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PREMIERE PARTIE.

TEXTES RELATIFS AU NIRVANA ET AUX ASAMSKRTAN EN GENERAL.

I

Vibhasa, 31-32, sur les trois Nirodhas et les deux Nirvapadhatus.

Nous traduisons Vibhasa, cahiers 31-32, éd. Taisho, t. 27, p. 161, col. 1, 1. 8-p.
168, col. 3 L1, Clest le commentaire de Jiianaprasthana, 2, Taisho, t. 26, p.
923, col. 2, 1. 6-18 : deux paragraphes dont le premier est cité et expliqué Vibhasa
p. 161, col..1-p. 167, col. 2, et le second Vibhasa, p. 167, col. 2-p. 168, col. 3.

1. Les trois Nirodhas.

Pourquoi 'auteur [du Jianaprasthana] dit-il: « Qu’est-ce que le Prati-
samkhyanirodha ?» et le reste ? [P. 16:, col. 1, 1. 8.]

Pour réfuter les autres systémes et exposer 'opinion correcte. Il ya, en
effet, des docteurs pour qui le Pratisamkhyanirodha, I'Apratisamkhyanirodha et
['Anityatanirodha ne sont pas d'une nature réelle (') : asavoirles Darstantikas.
L'auteur veut réfuter cette doctrine et montrer que les trois sortes de Nirodha
ont tous une nature réelle. Il y'a encore des docteurs pour qui les trois sortes
de Nirodha sont «inconditionnées » (asamskrta) : asavoir les Vibhajyavadins.
L’auteur veut montrer que les deux premiers Nirodhas sont inconditionnés,
que le troisiéme est conditionné.

OF: %1 EFEHEE m JE E B 75 — Sur les trois Nirodhas, Ko$a,'l, p.
35, VIIL, p. 189. — Synonymes d’anityatanirodha, laksananirodha, 11, p. 222, ct
svarasanirodha, 11, p- 280, H %% J%. — On ajoute parfois le samapaltinirodha et
Vupapattinirodha, 1, p. 35. s ‘
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(Le Jianaprasthana dit:] Question (aha): « Qu’est-ce que le Pratisam-
khyanirodha ?» — Réponse (ucyate): «Tout Nirodha qui est disjonction
(visamyoga). » (') C’est-a-dire: le Dharmanirodha qui comporte encore
disjonction, qui comporte I'acquisition (prapti) de disjonction, c’est ce qu'on
aomme Pratisamkhyanirodha.

[Le Jianaprasthana dit:} « Qu'est-ce que I'Apratisamkhyanirodha ? — Tout
Nirodha qui n’est pas disjonction.» C'est-a-dire: le Dharmanirodha qui
comporte non-disjonction, qui ne comporte pas I'acquisition de disjonction,
c’est ce qu'on nomme Apratisamkhyanirodha.

[Le Jhanaprasthana dit:] « Qu'est-ce que I'Anityatanirodha ? — La disper-
sion, la brisure, la cessation, la chute, la mort, la perte (2) des Samskaras:
tel est I'Anityatanirodha. » Ces divers termes, dispersion, etc., different, mais
indiquent de méme ce Nirodha. Il nes’agit pas d'un déplacement local comme
quand on disperse des féves. On veut seulement indiquer que, par I'Anitya-
tanirodha, activité [des Samskaras] (%) prend fin. Les termes dispersion,
etc., n’indiquent pasla destruction de I'étre propre (svabhava) des Samskaras.
On veut seulement indiquer que, par ’Anityatanirodha, les Samskaras n'ont
plus d'activité. En effet, I'étre propre des Samskaras existe toujours: en
raison de la naissance (litt. en raison du jatilaksana), leur activité surgit; en
raison de la destruction (nirodhalaksana), ils n'ont plus d’activité. Clest |a
ce qu'on nomme la dispersion... des Samskaras. [P. 161, col. 1, 1. 26.]

{Le Jianaprasthana dit:] « Quelle différence entre I’Apratisamkhyanirodha
et I'Anityatanirodha? — Le premier, c’est, sans qu'intervienne la science
(pratisamkhya), la délivrance (*) des diverses « choses de Mara », maladie,
calamité, chagrin, détresse, Dharmas douloureux : la délivrance de Dharmas
temporels () ; non pas le fait de dompter le désir (kamaraga) ou le fait de le
couper (%). Pour le second, on le définit comme eci-dessus. Telle est la diffé-
tence de ces deux Nirodhas. »

Daas ce texte, les mots : « délivrance des choses de Mara. . .» se rap-
portent a I’Apratisamkhyanirodha des Dharmas impurs (sasrava) ; les mots :
« délivrance des Dharmas temporels » se rapportent 4 I'Apratisamkhyanirodha
des Dharmas purs (andsrava) ; les mots : «non pas e fait de dompter...»
marquent la différence de 'Apratisamkhyanirodha etdu Pratisamkhyanirodha.

(1) &% 8. Kosa, I, p- 8, 11, p- 278.

) #%, dispersion, vikirana, viSirana; $#, brisure, bhedana, vibhava...; Rk,
cessation, bheda, uparama; 7%, chute, cyuti; (5, mort, marana; 38, perte, hani,
parihana, vivartana-

(%) ¥ B, karitra. —Voir Kosa, V, p. 55, et la discussion du Sarvastivada, doctrire
de l'existence du Dharma passé et futur.

(%) 8% B, vimukti.

(5) « Dharmas temporels », 17 it # . — Sur Pratisamkhya, ci-dessous, p. 3 sg.

(©) 3 (K, dompter, viskambhana ; [ #%. couper, dépasser, prakana.
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Pourquoi I'auteur parle-t-il seulement de la différence de I'Apratisamkhya-
nirodha et de I'Anityatanirodha, pourquoi ne parle~t-il pas du Pratisamkhya-
nirodha? ... (!) [P. 161, col. 2, |. 4.] :

II devrait dire : Quelle estila différence du Pratisamkhyanirodha, de ['A-
pratisamkhyaairodha, de I’Anityatanicodha? — Le premier est la destruction
des Dharmas impurs par la force de la science, le deuxiéme est, sans qu'in-
tervienne la force de la science, la délivrance dela maladie. . .; le troisiéme
est la dispersion-brisure... des Samskaras.

Le premier est délivrance (vimukii), est disjonction (visamyoga); le
deuxiéme est délivrance, non pas disjonction; la troisiéme n'estni I'une ni
'autre.

Le premier est obtenu & I'endroit des Dharmas impurs des trois époques,
passés, présents, futurs. Le deuxiéme, a I'endroit des Dharmas conditionnés
(samskrta) non destinés & naitre (?). Le troisitme a pour objet (pravariate)
tous les Dharmas présents.

Le premier est bon (kusala), et son acquisition (prapti) aussi est bonne.
Le deuxieme est non-défini (avyakrta), et son acquisition aussi est gon-
définie. Le troisieme est des trois sortes, comme aussi son acquisition.

Le premier est pur (andsrava): son acquisition est pure ou impure. Le
deuxiéme est pur; son acquisition est impure. Le troisieme est des deux
sortes, comme aussi son acquisition.

Le premier est en dehors des Dhatus (aparyapanna) (*) ; son acquisition
appartient au Rapadhatu, a I’Ariipyadhatu, ou est en dehors des Dhatus ().
Le second est en dehors des Dhatus ; son acquisition appartient a n'importe
lequel des trois Dhitus. Le troisime est des trois Dhatus ou est en dehors
des Dhitus, de méme son acquisition.

Le premier est naivasaiksanasaiksa ; son acquisition est Saiksa, ou asaiksa
ou naivasaiksanasaiksa. Le deuxiéme est naivasaiksanasaiksa ; de méme
son acquisition. Le troisi¢me est des trois sortes, comme aussi son acquisi-
tion.

Le premier est «non a couper» (aheya); sonacquisition estde deuxsoftes:
« & couper par la méditation » (bhavandheya), «nona couper». Le deuxieme
est «non A couper » ; son acquisition est «d couper par la méditation ». Le

’

troisiéme est des trois sortes, comme aussi son acquisition.

1]

OREREEHRBEADFRE

@) A 4 ; Voriginal est, gon pas ajata, anutpanna, mais anutpattika.

OFE- :

(*) On obtient le Pratisamkhyanirodha dans un recueillement de Rupadhatu ou
d’Aripyadhatu, ou dans un recueillement pur (anasrava) qui est au-dessus des
Dhatus. — Sur la prapti des deux Nirodhas, Ko$a, II, p. 180, 187.
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Le premier et le deuxieme sont tous deux non-souillés (aklista) (*), ainsi
que leur acquisition; le troisieme est souillé ou non-souille, de méme son
acquisition. {

Pour le sivadyatva et 'anavadyatva, la parihani etVaparihani, comme
pour la souillure (3. [P. 161, col. 2, l. 26.]

Le premier estsans rétribution (avipaka) (?); son acquisition est avec ou
sans rétribution. Le deuxiéme est sans rétribution, comme aussi son acquisi-
tion. Le troisiéme est des deux sortes, comme aussi son acquisition.

Le premier est fruit du chemin (m[lrgaphala); son acquisition, ou bien est
chemin et fruit du chemin, ou bien n'est ni chemin ni fruit du chemin.
Le deuxiéme n’est ni chemin ni fruit du chemin, de méme son acquisition. Le
troisiéme, ou bien est chemin sans étre fruit du chemin, ou bien est chemin
et aussi fruit du chemin, ou bien n’est ni chemin ni fruit du chemin ; de méme
son acquisition. y

Le premier est compris dans la vérité de la destruction (nirodhasatya) ; son
acquisition est comprise dans les trois autres vérités. Le deuxieme n’est pas
compris dans les vérités; son acquisition est comprise dans les deux pre-
miéres vérités (duhkha et samudaya). Le troisiéme est compris dans trois
vérités, en excluant la vérité de la destruction ; de méme son acquisition.

Il convenait d’expliquer au long ces différences ; si elles n¢ sont pas
expliquées [dans le Jiianaprasthanal, c’est parce qu’elles 'ont d¢ja été. [P,
161, col. 3, l. 7.]

Le texte dit que le Pratisamkhyanirodha est disjonction (visamyoga), que
les deux autres Nirodhas ne sont pas disjonction. Comme ces deux ne sont
pas disjonction, il convient d’expliquer en quoi ils different. On remarque
encore que les deux derniers Nirodhas ont ce caractere commun d’étre
acquis sans effort : il convient d’expliquer en quoi ils different. Pour le
premier Nirodha, comme il differe des deux autres en étant acquis par
effort, il n'y a pas lieu d'insister. [P. 161, col. 3, L 11.]

Nous savons déja que le Pratisamkhyanirodha a pour nature la disjonc-
tion. On demande pourquoi il regoit le nom de Pratisamkhyanirodha.

Le mot pratisamkhya signifie prajia, science (*) ; le Nirodha qui est
son fruit, le Nirodha qui est obtenu par la pratisamkhya, est nommé
Pratisamkhyanirodha.

Lorsque par exclusif travail, exclusif exercice, exclusive application (%),

(1) B4 i%, klista :

OF:JE K3 i

(3) 4 ¥R

HEXB R

¢y — o #;‘ —@ma — 5] J;] H, ekanta yatna, prayoga, abhoga-
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on distingue les Dharmas ('), alors on obtient ce Nirodha qui est donc nommé
‘Pratisamkhyanirodha.

Lorsque, & plusieurs reprises, on discerne (®) la douleur et les autres
vérités, on obtient ce Nirodha qui est donc nommé Pratisamkhyanirodha.
Clest-a—dire : la duhkhe ksantietle dulhkhajiiana discernent la vérité de
la douleur (3); on acquiert alors le Nirodha des Dharmas qui sont & couper
par la vue de la douleur (duhkhadarsanaheya). De méme la samudaye
ksanti et la samudayajiiana. .. La marge ksanti et le mdrgajiiana
discernent la vérité du chemin : on acquiert alors le Nirodha des Dharmas
qui sont & couper par la vue de la vérité du chemin. Par les duhkhajiiana...
margajiiana, on discerne a plusieurs reprises les vérites de la douleur...
du chemin (*) : on obtient ainsi le Nirodha des Dharmas qui sont a couper
par la méditation (bhavanaheya). — Clest pourquoi le Pratisamkhyanirodha
recoit son nom. [P. 161, col. 3, 1. 21.] Y

Le Pratisamkhyanirodha est-il, de sanature, une seule chose (ekadravyva) ()
ou une multiplicité ?

Certains docteurs disent qu'il est unique. — Dans cette hypothese, quand
['ascéete réalise (saksatkaroti) (%) le Nirodha des Dharmas a couper par la vue
des vérités (darsanaheya), réalise~t—il aussi le Nirodha des Dharmas a couper
par la méditation (bhavanaheya)? Si c’est le cas, la pratique de la méditation
est sans utilité. Si ce n’est pas le cas, comment distinguer dans une chose
unique une partie qui serait réalisée, tandis qu'une autre partie ne le serait
pas?

Certains docteurs disent qu'il est deux choses: Nirodha des Dharmasa
couper par la vue, Nirodha des Dharmas a couper par la méditation. Mais nous
demanderons si I'ascéte qui réalise le Nirodha des Dharmas a couper par la
vae de la douleur (duhkhasatyadarsana)réalise aussi le Nirodha des Dharmas
i couper par lavue de I'origine (samudayasatya), de la destruction (nirodha-
satya), du chemin (margasatya). Si c’est le cas. la culture des contrecarrants
successifs (ultarottarap ratipaksa) est sans utilité. Sicen’est pasle cas, méme
remarque que ci-dessus. [P. 161, col. 3, 1. 29.]

(1) i 8 5% ¥ . dharmapravicaya, définition de Prajia, Kosa, 1V, 367, IX,
24 2 4, XXIII, 62 2 ; aussi pratisamkhyana.

(2) B %, nirvadha, viniScaya.

(3) Les deux premiers moments du chemin, Ko$a, VI, p. 179. .

(V) C’est le bhavanamarga pur (andsrava) : vue répétée des vérités. .

o) — 1, ekadravya. — Ce probléme est examiné dans Koda, I, p- 9. — Voir
Vasumitra, Mahasamghikas, thése 34. .

(o) &k .

\
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Certains docteurs disent qu'il est cinq choses : quatre Nirodhas, des Dhar-
mas & couper par la vue de chacune des quatre vérités [P. 162]; un Nirodha,
des Dharmas & couper par la méditation. — [Mais il y a lieu de distinguer les
trois Dhatus...] '

Certains docteurs disent qu’il est onze choses : quatre Nirodhas, des Dhar~
mas de Kamadhatu a couper par la vue de chacune des quatre vérités ; quatre
Nirodhas, des Dharmas de Rapadhatu et d’Ariipyadhatu & couper par la vue
de chacune des quatre vérités; trois Nirodhas, des Dharmas a couper par la
méditation, Dharmas de Kimadhatu, Ripadhatu, Ardpyadhatu. — [Mais les
Dharmas A couper par la méditation sont, pour chaque Dhatu, de neufclasses :
classe forte-forte, forte moyenne, forte faible, moyenne-forte... Quand on
coupe la premiére, coupe-t-on la seconde ...}

Certains docteurs disent qu'il est 35 choses: 8 Nirodhas, des Dharmas a
couper par la vue; 27 Nirodhas, des Dharmas a couper par la méditation. —
[Mais il y a lieu de distinguer neuf terres : le Kamadhatu est une terre; le
Ripadhatu estles quatre terres des quatre Dhyanas; IArdpyadhatu aussi est
quadruple. Chaque terre comporte les neuf catégories, forte-forte, etc.|

Certains docteurs disent qu’il est 89 choses: 8 Nirodhas, des Dharmas a
couper par la vue, 81 Nirodhas, des Dharmas & couper par la méditation (9
catégories X g terres). — Mais comment compter seulement8 Nirodhas pour
les Dharmas & couper par la vue ? Ces Dharmas sont de trois Dhatus, de neuf
terres, de quatre classes, de neuf catégories. En outre, Dharmas a couper
par la vue et la méditation sont de multiples sortes dans chaque terre. chaque
classe, chaque catégorie. Comment admettre que le Pratisamkhyanirodha
soit d’une seule sorte ?

Opinion orthodoxe (*). — Le Pratisamkhyanirodha se diversifie d'apres la
nature des Dharmas impurs (sasrava) (?). La disjonction (visamyoga) est
parallele aux objets de jonction (samyogavastu) (*). [P. 162, col. 1, 1. 24.]

Nous savons donc qu'il y a autant de Pratisamkhyanirodhas qu’il y a d’ob-
jets de jonction. On demande maintenant si, lorsque les étres (sattvajati) (*)
réalisent le Pratisamkhyanirodha, ils réalisent ensemble un unique Nirodha
ou s’ils réalisent & part des Nirodhas identiques, mais distincts. Les deux hy-
potheses font difficulté.

(M EF H, ailleurs F K B .— On explique que ces mots, dans la Vibhasa,
introduisent I'exposé de la doctrine considérée comme orthodoxe par les trois cents
Arhats. K'ouei-ki emploie I'expression @ &K 3§ pour indiquer la doctrine artho-
doxe (Dharmapala) de I’école Vijiaptimatra, voir Siddhi, p. 69go. :

OB B IRHE B B A8 8 0 7% . Uexpression eul 0, Vibhasa, 46,
p- 240, col.3, 1. 14 ; K'ouei-ki, &d. Siddhi, VIII, 22 b 6.

¢y B %% 07, Kosa, I, p. g, V, p. 150. — Samyojaniyavastu est traduit # o,
ibid., I, p. 286.

() &% A7t 8.
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S'ils réalisent le méme Nirodha, comment peut-on dire que le Nirvana est
un Dharma « non-commun » (asddharana)?(*) En outre, un- étre acquérant
(prap-) le Nirvana, tous les étres I'acquerraient : ils- seraient donc déljvrés
spontanément (?), et non point par I'effort.

S'ils réalisent des Nirodhas distincts, comment le Nirvana est-il nommé
«sans pareil» (asabhaga)? (°) « On devra, en outre, expliquer I’affirmation
du Satra: I n’y a pas de différence entre la délivrance (vimukti) du Tatha-
gata et celle des autres, Arhats, etc. » [P. 162, col. 2, L. 2.]

Lorsque les ¢tres réalisent le Pratisamkhyanirodha, ils réalisent ensemble
un Nirodha. Le Nirvana est cependant commé « non-commun », parce que,
s'il est commun en soi, il est non-commun quant & |'acquisition qu'on en
prend : dans la série personnelle (svasamtana) de chaque étre surgit a part
'acquisition de la disjonction. Un étre acquérant le Nirvana, les autres étres
ne I'acquierent pas du méme coup : car on dit qu’ une\certame personne ac-
quiert le Nirvana lorsque se produit, dans cette personne, 'acquisition du
Nirvana; non pas autrement. Donc I'objection : « que tous les étres obtien-
draient le Nirvdna », estsans valeur.

D’aprés d'autres maitres, lorsque les étres réalisent le Pratisamkhyani-
rodha, ils réalisent a part des Nirodhas distincts.

Comment, dans cette hypothése, peut-on dire que le Nirvapa est «sans—
pareil» (asabhdga)? — 1. On iui donne ce nom pour -indiquer qu'il n’a pas
de «cause pareille 3 lui-méme » (sabhagahetu, KoSa, II, p. 255). Les Prati-
samkhyanirodhas, n’ayant pas de « cause pareille », sont nommés « sans pa-
reils» ; on ne veut pas dire que les Pratisamkhyanirodhas, obtenus par les
étres, ne soient pas semblables entre eux (*). Mais, dira-t-on, la dharma-

Jjianaksanti (Koda, VI, p. 180) n’a pas de « cause pareille », tout comme le

Nirvana: pourquoi réserver a celui-ci le nom de « sans pareil » (°) ? — Cette
ksanti n’a pas de « cause pareille », mais elle est « cause pareille » {Koéa, 11,
p- 263) : c’est pourquoi elle est dite « pareille » (sabhaga). Tel n’est pas le
Nirvana. — 2. En outre, les Dharmas conditionnés (samskrta), parceillement,
sont compris dans les Skandhas-dhatus-ayatanas, font partie (%) des: trois
mondes, ont origine et fin (utpada-nirodha), ont des degrés (supérieur,
moyen, inférieur), se modifient ("), naissent de causes, engendrent des fruits :.

(‘f) % ﬁ, anvonya, paraspara.

(®) La duhkhe dharmajianaksinti est la premiére pensée pure (andsrava) qui se
produise dans une série mentale: elle n’a pas de « cause pareille », de pensée pure
antérieurc qui puisse 'amener, Koéa, I, p. 71.

(6) E’E palita.

OH % .
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c’est pourquot ils sont dits sabhaga. Tel n’est pas ie Nirvana, qui est donc
asabhaga. — 3. En outre, parmi tous les Dharmas, le seul Nirvana est bon
(kusala) et éternel (nitya): les autres Dharmas sont bons et non-éternels
(:les bons conditionnés) ou sont éternels sans étre bons (: I'Akasact]'Aprati-
samkhyanirodha). Par conséquent, le Nirvana est «sans pareil », asabhaga.
(P. 162, col. 2, L. 22.]

Comment entendre cette déclaration du Satra, que la délivrance du Ta-
thagata n'est pas-différente de celle des autres, Arhat, etc. (1)?

Les délivrances des personnes des trois véhicules (?) sont différentes; ce-
pendant, parce qu’elles sont pareillement bonnes et éternelles, on dit qu’elles
ne sont pas différentes. — En outre, le Satra fait savoir (3) que, dans une
méme série (ou « personne »), coexistent les chemins des trois Véhicules, qui
pareillement font réaliser la délivrance. Quant a la délivrance réalisée par une
autre personne, il y a différence [suivant le Véhicule]: mais les trois Véhicu-
les, existant dans une seule personne, font pareiflement réaliser la délivrance.
Quel que soit, en effet, le Véhicule sur lequel elle s’appuie pour produire
le chemin (@ryamarga), tous sont capables de faire obtenir (*) le Nirvana.
IP. 162, col. 2, |. 28.]

D’aprés la doctrine orthodoxe, cette théorie est fausse. Tous les étres
obtiennentsemblablement le méme Pratisamkhyanirodha a I’endroit de chacun
des Dharmas impurs ; nous avons vu que les Pratisamkhyanirodhas sont aussi
nombreux que les « objets dejonction ». —Doncla premicre opinion n’est pas
bonne. [P. 162, col. 3, 1. 2.]

Obtient-on le Pratisamkhyanirodha a I'endroit des choses extéricures (°)? —
Ceci fait difficulté. — Sivous répondez : « Oui », puisqu’on ne posséde pas (%)
les choses extérieures { : « puisqu’'on n’est pas muni des choses extérieures »),
comment pourrait-on posséder (: « étre muni de ») le Pratisamkhyanirodha de
ces choses ? En outre, vous devrez rendre compte du Siitra: « éériputra dit:
J’ai coupé la soif ; j’ai obtenu la délivrane intérieure » (). — Si vous répon-
dez: « Non», vous devrez expliquer le Sutra: « Il est nommé prahanadhatu

(1) Sur ce point, Siddhi de Hiuan-tsang, X, 23 b, trad., p. 702; Vasumitra, Sectes,
Sarvastivadin, thése 37, Dharmagupta, thése 3, Mahisasaka, thése 22. Masuda réfere a
Vibhasa, 143. [Douze raisons pourquoi les Asaiksas des deux premiers Véhicules ne
sont pas nommés Buddhas.]

@) = & -

() HR-

(%) Obtenir, 3§ %3, labha, adhigama.
() &b 49y

(v g BK. samanvagama, prapti. — Il n’y a pas « possession des choses extérieures »,
Kofa, II, p. 179.

() A B
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en raison de la coupure de tous les Samskaras; viragadhdtu, en raison du
détachementde tous les Samskaras ; nirodhadhatu, en raison de la destruc-
tion de tous les Samskaras» (!).

Réponse. -— Le Pratisamkhyanirodha est acquis a l'endroit des choses
extérieures. Comment est-ce possible, direz-vous, puisque les choses
extérieures ne sont pas possédées ? Peu importe: on en acquiert
cependant la disjonction ou Pratisamkhyanirodha. De méme qu’on ne possede
pas les huit indriyas (jivitendriya, etc.) passés et futurs, et qu'on en
acquiert cependant le Pratisamkhyanirodha. — Quelle contradiction a ce
qu’il en aille de méme des choses extéricures ? [P. 162, col. 3, 1. 14.]

Quant a la déclaration de éiriputra, 1. comme éﬁriputra dit qu’il a
obtenu la délivrance al'endroit des Skandhas intérieurs, nous savons qu’'on
obtient aussi la délivrance a U'endroit des extérieurs ; 2. la délivrance des
choses extérieures étant obtenue en s'appuyant sur Uintérieure, peut aussi
Atre nommée intérieure ; c’est-a-dire : on I'obtient qt‘)and, intérieurement,
on cultive le chemin ; 3. l'acquisition (prapti) de la délivrance des choses
extérieures est intérieure : donc cette délivrance peut aussi étre nommée
intérieure ; I'acquisition qui acquiert cette délivrance est comprise dans les
Skandhas intérieurs ; 4. quand on coupe les passions (klesas), qui sont
intérieures, on obtient la destruction (nirodha) des choses extérieures :
donc la délivrance des choses extérieures peut ausssi étre nommeée in-
térieure ; quand on coupe les passions qui, intérieurement, lient aux choses
extérieures, on obtientle Pratisamkhyanirodha, quel qu’il soit, de ces choses.—
Pour toutes, ces raisons le Satra dit que Sariputra a obtenu la délivrance
intéricure. [P. 162, col. 3, L. 22.]

D’aprés d’autres maitres, point de Pratisamkhyanirodha a I'endroit des
choses extérieures, car,sion acquiertle Pratisamkhyanirodha, c’est seulement
en coupantl'attache (bandhana) des passions (klesa) qui lient (samyoga). —
Le Siitra dit, il est vrai: « Il est nommé Prahanadhatu en raison de la coupure
de tous les Samskaras... » (Ci-dessus, p. 8) : il ne devrait pas dire : «de tous
les Samskaras », mais simplement « des Samskaras » ; il dit « tous », visant
la totalité partielle. 11y a deux totalités, la partielle etla complete (?). Le
Siitra ici vise la premiere.

D’aprés certains docteurs, il existe un Pratisamkhyanirodha des choses
extérieures ; mais il est impossible de I'acquérir. _

Théorie orthodoxe [P. 163]. — Ceci est inadmissible. Dites que ce Pratisam-
khyanirodha n'existe pas! mais ne dites pas qu’il existe et qu’on ne peuten
prendre possession : a quoi servirait ce Nirodha sans utilité, puisqu’il est hors

MR, ﬁ[ﬁ B P& . — Voir Kosa, VI, p. 301, Vibhis3, 31, p- 162, col. 3. —
Prahanadhatu, Siciputrabhidharma, 7, Takakusu, 23, p. 576, col. 3. .

AL —We 25— 4
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d’atteinte ? — A la vérité, le Pratisamkhyanirodha des choses extérieures existe
et on peut I'acquérir. Comment cela ? Les Dharmas impurs, depuis toujours ('),

sontliés par les passions, eton n’obtient pas d’en étre délivré. Lorsqu'on coupe
les passions, onse disjoint d’avec ces Dharmas et on obtientd’en étre délivré.

Soit, en effet, un homme lié: lorsqu'il y a délivrance, c'est de Ihomme
qu'on dit qu'il est délivré, non pas des cordes, etc. Donc on obtient (2)
délivrance a I'endroit de I'objet auquel on est lié (samyojaniva) (*) ; donc on
acquiert (*) délivrance a I'endroit des choses extétieures. — Nier ceci, ¢’est
contredire une déclaration du Prakaranapada : « Quels sontles Dharmas qu’on
peut réaliser (°) ? Tous les bons Dharmas. » S’ily avait un Pratisamkhyanirodha
qu’on ne put acquérir, il s’ensuivrait que certain bon Dharma ne peut étre
réalisé. [P. 163, col. 1, L. 10.]

Le Pratisamkhyanirodha, de sa nature, est-il Skandha, ou seulement absence
de Skandhas (%) ? — S’if est Skandha, les étres, d’o"igine, sont en possession
de la délivrance, car tous, d’origine (7), sont en possession des Skandhas. S'il
est seulement absence de Skandhas, comment peut-on s’appliquer a pratiquer
le saint chemin en vue d’une absence?

[l fautdire que le Pratisamkhyanirodha n’est pas Skandha, n’est pas absence
de Skandhas. C'est seulement relativement aux Skandhas impurs (sdasrava)
qu’il obtient son existence propre (¥). [P. 163, col. 1, I. 15, fin du cahier 31.]

Le Pratisamkhyanirodha recoitdifférents noms.

[. Nirvana (). — 1. wana signifie gati (destinée, existence), nir
signifie «sortie » (19). Le Pratisamkhyanirodha est la sortie absolue de
toute gati [P. 163, col. 2], et est donc nommé Nirvana; 2. vana signifie
durgandha, « mauvaise odeur» (), nir signidie « absence » (abhava). Etant
'absence absolue des mauvaises odeurs, desordures, passions etactes, il est
nommé Nirvana; 3. vana sigiifie « forét » ('), nir signifie « absolu aban-
don» (13); étant I'absolu abandon dela forét des Skandhas:avec leurs trois feux

2.

(1) % 45 F 2.
@ & 5.
) I .
Ok
¢) fE &
Q) {i‘: £ 4%, skandhabhavamatra.
Q)
MR WS B | '
() 2. :
(10) H.
(1t) Va, «to emit an odour, to smell» (Monier Williams), Petavatthu, p. 6:
. duggandha pati vayasi (signalé par Rhys Davids-Stede).
(12) Le calembour dans Suttanipata, 1131, Dhammapada, 283, etc. — On a d'ailleurs :
van = aimer, désirer.

(1) 7K HE.
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et leurs trois caractéres, il estnommé Nirvana; 4. vana sigaifie « tissage », nir

-est la négation : les fils des passions et des actes y manquent absolument; on

n'y tisse pas I'étoffe qui a pour fruit de rétribution les existences. Il est donc
nommé Nirvana. Le reste comme ci-dessus. [P. 163, col. 2, 1. 6.]

2. Asabhaga, « sans pareil ». — Ainsi nommé parce qu'il n’a pas de sabha-
gahetu et n’est pas sabhagahetu. Le reste comme ci-dessus, p. 7-8.

3. Asamudaya (?) (!). — Ainsi nommé parce qu’étranger a tout.composé (?).
Les docteurs qui ne reconnaissent pas la «durée » (sthiti)comme un des « ca-
ractéres » (laksana) du Samskrta ou « conditionné » disent que tout Dharma
conditionné comporte quatre « composants » (%), a savoir la chose elle-méme
(svabhava) et trois « caractéres ». Ceux qui reconnaissent la durée disent
qu'il y a cinq composants, a savoir la chose elle-méme et les quatre « carac-
teres » (Ko$a, lI, p. 222). — En outre, Dhatus, Gatis, Yonis, Skandhas, Lokas,
Duhkhas : tout cela est nommé samudaya. Le Pratisamkhyanirodha differe de
tout cela; c’est pourquoi il est nommé asamudaya. [P. 162, col. 2, 1. 13.]

4. Avarna (*). — 1. varna signifie «éloge» (°). Les qualités du Nirvana
sont bien établies pour les doctes ; les éloges sont superflus. Donc le Nirvana
est nommé avarna. En outre, les qualités du Nirvana n’ont pas de limites et
ne peuvent étre louées. Comme on dit: « L’habileté de cet homme est sans
limites ; il est impossible de la louer». Donc le Nirvana est nommé avarna;
2. varna signifie «blame» (%). Les qualités du Nirvana sont absolument
complétes, comme Ja parfaite limpide splendeur de la pierre précieuse (7).
Etant incritiquable, il est donc nommé avarna. En outre, les qualités du
Nirvana sont absolument fixes (%), de méme que la nature de la pierre pré-
cieuse ne supporte ni accroissement mi diminution ol que la pierre soit
placée. Le Nirvana, étantfixe, est incritiquable, et, par conséquent, nommé
avarna; 3. varna signifie «description» (*). Or le Nirvana estréalisé par
les Aryas dans une connaissance immédiate (pratyaksa). Il est indescripti-
ble; donc il est nommé avarna. En outre, les Dharmas conditionnés ont
cause, ont fruit: il estdonc possible de décrire le Dharma, fruit, au moyen

(1) FE BR. Aux équivalents de Rosenberg, d’aprés Vyutpatti, aya, samavdaya, gana,
vrnda, samagra, upadhi, samudita, ajouter rasi (Kosa, X, 18 b 8), kalapa (XVIlI, 10
b g), samyoga (V, 18 a 8), samcaya (XX, 7 a 8); ailleurs samksipla.

(@) B 3% R.

(3) 3t B&, Siddhi, 1, 15 b 1, si les atomes « s'aceumulant v produisent la matiére
étendue.

(" JF B

) ¥ 8, varnana.

®) o ‘E,k, ninda. :

(M &K J& 2K A [ & 7.

(8)y 3F 4F, sthita, supratisthita, nirita, samnivisia.

") B/
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de sa cause, le Dharma, causc, au moyen de son effet. Mais le Nirvana,
inconditionné, n'a ni cause, ni fruit: il est donc indescriptible, et, par con-
séquent, il est nommé avarna; 4. varna signifie «indication» (!). Or le
paisible (Santa) Nirvana ne peut étre indiqué par les différences de caste (%)
(varna), brahmane, ksatriya, etc.; il ne peut étre indiqué par les caracteres
de blanc, rouge etautres [couleurs (varpa)]. Par conséquent il est nommé
avarna; 5. varna signifie « manifestation » (¥). Les Dharmas condi-
tionnés, ou bien sont matériels, auquel cas leurs caracteres sont manifestes;
ou bien, quoique immatériels, existent en relation avec la maticre de telle
sorte qu’ils se manifestent. 1l en va autrement du Nirvapa. C’est pourquoi
il est nommé avarpa. [P. 163, col. 2, 1. 29.]

5. Parama, le premier (*). — Le Nirvana est ainsi nommé parce qu'il est
excellent. De méme, dans le monde, I'excellent vétement, aliment, ornement,
ustensile, est dit parama. C’est ce que dit Ghosaka: «Le Nirvana est le
premier Dharma de tous les Dharmas; le pren’;ier bien (artha) de tous les
biens; le premier objet (vastu) de tous les objets; le premier li de tous les
li; le premier fruit de tous les fruits» (°). [P. 163, col. 3, 1. 6.]

6. Prativedha, pénétration. — Le mot prativedha (%) signifie «science»
(prajiia). Le Nirvana, étant le fruit de la science, est nommé pénétration ; de
méme que les neuf parijias (*) (Kosa, V, p. 110), [bien qu'elles ne soient pas
«savoirs jiidnal, sont nommées parijiia, parce qu'elles sont le fruit du
savoir; de méme que les six Ayatanas (ceil, etc.) sont dits étre «l'acte
ancien », parce qu'ils sont le fruit de I'acte (karmaphala) (*); de méme en-
core que I'eil divin et I'oufe divine sont nommés abhijiia parce qu'ils sont le
fruit de 'abhijiia (Koa, VII, p. 107). [P. 163, col. 3, 1. 10.]

7. Arhat (a la han) (°). — 1. Le Nirvana est ainsi nommé parce qu'il est
digne d’hommages (19). Le mot a-la-han, d’ensemble, signifie « qui doit »,
(arhati) (1) : or il n’est pas dans le monde d’excellent hommage que le Prati-

|

(') 7R,

() Al 4.

(3) 26 B

) & W5 5 excellent, | % ¥

(3) Oan a & 3¢ 5 0 B . — La traduction de i est difficile.

o) i .

() 38 3.

(8) Samyutta. II, p. 65 et ailleurs.

ORI TS Etymologies pahes, par exemple, Sumanaalawlasnm, , pe 1460 —

Eitel, Handbook ; Lotus, IV, st. 54; Lettre a 'ami, JPTS., 1886, p. 7.

() M & ik 3% #.

(1) mi — Sur la.traduction arhat = iag, Vyutpatti, 223, 66, Slddhl. V, 4a3s,
trad. p. 268. — La Karika, dit la Siddhi, ne parle que des Arhats: & la vérité, il

s’agit aussi de Bodhisattvas, mais la Karika les désigne sous le nom d'Arhat parce
que meéme JE 5.
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samkhyanirodha-Nirvapa ne doive recevoir [Ou: qu'il ne faille que le
Nirvana recoive]; 2. lahan signifie «quidoit. .. .»;aestla négation. Or, le
Prausamkhyamrodha -Nirvanane doit pas circuler (*) dans les Gati-Dhatus : il
est donc nommé « pas-il doit» pou-ing (a-lahan); 3. lahan signifie
« voleur », «ennemi»; a signifie «absence de». Dans le Nirvana ne se
trouvent pas ces voleurs (taskara), ces ennemis qui sont les passions. Le
Pratisamkhyanirodha est donc nommé alahan. [P. 163, col. 3, 1. 16.]

8. Apremaka (?) (?) «non aimable», caril esta part de la racine de I'a-
mour. Les Samskrtas somsapremaka (3) « aimables » parce qu’on convoite (*)
leurs fruits ; par exemple ceux qui convoitent la fraicheur-ombre, les fleurs,
les feuilles, les fruits d'un arbre, aiment 'arbre. Le Nirvana n'a pas de fruit
qu'on puisse convoiter, donc il n’est pas « aimable ».

9. Panditapremaniya (°). — Les sages, pandila, sont le Buddha et ses
fils. Le Nirvana, qu'ils doivent connaitre et réaliser (%), est dit-« aimé de ces
sages» ; mais il est «non aimable » puisqu’ils n’en convoitent pas le fruit.
[P. 163, col. 3, 1. 22.]

10. Asevya (%), «non a pratiquer» (Ko$a, IV, p. 255), parce qu’il ne
réside pas dans la série mentale. Les Dharmas qui résident dans la série,
quand on se les rend présents (sammukhibhava) (¥) a plusieurs reprises,
peu 4 peu s’accroissent; ils sont donc «a prathuer » (sevya). Il n’en est
pas de méme du Nirvapa. — Mais, dira-t-on, si le Nirvana ne réside pas dans
la série, comment expliquer la stance qui dit: « Gautama, sous l'arbre, médi-
tatif (dhyayin) et non distrait (apramaita), ne foule pas longtemps la trace
du chemin; le Nirvana réside dans sa pensée» ? () — La stance dit que le
Nirvapa réside dans la pensée, parce que Iacquisition du Nirvéna a son
point d’appui, pour naitre dans la pensée. {P. 163, col. 3, L. 29.]

II. Kamaniya, «chéri» (1%), parce qu’il est chérides Aryas. — 1. Les
Aryas ont peur de la douleur; le Nirvapa esta part de la douleur : donc les
Aryas le chérissent. — 2. Les Aryas sont dégotités de la naissance-mort; le
Nirvana est sans naissance-mort: donc les Aryas le chérissent: dans le

(‘) o 4, samsar—, samcar—.

®) " Bl 3K, bhajana, preman, apta, nisevita, upavasa (Rosenberg).
Mﬁﬁﬁ '
®&.
CBAER K.
(5) B T et #E 15 A
HAERE. : :
(%) 31 Al _
W)?‘—*y%@hf?ﬁﬁ?ﬁﬂxﬂﬁzﬁ ?E’Qﬁ‘:tu — Ou-a

une bonne finale: nirvap-m hrdaye sthitame

(10) 1 2 %4
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Nirvana, en effet, on est completement exempt de toutes les choses du deve-
" nir (pravrttivastu). — 3. Les Aryas sont dégottés de l'immoralité (daufisi-
lya) (!); le Nirvana est sans immoralité : donc les Aryas le chérissent; dans
le Nirvana, en effet, on est complétement exempt de toutes les choses
d’immoralité. C’est en raison du Nirvana que le Buddha dit que la moralité
pure (andsrava $ila) regoit le nom de « moralité chérie des Aryas» (arya-
kanta (3) $tla). La moralité pure fait obtenir I'exemption de l'immoralité:
c’est pourquoi elle est aussi nommée «délivrance temporelle et chérie»
(samayiki kanta vimukii), parce que, temporairement et tendrement, elle fait
obtenir le Nirvana {Voir Koéa, VI, p. 260). [P. 164, col. I, 1. 7.]

Antike (3), proche, 1. car il est immédiatement obtenu par ceux qui ont
acquis le chemin. Le Siitra dit en effet: « Plein de zéle, muni de quinze Dhar-
mas, il est dit « fouler ie chemin des éaiksas (*4), et proche du Nirvana » ().
— 2. Le Nirvanaest réalisé sans qu’il y ait distinctlon de personnes (samtana):
donc il est proche. Le noble, le brahmane, etc., qui cultivent le chemin,
réalisent tous le Nirvana. — 3. Pas de distinction de lieu : en ville comme dans
I'ermitage, tous ceux qui cultivent le chemin réalisent le Nirvapa. — 4. Le
Pratisamkhyanirodha est encore dit « proche » en raison de ['aspiration
(adhimukti) (°y: les Aryas, au moment ol est présent nirodhaksanti ou
nirodhajiiana, par la force de I'aspiration, comme s'il était en face, le con-
templent clairement. — 5. Le Pratisamkhyanirodha est dit « proche », parce
qu’il est comme une chose proche. Ot que l'on soit, on peut le réaliser. Ainsi
que dit le Prakarana : « Quels sont les Dharmas lointains? — Les Dharmas
passés et futurs. Quels sontles Dharmas proches ? — Les Dharmas présents
et les Asamskrtas » (7) ? — 6. Parce qu’on 'acquiert en prenant point d’appui
sur le « proche ». En effet, c’est en prenant point d’appui sur le temps présent
qui est proche, gu'on produit 'acquisition de la disjonction (visamyoga), qu’on

(1) % -

@) B F comme Kosa, VI, p. 261, 203.

3) 2

OB E Bk KK ]‘2 8% On afaiksapratipad = sckhapalipadd ; un palipada
est un homme qui « foule » 1a patipada ; Majjhima, 1, 357, sekho patipado. — On a Ili,
p. 76, sekho patipado. — Le Sekha posséde 8 angds, ’Arahat en posséde’dix (comp.
Kosa, VI, p. 295). — La traduction de pratipad est 1T (Kosa, VI, p. 279);
pirvanapratipadana se dit H¢ 3 E R YE. BX. _ Mais 17, Kosa, VII, p. 32 (aspect
de la vérité du chemin); dans le méme emploi, la Vyutpatti a . — Dans Anguttara,
I, p. 79, Majjhima, I, p. 147, magga et patipada sont distingués.

(5) Nibbanassa santike, santike nibbanam, Udanavarga 1V, 30, Dhammapada, 372,
Theragatha, 794; Samyutta I, 33, IV, 74, Anaguttara, II, 39 (en raison de quatre
Dharmas), 111, 331 (en raison de six); VI, 29 (en raison de sept). )

©) 15

(1) Dire dharmah katame | atitanagatd dharmah | antike dharmadh katame |
pratyutpanna dharma asamskrtam ca. — Cité Kosa, V, p. 107. ’ i



obtient lé Pratisamkhyanirodha. — 7. Parce qu'on y entre en quittant le
« proche » : car c’est en quittant le présent qui ést proche, qu'onentre dans le
Nirvana.— 8. Paréva dit: « En s’appliquanta laculture du chemin, on vadroit
(*) au Nirvana: c’est pourquoiil estproche »i — 9. En outre, les personnes qui
servent de point d’appui au chemin (margasraya) sont chacune différentes;
mais le Nirvana n’est pas par la spécialisé () ; c’est pourquoi il est proche.
Tous ceux qui cultivent le chemin I'obtiennent en effet. [P. 164, col. 1,1. 25.]
13. Pranita, excellent (3). — Le chemin aussi est excellent, car le Praka-
rana dit: « Quels Dharmas sont excellents ? — Les Dharmas de Saiksa et
d’Adaiksa, et le Pratisamkhyanirodha asamskrta. » Pourquoi réserver au
Nirvana le nom d’excellent ? — Parce que le Nirvana est excellent parmi les
excellents. En outre, le chemin, quoiqu’excellent, est mélé [au non-chemin]
etimpermanent (*): ce qui n’est pas le cas du Nirvana. En outre, bien que le
chemin soit excellent, il est contrecarré; on prepd en dégofit les bons
Dharmas qu’est le chemin par les samadhis de Sanyatasinyata, etc. (voir
Kosa, VIII, p. 187): ce quin’est pasle cas du Nirvana. C'est pourquoi le
Nirvana, seul, a le nom d’excellent. [P. 164, col. 2, I. 1.] ‘ .
14. Nihsarana, échappatoire.— Le chemin aussi est un Dharma ot on s’é-
chappe (nihsaraniya) (°), car le Prakarana (%) dit: « Quels sont les Dharmas
ou on s’échappe ? — La bonne moralité du Kamadhatu ; le bon recueillement,
aé de détachement (naiskramya et viveka), du Riapadhatu, de I'Ariipyadhatu,
{es Dharmas de Saiksa et d’Aéaiksa, et le Pratisamkhyanirodha asamskrta. »
Pourquoi réserver au Nirvana le nom d’échappatoire > — On s’échappe dans le
Nirvana, on ne s’échappe pas du Nirvana (= le Nirvana est niisarana, il n’est
pas sanihsarana); tandis qu'on s’échappe dans le chemin et du chemin: au
moment du Parinirvana, on s’échappe en effet du chemin. — Le Nirvéna, en
outre, est le vrai nihsaraniya Dharma. Il y a deux sortes d’abandon (tyaga)
des Dharmas impurs (sdsrava): I'abandon par coupure (prahdna),'aban-
don par rejet (nisarga) ; quant aux Samskrtas purs, non pas coupure,
mais toutefois rejet. Le seul Nirvina est exempt des deux sortes d’abandon (7).

() & S

ODEEHFETHEEN SREE.

() fn 43, pranita.

(5) *& ﬂ{: x'ﬁ?' 'H- <

) 1 EE nihsaraniyadharma.

(%) Prakarana, 6, Takakusu, 26, p. 716, col.2, l.19, une version plus développée que
celle qu'on lit ici.

() Deux 8, le [ #8 et le FE ¥8. — Comparer Siddhi, p. 666 - 667 et Kosa, IV,
P-99, VI, p. 173 : deux tyagas ou hanis, par parihani et par vihanj. — Tous les
samskrtas, le chemin compris, doivent étre abandonnés; ils sont sanihsara, Kosa, |
7. p. 12; la comparaison du radeau, ibid. et Ill, p. 186.

’
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— Le Nirvana est le nthsarana absolu (atyantika), car le sitra dit: « Par le
Ripa, on s’échappe du Kama; par 1’Ariipya, on s’échappe du Rdpa; par le
chemin, on s’échappe de I’Ariipya; par le Nirvana, on s’échappe de tous les
samskrtas. [P. 164, col. 2, |. 12.] (!)

Nous savons que I'’Apratisamkhyanirodha n’est pas «disjonction » (visam~
yoga) ; rous demandons pourquoi il est nommé Apratisamkhyanirodha ?

C’est un Nirodha qui est acquis sans qu'intervienne la pratisamkhya ou
prajiia (discernement, science); d’oli son nom; il n'est pas le fruit de la
pratisamkhya en effet. — Ce Nirodha n’est pas acquis par le discernement
des Dharmas, effort, exertion, application exclusifs. — Il n’est pas acquis
par la répétition de la connaissance précise (%) de la douleur, etc. [P. 164,
col. 2, 1. 18.]

Comment donc est-il acquis ?

Par le manque (ou « déficience ») des conditions (pratyayavaikalyat) (%).
Par exemple, lorsqu’on est tourné d’un coté (dis) (¥), les divers objets —
couleurs, sons, odeurs, saveurs tangibles, — qui sont des autres cotés,
périssent: les pensées et mentaux qui pourraient porter sur ces divers objets,
par le manque des conditions, ne naissent absolumentpas. En raison de cette
non-naissance, I’Apratisamkhyanirodha de ces pensées et mentaux estacquis.
[P. 164, col. 2, 1. 21.]

A quelle époque appartiennent les Dharmas & 1’endroit desquels on ac-
quiert ’Apratisamkhyanirodha ?

D’aprés certains maitres, aux trois époques, puisque ces Dharmas sont
« conditionnés » (samskrta). Mais alors quels sont ies Dharmas a I'endroit
desquels on n’acquiert pas ce Nirodha? Et quelle différence entre I'acquisi-
tion et la non-acquisition de ce Nirodha?

D’aprés les, deuxiémes maitres, on acquiert ce Nirodha & I'endroit des
Dharmas passés et futurs, non pas a I'endroit des Dharmas présents : car
ceux-ci existent dans la personne (°). Mais alors ce Nirodha, de moment en
moment (%) (ksane ksane), déja acquis est perdu, déja perdu est réacquis.
Quand le futur entre dans le présent, I'Apratisamkhyanirodha qui était
acquis est perdu, quand le présent entre dans le passé, ’Apratisamkhya-
nirodha qui était perdu est réacquis. Et on ne peut admettre semblables

F 4

alternatives.

(1) Sur les variétés de nihsarana, Itivuttaka, § 72, trois nissaraniyadhatu, nekkham-
ma, aruppa, nirodha; Anguttara, 111, p. 245\cmq) Kosa, VIII, 141 ; références de Rhys
Davxds Stede.

) &k . ‘

(3) #% BH. — Kosa, I, p. 10, reprodult cette expllcauon

() & — 5.



— 17 —

D’aprés les troisiemes maitres, I'Apratisamkhyanirodha est acquis seu-
lement a 'endroit des Dharmas futurs; non a I'endroit des Dharmas passés
qui ont existé dans la personne, non & I'endroit des Dharmas présents quiy
existent. Mais dira-t-on, dans cette hypothése, 'Apratisamkhyanirodha, apres
avoir été acquis, sera perdu : car les Dharmas futurs entrent dans le présent.

Opinion orthodoxe : I'Apratisamkhyanirodha est acquis 2 I'endroit des
Dharmas futurs non destinés a naitre (!). — Comment cela? — La raison
d’étre () de ce Nirodha est de faire que les Dharmas samskrta ne naissent
absolument pas. Quand un Dharma ne doit pas naitre, I'acquisition de ce
[Nirodha] surgit. Comme, pour les étres liés (*) aux choses de désir, les
présents ont lieu ; les passés ont eu lieu ; les futurs auront lieu : pour les uns
et les autres, naissance. Par conséquent, iln’y a pasacquisition de ce Nirodha
a leur endroit. [P. 164, col. 3, L. 8.]

)

On demande si les Pratisamkhyanirodhas sont plus nombreux que les
Apratisamkhyanirodhas ou inversement.

D’apres certains maitres, les premiers sont plus nombreux, car on les
acquiert @ l'endroit des Dharmas des trois époques, tandis qu’on acquiert
les seconds a lendroit des seuls Dharmas futurs non destinés 2 naiire.
D’apres d’autres maitres, les seconds sont plus nombreux, car on les acquiert
a Pendroit des Dharmas impurs et purs, tandis qu’on acquiert les premiers &
'endroit des sculs Dharmas impurs.

Opinion orthodoxe. — Les seconds sont plus nombreux, parce que les
Apratisamkhyanirodhas sont aussi nombreux que les Dharmas samskria,
tandis que les Pratisamkhyanirodhas sont seulement aussi nombreux que les
Dharmas impurs. $'il en était autrement, quand les Dharmas susceptibles de
naitre (*) obtiennent de ne pas naitre (), on n’acquerrait pas d'Apratisamkhya-
nirodha 2 leur endroit. [P. 164, col. 3, 1. 16.]

Tel est le rapport quantitatif des deux Nirodhas. A considérer I'acquisition,
on établit quatre alternatives: 1. seulement Pratisamkhyanirodha des Dhar-
mas impurs passés, présents, futurs susceptibles de naitre (utpattidharman)
2. seulement Apratisamkhyanirodha des Dharmas purs futurs non destinés 2
naitre (anutpattidharman); 3. les deux Nirodhas, des Dharmas impurs non
destinés & naitre ; 4. aucun. Nirodha, des Dharmas purs passés, présents,
futurs destinés & naitre (%). [P. 164, col. 3, 1. 23.]

(Y 3 L A — Littéralement «non-né », mats le sens est «non destiné 4 naitre »:
anulpattifka), anulpa'tidharman.

@) A 8%, traduit abhipraya, « intention », Kosa, XII, 1567, trad. IV, p. 36.

M 8 &, pratibaddha:

) W & ¥, utpattidharman.

@81

(6) Ce paragraphe est reproduit dans Kosa, I, p. 10.

(3]
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Les étres (') acquicrent-ils ensemble "Apratisamkhyanirodha? — On ne
peut répondre d'une maniére catégorique. Ils I'acquitrent ensemble 4 I'en-
droit des Dharmas communs, 2 parta'endroit des Dharmas non-communs (®).
Les Prthagjanas (*) qui se trouvent dans une certaine destinée (gali) ac-
quicrent d'instant en instant I’Apratisamkhyanirodha a 'endroit des Dharmas
des autres destinées, car, quand périssent d’instant en instant les objets
(couleurs, etc.), les connaissances (la visuelle, etc.) qui les visent deviennent
non-destinées a naitre. Comme pour les destinées, de méme pour les
Dhatus, les Bhimis et les Ayatanas. [P. 164, col. 3, I. 28.]

Quels sont les bons Dharmas dont la culture procure l'acquisition de
I’Apratisamkhyanirodha des mauvaises destinées ? [P. 165.]

Ces bons Dharmas sont le don (dana), fa moralité (sila), la science pro-
venant d’audition (Srutamayi prajia), la science provenant de réflexion {cin-
tamayt), la science provenant du recueillement (‘bh(ivandmayi) *)-

Don. — Ily a des hommes qui, pendant douze ans, prodiguent les grands
dons sans obtenir 'Apratisamkhyanirodha des mauvaises destinées, comme
Ve-la-ma-gu-ru-la (%), parce qu'ils ne prennent point le dégout de la nais-
sance-mort. D'autres I'obtiennent par le don d’une seule bouchée, parce
qu'ils se dégotitent profondément de la naissance-mort.

Moralité. — Il y a des hommes qui, jusqu’a la mort, observent la moralité
du Pratimoksa sans obtenir cet Apratisamkhvanirodha, et cela pour la raison
susdite. D'autres I'obtiennenten observantla moralité d’un jour-nuit (= I'Upa-
vidsa), et cela pour la raison susdite.

Science d’audition. — Il y a des hommes qui savent le sens des textes des
trois corbeilles sans obtenir cet Apratisamkhyanirodha, et cela pour la rai-
son susdite. D’autres 'obtiennent en sachant une seule stance de quatre
vers, et ccla pour la raison susdite.

Science de réflexion. — Il y a des hommes qui ont réfléchi (8) sur les
livres-traités non-bouddhiques et bouddhiques sans obtenir cet Apratisam-
khyanirodha, et cela pour la raison susdite. D’autres I'obtiennent qui n'ont

OERFHE

(2) Dharmas communs et non communs, sadharana, asadharana I & et A
It 7.

(") % 4 .

(") Voir Vibhasa, 68, p. 352, col. 1, 7, 33, col. 2, analysé dans Siddhi, Appendice,
p- 740-

ORI B K R, Comparer le brahmane Velama d’Anguttara, 1V, pe 393
(référence a ce texte dans Jataka, I, p- 228; Comm. Dhammapada, Burlingame, U,
p. 268) dont les dons sont sans grande valeur faute d’un bon réceptacle.

(©) B HE.



