Les nombres dans le VSS

Les nombres font également I'objet de diverses approches dans I'ceuvre de
Ratanapafifa. Il les envisage sous différents registres qui témoignent de I'étendue de leurs
potentialités : 1. métaphorique (v. 103-105) ; 2. syntaxique, c’est-a-dire leur construction
dans un énoncé (v. 263-269) ; 3. mathématique, par I'exposition de problemes arithmétiques
(v. 274-277) ; 4. cosmologique, dans la mesure de distances spatiales et temporelles (v. 281—
285). S’y ajoutent les dimensions 5. apotropaique liées aux nombres (v. 278-280) ainsi que 6.
leurs utilisations dans un systeme d’encodage numérique spécifique, qui fait I'objet de plus

amples développements nécessaires a leur compréhension.

5. 1. Les nombres par les mots

Les métaphores sont un des artifices utilisés par Ratanapafifia pour figurer des nombres.
Différentes occurrences sont disséminées dans I'ensemble de I'ceuvre, mais surtout dans la
huitieme section intitulée « le nombre désigné par un terme conventionolehssénnakita-

saikhya).

5. 1. 1. Points de repéres

Ses contenus, sur lesquels nous nous attarderons ultérieurement, s’articulent autour d’'un
procédé bien connu du monde indien appéiga-saikhyi ou « les nombres par les objets »

Reprenons la définition que Sarma en donne :

« [it] refers to a system of numerical notation where a word denoting an object,
concept, idea or group implies, besides its normal meaning, a number also by dint of
meaning, convention or usage and, for that reason that word is used to denote the
number in question (Sarma, 2009 : 38).

Par exemple la lunec&ndg est égale a 1, les yeurafyang a deux, etc. La possibilité de
faire appel a toute une palette de synonymes offre de la latitude dans le processus de
composition, puisqu’il permet de jouer ainsi avec les aspects métriques en placant tel ou tel

mot dans la strophe en fonction du type de vers.

Cette méthode de notation est connue dans I'lnde depuis la littérature védique, adoptée dans

différentes disciplines, mais particulierement dans celles centrées sur les nombres tels que

I'astronomie et les mathématiques (Sarma, 2009 : 39—41). Sa formalisation dans la littérature
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pali est bien plus tardive, consignée dans I'ceuvrgeura qu’est lé/uttodaya inspiré d’un
traité de métrique en sanskrit {fettaratnakara). Ce texte fait de ce systeme de notation un

principe de base pour ses compositions. |l 'éndresclairement,

vififeyy! lokato safii samuddosu-raglinam,[...]. (Vutt 10)

On doit connaitre les signes conventionnels de s
L'océan, la fleche, le godt, etc. [...].

Les exemples donnée renvoient métaphoriquemend aatabres : les océans (4), les fleches
(5), les golts (6), etcAnandajoti Bhikkhu a dressé l'inventaire des comesiances dans
cette ceuvre. Nous les reprenons ici pour illudeerpotentialités du systémaAr(andajoti
Bhikkhu, 2016 : 40), et renvoyons le lecteur awdiade Sarma (Sarma, 2003 : 59-62) qui y
recense un grand nombre de ces équivalences ekrisams chiffre 4 renvoie auxeda(les
Vedas), auxyyuga (l'ere), aanpava, ambudhisindhy etjaladhi (les océans) ; le 5 eakkha
(les cing sens) ; le 6 esdsa(les golts)utu (les saisons) ; le 7 eassa(les chevaux)isi (les
sages)sara(les lacs)haya(les chevaux)muni(les sages) ; 8 esasu(les dieux)bhogi(les
serpents) ; 9 egfaha(les planetes) ; 11 ebfara (les dieux) ; 12 eshkka(le soleil, dont les

signes du zodiaque sont au nombre de 12).

Ce systéme ne se limite pas duttodayaet a Ceylan puisque le contexte birman se
I'est clairement appropriéll y est également connu sous le nom sheketa-saikhya
(« nombre par une convention »), utilisé dans lasgtotalité des dates présentes dans les

%1 gu encore dans les manuscrits sous forme de ajramones (Hla

inscriptions de Kbant
Pe, 1964 : 395 ; Bechert, 1979 : 20). EgalemenimEleSmith se référe avuttodayadans le
Conspectus terminorum (annexede) son édition de I8addadti. Il reprend ainsi la liste des
nombres et leurs correspondances dans son efdgsignation conventionnelle des nombres
(Sadd 1149), précisant se référemissayade laSaddatti qui utilise ce type de codification

emprunté aluttodaya(Sadd 1148).

Ratanapafiia utilise donc un outil linguistique aigefment identifié depuis I¥uttodaya
ayant transité par la Birmanie, et dont l'influereéétend jusque dans la terminologie qu'il

emploie pour définir le procédé.

1 par exemplemuni-sufifia-rasa-sakkaje pour « en I'an 607 de I'ére Sakka » (Kaly: 8,22) ; nabha-yama-
naga-sakkaidije pour « en I'an 820 de I'ére Sakka » (Kaly: 11,27) ; etc.
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5. 1. 2. Le nombre désigné par un terme conventioeh(loka-safifaikita-saikhya)

Ce chapitre est le plus court du VSS, constitu@uernent de trois strophes, stance
introductive incluse. Chacune expose néanmoins spech essentiel de la doctrine
bouddhique : le Tipitakés. 104), et la production conditionnée (v. 105).

Avant d’en dire davantage sur leurs contenus, goaiis la métaphore qui les anime, celle de
'arbre. Cette image n’est pas inconnue du bouddbiségional, certaines traditions
« esotériques » telles que Yeogivacara y ont recours.Le Figuier a Cinq Branchesle
Francois Bizot exprime parfaitement cette concept@mme le souligne son auteur « [...] la
place duTipitaka demeure importante et dans I'échelle des valdlustrées par I'arbre du
Dhamma il est comparé au tronc » (Bizot, 1976 :-13®). Ses divers composants sont
également I'objet de sublimations, « en effet pleul¥odivacara, chacune des étapes de sa
progression spirituelle est associée a I'obtentieme des parties de I'arbre du Dhamma: les
fleurs, les feuilles, les branches, le tronc effleds » (Bizot, 1976 : 133). Toutefois, le cadre
de ces descriptions ne résonne clairement paseseontenus du VSS

La premiére des stances (v.104) met en valeur pgaka et ses ramifications. Si le
commentaire glose parfaitement I'« arbre aux tbo@nches »ti-kkhandq, appelé autrement
a vi sy il est d'un secours relatif pour la compréhengi@s autres composants. L'édition
thaie du VSSle Yaem Praphatthong nous apporte des éclaircisgenidous ne savons pas
quelle est sa source mais I'éditeur commente d@ssconstituants de cet « arbre » (Yaem
Praphatthong , 1969 : 99) :

— « a Vvi su» correspond aux abréviations par la voyelle initialdi-sarketg de chacune des

trois corbeilles : IAbhidhamma, |&/inaya, et ISuttanta;

— « les cinqg branches sara-sikho) sont les différentes sections qui composent aSia:
le Digha-nikaya, le Majjhima-nikzya, le Samyutta-nikiya, I Anguttara-nikiya, et le
Khuddaka-nikya;;

— « les nombreuses feuilles Ipatii-dalo) sont les 84 000 portions de Dhamiflhamma-
khandg ;

— « qui donne les fruits parfaits suphaladd se référe aux résultats sprituels qui peuvest étr
escomptés par les gens qui s’adonnent a la prajogrgatti). Ces « fruits » sont ainsi

considérés comme « intemporelsakdika), soulignant par la que les enseignements délivrés
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par le Tiptaka sont par nature bénéfiques et hors du temps, equ@ s’en impregne est

transformé a jamais (Yaem Praphatthong , 1969.: 88)

— et enfin « 'unique sommet Siferu-'ggg est la parole du BuddhBiddha-vacang seule

voie/voix a suivre pour se délivrer de la souffminthérente a la condition humaine.

La strophe suivante (v.105) évoque un des enseigmsnies plus profonds et les plus
difficiles des enseignements bouddhiques : la ¢mmhialité des phénomenes ou production
conditionnée gariccasamuppda). Le sens qui se cache derriére la figure de féakt ses
excroissances est révélé dans la {Sgar une stance dont la concision appelle quelques
développements. En effet, cette strophe n’est gastifiée en I'état dans la littératuralip
Toutefois, dans la forme elle s’inspire clairemeat# certaines ceuvres composées par
Anuruddha awii® siécle et bien connues de Ratanapafiiia (voir sestiol’Abhidhamma) :
le Namaripaparicchedd™ mais surtout Abhidhammatthasamaha:

tattha tayo addh, dwidas’angini, visat' akara, ti-sandhi,

catu-sakhepi, tizi vagtani, dve nilani ca veditabbni. (Abhid-s 40, 5)

Doivent étre connues trois périodes, douze facteurgt modes,
Trois liens, quatre ensembles, trois cycles et dacixes.

Cette ceuvre exprime synthétiquement et par catggatianalyses la chaine des douze
facteurs conditionnés, rendant ainsi compte deolaptexité des liens qui unissent ces
différents maillons. Les racines de cette concdigation se trouvent dans le
Parisambhidimaggaet le Visuddhimaggaqui occupent de fait une place cruciale dans le
développement de cette doctrine (Abeynayake, 20124-37). En effet, au-dela de
I'identification de divers types de relation entes divers éléments, Rarisambhidmagga
est également le premier & formaliser de maniéégodelle les éléments de cette ch&ihe

Il met ainsi en lumiere la dynamique interne comelgui anime I'existence dansdemsara
(Abeynayake, 2012 : 35) 'ceuvre magistrale qu’est Igisuddhimaggaet notamment la
sectionPaffizbhzminiddesa(Vism 517-586), est la pierre angulaire pour la pg¥hension
de la production conditionnée. Buddhaghosa réilesgibur de force de réunir les éléments

épars présentés dans leg&aya ainsi que dans I®arthana pour offrir la synthése la plus

52 Namar-p 720b-721. ti-y-addhan dvadasaigafi ca, vsat'-akara-saigahan.
ti-sandhi catu-sékheparn, ti-varrai-ca ti-lakkhaam,
te-bhimakan dvi-milafi ca, catukka-naya-mditan:.
23 pais | 52,3234, iti ime catu-sakhepe tayo addhersatiya akarehi ti-sandhin pariccasamupgdan jandti
passati afifiati pavijjhati (« Ainsi, il sait, il reconnait, il pénétre les guatections, les trois périodes, et la
production conditionnée avec trois liens, effectu@ta dans les vingt modes »).
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lumineuse sur le sujet. Dans ce cadre, les éléndem®tre strophe sont clairement exposeés et
détailles>.

Voici donc une bréve explication des sept facteorapris dans la strophe de la VES-
Nous nous reposons essentiellement sébHidhammatthasmaha (section Paccaya-
sangaha-vibhAga, cf. Abhid-s 182, § 5-183, § 10 ainsi que son commentaire
I’ Abhidhammattha-vihivini-fika, empruntant de fait sa terminologie. Yesuddhimaggaest
également convié de par la nature condensée desncéso présents dans

I’ Abhidhammatthasaaha.

Commencons par les douze facteuhgifasaiga). Le canon pli évoque a divers endroits et
sous différentes formes une notion fondamentaléad#octrine bouddhique : la production
conditionnée fgaricca-samuppda). Ce principe est central dans le cadre de la geens
bouddhique, comme le résume parfaitement la forswikante,
yo paicca-samuppdan passati so dhamma passati, yo dhamma passati so
paricca-samuppdam passati(M |1 190,37-191,2)

Celui qui voit la production conditionnée il voie IDhamma, celui qui voit le
Dhamma il voit la production conditionnée.

Le concept de production conditionnée expliquedture et les relations consubstantielles a
tous les phénoménes mentaux et physiques de Eexist qui n'ont d’existence que parce que
d’autres leurs préexistaient et sont la conditioéma de leur apparition. Appliqué au
probléme de la souffrance existentielle, cette egeé liée a la pratique méditative par
I'observation des phénomenes « telles qu’ils spsksle voie vers la libération du cycle des
renaissance. Cette notion est exprimée en divatis du canon, sous différentes formes

qui traduisent la méme idée avec des degrés \@iésmplexité :

yam kifici samudaya-dhamma sabban ta: nirodha-dhamma. (D | 110,12-13 ;etc.)

Quel que soit la nature de ce qui apparait, tdataéa nature de disparaitre.

yatha idam tatha etan, yathz etan tatha idam. (Sn 203ab ; Tha 396)

Tout comme ceci est, alors cela est.

imasmin sati idap hoti, imass’ uppda idam uppajjati, imasmt asati idanz na hoti
imassa nigrodh idam nirujjhati. (S 1l 28,7-9)

Lorsque ceci est, cela est, [aAvec] I'apparitiorcdei, cela apparait. Lorsque ceci est
pas, cela n'est pas, [avec] la disparition de @ty cesse.

»%\/ism 578,16-581,14.
265



Ou encore la formule appréciée de I'épigraphiewtitest asiatique (Skilling, 2003),

ye dhamni hetu-ppabhay,
tesan hetun tathagatoaha
tesafi ca yo nirodho
evan vadr mahz-samao.

Les choses qui naissent d’'une cause,

Leur cause a été dite par le Taghta,

Et ce qui les fait cesser,

Cela a également été dit par le grand sage.

Une section est dédiée a la production conditiordeées leNidana-vaggade I'Anguttara-
nikaya qui expose également I'élaboration la plus compdeigs la forme d’un enchainement
causal de douze facteurslvidasaiga) invariables dans leur apparition. Cette chaine
d’éléments est exposée en de multiples endroitsadan dans une formulation bien connue,

par exemple dans Mibhaiga-suttade cette méme section :

255I\/Ioines, 1. Avec l'ignorance comme condition, il Yea activités volitionnelles,

2. Avec les activités volitionnelles comme conditid y a la conscience [des sensg],
3. Avec la conscience [des sens] comme conditignaile nom et la formen(d.t.Le
psychique et le physique),

4. Avec le nom et la forme comme condition, il kea six sphéres des sens,

5. Avec les six sphéres des sens comme conditipm, ie contact,

6. Avec le contact comme condition, il y a la séiosa

7. Avec la sensation comme condition, il y a Id,soi

8. Avec la soif comme condition, il y a I'attachame

9. Avec l'attachement comme condition, il y a I'ebeince,

10. Avec l'existence comme condition, il y a lass@ince,

11. Avec la naissance comme condition, il y a

12. La vieillesse et la mort, la tristesse, lesdatations, la douleur physique, la
douleur mentale et le désespoir. Telle est I'oggide cette masse entiere de
souffrance.

Il est inutile d’entrer dans le détail de chacurs dems qui ont déja donné lieu a de
nombreuses études et commentaires, et dont la gdpud gagné également les pratiques
bouddhiques (présent dans certains recugiadita®®). Sommairement voici I'interprétation
offerte par la tradition3i (Bhikkhu Bodhi, 2000 : 518) :

#5351l 2, 18-26. avijja-paccayi saikhara, saikhara-paccayi vififiznam, vififina-paccayi nama-ripan, nama-

ripa-paccay saayatanan, sgayatana-paccay phasso, phassa-pacceayedar, vedamd-paccayi tazha, tapha-
paccayi upidanam, upidana-paccay bhavo, bhava-paccayjati, jati-paccayi jarag-marapam soka-parideva-
dukkha-domanass’-dyasi sambhavanti. evam etassa kevalassa dukkha-kkhssallsamudayo hoti.
% par exemple IPatitchasamuppathapathdzfaazazuiiingihgy) (Suatmon : 48).
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1. L'ignorance &vijja), qui est le manque de connaissance des quatreeNwrités et qui
conduit les individus a reproduire toute sorte demftions volitionnelles, actions par le
corps, la parole, et I'esprit ; 2. Les formatiomditionelles éaikhara), en d’autres termmes le
kammeaet donc la renaissance qui conditionne 3. La cense Yififiza) et 4. L'esprit et la
matiere fama-ripa), de tout étre vivant ; 5. Les [siX] sphéres dassséaayatang, c'est-a-
dire les cinqg fonctions des sens ainsi que I'esprtfavorisent 6. Le contagbljassa entre la
conscience et les objets appréhendés, et doneara If. La sensationddar) qui mene a 8.
La soif tazha) dont I'intensification suscite 9. L’attachemenipdgdana). Contraint par cet
attachement I'individu stimule de nouvelles formas volitionnelles qui le maintiennent
dans 10. L'existencéfiavg et donne lieu au terme de sa vie a 11. La naissffii), ou plus
précisemment la renaissance et 12. La vieillesda atort {arg-maraza) traversés durant

cette nouvelle vie.

Sa division en trois périodes de tempisaldhi) permet d’exposer au mieux la structure
causale du cycle des existencearf). Chaque facteur est assigné a une période destemp
dans laquelle il occupe une place prépondérantla €exclut pas pour autant les autres
éléments de la chaine puisqu’ils sont bien tousgmis et intriqués dans le cours d'une

existence. Ces intervalles temporels sont :

1. Le passéafita), au sein duquel ceuvrent I'ignoraneifja) et les formations volitionnelles
(saikhara) ;

2. Le présent gaccuppanng ou jouent les huit autres facteurs intermédsairk conscience
(vififiapa), I'esprit et la matierengma-rizpa), les [six] spheres des sessifyatang, le contact
(phassd, la perception edam), la soif tazha), I'attachement Ypadana), et I'existence
(bhavg ;

3. Lefutur (anzgata), qui embrasse la naissang&i ainsi que la vieillesse et la mojara-

maraza).

Dans cette roue de I'existendeh@va-cakkit®’ il y a donc trois liensticsandh) qui sont la

jonction entre les trois périodes décrites précédent :

%7 Cette conception de roue de I'existenbidava-cakkp est présente dans I&arisambhidiimaggaet le
Visuddhimaggaelle ne figure pas dan®\bhidhammatthasaaha.
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1. Les causes passées qui ont des effets dangskenpr. entre le dernier facteur du passé, les
formations volitionnelles saikhara), et le premier facteur du présent, la conscience
(vififana) ;

2. Les effets présents qui ont des causes présefitgeorance &vijja) et les formations
volitionnelles gaikhara) causées dans le passé produisent dans le phié@seonhscience
(vififiapa), I'esprit et la matierengma-ripa), les [six] spheres des sessifyatang, le contact
(phassy, et la perceptionvedari). Ces cing facteurs sont la cause dans le préeela soif
(tanha), de l'attachementupadana), et de I'existencebhavg qui causeront la renaissance
dans le futur. Ainsi, cet autre lien unit I'effetégent, la sensatiorvddam), a la cause

présente, la soitdzha) ;

3. Et les causes présentes qui ont des effetsfutarsoif {azha), I'attachementypadana), et
I'existence bhavg dans le présent, portent les germes de la naisqati), de la vieillesse et

de la mort jara-marara). Ainsi, le dernier lien joint I'existencdlavg et la naissancedi).

Par la suite, ces trois liens sont constitués dmregusections catu-saitkhepd contenant
chacune cing éléments ou qualitékafa). Ces ensembles se définissent par leurs natures

causales et temporelles :

1. Les causes passdaste hetavd: elles correspondent en premier lieu a lI'ignorafacseja)
et aux formations volitionnellessdikhara). Toutefois leurs natures impures et donc
génératrices dékammaappellent instantanément les trois autres factgues sont la soif

(tazha), 'attachementypadana), et I'existencelihavg en tant quékamma;

2. Les effets présent¢idani phala) : ils sont les mémes que précédemment dans
I’ Abhidhammatthasgaha mais répondent a wun découpage différent dans le
Visuddhimagga®:

3. Les causes présentgdani hetavo : elles sont la soiftézha), I'attachementypadana), et
I'existence bhavgd. En miroir du 1. elles convoquent immédiateméghbrance &vijja) et
les formations volitionnellesé&ikhara) ;

4. Les effets futurgayatimm phala) : ils se référent a la conscienogfifiana), I'esprit et la
matiere (ama-rizpa), les [six] spheres des sensafyatang, le contact ghassy, et la
perception Yeda@) dans la prochaine renaissance, lekasmamaayant été générés dans

I'existence présente.
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Les vingt modes sat’-akara) sont I'ensemble des éléments qui composent cesrequ

ensembles®.

Les trois cyclesti{-vasram) exposent le schéma cyclique de I'existence geteshise dans le

samsara tant que les différentes conditions ne sont padiguaes

1. Le cycle des impuretékilesavarra) : il est constitué par l'ignorancejja), la soif
(tanha), et I'attachementufpadana) ;

2. Le cycle des résultatyifaka-varra) : il contient la consciencevififiana), I'esprit et la
matiere (ama-ripa), les [six] spheres des sensalgyatang, le contact ghassy, et la

perception yedam) ;

3. Et le cycle du kammakdmmavarra) : il se compose des formations volitionnelles

(saikhara) ainsi que de I'existencéljavg.

Les deux racineslye nilani) de la roue de I'existencbl{ava-cakkasont :

1. L’ignorance(avijja), qui est « la racine du passé » qui s'étire dangrésent et culmine

dans la sensationddari) ;

2. Et la soif (tazha), « racine dans le présent » qui s’étire vers tarfet culmine dans la

vieillesse et la morj&ra-maraza).

Ainsi, cette métaphore de l'arbre est-elle riche essentielle. Elle recele les aspects
fondamentaux de la doctrine bouddhique : le caratingpi procéde de la parole du Buddha
(buddha-vacangp ; et ce qui est considéré par certains commeatrcde la doctrine

bouddhique, les enseignements liés a la productonditionnée des phénomenes

(pariccasamuppda).

29 ' Abhidhammatthasayaha-viblavini précise « qu'ils sont dispersés ici et 1a dansassp, etc.» (Abhid-s-
mht : 183,20-21. atitadisu tatthazkiriyant ti akara).
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5. 2. Les nombres et la grammaire

Les strophes 263 a 269 présentent les nombrespdiumh de vue spécifique, celui de
leur formation syntaxique. Ratanapafifia emprunte seotion de léSaddaii dédiée aux
nombres (Sadd 30230-303, 11), qu’il arrange a son tour en proposant une séxtup
classification. Les nombres peuvent ainsi étre &wrmle multiples maniéres, et servir d’autres

usages de la langue :

1. La multiplication $aikhyaz-gura) : c'est-a-dire un nombre dont I'énoncé est fopaé la
multiplication de ses composés. Dans les vers P§4git de « quarante-huit mille » qui est

ecrit littéralement « trois et seize milletbgo/asa-sahasmi).

2. La combinaisons@ikhyz-missaka : les termes qui composent le nombre en queston
agencés selon une logique d’addition : « quatrgtvimze » est déterminé littéralement par
« quatre-vingt [plus] dix [plus] un »a¢iti dasa-eko cpdans la strophe 264, ou a la strophe

suivante « vingt-et-un » illustré par I'addition deix et quinze »cha pamzaras).

3. L’agencements@ikhyz-sambandhp: ici, c’est I'organisation grammaticale des éoém
qui prime. Dans I'exemple « cent mille éléphan{satazhatth [...] sahasani) (VSS 266),
sahasgni a la qualité d’adjectif qui vient se greffer surc@mpose, ou détermingigesitg,

sataphatth.

4. Les abréviationss&ikhya-saiketg : le sens latent du nombre énoncé correspond en
définitif a une abréviation. Les vers 268 illustretairement cela par I'expression « trente et
quatre-vingt-dix » tfmsa navutiyo) qui signifie trente neuf mille. Comme lindiques |
commentaire, ces nombres renvoient a « tremtee et quatre-vingt-diqfois] cent», soit
trente-neuf mille, la formuléimsa nzvutiyo correspondant a une expression populaire bien

connue.

5. La mesuresaikhya-parimana) : la VSSt n'offre pas beaucoup d’éclairages sur ce point,
les nombres servant a diverses mesures étanttdedaiombres cardinaux employés a ces

effets (un, deux, trois, etc.).

6. Et enfin, comme synonymeagkhyz-anekapariyiya) : ce procédé met en valeur les
nombres lorsqu’ils prennent part dans des consbtngtmétaphoriques. L'image proposée
dans la strophe 268 est celle du soléidkaro), dont les synonymes sont multiples. Parmi
eux la VSSt en a retenu deux pour illustrer son propsata-rans: et sahassa-ras
parfaitement attestés dandlbhidhznappadpika (Abh 62 et 63) : littéralement ils renvoient a
celui qui a « cent rayons sdta-ransi) ou « mille rayons »s@hassa-rasi).
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La démarche de Ratanapafifia est originale dans saren®u elle montre I'éventail de
possibilités concernant la formation des nombresursé constructions dépassent leurs
présentations « ordinales », la construction desbmes étant sujette a diverses logiques et
utilisations. De plus, comme le montre le procéaékhyz-anekapariyiya ou « nombres
comme synonymes », les nombres dépassent I'utilisgurement numérique ou comptable,
puisqu’ils participent également a étoffer et agerala langue par I'effet ‘numérique’ qu’ils
suggerent. Ratanapafiia n’indique pas s'il estdiaude cette partition ou bien si elle est un
emprunt a une autre source. Quoiqu’il en soit,ahire bien I'effort entrepris pour examiner
les diverses composantes de la langue, les nonétaes également sujets a une certaine

richesse et plasticité dans leur élaboration.

5. 3. Enigmes mathématiques

Les strophes 274 a 277 portent sur la résolutioprdblémes mathématiques dont les
liens avec la doctrine bouddhique nous échappamrenDeux énigmes mathématiques sont
présentées dans deux groupes de strophes (274-R27576e277) qui fonctionnent
respectivement sur le méme modele. Le mode d’etiposst simple : la premiere de chaque
ensemble énonce une base de calcul, la secondeunidr alternative pour aboutir au méme

résultat.

5. 3. 1. Les strophes 274 et 275

Les deux premiéres strophes traitent d’'un problestegif a la somme des termes d’'une
série arithmétique : pour tout nombre entieon calcule la somme des nombres entiers qui
s'étendent de 1 La strophe 274 illustre ce principe, la sommedirgpremiers entiers (de
lal0)équivauta:1+2+3+4+5+6+7+B+ 10 =55.

La stance suivante propose une toute autre métgidest bien connue des mathématiciens.
Son principe est attribuée & Carl Friedrich Gaus4 286 sa présence dans le V&8t

ainsi figure de curiosité.

2%0 | est difficile de soupconner Gauss d'avoir empéucette méthode aux mathématiciens asiatiquestaiil

agé de 9 ans lorsqu'il parvint & calculer rapidensmmentalement la somme de tous les nombreseulgel a
100. Pour les différentes versions de cette histadir Hayes, 2006.
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Le principe est simple : au lieu d’additionner fesnbres un a un successivement, les termes
de cette série doivent étre redistribués autren@@mia recompose ainsi en plusieurs paires de
nombres extrémes a additionner : 1 +10=11, 249, 3+8=11,4+7=11,5+6 =11,
Chacune de ces paires correspond a la formulatapres avoir additionné le début et la fin »
(adi-aggan jutam katwa), leurs sommes étant logiquement toutes égales.

« On doit multiplier par la fin aprés avoir divipar deux » §ggena guitam kare jammena
harikam katwz) rend compte du nombre de paires dans la sénectiéfres, c’est a dire/2.
Dans notre cas il y a 5 paires (10/2). Le totalivayut au méme résultat que précédemment,

que I'on peut formuler ainsi en langage mathématig =1+2 + 3+ ... i=n(n+ 1)/2.

5. 3. 2. Les strophes 276 et 277

Le couple de strophes suivant s’intéresse a une emgerspective des puissances de 2.
C'est-a-dire le produit du nombre 2 répétidis avec lui -méme et noté.2
La strophe 276 met en valeur la somme de ces paissale deux. Ainsi, 1 22 =2, 4= Z,
8=2 16 =2, 32 =2, 64 = 2. L’addition de I'ensemble permet d’'obtenir le {ataivant : 1
+2+4+8+16+32+64=127.

Le raisonnement suivant (v. 277) est un modéleattmicbien connu pour traduire la somme
des puissances de 2. On le résume ainsi : la salesrepremieres puissances de 2 est égale
a la puissance de 2 suivante moins 1. C'est-aStire 2n — 1.

On doit ainsi comprendre dans notre strophe qeedelnier xavasinam thitam) est le

dernier de la série présentée précédemment (6&Nohtceé « on doit le multiplier pas deux »
(dvayena guitam kare) correspond aurde notre théoreme,est-a-dire I' « ajout » d’une
puissance de 2 supplémentaire. Ainsi on obtiedtx B8 = 128.

Le résultat est obtenu apres avoir soustrait ldhat@dina lopayitwvina), c’est-a-dire 1, soit :

128 -1 =127.

Nous n'avons aucune idée de ce qui a pu poussem&=mdfifia a inclure ces points
mathématiques dans le VSS. Ni méme de leurs odgiigerminologie spécifiqd® dont
nous n’avons trouvé aucune trace dans les dictimmgli. Sans doute y-a-t-il des liens avec

la tradition sanskrite des traités mathématiques.

2 jutam pour « additionné » gammena hrikam pour « divisé par deux » dans la strophe 274.
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5. 4. Les distances et la cosmologie

Cet ensemble est formé d'un groupe de strophes &8285) dévolu aux distances
temporelles et spatiales qui séparent différentanglou spheres d’existences. Plus
précisément, deux trajectoires sont ici traitéeslle du monde inférieur de Brahnteethima
brahmi) jusqu’a la terre (v. 281-283) ; et du sommet dunde bhavaggaa la terre (v. 284—
285). On peut se demander ici quel est 'angle samsel Ratanaparifia envisage les nombres.
Leur fonction d’'unités de mesure a en effet dégaméntionnée dans les commentaires des
strophes 268 et 269 « un deux trois etc. : voildr pes nombres de mesure“eko dve tayo”
ty adi ayan parimana-sankhya). Nous y répondrons partiellement dans le coursatee

développement.

Les distances entre les divers plans d’existencgonepas un des themes de prédilection de
la littérature pli. Des éléments sont présents dans le canon, codame leMilindapafiha
(voir plus loin), ainsi que dans les commentair@ésrde maniere éparse. Par exemple, dans le
Brahmadeva-sayutta le Brahna Sahampati questionnant la mére de Brahmadeva quant
nature de ses offrand8s évoque la distance entre la terre et le monde rdérBa qui est
« loin d’ici » (dare ito), glosé ainsi,

83 oin d'ici signifie que le monde de Brahma est loin de ae km effet, une pierre

de la dimension d’'une maison a étage qui est jé&xend quarante-huit mijejana

par nycthémere pour atterrir sur la terre en quatoés. C'est pourquoi le monde
inférieur de Brahma est loin.

Ces élements sont ainsi exprimés de maniere chaocislle et il faut attendre des
développements plus tardifs pour voir ces mesuxpssees de maniére plus circonscrite et

synthétique. Par exemple, dand_kadppakagra®®*

composé par Medh&ara a Pagan au
xIv® siécle, qui présente de maniére systématiqueitE&semtes distances qui séparent les
plans d’existences (Loka-p 200-204), danS€ékkavi/adipart de Sirimagala &vi® siécle)
qui consacre également une section au détail dmesaresklihumi-gazana-katta) en puisant
tres largement dans lemkadppakagra (Cakkav-d 252—-260), ou encore dansd&apaffatti

(xv® siécle) qui mentionne bien les distances entreedee et le monde de Brahma ainsi

%251 141,13-14  dire ito brahami brahmaloko

yasabhutin paggashasi niccan.
Spk 128-31. dire ito ti imaml& thana diare brahmaloko. tato hidkagaramat sila patita ekena ahorattena
arthacattilisa-yojana-sahagsi khepayaming catihi masehi pathaviya patirzthaheyya, sabbabdimo pi
brahmaloko eva diire.
%% Ce texte mériterait une attention particuliére @onnée l'influence qu'il a eu sur la région eautres
productions cosmologiques.
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gu’entre chacun des plans de la sphere de la fgripa-bhimi), mais de maniere allusive et
sans chiffrer précisément ses données (Loka-p 6§6-6¥ Traibhzmikathi mentionne
uniguement la distance de la terre au monde infiéde Brahma (Ccedés et Archaimbault,

1973 : 170), et n'est donc dans ce cadre pas umeesde référence pour le VSS

5.4. 1. Les strophes 281 a 283

Les données véhiculées par ce premier groupe alghsls, a savoir qu’'une pierre lachée
du niveau inférieur du monde de Brahma met quawies mour arriver sur terre a raison de
quarante-huit milleyojana par nychtémere, existent dans de nombreux endd@tda
littérature pli y compris laCakkavi/adiparni*®>. Comme mentionné dans nos notes d'édition
Ratanapafifia s’est tourné vers une autre souras, @ion aurait pu imaginer qu’il puise
dans ce savoir voisin et contemporain. Cette soestele Namacaradpakg composé a
Ceylan dans la deuxiéme moitié du® siécle par le Thera Chapaalias Sadhammajotipa.

Il s’établit par la suite en Birmanie ou il intratlae court compendium de I’Abhidhamma qui

y jouit d'un succes certain (nous y reviendronssdarsection dédiée a I’Abhidhamma). Une
correspondance entre ces stropheddinacaradpakaet un passage canonique offre (peut-
étre) la possibilité de mieux saisir la portée dudi de ces nombres. En effet, le golt de
Ratanapafiia pour les énigmes trouve une résonaans dn extrait en prose du
Milindapafiha que le Namacaradpaka met en vers. Cette ceuvre célebre pour ses jeux
d’esprits évoque, dans la section d@hamaloka pafihaun dialogue entre le roi Ménandre

et le moine Mgasena quant a la distance entre le monde de Brahiagerre :

269 e roj dit : — Vénérable BMpasena, le monde de Brahma est-il loin ?

— O roi, trés loin. Si une pierre de la taille dtumabitation tombait de 14, en parcourant quatre-
vingt quatre milleyojanapar nycthémere, elle mettrait quatre mois powiradte la terre.

Le roi lui fit part alors de son incrédulité quaatla capacité des moines d’apparaitre
instantanément dans ce monde grace a leurs qupsiyehiques. Par un subtil jeu d’esprit,
Nagasena lui démontra la capacité du pouvoir psyehigldhi) a annihiler toute distance

aussi immense soit-elle : en demandant au roi duefeles yeux, celui-ci fut capable de

rejoindre instantanément par la pensée son loitieairde naissance.

%% Cakk-d 2531720.  herhimz Brahmalokamh patitz mahati-silz
ahorattena eken’sghatilisa-sahassaka
yojaninam patanti va catu-msena biimikap.
2% Mil 92, 12-16. raja aha bhante Mgasena, fvadiro ito Brahmaloko ti. dro kho, malraja, ito Brahmaloko
katagara-mati sila tamhi patitz ahorattena @hacattilisa-yojanasahagsi bhassanming catihi masehi
pathaviyan patiithaheyy ti.
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5. 4. 2. Les strophes 284 et 285

Le second ensemble de strophes n’est relié a awowmee connue, et pourrait ainsi étre
'ceuvre de Ratanapafifia. Certaines des mesures maisdsmiere par celui-ci existent
également dans Mamacaradpakasans qu’il y ait toutefois d’'indication temporelle,

%%"De |a terre au sommet du monde

Il a toujours soixante-et-onze millions
Huit cent cinquante-six milleypjand.

En ce qui concerne I'aspect temporel, rien ne modigiue si Ratanapafia s’est ici ‘essayé’ a
un calcul personnel, ce qui nous semblerait curi@ux s’il s’est tourné vers une source
externe encore non-identifiée. Toujours est-il dae divergences existent dans la durée que
met I'objet pour arriver sur terre entre le V@8 les données ddsokadppakagra et
Cakkavi/adipary. Si une pierre est lachée du sommet du moblavaggd, sa durée avant de
toucher le sol terrien est de vingt-quatre moisiegt-sept jours dans le VSS, tandis qu’elle
est de trois ans deux mois huit jours et vingt égutans I'ceuvre de Medtkara et son
emprunt par Sirimggala :

268Aprés avoir séjourné sur le sommet de tous les emnd

Une pierre de la dimension d’une maison a étagédoen trois ans,
Deux mois, huit jours, ainsi que vingt-quatre heufe.].

Nous n’avons encore aucune idée précise de ceoguigit justifier cet écart. Il faudrait sans
doute rentrer dans le détail des diverses compasitiour saisir cela, et sans doute étudier les
systémes de mesures employés par ces deux derpgra®s. L'éditeur cinghalais de la
Cakkawi/adipary, Arunasiri, mentionne bien que son texte s’appuiedifférentes unités de
temps et de distance fondées sur plusieurs systamesns de mesures (Cakk-d cxiii).
Toujours est-il que Ratanapafifia n’'a pas souhaitéosmer vers un savoir transmis

localement, a moins qu'il n’en ait pas eu I'oppaité pour des raisons gue nous ignorons.

67 Namacar 271 bhimito abhavaggamb, sattakei ayrharasa,
lakkhz pafica nahutni, chasahasmi sabbad ti.
28| oka-d 203 = Cakkav-d 2543-14. sabba-bhavagggatwina kiragarasamisila
patitz tthi vassehi dini masehi arhahi
rattindivehi adhika: catuvsati ghathi cal...].
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5. 5. Le magique par les nombres

Les nombres sont un domaine important de la cuthaié dans la mesure ou ils sont
également investis d’extraordinaires potentialitdgbiles a condenser des énoncés
fondamentaux. Dans le Centre, le Nord, et le Natdde la Thailande ils trouvent un registre
dans lequel s’exprimer, celui dgantra leur intermédiaire permettant de figurer des noots
des concepts appartenant a la doctrine bouddhiRareexemple, les neuf qualités du Buddha
(nava-gwa) comprises dans lauachai nawakhunr« a san vi su lo pu sa bu bha y est
remplacé par le chiffre 9 ; les sept livres de Midhamma «wan vi dha pu ka ya pa par le
7 ; etc. L'épigraphie atteste de I'ancienneté déedegique d’élaboration des énoncés dans
une inscription datée de 1485 en provenance duPRAMaRia ﬁmﬂl,’f]ﬂ) dans le Nord de la
Thailande. Lé&hatha photi phakkhiyathamng@aanlwailndasuun) dit ceci :

cattzri cattari cattari pafica pafica tad’ eva ca sattaglaa ime dhamm

bodhipakkhiyasaf[f]il# ]. (LNI, 2006 : 201)

Quatre, quatre, quatre, cing, cing, ainsi que sEphuit, sont [appelés] les éléments
qui meénent a I'Eveil.

Les nombres résument ici les « éléments qui méhdiiveil » (podhi-pakkhiya-dhama),

liste composite désignée ainsi dans la littératpestcanoniqu®®. Succinctement, elle
correspond a un total de trente-sept élémentstigmar sept ensembles distincts: les 4 bases
de l'attention $atiparhana), les 4 efforts justessémna-ppadhina), les 4 bases du succes
(iddhi-pada), les 5 facultésifdriya), les 5 pouvoirstala), les 7 facteurs d’Eveibpjjhaiga),

et les 8 facteurs du Chemim#gga.

5. 5. 1. Les carrés magiques

Ratanapafiia s’intéresse également a ce domairecdalte, exposant un groupe de

trois strophes dont les contenus sont investigolerigtés ‘magiques’. Nous les rappelons:

?Supposons que dans chaque cage on place

2% Pour une analyse détaillée de ces facteurs voir$agadawThe Requisites of Enlighentment. Bodhipakkhiya

Dipary (2013) EgalementThe Buddhist Path to Awakenir{@ethin, 1992a) pour une mise en perspective
approfondie et historique de la constitution dediéérentes listes.
20y/s5278-280. pafijare p-ekam ekasmij eko duve tayo catu,

pafica cha satt” aha nava, sakui thapta siyun,

tipnannan tu kuriranam, kathan saman dade kaw

ekan pafica nav’ ekassa, ekassa dve cha satta ca,
tayo ca caturo gha, tippamm saman dade kaw

caturo navamo dve capt pafica ca sattak
artha eko tath chathi, tinnam saman dade kaw,
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Un, deux, trois, quatre, cing,
Six, sept, huit, neuf oiseaux,
[Mais] comment les poétes peuvent-ils offrir le neémombre] a trois enfants ? (VSS 278)

Le poéte doit offrir la méme chose aux trois,
Pour un, neuf, cing, un,

Pour un autre, deux, sept et six,

Et quatre, trois, huit. (VSS 279)

Le poete doit offrir la méme chose aux trois,
Quatre, neuf, et deux,

Trois, cing, et sept,

Ainsi que huit, un, et six. (VSS 280)

Rien ne filtre quant aux raisons de cette distidsutle chiffres, le commentaire étant muet
sur le sujet. On distingue néanmoins leur dispmsisipatiale dans ce qui est appelé un « carré
magique ». Qu’est ce qu'un «carré magique » ? tClease figure bien connue des
mathématiques dites récréatives. Conventionnellerhe@orrespond a un carré contenant
lignes etn colonnes, appelé alors carré magique « d'orlre et composé de® entiers
positifs dans ses cellules. La disposition de aeshies est telle qu’elle permet d’obtenir une
somme égale, appelée ‘constante’, selon qu’onddgianne par ligne, par colonne, et par
diagonale.

Dans les strophes présentées ici on a affaire éatné magique d’ordre 3 (voir les figures
suivantes): la strophe 279 correspond a l'alignéndes chiffres par colonne, tandis que la
strophe 280 l'est par ligne. Le chiffre constantcd¢te figure est la réponse a la question
formulée dans la stance 278, c’est-a-dire 15. Het,ees sommes par lignes, colonnes, et

diagonales nous offrent ce méme total :

—parlignes, 4+9+2=15;3+5+7=15;8+6 =15,
— par colonnes, 4+3+8=15;9+5+1=15;2+6 =15,
— par diagonales, 8 +5+2=15,4+5+6 =15.

& | & | ey & | &
& | & | o o | &

"TrRrg
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5. 5. 1. Notes historiques

Les carrés magigues ne sont pas spécifiques dtlaecthaie. Leur histoire est riche et
traverse de nombreuses civilisations et religignspmpris jusque dans les temps modernes
(il est présent par exemple a &agrada familiade Barcelone). Leurs origines restent
incertaines et les datations varient selon lescesutUn mythe chinois fait toutefois remonter
I'existence d’un carré magique & 2200 av. J. Cfadeeux diagramme deuoshid’?, présence
attestée au® siécle avant notre ére dans un texte mathématigatement chinois (carré
magique d’'ordre 3) (Ho Peng Yoke 1997 : 1251 ; Daw@01 : 467). Trois centres
névralgiques ont contribué aux développements etuaoes de ces figures complexes : la
Chine, l'Inde, et le monde arabe. Tous trois ontisét ces diagrammes a des fins
astrologiques, divinatoires ou ésotériques, avatgn dfaire également des objets
mathématiques. Ainsi, ces figures ne sont pas méed aux livres, mais nombre d’entre elles
sont gravees sur des monuments, plaques, amulettesiémoins concrets du déplacement

des objets et des idées a travers les temps leuegChabert, 1999 : 50).

L’arrivée des carrés magiques dans I'environnertaitest encore inconnue. Elle s’est
faite probablement par diverses voies du fait deslgualités a s’affranchir des frontieres. Ces
grilles sont déja parfaitement identifiées duranpériode d’Ayutthaya : d’'une part, a Nakhon
Si Thamarat, alors un port marchand important, éarétrouvée une céramique chinoise
(dynastie Qing) datée de la moitié g *-début duxvii ® siécle. Y est représenté un carré
magique écrit en caractérksffic, autrement appelé « carré magique chinois mustifhan
Cette vaisselle était collée sursigpa du Wat Phra Mahathat en qualité d’objet de décamati
pratiqgue populaire alors en vigueur dans diverdiogdi religieux (Sukkham, 2014 : 3).
D’autre part, Simon de La Loubére, diplomate et h@ataticien francais envoyé
extraordinaire de Louis XIV, publie en 16911 Royaume de Siadans lequel il évoque ces
figures mathématiques. Il développe dans une sedttitulée « le probleme des quarrés
magiques selon les indiens » diverses considémtiefatives a ces carrés et a leurs
constructions (64 pages au total). De La Loubérposx un raisonnement purement
mathématique® sans indiquer la source des objets qui ont matvééflexion. Malgré le titre
qui laisse songeur, sans doute s’est-il inspirégilees qu’il a pu observer et étudier alors. A
titre anecdotique, c’est a lui qu’'on doit I'entrde terme « carré magique » dans la langue

#’! Ce mythe soutient que I'empereur chinois Yii ausicontré, lors d’'une marche le long de la Rivitaene,

une tortue avec neuf chiffres disposés sur sor{dosarré d'ordre 3).
272 « Chinese Islamic magic square
7|l 'y propose une nouvelle méthode, dite « méthddmaise », qui permet de remplir nimporte quelréar
d'ordre impair, c’est-a-dire dont chaque somme iprivd’'un nombre impair de cases.
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francaise. Toutefois, selon une source orale, et doprendre avec réserve, I'évidence la plus
ancienne concernant la présence de carrés magiatesle la fin dxvi® siécle. Elle est liée
au fameux roi Naruesan qui portait autour de saripei un takru’® contenant un carré

magique en guise de protection pour les combatsebenvahisseur birman.

5. 5. 2. Le contexte thai

Ce carré d'ordre 3 est parfaitement identifieé dendittérature spécialisée dans les
diagrammes magiques, sous le nomyda chatturo(fusiiaa1s) (Urakhin Wiriyaburana,
1966 : 198-199; Thep Sarikabut, 1975 : 120-122)y&dra est disposé sur de nombreux
supports (tissus, tatouages, amulettes, etc.), deess buts : protéger contre les armes,
éloigner les voleurs, se prémunir contre les makdiaciliter les naissances. Il peut étre
utilisé seul, combiné de maniere préférentiellecadé&autresyantra ou étre une partie
constitutive de figures plus complexes
La littérature associe ce carré magique a une fierremagique », lghatha lek yan chatturo
(maanfuadnn1s), récitée dans le but de faciliter la naissanceki@athaprésente une
étroite familiarité avec la strophe 280 du VSS,slmissant supposer qu’elles ont une histoire

commune :

om catturo navamo davejo tini pafica sattaka attha ekocha vajjafja sathi dewa
gabbla nikkhami.(Thep Sarikabut, 1975 : 122)

caturo navamo dve ca, i pafica ca sattald,
attha ekotatha chatht, tinnam saman dade kav (VSS280)

Le corps de cette formule (en gras) reste le mé&tmn des différentes sources consultées.
Cela suggére gue I'ensemble a été transmis ardréage temps en « bloc ». Les variations
portent sur I'ajout de termes au début ou en fiendhcé’®, et les motdave joqui sont
invariablement copiés ainsi au lieu dee c&’®. L'histoire de cette formule et ses modalités
de transmission restent hors de portée de notem@ament. Quoi qu'’il en soit, elle illustre la
circulation continue d’'un savoir spécifique liéaadomposition dgatha en gli utilisés a des

fins magiques.

% Un takrut (azn3m) est une sorte d’amulette qui prend la forme daueau, fait de divers matériaux (métal,

papier, etc.), sur lequel sont inscrites des foemuu figures géométriques sacrées (Phya AnumaathRaj
1968 : 308-309).
2’5 par exemplepm catturo navamo davejoini pafica sattak artha eko chavajjafja sarhi devi gabbhi
nikkhami(Thep Sarikabut, 1975 : 122), @n catturo navamo davejomi paficasattale asrha eko chavajjatja
sarhi davara gabbhi nikkhami(Urakhint Wiriyaburana, 1966: 199)
2’® Cela semble étre le fruit d’une transmission siige, alliant une confusion d'ordre graphique avec
prononciation thaie : dans I'alphabet thatepali est prononcéga en caractéres thaidye devientdavesi rien
n'indique que la voyelle inhérente dadoit &tre supprimée.
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Comme mentionné précédemmentyén chatturoest également la base de figures a
I'architecture plus complexe. C’est le casydun solot mahamongkh@dus TAWENNIAR)
qui intrique trois yantra disposés sur trois niveaux (Thep Sarikabut, 1975:68 ;
Wiriyaburana, 1978: 189-191) :

— leyan chatturcen son centre :
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— leyan trinisinghe(flusianafi®atn) constitué dwan chatturobordé par quatre séquences de
trois chiffres qui sont les deux diagonales (% 8t 4, 6, 5) et les deux médianes (3, 5, 7 et 5,
9, 1) duyan chattura
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— enfin la bordure extérieure agence des séquateceeux nombres empruntées a un carré
magique d’ordre 4, lgan solot mongkho(fuslaWusma) : 16 et 9, 4 et 5, 3 et 6, 15 et 10,
12et13,8etl,2et7,14etll:
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Un regard scrupuleux sur cet assemblage et seementdévoile la facette cachée des
nombres telle que suggérée en préambule. C'esealeirs polysémies. En effet, pour
donner du ‘souffle’ ayan solot mahamongkhpleskhathacorrespondant aux trois différents
niveaux doivent étre formulées. Liesatha yan trinisinghet yan solot mongkhoétablissent
des liens directs entre leurs nombres et certaimeapts, certains chiffres étant de fait
redondants. L&hatha solot mongkhadtit

2116 est les seize [objets] auspicieux ; tout commes® les neuf Dhammas

supramondains ; 4 est les quatre continents ; B®sing Buddhas qui sont les grands
sages ; 3 est les trois sections duté@ia ; 6 est les six plans de la sphére des sdns ; 1
est les vérités; 10 est les dix pratiques auspe® 13 est les treize pratiques austeres
; et 12 est les douze miracles ; 1 est le Mont MeBuest les huit dieux ; 2 est les
séjours divins que sont la lune et le soleil ; 7les sept facteurs d’'éveil ; 14 est les
quatorze monarques a la roue ; 11 est les onzeVisisl ; puisse toujours tous les
dieux veiller sur moi! Par le pouvoir de ce qut esispicieux, puissé-je étre en
sécurité pour toujours !

?'" sqjasa magalafi ceva 16 nava lokuttara-dhammal catiéiro ca malidipa 4 pafica buddh mahimuni 5
tripiraka-dhamma-kkhandt3 cha kmavacaratthi 6 paficadasa bhave sacca5 dasa magala-silam eva ca 10
terasa dhutaga ca 13 @riharafl ca davidasa 12 eka meru ca 1 suartha 8 dave candasuriyai saggi 2 satta
bojjhariga ceva 7 cuddasa cakkavatti ca 14@&sa visau-raja 11 sabbe devnai [mari] palayantu sabbad
etena magala-tejena sabba-softitbhavantu me(Urakhint Wiriyaburana, 1970 : 190)
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tandis que celui lié awinisizgheformule

2783 est les trois lions eha a u; 7 est les sepiadgaetsa dha vi ppa sa u; 5 est les
cing crapauds et grenouilles@&pa ma cu pa 4 est les quatre dieux ieh ma ba da 6

est les six rois Vajji etswa su su s& i ; 5 est les cing dieux ainsi qdema sa an khu

; 1 est le Yakkha ahi ; 9 est les neuf dieux etsa: vi su lo pu sa bu bha5 est les
cing Brahma Sahapati sh ha jarha tr7 ; 2 est les deux rois u ddho; 8 est les huit
Arahants ete bu se va se va me ta a nteest les cing Buddha [devant lesquels] je
me prosterne ata mo bu ddhay

Les nombres sont ainsi étroitement liés a des nastspécifiques au champ conceptuel du
bouddhisme @i. A noter qu’ils peuvent recouvrir plusieurs nawex de lecture : ce dernier
khathacodifie certainshuachaiselon le nombre de syllabes qui les compose ; egsets
étant déja la concentration d’enseignements divers.

5. 5. 3. Conclusion

Au final, I'importance du carré magique ne doit patse sous-estimée puisqu’en
diverses circonstances ce diagramme a occupé arsighificatif. Leyan mongkhon solot
(carré d’ordre 4) est apposé sous le pilier deilla lak mueanguantiiadg) de Bangkok, a
I'initiative du roi Rama ¥ lorsqu’il y déplaca I'ancienne capitale du royauteeThonburi en
1782 (Chotmaihet 2325-2529988 : 3). Mais également deux des portes d’etealp la
ville de Chiang Mai font usage des carrés magiquas se prémunir des dangers. Ces
inscriptions en caractérédBamnon datées sont sans doute postérieures a I'édificde la

ville par le roi Mengrai en 1296 :

— sur le pilier situé a la porte Est de la villaed ha Phaguszavinuw), figurent divers carrés
magiques (FADDb, 2008b : CM 36/2): Sur sa face 2geavé leyan solot mahamongkhpn

ainsi queyan solot mongkhodont la somme constante est 34 ;

— la porte opposée, dituan DokUsea&ruman), receéle également un pilier sur lequel sont
inscrites différentes figures. Sur sa face 1 (FA00Q8b : CM 37/3) lggan solot mongkhotel
que décrit précédemment ; puis §ian chatturo(ordre 3) disposés sur sa face 2, dont le
nombre constant est 48

"B 1rini singhe ma a u 3, sattaige sa dha vi ppa sa u 7 pafica bheja-clahf [bheka-salrafi] ¢’ evaa pa ma

cu pa 5 cattu devna ma ba da 4 cha vajjan sa \a su su sa& i 6 pafica indnam eva cadma sa ai khu 5
eka yakkh mi 1 nava deva sai vi su lo pu sa bu bha Safica brahm sahapat sa ha jarha tr7 5 dave [dve]
raja bu ddho 2 attha arahadtse bu se va se va me ta a me 8 pafica buddhimi 'ha: na mo bu ddhya 5.
(Urakhint Wiriyaburana, 1970 : 190-191).
2" Ces six carrés d’ordre 3 sont exposés selonmoiles distincts, la figure classique déja déceitses deux
variantes obtenues par réflexion : par réflexionizumtale (carrés 2 et 4), et verticale (carré 5).
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L’ensemble de ces éléments nous laisse pensetégoedtion du carré magique dans le
VSSsigne lintérét qu’il a pu suscité dans le Lannasen temps. Son activité perdure jusque
dans les temps modernes. Les modalités d’entrég ldachamp des pratiques bouddhiques
restent inconnues, le VS$ant a notre connaissance le plus ancien destémoi
Bien que cette figure singuliere n'appartienne gas enseignements délivrés par le Buddha,
elle est un élément a part entiére des pratiquesidioques thaies. Au dela de la valeur
purement numeérique de chaque élément c’est toahamp conceptuel qui se déploie, savoir

lié aux enseignements ealip

5. 6. Le systeme katapayadi

Le systeme de notation numérigk@apayadi est une méthode indienne qui attribue
une valeur numeérique a chacune des consonneslpleakeet sanskrit. Il est au coeur de divers
enseignements délivrés par le VSS, ressort prihdgpaliverses sections : les chapitres 7 et 9
ainsi que les strophes 288 a 342. Soit un totd@d3Istances articulées autour de ce procédé.
Le traitement numérique de I'Abhidhamnet de ses commentaires en est le sujet de
prédilection, mais le texte est également parsem®érdents codifiés selon cette méthode
pour y figurer des nombres. Par exemple,ya(= 14) etna-ya(= 10) dans la stance 21, ou

encorena-ra (= 20) dans les vers 105.

5. 6. 1. Notes historiques

La synthese la plus aboutie concernant ce systenmottion est celle de Sarma « The
Katapayidi system of numerical notation » (2012). Celleacpour objet I'examen de la
méthode, son développement ainsi que sa diffusiate@ors de sa région d’origine le Kerala
(Inde). Initialement la technique attribue aux amees de l'alphabet sanskrit ou malayalam
une valeur numérique (de 0 a 9), la lecture desbnesnsupérieurs a 10 s’effectuant de droite
a gauche (par exempla-ra est égal a I'assemblage de 4 et 2, soit 24). \dyitihétisées ces

correspondances avant de tenter une bréve incutaiml’histoire de ce systeme :
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ka kha ga gha na ca cha ja jha fa

fa tha da dha na ta tha da dha na

pa pha ba bha ma

) Voyelles
ya ra la va sa sa sa ha .
libres

De nombreuses hypothéses quant a I'anciennet@dpayidi circulent, faisant remonter sa
présence aw® siécle de notre ére dans le Kerala. Toutefoiprémiére trace de ce systéme
de notation figure dans I&raha-cira-nibandhana composé en 683 par Haridatta, qui y
expose le systéme astronomique mdtahita. Rien ne laisse penser que Haridatta ait été le
fondateur dukarapayidi, mais il semble plutét que ce systeme était dépujaire dans la
région a cette époque, utilisé a des fins sciguiEs dans I'astronomie et les mathématiques
(Sarma, 2012 : 41-42). Ce mode d'expression deffrashia joui progressivement d’une
grande popularité dans les autres régions du sidithde : au Tamilnadu son emploi sort du
registre scientifique et trouve une voie d’exprassians la musicologigour dénommer les
72 raga(Sarma, 2003 : 44) il est utilisé dans le Karnataka atisiécle par les communauté
jaines pour exprimer des nombres dans diverses agitigns ; il est présent dans une
inscription retrouvée en telugu\( © siécle) ; et en Orissa dans divers manuscrit@vpguent
clairement ce systeme. Sa diffusion 'amene égaitmians le nord de I'iInde ou sa présence
est affirmée dés lgv® siécle. Cependant, a quelques exceptions prégjtdisation sert des
visées essentiellement ésotériques. Ainsi, les iprem faire usage ckerapayadi a des fins
magiques sont Bnacandra ¥Yjapeyin et ses freres (Sarma, 2012 : 51-54), dustient
parfaitement ce nouveau registre d'utilisation dien trouve abondamment dans la
littérature : manuels qui combinent le systékagapayidi avec des diagrammes magiques,
des carrés magiques, divers arrangements de Jetttesa des fins thérapeutiques et/ou

apotropaiques.

L’état des connaissances sur la diffusion de geé@thode ne mentionne sa présence en
Asie du Sud-est gu’en une circonstance. Elle s’epgpur les données recueillies par Fleet qui
fait état de deux chronogrammes relevés sur desisodts birmans dans son article « The
Katapayadi system of expressing number » (1911).
Toutefois, notre recherche montre que la présentetiéisation du karapayidi est bien plus

large que ces auteurs ne le soupgonnent. En kffeystéme est bien employé pour dater des
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textes manuscrits, mais a bien plus large échellautre part, cette codification des nombres
a fait I'objet de descriptions et de développemelatss la littératureati, dont le VSSest ici

le révélateur.

5. 6. 2. Méthode de datation

La datation des manuscrits a l'aide de la méthkalapayidi est bien connu des
Birmans (Hla Pe, 1964 : 395 ; Bechert, 1979 : 19-€t0des Cinghalais (Silva de, 1938 :
XXIV), mais a une époque relativement récente dfinxvii © siécle). Cette technique est trés
prisée dans la mesure ou elle permet de constikgetermes non nécessairement pourvus de
sens, mais faciles a mémoriser et a placer dansngosition. La revue non exhaustive de
certains catalogues de collections de manuscrits nifre quelques illustrations de I'emploi

du systéme comme chronogramme :

— dans leCatalogue of the Sinhalese Manuscripts in the &ritMuseumqui traite des

manuscrits cinghalais enlp sanskrit, et cinghalais, deux piéces éveilletre intérét :

— le manuscrit 15Visuddhimirga-mahi-sannayaune ‘interprétation’ en cinghalais du
VisuddhimaggaSur cette copie du début du°k%cle est apposée la dSegatibdan
solarudran dans le systeme en question. Elle équivaut a 227 (1694 de n.e.),

date probable de composition selon l'auteur.

— le manuscrit 88BSasadva, poéme dont cette copie date dii &@cle. Y figure sur
le colophon l'indicationSakabdan dhisisatyan, équivalent de 1779 de I'ére Sakka
(1856-57 de n.e.).

— dans leCatalogue of the Sinhalese Manuscripts in the Lipief the Wellcome Instituten

rencontre également deux exemples :

— le manuscrit WS. 73,it hodiyak, texte d’astrologie en cinghalais. L’'une de ses
sections détaille le systerkerapayadi, dont I'auteur précise I'utilité ef working out
dates» (« pour élaborer des dates »). Il mentionne égaiértee singularité de la
formule contenue dans ce manuscrit qui utiliseteneondu pour 1 en tamoul, au lieu

de I'emploi du cinghalaisk.

—le manuscrit WS. 253,ta Grahasphea, une éphéméride de I'année 1862 composée
en cinghalais. Le texte indique la date selon &oes de datation différenteaunivra
pour I'ére bouddhique (2405917 té ja dhyapour I'ére chrétienne, &€ da sa tygoour
I'ére Saka (1784).
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— le manuscrit WS. 441Pafainga lita AD. 1865 une éphéméride et chiffres
astrologiques de I'année 1865 en cinghalais. La dat indiquée selon les différentes
eres:ce ta dhan vipour I'ére,da na bha drgpour I'ere,si ha sat ygoour I”ére Saka, et

ma tu d papour I'ére chrétienne.

— le manuscrit WS. 442Lit hodiyak qui présente un systéme numérique pour

I'astrologie, ainsi que le systérkarapayadi pour figurer les dates.

— dans leCatalogue des manuscritgls des collections francaises, fonds des bibligthes
publiques et privée®n peut distinguer quelgues manuscrits présenks Bibliotheque

Nationale de France :

— le manuscrit BNF 66, des fragmentsMajjhimanikaya pali en caracteres cinghalais,
dans lequel le colophon indique la da@nagotram soit 2350 B.S. (1807 A.D.).

— le manuscrit BNF 12%huddakarhakathi en caracteres cinghalais : la date indique
vedasatyamsoit 1784 B.S. (1862 A.D.)

— le manuscrit BNF 713,Pa/imuttakavinayavinicchaya-ggaha en caracteres
cinghalais, qui indique dans son colophon la datatjotrastyaqui équivaut a 1723
B.S., soit 1801

— etc.

5. 6. 3. Dans la littérature gl

Quelques siécles auparavant, les lettrab g'étaient déja approprié le systeme
karapayidi dans certaines ceuvres. Avant d’aborder la sourcesfdeence qui expose ce
procédé de notation ainsi que ses commentairasnm@ss tout d'abord les données extraites
du VSSet de la VSS-

5.7.3.1. Les VSS et VES-

La structure du systeme est mentionnée a trorssespdans le texte et le commentaire :
tout d’abord la glose de la strophe 8 qui se rédamdicitement alwbaddabindySaddabindu-
pakaraze),

?89_es neufs chiffres sont dits

En commencant pda, parsa et parya,
Cing chiffres commencent ppa,

0 sadd-b 2 = VS$8. kadirita nava-sakhya kamenaadi-yadi ca,
padayo pafica-sé&khya ti sufifii nama sati-fig-na.
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Les voyelles, Idia, le nasont le zéro.

Puis la strophe 288 qui se réfere a une autre saw identifiée, a moins qu’elle ne soit de
Ratanapafia lui-méme, reprise dans le commentaile stance 99,

?81 es neuf chiffres commencent parra ya

Et finissent pajha dha/a,

Cing chiffres commencent ppa et finissent pama,
Les voyellesfiaetnasont le zéro.

C’est cependant dans le commentaire de la stroBey@est révélé le fonctionnement de la
méthode L'organisation du systéme, la ventilation des ddfées lettres par chiffres, suit

parfaitement la logiqgue des modeles indiens. Vaititableau synoptique qui résume ces

données :
1 2 3 4 5 6 7 8 9 0
ka kha ga gha na ca cha ja jha fa
ra tha da dha na ta tha da dha na

pa pha ba bha ma

Voyelles
ya ra la va sa ha la _
simples

Une courte observation quant a cette distributidiauteur a supprimé les deux sifflantes
sanskritega etsa du systeme. Cela a des conséquences notablefadansulation générale
de la méthode telle que I'énonce la stance 288prt des irrégularités dans sa glose. En
effet, la répartition des syllabes par chiffres asbnée a trois endroits dans le commentaire,

erreurs qui figurent sur toutes les versions erenmbssession. On reléve ainsi que :

BN

— neuf chiffres ifava-saikhyz) associés a neuf lettres devraient constituer wiaales
sections qui commencent plaa fa ya et finissent pajha dha /a. Cependant, on dénombre
dans celle qui commence paxet finit par/a uniquement sept lettrega ra la va sa h&t/a;

— dans le détail du nombre de lettres par chificeis notons que, pourles quatre que sont
‘na pa ma’ sont les lettres pour ‘cing (* #a na ma” iti cattaro pafica-lekh), il y a trois

syllabes au lieu des quatre mentionnées ;

8135288 et VSS-99.  kava-yadi-jha-dhafantz nava-saikhya pakittitz,
padi-mantz pafica-sakhya sufifii nama sat fa-ni.
287



— et que, pour {es trois que sont ‘ca ta’ sont les lettres powois’ » (‘ca ta” iti tayo cha-

lekha), il y a bien deux syllabes évoquées et non trois.

De fait, les deux sifflantes supprimées correspondeien aux différentes données
manquantes dans le commentaire, rendant ainsi eodgst incohérences dans le texte. Il est
difficile d’en expliquer les raisons, mais I'attemt portée a ces deux sifflantes laisse a penser
que leur suppression du systeme était bien intemgile. Comme conséquence de cela, les
copistes des diverses versions du Wle son commentaire laissent entrevoir un certain
embarras dans les vers qui impliquent le chiffr@ Brois reprises des hésitations se font jour,
excepté pour I'édition thaie (B) qui est la seubeirse mentionnant systématiqguemeéat
comme lettre équivalente : dans les vers 2B8i5a et thu-sam®®?; puis les vers 109 et 294
dans le composé&sam®®®. En tout état de cause il semble que la sifflafetalevait é&tre
initialement présente dans le systeme, auquel naseovoit pas bien pourquoi les autres

lettres désignant le 5 n’ont pas été employéegsyaiquementig, na, etma).

5.6. 3. 2. Le Saddabindu

A présent attardons-nous surSaddabindwqui est le texte de référence pour le V8IS,
a ce jour la plus ancienne source éh qui se réféere a ce systeme de notat®a court texte
de grammaire 3 (vingt-et-une stances au total) a été compos&234 par le roi Kyocvde
Pagan. Il y exprime de maniére sommaire une di&fimide la méthod&arapayidi dans sa
deuxieme strophe qui traite desndhi.Le VSSla reprend explicitement (strophe 8) comme
nous l'avons précédemment mentionneé :

284 | es neufs chiffres sont dits
En commencant pda, parza et parya,

Cing chiffres commencent ppa,
Les voyelles, Idia, le nasont le zéro »

Cette formulation ramassée est développée dansca@snentaires sur lesquels nous

reviendrons. Peu d’informations sont disponiblescesnant ce texte et a sa présence en Asie

282 En effet, 1. le composghu<a estkhu-gisoda(C), dhu-ta(P et Cha)dhu-to(Ph),dhu-do(Y), dhu-co(Ph).
Présent a deux reprises dans la \{8%®stsotipanna ?2(P), cu-ga(PH), du-dobhi(Y°), dhu-sa(Py) ; puisdhu-
ta (P°) etdhu (PH, Pd, Y. 2. Le composéhu-sam (v. 293) est rendu pdhu (P, Ph, Y)tham (Cha),thu-than
(C). La glose eghu (M®, PH, et Pfj) etthu-san (F°).
*® r_sam figure dans VS.09 comme- sam (B), i-sam (C), ttha (P), i-gam (Ph),-mam (Y), i-ga (Cha). Il est
dans la glose correspondaitaarm (M°), i (PIH), t-yam (P9, rien d’indiqué (Pf).
i-sap est dans VS94 comme (C, P, Y), eti-tam (Cha). Le composé est glosé a deux reprises, cartme
a trois reprises (K P, et Pp) eti-sama(PI) ; puis comme-tam dans tous les cas (W, PH, et Pf).
24 5add-b 2kadirita nava-sarkhya, kamenaadi yadi ca
padayo pafica-sakya sufifia-ama saran fa-mn.
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du Sud-est malgré l'intérét qu’il a suscité. Il eateffet présent dans de nombreux catalogues
ou ouvrages spécialisés dans la littérataré?p.

Deux ceuvres birmanes qui traitent de maniére sydigue de la littérature ap le
mentionnent. Tout d’abord I&andhavaisa, texte duxvi® siécle, qui nous renseigne

succinctement sur son auteur :

%88 es ceuvreSaddabindietParamatthabindwont été composées par le roi Kyacv

Puis leSisanavansa, texte plus tardif (1831), qui apporte un élénwrdnt a son utilisation :
81| confia toutes les fonctions du roi a son filsviee roi. Il élabora les ceuvres

synthétiques que sont Baddabinduet le Paramatthabindu textes dont le but est

I'éducation des femmes. En effet, grace a eux fiesfgpanouit dans I'étude.

Mabel H. Bode synthétise ces données et souligae<fju.] grammatical knowledge was by
no means limited to monastery [...]. In the time gb&sa, too, there were grammarians at
the king’s court» (Bode, 1909 : 257-11). Elle s’appuie, sans le agpr, sur un extrait du
Sisanavansaqui décrit I'intérét particulier des femmes poultiteérature gali :

2880n dit gu’auparavant dans la cité d’Arimadda lenrfees apprenaient les textes et
favorisaient I'étude des enseignememissentiellement par I'apprentissage par cceur,
par la mémorisation, etc. En effet, lorsque lesnes se voyaient les unes les autres,

elles demandaient « Combien de textes étudiez-900smbien de textes apprenez-
VOUS par coeur ? ».

Cette affirmation nous éclaire sur la portée ludiguSaddabindumais sans que I'on saisisse
encore les éléments a I'ceuvre. Une étude appraa@idipose afin d'y répondre, mais il n'est
pas impossible que le systekaapayidi ait été alors un élément de cette dimension ludique
Il semble avoir bénéficié d’'un prestige certainrpiates élites sociales qui ne se limitaient
probablement pas a la cour féminine du roi. Enteffa circulation parmi les différentes
traditions theraadin suggeére plutdt des déplacements dont la papalatonastique aurait été

le véhicule.

25 || est parfaitement référencé dans les catalogieseuvres suivantes Catalogue of the Hugh Nevill
Collection of Sinhalese Manuscripts in the Britishrary (1987) ;Pali Literature of South-east Asigl992) ;
Pali Literature of Burma(1909) ;Pali Literature Transmitted in Central Sia(2002) ;Catalogue of Palm Leaf
Manuscripts in the Library of the Colombo Muse(®38) ; Chaha Sagayana (1999) Catalogue of the
Piraka and Other Texts indi, Pali-Burmese, and Burmese (Bkat-v-sa-mui: (2012),
28 Gv 64,73. kyacvi-rafifio Saddabinduama pakaraam Paramatthabindu-pakaram akisi.
87 Sis 76,24-28. sabhini pana gjunan kicaani puttass’ ava upaliassa niyyidesi. gandha uggashantinam
orodhanam atthaya sankhepato Saddabinduraima pakaraam Paramatthabindun caama pakaraam akasi.
tassa hi cittaz pariyattiyan yeva rammati.
28 s 78, 1418 pubbe kira Arimaddanagare dtugami pi gandhaz uggahimsu yebhuyyena
uggahadiarapgadivasena pariyatti@sanan paggahesu. matugima hi aiflamafifim passani: tumhe kittaka
gandhan uggazhatha kittaka: gandhan vacuggatan karothi ti pucchanti.
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Par ailleurs, ces références adandhavaisa et Sisanavausa ne sont pas anodines. Elles
nous permettent de mettre en lumiere lautre teasocié au méme auteur, le
ParamatthabinduTrés peu d’'informations sont disponibles a sgat&li car il ne semble pas
avoir été I'objet du méme engouement queSkddabindu.Son contenu en dix strophes
particulierement opaques n'y est sans doute pamgsdr : il croise des enseignements de
I’Abhidhamma avec la méthoderapayidi. Nous en reparlerons ultérieurement puisque le
VSS lui emprunte de nombreuses strophes. Ce texte expog autre définition du
karapayidi que développe par la suite son commentaiRal@amatthabinduzka, composée a
la méme époque et au méme endroit :

#%adi-tadi-ya-karadi nava-saikhya pakasita,

pafca-sakhya pa-karadi sufifiz nama sara-fia-a.

Il est dit que les neuf chiffres sont

Les lettreka, etc.,za, etc.,ya, etc.,

Cing chiffres commencent par la letpa,
Les voyellesfiaetnasont le zéro.

La méthode&arapayadi semble donc s’étre frayé un chemin a Pagan paetinédiaire de ces

deux textes selon des modalités qui nous échapmatefois encore.

5. 6. 3. 3. Développements issus des commentaires

Les rouages de la méthode sont décrits dans lesieataires de ces deux textes — le
Saddabindwet leParamatthabinduNous n’avons identifié qu'une glose du
Paramatthabindudéja mentionnée, Raramatthabinduzka qui reste le plus ancien des

commentaires disponibles sur les principes de thodé

Les ouvrages de référence mentionnent ['existenee ddux commentaires du
Saddabindu écrits a des périodes plus tardives (Bode, 1909; mdte 3 : les
Saddabinduvinicchayd® et la Linatthasidari (ou Saddabindu puira-rika). Par ailleurs,
Finot mentionnait dans sa section sur la « Gramanaiétrique, lexicographie » (Finot, 1915
. 61-62) l'existence d'un autre commentaire au lLdasSaddabinduika. Ce titre est

probablement générique, puisque des gloses loealigé Laos et au Nord de la Thailande

? Mabel H. Bode (Bode, 1909 : 2bote 3 et Bimala C. Law (Law, 1933 : 595) reprennentilgsrmations
extraites duszsanavansa.
% Ms. Paramatthabinduska, dle 6, ligne 3.
291 saddhtissa mentionne un titre alternatif en s'appuyantles données dRirakatthamaing le Ganthagra
(Saddhatissa, 1974 : 215).
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sont référencées sous cette appellation, mais vesnaudans le détail des textes différents :
les Saddabindu-savazrana et Saddabindu-vezana. Nous présentons ainsi un survol de
cette littérature et les extraits qui concernerntensystéme de notation.

La Paramatthabindugka

Ce texte est le plus ancien commentaire du syskarapayidi que nous ayons repéré.
Composé par Arimanaddapura Mkhssapa dans le méme intervalle de temps que le
Saddabindwet leParamatthabinduson explication est pragmatique,

292Aprés avoir fait quatre lignes ainsi « une lignedssla consonnka a la consonne
jha; une ligne est de la consonfaea la consonneha; une ligne est de la consonne
paa la consonnena; une ligne est de la consony&a la consonngha», on obtient
un, deux, trois, etc., selon la méthode convengbten
On doit comprendre que pour chacune des lignesaomgté a partir de la consonne
initiale : la consonnd&a est le un, la consonrdaest le deux, la consonmga est le
trois, la consonngha est le quatre, la consonra est le cing, la consonrea est le
six, la consonnehaest le sept, la consonjaeest le huit, la consonnka est le neuf.
De la méme maniére pora, etc. ainsi que powma, etc. Mais pour la lignpa, etc. on
doit obtenir cinqg nombres. Pour les autres que lesntuit voyelles, la consoniie et
la consonn@a, on doit comprendre qu'ils sont les dix lettresipfdigurer] le zéro.

Il est difficile de déduire quoi que ce soit a pate ces informations. Elles sont cependant
suffisantes pour saisir I'organisation interne gatdme, qui ne devait donc pas étre encore
totalement maitrisé. Quoi qu'il en soit, il n'esaspimpossible qu’il y ait eu d'autres

commentaires d’appoints, mais non répertoriés goremon identifiés.

Le Saddabinduvinicchaya

Ce texte a fait I'objet d’un travail d’édition paottermoser dans le JPTS (1987). Il est
le premier commentaire répertorié d@addabindu composé a la fin dwxv® siécle a
Haripufijaya®® par Dhammakitti Mafiphussadeva. Chose qui nous interpelle puisquedelus
deux siécles le séparent @addabinduSans doute a-t-il donc existé d’autres gloses non
encore identifiéesDistant de quelques décennies du VSS et produis daméme aire
géographique, ISaddabinduvinicchaymontre que lors de la rédaction du VSStexte était

déja un objet de curiosité dans la région. Il n@silleurs pas impossible que Ratanapafifia

292 Ms. Paramatthabinduska, 6le 6, lignes 6-8kakkharato yva jhakkhaii ekan pappan fiakkharato yva
dhakkhati ekan pakkharato yva makkhad ekan yakkharato yva thakkha#i ekan ticattaro pappe karitd
lokavohiranuripena eko dvedi adina nayena. tesv ekamekasimpappeady-akkharato patfiya gaziyamine
kamakkharo eko, khakkharo dve, gakkharo trini, hako catuakkharo pafica, cakkharo chatha chakkharo
satta jakkharo gha jhakkharo naw ti veditabla.
2% Actuelle Lamphun dans le nord de la Thailande. Bmeur s’est glissée dans I'édition PTS qui memtéon
Lampang.
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I'ait parcouru et s’en soit inspiré. Voici I'exttaielatif aukarapayadi traduit par nos soins.

Nous verrons quels éléments d’'informations peuearétre déduits :

2ei, qui commence par ksignifie ‘ka’ etc., c'est-a-dire lorsq@ est situé au début;

il est dit signifie qu’on doit dire, on doit formuler, la rae ‘ra” est formulée.Les
chiffresdoivent étre?Les neufeuf et neuf et neuf, celui qui reste doit étedtdrLes
neuf nombres signifie les neuf et les nombres.

‘ta’ etc. signifie queta” est situé au débuya etc.signifie que ‘ya’ est situé au début;
‘pa’ etc. signifie que ‘pa’ est situé au débues voyelles, fia et ngont la voyelle, et
le fa, et le na.

De cette maniere, les lettrggi commencent par ksont les neuf lettres “ka kha ga gha
na ca chaja jha”, elles sont les neuf chiffres idés par les poétes.

Les lettregqui commencent paa sont les neuf lettregd thada dhana ta tha da dha”,
elles sont les neuf chiffres formulés par les etepetrles lettrés.

Les lettresqui commencent par ysont les neuf lettres “ya ra la ¥a sa sa hda”
énoncées par les connaisseurs, elles sont netrieshif

Les lettrequi commencent par pgont les cing lettres “pa pha ba bha ma” pronacée
par les maitres, elles sont les cing chiffres.

Les voyelles, fia et regnifie que les huit voyelles, fia et na sontdezils sont donc
formulés “a, etc., o, fa, na”.

Respectivemerthaque terme est ainsi traité. Ainsi, ont étédea les cing sections
que sont les quarante-deux lettres écrites, afineddre les fils de bonnes familles
experts dans [€ipiraka

Mais pour euxes neuf chiffresont les trois sections « kaya»,les cing chiffressont

la section qui commence par ‘pée, zéroest les dix lettres que sont les voyelles, le
‘Aa’, le ‘na’. Les cing sections ont été élaboréass le but de les comprendre par le
détail. Tel est le sens. Mais comment reconnaleors caractéres ?

Ici, 1, 2, 3, 4, 5, 6, 7, 8, 9 doivent étre fait®@le mot ‘ka’ qui est le caractére 1, le
mot ‘kha’ qui est le caractere 2, etc., ‘jha’ qat k& caractére 9.

1,2,3,4,5,6, 7, 8, 9 doivent étre écrits deemot ta’ qui est le caractére 1, etc., le
mot ‘dha” qui est le caractére 9. Ceci est égalantee méthode pour “ya, ra, la, \éa,

sa, sa, haa”.

2% sadd-v 89,15-90, 9. [...] “kad” wita” ty adim gha. tattha“kadi” ti ko adiye sante ti kdayo; “iritabba
kathetabld” ti irita, ra-dhatu kathane. nimitabbsaikhyi. navafi ca navafi ca navafi ca naakaseso &abbo.
navafi ca ta saikhya ca ti nava-saikhya. “ro adiye sang” ti radayo,“ yo adiye santé ti yadiyo, “po adiye
santé ti padayo, ‘saro ca fio ca no ca’' sara-fifi@rattha kadi-akkha@ nama yatla “ka, kha, ga, ghaja, ca,
cha, ja, jii” ti nav’akkharn nava sakhya nama kavhi kathitz.zady-akkhatr nama yatla “ra, tha, da, dha, na, ta,
tha, da, dia” ti navakkha#i nava sakhy: nama sadda-sattha-vithi vuttz. yady-akkari nama yatla “ ya, ra, la,
va, §a, sa, sa, haja™ ti' me navakkhat nava sakhya nama vififizhi irita. pady-akkhat nama yatla “pa, pha,
ba, bha, m” ti pafic’akkhafi pafica sakhya nama pawditehi bhasita. “sara-fifia-@” ty arha sag fa-nz yeva
sufifian nama @ ti, tam yathi “a, pa, o, fia, @’ ti pakasit ti."kamem” ti kaman eva padacchedo. ewa
dvitalisakkhare lekhai ti ime pafica vagge kahkula-puttinam tipirakesv eva pabhavaya ti. tesu pand* ka-
fa-ya” ti tayo vagg nava sakhyi nama, pidi-vaggr pafica sakhya nama,™ sara-fifia-@” ti dasakkha& sufifi
nama. tesa nama pabhedato saf@ifipan’ atthzya pafica-vagge katvty adhippyo. tesa: pana lakkhaam
kathap vififyatr ti. tattha“ka” ti padap 1 (ekan) lekhan, “kha” ti padan 2 (dve) lekha, -pa-“jha” ti 9 (nava)
lekhan katabbapn: 1, 2, 3, 4, 5, 6, 7, 8, 9¢a" ti padan 1 (ekan) lekhan, pa,“dhs” ti padanr 9 (nava) lekha
likhitabbam eva: 1, 2, 3, 4, 5, 6, 7, 8, 9a, ra, la, vasa, sa, sa, haj/a’ ti es’ eva nayo™ pa” ti padan 1 (eka)
lekhan, pa,““ma” ti padan 5 (pafica) lekha katabban: 1, 2, 3, 4, 5.a, 4, pa, 0, fia, a" ti sufifii nama ti
dar?thabban. suii@ nama arha-lakkhaam: bindu kitabbar 0, 0, 0, 0, 0, O, O, O, O, O, O. idha lekha
udzharam: “ti msa me purisedvutyo’, 39000, ga-jha-a-fia-na. idapana lekha sabbattha veditabhba
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1, 2, 3, 4, 5 doivent étre faits avec le mot ‘pai gst le caractére 1, etc., le mot ‘ma’
qui est le caractére 5.

On doit considérer que le zéro estdagetc., o, fia, na”. Le zéro a huit signes: le zéro
doit étre fait comme 0O, O, O, 0, 0, O, O, 0, .0,

Ici, sont formulées les lettres : ‘mes trente mailfes hommes’ [est] 39000 [est] ‘ga-
jha-a-fia-na’. On doit connaitre ces lettres dantesoles circonstances.

Quelques remarques concernant cet extrait: todnodch il détaille avec un soin méthodique
le contenu du systemierapayadi, et est de loin le plus éclairant des commentainessa
logique interne. A titre d’hypothése, nous suggsrque cette clarté didactique correspond a
'« entrée » de cette méthode dans la régibes données du texte confirment
I'environnement élitiste auquel était destiné 3addabindubien que sa population de
référence diverge sensiblement de celle évoqués ldeisanavausa : les fils de bonnes
familles, afin de les rendre experts dans le tdka (kula-puténam tipirakesv eva
parubhavaya ti). D’autres investigations seraient utiles afinsdéesir si la méthodkarapay:di

a penétre les cercles de notables de la région eorerfut le cas a Pagan.

D’autre part, les données synthétisées dans leaaldynoptique suivant montrent que la
répartition des chiffres et les lettres dans céesys est semblable aux versions indiennes déja
connues. Les sifflantes sanskrites ont été préssniee VSSsemble donc avoir supprimé

celles-ci postérieurement. Voici le détail :

1 2 3 4 5 6 7 8 9 0
ka kha ga gha na ca cha ja jha na
fa tha da dha na ta tha da dha na

pa pha ba bha ma

) Voyelles
ya ra la va sa sa sa ha la _
simples

Les commentaires d&addabindu

Au dela du contenu de la glose, ces autres comimentont les témoins d’'une activité
intellectuelle continue ayant pour objet &addabindu.Les passages relatifs au systéeme
karapayzdi montrent qu’il était connu en différents lieux dudsest asiatique péninsulaire,
sans que nous puissions toutefois déterminer Betere cette connaissance et encore moins

son utilisation.
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La Linatthagidant

La Linatthagidary ou Saddabindu Puina-fiki composée a Pagan awi® siécle par
Arimaddana Mpavilasa n’a fait I'objet d’aucun travail d’édition. Seulne communication
intitulée An Introduction to Inatthasidary Saddabindu Puia-rika, one of the unedited Pali
grammatical Texteffectuée par Samarasingha et Liyanage (2015) 'wiavérsité de
Jayewardenepura (Sri Lanka) semble en avoir desksecontours. Ce chercheur précise
dans sorabstractque ce texte k..] has not been published yet and is availalidyan very
ancient Ola-leaf Manuscripts written in Sinhalesgi®s ». L’histoire de ce texte est sans
doute plus complexe que ce qu’il affirme puisqu'oranuscrit contenant ce texte est
également présent en Asie du Sud-est péninsulbipeend place dans un recueil de textes
collecté au Vat Canthasafd dans la province de Savannakhet au Laod.thatthagidart y
est bien présente, mais sous le titre générigugkdeSaddbindu qui n’a pas permis sa claire

identification jusqu’a présent.

La section qui traite du systénkerapayidi est breve. Son auteur n’éprouve nul besoin de

s’épancher sur son détail, la méthode étant ators doute bien connue.

296[...] il a dit la strophe « il est dit que les netrifres commencent respectivement
parkara ya cing chiffres commencent ppa, les voyellesfiaetnasont le zéro. ».

il a dit: les neuf chiffres respectivementest I'étendue des consonnes qui
commencent par ‘ka’ et ‘kha’, et 'ensemble dedfods un, deux, trois, quatre, cing,
six, sept, huit, neuf ; a I'exception des neufsgiterminent par les voyelles et finissent
par le niggatfta. Ici, qui commencent par kgui commencent par la lettre ‘ka’, etc. et
finissent par la lettre ‘jha’.

Ici, la lettre ‘ka’ et le caractére ‘un’ se réfereau chiffre ‘un’; la lettre ‘kha’ et le
caractére ‘deux’ se référent au chiffre ‘deux’ ;léttre ‘ga’ et le caractere ‘trois’ au
chiffre ‘trois’; la lettre ‘gha’ et le caractéreguatre’; la lettre ‘ja’ et le caractére
‘cing’ ; la lettre ‘ca’ et le caractére ‘six’ ; lattre ‘cha’ et le caractére ‘sept’; la lettre

% Ms. Tka Saddibindu [Linattasidar].
%® Ms. Tika Saddibindu (b) 6le 12 ligne 3-6le 13 ligne 5 “k adirita nava-sankhyi, kamenaadi yadi ca pidayo
pafica-sarkya sufia-ima sarap filarg” ti gatham gha. tattha kdi ka-kiradayo jha-Kranta nava vana-
sarantan niggahtantam vajjetwi byafijami matti ka-khidinam eka-dvi-ti-catu-pafica-cha-sattatha-nava-
sankhya-ganafi ca kamena navasddnya ti irita.
tattha ka-kro eka-sazkhya eka-lekha: bhajati,kha-kro dvi-sanzkhya dvi-lekhap bhajati ga-kiro ti-samkhya
ti-lekhan, gha-kro catu-lekhan, ja (7a)-karo pafica-lekha, ca-kiro cha-lekhan, cha-laro satta-lekhas, jha-
karo attha-lekhau, jha-kiro nava-sazkhya nava-lekha: bhajati.
evan ddhadi (radi) ra-karadayo dha-Kranta nava-vamna nava-sankhya ti ca yadi ca ya-lkdayda-karanta nava-
vapna nava-sazkhya ti cairita.
yadimhi ca paficama-chda-hane sa-kara-sa-kare pakkhipiti, sa-hafa-kare sattama-[&hama]-navame
karoti ya-ra-la-va-sa-hda iti.kasn@ dve-vampa gahit ti poranaka-sattha-sakhyanam puranattham poranaka-
satthesu hi sakkhata-bfiya kata-sakhyaya samagga katvi, sa-hafanam sattarha-navama-sakhyasu
sangahanatthan dve-vaina gahita ti.
padayo pafica-vena kamena pafica-ge&khya ti irita ti. yathavutte vame lekliyo byafjaanam nissaya-sare
a?oharikam katvi agtha sare fa-fre na-kire ca sufifia katwz Aetabla ti adhippayo.
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‘ja’ et le caractere ‘huit’ ; la lettre ‘jha’ et learactére ‘neuf’ se référent au chiffre
‘neuf.

Ainsi, il est dit que les neuf chiffres qui commencent paisignifie] les neuf lettres
qui commencent par la lettr&’ et finissent par la lettre ‘dha’. ks neuf chiffres qui
commencent par ypgsignifie] les neuf chiffres qui commencent parlétire ‘ya’ et
finissent pas la lettréd’

Apres avoir positionné la lettréd’ et la lettre $a’ aux cinquieme et sixiéme places en
commencant ‘ya’, [et] les lettres ‘'sa’ ‘ha’ éa* aux septiéme, [huitiéme], neuvieme,
on produit ‘'ya’, ‘ra’, ‘la’, ‘va’, ‘'sa’, ‘ha’, ‘la’.

Pourquoi donc prend-on les deux lettres gtsa] ? Car c’est une vieille [méthode]
pour les nombres [contenus] dans les livres desesic En effet, aprés avoir
harmonisé les chiffres développés dans les livessashciens en langue sanskrite, ils
ont pris les deux lettresd etsa] pour disposer [a la place des] chiffres sepit, let
neuf, ‘sa’, ‘ha’, etla’.

Il est dit : cing chiffres commencent par pa resipeementpar cing lettres. Comme |l

a été déja formulé on doit connaitre [la valeur} diettres et les caractéres aprés
avoir ?, et apres avoir fait les huit voyelledeldre ‘Aa’, la lettre ‘na’, et le zéro. Telle
est la construction.

Notons que l'auteur nous renseigne parfaitemenlkasprésence des sifflantés etsa dans le
systeme, en raison de I'héritage sanskni&is comme pour expliquer leur exclusion et se

limiter au positionnement des lettrgs, ra la, va, sa ha, et/a pali.

Les autres commentaires

Le Nord de la Thailande et le Laos, qui partagem culture commundémoignent
encore de leur intérét pour BaddabinduDeux autres commentaires existent, nullement
référencés. Les dates de rédaction nous sont inesnnTout d'abord laSaddabindu-
sapvanpana présente au Vat Vixun au Laos sous le nonfate Saddabindudont la copie
n'est pas datée ; et au Wat Sung Men dans le Nertadrhailande, dans un manuscrit
répertorié sous le nom dganthapindu tikacopie datée de 1836. Ce second exemplaire est
sans doute la copie de celui présent au Vat Vitamail initié par le Mahthera Kaficana déja
évoqué dans la partie introductive. Nous avons @énpniquement la portion qui traite du
systémekarapayidi, les deux textes sont identiques a la faute deqme$®’. La section qui
traite de notre systeme de notation est relativémunte,

298¢, il est dit par le Maitreque les neuf chiffreles neuf lettres abrégées que sont les

neuf chiffres ‘un, deux, trois, quatre, cing, sigept, huit, neuf commencent
respectivemerpar kales lettres finissent par la lettre ‘jha’.

*" Le copiste du Wat Sunmen reproduit les mémes deguilui s’appuient sur une prononciation spécifigue

Nord de la Thailande et au Laos, la prononciatiorrd qui se labialise en ‘la’ ouad’ (ifita pour irita quasi-

systématiquement).

2% Ms. Pali tika Santhaphinthu [Saddabindusgeannand], 6le 3, ligne 1-5[...] “k ad’ rita nava-sakhya ty

adim gha. tattha kdi jha-karanta-akkhatr kami eva eka-dvi-ti-catu-pafica-cha-satta-attha-navakte/?ata
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Il est dit queles neuf chiffres commencegpar ra et ils finissent par la lettre ‘dha’
respectivement.

Il est dit que les neuf chiffres commencent paetyis finissent par la lettréa’, c’est a
direya ra la va sa hda respectivement.

Il est dit que cing chiffres commencent e respectivement les cing lettres qui
finissent par la lettre ‘ma’.

Il est dit que les voyelles, fa et les dix lettres que sontai T ut e o fia A sont le
zéroils désignent de maniere abrégée le zéro. Tdlla esnstruction.

Bien que décrit dans ses grandes lignes ce syststrigien compris. Nous pouvons relever
dans cet extrait les mémes incohérences danstiedar celles observées dans le \é6Son
commentaire : dans la séquence commencanggoer finissant para il est fait état de neuf
chiffres tandis que seuls sept sont mentionnés. deex sifflantes sanskrites et s sont

absentes, état dont 'auteur semble s’accommodte gudélivrer un énonceé tronqué.

Le deuxieme commentaire disponible es&ldabindu-verana comprise dans un fascicule
présent au Wat Sung Men sous le nomPadi Saddbindu dont la copie date de 1836.
Comme le commentaire précédent, la glose est cetigesystéme maitrisé :

299 a dit « il est dit que les neuf chiffres [...]Jki, il est dit que les neuf chiffres sont

les lettres qui commencent par la lettre ‘ka’, ,e¢t.qui terminent par la lettre ‘jha’,
c’est a dire « un, deux, trois, quatre, cing, sept, huit, neuf ».

Il est dit que les neuf chiffres sont les lettres gpmmencent partd’ et finissent par
‘dha’, ainsi que ‘ya’, etc., qui finissent pda” apres avoir inclus la lettre palatal&][
et la cérébralesf].

Il est dit que les cing chiffres sont [les lettreg]i commencent par ‘pa’, etc., et
finissent par ‘ma’, c’est a dire « un, deux, tr@jgatre, cing ».

Et les voyelles simples ainsi que le ‘fia’ et le’ ‘meettent en nombre le zérbiduy).
Telle est la construction.

L’'auteur de ce texte prend ici la précaution dimel les sifflantes sanskrites dans son

explication, évitant ainsi une incohérence darfsriaulation de base du systeme.

nava-sakhya nava-saketa-lekla iti acariyenairita. tadi ca dha-kranta kan@ eva nava-sékhya iti irita. yadi
ca/a-karanta ya-ra-la-va-sa-hda iti kamz eva nava-sékhya iti irita. padayo ma-kranta pafica-akkhar kamz
eva pafica-sékhya iti rita. sai-fa-ni aa i7ua e o fia @ iti sankhata dasakkhad sufifa-@ma sufifia-saketa-
namaka irita ti yojana.
% Ms. Pali Saddbindu [Saddabindu-vasang], 6le 11, lignei-3 kadirita navasakhya ti adim aha. tattha ka-
karadayo jha-kiranta kami eka-dvi-ti-catu-pafica-cha-sattha-navi ti nava sakhya namairita. ra-karadayo
dha-laranta ca tluja-muddhaja-kre pakkhipitv yadayo/a-karanta ca evan nava sakhya namaririta. padayo
pana ma-kKranta kami eka-dvi-ti-catu-pafi€ ti pafica sakhya ti rita. suddha-sar tu fia-na-kra ca sufi
nama bindu matt ti yojani.
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5. 6. 4. Conclusion

L’étude du VSSnous permet d’entrer dans un domaine de la litiézatali jusque la
resté étranger a l'intérét des chercheurs. Bien'bistoire et les développements du systeme
karapayidi restent encore flous, ce systeme a parfaitemeragégans les diverses traditions
de la région. L’état actuel de nos connaissances fait attribuer aux ceuvres que sont les
Saddabinduet Paramatthabindumoitié du xin® siécle a Pagan) la mise en circulation du
systeme dans I'environnemendlip selon des modalités qui nous échappent endbest
toutefois fort possible gu’elles aient puisé daas gources sanskrites, comme en témoignent
les reliquats que sont les sifflank@set sa dans I'organisation du systeme. Les commentaires
du Saddabindudisséminés en divers endroits de I'Asie du sudassent entrevoir que le
karapayadi était connu notamment dans le Nord de la Thailgpate I'intermédiaire du
Saddabinduvinicchayal outefois il est toujours difficile en I'état aeti des recherches d’en
dire davantage quant a ses possibles utilisatibosnis celle qui sera présentée dans la

section de notre travail relative a I’Abhidhamma.

Quoi qu’il en soit le VSSristallise un savoir déja connu dans la régiors@m temps.
La résonance de cette méthode de notation estildiffa évaluer dans le contexte thai, et
aucun chercheur ou moine interrogé a ce sujetdersotre séjour n’en a connaissance. Une
piste s’ouvre toutefois a nous : le procédé a dieanent pénétré les pratiques ésotériques du
bouddhisme thai. En effet, il opére danyaa ariyasat solot mongkhdgiusasadaiTaWa
u9AR), diagramme magique qui combine dans chacune sleesigées une syllabe a un
nombre (voir ci-apres) (Urakhin Wiriyaburana, 196679). Ceux-ci he sont pas associés par
hasard, mais selon une correspondance logique empra la méthod&arapayidi. La
littérature qui référence cgantra ne dit rien de ce systéme, ce qui n'est guére sognmt
puisqu’elle sert avant tout a référencer et a pmescAussi est-il impossible de savoir quel
degré de connaissance ces auteurs en avaienyles ske plus amples recherches pourront

dessiner les contours de champ d’application siegul
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v = | & | merw| tayo | dha bha na
% « | & 16 9 4 5
& S leasessuecazessy ga ti seyya | fieyya
o Y | o | @0 3 6 15 10

oy | Dess <5 & loka khaya pa dam

om | oo | o & 13 12 1 8
5 | % |y 1 tho | bhaya | payo
ky </ 9(.:/ ) 2 7 14 11

yan ariyasat solot mongkhon
(dusiasadadlaWauvna)

298




