Abréviations et altérations de la chaine parlée

Certains procédés linguistiques font un emploi singulier de la chaine linguistique afin de
donner une expressivité particuliere au propos. Les six premiéres sections de I'ceuvre de
Ratanapafiia sont dédiées a mettre en exergue diverses méthodes de manipulations des
phonémes, I'effet escompté étant de transfigurer totalement I'énoncé par un mécanisme qu'il
faut élucider pour rétablir toute lecture pertinente. Nous avons scindé notre exposé en deux
parties. Tout d’abord, la présentation des trois premiers chapitres qui s’appuient sur des
techniques d’abréviations du discours (chaditsaiketa chp. 2anta-°, chp. 3ady-anta-9 ;
suivis des trois suivantes (chp. whajjha-sanhatz, chp. 5 pailomakkhara chp. 6
linatakkhara dont la particularité est d’opérer par des logiques de déplacements des syllabes
dans la chaine parlée, dénaturant totalement la nature de I'énoncé. Nous devons concéder que
I'exposition de ces deux sections souffre d’un déséquilibre évident di au fait gaekies
rencontrent un certain écho dans le champ des pratiques bouddhiques. lls donnent par
conséquent lieu a des digressions qui forment notre second volet : leur utilisation dans le
champ de l'occulte (Ielsuacha) ; ainsi que I'évocation de la tradition qui a trait au nombre de
Buddhas.

2. 1. Les systémes d’abréviations (sanketa)

La réduction de certains énoncés, selon les circonstances et les objectifs, est une
nécessité qui prend de multiples formes dans la traditibnate Crosby le rappelait dans
un article intitulé «Saikhepagrasaigaha Abbreviation in Rli » (Crosby, 2007), ou elle
inventoriait les divers procédés : lgeyyila, les dénominations d’ceuvresaggaha
saikhepa etc.), lesmatika, etc. Ajoutons a cet éventail de possibilités certains procédés
utilisés par les grammairiens et poétes pour exposer leurs données techniques, qui se
rapprochent des méthodes utilisées dans le.\P8% exemple, le septiensaittd’ de la
Saddaiti exprime la distribution des vingt-cinqg consonnes selon une quintuple partition ou

vagga par I'énonciation des éléments initiaux et finaux de cet ensemble

kadr mant vaggi. (Sadd 606)

Les sections qui débutent garet finissent pama.

112 pour rappel cesuttaou aphorismess(ittg sont des formules concises véhiculant une régle grammaticale
fondamentale.
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Dans un autre registre, Vuttodayafait un emploi essentiel des abréviations commd out
mnémotechnique. Calqué sur les traités indiens rdsogdie en sanskrit, notamment le
Vrttaratnakara de Sri Kedarabhata (Anandajoti Bhikkhu, 2016a : 12), \éuttodayaadopte
plusieurs signes conventionnels pour désigner i#érehtes mesures, bases des diverses
structures meétriques :

sabba-g’-ii m’-nadi, ga-lahu-bh’-yz, majjhanta-ga# ja-sa,

majjhanta-li ra-tetgtha gaua, go garu lo lahu(Vutt 30)

Il'y a huit mesuregjaest lourde garu), la est |égéreléhu) :
Les mesures qui sont tou@aou la sont [appeléeshaetna,
Avecgaou légére au début elles sont [appel®bs|etya,
Avec une lourde au milieu ou a la fin elles sorgedpega etsa
Avec unelg au début ou a la fin elles sont appeleestta.

Les huit mesuresaftha gaua) sont ici désignées par les syllalyesra, ta, bha ja, sa ma

na, auxquelles s’ajouteria et ga (lahu légére,garu lourde), séquence mnémonique dont
chaque terme contracte un tern#i parfaitement identifié par un contemporain duSA8
Marngalatthadpani (Mang-d 10,7-8) : yajamina (I'officiant), ravi (le soleil), toya (I'eau),
bhami (la terre), jalana-soma(la lune), maruta (le vent), nabha (le ciel). Ces mesures
résumées permettent ainsi de décrire de multiptgsyprosodiques faits de trois syllabes et
animés par des mesures lourdes ou légéres (Ded,: )0

Ratanapafiiia consacre les trois premiéres sectiensod ceuvrea des systemes
d’abréviations {di-saiketa, anta-°,adi-y-anta-9. L’artifice technique utilisé est appelé
saiketg définit dans le PED comme « I'annonce, l'acclerdieu désigné, le rendez-vous ».
Ce mot est également bien attesté en sanskrit. estyconnu avec les sens de « signal,
convention » et méme « explication abrégée d’uiggergrammaticale ». Dans les langues
modernes (ex. hindi), le mot a couramment le seabréliation. saiketa-gici signifie
habituellement « liste d’abréviations ». Nous avoretenu cette derniére acception
puisqu’elle caractérise le mieux le procedeé teammigmployé par l'auteur.

En effet, le «jeu » auquel il nous convie consetmettre en lumiere un certain nombre
d’enseignements bouddhiques par I'intermédiairgel@ements de syllabes contenues dans
une formulation métaphorique ou poétique qui metagant ses caractéristigues. Dans
chacune des trois sections ces syllabes sont pedaespectivement sur la premierdi|),

la derniere &nta-°), ainsi que la premiéere et la derniétdi{y-anta-9 syllabe d’'un énoncée.
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2. 1. 1. Les abréviations par le débutafi-sariketa)

Le terme ou concept « clé », titre de cette sectgh «adi-saiketa» que nous avons
traduit par « abréviation par le début ». En gaatitadjectif, le CPD définitzdi comme
« début, initial, premier, principal ». Le principeésenté dans la stance d’introduction du
chapitre qui nous guide dans cette tache (v. 9seBur une mise en équation entre « la
syllabe initiale » d’'un ensemble et « I'abréviatipar le début », c’est-a-dire la syllabe elle-
méme : chacune des syllabes suggérée est 'amduoevdrs, d’'une stance, d’'une série
d’idées, qui figure dans le texte ou non.
A noter que I'on peut voir cette méthode a I'cewva@s certains manuscrits composés a une
épogue encore récente, par exemple dakbden chong thang lai lae tang phat tha Kap
aaoﬁoummtas&ﬁmﬁﬂ) non daté mais probablement aix® siécle, en provenance de
Chiang Mai. Microfilmé et présent au Social Reskalrtstitute de Chiang Mai (Sommai,
1986 : ms. n°® 79.029.11.034-034), sa descriptimtiacte évoque unelist of the initial
letters of many sutras and the number of letterth@nentire text of many sutras De plus, le
procédé d’abréviation dépasse dans le \é&S&dre de sa premiere section puisqu’il embrasse
également les strophes 399 a 406, ainsi que |lesld&r, 317 et 346. On recense ainsi dans le
VSS un total de trente-quatr@i-sarketa (voir annexe 6)Soulignons également que cette
méthode est utilisée dans cette cewamme outil de composition, tel le vers 4@&t(1-ma=
catu magg), technigue employée également parmi certainesesélimonastiques
contemporaines. Des vers extraits d’'un volume ddaMggEes composé pour célébrer le
Vénérable Dhamamanda™ témoignent de cette vitalité, cesiketa étant mis au service
d’arrangements littéraires (cité par Balbir et Bigj, 2010 : 323-324) :

Su-ci-pu-bla-vi-li-mutto na hi so padito bhave.

dharanto cha ime dhammepia-cando va sobhati.

Privé desy, ci, bha, vi, etli, il ne saurait étre un savant.
Détenant ces six propriétés, il brille telle ladugn son plein.

su est poursuta‘savoir’, ci vaut cintana‘réflexion’, pu estpucchanaquestionnement’pha

vautbhasana‘éloquence’vi est pouwinicchayandjuger’, etli estlikhana‘écrire’.

Les développements qui suivent présentent lesrdiftés formules contenues dans le
texte. Afin de les mettre en relief et saisir léogique d’ordonnancement, ils font I'objet

13 Ce moine érudit d’origine birmane, résidant du Wamao a Lampang (Nord de la Thailande), a quété c
monde en 2012. Il s'est durant toute sa carried@édé I'organisation des étudedip ainsi qu’a la transmission
linguistique et grammaticale de la langue.
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d’'une courte note synthétisant leur cadre d’ing&igdion et les sources qui les irriguent. Nous
cernerons ainsi le fond conceptuel sur lequel &st'lensemble. Par ailleurs, il est difficile de
déterminer avec certitude les visées qui présidenthacune des formules exposées :
mnémotechnique ou apotropaique. La littérature esopbraine et spécialisée sur ce sujet
nous aide toutefois a repérer celles qui ont ts@vée temps jusqu’a y étre consignées dans
ces manuels techniques. Nous les mentionnerongulergossible bien que cet aspect fasse
I'objet de la section suivante sur llegachaiet les méthodes associégaritra khathg etc.).
Enfin, par commodité d’exposition nous présentaes données en trois points distincts : les
deux premiers selon leur degré de complexité dans tomposition ; le dernier, plus

thématique et « essentiel », regroupe les fornmddsgynant le canorafp et ses divisions.

2.1.1. 1. Les formules basées sur des énoncetesim

« bu dha sa » (v. 10)

La stance 10 qui introduit le premier chapitre nexypose une formule dont le contenu

est largement connu du monde bouddhidte dha sa. Ces trois syllabes se référent a la
prise des « trois refuges t-$arana) constituée par les « Trois joyauxtkratana) que sont
le Buddha, le Dhamma (la Doctrine, les enseignes)ert le Sagha (la communauté).
L’acte solennel de prendre «refuge » marque pautividu le fait d’entrer dans la voie
bouddhique, de donner sa confiansaddl@) en vue de se libérer de la souffrandekkha.
Le sujet s’engage a respecter cing préceptes gléntesa conduitep@fica-ga-samidana).
Ces développements sont explicités en différentsoiis du canon et de la littératuralip
Des vers extraits dDhammapadaésument parfaitement ces enseignements :

Hicelui qui trouve refuge dans le Buddha, le Dhamm&aigha, voit avec une juste

connaissance les Quatre nobles vérités :

La souffrance, l'origine de la souffrance, la céssade la souffrance, et le Noble
octuple chemin qui mene a la cessation de la sndé.

Ceci est vraiment le refuge sdr, le refuge supré&ue s’y réfugie est délivré de toute
souffrance.
Les trois stances qui suivent I'introduction daeébrmule par Ratanaparifia exaltent chacune

un de ces aspects. L’'auteur a puisé des vemdlalhidibbamanta paritta dont la récitation

14 Dhp 190-192yo ca Buddhafi ca Dhammafi cai§hafi ca sarana gato,
cattari ariya-sacaini samma-pparfifya passati.
dukkhan, dukkha-samupqwan, dukkhassa ca atikkama
ariyafi ¢’ arhangikam maggan, dukkhipasama-gminanm.
etan kho saraam khemau, etan saramam uttamaa,
etan saramamagamma sabba-dukklpamuccati.
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offre un pouvoir de protection (Jaini, 1965), glustrent de maniere succincte les qualités
inhérentes de chacun de ces « joyaux » ainsi quetdentiel libérateur. Les syllabbs dha

etsam sont systématiquement prélevés dans les vers a et ¢

Buddho magala-sambhito Sambuddho di-pad’-uttamo
Buddha-magalamagamma sabba-dukklpamuccati(VSS11)

dhammo magala-sambhto gambtro duddaso aum
dhamma-magalamagamma sabba-dukkipamuccati (VSS12)

sangho maigala-sambito dakkhizeyyo anuttaro

sangha-maigalamagamma sabba-dukklpamuccati (VSS13)
Ces emprunts du VS&u Mahadibbamantatémoignent de la circulation de ce texte dans la
région en ce temps et de I'estime dont il jouissditement. Sa présence confirme ainsi
I'intuition de Jaini qui faisait 'hypothese de samposition avant 1516 et la rédaction de la
Jinakzlamalzr (Jaini, 1965 : 63). L’inclusion de nombre d'élértserdans ceparitta (la
glorification de nombreuses déités brahmaniquesntrg etc.) signe selon Jaini
'incompatibilité de celui-ciavec la doctrine theradine « traditionnelle » (Jaini, 1965 : 62).
On objectera toutefois que l'utilisation de porsotde ce texte dans le V&St le fait d’'un
moine issu des rangs Pa Daeng, tenant de la docuiMalavihara ; et que la frontiére entre
orthodoxie/non orthodoxie ne semble pas avoir étéritere déterminant d’inclusion de ces

stances dans son ceuvre.

« a san vi su lo a pu sa bu bha » (v. 15)

Ces différentes syllabes, bien qu’au nombre de skxréferent aux neufs qualités du
Buddha que I'on trouve exprimées des les coucheigmmes du canon, par exemple dans les
(Agata-phala) Mahnama-sutta(A 6.10) ou leMahanama sutta(A 11.12). Le contenu de la
formule est une des six « commémorations »anussatiqui font I'objet d’'un traitement
spécifique dans I¥isuddhimaggale Buddhaghosa. L’exercice de rappel mental deurtea
des composantes de cet ensemble mene a une d@paist'esprit favorable, notamment
dans certaines pratigues méditatives. La strophe «@@mmémoration » du Buddha
(buddhinussatj comprend ses neuf qualités formulées ainsi :

iti pi so bhagad araham samma-sambuddhovijja-carana-sampanncsugato loka-

vidiz anuttaro purisa-damma-grathz satha deva-manusgmambuddhobhagaw ti. (A
11.12)

Ainsi, il est le Bienheureux, le Parfait Eveilléela@i qui est accompli dans la
connaissance et dans la conduite, le Bien-all&denaisseur du monde, le Guide
sans égal des hommes a dompter, le Maitre des diedes hommes, il est I'Eveillé,
le Bienheureux.
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C'est-a-dire :

1. Il est I'Arahant éraham), le plus noble des étres car le seul capableidampar lui-méme

a la délivrance et a concevoir I'enseignement darbina ;

2. Le parfait Eveillé famma-sambuddh) a compris les Quatre nobles vérités par sorrteffo
personnel, ainsi que la loi de cause a effet guditmnne le monde ;

3. Celui qui est accompli dans la connaissanceaes$ ¢t conduitev(jj a-caraza-sampannp

est doté d’'une vision claire et parfaite et eshgxaire dans sa conduite ;

4. Le Bien-allé gugato) : la voie qu’il a empruntée pour atteindre laid@nce est pure et
directe ;

5. Le Connaisseur du mondeka-vidi) a pénétré tous les aspects de la vie mondaissj au

bien physique que spirituelle ;

6. Le Guide sans égal des hommes a domateittaro purisa-damma-agrathi), celui qui met

sur le chemin tout étreégaré» ;

7. Le Maitre des dieux et des hommeathia deva-manusgam : il instruit et mene chacun

Vers une voie juste ;

8. L’Eveillé (buddho, le premier & se sortir de I'état de stupeusausara et a faire part de

son expérience ;

9. Le Bienheureuxbhagaw), puisqu’il est celui qui a conquis tous les maluixmonde, a

expose le Dhamma, et est doté de facultés psychepeeptionnelles.

Ce jeu de dix syllabes est une variante de la fteniien connue désignée dans son
appellation contemporaine comméachai phra Phutthakhun (VATawssWnsaaL), « a sam vi

su lo pu sa bu bha » (Thep Sarikabut, 1972 : 140). Comme le releve Olivier de Bernon (de
Bernon, 2000 : 359), la formation de cegf@ha illustre bien le découpage arbitraire des
différents termes opéré parfois dans ce type dakaye : nous I'avons déja vu, I'inscription
de Sukhothai n°55a(san vi su lo pu sa bu [bha]Jcombine les termdekavid: et anuttaro
pour en faire une unique entité)( tandis que le VSEs distingue clairemenio(et a).

La popularité de la formule canonique est trés dargnt attestée dans la péninsule
indochinoise, aussi bien dans son entiéreté que denmultiples compositions littéraires
jouant avec les diverses épithetes du Bienheur8kitifig, 1997 : 430-431). Elle I'est tout

autant dans sa forme condensée. Ces syllabes spadties intégrantes de tres nombreux
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yantra en Asie du sud-est — parmi les Mons, Shans, Tkdisjers, Birmans ggalement

inclus dans des textes protecteurs tels quedghrakan traipidok'".

« caso gk ji ka ma» (v. 16)

La strophe 16 se réfere a un des douze maillondadehaine de coproduction
conditionnée gariccasamuppda), le domaine sensorielfatang. Gouverné par les six
facultés des sens, il constitue la base «interde »’expérience du monde extérieur.
Commandées par le corps et I'espndrfia-ripad), elles conditionnent a leur tour le contact
(phassa lorsqgu’elles rencontrent leurs objets extérievespectifs. Ce domaine de la
perception est ainsi la base du cinquieme agréghti, de la conscienceififiipa-kkhandhg,
par la réaction, la réponse de chacune des facddéig#ssens avec son objet correspondant.
Cette division peut étre trouvée dans divers etglidu Tiptaka, tel que l&Saigiti-sutta (D

33). «ca so gh ji ka ma» correspond ainsi a :

. L'ceil (cakkhy qui permet d’appréhender les objets visibtapd),
. L'oreille (saa) qui saisit les sonsédda,

. Le nez ghana) correspond a 'odeugéndha,

. La languej{vha) qui distingue la saveurgsa),

. Le corpsKaya) qui appréhende le phénomene tangipleofabbg),

o 01~ W DN PP

. L'esprit (nana) qui concerne le phénoméne mentidgmma.

La stance est claire, elle met au premier plarrdéique meéditative comme voie de salut vers

la libération finale.

«saghiosuapa»(v.17)

La formule «sa g hi 0 su @ pa» est le « trésor du Noble arfya-dhang tel qu’il est
expose clairement dans les dAriyadhana-suttgA 7.5 et 7.6) et Iéakkhaa-sutta(D 30).
Cet enseignement s’adresse aux laics, le dévelopgede ces qualités pour soi-méme et
pour le bénéfice des autres menant a « I'entrés tamrourant » Sotzpatti), ou premiére
marche vers la totale purification intérieure. &€dies paroles du Buddha telles qu’elles sont
relatées dans Ariyadhana-suttacelui qui est en possession de ces richesser’esil pas
pauvre, sa vie n’est pas vaineaddliddo ti tan ahu amoghan tassajtam), puisqu’il détient

les ingrédients du changement intime. Ces qualiés:

115 a formule prend place (en gras) dans une longgeence d’'abréviationsso so sa sa a a a a ni te ja su ne
ma bhi ca mz vi vea sai vi su lo pu sa bu bha swi su, su s¥ i kusali dhamma citti vi atthi (Yot prakhan
traipidok, n. d. : 2012).
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1. La confiance ou la foiséddha) du disciple en I'Eveil du Tatigata. Il est présenté dans

I’ Ariyadhana-suttaous la forme de ses neuf qualitBaddhinussat) ;

2. La conduite moralesfla), nécessaire pour parvenir a I'extinction de tadeffrance, mais
également pour vivre dans ce monde préservé dibl&otklle correspond a un certain

nombre de préceptes a respecter ;

3. Les sentiments de pudeunr{) et, 4. de crainteoftappg, qui garantissent contre des

mauvaises conduites ou actions physiques, moetlesybales ;
5. L’écoute $uta) qui est I'étude et la juste compréhension designements du Buddha ;

6. La générositécfga), par laquelle commencent le renoncement et lactiément qui sont

au coeur de la voie menant a la « libération » ;

7. Et la sagess@diia) qui permet de voir les choses « telles qu’elted .

« cahaamaigapa» et «sadha viga sa u » (v. 18)

La stance 18 recéle deux formules composées chalauresept trésors » : la premiere
se rapporte aux attributs du monarque universedet@nde évoque certaines possessions du
Buddha. En effet, les éléments qui composesd ka a ma i ga pa sont les « sept trésors »
(satta-ratangd du monarque universel ou « monarque a la roueakk@vatti-aja). Ces
attributs lui permettent de gouverner son royautmeaeegjouir du pouvoir supréme, dans un
état de félicité mondaine. ldahasudassana-suttéD 17.2) est un des discours dans lequel
ils sont décrits minutieusement, et ils font égaletri’objet d’'une attention particuliére dans
le Balapandita-sutta(M 129) et le commentaire d¢huddaka-Rrha (KhpA 173) :

1. La roue divine ¢akka) qui apparait a celui destiné a étre le monarqueetsel. Il est

I'attribut le plus important puisqu’il Iégitime akernier et lui confere 'autorité absolue ;

2. L’éléphant [atthi-ratang) nommeé Uposatha. Il est le « roi des éléphanilsest doté de

pouvoirs exceptionnels ;

3. Le cheval §ssa-ratana nommé Vaihaka est le « roi des chevaux », également animé de
pouvoirs exceptionnels. Il constitue avec son préseeur 'aspect effectif du pouvoir du

cakkavatti-ja : de par leurs qualités, et du fait que celuiarvent a les controler ;
4. Le joyau ani-ratana) dont le rayonnement illumine de maniere exceppigtie ;
5. L’épouse itthi-ratana) du nom de Subhaddjui dispose de tous les avantages et qualités

morales et physiques. Elle symbolise la femme parfa
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6. Le maitre de maisogghapati-ratang qui est doté de I' « ceil divin », capable de lisea
et déceler des trésors secrets. Il est I'«intendate la maison royale, veillant sur ses
richesses ;

7. Le conseillergarinayaka-ratand qui soutient le roi dans la gestion et 'admiraibn du

royaume, tant sur les plans civils que militaires.

La séquence suivante,sa dha vi p pa sa u», est parfaitement référencée comme
huachai satta photchon@ladaaiwzad) (Thep Sarikabut, 1972 : 162) ou phra khatha
huachai photchong (WszAa1I1aTwaaugd) (Urakhin Wiryaburana, 1973 : 132). Elle
évoque les sept facteurs d’Eveshfta-sambojjhaga) exposés par le Buddha en différentes
occasions. lls sont les sept qualités qui, lordg@g'esont completement développées et
équilibrées, permettent d'atteindre I'Eveil. Leéfiérence peut étre trouvée en divers endroits
du canon pli (Satiparhana-sutta Mahasatiparhana-sutta etc). Une section disamyutta-
nikaya (Maha-vaggg leur est toutefois consacrée sous le titrddghariga-samyuttaDans
cessuttaest développé en diverses circonstances le comgt@mseignement. A noter que la
valeur protectrice de ces facteurs d'évdiépasse le cadre ddwmuachaj popularisés
notamment par certainparitta appréciés du monde theBain — le Bojjhariga-paritta
(Somdet Phra Sangkharat, 1970 : 23) et Mahakassapa-bojjhaga, Mahamoggallina-
bojjhariga, et Mahacunda-bojjha@iga (Somdet Phra Sangkharat, 1970 : 124-131). Ces sept

facteurs sont :

1. Lattention édi-sambojjhaiga), le fait d’étre clairement conscient et vigilacgpacité

indispensable au développement des autres qualités

2. Linvestigation et la recherchei{amma-vicaya-sambojjhi@a), c’'est-a-dire I'analyse de
toutes les choses dans leurs composantes es&mtiglli mene a la connaissance et la

compréhension de la vraie nature des choses ;

3. L’énergie viriya-sambojjhaga) qui est la qualité mentale de travailler ave@détnation
jusqu’a ce que le but soit atteint. Elle est une damposantes de I' « effort justesana-

vayama), voie de I'Octuple noble chemin ;

4. La joie piti-sambojjhaiga) est également un facteur mental qui imprégnetipesient le

corps et I'esprit ;

5. La tranquillité passaddhi-sambojjhaya) du corps Kaya-passaddhji et de I'esprit ¢itta-
passaddbiqui favorisent I'état de concentration ;
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6. La concentrationsemadhi-sambojjh@aga) qui permet a I'esprit apaisé de « voir les choses

telles qu’elles sont ¢gsanizhito yathr bhiztam pajinati) ;

7. L’équanimité ¢pekhi-sambojjhaiga) envers tous les phénomenes, qui est le résultat d

esprit calme. Il est I'équilibre mental non-hédareq

Dans l'histoire de leurs développements, ces deotioms Eatta-ratanaet satta-
bojjhariga) ont été amenées a se rencontrer, raison prolableur union dans une méme
stance Un court discours, I€akkavatti-suttgS 46.43), met en correspondance ces attributs
sans toutefois les confondre : ¢ekkavatti-zja n’hérite pas des « sept trésors » de son
prédécesseur. Seules ses qualités vertueusesrinetpent de se saisir de la roue divine
(cakkd qui lui permettra de régner sur le mondes « sept facteurs d’Eveil » ne le
concernent pas puisquedakkavattireste « mondain », les « sept trésors » appartierane
domaine matériel mais symbolisent alors les quasiparituelles du monarque.

Des différences les séparent: si comme le Budeéheakkavatti porte les trente-deux
marques distinctives des grands hommmeah¢-purisa-lakkhaani), seul le renoncement au
monde du premier lui confere les « sept trésorsattd-dhang, tels que décrits clairement
dans leLakkhaa-sutta(D 30). Alors que les trésors du monarque sontdams et sujets a

impermanence, ceux du Buddha sont intemporejaneais perdus.

« di san pa Vi kam a 9 va sa sa sa » et « saloslo pamo » (v. 19)

Les séquences du vers 19 sont baties selon un enaidelconstruction complexe,
intrication ingénieuse de deux formules ayant an tie causalité. La premiere d’entre elles,
«di sap pa Vi kan a S va sa sa sa » se référe aux divers items appartenant au Noble
Octuple Chemin driya-arthangika-magga, décrite comme la voie médianengjjhima-
paripadz) menant a la cessation de la souffrance daBhiéenmacakkappavattana-sut@N
56.11) ; ainsi que les trois « aggrégats » ded#iqure qui incorpore ces huit facteurs, comme

expliqués dans |I€uwavedalla-suttgM 44. 11). Comme suit :

1. La vue justesamna-dizzhi) }

2. La pensée justedmna-sarikappa 1. La sagess@&ing)

3. La parole justeseamna-viaca)

4. L’action juste gamna-kammantg 2. La conduite morales{a)

5. Le moyen d’existence justeafmna-ajiva)
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6. L'effort juste 6amna-vayama)
7. L'attention justegamna-sati) 3. La discipline mentale
8. La concentration justegmna-samadhi) (samadhi)

La syllabesan se référe &aigahita participe passé dmngahati « rassembler, composer,
comprendre, inclure ». Elle définit la relation rentes facteurs et les trois piliers de la
pratique bouddhique.

«sa-lo $-do pa-mo» illustre trois couples d’éléments opposés et apparit a deux
ensembles conceptuels différents : 1. les troiggeégats » de la pratique évoqués a l'instant
— la concentrationsgmadhi), la pratigue moralesila), et la sagessedifa). 2. Les racines
des états d’esprit défavorableksala-nila) qu’il s’agit de détruire. Elles sont décrites en
de nombreux endroits du canon comme par exemplk lthkusala-nila-sutta (A 3. 70) ou
encore leSamma-ditthi-sutta (M 9). Ces états nuisibles sont i. I'appétence, le déair,
convoitise [obha), ii. I'aversion, la répulsion, la colére, la hairdosa), I'ignorance,
l'illusion, la confusion oha). De fait, le premier terme de chaque dyade cpoed
respectivement aux trois aspects de la disciplaesr et pa, qui doivent extirper leurs

contrepartie$o doetmo.

« sa ka pr bya vi thr mi su u ku vi vi » (v. 20)

De nombreux obstacles viennent barrer la routeragr@s spirituel. Parmi ceux-ci les
« cing empéchements »pafica-nvaraza) sont souvent mentionnés dans les écritures
bouddhiques. La stance 20 s’y référe, et décriteégent les éléments qui permettent de s’en
défaire et d’atteindre le premier état d’absorptionde méditationjtfana)**®. Cette formule
met successivement en opposition chacun de ceaatdset son « antidote » respectif. Ainsi,
les « cing empéchements » sorsaka pi bya vi th mi suu ku vi vi », les éléments mentaux
négatifs qui s’opposent a tout progres dans la tatiol phavanz), a toute aspiration a la
purification et a la libération de I'esprit. lls mwissent I'ignoranceayijja) et nuisent a la

compréhension de la voie qui méne a I'extinctioedsouffrance. Ils sont :
1. Les désirs sensuelsitmacchandy désirs pour les plaisirs des sens ;

2. La malveillance, la haine ou la coléxg@pada), les sentiments de malveillance dirigés

vers les personnes ou objets ;

118 Nous décrivons sommairement Jagna dans I'ultime section traitant de I’Abhidhamma &f6. 2. 1. 3.).
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3. La torpeur et la langueuhina-middhg, comme l'incapacité de I'esprit & s’appuyer sar s

fonction de conscience ;

4. L’agitation et les remordsiddhaccakukuccg, I'indisposition a pouvoir calmer I'esprit de

ses distractions et tourments ;

5. Les doutes sceptiqueddikicchi), c’est-a-dire le manque de conviction ou de corde

vis-a-vis du Buddha, du Dhamma, du§laa, et de la pratique.

«saka pr bya vi thr mi suu kuvi vi » sont les éléments qui caractérisent le prejhigra.
Afin d’atteindre cet état d’absorption méditatifakt nécessaire d’éliminer auparavant les
éléments qui entravent le recueillement de I'esptést-a-dire les « cing empéchements ».
Certains facteurs mentaux favorisent cette ensepréléments constituants qu’il faut
acquérir, ils sont les cing facteurs gi&na (paficajhananga). On les retrouve largement

décrits a divers endroits du candaitinotamment dans I8atiparhana-sutta(MN 10) :

1. La concentration en un padiht (samadhi), qui surmonte les désirs sensuels
(kamacchandg;

2. La joie fiti) qui surpasse la malveillanceygpada) ;
3. L'attention appliquéevitakkd qui surmonte la torpeur et la langueilnirfa-middha ;
4. Le bonheurqukha) qui surpasse l'agitation et les remordddhacca-kukucgg

5. La pensée examinatrice ou soutenw&afa) qui surmonte les doutes sceptiques
(vicikiccha).

« pa bhaa da sa gl@ s@ phu san t7 vo jo ta cu ki » et « pa bihvi samn ti vo jo ta cutha » (v.
21)

Le vers 21 comprend deux formules étroitement liékss quatorze fonctions de la
conscienceififina-kiccg qui s’exercent a l'intérieur d’un processus dasmence ou série
cognitive €itta-vithi), ainsi que leur forme résumée par phabéng). Cette formule est
répétée au vers 326 dans la section qui traitéAtdidhamma sur laquelle nous reviendrons.
Pour I'heure, soulignons que ces quatorze fonctamsa conscience sont présentées dans

I'ordre de leur apparition, depuis la renaissanieendort :

117 0On trouve généralement le terrakkagata toutefoissamidhi est définit dans certains textes comme étant
citass’ ekkagata
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1. Le lien de renaissancpeafisandh) a la fonction d’assurer la continuité avec lasmance
qui la précéde dans la vie précédente, celle d¢ (mati). Elle relie ainsi I'existence présente
avec la précédente ;

2. Le continuum-existencéliavariga) assure la fonction essentielle de préserverdterice
individuelle. Etat passif de I'esprit en dehorstdat processus cognitif, il est I'élément a
partir duguel prend forme tout processus par l&ntf'une donnée perceptive dans le champ

de conscience ;

3. L’attention @vajjana) est la fonction qui se tourne vers I'objet quipsésentedrammaza)

a l'une des cinq portes des sepaf{ca-dvafivajjana), a savoir :

4. La vision (lassang, des instants de conscienagtf) assurent les fonctions de voir, 5.
I'ouie (savang, pour la fonction d’entendre, 6. I'olfactiogiayang, pour la fonction de
sentir, 7. La gustatiors@yang, pour la fonction de godlter, 8. la sensation deacher

(phussang, pour la fonction de toucher ;

9. La réceptivitéganparicchang assure aux instants de conscience de prendreienos de
I'objet (arammaza) dés qu'il a été percu ;

10. L’investigation gartirana) : I'objet est examiné a travers I'objet des semsespondant ;

11. La déterminationvfrthapang : dans le processus de la perception sensildeathplit la
fonction de déterminer la qualité de I'objet, agpléaou désagréable, et s'il faut réagir avec

désir ou aversion ;

12. L'impulsion (avang est un mouvement mental qui est la phase deslagoptonnaissance
de la série cognitive ou d’'un processus percepiafkammaest produit dans ses aspects

volitionnels bons ou mauvais selon le ressenti ;

13. L'enregistrementtddarammasa) est la derniére phase dans le processus de ioogniit

est la fonction qui considere comme « objet » ien@méne appréhendé parjsna;

14. La mort ¢uti) est le dernier instant de conscience qui appataits |'existence
individuelle. Lorsqu’il surgit, il met un terme &xistence d’'une personne, et amorce la

renaissance chez les non-Arahant.

La syllabeki désigne dans la strophe 21 les données exposEmxipmment, c’'est-a-dire la

fonction de la conscienceififana-kicca).

Ces fonctions peuvent également faire I'objet d’prisentation selon leur position ou phase

(rhana) qu’occupe un instant de consciencit) entre deux processus de consciemdéaf
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vithi). Les quatorze fonctions précédentes sont airsimmées en dix étapes successives,
puisque les fonctions des sens participent au npFow@ssus cognitif. Ainsi, pa bhi vi san
ti vo jo ta curha » est composé de :

. Le lien de renaissanceafisandh),

. Le mode-existentiebbavanga),

. L’attention @vajjana),

. Les cing consciences des objets des g@aigaviifana),
. La réceptivitégamparicchanng,

. L'investigation gartirara),

. La déterminationvorthapang,

. L'impulsion {avang),

© 00 N OO O A W N P

. L’enregistrementtédarammaza),
10. La mort €uti).

La syllaberha@ nous renseigne sur le procédé systématique quhisegées éléments décrits
précédemment : c’est-a-dire les fonctions de lasci@mce selon la phastagna) entre deux

consciences.

« du sa na so $v. 33)

Connues sous le nom deiachai pret(#ilatlsa) (Thep Sarikabut, 1972 : 166), ces
quatre syllabes sont les éléments autour desquslhsicule la trame narrative du
Lohakumbhi dtaka (n° 314). En effet, cdataka relate I'histoire du roi Pasenadi, réveillé un
soir en plein effroi par des cris provenant de ttmes infernales. Afin de faire cesser ces
hurlements et ses tourments, il s'adresse a sekgsaonseillers qui lui suggerent alors de
procéder au sacrifice d’un grand nombre de créati@en épouse I'améne alors a se tourner
davantage vers un sage réputé (le Bodhisatta) e@eed le rassure et lui explique le sens de
ces sons. Les voix entendues appartiennent a goiatrees de Svatthi qui s'étaient jadis
rendus coupables d'adultéres. Aprés avoir pasgargei mille ans a mijoter dans les enfers
(niraya), ils parvinrent a se hisser aux bords du chaudiarakumbhj afin de crier leurs
souffrances. lls ne parvinrent simplement qu'a tdemla premiere syllabe de chacune de
leur déclamation, avant de sombrer a nouveau @amsimite. Le Bodhisatta relate au roi le
contenu de ces stances, qui sont les strophes53863 37 du VSS. Nous les reproduisons

ici :

120



dujjivitam ajvimhz yesan no na daanhase,
vijjamanesu bhogesuipiarm nakamham attanqVSS 34)

sagthi-vassa-sahagsi paripuznani sabbaso,
niraye paccaninanam kadz anto bhavissati(vVSS 35)

natthi anto kuto anto na anto pelissati
tada hi pakatan paparm mama tuyhaf cadnsa. (VSS36)

so0’ham nina ito gantv yori laddhina manus
vadaiifi gla-sampanno &ami kusalan bahun. (VSS37)

« ca bha ka sa » (v. 38)

Le huachai korani(¥1anséil), «ca bha ka s, est une formule trés largement
répandue, qui fait ’objet de nombreuses descriptions dans la littérature spécialisée. En plus
de formuler le détail et les presciptions relatifs a ce huachai, cette littérature expose le grand
nombre de khatha et yantra dans lesquels cette formule prend part (par exemple Thep
Sarikabut, 1972 : 75-94). Le huachai korani a ainsi traversé les époques et I’importance du
pouvoir qui lui est attribué ne doit pas étre mésestimé : on le trouve par exemple sur une
borne installée dans ’important Wat Chiang Man (1@ Lﬁﬂdﬁu) de Chiang Mai (CM 29/2,
FAD, 2008b : 104) en caracteres tham, datée de 1811, sous forme de diagramme a visée

protectrice dont voici la reproduction,

ca | bhal ka | sa

bha| ka | sa| ca

ka | sa| cal bha

sa| ca| bha ka

Ratanapafiia le présente ici d’'une maniere singulagoutant a sa présentation divers
paliers de complexité (énoncés v. 38), comme pamtrar son habileté a manier la langue et
les textes. Tout d’abord, chaque syllabe est aémndans les quatneada de la méme
strophe :

cgja dujjana-sansaggarn, bhaja sadhu-samigaman

kara pufifiam aho-ratt@, sara niccam aniccate.

Les ouvrages spécialisés lientabha ka sa avec ces vers. lls nous informent également de
la circulation de certains textes dans cette régiomprobablement du succés qu'ils ont pu y
rencontrer : lesDhammaiti, Lokariti, et Kavidappaaniti appartenant au genrliti,

présentés comme des références pédagogiques pmundaite et I'éducation des laics dans la
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vie mondaine ; mais également $addabinduvinicchayaour lequel nous aurons un mot
ultérieurement. A noter que Kavidappaaniti n'est nullement référencée dans I'édition de
Braun et Bechert (Braun et Bechert, 1981 : xxxwixV). Elle figure néanmoins parmi les
oeuvres compilées lors du sixiéme concile bouddhiqui s’est tenu & Yangon en 18%4
signe d’une reconnaissance évidente dans la tvadiirmane. Il est difficile de certifier
lequel de ces textes a influencé directement Rptdii@. On ne peut que souligner le rapide
succes de cette stance, qui a droit de cité danscueil tel que le VSS.

Deux syllabes placées dans la méme stance, contpoeandeux hémistiches, constituent la
seconde étape d’élaboration. Soulignons que lesetaservant de base pour la composition
sont présentes dans la « tardiv&aradakkhadipani (Kumar, 2015 : 140-141). Cela nous
laisse supposer qu’il y a soit une source commamea@quante entre le VSS ce texte, ou
bien que ces vers sont directement I'ceuvre de Rpésiiia :

cajeyya dummitta balam asivisan va ninavo

bhanjeyya @pakan kamman nalagaram va kuijaro(VSS41 = Ndd 256)

kareyya kusala: sabban sivan nibbiznamavahan

sareyya anicca niccan nibbidi-figna-gocaran. (VSS42 = Ndd 257)
Et enfin dans la derniere étape, I'auteur placewha des quatre syllabes dans chacun des vers
a et c d'une série de quatre strophes. Seule lagtaa stance trouve une correspondance dans
la littérature pli (le Visuddhimaggeet d’autres commentaires). Les autres vers pelausHi
bien avoir été composés par Ratanapafifia ou seméféfautres sources avec lesquelles nous
n'avons pu établir de liens.

catta-papo jino jantii caturapaya-tarako,

catta-dana-varo buddho catu-saccavabodhako. (VSS 44)

bhagga-rago bhagga-doso bhagga-moho anasavo,
bhagg’ assa papaka dhamma Bhagava tena vuccati. (VSS 45)

karoti bhagava natham kata-puiiiiassa jantuno,
katheti pubbikam katham karoti sagga-mocanam. (VSS 46)

sammd samarn ca sambuddho sambodheti pare Jino,

saddhamma-ramsiyad loke sabbam tamam vinodayi. (VSS 47)

Soulignons que’ lutilisation de ce dernier procédé habile dansttaréiture régionale n’est
pas unique. Ld okaneyyappakara, texte composé entre lesv® et xvii ¢ siécles (von
Hinlber, 1996 : 195-196%ke l'approprie également dans sa vingt-troisienwiase Les

8 Accessibles sur tipitaka.arg
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vertus du Buddha consignées dans la forntul@ so bhagayd y sont déclinées, chacun des
vers qui suit étant successivement initié paryHalsesi-ti-pi-so-bha-gaetva :

I-karo eva rhagamattho munino isita-ga-varo icchita[ssa] ppadyi,

icchanto deva-manug&sam agga-dhamme ariya-phala-dade(o) iddhimantegoag

icchalobhadimutto isi tasitamado issaro sabbaloke,
iIssaranto aggadhammehi sigpuram iddhimanta namzmi. (Loka-n 278)

tikaro eva tibhavahitakaro tikam oghayau,

tisso vijgnupatto tibhavabhayaharo tikkhafiisiyutto,

tigzhanto aggamagga parmasukhadadostkamohandhadro,

tipnam lokanam aggo tibhavasukhadadestalokan nanmimi. (Loka-n 279)

pikaro eva piyavaradadorhitadhammamaggo,yo 7/pnto @gaso[kan] piyatarakathano
pirasi(?) buddhakyo,

sokiro eva so bhagawbhavabandhanamutto
sokanudo sakalaf ca pagan,

sobhati sabbaga(ukarasuddho
somasukhan(d)a namimi munindau. (Loka-n 281)

bhalaro eva bhaijitasabbara sa munindo
bhaggakaro bhavacakka

bhafijitakankhan sesapajnam
bhattirahan papamami munindau. (Loka-n 282)

283. gakiro eva gatafizabalan

gataviriyabalan gatanekkham[m]avara,

gamanan sugatassa pasatthatara

gatimantam aha sugatam abhivandéLoka-n 283)

284. vikaro eva vi evan vananikkhamatahapavaran(-ro) phaladado vajjasasaravaso,
vana malap haritva vanapatthati(?)gato atasiadigandho,

vacetvi sabbasatte kusatalabhate vinanibhidhanatthan

vacetvi dhammamaggam aggasivasukhadadanamuttan nanimi ti. (Loka-n 284)

La portée magique de ces syllabes a parfaiteméntetgvee par Jaini (Jaini, 1992 : 540). Le
Bodhisatta énonce ces vers en réponse a la quekstiogakkhaquant a la fonction des sept
syllabes $atta-kkha#finam kiccam) —i ti pi so bhi ga va— formulée par le jeune Sa mordu

par un serpent : leur valeur exceptionnelle failede récitation un antidote contre la mort,

usage que Jaini rapproche de certaiastrabrahmaniques.

Le huachai korani «ca bha ka sa, apporte des perspectives nouvelles concernant
I'articulation entre les syllabes et leurs sourtestuelles : leur arrangement n’'est pas

systématiquement fixé et est sujet a une certalastigté. Potentiellement ces formules
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peuvent se référer a diverses sources ou sensittéeatlire contemporaine sur le sujet
confirme cela et montre que lbsachaipeuvent étre combinés de multiples maniéres. Par
exemple, «ca bha ka s& renvoie entre autres aux quatre derniers Buddha gail y ait
nécessairement de correspondances entre les syletb&e mot qu’ils désignent (Thep
Sarikabut, 1972 : 75),

ca est pour Kakusandha
bha  est pour Konagamana
ka est pour Kassapa

sa est pour Gotama ;

ou bien, selon les différents agencements de gdldlse réfere aux divers élémerndbatu)

qui sont les propriétés physiques de la matiened) (Thep Sarikabut, 1972 : 75)

ca bha ka sa est apo dhatu (1’élément eau)
bha ka sa ca est pathavi dhatu (1’élément terre)
ka sa ca bha est tejo dhatu (I’élément feu)

sa ca bha ka est vayo dhatu (1’élément vent) ;

Et derniéres illustrations, legatha font un usage immodéré de ces matériaux en les
manipulant de multiples manieres, comme l'illudeghra khatha long thawai na thinang
(wszmn’laam’muﬁ’lﬁﬁa) : «ka ca bha sa sa ka ca bha bha sa ka ca ca bha sqkhep
Sarikabut, 1970 : 152)

« tain me sa @dko man su re so a padipa su su pi a dhargi phu vi si ve ka ko ka go » (v.
345)
Cette longue séquence concerne une liste de vingBaoddhasNous n’en dirons pas

davantage ici, une note leur est consacrée ulténeent (voir § 2. 4.).

«sugeve@uijaave »(v.406)

Et enfin la strophe 406 expose divers modes d’'aiposadoptées par le Buddha pour
exprimer ses enseignements. Cette liste connuelsausm de « neuf constituants/parties »
(navaiga) est exprimées en divers endroits des couchesrames du canon. Elle est le fruit
d’'un développement singulier dont Oskar von Hinidera fait la synthése (von Hinlber,
1994). Cette liste était originellement constitai@etrois ou quatreviga, avant d’étre fixée a
neuf. Cette division plonge ses racines dans ladbsation méme du canoalp puisqu’elle
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précede la division de cet ensemble en trois sactigi-piraka (« trois corbeilles ») avec ses

mulitples sous-divisions. Trés succinctement, @ nonstituants sont :

1. Lessutta(sutta), 2. la prosedeyya), 3. I'éxégesevgyyakarana), 4. les versdatha), 5. les
paroles inspiréesufiana), 6. les dits du Buddhait{vuttakg, 7. les histoires concernant les

naissancegdraka), 8. les récits extraordinaireabfiztadhammag, et 9. 'analyseVedalla).

2. 1. 2. 2. Les formules basées sur des énoncdexen

Un groupe de trois formules est présenté selon @mempostulat : les syllabes sont
définies comme étant des « questions ». Les notiarquelles elles renvoient figurent dans
le texte, sous la forme d’éléments agencés sansnauarticulation syntaxique qui
correspondent aux mots « clés » extraits de certaitiadont la trame narrative s’organise

autour de questions ou devinettes.

« va ra di ba su kha lan u dvi pan ku a man na » (v. 25)

Ces quinze syllabes sont disposées astucieuseraesatles strophes 31 et 32, comme
ceci :

vammikoratti dhizmayi diva pajjali brahmazo

sumedho c’evadthaf cakhanani lasigim eva cgVSS31)

uddhunayi dvidha-pathoparikavirafi cakummako
asl camamsa-pescanago ca pannaras’ imgVSS32)

« La fourmiliére, qui fumait la nuit, qui brila# jour,
Le brahmane, le sage ainsi que I'instrument,
Le fait de creuser, et aussi I'obstacle,

Le crapaud, le chemin fourchu, le panier, la tortue
Le couteau, et le morceau de viande, et le serpent
Tels sont les quinze.

Ces divers éléments se réferenfammika-suttdM, n°23), sermon méconnu qui a pourtant
eu les faveurs d'un malitre contemporain tel quebitenan Malasi Sayadaw qui en a
développé tous les aspects dans le cadre de ssagremaents (trad. U Min Swe, 2000).

La narration de ce discours a difféerents niveauxedtures revét un aspect quelque peu
« étrange ». Il expose un ensemble de comparaisbrisimages qui refletent les divers
aspects de la vie psychique, riche synthése desgaesnents bouddhiques qui souligne le
rapport étroit entre le discours et la pratique itaésle. La lecture du commentaire dutta
permet d’en éclairer tous les aspects. S0#a évoque une série d’énigmes posées par un

brahmane au jeune Kdma Kassapa : il y a une fourmiliere qui brdle latret le jour. Le
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brahman engage le novice a creuser avec un ingtiuafie de réveler ce que ce monticule
contient. Successivement Kassapa va mettre a joarsérie d’objets — un obstacle, une
grenouille, un chemin fourchu, un tamis, une tqrtue couteau, un morceau de viande et un
serpent. Il pose alors systématiquement la questiobrahmane de I'utilité de chacun de
ceux-ci, puis les rejette a la demande de I'ancgsul le dernier élément, le serpent, sera a
respecter et a honorer. Sur les conseils du brabntafjeune Kassapa soumet ces devinettes
(pahdi) au Buddha afin qu'il les élucide. Le Buddha méira en lumiére le sens des
questions et I'assiste dans leurs solutiong& ta di bz su kha laz u dvi pan ku a man na »
synthétise donc les dix objets qui suscitent lesjoenement ainsi que cing autres éléments

fondamentaux dans la compréhension de cet ensegtem

1. La fourmiliére yammikg représente le corps fait de matier@p@), sujet au changement, a

la souffrance et a la mort ;

2. Tout comme la fourmiliere fume la nuiatti dhizmayi) et 3. brdle le jourdiva pajjali), la
nuit représente les tendances lateraesigaya a I'oeuvre dans le sommeil, qui se manifestent

le jour sous la forme d’actions volitionnelles ;

4. Le Brahmanebfahmang est le Buddha, qui formule les instructions et thfférentes

étapes menant a la délivrance ;

5. L'instrument ¢atha) figure la sagess@#fifir) qui est la connaissance pénétrante du Noble
chemin ériya-magga ainsi que de la voie méditative ;

6. Seul cet instrument permet de creu@drananz) et découvrir divers objets étranges.
L’instrument qu’est la sagesse dévoile et distinbesprit et ses contenus, par I'effort et la

persévérance de celui qui s’y emploie ;

7. Un obstacleldrnigi) ou selon les commentaires la barre d’'une poeatdée de citadelle. I
symbolise l'ignoranceayijja), une des plus puissantes des tendances psyaudsgatentes.
Elle est I'incompréhension des Quatre nobles \&@(gattari ariya-sacaini) et de la méthode

pour parvenir a la délivrance, la pratigue méditatukamarhana;

8. Une grenouilleddhunayi) qui figure la colére et le désespdio@hl@yasa). Ces deux
ressentis ont la propriété d’envahir le sujet, @néner a la perte de contréle et a des

conduites physigues et mentales délétéres ;

9. Un chemin fourchudidh@pathg qui signifie le doute sceptiqueicikiccha). Il favorise
I'’émergence des impuretés mentaldkeéd, notamment durant la pratigue méditative ;
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10. Le tamis (parkawaraf) représente les cing obstacles mentaux ou «cing
empéchements mivarana) a écarter : les désirs sensuédgmacchandy la malveillance
(vyapada), la torpeur et la langueuth{na-middha, l'agitation et les remordsuddhacca-
kukucca, et le doute\cikiccha) ;

11. La tortue Kummg3 figure les cing agrégat&handla), la téte et les quatre membres, qui
doivent faire I'objet d’attention et de rejet. Lerps (upad), les sensationsvédar), la

~ o~ ~ o~

perception gafif), les formations mentalesgikhara), la consciencev(fifiana) ;

12. Le couteaude boucher(asi) se référe aux cing plaisirs des sepafita kmaguwa) a
abandonnerLes commentaires précisent que celui qui est attacbes plaisirs des sens est

“haché" par ceux-ci, et est la proie d’émotionsydratrices ;

13. Le morceau de viandeé&nsapes$) représente les plaisirs et les passio@n@-raga) a

abandonner également. lls sont des éléments quiisawt les liens d’attachement ;

14. Enfin le serpeni@go) est le seul digne de respect. Il est le Buddhaelul a s’étre libéré

de tous les objets cités précédemment.

«adbaaduvaamaamarmu du pa » (v. 23)

Un deuxéme suttaestrésumé selon le méme modele que précédemmerguikefdans
la stance 23 et correspond @i/akammavibhaga-sutta(M 135). A nouveau les différents
éléments de la formule sont dispersés dans lesest&7 et 28 :

appayuka dighayuka bavh-abadhappa-hidhaka

dubbaina vannavanto ca appésakkha-mahésakiMSS27)

appa-bhog@ maha-bhogi nica-kubcca-kulino
duppaiiiiz pafifiavanto ca iti cuddas’ ime néat(VSS28)

« Ayant une courte durée de vie, une longue dueééa]
Des maladies nombreuses, peu de maladies,

Un teint laid, un joli teint,

Une influence modeste, une grande influence,

Des jouissances modestes, de grandes jouissances,
Une basse naissance et une haute naissance,

Une mauvaise sagesse ou de la sagesse »,

Telles sont les quatorze vues.

Tout comme leMahaszkammavibhaga-sutta le CizZakammavibhaga-sutta est une piece
fondamentale des enseignements de |'école theimva propos dikamma/(I’action). Ce
discours en définit le contenu en placant cettéonadians le domaine de la responsabilité

éthique individuelle et dans une dimension sotégigjue. Il se distingue ainsi clairement du
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kammabrahmanique porté sur I'action rituelle et sacidile et la nature causale de toute
action humaine. Le Buddha écarte dans son disctauwte argumentation doctrinale
bouddhique complexe, en s’appuyant sur le prismpetisée de son interlocuteur. Il semble
de fait particulierement accessible aux laics du das exemples spécifiques et concrets
formulés. Voici en substance le contenustiita: le jeune brahmane Subha Todeyya-putta
s’'adresse au Buddha pour déterminer ce qui difééeetes étres humains en termes de
bassesse et d’excellence. Il lui présente une dém@mples, sur lesquels s’appuie le Buddha
pour formuler et développer sa réponse. Ainsi, emidr souligne que c’est la nature des
actes et leurs intentions qui déterminent les d¢mrd et aspects de I'existence : les étres en
sont a la fois les héritiers et les responsabéegslactes étant tout a la fois la cause et l'effet
«a f ba a du va a ma a ma o du pa» contient ainsi les divers éléments formuléslpar
jeune étudiant dans cette question inaugurale,

119 Maitre Gotama, quelle est donc la condition, laseawpour laquelle on

rencontre la bassesse et I'excellence parmi les &umains ? En effet, maitre

Gotama, on voit certains avoir une vie courte ougie, des maladies

nombreuses ou la bonne santé, un teint laid opyyak influence modeste ou

une grande influence, avoir des jouissances malestde grandes jouissances,

une basse naissance ou une haute naissance, umaisaasagesse ou de la

sagesse.
Ainsi, les fruits des actes actuels et passésm#tient les qualités inhérentes a I'existence

humaine :

1. Respecter toute vie et s’abstenir de violenterdgéne la possession d’une courte durée de
vie (appayuka) ou d’'une durée de vie longudighayuka) ;

2. Blesser ou porter attention a tout étre vivamditionne le fait d’avoir des maladies
nombreusesb@vh-abadha) ou étre en bonne san@ibpa-hidhali) ;

3. Etre ou non particuliérement irritable et calée dans diverses circonstances meéne a teint
laid (dubanra) ou joli (vapnavant ;

4. Les pensées de jalousie conduisent a avoir nfeeince modesteappésakkhpou une

grande influencenjahésakhg;

5. Le fait de n’étre pas généreux envers les mahéss brahmanes détermine le fait d’étre
pauvre §ppa-bhog@) ou riche (haha-bhogs) ;

19 M 1l 202, 17-203, 1. ko nu kho, bho gotama, hetu ko paccayo yena manassyeva sata
manussabfitanam dissanti lhappaitata ? dissanti hi, bho gotama, manasappiyuki, dissanti dghayuks;
dissanti bavhbadha, dissanti appbadha ; dissanti dubbapa, dissanti vapavanto; dissanti appesakih
dissanti mahesakkh dissanti appabhagy dissanti mafibhogi ; dissanti ricakuing, dissanti ucgkuling ;
dissanti duppafidi dissanti pafifiavanto.
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6. L'arrogance et I'absence de pitié ont pour cquneéces une basse naissamzeal-kulg

ou une haute naissanee€a-kuling) ;

7. Prendre ou pas conseil auprés des religieurabtianes de la part de celui qui manque de

discernement mene a une mauvaise sagdappdfifig ou a avoir la sagessea(ifiavani).

« i pichavipasodoudkvapaiaa»(v.24)

Enfin le dernier exemple appartient 8akkapafiha-suttéD 21), discours sur le bien-
étre des étres vivants que le Buddha donne a 3akkadesdevaen réponse a ses questions.
Celles-ci portent sur les sources du conflit, st@yens d'y remédier. Elles s’organisent « en
cascade », Sakka introduisant de nouvelles quasséia@haque réponse. Ce jeu de questions-
réponses présente sous une formulation singul@recdur méme des enseignements du
Buddha, et notamment l'idée de conditionnalipé&i¢ccasamuppda). Chaque élément de
réponse figure dans les stances 29 et 30 :

issi-macchariyapiyapiyam chandovitakkita

papaficosamanassai cdomanassai cipekkhak (VSS29)

tatha kaya-sanacaro vaciya caram eva ca
pariyesanafi c’eva tatl indriya-sapvaro
aneka-dlatu accant nitha cati catuddasa(VSS30)

« La jalousie et I'envie, le plaisir et le déplajsi
L'inclination, la préoccupation, la ratiocination,
L’agrément, le désagrément et I'équanimité,

Et aussi la conduite du corps, et le comportemepiagole,

Et aussi la recherche, et encore le controle des se

Les éléments multiples, [la question de] la perbecextréme »
Sont les quatorze

Ainsi, «i pi cha vi pa so do udkva pa i a a» correspond a :

1. La jalousie et I'envieg(issi-macchariyd qui ménent a la situation malheureuse de
I'humanité ;

2. Elles sont causées par le plaisir et le déplgsyapiya) pour les objets d’amours et de
haines ;

4. Le désir associé au plaisir en est la cacisan@o ;

3. La condition du désir non-sain est la penséaudis/e ou ratiocinatiofvitakka),

5. Et la condition de cette ratiocination est llination pour la multiplicité des perceptions
(papafica-safil-saikha). Cette multiplicité des perceptions et leurs @ppnsions entrainent

trois types de ressentis :
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6. L’agrément¢omanassg

7. Le désagrémentigmanassy

8. Ou I'équanimitépekkha.

Seule une conduite morale pure permet d’avoir teréte sur ces facultés des sens :

7. Elle s’exerce par le contrle et la conduite chrps kaya-sanicara), c’est-a-dire

s’abstenir de voler, tuer et avoir des relationaisbes ;

8. Par la conduite de la parolagi), c’est-a-dire s’abstenir de mentir, de calomnigayoir

des mots durs et des parole frivoles ;

9. Et enfin la recherche de la véritgh@mmapariyesani) qui méne a cultiver les états

positifs.

10. Seul le controle des sensdriya-sanvaro) de la part des bhikkhus leur permet d’avoir

ainsi une conduite morale pure ;

11. Les conditions et éléments sont multiplaseka-diatu) qui attachent I'esprit a des
doctrines et aspirations fausses (ici le Buddharédérence aux vues deamaa-brahmapa,

reclus et brahmanes) ;

12. Seuls les reclus et brahmanes qui ont dégsisburces de I'attachement et du désir sont

absolument purifiés et ont ainsi atteint la peréacextréme gccanta-nirha).

2.1.1. 3. Le canond et ses divisions

Enfin, un vaste ensemble adfi-saiiketa incarne I'essence méme des enseignements
bouddhiques : a savoir le Tipka, ses divisions et sous-divisions, ainsi quedesmentaires
(arthakathi). Le canon pli est ainsi synthétisé dans la formuevi su (Abhidhamma,
Vinaya,Suttanta), illustré métaphoriquement par la figurd'addre (v. 104) comme lillustre
également l&5addavimala(Sadd-v § 41—4). Chacune des divisions de ces corbeilles sont
contenues dans des formules hautement appréciéepayn thai pour leurs valeurs
quintessentielless@kal’attha-paksaki. « elles expliquent toutes les choses »). Les 22rs
les exprime toutes trois, reprises a nouveau datisnle portion de I'ceuvre (v. 399, 400,
401, et 402). Les voici successivement avec leeg8ans internes :

1. «sam vi dha pu ka ya pa» est I’Abhidhamma-paka, la corbeille du canon qui offre une
analyse détaillée des différents principes gouvdries processus physiques et mentaux. Elle
est ainsi la partie la plus spéculative de I'endembanonique. Ces sept syllabes
correspondent aux « sept livressatfa-pakaraa) dont chacune d’entre elle rend compte :
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. LaDhammasaigary, I' « énumération des phénomenes »,
. LeVibhaaga, le livre des « traités »,

. LaDhatukathz, références aux « éléments »,

. LaPuggalapafifiatti « description des individualités »,

. LeKatthavatthy « points de controverses »,

. LeYamaka « livre des paires »,
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. LeParthana, « livre des relations ».

Cette formule est parfaitement connue sous I'appeti dehuachai tham 7 khampl(ifila
WIYE75U o ANAT) (Thep Sarikabut, 1972 : 130), auquel le pouvairlgi est attribué assure
une certaine popularité et une place de choix damoombreuyantra.Les gloses de ce corps
de textes sont exposées dans les vers 400. Rafd@iea@brege simplement les deux
commentaires que sontAfrhasilini et le Sammohavinodanpar leurs initiales respectives

«a» et «san».

2. Le Vinaya-ptaka est également divisé en une série de cingdettont on trouve deux
variantes acceptées selon les manuscrits consuktépa ma cu pa» (v. 22 les mss. B, C,
Cha, Ph, et Y ; v. 399 mss. B et Cha) etigoa ma cu pa» (v. 22 ms. P et Pp ; pour les v. 399
mss. C, P, Ph, Pp, et Y). Toutefois, le commentaideque bienpa pour parajika dans les
deux stances, signe que cette syllabe était prebednit celle choisie par Ratanapafiia. On
peut alors s’interroger sur la présence depa ma cu pa» (v. 22) dans la majorité des
versions consultées. En effet, la nette différadanes les écritures respectives des caracieres
et pa montre que les copistes n’ont fait que reproduire mnodification dont I'intentionnalité

initiale nous échappe assurément.

Ces deux formules correspondent a la division doaya-piaka en cing livres propres a
I'Asie du Sud-Est, avec toutefois des nuances. ihayé-ptaka est la collection de textes sur
laquelle prend appui la communauté monastiquealgi®, pour se structurer. Il comprend
les éléments de disciplines et leurs originesukegyes et les conventions qui permettent de
réguler les relations au sein dun§ha, mais également avec les supports laics. Lai@re
séquence & pa ma cu pa» circule essentiellement en Thailande et au Cdgdo
particulierement appréciée sous le nom hleachai phra winai(¥1awseide) (Thep

Sarikabut, 1972 : 134), également constitutive@®bre de diagrammes magiques
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1. L’Adikammac« ce qui est au début », c'est-a-dire I'ensembiepcenant les parajika, les

13 sanghadisesa et les 2aniyata;

2. Le Pacittiya, soit les 30nissagiyapacittiya, les 92pacittiya, les 4 paridesaniya les 75

sekhiyales 7adhikararasamathg
3. LeMahavagga;
4. LeCulavagga ;

5. LeParivara qui récapitule les sections précédentes d’'une masiéstématique.

La seconde variante sous la forme d® 92 ma cu pa» existe également dans les traditions
birmanes et laotiennes et les Sipsong Panna (Bizbagirarde, 1996 : 41). Les contenus
restent les mémes mais agencés de maniere sersibldifiérente §a pour Parajika). On ne
peut que constater le penchant de Ratanapaniiageversion :

1. LeParajika,

2. LePacittiya,

3. LeMahavagga

4. LeCulavagga

5. LeParivara.

Le VSS exprime également dans son vers 399 le commendair®inaya composé par
Buddhaghosa, |&amantapsadika, dans une formule pa-du-ta-ca-pa-Samantagui n'a
aucune correspondance dans le domaine occulte. €dmmouligne le commentaire, les
syllabes pa-du-ta-ca-pasont des nombres ordinauyathama dutiya tatiya, catuttha,
paficamd qui se référent sirement aux cing portions glosée Vinaya: lePargjika, le
Pacittiya, le Mahavagga le Cii/avagga et leParivara.

3. Enfin, «dif ma saz am khu » condense les premieres syllabes des cing recdail
SuttantgBizot et Lagirarde 1996 ; Bizot 2000), c’est-aeddes discours attribués au Buddha
ou a ses disciples. Egalement désigné conmachai phra sut(#lawsegas) (Thep
Sarikabut, 1972 : 133) il contient les enseignesa@ntraux du bouddhisme Thezdas,
répartis selon des criteres précis en cing « recua@unikaya :

1. Le Digha-nikaya, recueil des « longs » discours,
2. LeMajjhima-nikaya, qui comprend les discours de « moyenne longueur »

3. LeSamyutta-nikaya, ou discours « groupés »,
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4. L’'Anguttara-nikzya, division des discours arrangés selon une logiqumérique et

croissante d’exposition des sujets,

5. LeKhuddaka-nilgya, la section qui comprend les livres « courts ».

Ratanapafiia prend également le soin d’exposer d&raa@nigmatique chacune des sections

comprises dans ceskaya:

— « g ma [ », pour les trois sections dDi:ghankaya (le Silakkhandha-vaggale Maha-
vagga et lePaghiya-vagga (v. 403) ;

— les trois divisions duMajjhimanikaya «mi ma u» (le Miulapamasaka, le

Majjhimapaunasaka et I'Uparipannasakg (v. 403) ;

— « sa ni kha sa mapour les différentes parties @anyuttarikaya: le Sagitha, le Nidana,
le Khandha le Sdayatang et leMaha-vagga;

—et« e du ti ca pa cha sa a na da éw 404) qui condense les onze sections Alggluttara-
nikaya (L'Ekanipita, le Dukanipita, le Tikanipata, le Catukkanigita, le Paficanipita, le
Chakkanipita, le Sdtanipata, [I'Aghanipita, le Navanipita, le Dasanipita,
I'Ekadasanip@ta) ;

— et enfin 'ensemble des textes idbuddaka-nikya sont formulés par les éléments compris
dans« khu dha u i su vi pe the thé pi pa a bu ca vi a XLe Khuddakapirha, le
Dhammapada I'Udana, I'ltivuttaka le Suttanipata, le Vimanavatthy le Peavatthy les
Theragatha, les Therigatha, les Jataka, le Niddesa le Parisambhidmagga I'Apadina, le
Buddhavansa le Cariyapiraka le Vinaya-ptaka I’ Abhidhamma-paka) (v. 405). A noter
dans cette liste la présence de deux élémentdalprésence nous intrigue mais pour lesquels
nous n’avons aucune explication : les Vinaya etidithmma décrits ici comme appartenant

auKhuddaka-nikya.

Notons que la strophe 402 considére les éléments filemule« su pa 8 ma pa »comme
étant les cing gloses respectives des difféneikizya (pafica-vananasan yathakkamarn). Les
quatre premieres syllabes sont biens relatives eammentaires ouarthakathi — les
Sumaigalavilasini, Papaficasdary, SaratthapalGsini, et Manorathapiranz, toutefois le
dernier élément p@a pour Paramatthajotild) n’est la glose que dekKhuddakaprha et
Suttani@aita. Les autres commentaires #ihuddaka-nikya ne sont pas ici considérés par
Ratanapania.
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2. 1. 2. Les abréviations par la fingnta-saiketa)

Les syllabes sont toutefois a rechercher dansnlaldis mots, idées ou vers, comme
I'indique la stance introductive (v. 49). Cing stas constituent cette section dont les quatre
premieres sont baties sur le méme modéle : l'itidicade la syllabe finale (@nta) et du
nombre de syllabes qui constituent I'énoncé a dmvirCe dernier aspect, bien que
correspondant a une fagcon ludique de présentemiesignements comme on peut le trouver
dans certaines devinettes indiennes, n’en est passmine maniere de mettre en relief les
syllabes et la valeur essentielle de chacune. Gkerd@xposition est également déployé dans
la section suivanteafly-anta-saketg. Ces arrangements ne présentent pas la forme de
huachaj et seule la derniere strophe (54) met en évideneesérie de syllabes qui pourrait
constituer une formule a usage pratiqgue. Ainsi, aRapafiia embrasse ici diverses
thématiques fondamentales de la scolastique bogdehiles perfectiongpgrani) ; les trois
caractéristiques de [I'existenceti-lakkhaza) ; les dix qualités du Buddha traitées
précédemment ; et les individualités qui séjourndahs les Séjours Purs et que nous
aborderons dans la section sur I’Abhidhamma.

Les trois caractéristiques de I'existentidakkhaza) forment un principe élémentaire
des enseignements du Buddha. Elles sont les préprigniverselles de toutes choses
existantes dans le monde phénoménal, de toute coosktionnée. La perfection spirituelle
passe par I'appréhension de la nature méme destémde par I'expérience (méditative) de
ces trois caractéristiques appliquées au corpg ptaessus mental et « voir les choses telles
gu’elles sont ». Ces trois éléments corrélés auk dyllabes &rhakkharg sont notamment
consignés dans des formules typssbpe sakhara...) déclinées en de nombreux endroits du
canon et de la littérature exégétigue. Dlemmmapaddes resume par exemple dans ses vers :

sabbe sakhara anicai ti yada pafifizya passati

atha nibbindati dukkhe esa maggo visuddh{idhp 277)

« Toutes les formations conditionnées sont impeemtas »,
Lorsqu’on percoit cela avec sagesse,

Alors, on est révulsé par la souffrance,

Ceci est le chemin de la purification

sabbe sakhara dukkla ti yadz pafifizya passati
atha nibbindati dukkhe esa maggo visuddh{idhp 278)

« Toutes les formations sont souffrance »,
Lorsqu’on percoit cela avec sagesse,
Alors, on est révulsé par la souffrance,
Ceci est le chemin de la purification
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sabbe dhammanatti ti yadz pafifizya passati
atha nibbindati dukkhe esa maggo visuddh{iphp 279)

« Aucun phénomeéengexiste pas soi-méme »,
Lorsqu’on percoit cela avec sagesse,

Alors, on est révulsé par la souffrance,

Ceci est le chemin de la purification

1. Le premier élément, I'impermanena@iccd, évoque la nature transitoire de toute chose,
c'est-a-dire que tout phénoméne matériel ou mesdiakujet a un changement continu, au
déclin et a la destruction. Les derniers mots dkk&dors duparinibbana du Buddha
synthétisent parfaitement cela :

120Ainsi, impermanentes sont toutes les formationglitmmnées
Ayant la nature d’apparaitre et de disparaitre !

Etant apparus elles cessent,
Le bonheur est leur apaisement.

2. dukkha caractérise l'existence de tout un chacun danssdesara et sa nature
insatisfaisante. Il recouvre tout un éventail d'®tasychologiques, physiques, et existentiels

englobés par le terme de « souffrance », commeriiee leMahasatiparhana-sutta:

12} a naissance est souffrance, la vieillesse esfirsmck, la maladie est souffrance, la
mort est souffrance, les lamentation, douleur, dhagt désespoir sont souffrance,
I'association avec ce qui est déplaisant est samdf, la séparation avec ce qui est aimé
est souffrance, ne pas obtenir ce qui est désiréoesfrance. En bref, les cinq agrégats
d’attachements sont souffrance.

3. Enfin I'absence de ‘soi’apattz) concerne linsubstantialité de tout phénoménde El
découle de I'impermanence et de lI'incomplétude aesses, articulées a la nature composite
de toute individualit¢ (les cinq aggrégats pafica-kkhand¥?) comme s'attache a le

démontrer le Bienheureux dans son deuxieme dischAratiz-lakkhaza-sutta(S 22. 59)

Les « supports qui finissent en mi» sont les dixami ou perfections (v. 50).
Composées de « cinquante-cing lettredn@ pi rani =5+ sila pa ra ni = 5 + etc= 55),

ce sont les vertus qui, pratiquées a la perfeciermettent d’atteindre I'Eveil. Cette tradition

2D |1 157,8-9. anicaz vata saikhara uppida-vaya-dhammino,

uppajjitva nirujjhanti tesan vizpasamo sukho.
1D 11 305, 2-5. jati pi dukkhi, jara pi dukkkz, byadhi pi dukkl@, marazam pi dukkhan, soka-parideva-dukkha-
domanass’-ufyasa pi dukkla, appiyehi sampayogo dukkho, piyehi vippayogo dukkéim p’ iccha na labhati
tam pi dukkha, saikhittena paficupatha-kkhandh dukkla.
22 Ce sont les cing aspects qui résument tous lesophémes physiques et mentaux de I'existence etaqii s
aux yeux de lignorant son ‘soi’ oago: 1. I'agrégat physique ou corporelipa-kkhand® 2. I'agrégat de
sensation\edina-°), 3. 'agrégat de perceptiosdfifia-J, 4. 'agrégat des formations mentales ou volitielies
(saikhara-°), 5. I'agrégat consciencgififiana-°).
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desparami n'est pas le domaine exclusif des étres exceptlenn&is concerne tout aspirant
a la délivrance finale. La conduite exemplaire Bedhisatta dans chacun d&gaka illustre
parfaitement la maniére de les cultiveette liste de diparant figure également dans deux

textes canoniques tardifs,Beiddhava:saet leCariyapiraka:

. La générosité, le doddna-parami),

. La conduite vertueussi@-parani),

. La renonciationnekkhamma-grani),

. La sagesseéiiiz-parami),

. L’effort, I'énergie yiriya-parami),

. La patiencekhanti-pzrani),

. L’honnéteté, la sincéritéqcca-aram),

. La détermination, la résolutioaditthana-piram),
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. La bienveillancenfetta-@ran),

10. L’équanimité ypekkla-parami).

A noter que cette liste est également tombée dadsrhaine de I'ésotérisme sous le nom de
huachai that baram{#1an@usil), «da si ne pa vi kha sa a mexu(Thep Sarikabut, 1972 :
213), ou encore représentée graphiguement pgariebarami 30 tha{fiusiu1sii mo 1iw)
(Thep Sarikabut, 1975 : 56) qui s’accorde parfagetravec urhuachairéférencé mais dont
le contenu n’est pas encore identifi@acve sa cce e bi (Thep Sarikabut, 1972 : 23). Quoi
gu’il en soit il montre une connaissance académdjusujet, renvoyant trés certainement aux
développements formulés par Dhamalapdans le commentaire d@ariyapiaka ou il
consigne certaines vues sur pEsami-> : les dix perfections peuvent étre pratiquéesvardi
degré d’accomplissement, distingués selon geEgsani « basiques », intermédiaires
(upapzrami), et ultimes Paramattha-grami). Soit trenteparami qui qualifient trois types de

Bodhisattas progressant a des allures différentes.

Enfin, la stance qui cloture cette section edbdu gg kho » (v. 54) construite sur la
base de vers dbhammapada

sukho Buddhanam uppado, sukhd saddhamma-desana,
sukha sanghassa samaggi, samagganam tapo sukho.

2 voir introduction de Bhikkhu Bodhi pour les cirnstances et le contexte d'élaboration de ces derswes

I'influence de courants du Mayana (Bhikkhu Bodhi, 1996 : 3-5).
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Les quatre vers au sens profond
Qui se terminent par damgg kho,
Expliquent la racine du bonheur,
lIs ont été formulés par le Victorieux, 'Omniscien

Bien que non référencé dans la littérature spémfige genre de construction a partir de ses
éléments finaux est rare mais existe tout de m&uepeainshuachaisont clairement listés,
étendant de fait leur définition commune qui foealiuniquement sur I'extraction de la
premiére syllabe. Lauachai phra narai thot rugilawssursiaaiaaasy) « asi dho no to

dit ro thi nan ti » illustre cette assertion (Thep Sarikabut, 1972 : 147). Il se référe aux mémes
¢léments que le huachai Phutthakhun, c’est-a-direles neuf qualités du Buddhadéva-gua),
mais lui emprunte les syllabes finales :

Iti pi so bhagad araham samn@-sambudho vijja-carana-sampano sugdo loka-
vidiz anuttao purisa-damma-@athi satthi deva-manussam buddho bhagawti.

2. 1. 3. Les abréviations par le début et par larii (@dy-anta-saiketa)

Le mécanisme prévalent dans le troisieme chapitela combinaison des deux
précédents : les énoncés sont réesumés a la foisyrarsyllabes initialezli) et finale anta).
Le procédé a I'ceuvre embrasse au sein d’'une sectingéquente (22 stances) des themes
hétéroclites systématisés et listés eégalement l@aoanon : le Tipaka et ses subdivisions
(nikaya), les dix voies profitables de I'actiodgsa kusala-kamma-pathdes dix bases de
I'action méritoire {lasa pufifia-krig-vatthy), les bonnes et mauvaises vuesctha-dizhi et
samna-dizthi), les sept facteurs d’Eveisdtta sabojjhaiga), et une suite d’enseignements

adressés aux laics.

Le code de bonne conduite peut étre élargi égalemendix voies profitables de I'action
(dasa kusala-kamma-pathdv. 58). Le Sileyyakka-sutta(MN 41) est lelocus classicus
concernant les voies de I'actiokahma-pathp qu’elles soient profitablekisalg ou non-
profitables @kusalg. Tout comme l|eCiz/akammavibhaga-suttadéja évoqué, ce sermon
traite de la nature dkammaqui se manifeste au travers d’'une des trois pddesa) — le
corps kaya-°), la parole ¥aci-°), et I'esprit (nano-) — et de la renaissance qui en résulte.
Ainsi, lorsque parfaitement cultivées ces dix vomsfitables sont les fondements pour
aspirer a une existence ultérieure meilleure. Ligsnabts « qui commencent pgqa et

finissent erthi » sont :

1. S’abstenir de tuer des étres vivap@:gtipata),

2. S’abstenir de prendre ce qui n’est pas doadé(zdana),
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. S'abstenir de conduite sexuelle inaproprieenesu miccéi-cara),
. S’abstenir de formuler des mensongeag-vada),

. S’abstenir de parler avec malipes(rna-vaca),

. S'abstenir de parler duremephérusa-vica),

. S'abstenir d’avoir des paroles frivolsaihphappalpa-wica),

. S'abstenir de toute convoitisebhijjha),

© 00 N O 00 b~ W

. S'abstenir de toute animositddpada),
10. S’abstenir d’opinion faussmiccha-dighi).

Les dix bases de l'action méritoirglasa pufifia-krig-vatthy forment un groupe
d’attitudes prescrit par le Buddha a I'intentiors daics. Elles sont a développer en vue d’'une
vie plus équilibrée, leur systématisation servangdide a leur usage (Bhikkhu Kharatgm
1968 : 263). Ces mérites permettent a I'esprit @l@wrifier en accomplissant par une des
portes de l'actiondvara) — le corps, la parole, et I'esprit — des actesitpgs et profitables
(kusalg. lls tendent ainsi a éradiquer les racines néfagkusalg — la convoitise [obha),
I'aversion(dos3g, la confusion(mohg —, raffinant et disciplinant ainsi I'esprit eneva’'une
vie plus harmonieuse. Ces bases de I'action mérismnt a I'origine une triade composée du
don @dana), de la vertu moralesfa) et de I'entrainement mentabhavani), décrits
initialement dans les Pufifakiriyavatthu-sutta de [Iltivuttaka (It 3.2.1/51f.) et
Puifakiriyavatthu-suttale I'Anguttaranikiya (A 8. 36). Cette liste s’étend a dix items dans
la littérature commentariale, et notamment daddthasilini qui les explique selon son

prisme terminologique (As 1578-160,25). lls sont :

. Le don {ana),

. La vertu morales{la),

. Le développement mentélhgvam),

. Le respectapacryang),

. Le fait de rendre servicedyyivaccy,

. Le fait de dédier des méritgma(tidana),

. Le fait de se réjouir des mérites des aupatignumodan),

. L’écoute du Dhammailbamma-savana
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. L’enseignement du Dhamma@h@mma-desai),

10. Le fait de corriger ses opiniordiz(hi-’jju-kamma).
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Comme dans le cas des deux précédentes sectiprecklé est capable d’encadrer de vastes
sections de texte. Ratanapafifia emploi la métaglotarbre, la racine et le sommet, pour
convoquer ainsi des extraits Midhurapaudita-jataka (n° 545) et duMahasutasomadtaka

(n°® 537). Le choix du premier de ces textes n'est le fruit du hasard. Ces quatre strophes
(68 a 72) sont au cceur de I'enseignement de cestgievie laique dharavasa). En effet,
dans leVidhurapaudita-jataka, la définition de lidéal du laic forme une sorte bref
excursus interrompant la linéarité du récit. Ellexgrime notamment par le terme technique
desaigahg ou le composéatu-saigaha-vatthu« quatre comportements favorables » évoqué
ici dans le commentaire de paaka lls sont développés daflid rguttara-nikiya (section 4,
abhizna-vaggg, locus classicusur le sujet : générositédna), parole bienveillantepgyya-
vajja ou piya-wica), comportement bénéfiqueattha-cariyz), impartialité aminattatz).
L’ensemble de ces comportements est illustré pfiglae emblématique de Hatthaklas
Alavaka auquel deusutta de l'Anguttara-nikiya (8.3 et 3.35) sont consacrés. Celui-ci est
présenté par le Buddha comme étant le meilleurdasiples. Cesatu-saigaha-vatthuont
d’ailleurs trouvé une place dans les pratiques |aiq@s par I'intermédiaire de ISaigaha-
vatthu-githa, récitation appartenant au registre desimodanadélivrés par les moines en
contrepartie d’offrandes présentées par les ldiasSaigaha-vatthu-gtha reprend ainsi le
Saigaha-vatthu-suttgA Il 32) :

danafi ca peyyavajjai ca attha-cadiga ya idha

saminattatz ca dhammesu tattha tattha yathham
ete kho sagahi loke rathasagni va yayato.

ete ca sagaha na@ssu na nita putta-kirana
labhetha minam pijam va pita va putta-kirana.

yasna ca sagahi ete samavekkhanti pdita
tasmz mahattan papponti @sansa ca bhavanti te ti.
(Somdet Phra Sangkharat, 1970 : 106)

Ici, la générosité, la parole bienveillante, le pontement bénéfique,

Et I'impartialité envers toutes les choses,

Ces comportements favorables sont comme le moyeedbue de charriot,
On [doit faire] ce qu’il convient ici et la.

Sans ces comportements favorables,
Les meres et les péres ne recevraient pas declefansts
Les marques d’'estime et de vénération.

C’est pourquoi les sages ont de la considératiom pes comportements favorables,
Car ils atteignent la grandeur et sont hautemeritdo

Cette mise en perspective du maitre de maison strdeomportement exemplaire traduit une

facette essentielle des enseignements du Buddhdétedoppement individuel comme voie
139



vers l'extinction de la souffrance ne peut se dggloque sur la base d’'un ordre social
harmonieux qui en favorise I'éclosion. A chaquegétae I'édifice social et relationnel le
Buddha distille ses enseignements, la plupart gogsi dans Aiguttara-nikiya, et promeut

ainsi un mode de vie et un sens de la respongahilit sont le terreau d’'une vie spirituelle

equilibrée. Bhikkhu Bodhi résume ainsi parfaitementle impartit au maitre de maison,

[...] since the head of the family has a particulgstywerful impact on his household,
the Buddha tried to promote the positive transfdiom of society by offering
householders guidelines to righteous livigBhikkhu Bodhi, 2012 : 35).

Dans cette compilation de préceptes a I'adressaahde laique on peut tout de méme relever
I'absence d’une piéce essentielle telle qudtigala-sutta®’. Ce suttaa la spécificité de
proposer un cheminement complet et progressif jasgNibbana, en invitant lesipisakaa
une accumulation quantitative d’actions bienfaieargour I'atteindre. Il est a ce titre un des
paritta les plus prisés dans les pays thedav, a la fois parmi les moines et laics. Par aille

le contemporain Sirimegala en a développé les aspects damdeggalatthadpan également

tres appréciée dans la région encore aujourd’hui

L’analyse succincte de ceswiketg a visée mnémotechnique ou protectrice, comme
nous le suggere parfois la littérature contemperaaor I'occulte, montre clairement les
racines profondes de leurs contenus : la tradisttuelle et exégétique el incluant le
corpus de textehliti. Ces abréviations couvrent les notions fondamentidels doctrine du

bouddhisme #i, aussi bien a I'adresse des moines que des laics

2. 2. Les mécanismes de transformations de la chaine parlée

Ratanapafiiia met en exergue trois autres technagiesdage ne portant pas sur la
réduction d’éléments comme précédemment, mais ®& apérations complexes de
transformation linguistique. L'effet escompté estleurrer totalement le lecteur incapable de
saisir leurs logiques de constructions interness @gures de style interviennent sur le
phoneme en modifiant son ordre conventionnel d’agerent dans la languéalp(c'est-a-dire
de gauche a droite). Ce type de techniques a dets pbaccroches avec le vaste genre indien
gue couvrent lesitra dans lesquels les poétes ont excellé (Gerow, 1975). Basés sur le
« jeu de mots » — c'est-a-dire la composition djémes, jeux, devinettes, etc. — aa@sa

étaient initialement les témoins de la virtuosies éuteurs, évoluant avec le temps vers des

2% Julien Mazeau a présenté une étude riche et @étaié cesutta(Mazeau, 2015).
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applicationsplus ésotériquesous l'influence du tantrisme. Cette dimen occulte est
également connue d&pigraphie dulanna qui a fait usage de certaicitra a des fins
protectrices C'est le cas de l'inscription CM 36en caractérethamqui figure sur une de
portes de Chiang MdFAD, 2008b : 12z. Elle met en ceuvre le procédé turanga-pada
(litt. «pas du cheval »fdans lequ¢ la lecture de I'énoncé s’effectue a la maniére
déplacement du cheval aux échecs (Gerow, 1971 ). M&flci la translittération de cet
inscription présentée sous forme de grille, et sgique fléchée (le trois premiers

mouvements en partant 9 :

ja ddha ha bham
]
Ve va sa vi khe nam
ccam bu pi 1a 13 2 ¢
sa satm na bhia ca tva
ta sa ram vi na sa
d
o
51 ga il ma

On obtient ¥€noncé suivant, non sans quelques erreurs de rladpascribe,qui
correspond a la premiere starde la Jinapafjaragitha, paritta hautemeniapprécié dans
I'espace tai :

jayasanagad buddha jetvi maram savihanan

catusacca sabhan rasan ye pivisu nagsabhi.

Ettelle qu’elle apparait dans I'édition de Petra Ke-Pilz :

jayasarigata buddli jetva maram savihanan
catu-sacasabhan rasan ye pivmsu haasabhi. (Jinapafjara 1S)

Les Buddhasssis sur le trone de la victoire, chéros tels des taureaux,
Ont défait Mira et son véhiculdls boivent le nectague sont les quatre Nobles Véri

Ainsi, Ratanapafifia distinguiis techniques de composition dasgs vers : qui s'associe

vers le centre », « les syllab@e$envers », et « le mot collé ».
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2. 2. 1. Qui s’assemble vers le centrengjjha-sarhata)

Selon le PED I'adjectiimajjha renvoie a la notion de « milieu, médian », tandie q
saphata signifie « ferme, compact ». Le terme est égalenn@nparticipe passé en sanskrit
qui évoque le fait d’étre «réuni, lié, associeompact, dense ». Nous l'avons interprété
comme «qui s’associe vers le centre » puisqu’thide que bien qu’obscur dans sa
formulation, ce terme technique se laisse saidiosiadopte un point de vue spatial pour en
rendre compte. En effet, le procédé consiste acagdes syllabes en liant successivement la
premiere et la derniére disponibles au sein d’'us va d’'un groupement de vers, ceci dans un
mouvement centripete : la premiere/la dernierg@elaxieme/l'avant derniére, etc. Le premier

vers de la strophe 79 nous sert d’exemple :

na mi ji ta su su @nam garararam tapima

Découpé en ses différentes unités syllabiquea,dmine :

na mi ji ta su sudnam ga ra ra ram ta pi ma

Selon la consigne, I'ordre d’agencement des sydlateffectue de cette maniere :

na mi ji ta su su n@ nam Qa ra ra ram ta pi ma
1 3 5 7 9 11 13 15 14 12 10 8 6 4 2

Ce qui donne ainsi :

nanumi pajitataram sura sura-niganam
Je m’'incline devant le plus honoré des dieux, desahs, des #ya |[...].

Notons que le procédé porte sur chacun des deumignepada dans les strophes 82 et 83,
tandis qu’il s’applique a deupada successifs pour les autres portions de textes oodes.
Nous n’avons pas trouvé de correspondance deshssaqi composent ce chapitre avec des
sources extérieures enlip Il n'est pas impossible qu’elles soient I'ceuvde l'auteur lui-
méme. A I'exception de la premiére de la série7@). qui est une stance d’hommage louant
les vertus du Bienheureux, les suivantes exposmrieg un certain nombre de qualités a
développer afin d’assurer son bonheur mondain @iaswondain. Certainement, la culture de
ces dispositions favorables de I'esprit vise adfamer en profondeur l'individu et son
rapport au monde, ces éléments faisant ainsi pditiee sorte de code d'éthique et de
conduite. Ces qualités se recoupent parfois dandifirents vers, et rien n’est dit dans le

commentaire quant au cadre d’interprétation dewtae ces items. Nous les résumons ici :
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— la longévité gyu), la connaissancdiqra), le bonheur gukhg, le rire hasa), 'attention
(sati), la beautéVanna), la gloire asa, la générositéciga), la conduite vertueuseilq), la
force (pald), la peur de mal fairetdsa), la pudeur lfiri), 'énergie @hiti), la compassion

(daya), soit un total de quatorze qualités (v. 80) ;

— la connaissancdidna), la conduite vertueusesiia), la confiance gaddH), la générosité
(caga), la crainte hiru), la pudeur ffiri), le savoir $utg, soit sept « nobles richesses » (v.
81);

— la confianceqaddf#), la conduite vertueuseail@), le savoir $utg, l'intelligence (ati, la
compassiondaya), la pudeurlfiri), la générositéc@ga), la crainte Iphiru), soit huit éléments
a faire prospérer (v. 82) ;

— et enfin les huit dernieres qualités a dévelogper sont le bonheusiykhg, la beauté
(vanna), I'attention gati), I'énergie @hiti), la force bala), I'ardeur (eja), la vigueur thama),

la longévité gyu) (v. 83).

2. 2. 2. Les syllabes a I'enverp&ilomakkhara)

L’énonceé introductif de cette section est assez dins sa formulation. La définition de
pariloma ne pose pas de difficulté de traduction et de céhmgmsion particuliere : il est un
adjectif signifiant « dans l'ordre inverse, 'opgoontraire ». Le principe consiste a lire le
texte de maniere inversé a I'ordre de lecture ti@athel. Le point de départ est la fin du vers,
les syllabes se lient les unes aux autres en iinedu début du vers. Prenons le premier vers

de la strophe 85 comme illustration :
tham nakalondam nimu tam mimana
Découpé en ses différentes unités syllabiques :
tham na ka lo ndam ni mu tam mi ma na

L’ordre de succession des syllabes est donc celui-c

thaam na ka lo ndan ni mu tam mi ma na
11 10 9 8 7 6 5 4 3 2 1

Ce qui nous donne :

naman tasn munindar loka-mtham
Je me prosterne devant celui qui est le grand sageotecteur du monde [...].
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Si les strophes du VSS ne renvoient a aucun tefitegpertorié, le principe d’énoncer
« a rebours » un énoncé n’'est pas inconnu de teitiiéion. Ce mode d’exposition des
enseignements trouve un écho dans les fondamedtabouddhisme. En effet, la chaine de
coproduction conditionné@diccasamuppda), la loi de conditionnalité des phénomeénes, est
présentée dans le canon sous ses deux formesregsog &nuloma et inverséepariloma).
Ce mode de présentation correspond a la descrigti®urgissement de la souffrance et a son
remeéde. On peut trouver ces arrangements concspaudivers endroits du canon. Nous
renvoyons toutefois le lecteur vers $ammadighi-sutta (M 9) qui donne une explication
élaborée de ces douze facteurs en lien avec lesgreQnables vérités ou bien encore le
Pariccasamuppda-vibhaiga-sutta(S 12.2).
Ce type de procédé peut-étre également rapprock&fapire de style qu’est le palindrome,
dont I'ordre des lettres reste le méme qu’on le tis gauche a droite ou de droite & gauche.
Des stances extraites dinalasikara, textes cinghalais composé pam@aarakkhita Xi°®
siecle), mettent ainsi en lumiére le talent de smmpositeur et les influences de la poétique
sanskrite. Tout d’abord la formule d’hommage qurdduit la dixieme section peut étre

parfaitement lue dans les deux sens sur ce modele :
abcdefg/h/gfedcha

namo tassa yato mahimato yassa tamaJiaal 49)

Honour to him (Buddha) inasmuch as to him desereingonour no darkness 14?

Ou encore la dix-septieme section qui comprend dawphes également élaborées en miroir.

La logique interne dgxdade la strophe 99 est ainsi constituée :

abcddcbal/efghhgfe
efghhgfe/abcddcba

lokayatatayi kalo visesar na na saisevi,
visesan na na sausevi lolg yatataya kalo. (Jinal 99)

The time of thy coming into the world was specialigtinguished:
the time of thy coming out from the world was spélgidistinguished as welf®

Tout comme la stance 100 dont |l@&a a et c, ainsi que b et d sont construits en miroir

inversé :

125 3iral trad. 49.
128 3iral trad. 99.
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abcdefgh/ijklmnop
ponmlkji/hgfedcba
rajarajayasopetavisesaracitam mayi,
yamatan cirasapsavitapeso yajaiara.

The dignity with which the King of Kings is endowhkés been treated of by me:
I, full of religious fervour, until | attain undegawill resort to him, whom without
decay, | have long servéd’

Les palindromes peuvent a I'occasion sortir du egmrement poétique et littéraire. Ce type
de procédé est également connu dans le Nord dealidaide mais a des fins protectrices. Par
exemple, le mur d’enceinte de la ville de Chiangi Nj@orte Est dite Tha Pae) porte
I'inscription CM 36/2 non datée (FAD, 2008b : 123put comme le Wat Phra Datu Chang
Khoeng ou se situe I'inscription CM/177 plus tael({1848) (FAD, 2008b : 155). A ces deux
emplacements est disposée une grille en caradte&aesque nous adaptons ici en caractéres

latins :

ve | B | s | ku

dhi | ku

@
2]

ku | ta | ku| bl

Chaque ligne doit étre lue dans les deux sens,attrdeux hémistiches a lire en « miroir »
inspirés ducitra dit pratilomanuloma(Gerow, 1971 : 185), et qui prend la form& cd/d c

b a lls constituent l&hatha huachai kai thuea(fmmﬁﬂa"l,mﬁau) utilisé « for protection
against fire, and good fortune(®»AD, 2008b : 123) :

vedisaku kugdave

dayasita tasiyadz

sasadhiku kudhigsa

kutakublk bhizkutaku.(Thep Sarikabut, 1970 : 68)

Ce type de compositions particulierement appréciénwbnde thai étire probablement ses
racines lointaines dans la tradition littérairesanskrit, sans que nous puissions le déterminer

avec assurance dans le cadre de cette étude.

127 Jiral trad. 100
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2. 2. 3.La syllabe collée linantarakkhara)

Le terme technique au coeur du procéddirat participe passé du verbeayati, dont
une des définitions selon le PED est « coller, egthéttacher & ». Comme le précise la stance
introductive, la composition est formée par lasian successive et alternative des différentes
syllabes qui constituent chacun gesla. Ainsi, la premiere syllabe du premiafda est unie
avec la premiére syllabe du deuxiemila, la deuxieme syllabe du premipéda avec la
deuxiéme du secomuda, etc. Prenons pour exemple le premier vers lpbea®1,

acobyag&aravate hiragghaharijirij a

Découpé en ses différemigda et unités syllabiques :

acobyaskaravate/l hiragghaharigrija
' pada 2" pada
L’ordre de succession des syllabes est donc celui-c

a co bya s& ka ra va te hi ra ggha ha r ja n ja
13 5 7 9 11 13 15 2 4 6 8 10 12 14 16

Ce qui nous donne :

ahi-cora-byaggha#a-kari-raja-vari-teja
Le serpent, le voleur, le tigre, le lion, I'éléphde roi, I'eau, le feu [...]

Chaque strophe de cette section met en avant steedé qualités a développer ou a éviter.
Toutefois, nous n'avons pas trouveé de corresporegadans la littératurealp. Comme dans la
sectionmajjha-sanhata ces différents éléments et leur organisation dexgprobablement
renvoyer l'auditeur a des notions familieres puedg commentaire ne prend pas la peine
d’en dire davantage sur leur cadre d’interprétatRour résumer et en attendant de nouveaux

éléments de compréhension voici ces différentésslis

— les huit peursafrha bhayehi: le serpentghi), le voleur ¢ora), le tigre pyaggha, le lion
(ssha), I'éléphant kari), le roi (aja), I'eau (ari), le feu {eja)On peut rapprocher cette
séquence de celle des dix dangenstdraya) exprimés par le Buddha dans le Vinaya, qui

sont des cas de force majeurs pour écourter latéci duPatimokkha:
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128 orsque danger il y a, moines, je vous autorisécitar le Patimokkhabriévement.
Voici ces dangers : le danger du rnijg), le danger du voleuicéra), le danger du feu
(agg), le danger de I'eawflaka, le danger des étres humainsafiussg le danger des
étres non-humainsafmanussy le danger des animaux sauvage#d), le danger des
reptiles §irimsapg, le danger de la viejiyita), le danger de la vie monastique
(brahmacariya.

— les huit excellentes qualitésasha vawmni) : la santé gokhya, la chance
(bhagya), l'intelligence @heyya, la force bala), la gloire fasg, I'énergie {ejo), le gain
(labha), la longévitgayu).

— les huit excellentes qualitéastha vawni) : l'attention §ati), la gloire (ejo), le succes
(yasg, la splendeurdiri), la sagessenfati), la gentillesse day), le relationnel fati), la

longévité gyu).

— les huit excellents élémentasitha pavar) : la lucidité pabhi), la chance fhagya), la
beauté Yanra), la gloire (ejo), la force bala), le bonheur fukhg, la longévité gyu), la

splendeurdiri).

— les huit élément&ha dhamnd) : le don ¢ana), la vertu &la), la bienveillancerfett), la
gentillesse dayz), la pudeur Hiri), 'endurance Khamq, la crainte Iphiru), I'intelligence

(Aana).

2. 3. Les huachai (11 13)

La valeur ésotérique de l'alphabet et ses compssestt une donnée partagée par
diverses traditions religieuses tels que la Cabaleraique, le Souffisme islamidé® ou
encore le monde indien. Ce dernier est toutefaisarquable par la place qu’elle donne a la
parole yac) — dans les domaines rituel, religieux, et métafue, ou l'usage du langage ou
des sons de la langue sert de support a diveratigums rituelles, mentales ou spirituelles.
Les mantra occupent une place de choix dans ce cadre contEftpeisqu’ils sont des
modalités essentielles de la parole comme souredfedtivité. Leurs développements

ininterrompus depuis les textes védiques jusqueanxrants tantriques mettent en relief le

128 Viin | 112, 36-113, 2. anujgnami bhikkhave sati antaye sankhittena gitimokkhan uddisitun. tatr' ime
antamgya : ragjantaragyo corantafyo aggyantafyo udakantafyo manussantayo a-manussantayo
valantarayo sirimsapantafiyo jivitantarayo brahmacariyantatyo.
» Annemarie Schimmel dédie une section & cet aspeetter Symbolism in Sufi Literature » (Schimmel,
1975 : 411-425).
130 | es mantra constituent un vaste champ d'étude qu'il est imjpbssici de synthétiser. Pour davantage
d’'information se référer aux travaux de Gonda (@oni#l963), Padoux (Padoux, 1989, 2003), Wayman
(Wayman, 1975). Padoux (Padoux, 2003) synthétist@if@ment les étapes de développementsnadastra,
leurs fonctions et structures.
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pouvoir des mots, formules, ou syllabes, aux oegirextra-humaines et éternelles, qui
permettent de mettre en contact ou d’identifietillsateur avec ces dimensions (Padoux,
2003 : 480). Le tantrisme élargit leurs champs pligptions a tous les types de rituels
religieux et actions magiques et inclut dans cesm@iles nombres d’éléments non-
linguistiques, syllabes ou groupes de syllabes éemle sens mais chargés de pouvoirs en
vertu de leurs liens avec la langue sacrée quéesiahskrit. Sur ce terreau linguistique et
fortement imprégné de cette conception du landadsmuddhisme Matyana développe dans

sessitra les dharanit

31 des le troisiéme siécle de notre ére, qu'assimiled® nombreuses
cultures asiatiquesCes syllabes et phonéni&se distinguent des précédents par leurs
capacités de rétention d’informations, et concentoal encapsulent un potentiel illimité et
inépuisable de sens (Davidson, 2009 : 122). llsdenfait des sens et fonctions plus vastes
que lesmantra(mémorisationmantra encryptage de notions canoniques, signes ddé®ali
ultimes, rituels spécifiques, etc.) que dicte leantexte de manifestation (Davidson, 2009 :
140-142). Leur portée sotériologique est évideatemée par le pouvoir exceptionnel des

écritures sacrées que les courants tantriques paydiaa porteront a leur apogée.

En dépit de leur absence dans mésiyas theraadin, tout un éventail de formules a usage
pratiqgue ou apotropaique a trouvé ses voies tésgon dans le bouddhismdiplu sud-est
asiatique. Celles-ci sont « sceurs » dans leurtateuiet fonction de celles que nous étudions
dans le contexte thai décrites ci-aprées : dansuedhisme khmer, lgsantil (kh. « coeurs »,

« ce qui croit a partir du centre ») existent lwans certaines pratiques populaires et systemes
de méditations (de Bernon, 1998 : 54 ; 2000 : 3®)3bien que leur présence ne soit pas
attestée dans les inscriptions khméres ancienn@séme dans celles de I'époque moyenne
(de Bernon, 2000 : 354). La tradition birmane fgalement un emploi de ces formules,
parfaitement identifiees dans les usages textuat®tamment dans les formules finales des
colophons (Bechert, 1979 : 25-26 ; Pruitt, 199443-246), ainsi que dans les procédés
ésotériques tels que Igantraou diagrammes magiques dans lesquels ils sonEmgBizot,
1981 : 159fig. 2 et 161,fig. 4). La dimension « magique » y est bien préséhteoutefois

nous ne sommes pas en mesure d’évaluer sa présesme poids dans I'orthopraxie.

1 |Is sont également un champ complexe d’investigagiode développements. Voir a ce sujet Braar¥Bg5 :

Castro Sanchez, 2011 ; Davidson, 2009, 2014.
132 par exemple la formuleig mifi kizsi bhi ksanti swiha » extrait duBodhisattvabhlimi (cité par Braarvig, 1985 :
20).
33 voir par exemple Hildburgh, 1909 qui faisait I'invaire des objets & visée protectrice et prophigaetdans
le monde birman.
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Caractérisée par sa « culture de I'abréviation kill{i®y, 2016 : 4), la société thaie
accorde une place essentielle aux lettres et a haanipulations. Inclues dans des séquences
de lettres faciles a mémoriser ou bien a manipdier multiples manieres, elles sont

techniquement désignées commeachat®* (#31a)'**

et utilisées commeatha (a1an, th.
khathg, c'est-a-dire une incantation ou formule magigtienon pas au sens meétrique du
terme>®. Hans Penth a proposé la définition la plus récetet ceshuachai(Penth, 1997a :

496),

huajai ‘heart’ here has to be understood as ‘principlatdes”. It is a technical
expression which means the letters at the beginafrkpy words of a certain text;
these ‘heart letters’ thus represent the entird texa very succint form. Such a short
string of letters or open syllables formsgatha that is easy to memorize and can
quickly be recited when necessary. There are mhthese heart lettegathas.

Comme nous le verrons, ces formules renfermenegaéag syllabes, comme une gemme, un
corps d’informations ou des notions spécifiquesagi@mant essentiellement a la scolastique
bouddhique. Ces abréviations operent ainsi selok principe de correspondance », c’est-a-
dire la conception d’'un lien étroit voire ontologe entre les mots et les choses désignées
(Bronkhorst, 1996 : 179). Par ailleurs la compositileskhathane se limite pas a I'adoption
d’un uniquehuachai.D’un point de vue formel ils peuvent en combinkerspeurs en leur sein,

ou encore réordonner les syllabes d’une formuleisirf’, laissant ainsi toute latitude aux

spécialistes du genre pour composer.

Certaines de ces formules ont été popularisées l@anpublications occidentales par les
travaux de Francois Bizot et ses collaborateursfaitude leur présence active dans les

134 | e terme est difficile & traduire littéralemennuman Rajathon parle decere of the hears (Phya Anuman
Rajathon, 1968 : 275) ; Hans Penth deeart» ou «heart letters» (Penth, 1997a : 496) ; Peter Skilling de
«formulas, heart formulas, heart syllables, etc(Skilling, 2012 : 4) ; Baker et Pasut ddeart formulas»
(Baker et Pasut, 2013 : 224).
135 | a terminologie vernaculaire nous semble plus adémque le termmantrasouvent utilisé dans les études
occidentales pour désigner le phénoméne, bien go’ipartage de nombreuses propriétés : 1. d’urte lpar
société thaie a assimilé des termes techniquesnsdiels que&igama veda et mantra mais ils renvoient a
divers usages occultes de la langue plutét qu’a définition la plus stricte (Phya Anuman Rajathdf68 :
305-306) ; 2. les formes, pratiques, formulati@isles théories indiennes sur leantrasont nombreuses. A
cela s'ajoute la variété d’'usages depuis les terggdgjues jusqu’aux temps présents dans I'hindouisiaes le
jainisme ou dans le bouddhisme tantrique, qui fotmme représentation générale de ces formuleso(Rad
1989 : 300-301).
¢ Leskhathane se réduisent pas a I'utilisationlieachaj ces incantions peuvent cependant, voire trésestuv
les inclure dans leurs formulations.
7 Par exemple I®hra khatha khrop cakrawagwszaianasaudnsina) constitué de septuachaj «ca bha ka
sa/kasajana/basabala/amadhdaha mabada/namo bu didla /i sv su» (Urakhint Wiriyaburana,
1973 : 255), etc.
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systémes de méditation tels qukammarhana'*. Il

les englobe dans une vision embryologique
processus éditatif ou la valeur des lettres et
'alphabet sont chargés d'un potentiel créatif
sotériologique. Toutefois, @odmaine d’utilisation n
constitue qu'unefacette du phénoméne. Ltre
versant est bien plus visible. En effetes
agencements de lettres sont familiers et visibke
tout un chacun, laics et religieux, leur visée lias
commune étant avant toute chose mond:
Manipulés dans l'optique de s’attirer la sécurite

I'obtention de bénéfices en tout genre, ils occu

ainsi un ble essentiel et vital dans I'espe

Clicheé Francois Lagirarde €@ EFEO
Samut Prakan, Thailande, 1984

individuel et social. Leur maitrise par des spésties
rend ainsi possible la manipulation de for
invisibles dans deux perspectives opposées : liremarer les événements et éléme
négatifs, c’est a dire prévenir et protéger cotdrge forme de dangers, maladies, et at
calamités ; 2. mais également orienter le destims dme voie propice, tel que I'amour,
commerce, les jeux de loteries, lassance, etc. Communs eddrcourants, ils figurent s
une tes large variété de supports et de matériels é@reltes écritureskhom tham thai).
Les yantra (€fuel, th. yan) ou diagrammes magiques sont des véhicules prigdéde leu
expression, lesaveloppements propres a I'Asie du -est les ayant intégrés pleinemer
ces figures aux cotés d'autres éléments visuetpur@fs légendaires, imagerie animr
symboles du Buddha, nombres, etc.) (Baker, : 226-228)lls se distinguent nettement
ceux rencontrés dans le monde indien, qui serveantaoute chose I'expérience meéditat
par I'action polarisante qu’ils exercent sur la cence en vue d’ile union avec la divinit
(Chenet, 1986 65). Leur fonction en contexte thai est apotrgpaiet prophylactique
« L'usage intensif » qui en est fait dans la péniasatiochinoise, pour reprendre les mot:
Bizot (Bizot, 1981), prend de multiple formeisibles (par exemple dans les taxis,
devantures de commerce, etc.) ou plus discrétesulettes (Leféevr-Pontalis, 192: 18 ;

McDaniel, 2012a) tatouage™®; tissus fniszi3aq, th. pha prachia), chemises de

¥ Voir Beccheti, 1991, 1994 ; de Bernon, 1988, 2 ; Bizot, 1973, 1976, 1980, 1981a, 1981b, 1992, ;

Bizot et von Hinliber, 1994Bizot et Lagirarde, 199

139 Francois Lagirarde esquisse I'histoire et les dfiyeémets du tatouage en Asie du -est, et autant que

possible parmi les populations thaies, a travemsrsies sources ethnographiques et picturales @ragir 198¢.
150



protection (ﬁvaﬁusi’, th. sua yan, et toute une palette d’autres objets sur lesgpetnnent
place ceshuachai(feuille en métal rouléagnia, th. takrut; couteaux rituelsiia wua, th.
mit mo; etc.) (Phya Anuman Rajathon, 1968 : 305-324).

Les huachaitrouvent également une voie d’expression dans eled liturgiques : dans les
récitations rituelles des brahmanes de Patthaltidgstextes de récitation en langue thai tels
que lePhra Aphitham plae (W3¥afis35uula) (cité par Skilling, 2012 :8) ; dans des textes
utilisés pour des contextes funéraires mélangeantatli et du thai du Nord, comme

I" Aphitham chet Khamphi ruam (2afigs5u13adnissin) (McDaniel, 2009 : 96-97) ; ou encore
dans des textes protecteupar(tta) en fili tel que leYot phrakan traipidok® (aaawseiauad
1esilnn) attribué par la tradition au célébre moine Somdet &t toujours objet de

célébration au Wat Rakhang Khositaraim#4912&8a151%) de Bangkok ; etc.

Ceshuachaisont inclus dans des listes traditionnelles de-baiitéléments (voir annexe 5)
dont la composition peut toutefois varier : la caisifon méme de la list&, la nature des
syllabes & lintérieur d’'un mémauachai*’ ou encore la dénomination de certaines
formules*® Ces disparités témoignent assurément de la diotensale qui a présidé a leur
transmission, erreurs comprises, ce qui nous irdigu €élément de compréhension de ces
phénomenes : tout comme lglsarani (Davidson, 2009 : 125) c’est 'encodage graphique e
sonore de I'alphabet qui anime dasachaj qui fait « effet », bien plus que le sens réehéa
derriére les lettres. De fait, le nombre de haachain’est pas fini, d’autant plus que les
maitres en la matieére peuvent intervenir dans eenphet composer a loisir. Leurs contenus

balayent essentiellement des éléments de doctonedhique en i (concepts, personnages

Les motifs magiques, les inscriptions, lemtra sont attestés par les Portugais dés |e° wieecle (Lagirarde,
1989 : 35-36).
140 Cette synthése des enseignements bouddhiquesnexgheis séquences kieachaj dans sa neuviéme section :
kusali dhamma iti pi so bhagaZ a @ yavajivarn buddha sarapasn gacclimi jambhidipafica issaro kusal
dhamna namo buddfiya namo dhamaya namo saghaya pafica buddhnanmamiha: @ pa@ ma cu pa @éma sai
an khu san vi dha pu ka ya pa u paa ja sa he fsayaso so so sa sa a a a a ni te ja su ne madahnz vi vea
sani Vi su lo pu sa bu bha i @vsu su s i kusali dhamna cittivi atthi. (Yot phrakan traipidok, n. d. : 22)
Ainsi que dans la douziéme sectiomamo buddiiya ma a udukkha anicca: anatti yavatassa hyo monau a
madukkha: aniccai anattz u a ma uvandi namo buddfiya na a ka ti nisarga arapa khudda ma a udukkhai
aniccai anattz. (Yot phrakan traipidok, n. d. : 26)
141 par exemple l&wuachai that chatalandand, p. dasaiti), «te ja su ne ma bhca ni vi ve» — les dix
derniers Bodhisatta présents dans Jetka sont absents de la liste en annexe mais présiams Thep
Sarikabut, 1970 : 98 ; etc.
2 par exemple léuachai ayantu phont@laafiug1auia) «a ni kha ni» (annexe 4 n° 107) esti kha
mi » dans Thep Sarikabut, 1970 : 98 ; etc.
3 par exemple ldwachai korani(¥11ansel) «ca bha ka sa esthuachai that koran{#a1as1gnsel) dans
Thep Sarikabut, 1970 : 88, heiachai koran{(#a1ansdi) étant «ca a bha gav.
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mythiques, textes, etc.>¥, ou semble jouer avec sa terminold@iemais également d’autres
éléments populaires ou liturgiques en circulatiangdle monde th¥f. La dénomination de
ceshuachaiindique souvent la chose incarnée par ces sylldlmgefois il faut bien accepter
le fait que le sens de ces derniéres nous échajpesbuvent, la littérature sur le sujet
n'offrant pas tous les éclairages désirés.

Trés nombreuses et accessibles dans I'actuelldaniaj les publications sur ce domaine de
I'ésotérisme Khathg yan etc.) comprennent bien souvent des explicatiendattrine et des
prescriptions religieuses. Elles témoignent devitalité de ce champ d’activité et de
I'engouement qu’il génere. Certains lieux tels tgeemarchés aux amulettes dans les grandes
villes brassent et transmettent de multiples mariées élémerif ; tout comme nombre de
monastéres qui contribuent également a vivifierdoenaine par la production réguliere

d’amulettes, statuettes de moines, etc.

Les travaux de Thep Sarikabut, figure de référemmeThailande qui a savamment
collecté tout un savoir occulte hérité des « arxi@aitres », sont ici utiles pour appréhender
la représentation sous-jacente qui anime ugschai Son entrée sur leuachai korani'®®
(W1ansal) « ca bha ka sa » (Thep Sarikabut, 1972 : 75) révéele une conceptilégarique de
son origine : il aurait été formulé par le Buddharhéme dans un dialogue avearifutta a
propos de la dégénérescence graduelleadarta et sa fin inéluctable. Le Bienheureux assura
a son disciple que l'unique maniére de présengeilseignements du Tigka était 'emploi
d’'une technique concise et ferme pour les mémgraser de les délivrer dans des temps plus
opportuns La source de cette discussion reste non-identifiaes éclaire sur la propriété de
ces syllabes : encapsulés et protégés, les mobdailme sont impérissables. lls présentent
ainsi un caractere de permanence qui favorise ffasdin de la parole du Buddha. Cette
qualité résonne avec une des définitions de laalsyllakkharg, telle que nous l'avons
présentée dans notre premiere section, son étymolognet en avant sa propriété
d’'indéfectibilité @-kkharg « qui ne périt pas »). Certaines extrapolatioascernant la

philosophie du langage et le sens caché des Israblent étréapies derriere ces formules.

" Le procédéadi-saiketa qui suit nous donne l'opportunité de présenter memtle concepts et textes

appartenant au champ bouddhique &h pes personnages fameux y sont largement reptésetel que NMaya
(annexe 4 n° 66), Mafanaka (annexe 4 n° 61), Vipassi (annexe 4 n°&t),
145 par exemplée huachai ngu¥11ay) «a hi sa ppo> (annexe 4 n° 88). L'équivalence est ici entraden de la
formule,ngu (le serpent), edhi etsappq deux synonymesap de « le serpent ».
¢ par exemple Khun phaen (annexe 4 n° 74), Hanunmarexa x n° 81)Jévara (annexe 4 n° 79), Mongkut
(annexe 4 n° 28), etc.
147 Nous laissons de coté les aspects mercantilesabgiques générés par ce champ d’activité, qué &rgité
par Pattana Kitiarsa (Pattana Kitiarsa, 2012).
18 La dénomination debuachaj khatha yantra, etc., inclut souvent des termes eifi.fNous donnons leur
translittération en fonction de leur désignatiopminonciation en thai.
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Toutefois les éléments manquent pour déterminarr@sent le fond conceptuel qui anime

ces phénomenes. Toutefois, ils sont partie intégrdn bouddhisme thai sans que celui-ci ne
souffre de tensions particulieres entre ce quiveel@e I' « orthodoxie » et du domaine de

I'ésotérisme. Certains moines ou lieux religieuxtstvailleurs prescripteurs de ces diverses
méthodes occultes, voire méme spécialisés dandaieaines d’expertise particuliers, tel le

Wat Bang phraiaunawsy) a Nakhon Pathom connu pour les vertus de ses tee(#n e,

th. sak yant

2. 3. 1. Les origines

L’origine de ceshuachaiest encore malaisée a déterminer. Le monde taicsiirdans
un contexte régional ou les échanges et influersl@geuses ont été dynamiques et divers a
travers les siécles. De nombreuses traditions olegont laissé leurs empreintes localement

et ainsi pu influer sur la conception de beschai

George Coedeés mentionnait par exemple la présenceydhtra dans un monument khmer
d’Angkor du x° siécle, qui témoigne de linfluence des vues tquéas dans les pratiques
(Ceedes, 1952). Le savant francais, connaisseua d&gion, pointait d'ailleurs l'intérét de
I'ancienneté de cette découverte, évoquanydegraqui « sous le nom dgon jouent un role

si considérable dans la vie quotidienne des Caméosdget de leurs héritiers culturels, les
Siamois et les Laotiens » (Coedés, 1952 : 476).i@mris que la dimension accordée aux
lettres est ici prépondérant, puisuque cette figest constitutée de quarante-huit syllabes
sanskrites arrangées sous forme de lotus. Cettente extérieure est également soulignée
par Charles Duroiselle & propos dedg de Birmanie dont il révelait les contours dans un
article éclairant (Duroiselle, 1915) : secte boudda influencée par le tantrisme et provenant
du nord de I'lnde ou du Bengale @i siécle, elle a parfaitement coexisté avec lestadeafu
bouddhisme #li depuis lexi® siécle jusqu’awxvii ¢ siécle. Dans ce cadre, ils employaient
toute une palette de méthodes occultesntra,amulettes, etc., ou Bizot voyait « le prototype
de I'hérésie theradin de toute la péninsule indochinoise » (Bizo7@937). Toutefois, rien
ne nous assure cette filiation directe avec la Bm@. Les bouddhismes Majana et
Vajrayana ont joué un role étendu au Sri Lanka entrailgst xi1° siécles, véhiculés par la
secte Abhayagiri qui se référait également au cgatnEn plus d’avoir distillé certaines
conceptions et pratiques propres au Bjaha, telles que la place du Bodhisattva comme
« idéal », elle introduit dés leil © siécle nombre d’éléments tantriqgues danpéegta (Thero
Rangama Chandawimala, 2007 : 212-226). Pour exewrifdas leSvali-paritta encore tres
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apprécié des cinghala{@riyapala Perera, 2000 : 0— g
211 ;Thero Rangama Chandawim, 2007 : 218-221) et A

qui est, & notre connaissance, inconnu en Thailkisat ‘é"j"
que les représentations de ce ne fameux (vali) « e 3
soient répandues dans les monastereNord. Voici un ,é ‘é
extrait : £ WK% I.g.%ﬁ
g o e -~ . 3
na ja |z trti jalitam a 7 7 ama isvala, & Ei‘:l; Q‘é)?‘-i 13'9? &
Buddhagmi Buddhasa@m 9 VIP7S P Y I"
(Ven. Polgampola, 2008 : 1« Rl el |
les di llabesdharani qui ofe émégﬁﬁégé
Outre les diverses syllabesdharani qui se réferent aux S [ lenlw [orrlen ﬁ' 8
différentes parties du corpgure egalement la formu = o g e e
«na ja i ti ». Etonnammen celle-ci est parfaitement wu| @i’ e | Q]
identifiée  commehuachai chimphl (FITanseAUNR)  ev |7 |5 ::_m%, 3%
«na ja li ti» (Thep Sarikabut, 1972 : 184), compose | «, </ & s, & o m o m
. . 7
de nombreukhathaet yantre"*°. Nul besoin de souligner “"“<>““‘“"° \>°"
] L S L W o o
la familiarité de ces deux formules malgré l'abse b

d’élément nous permettant d’esquisser leur his yan phra chimphli yay
commune. Quoi qu’ien soit, cela montre la variété c (duanszauna lual)
sources possibles d’influence concernant ce chamgpistique.La présence de concepts
indiennes est effective, comme le montre l'inclasde certains élémencaractéristiques de
la structure deslharani dans desparitta ou khatha(Castro Sanchez201!: 70-75) : par
exemple l'inclusion de séquenc de syllabes dénugede senscomme dans les
Mahadibbamanta« hulu hulu hulu s#a » (Mdm 67,v. 38) ou dans lerot prakhan traipidol
« Vitti vitti vitti mitti mitti mitti citti citti vatti vatti mayasu satthi hontu hui huliz hulz
savihaya » (Yot prakhan traipidok, n. : 24) ; ou encore la dans kéathe qui anime leyan
thong phra chimphl{§iusisanseauna) «karamatha kirimithi kurumuthu kereme » (Thep
Sarikabut, 1975 134). Mais égaleme la présence dande tres nombret khatha des
marqueurs que som et swiha (et ses dériveés) comme pour jfan mahaclaymongkhon
(fusdumtanaa) : «om jeyya jeyya maljeyya sabbajeyya savapa savihaya om a i
sabbajana mara siddhi salkape » (Urakhin Wiriyaburana, 196694 ; Thep Sarikabut,
1975 :70).

9 Citons par exemple lggan phra chimphli(fusiwsz@uwd) (Urakhint Wiriyaburana, 19¢: 73) ou leyan

phra chimphli yan(fusiwssduw&lnal) (Urakhint Wiriyaburana, 1966 : 239)ou encore lekhathadit phra

khatha phra chimphiwsgaiaiwszdunwa) pour le « succeés » (Thep Sarikabut, 19206)
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Les sources primaires thaies nous éclairant suraldees de ce phénomene sont peu
nombreuses. La littérature populaire xdui © siécle confirme la présence et I'importance de
ceshuachaidans le tissu social, notamment le poéme égkhua Chang khun PhadBaker,
2008 : 16-19; Baker et Pasuk, 2013 : 224-237)quaité protectrice de ces libellés est
clairement avérée, tout comme le maniement expest fdrces invisibles au moyen de
diverses méthodesfachaj yantra, etc.) comme part essentielle et structuranteadmtiété
siamoise. Il faut se tourner vers la littératui@i pour voir la plus ancienne trace d'un
huachai.Elle est circonscrite dans un textaliplu Nord de la Thailande et contemporain du
VSS, le Saddabinduvinicchayéxv® siécle) sur lequel nous reviendrons ci-aprés. iAies
sources épigraphiques sont-elles les plus ancienoesues en pays thai depuisike® siécle.
Les inscriptions de Sukhothai marquent ainsi cdeanént la présence de dasachaidans

I'espace social, religieux et laic :

— linscription dite khatha huachai phra sutaialfilansggas), en caractérekhom
Sukhothaidatée dwiv® ouxv® siécle (FAD, 1986 : 47-49) :

dr [ma] sam am [khu] ca [bha] ka sa
bud dha sa mi uddha: adoma au

Quatregatha sont ici formulées di ma san am khuet ca bha ka sagque nous avons déja

détaillé,bud dha sa mi, uddhan a dg etma a u.

— lekhatha huachai phra Phutthakaa1walanssnnsaa) datée div® ouxv® siécle, en
caracteregkhom sukhothgFAD, 1986 : 49-52) :

a san vi su lo pu sa bhu [bha]
san vi dha pu ka ya pai [pa] ma cu pa

Trois khathafigurent ici, déja décrits dans nos précédenteld@pements a san vi su lo pu

sa bhu bhasamn vi dhi pu ka ya paeta pa ma cu pa.
— I'inscription provenant du Wat Phra Jetuphonédate 2057 B. E. (1514) :

amau
dukkhan aniccan anattz
buddhan pathamaka: va
nde dhamma vande du
tiyakam sangham ta
tiyakan vandeaca
riyaf cattuthaka: / ra
ttanattayan namassit¥
sirasz januyuggale
antarayampidharare
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sarabbasat# vidhan satu /
siddhi sarabbasvatti jeyya

Le khatha ma a uintroduit ici I'énumération des trois caractéqstes lakkhaza) de

I'existence et 'lhommage aux trois joyaux.

— l'inscription sur une dalle de pierre du Wat ThBhra Bat, non datée, dans la province de

Sukhothai (cité par Lorillard, 2001 : 49-51) : sardeuxieme face figure ces deux lignes,

samadat
namabhada cabhakasa ma a uiswy

Seul le premier termesamadat n'est pas identifié. La seconde ligne laisseiapparaitre

quatrekhathabien connu de la régioma ma bha daca bha ka sama a y eti swva su.

— enfin I'épigraphie introduit un autre élémentppeéciation. L’inscription en siamois du roi
Dharmaéja I, alias Lidaya, datée de 1357 relate les inmainles qualités de son souverain et
loue également sa dextérité dans de multiples igdivil est notamment habile dans le
maniement de certains jeux :he knows how to play &kand caturaga, how to make
yantras, [...]°°» (FAD, 2005 : 66 ; trad. Griswold et Prasert, 37 104—105). On peut sans
trop prendre de risque penser que yastra évoques sont bien les figures graphiques et
magiques qui integrent pleinement kasachaien leur sein, ce qui attesterait également de

leur présence.

2. 3. 2. Présence dans le Nord de la Thailande

La présence de césiachaiest affirmée dans le Lanna dés la moitiéu(i siecle, soit

durant son « age d’or », dans I'épigraphie ainsi dans la littératureap.

2. 3. 2. 1. Dans I'épigraphie du Nord de la Thadan

Le corpus disponible d’inscriptions du Nord contienr cet intervalle de temps une
unique formule, mais dupliquée a de nombreusesseprHans Penth a déja attiré I'attention
sur une strophe appelé&batha pathamang 4 da@iaiidaiiv < 61u), localisée en divers
endroits de la région entre 1465 et 1540 (Pent®749 499), soit durant l'intervalle de temps
ou les productions culturelles (inscriptions sugrg@ ou bronze, représentations iconiques,

manuscrits) ont connu leur apogée dans la région Hintber, 2000a : 122-123). Keatha

%0 | a traduction de Griswold et Prasert nous sembiepius appropriée que celle de Ccedés qui traduit
littéralement le termgantapar « machine » (Ccedeés, 1919 : 27)
156



est placéessentiellement, mais pas uniquem
sur les piédestaure statues du Buddha dont
style est caractéristique de cette période et tle
aire culturelle, le Buddhail8ng ou Phra Phutth
Sihing™. Le suceés de cette formule, pour ¢
raisons qui nous échappent, est certain puisc
décele vingt fois sa trace dans les catalo
spécialisés?,

Diff érents auteurs se sont déja penchés sur [’
de ce khatha (Penth 1997 Veidlinger, 2007 :
119-120, Surasawasdi, 20: 170-171).
Cependant sa formulation reste abstruse et

certaines difficukés de traductionll existe des Fhra Phuttha Sihing daté de 1491
(Griswold, 1969 : Plate XVT)

k <.

traductionsen thai mais comme le précise H
Penth, elles sont insatisaintes (Penth, 19a: 499), tout comme la derniere en date, cell
Veidlinger>® (Veidlinger, 20C7 : 119). Voici notre intergtation suivie de certain
considérations quant a la logique interne de cené :

hathaman saka-lakkhaam ek-padan

dutiyadi-padassa nidassana

sa-ma-ni du-ni-ma sa-mdlu sa-ni-du
vibhgje kamato pathamena \a.

11| e Buddha est assis les jambes @ées owajrasang et accomplit le geste dilaravijayamudt ou victoire
sur Mara, signifiant le moment de sEveil. Pour davantage de descriptions iconographiqubstetriques voil
les études d’'Alexander Briswold (Griswold, 1957 : -—60) et Carol Stratton (Stratton, 2004 : —186).
132 penth identifie les occurrences suivantes (Pe®6)l: n. 1 (146 5):n. 3 (14 -1474);n.5(1482) ;1
6(1482);n.19 (15 20); inscriptions rees mais non publiées..282 (entre 1 490et152 n. 285
(entre 1 49 0 et 15 20). Ces sept inscriptigmagiennena un corpus de 312 inscriptions dont 92 conte
du mli. Sur la période s'étalant de 14@& 1600 elles représentent pldis cinquieme des inscriptions dat
contenants dughi (5 sur 24).
Nos recherches nous ament a inclure également dans ce corpus d’awdresignages qui touchent au mé
intervalle de temps défini par Penth (1-1540), a I'exception d’une inscriptiatatée de 1573. Ainsi, on trou
a huit reprises cetigatha dans LNI : Vol. 1 Wat Wat on Yang (1480) ; Vol. 5 Museuriian (1490) et Museum
Nan (1537) ; Vol. 8 Wat Phra BhDoi Suthep (1476et Wat Kao T (1573) ; Vol. 11 Wat #Pia (1475) et We
Luang (185) ; Vol. 13 Wat & Laung (n. d.
Présentées par Griswoldpatons cinq illustrationde statues du Buddha qui comportent notre insoriptan:
gu’il en ait été fait mention (Griswold, 1957) . IX, Monastery of the Fifth King, Bangkok (1484); pl.V,
Monastery of the Dipterocarpus Grove, Chiang Maivitrce (1488); pl. XV, Great Relic Monastery, Lamp
(1489); pl. XVI, Monastery of the Fifth King, Bangk (1491); pl. XXVI, private collection, Chiang M
province (1503).
133 « The first word containshe marks of the first (noble truth).There is a siimh of the others showing (t
noble truth) In terms ada-ma-in du-ni-ma sa-ma-du sa-ni-dwithout the first term according ».
% Dans son étude sur dehathe, Veidlinger souligne parfaitement les digences orthographiques ¢
apparaissent sur les difentes versions de cette stance, due au procasdute transmission. Nous avons gé
ici la version « corrigée ».
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On analyse dans l'ordre [les séquences]

sa-ma-nj du-ni-ma, sa-ma-dy sa-ni-du, privés de leurs premiéres [syllabes],
En prenant pour base la deuxiéme [séquence]

[On obtient] la dénomination de la premiere [syflale chaque composé]

Le khathas’articule autour delu sa ma niséquence de syllabes connue sous le nom de
huachai pathamang 4 dapihladaiiv < @1u) ou huachai pathamangiilaladiv) (Thep
Sarikabut, 1972 : 168). Il se référe aux quatre lbB/érités telles qu’énoncées dans le
sermon inaugural du Buddha, Bhammacakkappavattana-sut{® 56-11) :du est pour
dukkha(la souffrance)saest poursamudaydl’origine de la souffrance)naest poumagga
(le Chemin), ehi pournirodha(la cessation [de la souffrance]).
En bref, le texte explique que chacune des sylldeda deuxieme séquenaki{ni-mg, est
celle manquante pour compléter respectivement rlis tiutres séquences. Elle doit étre
positionnée en premiere position de chacune d’estles. Nous obtenons ainsi trois
séquences de quatre syllabes, les Nobles Vérites diférents ordresdu-sa-ma-ni,ni-sa-
ma-du,ma-sa-ni-du.
Cet ensemble gagne davantage de sens si I'on évediés données contemporaines sur le
sujet. En effet, cé&hathaexiste dans une version étendue, et est la prersiecophe d’'une
série de quatre baties sur le méme modéle (Urakkiityaburana, 1966 : 24 ; Penth, 2006 :
204, note 3). Les voici traduites :

%% On analyse dans l'ordre [les séquences]

du-ni-ma sa-ma-dusa-ni-dy sa-ma-nj privées de leurs deuxiemes [syllabesg],

En prenant pour base la deuxiéme [séquence]
[On obtient] la dénomination de la troisieme [sy#ade chaque composé].

3. On analyse dans I'ordre [les séquences]

sa-ma-dysa-ni-dy sa-ma-nj du-ni-ma>®, privées de leurs troisiémes [syllabes],
En prenant pour base la quatrieme [séquence]

[On obtient] la dénomination de la troisieme [sgade chaque composé]

4. On analyse dans l'ordre [les séquences]
sa-ni-dd*’, sa-ma-nj du-ni-ma sa-ma-duprivées de leurs quatriémes [syllabes],

1552 dutiyai saka-lakkhaam eka-pada dutiyadi-padassa nidassanato du-ni-ma sa-ma-du sa-niana-ni
vibhajje kamato dutiyena vin

3. tatiyan saka-lakkhaam eka-pada dutiyadi-padassa nidassanato du-ni-ma sa-ma-du sa-ni-shma-ni
vibhajje kamato tatiyena vin

4. catuttha: saka-lakkhaam eka-pada dutiyazdi-padassa nidassanato du-ni-ma sa-ni-du sa-madrniema sa-
ma-du vibhajje kamato catutthena &in
1% Nous suggérons qu'a la place die ni mala formule correcte devrait étré ma dudans le but d’éviter la
répétition des mémes syllabes dans les trois ségqaeainsi obtenues : si I'on suit le texte on otttsa madu
du, sa nini du, sa mama ni. Probablement, cette inversion est due au procelstimnsmission orale, I'aspect
performatif de ces compositions précédant touteeauttnsidération.
157 A la place desa ni dunous proposondu sa nipour les mémes raisons que précédemment, car Sisuiwons
I’énoncé on obtiensa ma nisa du ni mama, etsa ma dulu.
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En prenant pour base la premiére [séquence]
[On obtient]la dénomination de la quatrieme [sydislole chaque composé]

La composition dans son ensemble figure uniquemans la littérature contemporaine. Elle
ne peut donc nous indiquer si elle était connues dah.anna a une époque reculée ou bien si
elle est de composition récente. Quoiqu’il en smit,obtient diverses séquences qui animent
les yantraconcomitants, lggan huachai pathamangdan (ffusiiiladaiy & 6u) (Urakhin
Wiriyaburana, 1970 : 209 ; Thep Sarikabut, 1973): & leyan pathamangfusiilalaiv)
(Thep Sarikabut, 1972 : 171). L'importance de cdteniere figure est attestée par exemple
par I'inscription CM 36/2 non-datée (FAD, 2008b24), logée sur une borne encastrée dans

le mur d’enceinte de la ville de Chiang Mai (pattentrée Tha Phae) :

du| sa| ma ni

sa| mal ni| du

ma| ni| du| sa

ni | du| sal ma

La diffusion dukhatha pathamang 4 daeflete I'intérét de la communauté monastique pour
ce type de composition énigmatique. Lisible unigeetipar des lettrés habiles a déchiffrer le
pali, il nen reste pas moins que la part de jeu ieh&e a cette strophe ne s’opposait pas a un
cadre solennel et a une certaine orthopraxie. Lejgour des composantes essentielles de la
langue, les syllabes, combiné a une volonté certdien voiler le contenu, n'est pas étranger
a la démarche opérée a grande échelle dans le M&S$ormule concentre le cceur des
enseignements bouddhiques, ses occurrences stgmtésentations du Buddha lui conférant
une expression solennelle compréhensible uniquerpantdes personnes initiées. Cette
dimension allusive renforce d’autant son aspectééspie, et met en valeur le caractere
extraordinaire de ces syllabes. Reste en suspansekion de savoir pourquoi beachaia
connu une telle popularité, et pourquoi aucun augpparait dans le corpus d’inscriptions du
Nord a cette époque.
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2. 3. 2. 2. Dans la littératuredt

A notre connaissance, la littératurdipffre uniquement un texte plus ancien que le
VSS mentionnant ce type de construction linguistiqué. est attesté dans le
Saddabinduvinicchayaun commentaire d’'une grammairélipde Birmanie, leSaddabindu
que nous aurons le loisir de revoir. Baddabinduvinicchayast remarquable a bien des
égards, et partage certaines vues ou concepti@widbes avec le VS§ue nous aurons
également I'opportunité de discuter dans un totiteacadre. Composé a Lamphitth(pali
haripufijayg par Saddhammakitti Maphussadeva a la fin dw® siécle, cette ceuvre est
relativement proche du VS&mporellement et géographiqguement. Ces auteutageaient
certainement un méme fond culturel et académique.

La section qui traite desandhiou combinaisons euphoniques est d’'un intérét icedans le
présent contexte. Comme dans la grammairKateiyang cette section décrit le syllabaire
pali, mais l'auteur y développe des vues singuliéses le sujet : les diverses syllabes
(akkharg sont capables de convoyer divers sens ou quaditasi, considérant la possibilité
d’arranger certains enseignements selon un nonédnei de syllabes (de une a quatre), une

composition basée sur seulement quatre syllabesissten avant :

1%%Ainsi, quatre syllabes ont été composées par leis@as) comme suivent : ca ba ka sa.

Abandonnedaja) la fréquentation des méchants,

Prendslfhaja la compagnie des vertueux,

Fais kara) des actes méritoires jour et nuit,

Rappelle-toi $arg) toujours de 'impermanence.
Cette stance nous est familiere, elle évoquieukechai korani(#?1anseil) qui constitue les
vers 39 du VS$ue nous discuterons dans la section suiv&tien n’est signifié concernant
la fonction ou le but de ces syllabes. Mais il skentju’aucune précision n’ait été nécessaire :
Saddhammakitti raccorde ces vers a une lignée grlagenne goranehi), ajoutant dans son
développement que « leur sens est tres corftesan attho ativiya gkato yevaSadd-v 91,
20). Certainement la formule était déja active daagégion et la techniqgue connue des
milieux monastiques. Rien n’est dit quant & cetteception de Bkkharahabile & concentrer
certaines données essentielles ; sans doute digillgu’aucune explication n’étaient

nécessaire afin de justifier ce qui était de I'erde I'évidence.

%8 Nous rectifions ici I'erreur de Friedgard Lotterseo qui mentionne Lampang dans son édition du
Sadddabinduvinicchay&Sadd-v 80).
19 5add-v 9116-19.  tatha caturo akkha# poranehi bandhig atthi, tan yathi ca, ba, ka, &ti :

caja dujjanasazsaggan

bhaja &dhu samigaman

kara punnnnnna ahorattin

sara niccan aniccatan ti.
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L’inclusion de cette formule dans ce type de texdas éclaire sur un point : la frontiére
qui sépare la grammaire et certaines compositionsisaes performatives n’est pas
hermétique. Bien au contraire, I'auteur lie natereent ces deux aspects. La formule est
investie du caractere sacré de l'alphaladit qui surimpose sa propriété « essentielle »,tc’es
la raison de son insertion dans la sectionsdeslhiqui traite systématiguement des éléments
primaires du syllabaireap. Et la grammaire garantit la préservation desté®s sacrées
comme le précise |&Saddami «[|'étude des textes est la base des enseignenjumts
Buddha] »(pariyatti yeva hi gsanassa mam. Sadd 9279), assurant une juste composition

et une bonne transmission

2. 3. 2. 3. Dans la littérature spécialisée

Cette relation étroite entre la grammaire et lethodes qui traitent de 'occulte n’appartient
pas uniguement au passe. Elle continue jusqu’apgqrésent. La littérature spécialisée dans
le domaine offre des exemples témoignant de cettie mitilisation de l'alphabetaf a des
fins magiques. Sans prétention a I'exhaustivitdcivquelques exemples empruntés a la

littérature spécialisée :

— la structuration du syllabairealp'®® offre des ressources pour I'extraction de certains
huachai: le hua jai sonthi(?f1a&us) est constitué de quatre des cing lettres findkEes
vagga: «pa fia na ma (Thep Sarikabut, 1972 : 179 ; Urakhin Wiriabural@73 : 252). Le
huachai phayanchané@ilandieyruy) «ga ja da da ba» (Thep Sarikabut, 1972 : 223)
s’appuie également sur I'organisation des consopalepuisqu’elles constituent I'ensemble
des sonores non-aspirées. Ou encorkhktha suivant, sans dénomination, a utiliser dans
I'instant qui suit une blessure causée par une une@rsanine : ka kha ga ghaia » (Thep

Sarikabut, 1972 : 243Tette séquence correspond au prewaggadu syllabaire pli.

— les lettres de l'alphabet prises comme un ensersbht également I'agent de pouvoirs
protecteurs. Par exemple Keatha kae phit sunak Kat (aanurAieguda) a pour objet de
faire obstacles a 'empoisonnement di aux morsileeshien. En cas de symptémes délirants
il est ainsi prescrit de réciter les 33 consonridese8 voyelles de I'alphabetlpdans I'ordre
inverse de leur exposition classiqueans /a, ha, ..., ga, kha, ka, ...,d, a». (Chisanuphong

et Pawinnut, 2014 : 368). Ou enfin le diagrammeydit mongkhon pathom akkhafguel

180 cest & dire la distribution des différentes comses en tenant compte du lieu d’articulatigwia) et de la
maniére d’'articulergayatana.
181 Trad. «khathapour guérir de I'intoxication liée aux morsuresaéens ».
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winalsudnusy) présent dans de nombreux manuUrakhin Wiriyaburana, 1966 : 102 ;
Thep Sarikabut, 1975 : 48i a la propriété de rendre invulnérabléoates sortes d’armes.
La compréhension de la structure interne deyantra met en lumére la caractéristique «
I'alphabet fali, capable d’offrir sécurité et protection de garnature intrireque. En effet, le
coeur de cette figure est constitué d'un enchen@&ng de cercles et de diagonales, dot
centre (la lettre) est le point de épart d’'un circuit complexe qui comprend les 8 Viegeet

les 33 consonnes de l'alphabelip

=

k3

yan mongkhon pathom akkhara (Eusnhaalsuanusy)

2. 3. 3. Conclusion

La présence dhuacha dans le VSSest essentielle dans ce registre du savoir. Ur
ceuvre en i dans laquelle ce procédé est dével, le VSSopeére ici tel un passe
d’éléments circulant en son tem{Tout un arriére-plan savant présidééaboration € ces
formules qui prend racine dans le canaii pt son corpus exégétique, incluant norr
d’autres éléments en circulation dans le bouddhideseThaisCette tradition yest encore
vivante et trés activd.a tréslarge diffusion de ces formules prendsdaspects multiforme
qui colorent subtilement I'espace social de cemélds, et créent un vaste complexe de

rendant possible et durable la présence du Buddtia ges enseignements. Enfin, souligr
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que ce foisonnant champ de I'occulteigchaj khathg yantra, etc.) n’a jamais fait I'objet
d’'une investigation approfondie : il est pourtaiche en contenus savants, et est un aspect
essentiel des croyances passées et présentes aldtue thaie. Son étude approfondie

contribuerait ainsi a mieux saisir I'intricationtesles pratiques et I'érudition.

2. 4. Les listes de Buddhas

Le chapitre 19 place en deux endroits des stangiesogt a mettre en perspective :
les vers 197 et 345 qui embrassent le méme theghe,du nombre de Buddhas, présentés
sous forme de listes. Au nombre de 24 pour la gresrstancev@a =4 ; re = 2), 28 pour la
secondeda =8 ;re = 2), ces series occupent certainement une plactatsgans I'esprit
de Ratanapafia, motif pour lequel leur sont renthss hommages. Avant d'en dire

davantage rappelons ces vers,
82aprés avoir rendu hommage aux excellents Buddha
Qui vont dedi etko jusqu’aka etgo,

Je vais exposer les vingt-quatre monosyllabes
Pour développer la perspicacité des auditeurs. M5

1%33e rends hommage a

tam me sa dko map su re so a padpa su
su pi a dha si ti phu vi si ve ka ko ka go
Qui sont les vingt-huit. (VSS845)

La VSSt donne la liste de ces Buddhas représentés ici uas Isyllabes initiales : 1.
Tanhankara, 2. Medhakara, 3. Sangamkara // 4. Dpamkara, 5. Kadaffa, 6. Magala, 7.
Sumana, 8. Revata, 9. Sobhita, 10. Anomadasskdduma, 12. &tada, 13. Padumuttara, 14.
Sumedha, 15. Sitp, 16. Piyadassi, 17. Atthadassi, 18. DhammadaSsiSiddhattha, 20.
Tissa, 21. Phussa, 22. Vipassi, 23. Sikhi, 24. afdss 25. Kakusandha, 26. Kagamana, 27.

Kassapa, et enfin 28. Gotama.

La liste de vingt-quatre (vers 197e d et ko jusqu’a ka et go) exclut les trois premiers
éléments ainsi que le dernier (Gotama). Celle-ti bésn connue, consignée dans le

Buddhava:sa sur lequel nous reviendrons. Les traditions thiaie, et khmere associent

162ySS197.  dr-ko-idi-ka-go’-ante vare Buddhe 'bhivandiya,
sotinam cheka-blavaya vakklam’ ekakkhare va-re.

183y/SS345. nametam me sa ko man su re so a padpa su
su pi a dha si ti phu vi si ve ka ko ka go da-re
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plus volontiers les cing Buddhas de nokagppa dans un certain nombre de pratiques
cultuelles (cf. Dasab), la série de vingt-huit étamoins familiere. Afin d’apporter un

éclaircissement sur ce constat, voyons tout d’abesdyrandes lignes de développements
de ces Buddhas du passé dans la traditibnous effectuerons par la suite un détour par

le champ des pratiques bouddhiques pour s’assareud présence.

2. 4. 1. Eléments de contexte

Les premiers éléments de doctrine concernant lekliBas du passé appartiennent aux
couches anciennes du canatii.pLogé dans leDigha-nikiya, le Mahapadina-sutta(D 14)
évoque six Buddhas passés précédant Gotama : VWip&khin, Vessahiy Kakusandha,
Konagamana, et Kassapa. Toutefois, ce nombre semblaigpra une évolution certaine
puisque certains textes cosmologiques igha-nikzya introduisent des unités de temps
« incalculables »&asaikhyeyyd, impliquant que l'univers n’a pas de commencemeéities
laissent ainsi la voie ouverte a d'innombrables dwa$ passés et futurs (Gombrich, 1980 :
64-65).

La source de référence qui énumeére ces Buddhagspass leBuddhavaisa. Ce texte
canonique tardif apporte un développement sigrificancernant leur nombre. Il standardise
une liste de vingt-quatre Buddhas précédant Gotdonala présence s’étire sur un intervalle
de temps démesufé et, pour la premiére fois dans la littératuaé, pnentionne les dix-huit
premiers. Un développement biographique accompkgdescription de chacun d’entre eux
(rang social, nom de famille, nom des parents, dievwnaissance, nom de I'arbre de la Bodhi,
etc.). Cette trame narrative favorise ainsi le iledgine mythologie de I'ensemble dont la
carriere du Bodhisatta sera la pierre angulairen{@ach 1980 : 68, 42). En effet, le
Buddhavaisa introduit dorénavant différentes obligations quinptuent la carriere du
Bodhisatta ou Buddhan devenir. Le texte établit un lien direct eneeBodhisatta futur
Gotama et chacun des vingt-quatre Buddhas quideggent, tandis qu’auparavant seule une
mention dans I&haikara-sutta(M Il 45-54) formulait un lien entre le brahmarwigala (le
Bodhisatta) et le Buddha Kassapa. La carriere dihBatta débute ainsi avec I'avénement
de l'ascete Sumedha qui formula sa résolutiabhirthara) a atteindre I'état de Buddha
devant le Buddha 1paikara, ce dernier lui faisant la prédictiovydkarana) qu’il sera un
Buddha du nom de Gotama dans d’innombrables édussf@parimeyye ito kappeCette
prédiction d’accomplissement de son vceu sera pauifa formulée par chacun des Buddhas

du passé. De plus, la traditioalipsoutient qu’avant de recevoir la premiére prédig celui

164 Cet intervalle de temps est ditre-nidana, 4 asaikhyeyyaet 100 00kappa
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qui aspire & une telle carriére doit répondre & bomditions®® (artha-dhammi), ainsi que
'accomplissement des dix perfectiongaami, Bv Il vs 117 et suiv.) gu’illustrent le
Cariyapiraka ainsi que le corpus ddataka Le Buddhava:sa mentionne en outre dans son
ultime section Buddha-pakinaka-kaida (« Section des miscellanées concernant les
Buddhas ») trois Buddhas qui précedempdikara, description succincte qui tient en une
strophe,

1%%Quiatre guides existaient il y a d'immesuraldappa:

Ces Vainqueurs, haankara, Medhakara,

Ainsi que Sargankara et I'Eveillé Dpankara,
Etaient dans un sekappa

Leur supplément élargit ainsi le nombre des Buddhamgt-huit et suggere un intérét a
étendre la carriere du Bodhisatta au-dela gaikara.

Cette liste étendue a vingt-huit est actée dansdesnentaires qui précisent bien la raison
du traitement spécifigue accordé a ce groupe dés.trba Madhuratthavilisin,
commentaire dBuddhava:sa dit que

167L

a prédiction yyakarapam) du Bodhisatta n'a pas eu lieu en leurs présentest, c
pourquoi ils N’y sont pas exposeés.

L’explication est simple et aucun élément ne viemtichir leurs biographies. L’introduction
au corpus dedataka (la Nidanakathi) reprend & son compte cette assettforet malgré ce
manque hagiographique contribue a faciliter saugifin et sa popularité (Gombrich 1980 : 69,

26-30, et donc cette liste de vingt-huit dans les digsrtraditions i d’Asie du sud-est.

185 By 11 59. manussatta linga-sampatti-hetu satfina-dassana,
pabbaj guza-sampatti adhikro ca chandat,
artha-dhamma-samodha abhirtharo samijjhati.

Le commentaire est ici utile (Bv-a 918-92,22). Nous le résumons : le Bodhisatta doit étre 1éwma humain
(manussatta), 2. il est de sexe masculiiiga-sampat), 3. ses perfections sont telles qu'il pourraitiatre
I'état d’Arahant dés a présefitetu), 4. il a I'opportunité de voir un Buddha en pemse Gatthira-dassanaz), 5.
il est soit un moine soit un reclusabbajj), 6. il posséde des pouvoirs extraordinaigs@-sampatd, 7. il se
dévoue a l'extréme pour parvenir a la perfectiadhfkiro), 8. il a la ferme volonté d’atteindre son but
(chandag).
188 By XXVIII, 66. aparimeyye ito kappe, catutisun vinayak,

TanharikaroMedhaikaro, athopi Saraarikaro

Diparikaro ca sambuddho, eka-kappamhi te jin
167 By-a 13128-29. tesan santike bodhisattassadkaranam n’ atthi, tasna te idha na dassit
168 Ja | 43,28-44,2. yasmin pana kappe Dpamkara-dasa-balo udafili tasmin afifie pi tayo Buddhahesun.
tesan santiki Bodhisattassa vikarapam n’ atthi, tasna te idha na dassit arrhakathiyam pana tamh kappi
parthaya sabbe Buddhe dassety...] (« De plus, lekappadans lequel pamkara aux dix pouvoirs apparut,
trois Buddhas y apparurent également. Il n'y aquasle prédiction pour le Bodhisatta en leurs prEsgnc’est
pourquoi ils ne sont pas exposés ici mais dansiententaire pour exposer tous les Buddhas dkappa
[...] »).
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Soulignons tout de méme I'exception qu’est Mammapada-@hakathi qui glisse la
possibilité d’accroitre grandement ce nombre enifsignt I'existence de « plusieurs centaines
et milliers de Buddhas passés » (Dhp-a l4ldnelkani pana buddha-sahi buddha-sahagsi
atitani [...]), et qui rencontrera un écho dans la littératuos pardive. Quoi qu’il en soit, la
littérature canonique et commentariale arréte @ gle vingt-huit Buddhas dont les trois
premiers se distinguent des suivants par leur absede lien significatif avec le Buddha
Gotama.

2. 4. 2. LeSotatthaki-mahanidana

Il faut attendre quelques siecles pour qu’un teddet l'origine exacte est inconnue
comble ces insuffisances hagiographidfiesle Sotattakfimahinidana composé par un
moine dénommé Buddhaghosa avantxig® siéclé’® (Derris, 2000 : 17). L’histoire
personnelle de ces trois Buddhas y est développgtiaulée selon les mémes modalités que
dans leBuddhavaisa. Nous citons ici les portions de texte concernéesgpielles sont
jusqu’'a présent inconnues de la recherche occigentsinsi, pour ce qui concerne
Tanhankara,

17} 3, le Bodhisatta Tighankara, apres avoir accompli legranmy durant 16 000 000
innombrableskappa apres étre sorti du ventre de la reine Sumatahs la cité de
Pupphavatdu roi Sunanda, aprés y avoir résidé 10 000 aissquitté la vie de foyer
par le Grand renoncement, apres avoir fourni désrtefdurant 7 jours, pénétra
I'Omniscience au pied de l'arbre Sattapanna. Le h&atta, apres avoir fait son
aspiration [a devenir un Buddha] pres de celuaprés avoir obtenu la déclaration,
renaquit aprés la mort dans le monde des dieuxsiAie Bienheureux Tdnankara,
apres avoir résidé 100 000 ans, apres avoir actdewmplobligations propres au
Buddha, s’éteignit sans renaitre.

19 Nous nous proposons d’en faire I'édition critiqgser la base de diverses éditions et manuscrits. Peu
d’'informations existent a propos de ce texte. Gitlentravail de thése de Karen A. Derris qui a iétlal période
« pré-Sumedha » sur la base d’'une édition thaien)Ssans toutefois rendre disponible le texié (Derris,
2000) ; Peter Skilling qui en fait une mention dia dans un développement sur les Budgyessés (Skilling,
1996) ; Waldemar Sailer qui apporte des élémentodeextes utiles a I'édition thaie précités (38182). Nous
apportons ici d’autres éléments d’'informations teresemble.
2 Soulignons d’emblée qu’une autre ceuvre #hgst trés proche dans son conteniSaiatthakmahinidana,
c'est le Mahasampiida-nidana (Derris, 2000 : 4). Seule une étude comparativecele deux textes nous
éclairerait sur leurs histoires, et leurs influencemmunes.
1 Smn 46,20- 47, 4. tesu Tahaikara-bodhisatto kappa-satasasikini sdasa asakhyeyyini paramiyo
puaretva, Pupphavatiy nagare Sunanda-rafifio aggamahésunandya nima deviy kucchimhi nibbattitz,
dasa-vassa-saha@si agire vasitvi, tato malabhinikkhamana nikkhamité, sattadivasni padhinam katw,
sattapaina-rukkha-nale sabbafifiuta paivijjhi. bodhisatto p tassa santike adhikam katwi, byakarapam
alabhitwz, tato cuto deva-loke nibbatti. Flaarikaro Bhaga¥pi vassa-satasahagdpukan rhatwi, sabba-buddha-
kiccam katwa, parinibbayi.
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et Medhakara,

Y"2pyis, suit dans le mémeppa Saramaida le Bodhisatta Medt&ara, [qui] aprés
avoir accompli leparami, aprés étre sorti du ventre de la reine Yasadtians la cité
de Yaghara du roi Sudeva, apres y avoir résidéBab@ puis avoir quitté la vie de
foyer par le Grand renoncement, aprés avoir fodesi efforts durant deux semaines,
pénétra 'Omniscience au pied de l'arbre de I'Ewilnsuka. Le Bodhisatta, aprés
voir fait son aspiration [a devenir un Buddha] pdéscelui-ci, apres avoir obtenu la
déclaration, renaquit aprés la mort dans le moretedieux. Ainsi, le Bienheureux
Medhakara, apres avoir résidé 90 000 ans, apres avewngdi les obligations
propres au Buddha, s’éteignit sans renaitre.

et enfin Saraankara,

3puyis, suit dans l&kappa Saramarda le Bodhisatta Samiankara, [qui] aprés avoir
accompli lesparami, aprés étre sorti du ventre de la reine Yasawisda cité de
Vipula du roi Sumagala, aprés y avoir résidé 7 000 ans puis avoit&la vie de
foyer par le Grand renoncement, apres avoir fodesiefforts durant un mois, pénétra
I'Omniscience au pied de I'arbre de I'EveiitRli. Le Bodhisatta, aprés voir fait son
aspiration [a devenir un Buddha] prés de celuapres avoir obtenu la déclaration,
renaquit apres la mort dans le monde des diewsi Al Bienheureux Satankara,
aprés avoir résidé 80 000 ans, aprés avoir accdesplibligations propres au Buddha,
s'éteignit sans renaitre.

Cette ceuvre méconnue ne s’arréte pas la, soneadijé carriere du Buddha Gotama qu’elle
étend et développe considérablement, le texte essdmé une période de temps de vingt
asaikheyyaet 100 00Okappa.C'est-a-dire la durée totale de la voie du Bodhésaisqu’'a
I'Eveil, découpée en plusieurs intervalles corresfamt aux différents types de résolutions
(abhirthara) de ce Buddha en devenir. En plus des récits coane des périodes présente
(santikg et proximale &vidire) relatives au Buddha Gotama et aux vingt-sept Baddjui le
précedent, l&Sotatthakmahinidana mentionne : le récit de [la période] extérieubghfra-
nidana) durant laquelle débute la carriere du Bodhisddtagsolution de devenir un Buddha
s'effectuant en I'absence d’'un Buddha ; celui dedériode] interieureapbhantara-nidna),

la résolution se faisant également en I'absence Buddha mais avec un lien qui existe avec

172 Smn 47,5-10. tato aparablige tasmi yeva kappe Medbiiara-bodhisatto gramiyo piretva, Yaghara-
nagare Sudeva-rafifio aggamahéslyasodhaiya mima deviy kucchimhi nibbattit¥, asztha-vassa-sahagai
agare vasitv, tato malabhinikkhamana nikkhamitd, addhamise padianam katwi, Kimsuka-bodhi-rukkha-
mile sabbafifiuta pasivijjhi. bodhisatto tassa santike adhila katw: byakarapam alabhitvi, tato cuto deva-loke
nibbatti. Medhakaro Bhagagpi navuti-vassa-sahaggukan thatwi, sabba-buddha-kiceakatwz, parinibhayi.
78 Smn 47 11-16. tato aparablige tasmi: yeva Gramanda-kappe Sareavikaro bodhisatto gramiyo piretva,
Vipule mima nagare Sumaala-rafiio aggamahesiyYasavatiy nama deviy kucchimhi nibbattit#, satta-
vassa-sahagsi agare vasitv, tato malabhinikkhamana nikkhamitv, misamatta: padhinam katva, Parali-
bodhi-rukkha-mle sabbafifiuta paivijjhi. bodhisatto tassa santike ad@ierm katw, byakarapam alabhitva,
tato cuto deva-loke nibbatti. Saraikaro Bhagagpir asti-vassa-sahasgukan rhatwi, sabba-buddha-kicea
katva, parinibhayi.
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celui-ci ; le récit de grande [périodehéhi-nidana) durant laquelle la résolution est purement
mentale fano-paidhana) en présence d'un Buddha, le Bodhisatta renconti2s 000
Buddhas ; le récit de [la période] trés distamiid{ira-nidana), le Bodhisatta ayant formulé
oralement Yadg-pazidhana) son aspiration a devenir lui-méme un Buddha de®8&at000
Buddhas.

Le Sotattakitmahinidana a rencontré un succes certain dans le monde #unaet
laissé des traces évidentes de sa rapide diffkias cet espace social. Il est présent dans la
littérature, I'épigraphie, I'iconographie, au Sraka, en Birmanie, Thailande, au Cambodge
et au Laos : le contexte birman en témoigne danm&eriptions de Kahni'’* datée de 1442
(Bode, 1909 : 1045 95 et de Bassein des/® et xvi® siécles (cité par Skilling, 2009 : 142).
Les représentations picturales de Pagarxidfi siécle s’en inspirent largement (Samerchai
2014 : 37). Cette oeuvre est citée danS@mdhavaisa > (composé en 1831) qui liste les
ceuvres birmanes et cinghalaise ah (Gv 63, 7). Enfin plus récemment lillustre moine
birman Ledi Sagdaw (19-20° siécle) le mentionne a de nombreuses reprisessgdhsam:

Dipari*’®

(trad. U Tin Oo, 2015). La tradition cinghalaisefait également mention dans le
Saddharmamikaraya composé awxiv © siécle (cité par Derris, 2000 : 19), Le Sotattaklr
mahinidana fait plus tardivement partie du lot de manusaisessés par le roi du Siam a la
cour de Kandy en 1756, ainsi réintroduit dans beuii monastique cinghaldi€ (von
Hindber, 1988 : 17514). Par ailleurs des traductions de ce texte exigmerBirmanie, au Sri

Lanka, au Laos et au Cambodge (Derris, 2000 : 19).

Le Sotattaklrmahinidana a également fait une entrée rapide dans les roymdm&ukhothai
et d’Ayutthaya. La littérature s’y référe a dewpnises : dans la neuvieme section du
Saddhammasgaahd " déja évoqué est énumérée une liste d’ceuvresler pomposée par
les Thera » dans laquelle figure notre texte (Sadutha-s 63,8 34); tout comme la
Traibhumikatla composée par le roi Lidaya dés 1345 qui s’en imsgiifle fait savoir dans sa
section liminairé” (Ccedés et Archaimbault, 1973 :§20; Reynolds et Reynolds, 1982 :

" Elle y figure sous le nom diitattaki-sotattak-nidana arhakathi. Le Gandhavausa précise que ce sont en
fait deux textes distincts attribués a Cullabuddiuesg : Cullabuddhaghoso amacariyo Jitattagnidanam
Sotattagnidanam nama dve pakargam akasi. « Le Maitre Cullabuddhaghosa fit les deux ceuvrésui@es
Jatattaginidana et Sotattagnidana ».
1751y figure sous l'intitulésotattagnidanan.
17| e Sotatthaky est mentionné pas moins de vingt-deux fois.
71| y est présenté sous le nom®igasaknidana.
178 | e texte y figure sous le titre dgodattabhinidnaki. Curieusement la traduction de Bimala Churn Law
s’abstient de le mentionner (Law, 1999 : 93, § 34).
79 Sous le nom dblahanidana.
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46). Les sources épigraphiques en attestent égalemkes nous fournissent de plus une
appréciation utile quant au prestige donSlatatthakmahinidana bénéficiait certainement,
puisque le corpus dinscriptions de Sukhothai nas gour habitude de citer des titres
d’ceuvres en gi. Ainsi, l'inscription dite numéro 2 composée &841 par le roi Lodaya de
Sukhothai (péere de Lidaya) fait I'éloge du M#iera Srisaddha et mentionne dans son texte
« ‘Mettaiyyo... Gotamo’: this stanza is in the Malkdana » (trad. Coedés, 1924 : 71 ; trad.
Griswold et Prasert, 1972 : 124). Waldemar Saibersdl’introduction en anglais a I'édition
thaie de ce texte (Smn 9-10) fait remarquer quée gabrtion de texte est fortement
endommagée et qu'elle devrait étre plutdt « MeymmiyJttamo », c'est-a-dire les deux
premiers Bodhisattas & venir dont 8ptatthakmahinidana donne le détaif’. Cette
interprétation serait corroborée par l'inscriptidite « du bois des manguiers » composée en
I’'honneur du roi Lidaya par le Mathera Udumbara-makami (Ccedes, 1917 : 32,2), qui
mentionne les « dix bodhisattvas, a commencer paraketteyya » (Ccedes, 1917 : 32;
Griswold et Prasert, 1973a : 165 ; FAD, 2005 : 3112). Un texte de protection semble avoir
hérité des spéculations quant aux nombres de Bsddh&ambuddhedha qui est bien
connue au Siam. Sa premiére strophe évoque 51B0@&has®, que Peter Skilling associe
parfaitement avec les données contenues dandinkalamali (Skilling, 1996 : 162).
Toutefois il faut remonter a%otatthakmahanidana pour voir les prémisses d'une telle

conception. Les pratiques populaires ont égalerassimilé ces données puisqu’yantra

180

Smn 632. Metteyyo Uttamo &no,
Paseno Kosalobhih
Dighasai ca Caiki ca,
Subho Todeyya-bBhmaio,

Metteyya, Uttama &na,
Pasena Kosala, Abhibh

Et Dighasai, Canki,

Subha, et Todeyya-fmhamana.

Smn 633.Na/agiri Palileyyo,
Bodhisatf ime dasa
anukkamena sambodhi
papuzissanti ‘nigate ti.

Nalagiri, Palileyyo,
Sont respectivement les dix Bodhisattas
Qui atteindront I'Eveil dans le futur.

Les noms de ces Bodhisattas sont sensiblementeatiféde ceux mentionnés darsfigatavansa(Anag 37) et
qui constituent la trame narrative Basa-bodhisatta-uddegaf. Dasab).

'8! Suat monphiti, 54.sambuddhe zhavisafica didasafica sahassake

paficasatasahagei namimi siras: ahap.

Je rends hommage avec la téte
Aux cing cent-douze mille vingt-huit Buddhas.
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leur est dédié, lgan samphutth¢dusigunnis) dont lekhathaest constitué des premiéres
lignes duparitta (Urakhin Wiriyaburana, 1970 : 122).

Le Lanna a également été conquis par les donnéexe dexte. Bien qu’il ne soit pas
explicitement nommé sa trace peut étre décelée dizurs textes qui concernent directement
notre auteur Ratanapaiifia. Tout d’abord dans lanitjue de Chengtungy® siécle) qui est
comme nous l'avons déja expliqué, une productiofighage Pa Daeng : ses deux premiéres
strophes introductives évoquent les grandes liglegartage temporel de ces Buddhas
passés, mais non sans difficultés. Nous reprodsiikextrait ici,

1. [...] Cintitarp satta asakheyye nitudhira samudda: taranakile pathama buddha

devoti [From the time he took his mother accrogsdbean, the Bodhisatta (Buddha-

to-be) made a Mental Resolve for seven incalculabteld cycles to attain
Enlightenment].

2. Satla [the Master], that is to say, our Lord Sabbafifdmiscient] Buddha, from
the time he was @udhiaraka [mother-carrier] when he took [his] mother ass the
ocean, aspired to the Enlightment in his mind withepeaking out for seven
incalculable world cycles, [during which he] behelshe hundred forty-seven
thousand Buddhas beginning withzharikara Pathamadevo Buddha. Next he aspired
to the Enlightenment by word, for nine incalculallerld cycles [during which he]
beheld three hundred forty-seven thousand Buddeasmbing with Pogragotama.
Next he aspired to the Enlightenment by word andlypb@or four incalculable world
cycles and one hundred thousand eons and recenesticions in the residences of
462,027 Buddhas beginning withdavikara Buddha. The total number of all Buddhas
met was 446,02{Simong Mangdi, 1981 : 99-100)

Quelques erreurs se sont possiblement glisséesceaarstrophes, qui appellent des lors une
relecture des sources thaies. En effet, les dudésstrois incalculablesagaikhyeyya
périodes de temps traversées par les Bodhisaispui’'au BuddhaGotama sont bien
identifiées bien que partielleméfft Le nombre de Buddhas croisés durant le premier
intervalle de temps pose questions, 175 000 aletsest dans |eSotatthakmahinidana de
125 000. Il est stipulé que le premier Buddieacette épopée estnfemnkara Pathamadeva
Buddha, chose non confirmée par Setatthakmahinidazna qui mentionne Brahmadeva
Buddha. De plus, il est dit que durant la derngdode (qui associe résolution verbale et
physique) un nombre de 462 027 Buddhas croisedmithdu Bodhisatta, alors qu’il est dans
la tradition fli clairement et uniquement constitué des 24 Budgitéacédant Gotama. Enfin,
le dernier chiffre, le total de 446 027 Buddhascomtrés durant toute la carriere du

Bodhisatta, ne renvoie a rien d’'identifiable et @stutant plus curieux qu'il est inférieur au

182 | e mahinidana s’'étend sur 7asaikheyyaet 100 000kappa le atidire-nidina 9 asaikheyyaet 100 000
kappa; et ledire-nidana dure 4asaikheyyaet 100 00kappa.
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nombre de Buddhas croisés durant le dernier interda temps (462 027). Ce total s’éleve
selon leSotatthakmahinidanaa 512 028, Les erreurs potentielles soulignées ne renvoient
pour I'heure a rien d’identifié dans ce champ deosa Toutefois, 'ensemble des éléments
laisse penser que la trame temporell&dtatthakmahinidana est bien ici a I'ceuvre.

Par ailleurs, la Jinakilamali est également tributaire dwSotatthakmahinidana.
Jayawickrama, le traducteur de I'édition PTS, nendentionne pourtant pas dans son
introduction. Il rattache les larges portions qgaitent des périodes antérieures aux vingt-huit
Buddhas a d’autres sources cinghalaises véhicldanhémes informations (Jayawickrama,
1968 : xix) : leMahasampiiditanidana, le Saddharmaratikarayacomposé a la fin dwmiv®
siécle, et leSaddharmlarnkaraya au xv°® siécle qui cite explicitement |Sotatthak
mahanidana comme étant une de ses source. Cette influenSothithak-mahznidana sur la
Jinakalamalr a été relevée par Coedes, « il a peut-étre sesowtee a ldinakalamalz ou I'on
retrouve des phrases et des stances identiquesedd€; 1966 : 88), bien qu’'on ne trouve
nulle trace de ce qui a motivé cette assertionmir¥@nt chercheur avait toutefois vu juste, ce
gue mettent en évidence les prémices de notreilteavanir : par exemple, les stances 7, 9,
10, et 11 de lalinakilamal7™™®* trouvent une correspondance exacte danSdetthak
mahznidana, sans toutefois que I'on puisse présager avedudkrtde son influence directe.
Elle peut parfaitement avoir été médiatisée patdgtes cinghalais cités par Jayawickrama,
mais seule une étude comparative de I'ensembleeglesaurces pourrait nous apporter des
conclusions définitives.

Enfin et jusqu’a une époque récente, les manusieitse texte étaient encore copiés dans la
région, les plus anciens datant de 1830, et sararerprésents dans diverses bibliothéques
monastique®. 1l existe par ailleurs une version du Lanna detede avec des verslp

composée a la méme péridife

En bref, 'ensemble de ces éléments faitSatattakirmahinidana une piéce maitresse
dans la transmission et la publicité des vingt-hBitddhas.Nous n’inférons pas que
Ratanapafiia s’en soit inspiré directement pour osemses stances dans le VSS. Les idées
gu’elles véhiculaient étaient toutefois et sanstel@ans « I'air du temps ». A ce propos, nous

répondons ici uniquement au questionnement concernzette liste close. Ses

183125 000 + 357 000 + 28 = 582 028.
184 par exemple Jinak 7 = Smn 50 ; Jinak 9 = SmnJi®ak 10 = Smn 54 ; Jinak 11 = Smn 55 ; etc.
185 Sont accessibles sur la base de données Lannarmigtaisrg sept manuscrits de $atatthak (Sodantak
Sodatakmahinidana, Sottatak, etc.) et quatreoharaou gloses. En caractérdsamils proviennent de quatre
monastéres différents.
18 Cf. Sotatthakih'samnuan lanna.dn-Na Sotatthak(Bamphen Rawin, 1992).
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développements contiennent cependant d’autre deroigrées, nombre de Buddhas passés
ou a venir, qui ont eu une influence sur la littéra protective tels que I8ambuddhe
(Skilling, 2009) ; ou encore sur les représentatipicturales dés laui® siécle a Pagan
(Samerchai, 2014). Nous n’abordons pas ces denmoénss dans le cadre de cet exposé mais
le Sotattakirmahinidana semble bien avoir joué un role prépondérant dagstatitution de

différentes listes de Buddhas, en vogue a partindtsiecle.

2. 4. 3. Les vingt-huit Buddhas dans le champ desatiques bouddhiques

Force est de constater que cette liste tient uaeepimportante dans certains pays
theravadin. Dans son édition de nabodlavalr Jinadasa Liyanaratne souligne I'importance
des Buddhas du passé dans le bouddhisme cinghaladgles a suivre pour tout un chacun
allant de pair avec la conception de la carrier@&ddhisatta (Jina-b 56) : idéal répandu aussi
bien chez les rois axf siécle que chez beaucoup de scribes\du® siécle qui formulent le
souhait de devenir un Buddha. Ce culte est toujamsvigueur, comme le montre
I'installation de nouvelles liturgiesAfavisi Buddha pja) sur I'lle encore récemment, qui
s’appuient sur des traditions plus anciennes (omkxich, 1981).

Richard Gombrich suggére par ailleurs que cette hsirait une place prédominante dans le
domaine birman, with Gotama one can thus recognise twenty-eightdBad, and | am told
that this, rather than twenty-four, is the numbeniaihh became standardised in Burma
(Gombrich, 1980 : 6811-149. Ceci est confirmé par les travaux de Pierre PicliBrchard,
1985 : 311-314) qui mettent en lumiere le succésioedont ont joui nos vingt-huit Buddhas
dans l'iconographie des monuments de Pagan (pestaurales et statuaires). Le trés riche
corpus de données recueillies par Luce & Pagatnesigne égalemelit (Luce, 1969, 1970).
L’influence de Pagan s’est étendue au Lanna ehiosride ses monuments tel que le Wat
Umong, ou les vingt-huit Buddhasmblent figurés sur les murs de la crypte inteungtzpa
principal (Samerchai, 2014 : 41-42). Par ailleles, copistes birmans font grand usage des
abréviations telles qu’obtenues par le systétiesaiketadans les colophons des manuscrits.
La formule exposée dans le V8§t I'une de celles possiblement utilisées et isdem dans la
littérature contemporaine sur le sujet (Becher?91925). L'épigraphie de Sukhothai montre

également un intérét pour ces vingt-huit. Baddhap@da (ou pied du Buddha) daté entre

187 Ces vingt-huit buddhas sont présents dans lesastes et reliefs (Luce et Bo-Hmu Ba Shin, 1969, 204,
292, 314, 386 ; 1970 : 105), les inscriptions emenét pli (Luce et Bo-Hmu Ba Shin, 1969 : 25, 99, 391 ;
1970 : 54, 55, 56), les tablettes votives (Lucé&g919101, 192 ; 1970 : 8, 53, 56), les peinturesates (Luce et
Bo-Hmu Ba Shin, 1969 : 245, 261, 389, 391, 411).
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1358 et 1457 et retrouvé au Wat Sadeig§fa), mentionne clairement les treize premiers
Buddhas de la liste en commencant pathBakara (FAD, 2005 : 342).

La littérature en @i a visées dévotionnelle ou protectiveatitta) invoque ces vingt-huit
Buddhas a de nombreuses reprises. Sans prétehexbaustivité, voici un tour d’horizon de
ces pieces témoins de leur implantation et diffusi@ommencons par le contexte cinghalais
et la Jinabodtval;, texte duxiv® siécle composé par Devarakkhita, qui a pour objet
I'adoration de ces vingt-huit Buddhas, I'arbre déBbdhi sous lequel chacun atteignit I'Eveil,
ainsi que la résolutiorabhirthara) formulée par le Bodhisatta devant les Buddhagsebme
de ce texte résume parfaitement cette assertion,
iti aghavsati jina-bodhi-vandan’ atdya kati abhirthara-dipart nama
Jinabodlavalr samaté. (Jina-b 69§ 32

Ainsi s'achéve I'exposé des résolutioadl(ithara-dipary) intitulé Jinabodtavalz,
rédigée pour vénérer les vingt-huit Vainqueursletes de la Bodhi.

L’ Aishavisati Buddha-vandangatha (« Stance d’hommage aux vingt-huit Buddhas »}drai
exclusivement de cette série, déclinant pour chademtre eux une formule d’hommage. Ce
texte semble avoir eu une présence significativeBemanie puisqu’il est cité dans le
Gandhavaisa(Gv 66,3-4). L'ultime stance de cparitta précise I'objet de cette dévotion,
atthavsat’ ime Buddh,
nibban’-amata-dryaka,

nanami sirasz niccam,
te mam rakkhantu sabbad

Ces vingt-huit Buddhas,

Qui offrent I'immortalité, le Nibbna,

Je leur rends toujours hommage avec la téte,
Qu’ils me protegent pour toujours !

L’ Arthavisati paritta188 inclus dans Wtanatiya-paritta du Suat Monphiti fameux recueil thai
de chants protecteurs, occupe une place importiare la dévotion des fideles. Il est un
hommage versifié a chacun de ces Buddhas,

Tanhankaro mala-viro, Medhaikaro mati-yaso,

Sarazarikaro loka-hito, Dparikaro jutin-dharo, [...]J(Suatmonphiti : 72)

Tanhankara le grand héros, Mediiara a la vaste réputation,
Saraankara le bénéfique pour le mondapBnkara le lumineux, [...].

188 Ou Aravisi-parittadans le contexte cinghalais.
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Un autre texte particulierement apprécié mentioceite série : Uppatasanti composé a
Chiang Mai par le Matthera Slavamsa. Aux noms de chacun d’eux le texte ajoute désutr
signalements d’identité tels que la taille, la eau) etc. Un total de cinquante-huit strophes

(sur 271) leurs sont dédiées, débutant par

Tanharkaro malaviro sabba-loknukampako
vanta-sasira-gamano sabbadina-dado sad, [...]. (Uppatasanti, 2013 : 4)

Tanhankara le grand héros, plein de compassion pourdiaiée du monde,
Il a rejeté lesamsara, il offre tous les plaisirs toujours [...].

Toujours dans le contexte thai, la non moins famdisapanjara-githa (« Strophes sur
'armure du Vainqueur »$e référe également a cette liste.gaetta dont I'origine est mal
connue semble avoir été composé a Chiang MaivaUsiécle, et est le changlple mieux
connu en Thailande aujourd’hui. Laiques et religikapprécient, appris, lu, écouté, récité ou
visualisé sous forme dgantra (McDaniel, 2011 : 77-85). Le célebre moine Somdetal
rendu ce texte extraordinairement populaire alard était Supréme Patriarche durant le
regne de Rama |V, et il est toujours objet de cékidn au Wat Rakhang Khositaram de
Bangok. Il est également connu au Sri Lanka et iemdhie ou ces vingt-huit Buddhas sont
célébrés dans ses strophes introductives,

jayasaragata buddhi jetva maram savihanan

catu-sacasabhan rasan ye pivinsu nazsabhi. (Jinapafjara 1S)

Les Buddhagssis sur le trone de la victoire, ces héros edgalureaux,
Ont défait Mira et son véhicule, ils boivent le nectar que ssjuatre Nobles Vérités.

Tanharnkaradayo Buddh asthavisati-nayaka,
sabbe patthita mayhan matthake te munissar(Jinapafijara 2)

Les vingt-huit Buddhas qui débutent panfiaikara
Sont tous établis sur le sommet de mon cranegiilsles seigneurs des sages [...].

La littérature thaie qui a trait au magique etésdtérique n’est pas en reste. Danbldeno
Buddhizya Siddha: en vers (Bizot et von Hindber, 1994 : 195-207)rdfe des strophes est
dicté par la succession des syllabes qui compeseatmo bud-di-ya sid-dha: » suivie des
différentes lettres de l'alphabet en commencant Ipar voyelles. Chacun des vers qui
composent ces stances débutent par les syllabesspondantes. Les strophesa la font
ainsi I'éloge de chacun de ces vingt-huit Buddhassdun énoncé parfois obscur dont Bizot

n'a pas toujours été en mesure de découvrir le §&atte section débute par,
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karo karadhiro karo, katkaram hitamkaro,
karakaram karo karo,
Taihamkaram namami "ham. (Bizot et von Hintiber, 1994 : 199)

Enfin, une formule okhathaest consignée dans cette littérature prolifigu=PHra khatha
Phra cao 28 Phra ongwszaiainwsetin & wsvavd), dont l'incantation s’appuie sur les
premieres syllabes de chacun des vingt-huit Bud@beskhin Wiriyaburana, 1970 : 10). Elle

nous renseigne ainsi sur une des possibles ubisatle notre formule en contexte thai,

tan me sa di ko masu re so a padpa su su pa da sa ti pu ri si ve ku ko ka go
nanami 'ham.

Je rends hommaget@: me sa di ko masu re so a féipa su su pa da sa ti pu ri si ve
ku ko ka gd

Cette répliqgue approximative de la V&Brésente de nombreuses coquilles glissées dans son
texte, déformations probables liées & la dimensiaie qui anime sa transmisstoh On la
trouve également dans kihathaqui insuffle leyan bua khu(§iusiiing), mais de maniere
inversée : d¢anmesadiko m@sure soapadf pasusupi adasiti puvisiveku kokago r@amn

'hann »  (UrakhinWiriyaburana, 1966: 152; Thep sarikabu 1975: 138).

yan bua khu (SU6UIR)

189 b7 devrait étrepi pour Piyadassinda devrait étredha pour Dhammadassiref devrait étresi pour Siddhatta ;

sadevrait étresi pour Sikkhi ; ku devrait étreka pour Kakusandha.
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2. 4. 4. Conclusion

Les listes de Buddhas mises en avant par Ratanapagfies de vingt-quatre et de
vingt-huit, ont toutes deux leurs sources dansateon fli. Si la premiére de ces séries est
bien celle «officielle » dans les premiers siectps suivent sa formalisation par le
Buddhava:sa la séquence de vingt-huit se fait plus préserites@rit et dans les pratiques
bouddhiques aux alentours dw ® siécle, sous l'influence notamment d’'un textegeé le
Sotatthakmahanidana. La tradition birmane est celle qui a sans contéstplus mis en
valeur ces vingt-huit Buddhas dans le cours dehsginire, ou tout du moins celle qui a laissé
le plus de traces de la ferveur qu’ils ont pu desciLe contexte thai a eu néanmoins
rapidement vent de ce theme, et accorde toujoucgsavingt-huit Buddhas une place
essentielle dans les pratiques et littératuresé@evapotropaiques. Enfin, nous cléturons cette
section par une interrogation sous forme de con§tdt existe bien différentes listes de
Buddhas (5, 24, 28, 125 000, etc.), nous restonpedme de savoir la valeur et le sens
spécifique que revétent chacune d’entre ellesinst ke choix qui préside a leurs intégrations
dans telles ou telles productions culturelles lggiszises.
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