Abréviation par la fin

49.  La ou le meilleur des poetes, habile a composer,
Montre précisément la syllabe finale,
Celle-ci est connue par le connaisseur en composition

Comme abréviation par la fin.

[49.] La ont dans la composition le meilleur des poetes, habile a composer, montre
précisément la syllabe finale uniquement la syllabe située a la fin, celle-ci la composition

est connue par le connaisseur en composition comme « abréviation par la fin ».

50.  Celui qui a pleinement accompli en ce monde
Les dix mots ornés de cinquante-cinq lettres,
Qui finissent en mi,

Il est devenu le meilleur des hommes.

[50.] Il est dit « [...] qui finissent en mi » en référence aux dix perfections.

Celui qui V'individu a pleinement accompli en ce monde les dix mots les portions de
Dhamma que sont les dix perfections ornés de cinquante-cing lettres, qui finissent en mi
ils finissent par la lettre ‘mi” : les perfections (parami) que sont la générosité, la
vertue, la renonciation, la sagesse, I'énergie, la patience, la vérité, la détermination, la

bienveillance, I'équanimité, il est devenu le meilleur des hommes.

51.  Celui qui a saisi le sens par l'esprit, qui a récité les bonnes paroles,
Les dix mots qui finissent en va
Ornés de cinquante-cinq syllabes,

11 obtient le bonheur.

26



[51.] I est dit «[...] qui finissent en va » en référence a ce qui constitue les dix

qualités du Buddha :

« Ainsi, il est le Bienheureux, '’Arahant, le Parfait Eveillé, celui qui est
accompli dans la connaissance et dans la conduite, le Bien-allé, le
Connaisseur du monde, le Guide sans égal des hommes a dompter, le
Maitre des dieux et des hommes, il est IEveills, Ile

Bienheureux (Bhagava) ».

Celui qui I'individu a saisi le sens par ’esprit il a bien assimilé, qui a récité les bonnes
paroles il connait bien, les dix mots ils constituent les dix qualités du Buddha qui
finissent en va qui finissent par la lettre ‘va’ ornés de cinquante-cing syllabes, il obtient le

bonheur il acquiert le bien-étre physique et mental.

52.  Celui qui se trouve dans sa derniere incarnation,
Qui a toujours eu a I'esprit I'ensemble des trois mots
A huit syllabes qui finit par t4,

Est allé vers le bonheur, la destruction de la souffrance.

[52.] Celui qui se trouve dans sa derniere incarnation celui qui est dans sa derniere
existence, qui l'individu a toujours eu a l'esprit ’ensemble des trois mots a huit syllabes
pourvu des huit que sont «a-ni-ccam (i. e. I'impermanence) du-kkham (i. e. la
souffrance) a-na-tta (i. e. 'absence de soi) » qui finissent par ta qui finissent par la lettre

‘ta’, est allé vers le bonheur, la destruction de la souffrance le Nibbana.

53. Ils sont les trois meilleurs étres,
Ils résident dans les cinq lieux
Qui finissent en ttha,

IIs sont expliqués par quinze [syllabes] différentes.
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[53.] IIs sont les trois meilleurs étres ils sont « Celui qui ne revient pas qui a
obtenu le Fruit, I'’Arahant qui a atteint le Chemin, I’Arahant qui a obtenu le Fruit », ils
les individus résident dans les cing différents séjours qui finissent en ttha qui se terminent
par le Supréme® (Akanittha), ils sont appelés les plans des Séjours Purs, ils sont

expliqués par quinze [syllabes] différentes®.

54.  Les quatre vers au sens profond
Qui se terminent par do na ggt kho,
Expliquent la racine du bonheur,

IIs ont été formulés par le Victorieux, I'Omniscient.

[54.] 11 est dit «[...] qui se terminent par do na ggi kho » en référence a cette

stance :

« Heureuse est I'apparition (uppado) d'un Buddha,
L’exposé (desanad) du vrai Dhamma,
Heureuse est I'’harmonie (samaggi) du Sangha,

Heureuse (sukho) est la pratique de ceux qui sont en harmonie. »

Deuxiéme [section] « abréviation par la fin ».

[Com.] Le commentaire d’ « abréviation par la fin » est fini.

> C'est-a-dire les cing Séjours Pugu(diivasa): le Durable Aviha), le Serein Atappi), le Beau Sudass), le
Lucide Sudashg, et le SuprémeAkanitha). Cf. VSSet VSSt 287.

® "auteur doit certainement faire &andhientreAvihi et Atappi, seule maniére d’arriver & un total de quinze
syllabes.
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[Chapitre 3. Abréviation par le début et la fin]

55.  La ou le sage montre les syllabes du début et de la fin,
Et non pas les autres,
Alors le connaisseur en composition parle

D’abréviation par le début et la fin.

[55.] La o dans la composition le sage montre les syllabes du début et de la fin les
syllabes qui sont au début et a la fin, et non pas les autres les syllabes, alors le

connaisseur en composition parle d’abréviation par le début et la fin.

56.  Apres avoir extrait séparément
Ce qui commence par 4 et finit en tha,
Enoncés par le Tipitaka,

On [les] explique chacun successivement.

[56.] Ce qui commence par a qui commence par la lettre ‘a’ et finit en tha qui
finit par la lettre ‘tha’, énoncés par le Tipitaka. Cela a été dit en référence a la premiere
parole du Buddha 7« a travers d’innombrables naissances dans le samsara (aneka-jati-
samsaram) [..] », et a la derniere parole du Buddha %« [...] exercez-vous avec

vigilance (appamadena sampadetha) ».

(...) Apres avoir elidé la lettre ‘a” de adi, une fois effectué 1’allongement du ‘a” on a la

bonne forme.

" Ces paroles sont les premiéres formulées apré&wei) comme l'indique le commentaire @hammapada
(Dhp-a 1l 127,10-12) : aneka-ti-samsaran ti iman dhamma-desama satthz bodhi-rukkha-mle nisinno
udanavasena ughetwi aparablige ananda-ttherena ptho kathesi € ‘A travers d'innombrables cycles
d’existences’ cet enseignement a été formulé pitditre alors qu'il était assis au pied de I'arbdeela Bodhi, a
la maniére d’'une parole inspirée ; et ultérieurenaedté récitée au Thera Ananda en réponse a @stiau»).
® Les premiéres et derniéres paroles du Buddhansentionnées successivement dans le discours imtibde
I' Atthagilinr (As 18,2-11).
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57.  Les cinq parties qui commencent par #i et finissent en ya
Sont unies par les différentes profondeurs,
Elles expliquent a tous les étres vivants,

Le chemin qui mene aux biens terrestres’, aux séjours divins, au Nibbana.

[57.] Les cing parties les cinq Nikaya qui commencent par ni qui commencent
par la lettre ‘ni" et finissent par ya qui finissent par la lettre ‘ya’ sont unies par les
différentes profondeurs'® elles sont unies par les quatre profondeurs que sont la
profondeur du sens, la profondeur de la Doctrine, la profondeur de I'exposition, la
profondeur de la compréhension, elles expliquent a tous les étres vivants le chemin qui
meéne aux biens terrestres, aux séjours divins, au Nibbana le chemin qui mene au monde
des hommes, aux mondes des dieux, au Nibbana. Ici, le mot ‘go’ signifie ‘terre” et
‘séjour divin’, puisqu’il est dit dans 1’ceuvre appelée Visuppakasa :

« Le mot go est pour séjour divin, rayon, diamant, arbre Ajjuna, eau,

Direction, yeux, lune, bceuf, parole, terre ».

Le mot ‘pada’ signifie Nibbana.

58.  Celui pour qui les dix mots qui commencent par pa et finissent par thi
Demeurent a l'esprit,
IIn’y a pas de doute, il obtient les biens terrestres'?,

Les biens paradisiaques, le Nibbana.

[58.] Celui pour qui pour l'individu les dix mots les portions de Dhamma que

sont les dix voies profitables de 1’action'® commencent par pa qui débute par ‘s’abstenir

° Pourgo = terre, cf. VS 57 et VS223.

19 Les « quatre profondeurs » sont exposées & di/eegmises dans la littératurdlip Elles sont toutefois
développées dans le discours introductif ddtliasilinz et définies ainsi tattha dhammo ti tanti, attho ti tags
yev'attho, desah ti tassi manag vavatthipitzya tantiyi desam, paivedho ti tantiy tantiatthassa ca
yathabhiatavabodho(As 22,10-19 (« Ici, “la doctrine” signifie le texte canonigutte sens” est le sens du texte
canonique ; “I'exposition” est I'expression verbadiel texte canonique qui a été porté a l'esprit ;'lat
pénétration” est la compréhension du texte canenguiu sens du texte canonique tels qu'ils salleréent. »)

1 Cf. Abh 8 qui donn@adacomme synonyme de Nibba.

2 pourgo =terre, cf. VS 57 et VS223.
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de prendre la vie’ (panatipata veramani) et qui finissent par thi qui se terminent par la
‘vue juste’ (samma-ditthi) demeurent a I’esprit dans le cceur, il n’y a pas de doute il obtient
les biens terrestres, les biens paradisiaques, le Nibbana il atteint Iétat humain, il atteint le
divin, il atteint le Nibbana. Ici, le mot ‘cakka’” désigne le ‘bien", puisqu’il est cité dans

I’Abhidhanappadipika pour :

« Roue d’un attelage, cercle, Doctrine, roue d’acier'®, attitude!,

Bien, joyau ‘roue’, région, force,

Roue du potier, autorité, arme, offrande, multitude ».

59.  Celui dans l'esprit duquel croissent les dix mots
Qui commencent par da et finissent en ma,
Pourvus de quarante syllabes,

11 obtient '’excellent bonheur.

[59] Celui pour l'individu dans I’esprit duquel dans le coeur croissent les dix mots
qui commencent par da qui commencent par la lettre ‘da’ et finissent en ma qui finissent
par la lettre “‘ma’ : le don (dana), la conduite, le développement mental, le transfert de
mérite, le fait de rendre service, le fait de montrer du respect, 1'enseignement,
I’écoute des enseignements, la vue juste (ditthujukamma), pourvus de quarante syllabes
elles sont les dix portions de Dhamma qu'on appelle ‘les bases de l'action

meéritoire’V, il obtient l'excellent bonheur.

13 C'est-a-dire s'abstenir: 1. de tuer des étresntiv panatipatd), 2. de prendre ce qui n'est pas donné
(adinrzdana), 3. de conduite sexuelle inaproprié@niesu miccli-cara), 4. de formuler des mensongesugi-
vada), 5. de parler avec malici$wa-vaca), 6. de parler duremenplfarusa-vica), 7. d’avoir des paroles

_____

fausse ifhicchi-dighi).
* Au sens de ‘prospérité’.
!5 Mise sur les épaules et utilisée comme instrurderiorture.
'8 En particulier I'attitude du corps : marcher, &about, étre assis, &tre couché.
" Les dix bases de I'action méritoirdasa pufifia-krig-vatthu) sont un groupe d’attitude a I'adresse dislen
vue de développer une vie équilibrer : 1. le dd@ng), 2. la vertu moralesfla), 3. le développement mental
(bhavam), 4. le respectapaaiyang, 5. le fait de rendre servicgelyyivaccg, 6. le fait de dédier des mérites
(pattidzna), 7. le fait de se réjouir des mérites des aupesiznumodan), 8. I'écoute du Dhammalamma-
savand, 9. I'enseignement du Dhammdh@mma-desai), et 10. le fait de corriger ses opiniorsfi-'jju-
kamma.
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60.  Les voies mauvaises qui commencent par di et finissent en dhi
Menent aux quatre états d’existences misérables,
Les voies justes qui commencent par di et finissent en dhi

Meénent a la citadelle de 'immortalité!s.

[60.] Les woies les huit constituants du chemin qui commencent par la
‘mauvaise vue’ (miccha-ditthi) et finissent par la ‘mauvaise concentration” (miccha-
samadhi) meénent aux quatre états d’existence misérables, les voies les huit constituants du
chemin qui commencent par la ‘vue juste’ (samma-ditthi) et finissent par la
‘concentration juste’ (samma-samadhi) menent a la citadelle de I'immortalité ils sont le

chemin qui menent a la forteresse qu’est le Nibbana.

61.  Celui par lequel sont entendus et développés
Les sept mots pareils au trésor du roj,
Qui commencent par sa et finissent en khd,

Il est toujours en parfaite santé, il est heureux.

[61.] Celui par lequel par l'individu sont entendus et développés les sept mots les
portions de Dhamma que sont les sept facteurs d’éveil pareils au trésor du roi ils sont
similaires aux sept joyaux du monarque universel, qui commencent par sa et finissent en
kha qui commencent par le facteur d’éveil “attention” (sati) et finissent par le facteur

d’éveil ‘équanimité’” (upekkha), il est toujours en parfaite santé, il est heureux.

62.  Réellement les quatre arbres banyan
Qui donnent délicieusement ombre et fraicheur,
Ont été bien cultivés par Vidhura

Dans la plaisante cité d'Indapattha.

'8 K. R. Norman met en perspective le Nibh et la temporalité. L'immortalité est & comprendomme étant
‘'absence de mort, la ou la mort n'existe pas’ {iMan, 2012 : 217-221).
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63.

64.

65.

66.

67.

68.

Le premier arbre a pour racine na
Et le deuxieme a pour sommet du,
Le troisieme arbre a pour racine sam

Et le dernier a pour sommet te.

Celui qui désire la connaissance excellente,
Alors doit honorer completement dans cette existence,

Ces quatre arbres qui donnent la richesse et la sagesse.

Les quatre arbres a la valeur inestimable,
Qui donnent des fruits illimités,

Ont été cultivés par le tres compatissant protecteur du monde Kassapa.

Le premier arbre a pour racine sa,
Et le deuxieme a pour sommet yo,
Le troisieme arbre a pour racine ji,

Et le dernier a pour sommet ja.

En vérité, aux bons,
A ceux qui désirent des fruits,
A ceux qui pratiquent parfaitement,

Ces quatre arbres offrent de doux fruits.

Quels sont les quatre arbres bien cultivés par Vidhura ?

Quels sont les quatre arbres cultivés par le Victorieux Kassapa ?
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969. Il ne doit pas partager I'épouse [d"un autre],
Il ne doit pas manger seul ce qui est bon,
Il ne doit pas s’associer avec ceux versés dans I’art de la controverse,

Cela ne développe pas la sagesse.

70. Il est vertueux, respectueux, attentif, sage,

Humble, souple, dévoué, aimable, doux.

[63.,69. et 70.] 1l est dit la formule « le premier arbre a pour racine na [...] » en

référence a la stance « il ne doit pas partager I'épouse [d'un autre] [...] ». Voici le sens :

1l ne doit pas partager '"épouse [d'un autre] celui qui faute avec la femme d’un autre est
appelé “celui qui partage 1'épouse’, il ne faut pas étre un homme comme cela. II ne
doit pas manger seul ce qui est bon, il ne doit pas manger seul sans avoir donné aux
autres un délicieux repas au gott onctueux. Il ne doit pas s’associer avec ceux versés dans
I'art de la controverse il ne doit pas suivre les propos de ceux qui sont versés dans les
controverses, les discussions et controverses qui concernent ce qui est inutile, qui
n’offrent pas les chemins vers le divin, qui ne menent pas a la libération. Cela ne
développe pas la sagesse car ce qui est relatif a I’art de la controverse n’accroit pas la

sagesse.

Le ‘Lokayata’ est appelé dans ce monde « I'art de la controverse », il est ’art de ceux
qui appartiennent a d’autres sectes, qui renvoie a des arguments futiles tels que : tout
est impur, tout n’est pas impur ; le corbeau est blanc, I'aigrette est noire ; a cause de
ceci, et a cause de cela...

‘Lokayata’ signifie que « a cause de cela, le monde ne s’exerce pas et ne s’efforce pas
afin [d’obtenir] un bien-étre dans le futur ». Comment cela ? Car en s’appuyant sur le
livre ‘I'art de la controverse’ les individus n’amenent pas leur cceur a produire une

action vertueuse. Ceux qui sont versés dans la controverse ont énoncé l'art de la

19 es strophes de 69 & 72 se référent aux répooseslées par le sage Vidhura au monarque Dhanafifys
le Vidhurapaidita-jataka (n° 545). Dhanafijaya, ayant perdu face au Yakkimmdka son bien le plus précieux,
son conseiller Vidhura, interroge ce dernier sugeest I'idéal de vie d’'un maitre de maison.
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controverse de diverses manieres : les corbeaux sont blancs par la blancheur des os,
les aigrettes sont rouges par la rougeur du sang. Telles sont les discussions des
Lokayata. Ainsi, parce qu’il procede de cette maniere, I’art de la controverse et des

discussions empéche d’atteindre dans une autre vie le Nibbana.

Il est dit «le deuxieme a pour sommet du » en référence a la stance qui commence

par « il est vertueux » :

« Il est vertueux » il suit completement les cinq préceptes, « respectueux » il est investi
par les fonctions de maitre de maison ou de roi, «wvigilant » lorsqu’il se conduit
justement il est vigilant, « humble » apres avoir été arrogant il est modeste, il accepte
les opinions et les conseils, « souple » il n’est pas obstiné et égoiste, « dévoué » il est
gentil, « aimable » il a des paroles agréables, « doux » il est agréable par la pensée, par

la parole et par le corps.

71. I1 traite les amis avec gentillesse, il est généreux et réfléchi,

Il satisfait toujours les moines et brahmanes avec a manger et a boire.

72.  Celui qui désire le Dhamma,
Etre celui qui préserve les textes sacrés,
I1 doit poser des questions,

I1 doit honorer completement les vertueux qui sont instruits.

[63., 71. et 72.] 1l est dit « le troisieme arbre a pour racine sa » en référence a la

stance qui débute par « il traite [...] » :

« Il traite les amis avec gentillesse » il est sympathique avec les amis. On appelle
« sympathique » celui qui manifeste sa sympathie a quelqu'un avec des dons ; « il est
généreux » il se réjouit de distribuer aux justes, aux renongants et aux brahmanes,

ainsi qu’aux mendiants etc., « réfléchi » il est réfléchi dans toutes les taches comme
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par exemple « c’est le moment de planter, le moment de semer », « il doit satisfaire »

ayant rempli les bols qu’il a pris les uns apres les autres, il doit satisfaire en offrant.

Il est dit « ainsi que pour sommet te » en référence a la stance qui débute par « celui qui

désire le Dhamma [...] » :

« Celui qui désire le Dhamma » il souhaite avoir une conduite juste, il désire le
Dhamma grace a la tradition, « étre celui qui préserve les textes sacrés » il est celui qui
soutient la tradition, tel est le sens, « poser des questions » apres s’étre approché des
. , .

justes que sont brahmanes et renongants, par ces paroles le vertueux s’enquiert

« Vénérable, qu’est-ce qui est profitable ? », « compléetement » avec un profond respect.

Pour le maitre de maison vivant dans une maison,
Dans sa propre maison,
Ce mode de vie amenera stirement la sécurité,

Le maintien sera ainsi obtenu.

Alors, il sera libéré de la souffrance,
Le jeune homme qui dit la vérite,
Ainsi, apres étre parti de ce monde vers le suivant,

Il ne se lamentera plus.

Ainsi, « dans sa propre maison » évoque la vie domestique pour le maitre de maison
qui [y] réside, « ce mode de vie amenera la sécurité » il est libéré de la peur, «le
maintien sera ainsi obtenu »* le maintien désigne ainsi ‘les quatre comportements
favorables’ accomplis par soi-méme, qui doivent étre développés. « Libéré de la
souffrance » a I’abri de la souffrance, « qui dit la vérité » réellement il s’est engagé a

dire des paroles sinceres, « apres étre parti » apres avoir quitté.

Alors, le Grand étre, 'incomparable sage Vidhura salua le roi apres avoir répondu

aux questions du roi de Korabya relatives au maitre de maison, et apres avoir quitté

% Les quatre comportements favorablest saigaha-vatth) sont les moyens par lesquelles un individu améne
quelgu’un a entrer en relation avec un autre, ®iudenir cette relation. Elles sont les facteuiiscquduisent a
un apaisement social, et a développer des valeusslilarité. Elles sont exposées a différentessepdans le
Canon, notamment dans (A Il 32 ; A IV 364 ; D 1B2,232; etc). Ces quatre sont : Le dodaa), le discours
agréable eyyavajja, la conduite bénéfiquaithacariyg, I'impartialité (sanminatta).
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son siege. Le roi, apres lui avoir rendu également un grand hommage, partit

accompagné d'une centaine de rois dans sa demeure.

[Section des] questions relatives au maitre de maison.

73.  Grand roi ! Celui qui rencontre juste une fois les vertueux,
Cette association-la le préserve,

[Et] non celui qui a de multiples rencontres avec les non-vertueux.

74.  Assieds-toi avec les vertueux, rapproche-toi des vertueux,
Apres avoir compris attentivement le vrai Dhamma,

On est meilleur, et non pas pire.

75.  Les beaux chariots royaux vieillissent stirement,
Et le corps approche du déclin également,
Alors que le Dhamma des bons ne décline pas,

Les bons [le] font savoir sGirement au bon.

76.21  En vérité ils ont dit que le ciel est loin,
Et que la terre est loin,
Loin bien au-dela de la mer,
Mais, 6 Roij, ils ont dit que stirement le plus éloigné

Est le Dhamma des bons de celui des mauvais?.

L Ces notions sont systématisées darBuledira-sutta (A 47.7), qui mentionne quatre paires d'élémetrtss’
éloignés les uns des autres’ : 1. la terre etdk 2i la rive de I'océan et son opposé, 3. le tigue soleil se leve
et ou il se couche, 4. et I'enseignement du boduemauvais. Notre strophe ne comprend pas le éroisi
élément.
2 Le commentaire dSuvidira-sutta(Mp I 89, 19-22) dit : satafi caphikkhave, dhammo ti catu satigainadi-
bhedo sattatikzsa-bodhipakkhiya-dhammo. asatafi ca dhammo tisahi-dizhi-gata-bhedo assaddhammo
(« Moines, le Dhamma des bons consiste en lesetsayit requis pour atteindre I'Eveil et les quabases de
l'attention. Le Dhamma des mauvais est les soixdatex vues spéculatives »).
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[73. et 76.] « Le premier arbre a pour racine sa » ainsi que « grand roi ! [Celui qui
rencontre] juste une fois [...] » ont été dit en référence aux stances d'une valeur de cent

[pieces] :

Ici, « une fois » une seule fois, « avec les vertueux » avec les gens de bien, « celle-la »
I'association avec les bons, méme si elle n’a lieu qu'une seule fois préserve protege
garde cet individu, et de multiples, faites fréquemment, rencontres, le fait de séjourner
au méme endroit, avec les non-vertueux avec les gens mauvais ne protegent pas, elles
ne procurent rien de bon. Tel est le sens. « Assieds-toi » on doit s’asseoir avec; cela a
été dit pour l'instruction de I'éleve. On doit pratiquer avec le sage toutes les postures.
Tel est le sens. « Rapproche-toi » en des termes amicaux, «avec attention la vraie
Doctrine » la vraie Doctrine constituée des trente-sept facteurs d’Eveil des sages, du
Buddha etc., « on est meilleur » apres avoir compris cette Doctrine on obtient sirement
la prospérité, « et non pas pire » il n'y a pas d’amoindrissement. Tel est le sens. « Les
chariots royaux» les chariots du roi sur lesquels on monte, « beaux » ils sont bien
entretenus. « [Les bons] [le] font savoir » les hommes justes, les bons, le Buddha etc.,
« [le bon], le vertueux » ils déclarent expliquent qu’il est défini comme le beau,
I'excellent, le Nibbana ; « le Dhamma des bons ne décline pas » il ne décline pas, il est
appelé le Nibbana. « Le ciel » I'air « est loin » car la terre est un support et un soutien,
et le ciel ne repose sur rien, tel est le sens. Ainsi les deux n’ont chacun aucune limite,
et sont ‘loin” car séparés et ne se confondant pas, « bien au-dela » I’autre rivage depuis

ce rivage.

Commentaire des stances d"une valeur de cent [pieces].

38



77.  Les différentes abréviations par le début et par la fin
Doivent étre connues successivement
Selon la méthode offerte par le meilleur des poetes

Qui indique les abréviations.

[77.] Les différentes abréviations par le début et par la fin doivent étre connues

successivement selon la méthode offerte par le meilleur des poetes qui indique les abréviations.

Troisiéme [section] « abréviations par le début et par la fin ».

[Com.] Le commentaire d’ « abréviations par le début et par la fin » est fini.
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