modestie,
Le contentement, la gralitude,
L’audition de 1a loi en temps (opportun):
Cest 14 une supréme bénédiction. 4
9. La patience, la bienveillance dans les paroles,
La visite aux ascétes,
Les entretiens sur la loi en temps (opportun) :
C'est 14 une supréme bénédiction.
10. L'abstention, la pureté,
La vue claire des vérités sublimes,
La manifestation du Nirvana :
C'est 12 une supréme bénédiction.
11. Un esprit qui ne peut étre ébranlé
Par le contact des lois du monde,
Exempt de chagrin et de passion, heureux :
Clest 1a une supréme bénédiction.
12. Geux qui agissent de cette maniére,
Sont invincibles en toute circonstance;
En toute circonstance ils atteignent la prospé-
rité :
Clest pour eux qu'existe la bénédiction su-
préme.
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NOTES.

Longpréambulesur eT'origine » de ce siitra, omis par M. Grimblot.

Gravasti. «Cette ville fut la résidence d’'un Rsi nommé Savattha ;
en conséquence, de méme que Kossambi fut habitation de Ku-
samba, Kikandi de Kakanda, de méme Savatthi s'appelie ainsi par
Femploi du théme féminin.» (Com.) Explication trop commode
pour étre sérieuse, et qu'on enregistre sans la discuter. Nous ferons
observer seulement que le mot Kusumbha est le nom du faux safran
(carthame) et de I'or. Kakanda est un des noms du méme métal. On
trouverait peut-étre daus cette direction d'idées les éléments d'une
explication plus difficile, mais plus sire que celle du commentaire.
La traduction tibétaine traduit ce nom par miian « écouter» (= ¢ra,
de ¢ru) et yod «est» (=asti). Je ne voudrais pas garantir cette inter-
prétation, mais je crois qu’elle vaut celle du commentaire pali.

Jetavana. Andthapindika. — Le commentaire rappelle que Jeta-
vana est le bois du prince royal appelé Jeta, et que Anéthapindika,
chef de maison, le paya 54 koti ou 540 millions.

Une des divinités « expression indéfinie» dit le commentaire; «le
nom n'est pas donné.» — Divinité «expression générale qui s'ap-
plique aux males et aux femelles; ici, il s'agit d'un dien male»
(commentaire). La traduction tibétaine dit: «un grand nombre de
dieux »; on verra plus loin la justification de cette inexactitude.

Le terme abhikkanta revient deux fois, avec rattiyd en accord , avec
vanna en composition: le commentaire explique que ce terme ex-
prime I'idée de «ruine» (il a cesens dans son accord avec rattiyd)
et de «beauté» {acception qu'il prend avec vanna). M. Childers dit la
méme chose cn d’autres termes, en faisant remarquer que le pre-
mier abhikkanta représente le sanskrit ablukrdnta (de abhi + kram)
et le deuxieme abhikdnta (abhi—+ kénta ); dans le second cas, le dou-
blement du k est irrégulier. — Pourquoi abhikkanta-vanna ne signi-
fierait-il pas «une clarté qui s'avance, qui se développe, étendue,
considérable », abhikkanta étaut ici encore pour abhikrdnta?

Jetavana dans toules ses parties. Longue explication du commen-
taire pour faire comprendre que kevalakappam équivaut & anavase-
sam samantato «d’un bout a I'autre, sans qu'il reste riens. Il donne
les différentes acceptions des deux termes kevala et kappam.

A une certaine distance (ekam antam). Cette phrase revient sans
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cesse dans les sdtras. Burnouf traduit par : «a I'un de ses cétés». Le
commentaire donne 4 ekam antam ces deux équivalents eka-passam,
ce qui justifie la traduction de Burnouf, et ckokasem, «un espace ,
un intervalle». Anta serait alors pour antaram ; je préfere cette accep-
tion et pense qu'il s'agit de I'intervalle que le disciple ou I'auditeur
met entre le maitre qu'il questionne et lvi-méme. Ekam antam si-
gnifie donc, selon moi, «d une certaine distance, & un intervalle
raisonnable, & distance repectueuses.—« L'accusatif est employé i la
place du locatif. » (Com. )

1. Ont médité... a Thinking what things are excellent (Gogerly).
— Have held divers things 40 be blessings (Childers). La traduction
tibétaine rend par the ts'om « étre en doute », pensée 4 laquelle semble
répondre la traduction de M. Childers. — Le commentaire se borne
A remplacer acintayun du texte par T'autre forme cintesan.

Bénédictions (mangalam) «ce qui rend les &tres grands (le com-
mentaire parait supposer un rapport entre mangala et la racine mah) :
ce qui est la source de la puissance surnaturelle (iddhbi), de I'ac-
croissement (vuddhi), de toute acquisition (sabba sampatti).» (Com.)
Gogerly traduit par blessing, Childers «par excellences.

Dans le désir d'obtenir le bien «d’eux-mémes», ajoute le commen-
taire, et il explique sotthdnam ¢bien» par existence du bien-étre”
consistant dans toutes les conditions ou lois démontrées conformes
ou contraires & la loi, briflantes, belles, vertueuses. Gogerly traduit :
«prosperity»; Childers : «good .

Supréme « apportant le bien et 1a félicité & tous les mondes. » (Com-
mentaire. )

La deuxi®me stance est le commencement de 1a réponse a la ques-
tion posée dans la premitre, sans autre transition. Le Commentaire
a cru devoir le faire sentir par cette phrase : « Ayant ainsi entendu
cette parole du fils de dieu, Bhagavat prononga la stance: «La
non- fréquentation des fous, etc.» Dans la traduction tibétaine, la
réponse est amenée par ce vers, dont le texte n'est peut-étre pas
trés-pur :

Le dieu des dieux dit : La victoire sur tous les péchés, I'effort (dirigé) vers
le bien de tous lcs mondes, ce sont la les bénédictions que je vais vous

expliquer.

Je ne sais si I'on en retrouverait I'original dans quelque texte péli
de notre siitra. Mais assurément il manque un vers auquel le com-
mentaire a senti le besoin de suppléer. Le traducteur tibétain a-t-il
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obéi au méme sentiment ? ou le texte pali a-t-il laissé perdre un vers
qui existait primilivement? c'est ce que je ne saurais dire.

Entre les deux premiers vers le commentaire place une note fort
longue, non reproduite par M. Grimblot, pour nous apprendre que
tous les dicux, curienx d’entendre la réponse faite a la divinité, se
rassemblerent en se rédpisant 2 une taille lilliputienne, afin d’oc-
cuper moins de place autour de Bhagavat, triomphalement assis, et
que la question lui fut posée pour résoudre les doutes des dieux et des
hommes. Cette explication se rencontre avec la traduction tibétaine
qui, dans le préambule du sitra, lit «les dieux» au licu de «¢une
divinité». Le texte suivant nous forcera de revenir sur cette particu-
larité.

2. Les ignorants. « Ceux qui se contentent de respirer, dont la vie
se réduil aux fonctions animales, qui ne vivent pas de la science.»
(Comment.)

Les savants ( pandita) opposés aux précédents : « Ceux qui suivent
la voie de la connaissance dans les questions religieuses ct autres.»

Fréguenter (cultiver); ne pas fréquenter. Les synonymes donnés
par le commentaire expriment I'idée de «culte» presque «d'adora-
tion». It s’agit de suivre soit les savants, soit les ignorants, pour les
admirer et les imiter.

Le commentaire fait observer que cette stance résume- trois
bénédictions, et que Bhagavat est trés-généreux, car on nelui en
avait demandé qu'une. Il en donne trois, et méme, dans les stances
suivantes, il en offre encore davantage.

3. Un pays convenable «ol T'on fait générensement I'auméne, un
pays illustré par le séjour du Buddha, le lieu od il a trouvé la
Bodhi, celui ol il a fait tourner la roue de 1a loi, I'ile de Ceylan, le
pays du milieus. — Le commentaire est trés-fécond sur ce point.
M. Grimblot n’en a donné qu’une petite portion. La note de M. Chil-
ders (p. 20) est beaucoup plus étendue.

Jadis «dans les naissances passées.» (Comment.)

4. L'abondance de vérité «la situation résultant de ce qu'on a
beaucoup entendu.» (Comment.) To be well informed in religion
(Gog.). — Much knowledge (Ch.).

Dextérité «habileté de la main.» (Comment.) La traduction tibé-
taine, lag pai bzo dur (ou siar, mot presque illisible), confirme cette
acception. Gogerly traduit : «instructed in sciences, et Childers :
«much science.» Ges deux traductions, qui établissent un rapport
enlre saccan et sippan, paraissent les meilleures; car, malgré les
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quatre termes qu'elle renferme et que le commentaire reltve dans
son résumé, cette stance parait faire allusion i la célébre division
tripartite, la pensée, I'action, la parole. Sippan désigne sans doute
au propre la dextérité, et au figuré la rectitude du jugement.

5. Soutenir, etc. Le motdu texte et le synonyme donné par le
commentaire (upakira) emportent bien I'idée d’assistance; de se-
cours. Le terme employé par la traduction tibétaine bsien-bkur ex-
prime celle de respect et I’hommage. Gogerly incline vers cette
nuance, car il traduit : « to honour father and mother». — Childers
emploie le mot : «succour.» — Entretenir. . ... que je rends dans
la stance suivante par étendre (ses bienfaits) traduit Sangaho, qui
semble signifier «direction ferme et énergique ». Mais I'équivalent
finalement donné par le commentaire signifie «1'assistance par les
honneurs rendus, etc.» Gogerly traduitla premidre fois par «to
provide for .. » et la deuxidme par «aid»; Childers par: «cherish»
et «give help». La traduction tibétaine rjes-su gzung répond a anu-
graha et esprime peut-éire mieux que sangraha lui-méme 1'idée de
«protection », qui est évidemment celle du texte. — Peut-étre fau-
drait-il traduire « protéger ses femmes et ses enfants ». Car lecommen-
taire de diré « épouse» parait signifier ¢ celle, quelle qu'elle soit, qui
est une épouse enlre vingt épouses ». — Agir constamment. Gogerly et
Childers traduisent kammanté par : «to follow a vocation, calling, »
sans doute & cause du mot anta «fin». — On pourrait aussi traduire
ades actes qui n’ont pas de résultat troublé »; mais le commentaire
ne parait pas faire de différence entre kamma et kammanta. Le ti-
bétain traduit par las «actes. — Sans trouble: Sinless (G.). Peaceful
(Ch ). — Mi mthun pa «en dehors de 'union ». (Trad. tibét.)

6. Donner. « Abandonner A d’autres ce que 'on a en propre.» Le
commentaire ne fait pas d’allusion spéciale aux dons faits aux reli-
gieux. — Pratiquer la loi. «Marcher dans le chemin des dix actes
vertueux.» (Com.) « To actvirtuously (G.); to live religiously (Ch.).»

7. S'abstenir... rompre... Gogerly et Childers rendent tous les deux
Virata par «to abstain», et Arati par « cease» (Ch.) et « to be free» (G.).
Les deux mots ont une méme ratine : Ram « se réjouir et se reposer s ;
d sert & renforcer I'idée, »i emporte I'idée de séparation. La traduc-
tion tibétaine est singuliére, elle porte: Sdig-pa (peche:pipﬂ)dga va
(joie = 4rati) spang.var bya (il faut éviter = virati) c’est-a-dire, sans
doute, «il faut éviter de se complaire dans le mal». Cette traduction
fait de drati-virati un composé signifiant «s’abstenir du plaisir» et
dans lequel drati n’est plus le synonyme de virati; mais cette cons-
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truction exigerait pdpe au lieu de pdpd. Il est probable que cette
lecon et cette interprétation ont existé, puisque le tibétain les repro-
duit.

8. La modestie. « Lowliness (Cb.); to be kind (G.).» — Le mot
du texte nivdto «2 I'abri du vent, paisible», est interprété par «dis- °
position d’esprit basse, humble...» La traduction tibétaine de ce
vers est embarrassée: nous ne pouvons la discuter; nous ferons
seulement observer qu'elle rend trés-distinctement Garévo et Katafi-
fiutd, etque les difficuités portent seulement sur Nivéto et Santutthi.
Ces deux expressions pourraient rentrer 'une dans I'autre assez fa-
cilement, d'autant plus que les stances énumerent ordinairement
trois félicités ou bénédictions, tandis que celle-ci en contient quatre.’
— Pour P'audition de la loi en temps opportan , le commentaire donne
deux explications : 1° «Quand I'esprit s'enorgueillit, que la passion
ou le doute le dominent, c'est le moment d'aller entendre la loi
pour chasser ces dispositions.» — 2° «L'audition de la loi tous les
cing jours, c'est ce qu'on appelle 'audition en temps opportun. »

9- La patience. Gogerly traduit d'une fagon assez singuliére :
«subject to reproof» (qui n’est pasrétif  la réprimande?). — Chil-
ders : «to be long suffering. » — Bienveillance dans les paroles et aussi
«respect», semble dire le commentaire. Gogerly : « to be mild ». Chil-
ders : «to be meek »; ce qui parait manquer un peu de précision. La
version tibétaine rend ainsi ce premier pada : Ts'ig-ian-pa ni vzod-
par-bya. «Supporter patiemment les mauvaises paroles.» Le com-
mentaire pali ne préte nullement & Sovacassaté le sens de mauvaises
paroles; il lui attribue méme le sens contraire. Cependant la cons-
truction du texte semble associer Khanti et Sovocassata de telle ma-
niére que le tout puisse s'interpréter : « La patience qui ne se départ
pas de la modération du langage,» soit qu'il s’agisse d’avoir & subir
des injures gratuites, soit qu'il s'agisse d’'encourir une réprimande
méritée. C'est le sentiment de cette nuance qui parait avoir inspiré
a4 Gogerly sa traduction : «subject to reproof» pour : khanti. — As-
cétes: Samana (Sk. Gramana). «Ce sont, dit le commentaire, ceux
qui lassent! (ou domptent) les klega (= la corruption).» -— On sait

! Samitatt parait étre formé de Sam (pour Gram) - ita - atta, ce qui
serait trés-irrégulier, puisque Gram fait au participe Granta et non Gramita.
— Attéa, de atman, serait pour dtména: Le mot, ramené a sa forme sanskrite,
serail : Crantatména : — On pourrait également faire venir sam du sans-
krit Gam (part. Ganta), et le sens ayant la nature de J'apajsement» con-

XVIIT. 20
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que Ja traduction tibétaine de ce mot, dge-sbyong, signifie : « exergant
la vertu», — Gogerly le rend par «priestss, Childers par « priests of
Buddha», traductions qui paraissent un peu vagues. — Les entre-
tiens sur la loi en temps (opportun) : il y a deux moments favorables,
" {e soir et le matin. Le commentaire explique en outre qu'il existe
diverses classes de docteurs, ceux du Suttanta, du Vinaya, de T'A-
bhidamma, du Jitaka, de I'Atthakatha.

10. L'abstention. Tapo: terme trés-indien, mais trés-brahma-
nique. Il rappelle les macérations, les souffrances volontaires, les
mortifications dont le brihmanisme abusait et que le bouddhisme a
repoussées. Aussi le commentaire explique-t-il ingénieusement que
la mortification (tapo) dont il s'agit est la mortification & I'égard de
la loi du péché. Gogerly traduit : «mortification», & faux évidem-
ment; Childers: «tempérance». — Jemploie le mot «abstention»,
qui me parait répondre le mieux a1'idée bouddhique, laquelle pour-
rait Sexprimer par le précepte stoicien dxéyov. En employant dka-
thub, la traduction tibétaine rend bien I'idée indienne de tapo, mais
non la nuance bouddhique, c'est une traduction servile. — Pureté,
Brahmacariyam, terme important que le commentaire explique
d’abord d’'un mot, mais vaguement par «la meilleure conduites,
puis d’une facon  la fois plus précise, plus exacte et plus longue,
par vabstention A I'égard des rapports sexuels». C'est la chasteté,
et M. Childers traduit avec raison par « chastity » tandis que Gogerly
avait été trop réservé en mettant : «celibacy». — «Chastelé» serait
la traduction rigoureusement exigée par I'explication du commen-
taire; mais lui-méme autorise 1'extension du sens que comporte le
mot «pureté» , sans cependant s'écarter de I'idée principale. Ce mot
parait denc devoir étre adopt:e de préférence. — Les vérités sublimes.
Le commentaire renvoie au Visuddhi-magga et explique que les vé-
rités sublimes (ou éryennes) sont les vérités de I'Arya, de Bhagavat.
— Nirvgnam «ubattu par le vent... ici, 1¢ nirvina, c'est le fruit ( qui
consiste dans la condition) d’Arhat. » (Com. )

11. Contact, puttha, le sanserit sprsta, bien défiguré en pili,
quoique réguli¢rement transformé. — Les lois du monde : il y en a

viendrait trés-bien; mais la dérivation de Gram est trop bien établie pour
qu'on puisse songer a la remplacer. Samitatté pourraitencore étre ramené
a Samita (coitus), ce qui parait pouvoir s'adapter trés-bien & la vie conven-
tuelle; mais le mot Kilesinam , ajouté par le commentaire, interdirait cette
interprétation , et d’ailleurs le mot Gramana éveille plutét la notion de
«solitairen que celle de «cénobite».
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huit; M. Grimblot n'en reproduit pas I'énumération, mais nous les
trouvons dans une note de M. Childers ; ce sont : la convoitise , 1a non-
convoitise, la gloire, 'obscurité, la louange, le blime, le bien-étre,
la souffrance (Khuddaka-patha P 20).— Ezempt de chagrin. «Quel-
ques-uns disent que c'est le nirvina;» note curieuse du commentaire,
qui avait commencé par donner un simple équivalent de Asoka. La
traduction tibétaine du mot Nirvina renferme I'équivalent du mot
Coka, et signifie «sorti du chagrin» (mya-fian-las das-pa) : elle ré-
pond assez bien au mot Agoka de notre texte et surtout A I'interpré-
tation du commentaire. — Heureux «sans crainte, sans calamité ».
La traduction tibétaine met bzod-pa «patience», comme si elle
avait lu : khamanam, au lieu de : khema.— Eile rend aussi : virajam,
«sans passion» par : mi-dga «sans joiex.

12. Sont invincibles en toute circonstance. «Aucun des quatre ad-
versaires répartis en démons, fils de dieux, Klega, Skandha, ne
triomphe de lui; mais lui-méme momphe des quatre Mara. » (Com.)
— lis atteignent la prospérité en toute circonstance : « dans ce monde-ci
et dans l'autre, en place et en maccbant, etc.» (Com.) — «L'anu-
nasika (le m ajouté A Sabbattha dans le 2° pada) est ici pour Y'eu-
phonie. » (Com.) — Cette particularité donne lieu & une note inté-
ressante de M. Childers sur la prosodie palie et bouddhique ( Khud-
daka-pdtha, 20-24).

Le commentaire péli ajoute une phrase pour expliquer que, avec
la 12° stance, I'enseignement est complet.— La traduction tibétaine
y ajoute la formule finale des Sitras : «Ainsi parla Bhagavat. Ces
dieux se réjouirent fort de ce que Bhagavat avait dit.»

IV. PARABHAVA-SUTTAM. (Sitra de la décroissance.)

Le Pardbhava extrait du Sutta-Nipdta est en quelque sorte
la contre-partie du Maba-Mangala. Le commencement est
identique dans les deux Sitras; a la vérilé, ce ne serait pas
13 une preuve péremptoire, car le début d’'un Sitra est une
partie accessoire, qui méme disparait assez souvent, et ce
qui le prouve bien, c’est que le Sulta-nipéta, d’'ou notre texte
est tiré, ne donne pas l'exorde que nous irouvons dans le
Paritta. Mais d'un autre c6té, le commentaire prend soin de
bien établir la communauté d’origine qui existerait entre les

20.
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deux textes; il nous fait voir dans le Mangala le point de
départ du Pardbhava, en nous api)renant queles personnages
instruits par le récit du premier de ces sitras exprimérent
e désir d’entendre le second, ou, si I'on aime miecux, le
provoquérent par leurs questions. Du reste, les stances des
deux textes ne sont pas concues dans des Lermes qui se cor-
respondent mutuellement, elles ne sont ni en nombre égal,
ni en opposition symétrique; ou plutét, I'opposition symé-
trique existe bien pour certains détails, mais elle se perd et
disparait dans 1'ensemble. Quoi qu'il en soit, 'opposition
générale, bien que souvent difficile & saisir el a conslater
dans les détails, -existe positivement; elle est reconnue par
le commentaire, on ne peut la nier. Mais alors on est en
droit de se demander par quel motif les deux textes ne se
trouvent pas toujours ensemble, pourquoi on les rencontre
ou isolés ou fort éloignés I'un de I'autre; — pourquoi le
Khuddaka-patha el I'appendice du Kandjour ont accueilli le
Maha-Mangala et exclu le Parabhava; — pourquoi le Sutta-
nipata, qui leur a donné¢ asile 4 1'un et & I'autre, les sépare et
les place dans deux vaggé différents, mettant le Parabhiva
en premier, et inlercalant entre les deux textes une dizaine
de sitras; — pourquoi enfin le Paritta, dont le coramen-
taire établit de la maniére la plus nelte le lien et I'opposition
dont nous avons parlé, en montrant dans le Maha-Mangala
la source du Paribhava, met bien le Mahé4-Mangala en
premier dans le premier bhdrnavaram, mais relégue le Para-
bhava dans le quatriéme, en les séparant I'un de I'autre par
un intervalle de 17 sitras intercalés. On comprendrait fort
bien que les deux lextes, n'ayant point été a l'origine la
contre-parlie 'un de T'autre, se fussent trouvés originaire-
ment séparés, et que des commentaleurs, remarquant entre
eux une analogie réelle, eussent établi un rapport qu'ils au-
raient tenté ensuite de mieux déterminer en leur donnant
un début idéntique. Mais alors, d’ou vient qu’ils restent tou-
jours ainsi éloignés I'un de I'autre, surtout dans un recueil
comme le Paritla, ou I'on avait toute liberté pour adopter tel
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ou tel ordre, el pour metire ensemble des textes susceplibles
de s'adapter les uns aux autres?

Gogerly doit avoir traduit le Pardbhava; mais je ne présume
pas que, en dehors ‘de lui, personne s’en soit jamais occupé.
Dans tous les cas, le texte, que je sache, n’a pas encore été
publié, et c’est par conséquent un de ceux qui peuvent don-
ner 4 la présente collection le mérite de la nouveauté.

1V. SéTRA SUR LA DECROISSANCE (TEXTE).

Voici ce que jai entendu. Une fois Bhagavat
résidait 4 Cravasti & Jétavana, dans le jardin d’Ana-
thapindika. Or, une des divinités, a4 une heure
avancée de la nuit, enveloppée d'une clarté con-
sidérable et faisant resplendir Jétavana dans toutes
ses parties, se rendit au lieu ol était Bhagavat.
Quand elle y fut arrivée, elle salua Bhagavat et se
placa & une petite distance. Placée 4 une petite dis-
tance, la divinité adressa une Gatha a Bhagavat :

1. Nous questionnons Gotama
Au sujet de 'homme qui décroit,
Nous sommes venus demander 4 Bhagavat
Quelle est la porte de la décroissance.
2. L'homme qui’ prospére est facile a4 recon-
[naitre;
Facile (aussi) & reconnaitre 'homme qui dé-
: ' [ croit.
Celui qui a Famour de la loi, celui-ld prospére;
Celui qui hait la loi, celui-la décroit.
3. Bien! nous distinguons cela :
Clest 1a la premiére décroissance.
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La seconde, Bhagavat, dis- (nous)-la;
Quelle (est cette) porte de la décroissance?
4. Quand on chérit ceux qui ne sont pas calmes,
Qu'on ne prend point, plaisir en ceux qui
[sont calmes,

Qu'on se complait dans la loi de ceux qui ne
[sont pas bons,
C’est 14 une porte de la décroissance.
5. Bien! nous distinguons cela :
Telle est la seconde décroissance.
La troisi¢éme, Bhagavat, disa,
Quelle (est cette) porte de la décroissance?
6. Un caractére paresseux, le goiit des réunions,
Un homme sans énergie,
Maqu, a qui la colére est familiére ,
C’est 12 une porte de la décroissance.
7. Bien! nous distinguons cela :
Clest la troisitme décroissance.
La quatriéme, Bhagavat, dis-la,
Quelle (est cette) porte de la décroissance?
8. Quand on a soit une mére, soit un pére
Vieux, dont la jeunesse est bien loin,
Qu'on a des ressources et qu'on ne les soutient
| [pas,
C'est 14 une porte de la décroissance.
9. Bien! nous distinguons cela :
Telle est la quatriéme décroissance.
* La cinquiéme, Baghavat, disa,
Quelle (est cette) porte de la décroissance?
10. Quand un Brahmane ou un Cramana,
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Ou tout autre qui a pris le chemin de la forét,
Est joué par des paroles menteuses,
C'est 13 une porte de la décroissance.
Bien! nous distinguons cela :
C'est la cinquiéme décroissance.
La sixiéme , Bhagavat, dis-la,
Quelle (est cette) porte de la décroissance?
Quand un homme a d’'abondantes richesses,
Qu'il a de T'or, qu'il a toutes sortes de biens,
Et qu'il jouit seul de ces avantages,
C'est 1a une porte de la décroissance.
Bien! nous distinguons cela :
Clest ]a sixi¢me décroissance.
La septitme, Bhagavat, dis-la,
Quelle (est cette) porte de la décroissance?

. Quand un homme s’enorgueillit de sa naissance,

S'enorgueillit de ses richesses,
Senorgueillit de son patrimoine,
Et méprise sa parenté (éloignée),
C'est Ja une porte de la décroissance.
Bien! nous distinguons cela:
C’est la septiéme décroissance.
La huiti¢éme, Bhagavat, dis-la,
Quelle (est cette) porte de la décroissance?
Celui qui joue avec les femmes, qui joue avec
les liqueurs enivrantes,
Qui joue aux dés, cet homme-a
Perd peu & peu tout ce qu'il a acquis,
C'est 13 une porte de la décroissance.
Bien! nous distinguons cela :
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C'est la huitiéme décroissance.
La neuviéme, Bhagavat, disa,
Quelle (est cette) porte de la décroissance?
18. Quand un homme ne se contente pas de ses
propres femmes ;
Qu'il jette les yeux sur des courtisanes,
Qu'il regarde les femmes d'autrui,
G'est 14 une porte de 1a décroissance.
19. Bien! nous distinguons cela :
C’est la neuviéme décroissance.
La dixiéme, Bhagavat, dis-la,
Quelle (est cette) porte de la décroissance?
20. Quand un homme a depuis longtemps passé la
jeunesse
Et qu'il épouse une femme toute jeune,
La jalousie qu'elle (excite en lui) I'empéche de
dormir, ,
Cest 12 une porte de la décroissance.
21. Bien! nous distinguons cela :
Clest la dixi¢éme décroissance.
La onzi¢me, Bhagavat, dis-la,
Quelle (est cette) porte de la décroissance?
22. Sil'on établit dans le pouvoir supréme
Un coureur de femmes, un prodigue
Ou un homme de ce caractére,
C'est 1a une porte de la décroissance.
23. Bien! nous distinguons cela : '
C'est la onziéme décroissance.
La douzi¢éme, Bhagavat, dis-la,
Quelle (est cette) porte de la décroissance?
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24. Des jouissances trop petites pour une soif trop
grande,
Cela est inné dans les familles royales.
Aspirer a la royauté ici-bas,
C'est 13 une porte de la décroissance.
25. Voila les décroissances sur lesquelles, dans le
monde,
Un sage doit méditer avec soin;
Car I'drya doué de la vue (du vrai)
Obtient en parlage le monde de la félicité.

NOTES.

Le début en prose du Paribhava est identique & celui du Maha-
Mangala: c’est le seul rapport que le texte établisse entre les deux
sitras, Mais le commentaire en indique un beaucoup plus explicite.
«Quelle est, dit-il, T'origine du Parabhava-stitra ? Aprés avoir en-
tendu le Mangala-sdtra, les dieux se dirent : Bhagavat a énoncé dans
le Mangala-siitra I'accroissement et le bien des étres, il n'a parlé
que dans un seul sens (celui de) I'existence, il n'a rien dit de la
ruine ; mais maintenant nous le questionnerons sur ce par quoi les
étres décroissent et périssent, sur leur ruine. Aussi, dans le second
jour qui suivit celui ol le Mangala-sdtra avait été prononcé, dix mille
divinités désireuses d’entendre le Parabhava-sitra se rassemblerent
dans cet unique Cakravala.. ... et groupées autour de Bhagavat
assis, elles se tinrent debout. Puis exhorté par Sakra, le roi des
dieux, un des fils de dieux, adressa 3 Bhagavat une question sur la
ruine’ Alors Bhagavat, se prétant 4 cette question, prononca ce si-
tra.» (Com.) — Nous avons exposé, dans les notes sur le Mangala-
sdtra, comment 3 I'unique auditeur annoncé par le texte le com-
mentaire avait ajouté un immense auditoire : le Paribhava reprend
Jes mémes errements’; le texte nous annonce un seul auditeur
et le commentaire en compte dix mille. Cependant, ici, le texte

' N reproduit méme totalement le commentaire du Mangala; mais
M. Grimblot, qui avait totalement supprimé ce passage dans le Mangala,
n'en a donné ici qu'une partie.
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fait un pas vers le commentaire; car dans les vers qui suivent et
forment le corps du sitra, P'interlocuteur du Buddha parle toujours
& la premiére personne du pluriel, ce dont il 0’y a pas trace dans le
Mangala-sitra. La traduction tibétaine du Mangala était donc bien
fondée a annoncer dans son préambule un auditoire de plusieurs
dieux; ce qui dispense de recourir A Pexplication embarrassée du
commentaire pali. Peut-étre pourrait-on conclure de ldqu'ily a eu va-
riété de lecture dans le préambule de nos deux sitras, et cela est
d’autant plus vraisemblable que le passage du singulier au plunel et
reclproquement est trés-facile.

Apres avoir fait 1a part des interlocuteurs, rappelé que le préam-
bule est mis dans la bouche d’'Ananda et que le dialogue formé par
les stances que prononcent alternativement le fils de dieu et Bha-
gavat constitue ce qu'on appelle le Pardbhava-sdtra, le commen-
taire renvoie pour les détails aux explications qu'il donnera (vak-
khama) & propos du Mangala-sttra. Mais, dans le Paritta, le Mangala
préctde, et de bien loin, le Parabhava;le commentaire, au lieu d’an-
noncer des explications ultérieures, devrait plutét renvoyer a ce qui
avait déja été dit. Ce fait prouverait, si nous ne le savions de reste,
que le Paritta est un recueil de textes fait avec assez peu de méthode
et qui n'a pas méme respecté {'ordre primitif; car, dans le Sutta-ni-
pita dont nos deux textes sont tirés, le Pardbhava préctde le Man-
gala. Mais cet ordre est en contradiction avec I'explication du com-
mentaire qui nous montre le Pardbhava comme venaot a {a suite du
Mab4-Mangala dont il est la contre-partie. Pourquoi d'ailleurs re-
mettre des explications qu'on peut donner sur-le-champ? Le Sut-
tanipita, dont le Paritta a déconcerté I'arrangement, contrevenait
peut-étre lui-méme & un arrangement préexistant, car les vraisem-
blances sont en faveur de I'explication du commentaire et tendent
a nous montrer les deux sttras se succédant I'un 4 'autre dans T'or-
dre suivant, Mangala, Paribhava. Peut-étre cette combinaison se
retrouvera-t-elle dans quelque autre portion des écritures boud-
dhiques.

1. L'homme : «tout étres (com.). La porte de la décroissance.
« Porte, cause, signe caractéristique. » (Com.) Décroissance.—Parabha-
vato peut étre considéré comme un génitif (adverbial ) de parébhava,
ou plutét comme le génitif du participe parabhavan. Dans cette se-
conde hypothése, la phrase devrait rigoureusement se traduire:
«Quelle est la physionomie (la figure) de celui qui décroit, qu’est-ce
qui le caractérise ?» Mais notre traduction nous parait étre plus natu-
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relle: le commentaire d'ailleurs semble traiter parfois pardbhavato
comme un substantif.

2. Qui prospére, décroit : littéralement «existe, se détruits; car
bhavo est I'existence, et paribhavo le contraire de I'existence; le
commentaire interpréte : « s'accroit, décroit», et donne en particulier
de paribhévati T'explication suivante : «il décroit et n'obtient d'ac-
croissement ni ici, ni li-bas.» Le langage théologique chrétien
exigerait : «se sauve, se perds; mais la notion de croissance et dé-*
croissance est mieux appropriée au systtme bouddhique. — La loi :
«la 1oi du chemin de dix actions vertueuses.» (Com.)

3. «La premiére décroissance a pour caractére la haine de 1a loi. »
Le commentaire explique ensuite que la divinité, contente de cette
premiére explication, en demande une deuxiéme, puis une troi-
sitme, et ainsi de suite.

4. Ceuz qui ne sont pas calmes. « Ce sont les six docteurss (dont
les luttes infructueuses contre le Buddha sont célebres) et tous les
autres dont les actes, par le corps, la parole et la pensée, manquent
de calme. Ceuz qui sont calmes « sont ceux qui hantent ou révérent un
Buddba, un Pratyekabuddha, et tous les autres dont les actes sont
empreints de calme.» (Com.) — La loi de ceuz qui ne sont pas bons.
«Celle qui comprend les 62 vues fausses,» (exposées et réfutées
dans le Brahmajila-siitra) set s'écarte du chemin des 10 actions
vertueuses.» Le commentaire résume trés-bien la division tripartite
de cette décroissance qui consiste dans : 1° 'affection pour les gens
qui ne sont pas calmes; 2° la désaffection pour ceux qui sont
calmes; 3° I'attachement 2 1a loi qui n’est pas bonne.

6. Le godt des réunions, ou de la conversation, du bavardage,
comme l'mdlque le eommentaire dans son résumé; le commentaire
comple cinq caractéres qui existent en effet, mais peuvent se ré-
duire A trois, la paresse, la futilité , I'emportement, et se résument
en un seul, le défaut de sérieux et d'empire sur soi-méme. «Qu'on
reste chez soi on qu'on adopte la vie errante des mendiants, dit le
commentaire, celni qui a ces vices n'obtient pas la prospérité propre
a la condition qu'il choisit.» (Voir & la fin de cet article.)

8. Le commentaire dépouillé de ses synonymes revient a ceci : il
s'agit de pere et de mére dont le corps a perdu sa force, que 'ige
avancé de quatre-vingts & quatre-vingt-dix ans rend impropres 4 faire
leurs affaires eux-mémes, et qu'un fils riche, vivant dans le bien-
étre, ne nourrirait pas. Pahu (3 pada) doit étre le sanskrit prabhu
«capable ».
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10. Cette stance nops offre I'association si fréquente des mols
Brahmane et Gramana. Le commentaire en donne deux explications,
une philologique : « Un Brahmane, c’est la mise au debors des vices;
un Gramana, c’en est I'épuisement!, st. g;» et une explication his-
torique: «La condition de Brahmane, c’est la naissance dans une
famille brahmanique; celle de cramana, c’est de partir pour mener
la vie errante.» Tout autre qui s'est renda dans la forét : Jexplique
‘ainsi vanibbakam, que le commentaire reproduit sans plus et que je
fais venir de vani «forét» + vraj «aller». Cetie stance nous prouve
que les brahmanes et les cramanas sont mis sur le méme rang : tout
homme cherchant la perfection, quelque voie qu'il prenne, a droit
au respect, et on ne se moque pas de lui impunément.

12. Cette stance condamne «la soif exclusive, égoiste et envieuse
des jouissances. »(Com.) — Qr’il a de l'or, comme nous disons « qu'il
a de P'argent», le commentaire dit « qu'il a des sous», pour montrer
sans doute que le mal peut atteindre toutes les classes de la société.
— Et quil jouit seul de ses biens qu'il en jouit dans I'ombre sans y
faire participer ses propres enfants. Le commentaire n’explique pas
sadhiini, écrit dans le texte par dh et dans le commentaire par d
(les épreuves portaient chaque fois d; y'ai rétabli dk): je le prends
pour le pluriel neutre de sddhu.

14. Qui senorqueillit (thaddo) probablement le sanskrit stab-
dha, mais avec un sens spécial trés-bien indiqué par le commentaire :
«comme un soufflet plein de vent, exalté, et ne s'inclinant devant
personne, il concoit de T'orgueil en se disant: moi, jai la nais-
sance . . .. » Il ajoute plus loin: «ses parents eux-mémes désirent
sa décroissance. » :

16. Dhutto est le sanskrit dhirta « fourbe, trompeur, joueur». Le
sens de la racine est «frapper, blesser, détruires. Le commentaire
explique le sens sans donner de synonymes: «qui se plait dans les
femmes; il donne tout ce qu’on lui demande pour prendre une femme
aprés I'autre ; semblablement quand on abandonne tout ce qu'on pos-
séde pour s’enivrer avec des liqueurs fortes, on est (ce que le texte
appelle) Siradhutto ; quand on abandonne jusqu’a ses vétements pour
se donner aux émotions du jeu, on est Akkhadhutto (axadhtrta) : on
perd ainsi ce qu'on a gagné.» Le commentaire ne s'explique pas sur
la répétition de laddham, qui indique une succession d’actes.

' Papanam doit étre le complément de Samitalti : la formation et le sens
de vahitatta dérivé de vahis justifienl’ce que nous avons dit ci-dessus sur
celle de Samitatta (Mangala-sutta, g).
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18. «Aux courtisanes on donne ses richesses; en fréquentant les
épouses d’autrui, on est puni par le roi, etc.» On remarquera que le
commentaire, dans un esprit qui parait d’ailleurs conforme a celui
du texte, s'attache, dans cette partie du moins, aux conséquences
actuelles et temporelles des actes, nullement aux intéréts moraux
ni a la rétribution dans la vie future. ’

20. Qui a passé la jeunesse « qui a de quatre-vingts & quatre-vingt-
dix ans. » (Com. comme ci-dessus, st. 8).« Toute jeune, » le commen-
tairedonne cette traduction ; maisil explique le mot du texte par « ayant
des seins semblables au fruit du timbaru». L'empéche de dormir; «a
force de la garder par jalousie il ne dort pas, deé sorte que, brilé par
la passion et {a jalousie; sans méme agir ... il dépérit; cette stance
exprime le défaut de sommeil par suite de la jalousie.» (Com.)

22. Itthesondi (Sk. Stri-caundi) ne peut que signifier «celui qui
a l'ivresse des femmes»; mais le commentaire dit: «l'agitation au
sujetdu poisson, de la chair, des liqueurs enivrantes, » soit parce que
Famour des femmes entraine A d’autres excés, soit parce que la
passion pour les femmes estle type de la recherche des jouissances.
Prodigalité «ayant, en vue de toutes ces choses (le poisson, etc.), gas-
pillé, répandu ses richesses comme une (vile) poussiére.» — Qu'on
élablisse dans le pouvoir «en lui donnant un dipléme peint : soit qu'on
se livre ades travaux domestiques, aux actes du culte, au négoce
etc. comme on arrive par la faute de cet homme & perdre ses
richesses, on décroit.» (Com.) Le commentaire conclut ainsi : « Cette
stance se rapporte 4 une seule cause de décroissance, I'établis-
sement dans le pouvoir supréme d’un tel homme.» Aussi ne puis-je
expliquer la présence de vd qui n’a pas ici toute sa force disjonctive :
je crois que ma traduction rend bien la nuance, mais il m'a fallu
mettre le 2° pada en téte. :

24. Alpabhogo-mahdtanho sont opposés et se confirment mutuelle-
ment;lasoif qu’ona est trop grande pourles moyens de la satisfaire. Le
commentaire I'indique faiblement en disant au sujet de Maha-tanho :
s cequ'il a acquis ne le rassasie pas.» Le mot dbhdvato qui vient plus
haut doit exprimer Paccroissement: les jouissances sont petites, faute
de pouvoir augmenter les richesses, les jouissances, !e revenu. Il est
probable que les deux termes signifient « celui qui a peu de jouis-
sances et une grande soif»; mais rien n’empéche d’en faire des
substantifs abstraits. — Aspirer & laroyauté : «la soif poussant celui
qu'elle dévore & convoitet une part d’héritage, un royaume appar-
tenant & autrui et sur lequel il n'a pas de droit, il combat, procure
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a ses guerriers de nombreuses jounissances, mais lui-méme n’obtient
pas le royaume. L’aspiration i la royauté est définie dans cette
stance.» (Com.)

Le commentaire explique que Bhagavat en aurait dit bien plus si on
lui en avait demandé davantage; mais I'interlocuteur, réfléchissant
qu'il y avait déja bien assez de préceptes non encore suffisamment
pratiqués, mit fin aux questions, ce qui coupa court  I'instruction.

Lesage. « Celui qui aun discernement complet. » (Com.—Voy. Man-
gala-suttam, st. 2.) — Méditer avec soin : Explorer avec I'eeil de 1a con-
naissance. — Arya : «celui qui, non par la voie ou le fruit, mais a la
seule énonciation de chaque décroissance, s'en écarte spontané-
ment:» le commentaire voit dans la qualité d’Arya une sorte de don,
de disposition naturelle non acquise. (V. Mangala-suttam, st. 10.) De
la vue « qui fait voir et éviter les décroissances;» en partage e monde
de la félicité : «arrive au monde des dieux heureux, etc.» (Com.)

Le commentaire ajoute que des divinités sans nombre ayant, a
T'ouie de ce discours, consumé dans sa source tout ce qui tenait
2 la témérité naturelle, obtinrent les degrés de Sota-ﬁpatti , de
Sakrddgami, de Anigami, selon ce qu'on dit :

Le Mahésamayasutra, puis le Mangala sutra,

Le Samacitta, le Rahulovada, le Dharmackara, ie Parabhava,

Ont rassemblé ici des divinités nombreuses, innombrables.

Iis ont été T'occasion d’arriver A la loi pour ces divinités dont
le nombre ne se pouvait compter.

V. VI. METTA-SUTTA ET METTA-ANISANSA. « SUTRA DE L'AMOUR »
ET « AVANTAGES DE L’AMOUR. »

Je réunis en un méme article ces deux Sitras, bien qu'ils
soient tirés de deux ouvrages différents. C'est que, malgré
cette diversité d’origine, les deux textes traitent le méme sujet,
les avantages de 'amitié (metta). Mais, dira-t-on avec juste
raison, les avantages énoncés de part et d’autre ne sont pas
les mémes, ou n& rentrent qu'indirectement les uns dans les
autres: la forme d’ailleurs est bien différente; le premier texte
est en prose, le deuxiéme en vers. De plus, on peut remar-
quer que le premier est congu dans la forme ordinaire des
Stitras, avec le commencement et la fin obligatoires, tandis
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que le second n’a ni ce commencement ni celte fin, et se ré-
duit a un certain nombre de stances. Cela est vrai; il est
évident qu'il y a entre les deux textes une différence radi-
cale, et que lout ce qui tient a la forme les divise compléte-
ment; mais il n'est pas moins évident qu'il y a entre eux une
incontestable analogie; et c’est sans doute aussi ce que le
compilateur du Paritta a voulu faire entendre en mettant les
deux textes a la suite I'un de 'autre, comme si le second
continuait le premier. Le compilateur du Kandjour a fait
mieux : il a réuni les deux textes en un seul et méme siitra;
une phrase de transition relie entre elles les deux parties
hétérogenes, el I'ensemble est pourvu d'un titre unique et
spécial : Maitri-bhavana-siitra « Siitra de la méditation (ou du
développement) de 'amour ». Malgré cette analogie évidente,
avouée implicitement par les compilateurs bouddhistes, les
deux textes different complétement d'origine, et la différence
de forme que nous avons signalée, et qui esl frappante,
tient précisément a cette circonstance, I'un élant un Sitra
régulier, 'autre un Jilaka, ou plutét un fragment de Ja-
taka. Le Metta-Sutla est extrait de I'’Anguttara-Nikaya et se
trouve dans I'Ekadasanipéta (II, 4); mais, dans le commen-
taire du Paritla, il y a un préambule assez long, que je ne re-
trouve pas dans le Manoratha-Pérani, commentaire de I’An-
guttara-Nikdya. M. Grimblot ne I'a pas reproduit. Il a égale-
ment omis le préambule, plus long encore, du Melta-Anisansa.
On voit par ce préambule que le texte est extrait du Temiya-
Jataka, le premier des dix textes qui forment le Maha-Nipata,
derniere section du recueil des Jataka. En effet, le Metta-Ani-
sansa se trouve dans ce Jataka, et il porte, selon le commen-
taire, le titre spécial de Dasa-Mitta-Pdjaka-Gatha «les dix
stances sur le Culte des amis». Le titre de Metla-Anisansa
donné dans le Paritta est donc de I'invention du compilateur
de ce recueil , qui cependant n'ignorait pas I'autre tiire, puis-
que nous le voyons cité dans son commentaire. Ce commen-
taire, suivant avec fidélité en ce pointle commentaire du Jataka,
renvoie pour plusieurs slances a des récits qu'il désigne par
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leurs litres. M. Grimblot a omis ces précieuses indications;
nous les reproduirons dans notre traduction, mais nous ne
donnerons pas, & cause de sa longueur, le préambule qui
n’est qu'un extrait ou un résumé du commentaire da Jataka'.
On voit, par tous ces détails, qu’un certain nombre de textes,
paralléles ou accessoires, viennent se grouper autour du
Temiya-Jataka, et le rendent propre a devenir le point de
départ d’une étude el d'une publication intéressante. Nous
'avons entreprise et nous espérons la mener a bonne fin;
mais pour le moment, nous ne pouvons sortir de 1'étroit
horizon dans lequel s’est renfermé M. Grimblot.
Indépendamment de ce travail, la question spéciale du
Metta ou de «1T'amour *» est un sujet fort important, pour
lequel M. Grimblot a eu raison de réunir les deux textes dont
nous parlons avec un troisiéme, dont il sera question plus
tard. Mais tous les trois sont insuffisants, et 1’on ne saurait
trailer la question un peu sérieusement qu'avec des docu-
ments plus nombreux. Dans son livre intitulé Legends and
Theories of the Buddhists (p. xLi-xuin ), M. Sp. Hardy donne
I'analyse d'une théorie qu'il appelle «la Méditation de
Pamour». Ce titre ressemble, a s’y méprendre, a celui que
le Kandjour donne & nos deux textes réunis; mais les détails
recueillis par M. Hardy prouvent qu'il s’agit ici d'un lexte tout
dilférent; seulement I'auteur de Legends, etc. n'indique pas
'ouvrage d’oti ce renseignement est tiré; et il sera indispen-
sable de le rechercher. Parmi les textes qu'on rassemblera
sur cette question, nous pouvons signaler dés a présent un

! Ce Lrait jnstifie ce que nous avons dit plus haut sur le commentaire du
Paritta (voy. ci-dessus, p. 287, note). Le préambule du Metta-Anisansa ne re-
produit pas, mais résume celui du Temiya-Jataka; celui du commentaire du
Metta-Sutta n'est représenté en aucune facon dans le Manoratha-Purani. On
est tenté d’en conclure a l'originalité d'une partie au moins du commen-
taire du Parilta; mais cette conclusion ne sera cerlaine que du moment ou
il sera acquis que les parties présumées originales ne sc retrouvent pas ail-
leurs.

* Burnouf ne voyait pas de meilleure traduction a donner au terme metta
que notre mot «charité».
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fragment du Patisambhida, le Metta-Katha (II, vaggé 5),
simple reproduction du Metta-Sutta, mais accompagné d’une
sorte de commenlaire ou d'amplification, ce qui vient a
I'appui de l'opinion émise plus haut sur la nature du Pati-
sambhida. Il n’est pas douteux que le Tipitaka doil renfermer
beaucoup de textes sur le Metta; il y a un trés-grand intérét
a les rassembler et a les rapprocher. C'est encore une des
taches que nous nous proposons et que nous avions en vue
du moment ou nous avons eu connaissance des lextes du
Kandjour précités; mais elle est vaste, et nous ne pouvons
'accomplir de sitdt; conlentons-nous pour le moment des
matériaux offerts par le Parilta.

Sauf Gogerly, qui doil avoir traduit nos deux lextes, per-
sonne, que nous sachions, ne les a fait connaitre jusqu'a
présent : c'est donc une des parties neuves de la publica-
tion actuelle. Dans les notes qui suivront notre traduction,
nous ferons de lemps a autre allusion & {a version tibétaine,
mais avec la réserve que commandent les exigences du tra-
vail qui nous est imposé, et dont il ne dépend pas de nous
de changer la nature.

V. Sérra pe L'aMouR (TEXTE).

Voici ce que jai entendu (dire) : Une fois Bha-
gavat résidait 4 Cravasti -4 Jétavana, dans le jardin
d'Anathapindika. La donc Bhagavat interpella les
Bhixus : « Bhixus, » ditil. — « Vénérable! » dirent
les Bhixus en réponse & appel de Bhagavat. Bha-
gavat parla ainsi : « Bhixus! quand, Y'esprit étant par-
faitement délivré, on pratique 'amour, on le déve-
loppe, on le multiplie, on s'en fait (comme) un
char, on le prend pour base, on sy applique avec
énergie, on T'accumule, on s’y donne résoltiment,
il est onze avantages auxquels on peut aspirer.

XVIII. 21
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«Quels sont ces onze?

(1°) « D'éprouver le bien-étre dans le sommeil ; —
(2°) le bien-étre dans la veille; — (3°) de ne pas
faire de mauvais réves; — (4°) d'étre cher aux
hommes; — (5°) cher aux étres non humains; —
(6°) d'étre protégé par les dieux; — (7°) de n'étre
blessé ni par le feu, ni par le poison, ni par les
armes; — (8°) d'avoir un esprit qui peut s'élever
promptement 4 la contemplation (samadhi); —
(9°) d'avoir les couleurs du visage parfaitement re-
posées; — (10°) d’arriver & la mort sans trouble;
—(11°) enfin, si 'on n'atteint point le but su-
préme, d'arriver'au moins au monde de Brahma.

« Bhixus, quand, I'esprit s'étant parfaitement dé-
livré, on cultive, agrandit, multiplie 'amour; qu'on
sen fait un char, qu'on le prend pour base, qu'on
s’y applique, qu'on l'accumule, qu'on s’y adonne
avec entrain, on recueille de cette conduite ces
onze avantages. »

Voila ce que dit Bhagavat; les Bhixus, transpor-
tés, louérent hautement le discouis de Bhagavat.

NOTES.

L’Amour (metta) est la qualité de celui qu'on appelle mitto «ami»;
le mitto est celui qui aime, qui éprouve des sentiments d’affection
exempts de toute passion violente ou agitée; le progres dans de sem-
blables dispositions, I'absence de tout emportement de passion
I’égard de tous les étres est ce qu'on appelle Amour. (Commentaire. )

L'esprit est complétement délivré. « Une fois uni & 'amour, I'esprit
est délivré de toutes les armées ennemies, telles que I'obscurité, etc.
on dit alors que I'esprit est complétement délivré; c'est un nom de
I'amour ayant atteint son but, ou des effets de 'amour. » (Com.)
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On pratigue I'amour «constamment» ou «avec respect.» (Com-
mentaire.) On le développe; le commentaire donne pour équivalent &
Bhévitdya le terme vaddhitiya, ce qui confirme nos observations an-
térieures (Journ. asiat. mai-juin 1870, p. 422-3). — On le multiplie
ou «répete A plusieurs reprises.» (Com.) — On s'en fait un char «on
le rend semblable A un char attelé. » (Com.)— On le prend pour base
«on élargit la base pour en faire un emplacement d'habitation. »
(Com.) — On s’y applique avec énergie «on se met dessus.» (Com.)
C'est le substantif négatif correspondant & ce verbe qui désigne le
défaut d’ énergle dans le Parabhava (st. 6,p. 2).

On peut aspirer ou cauxquels on peut s'attendre.» La traduction
tibétaine dit «que 1'on peut enseigner;» le commentaire pali dit :
«souhaiter, désirer.» (Expectandus optandus.)

3. Ne pas faire de mauvais réves, comme de se voir entouré par
des voleurs, surpris par les eaux (?) ou tombant dans un précipice.
A ces mauvais réves, le commentaire, écourté par M, Grimblot, en
oppose de bons, comme de réver qu'on adore un Caitya, qu'on en-
tend précher la loi.

5. Cher aux étres non' hamains. Le commentaire (omis par
M. Grimblot) renvoie au Visuddhi-Magga pour I'histoire du thero
Visikha.

6. D'étre-protégé par les dieux; «les dieux le gardent comme une
mere son fils.» (Com.)

7. Le commentaire renvoie encore : pour le feu, & I'histoire de
P'Upasaka Uttard; pour le poison, & celle du Thero Gualasiva; pour
les armes, & celle du Samanera Sankicca,

10. D'arriver & la mort sans trouble; «il meurt comme s'il allait
dormir; pour celui qui réside dans 'amour, ce qu'on appelle la cause
du trouble n’existe pas.» (Com.)

11, Le but supréme, uttari; c'est la qualité d'Arhat (Arbattam,
d'aprés le Commentaire. «Faute de pouvoir y atteindre, celui dont
les sentiments d’amitié ne se sont jamais démentis, en sortant de ce
monde, comme 8\l se réveillait d’'un sommeil, arrive au monde de
Brahma.» (Com. )

VI. LEs AVANTAGES DE L'AMOUR (TEXTE ).

1. Il a des vivres en abondance
Et, s'il s'absente de sa demeure,
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~ Beaucoup s'empressent a lui venir en aide,

Celui qui ne maltraite pas ses amis.

. En quelque contrée qu'il aille,

Dans une ville ou dans une capitale royale,
Il est honoré de toutes les maniéres,

Celui qui ne maltraite pas ses amis.
Les voleurs ne le violentent pas,

Le roi n'est pas arrogant & son égard,
Ii surmonte tous ses ennemis,

Celui qui ne maltraite pas ses amis.

. Il est sans colére lorsqu'il rentre chez lui,

Dans les réunions 1l regoit des félicitations;

Il est le meilleur des parents,

Celui qui ne maltraite pas ses amis.

. Honorant ( qui il convient), il est honoré ( son

[tour.
Respectueux , il est un objet de respect;
Il brille de T'éclat d'une bonne réputation,
Celui qui ne maltraite pas ses amis.

. Comme il rend des hommages, il regoit des

.[bommages.
A ses saluts (d’adoration, répondent des salats
[d*adoration.
Il obtient la gloire et la célébrité, _
Celui qui ne maltraite pas ses amis.
H brille comme le feu;
H resplendit comme une divinité;
La fortune (Cri) ne 'abandonne pas,
Celui qui ne maltraite pas ses amis.

. Ses beeufs et ses vaches se multiplient;
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Dans son champ tout pousse et croit ;
Ses enfants (sont comme) un fruit qu'il savoure ,
A celui qui ne maltraite pas ses amis.
9. Que ce soit d'un précipice ou d’'vne montagne,
Ou d'un arbre que tombe un hommie,
Dans sa chute il obtient une place (favorable),
Celui qui ne maltraite pas ses amis.
10. Gomme les vents (Maruts) ne peuvent rien sur
[le Nyagrodha,
Qui pousse de profondes racincs,
Ainsi les ennemis ne peuvent le surmonter,
Celui qui ne maltraite pas ses amis.

NOTES.

Le Kandjour, qui, ainsi que nous {'avons dit, réuuit ce texte au
précédent, emploie cette phrase de transition bien simple : Bhixus,
il y a encore d'autres avantages de 1'amour a énoncer.

1. Vippavuttho. St. Viprosita : «éloigné, absents. La traduction
tibétaine emploie iies-var-gnas avec le locatif, ce qui exprime T'idée
contraire, et méme si l'on prend ce terme substantivement dans le
sensde s aide, assistant », il y aura toujours opposition entre le tibétain
qui considére ’homme chez lui et le pali quile considére hors de
chez lui. Le mot du refrain dibhati est construit avec le génitif;
l'origine en est obscure, peut-étre est-ce pour: tumbati; le commen-
taire lui donne pour équivalent dussati (dusyati) «faire du mal,
pécher cavers quelqu’'un, étre infidéle». La version tibétaine emploie
Spangs «abandonner, rejeters, et le refrain peut se traduire «celui
qui ne rejette pas I'amitié. »

2. «Cette stance doit étre expliquée par T'histoire de Siva.»
(Com. ) .

3. Nele violentent pus ; «ne peuvent accomplir des actes de vio-
lence.» (Com.) «Ceci doil étre éclairci par histéire du Crama-
nera Sankicca.» — Le roi (le texte dit : le Xatrya) n’est point
arrogant. « Ceci doit étre éclairei par Fhistoire de Jotipala; . le
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commentaire n'explique pas Atimaiiiieti; le tibétain emploie gnod
byed «faire du tort, nuires. — Surmonte. Le commentaire donne
un synonyme trés-clair; mais la traduction tihétaine répond & un
texte tout différent. Elle porte -

Sems-can thams-cad. bges. su’qyur.
Animantia omnia pro amicis fiunt.

Ce qui suppose A peu prés le pada pali.
Sattd sabbé miltd (ou mitte) honti.

4. Il est sans colére, etc. «Quand il rentre chez iui, il est plein
d’entrain; de 1 vient qu'on dit qu'il est sans colere.» (Com.)— Dans
les réunions. « Dans les lieux ot beaucoup de personnes sont réunies,
on discourt sur les quatre qualités de celui qui ne maltraite pas
ses amis; cela le réjouit, le rend trés-content.» (Com.)

5. Le commentaire explique que les honneurs rendus a celui
dont on parle ne sont que le retour de ceux qu’il a rendus lui-méme
A d'autres. — Il brille, etc, Le commentaire semble dire que ce terme
signifie que celui dont on parle rendrait gloire & Bhagavat. Ce sens
peut venir & 'esprit d'un commentateur, mais doit étre étranger au
texte.

6. It rend des hommages, etc. D'aprés le commentaire, cela
s'appliquerait aux enfants. La piété filiale qu’il aurait manifestée en-
vers ses parents se retrouverait dans ses enfants. Salats d'adoration.
«Le salut au Buddha et aux autres amis vertueux.» — Gloire (yaso)
«1’entourage de la souveraineté.» (Com.) Célébrité « la réputation des
qualités.» — 1 faut ici raconter 1'histoire du maitre de maison
Citta.»

7. Nbrille «par le cortége de la souveraineté.» (Com.) — Il res-
plendit, etc. La traduction tibétaine : «il ressemble au corps d'un
dieu.» — La fortune, etc. «Ici il faut raconter I'histoire d’Anitha-
pindika. » .

8. Ses enfants!, etc. Au lieu de la métaphore expressive du pali :
Filiorum fructum edit; le tibétain dit simplement : «Ses fils et ses
filles deviennent nombreux. » Dans le Mah&-Mangala (st. 5), le com-

! Au lieu de puttinam, les manuscrits birmans et siamois lisent : vutta-
nam, mot qui se trouve au pada précédent, ot il a le sens de «semence,
plantes. Le sens serait alors: «Il mange le fruit de ce qu'il a planté ou
semé. »
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mentaire fait remarquer que I'expression putta comprend les enfants
des dcux sexes. Pour les trois yerhes de ces vers pajdyati, virihati,
phalam gsndti, 1a traduction tibétaine n’emploie que des formes ver-
bales combinées avec la racine mang «nombreux». Au sujet de: put-

“tanam phalam asniti, le commentaire ajoute : «il faut éclaircir
ceci par le Cullapaduma jataka» (Duka-nipitam, V, 3).

9. D'un précipice, proprement d'un trou, d'une crevasse, mot non
rendu en tibétain ou représenté par une expression surabondante
comme ce mot lui-méme, car il n'est guére que le doublement de pab-
batato. -— Dans sa chate il obtient une place, le tibétain: « il obtient une
place de maniére & ne pas tomber» ou «il obtient une place sans tom-
ber, » expression plus bizarre dansla forme, mais au fond aussi bizarre
que V'expression pélie, pour dire: «Il ne faif pas de chutes dange-
reuses. »

10. Nyagrodha; la traduction tibétaine porte : pata «larbre
priyala. »— Qui pousse de profondes racines. Le texte semble attribuer
1a solidité de I'arbre a la profondeur des racines; mais le commen-
taire, et Ja traduction tibétaine avec lui, parle de croissance en hau-
teur. Les deux points de vue peuvent se concilier d’autant mieux
que les branches du nyagrodha reprennent racine en terre. — Ne
peuavent le surmonter «ne peuvent rien (contre lui). Ici il faut racon-
ter I'histoire du voleur entré dans la maison de 1a mére du Sthavira
Kumérasona.» (Com.)

VII. KARANIYA-METTA-SUTTAM.

Ce siitra est le neuviéme el dernier du Khnddaka-Patha;
le texte et la traduction se trouvent donc dans I'euvre de
M. Childers, qui, dans ses notes, cite parfois la traduction
de Gogerly, mais sans la reproduyjre jntégralement, & notre
grand regret. Le Karanfya fait aussi partie du Sutta-nipéta;
il est, dans ce recueil, le huitiéme du premier vaggé et vient
peu aprés le Pardbhava, dont un seul texte le sépare. Il y
porte le simple tilre de Melta-sutlam; mais le Paritta, pour
obvier a la confusion qui pourrait naitre de I'identité des
titres, lui donne celui de Karanfya-metta-suttam, « siitra sur
T'amour commencant par Karanfya»; et cette désignation,
qui a 'apparence d'une distinction fondée sur un caractére
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tout extérieur, a I'avantage de spécifier le sujet du sitra en
nous faisant connailre qu'il enseigne le « devoir» (karaniya)
de I'amour, & I'encontre des deux prézédents, qui en énu-
méraient les « avantages »; aussi ai-je rétabli ce complément
de titre, que M. Grimblot avait omis mal a propos. Je ne
sais pas non plus pourquoi il a interverti I'ordre suivi par le
_ Paritla et placé au dernier rang le texle que ce recueil met
au premier. Du reste, le Paritta lui-méme est peu logique
dans la disposition qu'il a adoplée, puisque, toul en rappro-
chant les trois stitras sur I’Amour, il sépare des deux autres,
par T'intercalation d'un texte différent, celui dont nous par-
lons en ce moment.

On voit par ce qui vient d'élre dit que les trois derniers
textes forment un ensemble qui n’est point & dédaigner,
mais encore insuffisant, quelle qu’en soit I'importance. Apres
avoir copié¢ et traduit le Muitri-bhdvana-sutra du Kandjour, il
y a déja quelques années, je me prometlais d'entreprendre
un travail sur la question quand j'aurais trouvé I'équivalent
pili et d'autres textes palis ou tibétains. Mon attente se
trouve en partie satisfaite; mais les ¢léments du travail que
j'avais entrevu sont loin d'étre rassemblés en quantité suffi-
sante, et j'attendrai, pour le compléter, que de nouvelles re-
cherches aient comblé les lacunes qui existent encore. Néan-
moins, les trois textes qui font parlie de la présente
publication ne peuvent qu’offrir un sérieux intérét et sont
déja de dignes prémices d'une étude plus compléte.

VII. S6TRA DE L’AMOUR; CE QU'IL FAUT PAIRE.

1. Voici ce que doit faire Thomme qui suit la
vertu
Et qui a atteint ce qui est la base (ou le ter-
rain) du calme :
Quil soit ferme, droit, parfaitement droit,
Parlant convenablement, doux, sans hauteur;
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2. Content (de tout), endurant,
Ayant peu d'affaires, une existence des plus
modestes,
Le calme des sens, discret ,
Sans impudence, sans avidité dans les mai-
sons qu'il fréquente.
3. Qu'il ne s'applique & rien de mesquin,
A quoi les autres (plus) sages puissent trou-
ver a redire,
Que tous les étres soient heureux, prospéres;
. Qu'ils éprouvent le bien-étre intérieur.
h. Que tout ce qu'il y a d'étres vivants,
~ Soit faibles, soit forts, tous sans exception,
Soit longs, soit grands,
Les moyens, les petits. les imperceptibles et
les épais,
5. Ceux qu'on voit et ceux qu'on ne voit pas,
~ Ceux qui habitent au loin , aupres,
Ceux qui sont et ceux qui aspirent a étre,
Que tous les étres éprouvent le bien-étre in-
térieur;
6. Qu'ils ne se trompent pas I'un l'autre;
Que nul ne dédaigne qui que ce soit, en
quelque lieu que ce soit;
Que par colére, par un sentiment de rage,
lls ne se souhaitent pas de la douleur les uns
aux autres.
7. Comme une mére (veille) sur son propre hls,
Comme elle veille, aux dépens dc sa vie,
sur son fils unique,
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Qu'ainsi, a I'égard de tous les étres,
Il développe des sentiments sans mesure,
8. Et qu'a I'égard du monde entier (il développe)
I'amour;
Qu'il développe des sentiments sans mesure,
En haut, en bas, transversalement,
Sans entraves, sans haine, sans hostilité.
9. Debout, marchant, assis
Ou couché, aussi longtemps que, secouant
la torpeur,
Il s'appuiera sur ces préceptes,
C'est pour lui la demeure pure ici-bas, est-il
dit. ' _
10. En ne se laissant point aller aux vues (fausses),
En étant moral, doué de la vue (du vrai),
11 réprimera toute convoitise pour les plaisirs,
En sorte qu'il ne retournera pas dans une
matrice pour renaitre.

NOTES.

Ici encore, il y a un long préambule sur «'origine» de ce sitra,
laissé de coté par M. Grimblot, qui d'ailleurs ne reproduit pas inté-
gralement le commentaire.

1. Qui suit la vertu, artha-kusala. Le commentaire explique
artha par « chemin», (celui dont la vertu estla voie). M. Childers tra-
duit: «qui estavisé dans la recherche de son propre bien». — Ce qui,
yan tam. Le commentaire donne des définitions granmaticales qui
ne rendent pas compte de la construction ; yam est explétif et a I'ac-
cusatif par attraction. — La base du calme. «La base, dit le com-
mentaire, est ce qu'il faut atteindre; le calme, c'est ce qui la carac-
térise; le tout, ajoute-t-il, est une dénomination du Nirvéna.»
M. Childers traduit : «Qui a gagné une connaissance du lot tran-
quille du Nirvdua», et discute savamment le mot pada & propos de
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1a traduction de Gogerly, qui est : «chemin (path) du Nirvéna». —
L'expression Nirvdnam padam se trouve dans le Mahabhirata.
M. Childers rend sakko, uju, siju par «diligent, upright. conscien-
tious»; suvaco, mudu, anatimdni par «meek, gentle, not vainglo-
rious». — Le commentaire fait remarquer que ussa est le potentiel
du verbe substantif’; il représente sydt, et non asya.

2. Content. 1l g'agit du contentement et de la reconnaissance :
«Etre content de ce contentement qui, par la division des condi-
tions, est de douze espéces;» puis, sans faire I'énumération, le
commentaire passe 4 la composition grammaticale de santussako. —
Ayant peu daffaires. Appakicco = sk. alpa-krtya. — Une existence
des plus modestes : Sallabuka est composé de san + lahu (Childers) :
Lahu doit étre le sk. laghu. M. Childers traduit : «Not burdened
with richess. — Sans impudence, appagabbho = sk. a-pra-galbha’?,
comme le commentaire le fait trés-bien entendre. — Sans cupi-
dité, etc. M. Childers traduit : «not greedy for gifis», et le commen-
taire dit : «dans les maisons ou il se rend (pour mendier), il est
sans cupidité, soit par rapport & la soif qui renait sans cesse, soit
par rapport & I'empire d'une familiarité (trop grande et) croissante
avec le maitre de maison. »

3. Mesquin, «mean action» (Childers). — Sages. L'expression
du texte viniii est presque celle (viifio) que le commentaire accole,
dans la stance précédente, A nipako.— Tous les étres, « tous ceux qui
respirent sans exception. » (Com.) — Heureux (sukhino); éprouvent
le bien-étre intérieur (sukhitattd). Le commentaire explique a plu-
sieurs reprises que la premilre expression se rapporte au corps ét la
deuxitme a {'esprit. Quant & I'expression intermédiaire «khemino»,
que je rends par prospéres, le commentaire lui préte aussi une
double acception, physique et morale : «sans crainte et sans cala-
mités. M. Childers rend respectivement ces termes par «happys,
«prosperous », « of joyful mind ». — Sukhitattd doit étre composé de
sukhita + dtman. La forme sanskrite serait sakhitdtmdna. — La par-
ticule vd, qui rejoint la deuxiéme partie de la stance 2 la premidre,
ne s'explique pas; elle a peut-étre une valear impérative, ou ex-
prime les sentiments qui doivent animer celui dont on parle.

4. Vivant, littéralement «respirants. — Cenx qui sont faibles et

' Alpa-galbha et a-pra-galbha donnent également appagabbho en pili :
il importe de ne pas faire la confusion. Avec garbha on aurait le méme ré-
sultat.
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ceux qui sont forls. Je traduis ainsi & 'exemple de Childers, qui rend’
ces mots par «be they feeble or strong», et de Fausboll, qui met:
«infirmos ct firmos » (Dhammapadam, v. 405 ). Mais le commentaire
indique une tout autre aceeption; il voit une allusion 2 la faiblesse
et A la force morale; il fait dériver tase de trs eavoir soifv; «ce
terme, dit-il, désigne ceux qui ont la soif et qu'aucune crainte (re-
ligieuse ?) ne retient; quant au mot thdvara, il désigne les arhats
qui ont renoncé aux passions, a la soif.» Le commentaire. parait
confondre ou rapprocher les termes sthdvara et sthavira (en péli
thero); on peut voir sur ces mots Introduct. du Buddh. dans le Kash-
mir (Journ. asiat. décembre 1865, p. 526-31). L'interprétation du
commentaire parait forcée. — Longs, ete. six divisions des étres :
les longs, «ceux-dont la nature est d’étre longs : les serpents, les
poissons, les crocodiles; qui ont la mesure de plusieurs centaines
de brasses, comme les serpents du Grand Océan ; qui ont la mesure
de plusieurs yojanas, comme les poissons, les crocodiles, etc.» —
Grands : comme dans I'cau les poissons, etc.; sur terre, I'éléphant,
le naga, etc. ; parmi les étres non humains, les Danavas. — Moyens :
cheval, beeuf, buffle, porc, etc. Les petits, «rassakav = sk. hrasva
+ ka (en grammaire, rassa désigne la bréve par opposition 3 digha,
la longue), «ceux qui, dans les différentes naissances (especes),
sont nains, etc. et ont une taille inférieure  la moyenne longueur. »
(Com.) Si je compreods bien cette phrase, elle a trait aux indivi-
dus disgraciés et nains des différentes espices; peut-étre désigne-
t-ellc seulement les petites especes. — Les imperceptibles, anuka. 1
y a en sanskrit anuka, «débauchés, et aniika, «disposition natu-
relle, race, famillev : aucun de ces sens n'est celui de notre mot
pili. Le commentaire cite un mot ika, mais sans donner lieu de
croire que aniika en soit I'opposé. Voici 1a note du commentaire :
«Les étres d'une nature trés-fine, produits dans l'eau, etc. qui
tombent sous I'@il divin et sont hors de la portée de I'eil de la
chair» (de cette premiére partie de I’explication il résulte que
angka est un synonyme de stxma). Le commentaire ajoute, avec
moins de clarté : «ou bien dka (?), etc. et les étres qui, dans les
(différentes) espéces ont une taille inférieure a celle des moyens
en grandeur ou en épaisseur, ce sont ceux-1a, sachez-le bien, qu'on
appelle anukd.» — Epazs (thula-sthuila), «les étres d’'une nature ar-
rondie, comme les poissons et autres.» (Com.)

5. Ceuz qu'on ne voit pas : equi sont de I'autre coté de la mer,
d’un rocher, au dela de I'horizon.» (Com.} — Ceux qui sont et cenx
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qui aspirent @ étre. Le second membre de phrase me parait désigner
simplement les ceufs et les fetus. M. Childers parait 'entendre ainsi,
car il traduit : «born or seeking birth». Mais cette explication est
trop vulgaire pour le commentateur : « Cenx qui sont (bhita), dit-il,
cela désigne les créatures... Ceux qui aspirent & Uexistence, ce sont
ceux qui s'attachent étroitement & I'existence sans vouloir y renon-
cer; ce terme désigne les gens du commun qui aspirent i une exis-
tence perpétuelle (voyez le Dharma-cakra-pr. Journ. asial. maijuin
1870, p. 397 et 408-9). — Nous avons déjd constaté la tendance &
chercher sous des termes simples des allusions aux grandes théories
-bouddhiques; c’est le travers de tout commentatcur de vou|01r étre
plus profond que son auteur.

6. Le commentaire. dit que le premier pada est une ancienne
lecture; celte remarque parait se rapporter A 'emploi des mots
paro-param, remplacés au quatriéme pada par aiiiio afiiiam. — Qui
que ce soit : «xatrya, ou brahmane, ou sédentaire, ou errant, ou
bien venu (sugata, «buddha», ou plutét «heureux»); nifal venu
(duggato opposé a sugato, «malbeureux »), etc.» (Com.) — En
quelgue liev que ce soit : «dans T'air ou dans la ville, aux champs,
dans le cercle de la parenté, au milieu de la foule, etc.» — Par co-
lere, etc. Le commentaire dit que le premier terme s'applique aux
modifications du corps et de la voix (c'est-d-dire aux gestes et aux
paroles); le deuxiéme a celles de I'esprit. Je traduirais volontiers
patighdsaiiid par « sentiment meurtrier». Le commentaire ajoute un
autre développement moins clair : ces deux termes se rapportent &
«V'affranchi ent de la connaissance parfaite, & savoir: I'instruc-
‘tion qui est dans 'ordre, I'action qui est dans l'ordre, la voie qui
est dans I'ordre.»

7. Son propre fils : ¢1e fils né d'elle-méme, son fils légitime.» —
Auzx dépens de sa vie. M. Childers traduit : «as long as she livess, et
met en note : «ayusd abl. of dyusam, duration of life . C’est bien
le sens littéral du mot; mais n’aurait-il pas ici une acception plus
large? M. Childers cite la traduction de Gogerly : « As a mother pro-
tects with her life», ce qui n’est pas trés-précis. L'explication. du
commentaire me parait signifier : «elle le garde méme en abandon-
nant sa propre vie pour transporter (sur elle) et écarter de lui la
douleur. » — Il développe : « fasse naitre encore et encore, accroisse. »
— Les sentiments : «ce qui est dans l'esprit» (Com.): ici ce terme
désigne «Pamour» (metta). — Sans mesure : «par l'empire des sept
agréments» (?), ou bien : «qu'envers un’seul étre il agrandisse (son
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amour) sans mesure, par la puissance de toutes les émotions. »
(Com.)

8. Sentiments : « ce qui est dans 'esprit, ce qui s'attache A la pen-
sée.» — Sans mesure : «ce terme s'applique aux sept agréments sans
mesure», ou bien : «2 ce qui agrée aux étres sans mesure.» (Com.)
Il est difficile de savojr si le mot satta correspond A sapta, «septs,
ou 2 sattva, « étre». Le commentaire rapporte les expressions «en
haut, en bas, transversalement», aux trois régions «sans forme, du
désir et de la forme;» nouvel exemple des raffinements si chers aux
commentateurs! — Sans entraves : «sans bornes (ou limites)»; ce
qu'on appelle limite, c'est 'ennemi, c'est-2-dire celui qui se trouve
A cette (limite). — Sans haine : asans disposition & manifester des
sentiments haineux, méme par intervalles.» (Com.) — Sans hosti-
lité, littéralement : «sans ennemi». Le commentaire ajoute : «1'in-
dividu qui réside dans 'amour est cher aux hommes, cher aux étres
non humains» (voyez Metta-suttam, n° 4). Aussi cette disposition
de son ‘esprit, qui consiste dans I'éloignement de tout adversaire,
s'appelle-t-elle : «sans hostilité.» Notre traduction parait répondre
assez bien au sens passif indiqué par le commentaire, selon la va-
leur littérale des termes, en méme temps qu'au sens actif, plus con-
forme peut-étre & la pensée générale. Childers : « unmixed with en-
mity». Le commentaire est trés-verbeux sur cette stance.

9. Assa, sk. syt (comme 2 a stance 1). — Préceptes : sati. Chil-
ders traduit : « If a man be of this mind ». Sans aucun doute sati équi-
vaut & smrti : le commentaire e remplace ou plutét I'étend par metta-

.Jhdna-sati, «les préceptes (ou régles qu'on doit se rappeler) du
Dhyéna de 'amour». — Demeure pure : « This place is the abode of
holiness (Ch. )... is thus constituted a holy residence» (Gog.): «c'est
ici la résidence pure dans la discipline de 1a loi de 'Arya, 1a rési-
dence la meilleure. » (Commentaire. )

10. Vaue (fausse). Je ne comprends pas 'explication du commen-
taire, qui se confond avec celle qu'il donne pour stlavd. — Etant
moral : « par une moralité supérieure au monde et toujours fidéle a
elle-méme. » — La vue (du vrai), opposition de dassana et de difthi.
Childers tradait : cknowledge of Nirvina». Le commentaire dit :
« vue comprenant, avec le don d’'une moralité supérieure au monde,
la vue parfaite du chemin de Sota-apatti.» — Il ne retournera pas
dans une matrice : «s'étant rendu dans les demeures pures et y ayant
recu la qualité d’arhat, il obtient le Nirvina complet. »



EXTRAITS DU PARITTA. 335

OBSERVATION.

Le mot anuithdtd (Parébhava, st. 6, p. 2) était, dans I'épreuve
qui m’a été remise, sous lu forme anutthdnd, et cette lecon était re-
produite dans I'Atthakatha (p. 243 ,1.14). L'interprétation de I'Attha-
kathé (utthéna-silo na hoti) et le terme anatthdnatd cité un peu plus
bas nous font voir dans anutthdna Je négatif de uithdna. Ces deux
mots exprimant des noms abstraits d’état ou de qualité ne conviennent
pas & notre texte qui requiert un nom d’agent. Or, en consultant le
manuscrit singhalais du Paritta, J'ai lu distinctement (chose assez
rare, vu la confusion si facile du n et du ¢ plus fréquente encore dans
le singhalais que dans le devandgari), j'ai lu : anutthdtd, et jai ré-
tabli partout cette legon. Je ne sais si anutthdtd et uithdtd existent en
sarskrit; mais on s’en explique aisément la formation, car ils se ré-
solvent dans les éléments ut 4 sthi - tr (-ta) et an 4~ ut -4~ stha
— tr (-ta). La persistance de la lecon anutthdnd, dans les épreuves
qui ont servi de base & mon travail, m’a donné lieu de penser que je
devais prévenir lc lecteur de la correction que je me suis vu forcé
d'apporter  cette legon.
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