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AVERTISSEMENT

La Direction du Musée Guimet a longlemps hé-
silé & faire traduire et publier I'Svangile du Boud-
dha de M. Paul Carus, loul intéressant que soit cel
ouvrage.

A premibre lecture, en effel, méme avec les
explications que I'auteur fournit dans sa préface,
on dirait un livre de propagande en faveur du
Bouddhisme. C’élail une raison péremploire pour
le faire repousser, le prosélylisme nous étant in-
terdit par la nature méme de nos études, et
puis ce travail ne paraissait pas avoir le caractdére
rigoureusement scienlifique que la Direction tient
a garder & toutes ses publications, méme de vulga-
risation.

Elle redoulail aussi l'allure biblique de sa com-
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position ot de son style, & laquelle le lecteur {ran-
¢ais sl peu accoutumé el qui aurait pu scmblerd
cerlaines porsonnes une sorle de parodie de mau-
vais goal de la Bible ot de I'livangile.

Toutefois, ses scrupules se sonl évanouis devant
cetle considération quo s'il ne s'agit pas ici d’'une
traduction littérale des Soulrus bouddhiques, si
I'auteur a choisi ¢d el 1t dans leur masse énorme
el groupé pour en faire un lout homogtne les pas-
sages qui lui paraissaient les plus caractéristiques,
les plus propres & mettre en pleine lumidre les doc-
trines morales ¢t philosophiques du Bouddhisme,
il en a du moins toujours respeclé scrupuleuse~
ment l'espril el que m&me, par le groupement
systémalique de ces textes divers, son livre donne
des conceplions bouddhiques une impression plus
frappante et peui-élre loul aussi jusle que pour-
rait le faire une siricte traduclion de ces écritures,

A part les trois premiers chapilres, 'imagina-
tion de J'auteur n'y est pour rien.

Ce livre est, en loul cas, plus facile et plus
agréable & lire que les Sodtras originaux, avec
leurs longueurs el leurs redifes interminables, et
auxquels, d'ailleurs, de nombreuses références
permetient de se reporter facilement.



AVENTISSEMENT Vil

. Les quelques noles qui ont paru indispensables
pour compltler celles de I'auteur sont indiquées
sous la rubrique N. T. (Notes du Traducleur.)

Paris, le 31 mars 1902,

LA DirEcrION,






PREFACE DE L’AUTEUR

Pour qui est familiarisé avec les Ecrilures sa-
crées du Bouddhisme, rendues accessibles au
monde occidenlal par le z&le infaligable cl le la-
lent de savanls lels que Burnouf, lodgson, Bi-
gandet, Biihler, Foucaux, Sénart, Weber, Faus-
boll, Alexandre Csoma, Wassiljew, Rhys Davids,
F. Max-Miiller, Childers, Oldenberg, Schiefner,
Eitel, Beal, Spence Hardy, elc., ce pelit livre n’a pas
besoin de préface. A ceux qui les ignorent, je
puis affirmer que I'ensemble de son contenu est
tiré de l'ancien canon bouddhiste. Beaucoup de
passages, et ce sont certainement les plus impor-
tants, sonl copiés liltéralement dans les traduc-
tions des textes originaux. Quelques-uns sonl in-
terprétés un peu librement afin de les rendre in-
telligibles pour la génération actuelle. Cerfains
onl élé remaniés, d’autres abrégés. A part les trois
premiers et les trois derniers chapitres, il y a peu
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d’additions entidrement de mon fait el encore ce
nesont ni de purs enjolivements liltéraires ni des
alléralions des doctrines bouddhiques. Ils ne
conlicnnent que des idées dont on peut {rouver les
prolotypes ¢ el li dans les traditions du Boud-
dhisme et n'ont 616 fails qu’en vue d’élucider ses
principes fondamentaux. Ceux qui voudront re-
monter du Bouddhisme de ce livre & sa source
originale trouveront 2 la fin du volume une {able
de références indiquanl, aussi bridvement que
possible, les documents oit ont été puisés ces di-
vers chapitres et les parallélismes qui se rencon-
irent avec les idées occidenlales et particulidre-
ment avec les évangiles chréliens.

Comme le christianisme, le bouddhisme s’est
divisé en sectes innombrables, séparées surtout
par des superslilions ou des rites particuliers, et
assez fréquemment elles considerent les dogmes
seclaires auxquelles elles sont attachées comme
les traits les plus importants et les plus indispen-
sables de leur religion. Ce livre ne suit ancune
des docirines sectaires, mais prend une position
idéale que tous les vrais bouddhistes peuvent ac-
cepter comme un terrain commun. Ainsi sa prin-
cipale originalité est 'arrangement de cet Evangile



PREFACE DE L’AUTEUR X1

du Bouddha en un tout d'une forme harmonicuse
el systémalique. Cependant, en ce qui concerne
I'ensemble de ses diverses parties, on peut les con-
sidérer comme une simple compilation, et le com-
pilateur s’est efforcé de Lrailer ses malériaux de
la méme maniére que, selon son opinion, 'auleur
du quatrigme Evangile du Nouveau-Teslament en
a usé pour les récils de la vie de Jésus de Nazarelh.
Il s'est risqué & placer les fails de la vie de Roud-
dha dans la lumigre de leur importance religieuse
et philosophique : il a retranché la pluparl de leurs
enjolivemenls apocryphes, principalemenl ceux
dont fourmillent les {raditions septenlrionales;
cependant il n'a pas cru qu'il fut sage d’hésiter i
conserver le miraculeux qui se montre dans les
récils, toules les fois qu'un bul moral semble jus-
tifier la mention qui en est faite; il a seulement
émondé 'exubérance de merveilleux qui se plait &
rapporter les choses les plus incroyables, évidem-
ment destinées a frapper fortement I'esprit, tandis
qu'en réalité ellesne peuvent que le fatiguer. Le mi-
racle a cessé d’stre une preuve en fait dereligion;
cependant la croyance en la puissance du Maitre 16-
moigne encore dela sainte vénération des premiers

_ disciples et reflete leur enthousiasme religiecx.
.
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S'il ne veut pas risquer de mal interpréler I'idée
fondamentale des doclrines du Bouddha, le lec-
teur doit se souvenir qu'il faut prendre le lerme
« moi » dans le sens ol le Bouddha I’emploie, Le
« moi » de ’homme peut &fre et a éLé compris dans
un sens contire lequel le Bouddha n'aurait jamais
fait aucune objection. Le Bouddha nie I'existence
du « moi » tel qu'on le comprenait communément
en son temps; il ne nie pas la mentalité (?) de
I’homme, sa conslitution spirituelle, I'importance
de sa personnalité, en un mot, son dme. Mais il
nie la mystérieuse enlité égotisie, I'dtman, dans
le sens d’une sorle de monade-dme que quelques
écoles supposaient exister derridre ou dans I'acti-
vité corporelle et psychique de I'nomme, comme
un élre dislinct, comme une sorte d’essence, et un
agent métaphysique prétendu étre 'dme. Cette su-
perstition philosophique, si commune non seule-
ment dans I'Inde mais dans le monde entier, cor-
respond & 1'égotisme habituel de ’homme dans la
vie pratique; ce sont deux illusions provenant de
la méme source, la foire aux vanités de la monda-
nité, qui poussent 'homme & croire que la raison
d’étre de sa vie est en son « moi ». Le Bouddha
propose de détruire entitrement toute pensée du
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« moi », de fagon & ce qu’elle ne porle plus de
fruit. Ainsile Nirvina du Bouddha est un élat idéal
dans lequel I'dme de 'homme, aprés séire puri-
fiée de tout égoisme el du péché, est devenue la
résidence de la vérité, qui lui apprend i se défier
des entrainements du plaisir et & employer exclu-
sivement toules ses énergies & remplir les devoirs
de la vie.

La doctrine du Bouddha n’est pas le nihilisme.
L'étude dela nature de I'dme humaine prouve que
¢'il n’exisle ni dtman ni entité égotiste, 'essence
véritable de I'homme est son farma, que ce
karma n’est pas affecté par la mort et continue
3 vivre. Ainsi, en niant I'exislence de ce que nous
prenons pour nolre dme et dont nous redoutons
la destruction par la mort, le Bouddha ouvre réel-
- lement a 'humanité (comme il le dit lui-méme) la
porte de 'immortalité, et 13 git la pierre d’angle
de sa morale et aussi de la consolation et de I'en-
thousiasme que procure sa religion. Celui qui ne
voit pas 'aspect positif du Bouddhisme, est inca-
pable de comprendre comment il a pu exercer
une influence si considérable sur des millions et
des millions d’étres.

Ce volume n'est pas fait pour contribuer a la
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solution des problemes historiques. Le compila-
teur a 6tudié son sujet, aussisérieusement qu'ille
pouvait dans des circons{ances données, mais il ne
prétend pas présenter une ceuvre scientifique. Ce
livre ne tend pas non plus a populariser les éeri-
tures bouddhistes, ni & les montrer sous une forme
poétique. Si cet « Evangile du Bouddha » aide &
mieux comprendre le Bouddhisme et si dans sa
simplicité il donne au lecteur I'impression de la
poétique grandeur de la personnalité du Bouddha,
ces résullats ne doivent étre comptés que comme
secondaires; son vrai but est encore plus sérieux.
Ce livre a été écrit pour faire réfléchir le lecteur
sur les problemes religieux d’aujourd’hui. 1l trace
I'image d'un maitre religieux d’un passé lointain,
afin.de la faire agir sur le présent et devenir un
facteurde la formation de I'avenir.

A potre avis, toutes les vérités morales essen-
. lielles du Christianisme ont de profondes racines
dans la nature des choses, et ne sont pas en con-
tradiction, comme on 'a souvent prétendu, avec
V'ordre cosmique du monde. L’Eglise lesaformulées
en cerlains symboles, et parce que ces symboles
contiennent des conlradictions. et entrent en con-
flit avec la science, les classes éclairées se sont
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écartées de la religion. Mais le Bouddhisme est
une religion qui ne connait aucune révélation sur-
nalurelle, et proclame des doctrines qui n’ont pas
besoin d’autres arguments que le « venez et
voyez ». Le Bouddha fonde sa religion exclusive-
ment sur la connaissance qu’'al’homme de la nature
des choses, sur une vérité démontrable. La com-
paraison du Christianisme et du Bouddhisme aidera
puissamment & dislinguer dans les deux religions
ce qui est essentiel de ce qui est accidentel, ce
qui est éternel de ce qui est transitoire, la vé-
rité de l'allégorie dans laquelle elle a trouvé son
expression symbolique. Nous désirons ardemment
faire naltre la conviction de la nécessité de distin-
guer entre le symbole et son sens, entre le dogme
et la religion, entre les formules d’inventiion hu-
humaine et I'élernelle vérité. C'est dans cet esprit
que nous offrons ce livre au public, nourrissant
Pespoir qu'il aidera au développement, dans le
Christianisme aulant que dans le Bouddhisme, de
la religion cosmique de la vérité.

C’est un fait digne de remarque que les deux
religions les plus grandes du monde, le Christia-
nisme et le Bouddhisme, aient tant de coincidences
frappantes dans leur base philosophique aussi
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bien que dans les applications morales de leur foi,
‘tandis que leurs méthodes pour les exprimer
en dogmes sont radicalement différentes. La force
et aussi la faiblesse du Bouddhisme primitif c’est
son caractére philosophique qui permettait au
penseur, mais non aux masses, de comprendre
I'explication de laloi morale qui péndlre le monde.
C’est pourquoi le Bouddhisme primitif a éLé
nommé par les bouddhistes « le petit vaisseau de
salut » ou Hinaydna, car il est comparable & un
petit bateau dans lequel un homme peut traverser
le courant de la mondanité et alteindre le rivage
du Nirvina. Obéissant & 'esprit d’'une propagande
missionnaire, si nalurelle & des hommes pieux qui
sont ardents dans leurs conviclions, les boud-
dhistes qui suivirent popularisérent les doctrines
du Bouddha el les rendirent accessibles & la multi-
tude. Il est vrai qu'ils acceplerent beaucoup de
- notions mythiques et méme fantastiques; mais ils
réussirent cependant & faire adopler ses vérilés
morales a des gens qui ne pouvaient saisir qu’in-
completement le sens philosophique de la religion
du Bouddha. IIs construisirent, selon leur expres-
sion, un « grand vaisseau de salut, » le Mahdyina,
dans lequel, les mullitudes pouvaient Lrouver

i
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place et qui élait capable de les (ransporter avec
sécurilé. Bien que le Mahdyina, ait indisculable-
ment des cotés faibles, il ne faut pas le condam-
ner haut la main, car il remplit son but. Sans le
considérer comme le sununum du développement
religieux des peuples parmi lesquels il*domine,
nous devons reconnaitre qu’il s’adaptait & lear con-
dition et qu'il a beaucoup fait pour leur éducation.
Le Mahiyina constilue un progrés, en ce qu'il
a transformé une philosophie enreligion el a tenté
de précher comme des propositions posilives des
doctrines qui étaient exprimées sous une forme
négative.

Bien éloigné de condamner le z&dle religieux
quia fait éclore le Mahiydna dans le Bouddhisme,
nous pouvons encore moins nous associer & ceux
qui reprochent au Christianisme sa dogmalo-
logie el ses éléments mythologiques. Le Chris-
tianisme est plus qu'un Mahdyana, et la dogmato-
logie chrétienne également avait une mission &
remplir dans I'évolution religieuse de I’humanité.
Le Christianisme est plus qu'un grand vaisseau
propre & transporter les multitudes de ceux qui s’y
embarquent; c'est un grand pont, un Mahdsétou,
‘sur lequel un enfant peut traverser le lorrent de
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I'égoisme ol de la vanilé du monde avec aulant de
* sGcurilé quele sage. Rien ne carnclérise micux la
parole du Chrisl que ces mols : « Laisser venir
moi les pelits enfanls ».

La comparaison des poinls communs nombreux'
el frappanis du Christianisme et du Bouddhisme
peut C&tre fatale & une conception seclaire du
Christianisme, mais en fin de compte nous aidera
& marir nolre conceplion de la nature essenticlle
du Christianisme el ainsi ¢ldvera nos conviclions
religicuses. Elle fera éclore ce Christianisme plus
noble qui aspire & étre la religion cosmigue de la
vérité éternelle.

Espérons que cet Evangile du Bouddha aidera
i la fois bouddhistes et chréliens & pénétrer plas
avant dans 'espril de leur foi de fagon & I'embras-
ser dans toute son étendue, sa largeur et sa pro-
fondeur.

Au-dessus de tfout Hinayina, Mahdyina el
Mahasétou est la Religion de la Vérité.

PauL Carvus.



ALLEGRESSE!

1. — Réjouissez-vous de la bonne nouvelle! Le
Bouddha! notre Seigncur, a découvert la racine de
tout mai. Il nous a monteé la voie du salut?.

2. — Le Bouddha dissipe les illusions de notre es-
prit el nous délivre des terreurs de la mort.

3. — Le Bouddha, notre Seigneur, apporle le sou-
lagement & celui qui est faligué et accablé par le cha-
grin; il rend la paix & ceux qui sonl écrasés sous le
fardeau de la vie. Il donne du courage aux faibles
alors qu'ils sont préts & abandonner la confiance en
eux-mémes et 'espérance.

k. — Vous qui souffrez des tribulations de la vie,
vous qui avez & combatlre el & peiner, vous qui aspi-
rez & une vie de vérité, réjouissez-vous de la bonne
nouvelle!

5. — Voict du baume pout les blessés et du pain
pour les affamés. Voici de I'cau pour ceux qui ont

soif, et voici I'espoir pour les désespérés. Voici la lu-
1
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midre pour coux (ui sonl dans lvs ténbbros, ol voiei
unc béatitude indpuisablo pour les justes.

6. — Guérissez vos blessures, vous qui 8les blessés,
¢t mangoz & votre fuim, vous qui &tes affamés. Repo-
scz-vous, vous qui dtes fatigués, ot lanchez votre soif,
vous qui Gtes altérés. Lovez les youx vers la lumitre,
vous qui Cles assis dans leos téntbres; repreaez bon
courage, vous qui &tes abandonnds.

7. — Ayez confiance en Ja vérité, vous qui aimoz la
vérité, car le royaume de vérité est fondé sur la terre.
Les ténébres de I'erreur sont dissipées par la lumibre
de la véritd. Nous pouvons voir notre chemin et mar-
cherd pas fermes et sirs.

8. — Le Bouddha, notre Seigneur, a révélé la vé-
rité.

9. — La vérité guérit nos infirmités et nous sauve
de la perdition : la vérité nous rend forts dans la vie
et dans la mort; seule la vérilé peut détruire les maux

de Yerreur. _ :
10. — Réjouissez-vous de la bonne nouvelle!

1I. — Samsdra et Nirvina.
— .

1. — Regardez antour de vous et contemplez la vie. -
o~ 2. — Tout est passager, rien ne dure. G'est la nais-
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sanco ol la mort, lo développement ol lo dépérisse-
menl; ¢'est la combinaison et la dissolution,

3. — La gloire dumonde est semblable i une fleur;
olle est en pleine floraison le malin et se fane it la cha-
leur du jour.,

k. — Dc quelque cOlé que vous regardiez c'est la
pressectlapoussée, lacourseavide aux plaisivs, la peur
de Ja peine de Jamort, c'est la foire aux vanités, et la
flamme des bralants désirs. Lo monde est rempli de
changementsetde (ransformalions. Tout est Samsara®.

5. — N'y a-t-il rien de permanent dans le monde?
Dans l'universclle inquiétude n’y a-t-il pas un licu de
repos olt nolre ceceur troublé puisse trouver la paix?
N'y a-t-il rien d'Gternel?

6. — L’angoisscne cessera-l-elle jamais? Les désirs
britlants ne s’éteindront-ils pas? Quand Iespril pour-
ra-t-il étre tranquille et calme? :

7. — Le Bouddha, notre Seigneur, s’est alfligé des
maux de Ja vie. Il a vu Ja vanité du bonheur du
monde et a cberché le salut dans quelque chose qui
ne se fane ni ne périsse, mais demeure & jamais et
toujours.

8. —Vous qui aspirez a la vie, sachez que I'immorla-
lité se cache daus la qualité d’étre périssable. Vous
qui désirez un bonheur qui ne conticnne pas des
germes de désappointement ou de regret, suivez les
conseils du grand Maitre et menez une vie de reclitude.

Vous qui souhaitez avidement les richesses, vencz ct
recevez les trésors qui sont éternels.
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~" 0, — La vérité est 6lornelle; elle ne connait ni
naissance ni mort; clle n'n pas de commencemont
et pasde fin. Appelez lu vérité, 6 mortels! Quola vé-
rilé pronno possession do vos imes.

~ 40, — La vérité est la parlie immortolle de esprit.
La possession de la vérité est opulence, et une vie
de vérilé est le bonhour.

_ 11. — Elablissez la vérité dans votre esprit, car la
vérité est I'image de T'éternel; elle peint (est le por-
trail de) I'immuable; elle révile ce qui dure toujours;
la vérité donne aux morlels le don do 'immortalité.

12, — Le Bouddha est la vérité; que le Bouddha ha-
bite dans votre cour, Klcignez dans voire dme tout
désir étranger au Bouddha, et & la fin de votre évolu-
tion spirituelle vous deviendrezsemblableau Bouddha.

13. — La partie de volre dme qui ne peut ou ne
veut devenir Bouddha doit périr, car elle n’est que
pure illusion et irréalité; c'est la source de vos er-
reurs,; c¢'est la causc de volre misére.  ~
~14. — Vous pouvez rendre votre &me immortelle

* en la remplissant de vérité. C'est pourquoi, devencz
semblables & des vases propres i recevoir ambroisie
des paroles du Maitre. Purifiez-vous du péché et sanc-
tificz votre vie. Il n’est pas d’autre moyen d’alteindre
la vérité.

-15, — Apprenez 3 distingner le moi etla vérité. Le
moi est la cause de Végoisme et la source du péché;
la vérité ne s’attache a aucun moi; elle est univer-
selle et conduit 3 la justice et & Péquité.
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16, — La personnalite, qui semble I'tlve de eonx
qui chérissent leur moi, n'est ui 'élernel, ni Pimmor-
tel, ni Pimpérissable. Ne eherchez pas Ia personnalits,
mais cherchez o vérité.

17. — Si nous délivrons nos dmes de leurs per-
sonnalités mesquines, si nons ne sonhaitons pas de
mal & autrni, el devenons purs comme un elair dia-
mant reflétant lalumiire de la vérité, quelle radiense
peinture apparaitra en nous reflétant Ies choses comme
clles sonl, sans mélange de désirs britlants, sans la
déformation de I'illusion trompeuse, sans 'agilation
de l'inquiétude pleine de péché.

18. — Celui qui cherche le moi doit distinguer
entre le faux moi et le vrai moi. Son moi el son
égoisme sont le faux moi. Ce sont des illusions ir-
réelles et des composés périssables. Celui-1x seul qui
identific son moi avee la vérité alleindra le Nirvana;
et celui qui a atteint le Nirvina a atteinl I'élat
de Bouddha; il a acquis le plus grand des hon-
heurs; ilest devenu ce qui est ¢ternel et impéris-
sable.

19. — Tous les composés doivent se dissoudre de
nouveau, les mondes se hriseront en pieces ct nos
individualités s'éparpilleront; mais les paroles du
Bouddha seront éiernelles.

20. — L’extinction dn moi est le salut; I"annihila-
tion du moi est la condition de Yillumination; l'effa-
cement du moi est le Nirvina. Heurcux est celui qui

a cessé de vivre pour le plaisir, et repose dans la
1.
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vérité, En vérits, son calme et sa tranquillité d’esprit
sont laplus hante félicité.

*2{, — Cherchons refuge dans le Bouddha, car il a
trouvé Pimpérissable dans lo périssable. Cherchons
refuge dans ce qui est immuable au milieu des change-
ments de V'existence. Cherchons rofuge dans la viérité
qui ost &lablic par le moyen de la lumitre du
Bouddha. '

LI - La Vérité Rédemptrice.

1. — Les choses du monde et ses habitants sont
soumis au changement; ce sont les produils de choses
qui onl existé précédemment; tous les é&tres vivants
sont ce que les ont fait leurs -actes antéricurs; car la
loi de causc et d’effel est uniforme ¢l sans exceptions. -

2. — Mais dans les choses gui sans cesse changent
se cache la vérité. La vérité donne aux choses la
réalité. La vérité esl immuable dans le changement.

_ 3. — Etlavérité désire se révéler; la vérité aspire
i devenir conscienle; la vérité s’cfforce a se connaitre
elle-méme.

_~ k. — La vérilé existe dans la pierre, car la pierre
existe véritablement, el il n’est pas une puissance au
monde, Dieu, homme ou démon qui puisse faire
qu’elle n'existe pas. Mais la pierre n’ecst pas con-
scienle,
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5. — La vérité existe dans la plante, etsa vie pent
prendro de F'expansion : la plante pousse, fleuril et
porte des [ruils, Su beaulé esl merveilleuse, mais
cllo n'ost pas conscienle.

6. — La vérité existe dans lanimal : il sc meut ct
percoil les choses qui V'environnent; il distingue et
apprend & choisir. Chez lui il y a conscience; mais
co n'est pas cncore la conscience de Ja vérité, Cest la
conscience du moi sculement,

7. — La conscience du moi aveugle les yeux de
'esprit et cache la vérité, C'est l'origine de V'erreur;
c'est Ja source de I'illusion, le germe du.péché.

8. — Le mot engendre I'égoisme. Il n'existe aucun
mal qui ne découle du moé. Il n’existe aucune injus-
lice qui ne soit produite par I'affirmation du mot.

9. — Lo noi esl 1o principe de toule haine, de I'ini-
quité et de la calomnie, de 'impudence cide I'indé-
cence, du vol ct de 'escroquerie, de I'oppression et
de Yeffusion du sang. Lemot est Mdrat, le tentateur,
le malfaiteur, le créateur du mal.

10. — Le moi séduit pac les plaisirs. Le mot promet
un paradis féérique. Le moi est le voile de Mara I'en-
chanteur. Mais les plaisirs du mot sont sans réalité,
son labyrinthe paradisiaque est le chemin de I'enfer,
el sa beauté qui se fane allume les flammes du désir
qui jamais ne peut é&tre salisfait.

1. — Qui nous affranchira de la tyrannie du mo:?
Qui nous sauvera de nos miseres? Qui nous rétablira
dans une vie de félicité?
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12, — Toul est misére dansle monde de Samsara®;

tout est mistre ol soullrance. Mais le bonheur de la

. v6rité est plus grand que toules les mistres, La vérité
donne la paix & I'espril haletant; elle vainc I'erreur;
elle éteint les flammes du désir et conduit au Nirvana.

~" 13, — Bienheurcux est! celui qui a trouvé Ja paix
du Nirvana. 1l est calme dans les lutles el les tri-
bulations de la vie; il est & I'abri de tous les change-
ments; il défie la naissance et la mort; il resle in-
différent aux maux de la vie,

4%. — Bienheurcux celui en qui s’est incarnée la
vérite, car il a atteint son but et ne fait qu’un avec la
vérité. 1l est vainqueur sans pouvoir étre blessé; il
est glorieux et heurcux sans pouvoir souffrir; il est
fort alors méme qu'il tomberait écrasé sous le fardeau
de son labeur; il estimmortel alors méme qu’il meurt.
L’'immortalité est 'essence de son ime.

15. — Bienheureux celui qui a atteint I'état sacré
de Bouddha, car il est 2 méme d’efectuer le salut des
&tros ses fréres. La vérité réside en lui. La sagesse
parfaite éclaire sou entendement. La justice inspire
toutes ses actions.

16. — La vérité est une puissance agissante pour
faire le bien, indestruclible et invincible! Cultivez la
vérité en votre esprit et répandez-la a travers 'huma-
nité; car la vérité seule sauve du péché et de Ja mi-
sere. La vérité est le Bouddha, ct le Bouddha est la
vérité! Béni soit Je Bouddha !
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LE PRINCE SIDDITARTHIA DEVIENT BOUDDIIA

IV. — Naissance di Bouddha.

1. — Il y avait & Kapilavaston® un roi Cakya’,
ferme en ses desseins el révéré par tous les hommes,
un des descendants d’lkchvakou®, qui s'appelait Gau-
tama® et son nom personnel étail Couddhodana' on
Riz-Pur.

2, — Son épouse, Maya-dévit', élait aussi merveil-
leusement belle que f¢™lis d’eau et d’un cceur aussi
pur que le lotus. Ainsi que la Reine des cieux'?, elle
vivail sur la terre pure de désirs et immaculée.

3. — Le roi, son mari, la révérait en sa saintelé et
I'esprit de vérité était descendu en clle. .

4. =~ Quand elle sut que I'heure de la maternité
approchait, elle pria le roi de 1'envoyer chez ses pa-
rents ; et Couddhodana, plein de sollicitude pour sa
ferume et 'enfant qu’elle lui donnerait, acquiesga vo=
lontiers a sa demande.

5.— Comme elle traversaitle jardin de Loumbini®,
I'heure arriva; on lui prépara une couche sous un
Plakcha'* altier, et 'enfant sortit de la malrice sembla-
ble au soleil levant, radieux el parfait.
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6. — Tous les mondesgdurent inondés de lumitre.
“Les aveugles recouvrdrent la vue & cause de leur
ardent désn‘ de contempler I'arrivée de la gloire du
Seigneur; les sourds-muels se parlérent les uns aux
-autres des heurcux présages annongant la venue du
Bouddha. Les hossus se redresserent; les boiteux
marcherent. Tous les prisonniers virent tomber leurs
chaines, el les feux de tous les enfers s’éleigni-
rent, )

7. — Aucun nuage ne se montra dans le ciel et les

) eaux souillées devinrent claires, landis qu'une mu-
sique céleste emplissait les airs et que les anges se
réjouissaient avec bonheur. Ce n’étail pas d’une joie
égoiste ou partiale qu'ils se réjouissaient mais pour
Y'amour de la Loi; car la créalion submergée dans I'o-
céan de la douleur allait enfin obtenir un adoucisse~
ment & ses peines. '

8. — Les cris des animaux firent silence; {ous les
étres malfaisants recurent un ceeur aimant, et la paix
regnasur la terre. Mara ', le méchant, seul était dans
la peine el ne se véjouissait pas.

9. — Les rois des Nagas', désirant avec ardeur
faire montre de leur respect pour la trés excellente
Loi, de méme qu’ils avaient rendu hommage aux
Bouddhasantérieurs'? vinrent rendre visite au Bodhi-
sattva'®, Ils répandirent devant lui des fleurs de man-
dara, heureux, d’une joie sinckre, d’apporler leurs

hommages religieux.
10. —Le royal pere pesant en son espril le sens de
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ces présages, élail tantot plein de joie, tanidt dans
une cruelle détresse.

11. — La reine, contemplant son fils et les pro-
diges causés par sa naissance, senlait dans son cceur
timoré de femme les angoisses du doule.

12. — Auprds de sa couche se {enait debout une
vieille femme qui suppliait le ciel de Dbénir 'en-
fant.

13. — Or, en ce temps vivait dans la forét le richi
Asita qui y menait]a vie d’un ermite ', C'était un brah-
mane de haute réputation, renommé non sculement
pour sa sagesse el sa science, mais aussi pour son
habileté & interpréter les présages. Et le roi l'invita &
venir voir le royal enfant. ’

14. — Le vieillard, quand il vit le prince, pleura et
soupira profondément. EL lorsque le roi vit les larmes
d’Asita il en ful alarmé et lui dit : « Pourquoi la vue
de mon fils t’a-t-elle causé du chagrin et de la peine? »

15. — Mais le cceur d’Asita débordait de joie, ot
connaissant que P'esprit du roi était inquiet, il s’a-
dressad lui, disant :

16. — « Le roi, tel que 1a lune quand elle est dans
son plein, devrait éprouver une grande joie, car il a
engeudré un fils d'une merveilleuse noblesse.

17. — « Je n'adore pas Brahma, mais j'adore cet
enfant; et les dieux qui sont dans les temples quitte-
vont leurs places d honneur pour 'adorer.

* 18. — « Bannis toute crainte et tout doute. Les pré-
sages spirituels qui se sont manifestés indiquent que
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ce nouveau-né apportera la délivrance & I'univers tout
entier.

19. — « Me rappelant quc je suis vieax, je n’ai pu
retenir mes larmes; car ma fin est proche. Mais ton
fils gouvernera le monde. Il est né pour le hien de
tous les étres vivands. o

20. -— « Sa doctrine pure sera semblable au rivage
qui accueille les naufragés. Son pouvoir de méditation
sera semblable & Ja fraicheur d’un lac et toutes les
créatures brilées par 'ardeur de la luxure pourront s'y
désaltérer librement.

21, — « Sur le fea de la concupiscence il fera s’é-
tendre le nuage de sa compassion, de sorte que la
pluie de 1a loi puisse I'éteindre. -

22. — « Il ouvrira les lourdes portes de la désespé-
rance, et délivrera toutes les créatures prises au piege
dans les réts, qu’elles ont elles-mémes tressés, de la
folie et de l'ignorance. :

23. —« Le roi de la loi a paru pourdehvler du ser-
vage tous les pauvres, les misérables et les déses-
perés »

2%. — Quand le roi et la reine eurent entendu les
paroles d’Asita, ils se réjouirent en leurs coeurs, et
donnérent a enfant qui venait de leur naitre le nom
de Siddhartha®, c’est-a-dire «celui qui a accomph ce

qu’il se proposait. »

25. —Pm—reme dit & sa sceur Prad]épat‘ % :« La
mere qui a enfanté un futur Bouddha ne donne ja-
mais le jour 3 un autre enfant. Je guitterai bientdt ce
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monde,leroimonépoux etmon fils Siddhartha*, Quand
je ne serai plus, toi, sois une mére pour lui, »

26, — Kt Pradjipali pleura et promit.

27. — Quand la reine fut morte, Pradjapati prit
'enfant Siddbartha et I’éleva. Et de méme que peu a
peu croit la lumiére de la lune, de méme lenfant
royal grandit de jour cn jour d'esprit el de corps; et
la vérité el I'amour résidaient en son coeur.

V. — Les liens de la vie.

1. — Quand Siddbartha cut alteint 'adolescence,
son pere désira le voir marié, et envoya des messagers
a lous ses parenls Jeur commandant d’amener les
princesses leurs filles, alin que le prince choisit sa
femme parmi elles.

2, — Mais ceux-ci refuserent en disant : « Le prince
est jeune et délicat; il n’a appris aucune des sciences.
Il ne serait pas capable de proléger notre fille, et si la
guerre éclatait il serait incapable de tenir téte & 'en-
nemi. » _

3. —Le prince n’était pas turbulent mais pensif
de sa nature. Il se plaisait 2 demeurer sous le grand
jambou du jardin de son pére, et, observant les voies
du monde, se livrait 2 la méditation.

4. — KL le prince dit & son pére : « Invite nos pa-
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rents afin qu'ils puissent mo voir ot mettre ma forco &
" Pépreuve. » Et lo ptre fit comme son fils lo lui do-
mandail.

5, — Quand tous furent venus et que le poeuple de
Kapilavastou se fut assemblé pour juger de la valeur,
ot de la science du prince, il se montra accompli dans
tous les exercices du corps aussi bien que de l'esprit,
et il ne trouva parmiles jeunes gens et les hommes de
I'Inde aucun rival qui put le surpasser dans aucune
épreuve du corps ou de I'esprit.

6. — Il répondit & toules les questions des sages;
mais quand il les questionna, méme les plus sages
parmi eux furent réduits au silence.

7. — Alors Siddhartha se choisit une femme. Il
dnungua Yagodhard, sa cousmefl/—éenhlle fille du
roi de Kéli. Et Yaqodhara fut fiancée au prince.

8. — De leur mariage naquit un fils qu’ils nomme-
rent Rahoula, et le roi Conddhédana, heureux qu’un
héritier fit né 4 son fils, dit :

9. -~ «Le prince ayani engendré un fils 'aimera
comme je I'aime lui-méme. Ce sera un lien puissant
pour atlacher le cceur de Siddhartha aux intéréts du
monde, et le royaume des Cdkyas restera sous le
sceptre de mes descendants. »

10. — Sans but égoiste, mais ayant égard & son en-
fant et au peuple qui 'entourait, le prince Siddhartha
accomplissait ses devoirs religieux, baignait son corps
dans I’eau sainte du Gange et purifiait son cceur dans
les caux de la loi. De méme que les hommes souhai-
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tent d’assurer la paix & leurs enfants, ainsi il aspirait
avidement & donner le repos av monde.

VI. — Les Trots Donlewrs.

1. — Le palais, donné au prince par le roi, res-
plendissait de tout le luxe de I'Inde; car le roi vou-
lait que son fils fit heureux,

2. — Tout ce qui est pénible & voir, toutes les mi-
seres et toule notion de la souffrance élaient tenus a
I'écart de Siddhdrtha, et il ignorait que le mal régnat
dans le monde.

3. — Mais de méme que I'éléphant caplif soupire
apres les jongles sauvages, ainsi le prince était im-
patient de voir le monde, et il demanda au roi, son
pere, la permission de satisfaire son ardent désir.

4. — Alors Gouddhodana ordonna d'atteler qualre
coursiers magnifiques & un char orné par devant de
pierrerics, et de décorer les routes par ol passerait

*Siddhirtha.

5. — Les maisons de la cité étaient tendues de
tapisseries. et de banniéres ; les spectateurs alignés
de chaque cdté contemplaient avidement I'héritier
du trone. Ainsi Siddbarthase promena, avec Tchanna® .
son cocher, par les rues de la ville, et i travers une
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campagne arrosée do ruissclets ot couverte d'arbres
agréables.

6. — Sur lo bord de la route ils rencontrbrent un
vieillard. Le prince voyant ce corps courbé, cetle
face ridée ol ce sourcil douloureux, dit au cocher 3
« Quel est celui-ci? Sa léle est blanche, ses yeux
sont chassieux ot son corps brisé. Il peut & peine se
soutenir & 'aide de son baton? »

7. — Le cocher, trés embarrassé, osail & peine
/dire la-vérité. 1l répondit : « Ce sont les marques de
la vicillesse. Ce méme homme a été jadis un pelit
enfunt @ la mamelle, puis un adolescent plein d’ar-
deur pour le plaisir; mais les ans sont venus, el
maintenant sa beauté s'en est allée el la vigueur de
son corps est épuisée. »

8. — Siddhartha profondément affligé par les pa-
roles du cocher soupira & cause de la souffrance du
vieil 4ge. « Quelle joie ou quel plaisir les hommes
peuvent-ils gouter, pensa-t-il, quand ils savent que
bientdt il leur faudra dépérir et s’en aller languis-
sants ! »

9. — Et voici que, comme ils passaient, apparut
sur le bord du chemin un malade tout haletant, le
corps défiguré, convulsé et Emamt douleurecuse-
ment. '

10. — Le prince interrogea son cocher: « Quelle
espece d’homme est-ce 1a? » Et le cocher répondit et
dit: « Cet homme est malade. Les quatre éléments
de son corps sont confus et en désordre. Tous nous
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sommos sujels & de semblables accidents : lo pauvre
ot lo riche, I'ignorant ot le sage, loules les créalures
qui ont un corps, sonl exposés uu méme malheur, »

11, — Et Siddhartha fut encore plus ému. Tous
les plaisirs lui pararent usés et il prit en dégot les
joies de la vie.

42. — Lo cocher pressait les chevaux pour fuir ce
triste speclacle, quand tout & coup ils furent arrélés
dans leur course rapide.

13. — Quatre personnes passaient portant un ca-
davre et le prince Lressaillant & la vue du corps privé
de vie interrogea le cocher: « Que porlent-ils? Je
vois des banderolles et des guirlandes de fleurs,
mais les hommes qui suivent sont accablés par le
chagrin ! »

1%, — Le conducleur dit: « C'est unp mort; son
corps est rigide, sa vie s’en est allée, sa pensée est
éteinte ; sa famille et les amis qui Vaimaient portent
maintenant son corps au tombeau. »

15. — Et le prince fut pénétré d’horreur et de ter-
reur: « Ceci est-il une exception, demanda-t-il, ou
bicn dans le monde y en a-t-il d’autres exemples? »

16. — D’un cceur oppressé le cocher reprit: « Par-
lout daus le monde il en est de méme. Celui qui com-
mence laVvie doit Ia finir. Nul ne peut échapper a la
mort. »

18. — D’une voix éteinte et en balbutiant le prince
s'écria: « O hommes mondains! Combien fatale est
votre erreur ! Inévitablement votre corps tombera en
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poussitre ¢t cependant sans souci, sans y prondro
garde, vous continuez d vivro. »

17. ~— Le conducteur du char voyant la profonde
impression que ces lugubres spectacles avaient fait
sur le prince, tourna ses chevaux et rentra dans la
cité,

19. — Comme ils passaient devant le palais do la
noblesse, Kricha Gautami®, jeune princesse nizce du
roi, vit Siddhartha dans sa male beaulé et observant
son air préoccupé s’écria : « Heureux le pdre qui t'a
engendré, heurevse la mére qui t'a nourri, heurcuse
I'épouse qui donne le nom d’époux & un seigneur si
glorieux I'»

20. — Le prince ayant entendu celle louange ré-
pondit : « Ileurenx ceux qui ont trouvé le salut! As-
pirant a la paix de I'esprit, je chercherai le bonheur
de Nirvina. » Et lui offrant son collier de perles pré-
cieuses, comme pour la récompenser de la legon
qu’elle lui avait donnée, il rentra dans son palais,

28. — Siddhartha jeta un regard de dédain sur les
trésors de son palais. A sa femme qui lui souhaitait
la bienvenue et le suppliait de lui dire la cause de
son chagrin, il dit: « Je vois partout Yempreinte du
changement ; ¢’est pourquoi mon ceeur est oppressé.
Les hommes vieillissent, tombent malades et meu-
rent. N'est-ce pas suffisant pour délruire le plaisir de
vivre. » .

22, — Le roi, son-pére, apprenant que le ceeur du
prince était devenu étranger au plaisir, fut terrible-
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ment accablé par le chagrin qui, comme une¢ épée,
per¢ason cwur.

VI1I. — Le Bouddha renonce au monde,

1. — II &tait nuit, Le prince ne trouvait pas le re-
pos sur ses moelleux coussins; ilse leva et sorlit dans
le jardin. « Hélas! pleurait-il, car le monde entier est
rempli‘de ténebres et d'ignorance; nul ne sail com-
ment guérir les maux de I'existence. » Etil gémis-
sait douleureusement,

2, — Siddhartha s’assit sous le grand jambousier
et s’abandonna & ses pensées, pesant la vie et la mort
ct les maux de la décrépitude. Concentrant son esprit
il s’affranchit de toute confusion. Tous les désirs bas
s'évanonirent de son cceur et un calme parfait se ré-
pandit sur lui.

3. — Dans cet élat d’extase il vil de son ceil mental
tout ce que le monde renferme de misere et de dou-
leur; il vit les peines du plaisir et 'inéluctable cerli-
tude de la mort qui pése sur Lous les élres. Cependant
les hommes ne sont pas encore éveiilés a la vérité.
Et une compassion profonde envahit son ceeur.

4. — Tandis qu’il méditait sur le probleme du mal,
le prince vit, avec I'eil de son esprit, sous le jambou-
sier une grande figure revétue de majesté, de calme
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et do dignité. « D'on viens-tu, et qui es-tu? », de-
manda-t-il.

5. — La vision lui répondit: « Jo suis un Gramana®:.

. Troublé par la pensée de la vicillesse, de la maladie
ol de la mort, j'ai fui mon foyer pour chercher lg
chemin du salut. Toutes les choses se hitent vers la
ruine; scule la vérité est élernclle. Tout change et
rien de dure; cependant les paroles des Bouddhas
sont immuables. J'aspire an bonheur qui n'a pas de
déchéance; an trésor qui ne périra jamais; & la vie
qui ne connait ni commencement ni fin. C'est pour-
quoi j'ai détruil loute pensée mondaine. Je me suis
retiré dans un vallon désert pour vivre dans la soli-
tude, et, mendiant ma nourriture, je me consacre & Ip
seule chose qui soit nécessaire ».

6. — Siddhartha demanda : « Peut-on obtenir la
paix dans ce monde agité? Je suis frappé de I'inanité
du plaisir et j’ai pris le dégout de la volupté. Tout
m’oppresse et méme l'existence me semble intolé-
rable ».

7. — Le Gramana répondit : « La ol exisle la cha-
leur, peut aussi exister le froid. Les créatures su-
jelles & la peine possédent la facullé du plaisir. L'ori-
gine dn mal indique que le bien peut-éLre développé.
Car ces choses sent corrélatives. Ainsi la ol ily a

“beaucoup de souffrance, il y aura beaucoup de bon-
heur, si seulement vous ouvrez les yeux pour le dé-
couvrir. De méme qu'un homme qui est tombé dans
un tas d’ordures doit chercher le grand étang couvert
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de lotus qui ost dans le voisinage, de méme cherche
lo grand Jac immortel du Nirvana pour laver la souil-
lure du péché. Si on ne cherche pas lo lac, ce n’est
pas la faute du lac; de méme aussi lorsqu'il y a une
routebéniepour conduire au salut du Nirvana 'lhomme
fortement tenu par le péché, ce n’est pas la faute de la
route s'il n'y passe point, mais de I'individu. Et si un
homme alteint de maladie, lorsqu’il y a un médecin
qui peut le guérir, ne se sert pas de l'assistance dn
médecin, ce n’est pas la faute du médecin; de méme
si an homme atteint de la maladie de faire Je mal ne
cherche pas ie guide spirituel de la lumikre, ce n’est
pas la faute du guide destructear du péché ».

8. — Le prince écoula les nobles paroles de son
visiteur et dit : « Tu es porteur de bonnes nouvelles,
' car mainlenant je sais que mon projet s’accomplira.
" Mon pere me conseille de jouir de la vie et de me
vouer aux devoirs mondains suscepltibles de rendre
illustres moi et ma maison. Il me dit que je suis encore
trop jeune et que mon pouls bat trop vite pour mener
une vie religieuse ».

9. — L’apparition vénérable sccoua la léle et répli-
qua : « Tu devrais savoir que pour chercher la vraie
religion il n’est jamais de temps qui puisse &lre inop-
portun. » )

. 10. — Un tressaillement de joic passa dansle ceenr
deSiddhartha.« Maintenant ¢’estlemoment de chercher
unereligion,dit-il; maintenant c’est le moment de tran-
cher tous les liens qui m’empécheraient d’atteindre

2.
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- l'illumination parfaite; maintenant ¢'est le moment
d’errer dans le déserl el, menant une existence de
mendiant, de trouver le chemin de la délivrance ».

11. — Le messager célesle écouta avec approbalion

" la résolution de Siddhartha.

12, — « Maintenant, en effet, dit-il, ¢c’est le temps
de chercher la religion. Va Siddhartha et accomplis
lon projet; car, Bodhisaitva?, tu es le Bouddha®
€lu; tu es destiné & illuminer le monde.

13. —« Tu es le Tathigata® parfait, car tu accom-
pliras toute justice et tu seras Dharma-radja®, roi de
Vérité. Tu es Bhagavat ¥, le Bienheureux, car tu es
appelé A devenir le sauveur et le rédempteur du monde.

14. — « Va, accomplis la perfection de la vérité.
Lors méme que la foudre frapperait ta téte, ne cede
jamais aux illusions qui séduisent et écarlent les
hommes du chemin de la vérité. De méme qu’en
toutes saisons le soleil poursuit sa carriére et jamais
une autre, de méme si tu n’abandonnes pas le droit
chemin de la justice, tu deviendras Bouddha.

15. — « Persévere dans ta recherche et tu trou-
veras ce que tu cherches. Poursuis ton but sans t'en
écarter et tu gagneras leprix. Combats énergiquement

.et tu seras vainqueur. La bénédiction de tous les
dieux, de tous les saints, de tout ce qui cherche la
lumikre est sur toi, et la sagesse céleste guide tes pas.
Tu seras le Bouddha, notre Maitre etnotre Seigneur;
tu illumineras le monde et tu sauveras 'humanité de
}a perdition. » '
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16. — Ayant ainsi parlé, la vision s'évanouit et
’ame de Siddhartha se trouva remplie de paix. Il se
dit :

47. — « Je me suis éveillé & la vérité et suis ré-
solu & accomplir mon projet. Je romprai tous les liens
qui me reliennent au monde, et je quillerai ma maison
pour chercher le chemin du salut.

18, — « Les Bouddhas sont des étres dont les pa-
roles ne peuvent manquer; la vérité est tuujours
dans leurs discours.

19, — « Car de méme que la chute d’une pierre
lancée en Pair, de méme que la mort d’un mortel, de
méme que le lever du soleil & 'aurore, de méme que
le rugissement du lion quand il quitie sa reposée, de
méme que la délivrance d’une femme enceinte, de
méme que toutes ces choses sont sires el certaines,
de méme aussi la parole des Bouddhas est siire et ne
peut manquer de se réaliser.

20, — « En vérité, je deviendrai un Bouddha. »

21. — Le prince revint a la chambre de sa femme
pour jeter un dernier regard d’adieu i ceux qu'il
chérissait tendrement, plus que tous les trésors de
la terre. Il elit voulu une fois encore prendre son fils
dans ses bras et lui donner le baiser des adicux. Mais
I'enfant dormait dans les bras de sa mére et il ne
pouvait I'enlever sans les éveiller tous les deux.

22, — Alors Siddhartha resta un moment i con-
templer sa femme si belle et son fils adoré, et son
coour se\irisa. La douleur du départ I'accabla puis-
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samment, Bien que son esprit fut réselu an point
que rien, ni bien ni mal, n’eiit pu ébranler sa réso-
lution, les larmes coulerent de ses yeux el il fut au-
dessus de son pouvoir de retenir ou de supprimer
leur cause. ‘ I

23. — Le prince s'arracha (de la chambre) avec
une fermeté virile, supprimant ses sentiments mais
n’éteignant pas sa mémoire. 1 monla son rapide
Kanthaka® et, trouvant les portes du chiteaun larges-
ouvertes, il partit dans le silence de la nuit, suivi
seulement par son fidele écuyer Tchanna®.

24, — C’est ainsi que le prince Siddhartha renonga
aux plaisirs du monde, abandonna son royaume, rom-
pit toutes les chaines ct entra dans la solitude.

25, — L’ombre couvrait la Llerre, mais les éloiles
rayonnaient brillamment dans les cieux.

-

VIII. — Le roi Bimbisdra.

1. — Siddhirtha avait coupé sa chevelure flottante
et échangé sa robe royale contre un vélementgrossier
couleur de terre. Ayant renvoyé a Kapilavastu
Tchanna, le conducleur de char, avec le noble coursier

Kanthaka pour porter au roi Gouddhodana? Tavis
que le prince avait quitté le monde, le Bodhisattva3
errait le long des routes un bnl de mendiant 4 }a main.
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9. — Cependantla majesté de son esprit se cachait
mal sous la pavvreté de sou aspect. Son allure fiere
trahissait son origine royale ¢l ses yeux rayonnaient
d'un z&le fervent pour la vérité. La beaulé de son
adolescence était transfigurée par la sainteté qui en-
{ourait sa téte comme un halo.

3. — Tous ceux qui le voyaient le conlemplaient
avec étonnement. Les plus pressés arrétaient leurs
pas et regardaient en arriére. et il n’était personne
qui ne lui rendit hommage.

k. — Etant entré dans la cité de Radjagribha®, le
prince allait de maison en maison atiendant silencieu-
sement qu'on lui offrit de la nourriture. Partout olt
allait le Bienheureux les gens lui donnaient ce qu’ils
avaienl; ils s’inclinaient modestement devant luiet se
sentaient remplis de gratilude parce qu’il dalfrnalt
approcher de leurs maisons.

5. — Vieux et jeunes étaient émus et disaient :
« Voici un noble Mouni* ! Son approche est une bé-
nédiction. Quelle imminente joie pour nous! »

6.—Et le roi Bimbisara* remarquant I'émotion de
la cité s’enquit de sa cause, el ayant appris la nou-
velle envoya un de ses serviteurs observer’élranger.

7. — Ayant appris que le Mouni devait étre un
Cakya de noble famille et qu'il s’était retiré dans les
bois sur le bord d’une riviere rapide pour manger la
nourriture qui remplissait son bol, le roi eut le ceeur
ému; il mit sa robe royale, plaga sa couronne d’or
sur sa téle et accompagné de vieux et sages con-
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_ seillers alla & la rencontre de son héte mystérieux,
8. — Le roi trouva le mouni de la race Cakya assis
sous un arbre. Admirant le calme de son visage et la
distinction de ses manieres, Bimbisira le compli-
menta respectueusement et dit :

9. — « O Gramana™®, tes mains sont faites pour

' tenir les rénes d’un empire et non un bol de mendiant.
.J'ai compassion de la jeunesse. Si je ne pensais
pas que tu es de race royale, je le supplierais de
t'associer a moi pour gouverner mon royaume et
de partager mon pouvoir royal. Le désir du pouvoir
convient aux esprits les plus magnanimes, et 'opu-
lence n’est pas & mépriser. Gagner des trésors et
perdre sa religion n'est pas un vrai gain. Mais celui
qui posséde & la fois ces trois biens, puissance, opu-
lence et religion et en jouit avec discrétion et sagesse,
celui-12 je ’appelle un grand mattre. »

10. — Le grand Cikyamouni* leva les yeux et
répondit :

11, — « O roi, tu es réputé -libéral et religieux et
ta parole est prudente. De 'homme bon qui falt un bon
emploi de la richesse on dit & juste titre qu'’il est pos-
, sesseur d’un grand trésor; mais le misérable qui em-
plle ses nchesses n’aura aucun profit.

™ 12. — «Lacharitéest riche en profits; la charité est
la plus grande des richesses; car alors méme qu’on
la prodigue, elle ne fait naitre aucun remords.

13. — « J’ai rompu tous les liens parce que je
cherche la délivrance. Comment me serait-il possible

i
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de revenir au monde ? Qui cherche la vérité religieuse,
le plus grand de tous les lrésors, doit abandonner
tout ce qui concerne sa personnalilé ou détourne son
attention, et ne doit tendre qu'a ce seul bat. Il doit
libérer son ame de la convoilise et de la luxure, el
aussi de 'ambition du pouvoir.

14, — « Qu’il cede & la luxure si peu que ce soit, el
comme un enfant la luxure grandira. Qu'il exerce la
puissance du monde et il sera accablé de soucis.

15. — « Meilleur que la souveraineté de la terre,
meilleur que la résidence dans le ciel, meilleur que
la domination sur tous les mondes, est le fruit de la
saintete.

16. — « Un Bodhisattva a reconnu la nature illu-
soire de la richesse et ne confond pas le poison et la
nourriture.

17. — « Le poisson pris a 'hamecon convoile-{-
il encore l'amorce; I'oiseau captif est-il épris du
filet?

18. — « Le malade que la fievre torture cherche
un médicament rafraichissant. Lui conseillerons-nous
un breuvage qui augmentera sa fitvre? Eteindrons-
nous un feu en le chargeant de combustible?

19. — «Je t’en prie, ne me plains pas. Plains plutot
ceux qu’accablent les soucis de la royaulé et les cha-
grins des grandes richesses. Ils n’en jouissent qu’en
tremblant; car ils sont perpétueliement menacés de
perdre ces biens auxquels leurs cceurs sont attachés,
et quand ils meurent, ils ne peuvent emporter ni leur
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or, ni le diadéme royal. En quoi un roi mort1'emporte-
t-il sur un mendiant mort?

20, — « Un litvre échappé de la bouche d'un ser-
pent retournerait-t-il se faire dévorer? Un homme qui
s’est brialé Ja main & une torche la ressaisirait-il aprés
I'avoir jetée & lerre? Un aveugle ayant recouvré la
vue voudrail-il encore perdre ses yeux?

24. — « Mon cceur n'aspire pas & un gain vulgaire;

“aussi ai-je déposé mon diaddme royal et préféré éire
alfranchi des fardeaux de l'existence.

22, — « C'esl pourquoi n'essaye pas de me méler
dans de nouvelles parentés et de nouveaux devoirs,
ni de m’empécher de mener & bien 'cuvre que j'ai
entreprise.

23. — « Jeregrette de te quitter. Mais je dois aller
vers les sages qui peuvent m’enseigner une religion
et trouver ainsi le chemin par lequel on peut échapper -
au mal.

. 2%.— « Puisse ton pays jouir de la palx et de la
prospérité, et puisse la sagesse s’épandre sur ton gou-
vernement comme 1'éclat du soleil au milieu du jour!
Puisse ton pouvoir royal étre fort! Puisse la juslice
élre le sceptre de ta main! »

25. — Le roi, joignant les mains avec respect, se
prosterna devant Gdkyamouni, disant: « Puisses-tu
trouver ce que tu cherches, et quand tul'auras trouvé,
reviens, je t'en prie, et accepte-moi-pour dis-
ciple. »

26. — Le Bodhisattva se sépara du roi amicalement
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el on bons lermes, el résolul en son canr de Ini ac-
corder sa requélte,

IX. — Les Recherclies du Bouddha.,

1. — Ardda* et Ondraka* étaient des mailres
renommés parmi les bréhmanes, et en ces temps nul
ne les surpassait en savoir cl science philosophique.

2.—LeBodhisatlva*? vint prés d'cux ets'assit it leurs
pieds. Il écoutaleurs doctrines surl'diman® ou person-
nalité, qui est le moi de 'esprit et 'acteur de toutes ac-
tions. Il apprit leursopinions sur la transmigration des
ames et sur la loi du kerma*; comment les dmes des
méchants doivent souffrir par Jeur renaissance dans
des hommes de basse caste, dans des animaux ou dans
I'enfer, tandis que ceux qui se sont purifiés par des
libations, des sacrifices et des morlifications devien-
dreont rois, brihmanes ou dienx de fagon i s’élever
de plus en plus haut dans les degrés de I'existence.
1! étudialeurs incantations, leurs offrandes et les mé-
thodes par lesquelles ils oblenaient la délivrance du
mot de 'existence matérielle dans I'état d’extase.

3. — Arada disait : « Qu’est-ceque c'est quelaper-
sonnalité qui pergoit les actes des cinq racines de
P'esprit, toucher, odorat, goat, vue etounie? Qu'est-ce
que ¢'est (que Ja personnalité) gui agit selon les deux
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moyens de mouvement, par los mains et par les pieds?
Le probldme do I’Ame so révdle (ou se poso) dans les
expressions « je dis », « jo sais » ol « jo percois », « jo
viens » ol « je m’en vais » ou « je resterai ici », Ton
ame n'est pas ton corps; ce n'est pas ton cil, ton
oreille, ton nez, ta langue; ce n'est pas non plus ton
esprit. Le mot est ce qui pergoil le toucher dans le
corps, ce¢ qui sent dans le nez, ce qui goite
dans la langue, ce qui voit dans I'ceil, ce qui entend
daus l'oreille, ce qui pense dans I'esprit. Ton mo? fait
mouvoir tes mains el tes pieds. Ton moz est ton dme.
Douter de l'existence de I'dme est irréligieux, et si
I'on ne discerne pas cette vérité il n'est pas de chemin
de salut. Une spéculation profonde déroutera facile-
ment I’esprit; elle conduit & Ja confusion et & I'incrédu-
1ité; mais la purification de I'dme conduit au chemin
de la libération. On parvient a la délivrance véritable
en se tenant A I'écart de la foule, en menant la vie d’er-
miteet en ne vivant que d’aumones. Si nous dépouil-
lons tous désirs ct reconnaissons clairement la non-
existence de la matitre, nous atleignons I'état de vide
parfait. L nous trouvons les condilions de Ia vie im-
malérielle. Comme I'herbe moundja* débarrassé de
son enveloppe ligneuse, ou comme l'oiseau sauvage
qui s'échappe de sa prison, ainsi le mot se délivrant
de Loules limitations trouve le repos parfait. C'est Jala
véritable délivrance, mais ceux-la seuls la connaitront
qui auront une foi profonde.
. 4. — Le Bodhisattva ne fut pas satisfait de cet en-
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seignement. Il répliqua : « Le peuple est dans la ser-
vitude, parce qu’il n’a pas répudié I'idée du moi.

5. — « La chose ot ses qualilés sont dillérentes
dans notre pensée, mais pas dans la réalité. Dans
notre penséo la chaleur est distincte du feu, mais en
réalité on ne peut séparer la chaleur du feu. Vous
dites que vous pouvez enlever les qualités et laisser
la chose, mais si vous poussez votre théorie jusqu'au
bout, vous verrez qu'il n’en est pas ainsi.

6. — « L’homme n’est-il pas un organisme composé
de nombreux agrégats? Ne sommes-nous pas com-
posés de différents skandhas*, ainsi que nos sages
les nomment? L'homme est un ensemble de forme
malérielle, de sensalion, de pensée, de dispositions
et finalement d'intelligence. Ce que les hommes
nomment le mot quand ils disent « je suis » n’est pas
une entilé distincte des skandhas, Il y aVesprit;ily a
la sensation et la pensée et il y a la vérité; et la vé-
rité est Uesprit quand il marche dans la voie dela
juslice. Mais il n'existe pas de moi-dme distinct en
dehors ou derritre la pensée de 'homme. Celui qui
croit que le moi est un étre distinct n’a pas une con-
ception correcte des choses. La recherche méme de
I't4me est mauvaise; ¢’est un mauvais point de départ
qui vous mene dans une fausse direction.

7.—~« Combien de confusions de pensée proviennent
de I'intérét que nous portons a la personnalité, el de
notre vanité quand nous pensons : « Je suis si grand »
ou « J'ai fait cette action admirable? » L'idée de volre
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mot occupe lo milieu entre volre nature rationnelle et
la vérité; bannissez-1a et vous verrez les chuses telles
qu'elles sont. Celui qui pense sainement se débarras-
sera de I'ignorance et acquerra la science. Les idées
de « je suis », « jeserai», ou « je ne serai pas », ne se
présentent pas & un penseur éclairé,

8 — « De plus, si votre moz persiste comment pou-
vez-vous parvenir  la véritable délivrance? Si le mot
est destiné 3 renailre dans un quelconque des trois
mondes, que ce soit un enfer, sur la terre, ou dans
les cieux, vous retrouverez toujours et toujours le
méme et inévitable sort d’existence. Vous serez en-
veloppés dans I’égoisme et le péché.

9. — « Tout composé est sujet & la désagrégalion,
et nous ne pouvons échapper 2 la naissance,  la ma-
ladie, & la vieillesse et & la mort. Est-ce doac une dé-
livrance finale? »

10. — Oudraka 4 disait : « Ne voyez-vous pas tout
autour de vous l'effet du karma 4*? Qu’est-ce qui fait
que les hommes différent de caractere, de position,
~de richesses et de destinée? C'est leur karma; et
_ le karma comprend le mérite et le démérite. La trans-
migration ° de I'Ame dépend de son karma. Des exis-
tences précédentes nous héritons des mauvais effets
de nos actes mauvais, et des bons effels de nos actes
~vertueux. S'il n’en était pas ainsi pourquoi y aurait-il
des différences entre nous? »

11. — Le Tathigata® médita profondément sur les
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probitmes de la transmigration et du karma et dé-
couvrit la vérité qui gil en eux.

12, — « La doctrine du karma, dit-i}, est indiscu-
table, car tout effet a sa causé:Ce que I'homme sime
il e récolte, ol ce que nous moissonnons nous devons
'avoir semé dans nos exislences antérieures.

13. — « Je vois que la transmigration de ’dAme est
soumise 2 la loi de cause et d’effet, car les hommes
font leurs propres destinées. Mais je ue vois pas de
transmigration du moz.

14, — « Cetle personnalité qui est mienne n'est-
elle pas un composé matériel aussi bien que spiritucl?
N’est-elle pas faite de qualités qui sout nées par
une évolution graduelle. Les cinq racines de la per-
ceplion sensationnelle de cet organisme vienncnt
d’'ancétres qui les ont subies. Les idées que je
pense me viennent pour une part des autres individus
quiles ont pensées, et pour une part naissentde com-
binaisons de ces idées dans mon propre esprit. Ceux
qui ont usé des mémes organes des sens et pensé les
mémes idées avant que je ne sois formé en cetle in-
dividualité qui m’est propre sont mes existences anté-
rieures; ce sont mes ancétres au méme titre que mon
mot d’bier est le pere de mon moi d’aujourd’hui, et le
karma de mes actes passés régle le destin de mon
existence présente.

15. — « Supposons qu'il existe un déman s: qui ac-
complit les actes des sens, alors la porte de la vue

étant arrachée de ses gonds et I'ceil exlirpé, cet dtman
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serail capable de regarder par ces ouverlures plus
largos ol de voir les formes de ce qui I’entoure mieux
et plus netlement qu'auparavant. Il seraitl capable de
micux enlendre les sons si les oreilles étaient arra-
chées; de micux senlir si le nez était amputé; de
mieux godler si la langue élait supprimée; et de
mieux percevoir les sensations si le corps était dé-
truit.

16. — « Je constate Ja persistance et la transmis-
sion de 'dme; je percois la vérilé du karma; mais je
ne vois pas I'dAtman donl votre doctrine fait 1'acteur
de vos actes. Il y a renaissance sans transmigration
de la personnalité. Car dans « Je dis » et « Je veux »,
.cel &lman, cette personnalité, ce 7o? est une illusion.
Si cette personnalité étail réelle, comment pourrait-
on échapper 4 I'état de personnalité? La terreur de
I'enfer serait sans limites et on ne pourrait compter
sur aucun repos. Les maux de la vie ne seraient
pas dus & notre ignorance et & notre péché, mais
constitueraient Ja nalure méme de notre existence. »

17. — Et le Bodhisattva s’en vint auprés des prétres
qui officient dans les temples. Mais I’esprit compalis-
‘santde GAkyamouni fut offensé par la cruauté inutile
qui se donne carriére sur les autels des dieux. 11 dit :

18. — « L’ignorance seule peutinduire ces hommes
a préparer des fétes et de grandes assemblées pour
les sacrifices. Il vaut bien mieux adorer la vérité que
d’essayer de propitier les dieux par des effusions de

sang.
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19. — « Quel amour peut posséder un homme qui
croit qu'en détruisant la vie il rachdlera des actes
mauvais? Un nouveau crime peut-il en expier d’an-
ciens ? Le meurtrier d’une victime innocen'e peut~il
effacer les péchés de 'humanité? C'est pratiquerlare-
ligion en négligeant la conduite morale.

20. — « Purifiez vos ceeurs ct cessez de tuer; voild
la vraie religion.

21. — « Les rituels sont sans efficacité ; les pritres
sont de vaines répétitions de formules; les incanta-
tions n'ont aucune puissance salutaire. Mais s’affran-
chirdela concupiscence el de la volupté, se délivrer des
mauvaises passions, renoncer & la haine el au mau-
vais vouloir, ¢’est le vrai sacrifice et le vrai culte, »

X. — Pénitence ¢ Ourouvilvd.

1.—Le Bodhisattva® en quéle d’'une meilleure doc-
trine arriva  Permitage de cinq bhikchous % établis
dans la jongle d’ Ourouvxlva %5 et quand le Bienheu-
reux vit la vie de ces cinq hommes, qui vertuensement
tenaient en bride leurs sens, domptaient leurs passions
et pratiquaient une austere discipline, il admira leur
ferveur et se joignit a leur compagnie.

2. — Avec un saint zele el un ceeur ferme, Cakya-
mouni % se livra a la mortification et 2 la méditation
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- .abstraite. Si les cing bhikchous étaient austdres,
Cakyamouni était plus sévere encore et ils I'hono-
raient comme leur mailre.

3. — Pendant six_ans le Bodhisativa continua

ainsi & se torlurer patiemment et & supprimer les
besoins de la nature. Il entraina son corps et exerca
son esprit aux pratiques les plus rigoureuses de la .
vie ascétique A la fin il mangeait chaque jour un
seul grain ¢ de chenevis, chelchant a franchir 'océan
de la naissance et de la mort, et & atteindre le rivage
de la délivrance.
_ &. — Le Bodhisattva étail alrophié et exténué et
son corps élait semblable & une branche flétrie ; mais
la renommée de sa saintelé s’étail répandue dans les
conlrées environnanles et le peuple venait de grandes
distances pour le voir et recevoir sa bénédiction.

5. — Cependant le Bienheureux n’élait pas satis-
fait. Cherchant la véritable science il ne la trouvait
point, et il en vint & conclure que la mortification

n’éteint pasle désir et ne procure pas illuminatién
dans la contemplation extatique.

6. — Assis sous un jambousier, il considéra I’état
de son esprit et les fruits de ses mortifications. « Mon
corps est devenu de plus en plus faible, pensait-il, et

es jetines'-ne m’ont pas fait faire un pas dans la re-
:)nerche du salut. Ce n'est pas 13 le vrai chemin. Je
ferais mieux de fortifier mon_corps par la boisson et
la nourriture et de mettre ainsi mon esprit en état de
trouver le calme:»
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7. — 1l alla se baigner dans la rivizre; mais lors-
qu'il voulut sortir de I’eau il ne put se lever & -cause
de sa faiblesse. Alors, avisant les branches d’un arbre
et s’en saisissantil se leva et quitta la viviere.

8. — Lorsque le Bienheureux revenait & sa de-
mecure, il défaillit de faim et tomba sur le sol, et les
cinq bhikchous penserent qu'il était mort 5.

9. — Il y avait un chef de bergers qui habitait
pres du bois et dont la fille se nomma\t Nanda %; oril
advint que Nanda passa  'endroit od le Bienheureux

s'élait évanoui, etse prosternant devant lui elle Jui
offrit du riz au lait et il accepla Polfrande.

10. — Quand il cut mangé, ses membres reprirent
feur vigueur, son esprit redevint lucide et il fut fort
pour recevoir I’illumination supréme.

14. — A partir de ce moment le Bodhisativa re~
prit de la nourriture. Ses disciples, qui avaient assisté
4 la scene avec Nanda, et conslalé le changement
de son genre de vie, concurent ¢ des doutes. Ils furent
convaincus que le zéle religieux de Siddhartha fléchis-
sait et que celui qu'ils avaient jusqualors vénéré
comme leur mailre oubliait son but magnanime.

12. — Quand le Bodhisattva vit les bhikchous se
détourner de lui, il fut peiné de leur manque de
conflance, et se rendit compte de I'abandon dans le-
quel il vivait.

13. — Faisant taire son chagrin, il s’en alla errer
lout seul et ses disciples dirent: « Siddhartha nous
quitte pour chercher une demeure plus agréable. »

3
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XI. — Mdra le Méchant.

1. — Le Saint dirigea ses pas vers ce bienheureux
arbre de Bodhi® & Pombre duquel il devait parfaire
I’objet de sa recherche.

2. — Tandis qu’il marchait, la terre tremhla el une
lumlére brillante transfigura le monde.

— Quand il s’assit les cieux résonnrent de
sons, Joyeux et tous les étres vivants furent remphs
d’allégresse.

%.— Seul Mara®, le Seigneur des cinq désirs, arti-
san de mort et ennemi de la vérité, ressentit de la
douleur et ne se réjouit pas. Accompagné de ses
trois filles, les tentatrices, et de ses 1égions de dé-
mons malfaisants il se rendnt a I'endroit ol était assis
le grand Gramana®. Mais Cdkyamouni ne prit pas
garde & lui.

5. — Méra proféra les menaces qui inspirent la
terreur et suscita un ouragan tel que les cieux furent
obscurcis, que 'océan rugit et trembla. Mais sous
I'arbre de Bodhi le Bienheureux restait calme et ne
craignait point. L'Eclairé ¢ savait qu'aucun mal ne
pouvait lui advenir.

6. — Les trois filles de Mara tentérent le- Bodhi-
saltva. Mais il ne fit pas altention 3 elles, et quand
Mara vit qu'il ne pouvait allumer aucun désir dans le
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ceeur du Gramana victorienx, il ordonna A tous les
esprits du mal qui obéissent & ses commandements
d’attaquer et de terrifier le grand Mouni.

7. — Mais le Bienheureux les contemplait comme
on regarderait les jeux inoffensifs de jeunes enfants.
Toute la haine ardente des esprits du mal fut sans
effet. Les flammes de 'enfer devinrent de salutaires
brises parfumées, et les foudres furieuses se chan-
gerent en fleurs de lotus.

8. — A cette vue Mara et son armée s’enfuirent
loin de I'arbre de Bodhi. Tandis que des hauteurs du
ciel pleuvait uné pluie de fleurs célestes, on entendit
les voix des esprits du bien :

9. — « Voyezle grand Mouni! Son esprit n’est pas
ému par la haine, Les légions du Pervers ne I'ont
pas intimidé. Il est pur et sage, plein d’amour et de
compassion. »

10. — Comme les rayons du soleil détruisent
(noyent) les ténbres du monde, ainsi celui qui per-
sévére dans sa recherche trouvera la vérilé et la vé-
rité I'éclairera.

X1, — Hlumination.

. 1. — Le Bodhisattva ayant mis en fuite Mara se
livrad la méditation . Toutes les mistres du monde;
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les maux produits par les actes coupables, et les souf-
frances qui en découlent passérent devant I'eil de
son esprit, et il pensa:

2. — « Cerlainement, si les étres vivants voyaient
les résullals de toutes leurs mauvaises actions, ils
s'en détourneraient avee dégoat. Mais la personnalité
les aveugle, et ils demeurent attachés & leurs désirs
pulslbles.

3. — « IlIs désirent ardemmment le plaisir et ils en-
gendrentla douleur ; gnand la mort détruit leur in-
dividualité “ils ne trouvent aucune paix; leur soif
d'existence persiste et leur personnalité réapparait en
de nouvelles naissances.

&. — « Ainsi ils conlinuent & se mouvoir dans un
cercle et ne peuvent échapper & I'enfer qu’ils ont eux-
mémes construit. Et sont-ils assez vides leurs plai-
sirs, sont-ils assez vains leurs efforts ! Creux comme
le plantazn et vides comme une bulle d’eau.

5. — « Le monde est rempli par le péché et le -
chagrin, parce qu'il estrempli d’erreur. Les hommes
s’égarent parce qu’'ils pensent que I'erreur vaut
mieux que la vérité. De préférence a la vérilé ils
‘poarsuivent l'erreur qui est d’abord agréable a la vue;
mais cause I’angoisse, le chagrin et Ja misére. »

6. — Et le Bodhisaltva commencga a exposer le
dharma®. Le dharmaest la vérité. Le dharmacstla loi
sacrée. Le dharma est la religion. Le dharma seul
peut nous délivrer de I'erreur, du péché ct de la dou-
leur.
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7. — Considérant Vorigine de la naissance et dela
mort, PIlluminé® reconnut que l'ignorance était la
racine de tous les maux; et ceux-ci sont les chainons
du développement de la vie, appelés les donze nida-
nas %, _

8. — « Au commencement il exisle une existence
aveugle et sams connaissance; et dans l'océan de
Pignorance il y ades appétences susceptibles de forme
et d’organisation. De ces appétences de forme et d’or-
ganisation nait la connaissance ou le sentiment. Le
sentiment engendre des organismes qui vivent comme
étres individuels. Ces organismes développent les six
champs,.c’esl-a-dire les cing sens et U'esprit. Les six
champs entrent en contact avec les choses (oula ma-
tiere). Le contact engendre Ja sensation. La sensation
créé la soif de Vexistence individualisée. La soif de
I'existence crée l'attachement aux choses. L’attache«
ment fait naitre, grandir et se perpétuer la personna-
lité. La personnalité se perpélue dans des naissances
renouvelées. Les naissances renouvelées de la per-
sonnalité sont la cause de la souffrance, de lavicillesse,
de la maladie et de 1a mort. Elles produisent la plainte,
I'angoisse et le désespoir.

9. — « La cause de toule douleur est primordiale ;
elle git cachée dans l'ignorance d’ou évolue la vie.
Dissipez l'ignorance et vous détruirez les mauvais
appétils qui naissent de I'ignorance; détruisez ces
mauvais appélits et vous ferez disparailre la percep-
tion fausse qui nait d’eux. Déirnisez la perception
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fausse et Verreur cessera chez les &tres individua-
lisés. Détruisez les erreurs chez los dtres individua-
lisés et les illusions des six champs disparaitront. Dé-
truisez Jes illusions ct le contact avec les choses ne
produira plus de conception crronée. Délruisez la con-
ceplion erronée et vous en avez fini avec la concupis-
cence. Délruisez Ja concupiscence et vous serez aflran-
chis de tout attachement maladif. Kcartez I'attache-
ment et vous détruisez I'égoisme de la personnalilé.
Si 'égoisme du moi est détruit vous éles au-dessus
de la naissance, de la vieillesse, de la maladie et de
la mort el vous échappez & toule souflrance ».

10. — Le Sage a vu les quatre nobles vérités qui
montrent le chemin de Nirvina, ou de 'extinction du
moi :
~ 14. — « La premiére noble vérité est I'existencede
la douleur. On souffre en naissant, on souffre en gran-
dissant, on souffre dans la maladie, on souffre pour
mourir. On souffre d’étre uni avec ce qu’on n'aime
point. On souffre encore plus d’étre séparé de ce que
I'on aime. On souffre de désirer ce qu’on ne peul ob-
lenir.

12. — « La seconde noble vérité est la cause de la
douleur. La cause de la dounleur estla concupiscence.
Le monde qui nous entoure affecte la sensation et
engendre une soif d’attachement qui exige une salis-
faction immédiate. L'illusion du moi nait et se mani-
feste dans 1'attachement aux choses. Le désir de vivre
pour la satisfaction du moi nous enlace dans les filets

|
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du chagrin, Le plaisir st appat, et le résultat est la
douleur. '

13, — « La troisitme noble vérité est la cessation
de la douleur. Celui qui domple le moi est délivré de
la concupiscence. Il ne ressent plus d'attachement et
la flamme du désir ne trouve plus d’aliment pour se
nourrir. Ainsi elle doil s’éteindre.

14, — « La quatridme noble vérité est I'octluple che-
min qui méne i la cessation dela douleur. Il est sauvé
celui dont le 27207 disparait devanl la vérité, celui dont
la volonté se subordonne au devoir, celui qui n’a
point d'autre désir que de faire son devoir. Le sage
prend ce chemin et met fin & la douleur.

15, — L’octuple chemin c’est :

1o ]a bonne maniére de comprendre;

20 Jes bonnes résolutions;

3¢ la bonne maniére de parler;

4° la bonne maniére d’agir;

5 la bonne maniére de gagner savie;

6° les bons efforts;

7° Jes bonnes pensées;

8° ]a paix salutaire de I'esprit.

16. — Cela c'est le dharma ¥, Cela c’est la vérité.
Cela cest la religion. Et le Sage prononga cetie
slance :

« Longtemps jai erré! Longtemps! Lié par la
chaine du désir pendant de nombreuses naissances,
j’ai cherché ainsi longtemps en vain d’ou vient 'ab-
sence de repos qui torture I'homme? D’olt viennent et
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son bgoismo el son angoisse, ct lo samsdra® difficile
a supporter quand la douleur ¢t la mort nous envi-
ronnent? Trouvée! Je I'ai trouvée la cause de la per-
sonnalité! Ne construiscz plus de maison pour moi.
Rompu est le joug du péché, brisé est le limon du
souci! Mon espril est entré dans Nirvana. J'ai enfin
accompli la destruction des attachements! »

17. — LA est le moz et ici la vérilé. La ou le moi
existe la vérité n'est pas. La ou ecst la vérité le moi
n'existe pas. Le mot estl'erreur fugitive du Samsira;
c’est individualisme quiisoleet I'égoisme générateur
de I’envie et de la haine, Le mo¢ est I'ardeur insensée
pour le plaisir et la course folle aux triomphes de la
vanité. La vérité est la juste compréhension des
choses; c'est le permanent et I'éternel, le réel dans
toute existence, la félicité de la voie droite.

18, — L’existence du moi est une illusion, et il
n’est dans le monde ni tort, ni vice, ni péché qui ne
découle de 'affirmation du moi.

19. — On ne peut posséder la vérité qu'a la condi-
tivn de reconnaitre que le 720¢ n’est qu’une illusion :
On ne peut pratiquer la voie droite qu'apres avoir
affranchi son esprit des passions de I'égotisme. La
paix parfaite ne peut s’établir que lorsque toute va-
nité a disparu.

20. — Bienheureux celui qui a compris le dharma.
Bienheureux celui qui ne fait du mal & aucun des étres
ses freres. Bienhenreux celui qui vainc le péché et
est libre de passion. Il est parvenu 2 la félicité la plus
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plus haute celui qui a vaincu I'égoisme et la vanité,
Il est devena Bouddhp., parfait, Bienheureux, Saint,

XII. — Les premiers convertis.

1. — Le Bienheureux passa dans la solitude sept
fois sept jours en goutant la félicité de la délivrance.

2, —En ce temps Tapoussa et Bhallika®, deux mar-
chands, vinrent en voyageant sur la route proche de
I'endroit (ol était le Bouddha) et quand ils virent le
grand Cramana, majestucux et respirant la paix, ils
s'approcherent de lui avec respect et lui offrirent des
gleaux de riz et du miel.

3. — Ce futla premiére nourrilure que mangea
I'llluminé apres qu'il eut atteint I'état de Bouddha.

4, — Et le Bouddha leur parla et leur montra le
chemin du salut. Les deux marchands concevant dans
leur esprit la sainteté du vaingqueur de Mara, se pros-
ternérent respectueusement et dirent: « Nous pre-
nons refuge, Seigneur, dans le Bienheurcux et dans
le Dharma™. »

5. — Tapoussa et Bhallika furent les premiers dis-
ciples laiques du Bouddha.
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X1V. — Requéte de Brahmd.

1, — Le Bienheureux étant parvenu i I'étal de
Bouddha pronongca cette parole solennelle :

2, — « Pleine de félicité est lalibération du mal. La
félicité est I'absence de concupiscence et la destruction
de tout orgueil qui a pour cause I'idée de « Je suis. »

3. —« J'ai découvert la vérité la plus profonde,
sublime et produisant la paix, mais difficile & com-
prendre. Car la plupart des hommes s’agitent dans
une sphere d'intéréts mondains et se complaisent
dans les désirs du monde.

4. — « Celui qui vit dans le monde ne comprendra
pas la doctrine; car pour lui, le bonheur-n’existe que
dans la personnalité, et la félicité qui consisle en une
soumission compléte a la vérité, il ne peut la conce-
voir.

5. — « Il appellera résignation ce qui est pour
PIlluminé la plus pure des joies. Il verra I'anéantis-
sement la ont le Parfait trouve I'immortalité. Il con-
siderera comme la mort ce que le Vainqueur du moi
sait étre la vie éternelle.

6. — « La vérité demeure cachée pour celui qui est

‘tenu dans la servitude de la haine et du désir. Le Nir-
vana reste incompréhensible et mystérieux pour es-
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pril vulgaire que des intéréts moundains enveloppent
comme de nuages.

7. — « Si je préche la Loi et que 'humanité ne la
comprenne pas, je n’en aurai que faligue et désagré-
ment. »

8. — Alors Brahm4 Sahampati” descendit des
cieux, el, aprés avoir adoré le Bienheureux, dit :

9 — « Hélas! le monde va périr si le Saint, le Ta-
thagala™, ne se décide pas & précher le Dharma ™.

10. — « Sois miséricordieux pour ceux qui luttent;
sois compatissant pour ceux qui souflrent; aie pitié
des étres qui sont emprisonnés sans espoir dans les
filets de la douleur.

11. — « Il est des étres qui sont presque purs de
la souillure de I'attachement au monde. Ils seront per-
dus s'ils n’entendent pas la prédication de la doctrine,
Mais s'ils 'entendent ils croiront et seront sauvés. »

12. — Le Bienheureux, plein de compassion, re-
garda avec U'eeil d’'un Bouddha toutes les créatures
animées, et parmi elles il vit des étres quin’étaient qu’a
peine couverts de la poussiere de la moundanité, en
bonne disposition et faciles 4 instruire. Il en vit quel-
ques-uns qui avaient conscience du danger de la con-
cupiscence et du péché.

13. ~— Et le Bienheureux dit : « Que la porte de
I'immortalité soit large ouverte pour tous ceux qui
ont des oreilles pour entendre. Puissent-ils recevoir
le Dharma avec foi! »

14, — Alors Brahma Sabampati comprit que le
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Bienheurcux avail accueilli sa requéte et précherait
la Loi.

FONDATION DU ROYAUME DE VERITE

XV. — Oupaka.

2. — Alors le Bienheureux songea : « A qui le
premier précherai-je la docirine? Mes vieux maitres ™
sont morts. Ils auraient regu avec joie la bonne nou-
velle. Mais mes cinq disciples sont encore en vie. J'irai
a eux et ¢’est pour eux que, pour la premiere fois, je
proclamerai ’évangile de la délivrance. »

- 2. — En ce temps les cinq bhikchous résidaient
dans le Parc aux Daims™ & Bénares, et le Bienheureux
oublieux de la dureté avec laquelle ils I'avaient aban-
donné au moment o il avait le plus besoin de leur
sympathie et de leur assistance, mais se souvenant
seulement des services qu'ilslui avaient rendus et plein
de pitié pour les austérilés qu'ils praliquaient en vain,
se leva et se dirigea vers leur résidence.

3. — Oupaka™, jeune brahmane djain, ancien ami
de Siddhartha, rencontra le Bienheureux tandis qu’il
se rendait 3 Bénares et, étonné de son air majestueux
et plein de satisfaction sublime, lui dit : « Ami, ton
aspect est serein; les yeux brillants indiquent la pureté
et la béaltitude. »
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k. — Le saint Bouddha répondit : « J'ai oblenu la
délivrance par Pextinclion du moi. Mon corps est
chaste, mon esprit est libre de tout désir et la vérité
la plus compléle a [ixé sa demeure dans mon caur,
J'ai obtenu le Nirvina. C’est pourquoi mon aspect
est serein et mes yeux sont brillants. Maintenant je
veux fonder sur la lerre le royaume de vérité, je veux
donner la Jumiére & ceux qui sont ensevelis dans les
téntbres et ouvrir aux hommes la porte de I'immor-
talité. »

5. — Qupaka répliqua : « Alors Lu prélends, ami,
étre le Djina”, le Conquérant du monde, 'Absolicetle -
Saint. »

6. — Le Bienheureux dit: « Les Djinas sont tous
ceux qui ont vaincu le moi et les passions du moi;
ceux-13 seuls sont victorieux qui domptent leur esprit
el s’abstiennent du péché. C’est pourquoi, Oupaka,
je suis le Djina. »

7.—Oupaka secoualatéte: « Vénérable Gaulama™,
dit-il, ton chemin est par la-bas », et prenant une
autre roule, il s’en fut.

XVI. — Le Sermon de Bénarcs.

1. — Les cing bhikchous virent venir leur ancien
mailre et convinrent entre eux de ne pas le saluer,
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de ne pas s’adresser & lui comme & un maitre, mais
de le nommer par son nom seulement. « Car, dirent-
ils, il a rompu son veeu et fait banqueroute 4 la sain-
teté. 1l n’est pas un bhikchou, mais Gautama, et
Gautama n’est plus qu'un homme qui vit dans I'abon-
dance et se livre aux plaisirs du monde. »

2. — Mais quand le Bienheureux s’approcha avec
dignité, involontairement ils se levérent des places
ol ils étaient assis, en dépit de leur résolution. Ce-
pendant ils e nommerent par son nom et 'appelérent
«wamil »,

3. — Apres qu'ils eurent ainsi accueilli le Bien-
heureux, celui-ci dit : « N'appelez pas le Tathagata™
par son nom et ne lui dites pas « ami », car il est le
Bouddha, le Saint. Le Bouddha voit tous les élres
vivants avec la méme bonté de cceur et c’est pour-
quoi ils Yappellent « Pére ». Manquer de respect &
un pere est mal; le mépriser est un péché:

k., — « Le Tathagata ne cherche pas le salut dans
les austérités ; mais ce n’est pas une raison pour que
vous pensiez qu’il s’adonne aux plaisirs du monde,
pi qu'il vit dans ’abondance. Le Tathigata a trouvé
la voie moyenne.

8. — « Ce n'est pas s’abstenir de poisson ou de
viande, aller nu, se raser la téte, ou porter les che-
veux Lressés, se vétir d’'un habit grossier, se couvrir
de poussidre, ni sacrifier 3 Agni qui peut purifier
I’homme qui n’est pas délivré des erreurs.

6. — « Lire les Védas, faire des offrandes aux
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prétres ou des sacrifices aux dieux, se mortifier par la
chaleur ou le froid, et maintes aulres pénitences
semblables accomplies dans le but d’obtenir I'immor-
talité ne .puﬁ'iﬁe pas qui n'est pas délivré des erreurs.

7. — « Cest la colere, U'ivrognerie, Pobslination, la
bigoterie, la tromperie, la louange de soi-méme, le
dénigrement d’autrui, 'arrogance, les mauvais des-
seins qui constituent 'impureté et non, en vérité, le
fait de manger de la chair.

8. — « Laissez-moi, 6 bhikchous, vous enseigner la
_voie moyenne, qui se tient & égale distance des deux
extrémes. Par la souffrance, le dévot affaibli produit
dans son esprit la confusion et les pensées maladives.
La mortification ne conduit pas méme & la science
selon le monde ; combien moins au triomphe sur les
sens !

9. — « Celui qui remplit sa lampe avec de I’eau ne
dissipera pas les téndbres, et celui qui essaie d’allu-
mer un feu avec du bois pourri ne réussira pas.

10. — « Les mortifications sont douloureuses,
vaines, sans profit. Comment peut-on se délivrer du
moi en menant une vie misérable si 'on ne réussit
pas A éteindre le feu de la concupiscence.

11. — « N'importe quelle mortificalion est vaine
tant que le moi persiste, tant que le moi continue &
convoiter les plaisirs du monde ou des cieux. Mais
celui en qui le moi est éteint est affranchi de la con-
cupiscence; il ne désire aucun plaisic ni mondain ni
céleste, et la satisfaction de ses besoins naturels ne le
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souillera pas. Qu'il mange et boive selon les besoins
de son corps.

12. — « L’eaun qui environne la fleur de lotus ne
mouille pas ses pétales.

13. — « D’un autre coté toule espece de sensualilé
est énervanie. L’homme sensuel est I'esclave de ses
passions et la recherche du plaisir est dégradante el
vulgaire. .

1%, — « Mais satisfaire les nécessités de l'existence
n’est pas un mal. Garder notre corps en bonne santé
est un devoir; car aulrement nous ne serions pas ca-
pables d’entretenir la lampe de la sagesse, et de gar-
der notre esprit fort et lucide.

15. — « Ceci est la voie moyenne, & bhikchous, qui
se tient & I'écart des deux exirémes. »

"46. — Et le Bienheureux parla avec bonté a ses.
disciples, ayant pitié de leurs erreurs et leur mon-
trant-Vinutilité de leurs efforts, etla glace de mauvais
vouloir qui congelait leur ceeur se fondit 3 la douce
chaleur de la persuasion du Maitre.

17. — Alors le Bienheureux mit en mouvement la
" . Roue de la plus Excellente Loi, et commenga a précher
aux cinq bhikchous, leur ouvrant la porte de l'im-
mortalité et leur montrant le bonheur de Nirvana.

18. — Et quand le Bienheureux commenca son
sermon, le ravissement fit frémir tous les univers.

19. — Les Dévas® quitterent leurs demeures cé-
lestes pour écouter la douceur de la vérité; les sainls
qui avaient quitté la vie s’assemblérent en foule au-
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-tour du grand Instituteur pour recevoir les heureuses
nouvelles ; méme les animaux de la terre senlirent la
bénédiction qui découlait des paroles du Tathigala :
et toules les créalures de la multitude des éires doués
de sentiment, dieux, hommes et béles en écoutant le
message de délivrance, 'entendirent et le comprirent
chacun dans le langage qui leur est propre.

20, — Le Bouddha dit :

21, — « Les rais de la Roue sont les regles d'une
conduite pure ; la justice est 'uniformité de leur lon-
gueur ; la sagesse est sa bande; la modestic et la ré-
flexion sont le moyeu dans lequel est fixé l'essieu
‘immuable de la vérité. »

22. — « Celui gui reconnait V'existence de la dou-
leur, sa cause, son remede et son extinclion, a péné-
tvé les qualre Nobles Vérités. Il marchera dans le bon
chemin.

23. — « Les opinions droites seront la torche dont
il éclairera sa route. Les visées droiles seront son
guide. Les paroles droiles seront son habitation sur
Ia voute. Il marchera droit, car ¢’est une conduite
droite. Ses rafraichissements seront la maniere droile
de gagner sa vie. Les efforts justes seront ses pas ;
les bonnes pensées sa respiration; et la paix mar-
chera derritre lui dans les empreinles de ses pieds. »
24, — Et le Bienheureux exposa l'instabililé du
moi. ‘

25. — « Toul ce qui a eu un commencement se dis-

- soudra de nouveau. Toul souci de la personnalité est
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vain; le moi est semblable & un mirage, et toutes les
tribulations qui 'atleignent sont passageres. Elles s’é.

vanouiront comme le cauchemar quand le dormeur
s'éveille.

26. — « Celui qui est éveillé est affranchi de la
crainte; il est devenu Bouddha; il connait la vanité
de tous ses soucis, de ses ambilions et aussi de ses
peines.

27.— « ll arrive parfois qu'un homme quivient de se
baigner marche sur une corde mouillée et croit que
c’est un serpent. L’horreur le saisit et il est frappé
de peur, souffrant d’avance dans son esprit toutes ies

- agonies causées par une morsure venimeuse. Quel
soulagement doit ressentir cet homme quand il voit
que ce n’est pas un serpent? La cause de sa frayeur
repose daus son erreur, son ignorance, son illusion.

S’il reconnait la nature de la corde, la tranquillité de’

son esprit lui reviendra; il se sentu‘a soulagé; il sera
joyeux et heureux.

28. — « Tel est T'état d’esprit de celui qui a reconnu
qu'il n’y a pas de moi, que la cause de toutes ses
--peines, ses soucis et ses vanités est un mirage, une
ombre, un réve.

29, — « Heureux est celui qui a vaincu tout
égoisme; heureux celui qui a obtenu la paix; heu-
reux celui qui a trouvé la vérité.

30 — « La vérité est noble et douce ; la vérilé ala
puissance de vous délivrer du mal. Il n’y a pas dans
le monde d’autre sauveur que la vérité.
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31. — « Ayezconfiance en la vérité, lors méme que
vous ne seriez pas capable de la comprendre, lors
méme que vous supposeriez que sa douceur est amare,
Jors méme que vous reculeriez devant elle au premier
abord. Confiez-vous en la vérité. _

32. — « Les erreurs égarent; les illusions engen-
drent des maux. Elles enivrent comme les boissons
fermenlées ; mais elles s’évanounissent bientdt, et lais-
sent 'homme malade el dégoilé.

84. — « Le moi est une fievre; le moi est une vi-
sion passagére, un réve; mais la vérité est salutaire,
la vérité est sublime, la vérilé est élernelle. Il n’y a
d’immortalité que dans la vérité. Car seule la vérité
demeure éternellement, »

33, — Et quand la doclrine eut 6té exposée, le vé-
nérable Kaundinya ®, le plus agé des cing bhikchous,
discerna la vérité avec l'eil de son esprit, et il dit:
« En vérité, 8 Bouddha notre Seigneur, tu as trouvé
la vérité. »

36. - Et les Dévas, les saints et tous les bons es-
prits des générations mortes qui avaient entendu les
sermons du Tathdgata, regurent avec joie la doctrine
et s'6eritrent : « En vérité, le Bienheureux a fondé le
royaume de la justice. Le Bienheureux a remué la
terre; il a fait tonrnerla roue de la Vérité que per-
sonne dans l'univers, qu’il soit dieu ou homme, ne
peat faire revenir en arridre. Le royaume de Vérité
sera préché sur la terre; il s’étendra; et la justice, la
bonne volonté et la paix régneront dans 'bumanité. »
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XVIL — Le Sangha.

1. — Ayant monlré la vérilé apx cing bhikchous,
le Bouddha dit :

2, — « L'homme qui reste scul, bien qu'ayant ré-
solu d’obéir & la vérilé, peul élre faible et retomber
dans ses anciens errements. C'est pourquoi demeurez
ensemble, assistez-vous mutuellement et fortifiez les
elforts les uns des aulres. '

3. — « Soyez comme des freres; unis dans 'amour,
unis dans la sainteté, unis dans votre zele pour la
vérité.

k. — Répandez la vérité et préchez la doctrine dans
tous les quartiers du monde, de sorle qu'a la fin tous
les étres vivants deviennent des citoyens du royaume
de vérilé.

5. — « C’estla la sainte fraternité; c’'est Ja ’église
- du Bouddba; c'est le Sangha®* qui élablit la commu-
nion entre lous ceux qui ont pris refuge dans le
Bouddha. »

6. — EtKaundinya fut le premier disciple du Boud-
dha qui eut entierement saisi la doctrine du Saint, et
le Tathdgata, lisant dans son caeur, dit : « En vérité
Kaundinya a compris la vérité. » Cest pourguoi le
vénérable Kaundinya recut le nom d’Ajiidta Kaun-
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dinya, co qui veut dire « Kaundinya qui a compris
la doctrine. »

7. — Alors le vénérable Kaundinya parla an Boud-
dha et dil : « Seigneur, fais que nous recevions l'ini-
tiation du Bienheureux. »

8. — Etle Bouddha dit : « Approchez, 6 bhikchous!
La doclrine est bien enseignée. Menez une vie sainle
pour l’extinction de la soulfrance. »

9. — Alors Kaundinya et les autres bhikchous pro-
noncerent trois fois ces veeux solennels :

10. — « Au Bouddha j'aurai recours avec foi: 1l
estle Parfait, il est saint et supréme. Le Bouddha nous
apporte I'inslruction, la sagesse et le salut. 1l est le
Bienheureux qui connait les lois des é&lres. 1l est le
Seigneur du monde qui met les hommes sous le joug
comme des beeufs, I'Instituteur des dicux et des
hommes, le Bouddha Exalté. Au Bouddha j'aurai re-
cours avec foi.

14.— « A la Doctrine® j'aurai recours avee foi : la
doclrine est bien préchée parI'Exallé. La doctrine a
616 révélée (par lui) de fagon & devenir visible; la
doctrine est au-dessus du temps et de l'espace. La
doctrine n’est pas fondée sur le oui-dire, elle dit « venez
et voyez »; la doctrine conduit au bien-étre; la doc-
trine est acceptée par les sages dans leurs cceurs. A
la Doctrine j’aurai recours avec foi. -

12, — « A la Congrégation®* j’aurai recours avec
foi : l]a Communauié des disciples du Bouddha nous
instruit 3 menerune vie de vertu; la communauté des



58 L'EVANGILE DU BOUDDIIA

disciples du Bouddha, nous apprend & exercer I'hon-
néteté et la justice; la communauté des disciples du
Bouddha nous montre 3 pratiquer la vérité. Ils for-
ment une confrérie de bonté et de charité. Leurs
‘saints sont dignes de vénération. La communauté des
disciples du Bouddha est instituée cornme une asso-
ciation sainte dans laquelle des hommes se lient en-
semble afin d’enseigner les régles de la rectitude et
pour faire le bien. A la Congrégation j’aurai recours
avec fol ». - :

XVIIL. — Yachas, le jeune homme de Bénarés.

1. — En ce lemps-la il y avail & Bénarés un noble
jeune homme, nommé Yachas®, fils d'un riche mar-
chand. L’esprit tourmenté des chagrins du monde, il
se leva secrétement pendant la nuit et s’enfuit auprés
du Bienbeureux.

2. — Le Bienheureux vit venir de loin Yachas, le
noble jeune homme. Et Yachas s’approcha et s’écria :
« Hélas, quelle détresse! Quelles tribulations! »

3. — Le Bienheureux dit & Yachas : « Ieci il n’est
pas de détresse; ici il n’est pas de tribulations. Viens
a moi et je t'enseignerai la vérité, et la vérité dissi-
pera tes chagrins ». '

4. — Et quand Yachas; le noble jeune homme, en-
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tendit qu'il n'y avail ni déiresse, ni tribulations, ni
chagrins, son cceur fut soulagé. Il vint au licu oi était
le Bienheurcux et s’assit par terre prés de Iui.

5. — Alors le Bienheureux précha sur la charité et
la morale, 1l exposa la vanité des désirs, leuriniquité
etleurs maux et montra lavoie de la délivrance.

6. — Au lieu du dégoit du monde, Yachas senlit
le flot rafraichissant de la sainte sagesse, et, ayant
obtenu I'ceil pur et sans tache de la vérité, il regarda
sa personne, richement parée de perles el de pierres
précieuses, et son cceur fut plein de honte.

7.—Le Yathdgata, connaissantsespenséesintimes,
dit :

8. — « Lors méme qu’une personne soit parée de
joyaux, son ccear peut avoir vaincu les sens. L'exté-
rieur ne constitue pas plus la religion qu'il n’affecte
Pesprit. Ainsi le corps d’un Gramana peut porler un
vétement d’ascete tandis que son esprit est plongé
dans la mondanité.

9. — « L’homme qui vit dans des foréts solitaires
et cependant convoile les vanités du monde est un
mondain, tandis que I’homme en habits mondains
peut faire planer son cceur dans les hauteurs des pen-
sées célestes.

10. — « Il 0’y a pas de distinction enire le laique
etle religieux, & condition que tous deux aient répudié
la pensée de personnalilé ».

11. — Voyant qu'Yachas était prél a entrer dans
le Chemin %; le Bienheureux lui dit : « Suis-moi! »
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Et Yachas se joignit & la confrérie, et ayanl revétu la
robe jaune ¥, il re¢ut Pinitialion.

12. — Tandis que Je Bienheureux et Yachas discou-
raient sur la doctrine, le pere de Yachas passa prés de
1a cherchant son fils; el en passant il interrogea le
Bienheureux : « Je vous prie, Seigneur, avez-vous vu
Yachas, mon fils? »

13. — Le Bouddha dit au pere d'Yachas: « Entrez,
Monsicur, vous trouverez volre fils »; et le pere
d'Yachas plein de joie enlra. Il s’assit par terre pris
de son fils; mais ses yeux étaient aveuglés et il ne le
reconnaissait pas; et le Seigneur commenga & pré-
cher. Et le pere d’Yachas comprenant la doctrine du
Bienheureux, dit :

14. — « Glorieuse est la vérité, 6 Seigneur! Le
Bouddha, Ie Saint, notre Mailre, met en place ce qui
a été bouleversé; il révele ce qui a été caché; il
- montre le chemin au vagabond yui s’est égaré; il
allume une lampe dans les ténebres de sorte que lous
ceux qui ont des yeux peuvent discerner les choses
quilesenvironnent. Je prendsrefuge dans le Bouddha,
notre Seigneur; je prends refuge dans la Loi révélée
par lui; je prends refuge dans Ja Congrégation qu’ila
établie. Que le Bienheureux daigne & parlir de ce jour
tant que ma vie durera me recevoir comme un disciple
qui a pris refuge en lui ».

15. — Le ptre de Yachas fut le premier membre
laique qui se joignit au Saiigha.

16. — Quand le riche marchand eut pris refuge
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dans lec Bouddha, ses yeux s’ouvrirent ct il vit son fils
assis & son ¢Olé en robe jaune. « Mon fils, Yachas, dit-
il, ta mére est abimée dans la lamentation et le cha-
grin. Rentre & la maison et rends Ja vie & (a mére ».

17. — Alors Yachas regarda le Bienheureux el le
Bienheureux dit : « Convient-il qu’Yachas retournc au
monde et godte comme il le faisait auparavant les
plaisics d'une vie mondaine? »

18. — Et le pére d'Yachas répondit : « Si Yachas,
mon lils, trouve profit & rester aupcés de vous, qu’il
demeure. 1l a oblenu la délivrance de la servilude du
monde ».

19. — Quand le Bienheureux cut réjoui leurs ceeurs
par des paroles de vérité et de justice, le pere d Yachas
dit : « Daigne le Bienheureux, 6 Seigneur, prendre
son repas chez moi avec Yachas pour serviteur? »

20. — Le Bienheureux ayant mis ses robes, prit
son bol & aumones et se rendit avec Yachas i la de-
meure du riche marchand. Quand ils y furent arrivés,
la mére et aussi la femme d'Yachas salugrent le Bien-
hevreux et s’assirent par terre pres de lui.

21, — Alors le Bienheurcux précha, el les femmes
ayant compris sa doclrine s'écrierent : « Glorieuse est
la vérité, 6 Seigneur! Lo Bouddha, le Saint, notre
Maitre, rétablit (remet en place) ce qui a été boule-
versé; il révele ce qui a été caché; il montre le che-
min au vagabond qui s’est égaré; il allume une lampe
dans les ténébres afin que tous ceux qui ont des yeux
puissent discerner les choses qui les entourent. Nous

4
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prenons refuge dans le Bouddha, nolre Seigneur.
Nous prenons refuge dans la Loi quil a révélée.
Nous prenons refuge dans la Confrérie qu’il a inslituée.
Daigne le Béni nous recevoir,  partir de ce jour tant
que notre vie durera, comme des disciples qui ont pris
refuge en lui ».

22, — La mere et la femme d’Yachas, le noble
jeune homme de Bénares, furent les premitres femmes
qui devinrent des disciples laiques et prirent refuge
en Bouddha.

23. — En ce tempsil y avait quatre amis de Yachas
qui appartenaient a des familles opulentes de Bénarés.
Ils se nommaient Vimala, Soubahou, Pounyadjit et
Gavampali.

2k, — Quand les amis d’Yachas apprirent qu’il
avail coupé ses cheveux et endossé des robes jaunes
pour abandonner le monde et errer sans foyer, ils
"penserent : « Cerlainement ce ne peut étre une doc-
trine vulgaire, cela doit élre une noble renoncialion
au monde, si Yachas, que nous savons vertueux et
sage, a coupé ses cheveux et revétu des robes jaunes
pour abandonner le monde et s’en aller errant sans
foyer ».

25. — Et ils allerent vers Yachas, el Yachas les
présenta an Bienheureux, disant : « Daigne le Bien-
heureux dispenser I’exhortation et I'instruction & ces
quatre de mes amis ». Et le Béni leur précha et les amis
d’Yachas recurent la doctrine et prirent refuge dans le
Bouddha, le Dharma et le Saiigha.
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XIX. — Envoi des disciples en mission.

1. — Et I'évangile du Bienheureux se répandait de
jour en jour, et une multitude de peuple venait pour
I’entendre, recevoir I'initiation et mener dés lors une
vic sainte dans le but de parvenir & I'extinction de la
douleur.

2.— Etle Bienheureux voyant qu’il était impossible
de répondre & tous ceux qui voulaient entendre la vé-
rité et recevoir V'initiation, choisit dans le nombre de
ses disciples ceus qui devaient précher le Dharma ct
leur dit :

3. — « Allez mainienant, 6 bhikchous, pour le pro-
fit de la multitude, pour le bien de I'humanité, par
compassion pour le monde. Préchez la doctrine qui
est glorieuse dans le commencement, glorieuse dans
le milieu, et glorieuse & la fin, dans son esprit comme
dans sa lettre. Il'y a des élres dont les yeux sont
couverts d’a peine un peu de poussiére; mais si la
doctrine ne leur est pas préchée ils ne peuvent pas
alteindre la délivrance. Inseignez-leur une vie de
sainteté. Ils comprendrontla doctrine et 'adopteront.

4. — « Le Dharma et le Vinaya ® prociamés par le
Tathigata répandent une vive lumiere quand ils sony
exposés, et non quand ils sont cachés. Mais ne laissez
pas cetle doctrine, si pleine de vérité, si excellente
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tomber entre les mains de ceux gui en seraient in-
dignes, ol elle serait méprisée et dédaignée, traiiée
honleusement, ridiculisée et condamnée.

5. — « Maintenant je vous donne,  bhikchous
celle permission. Dorénavant, dans les différents pays,
conférez linitialion & ceux qui brilent de la recevoir,
quand vous les en trouverez dignes. »

6. — Etil devint une regle établie que les bhik-
chous allaient préchant tandis que le temps était pro-
pice; mais dans la saison des pluiesils se réunissaient
de nouvean et rejoignaient leur maitre pour entendre
les exhortations du Tathigata..

XX. — Kdgyapa.

~

1. —En ce lemps, & Ourouvilvd ® demeuraient les
Djatilas, sectatears de Krichna®, qui adoraient le
feu; et Kacyapa était leur chef.

2. — Dans I'Inde entiére Kagyapa était renommé,
son nom était honoré comme celui de 'un des hommes
les plus sages qui fussent sur la terre, et il faisait au-
torité en religion.

3. —Et le Bienheureux vint vers Kag¢yapa d’Ourou-
vilva, le Djatila, et dit: « Laisse-moi passer la nuit
dans la chambre ou tu gardes votre feu sacré. »
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4. — Kacyapa voyant le Bienheureux dans toute sa
majesté et sa beauté pensa : « Voici un grand mouniet
unnoble maitre. $'il passe la nuit dans la chambre oit
I'on garde le feu sacré, le serpent le mordra et il
mourra. » Et il dit : « Je ne m'oppose pas & ce que
tu passes la nuit dans la chambre ot est gardé le feu
sacré; mais le démon-serpentte luera et je serais
faché de te voir périr. »

5. — Mais le Bouddha insista et Kic¢yapa le laissa
entrer dans la chambre ou le feu sacré était gardé.

6. — Et le Bienheureux s’assit, lenant son corps
droit, et s’entourant de vigilance.

7. — Dans la nuit, le dragon vint au Bouddha, vo-
missant avec rage sonredoutable poison et remplis-
sant V'air de vapeur brilante, mais il ne put lui faire
aucun mal, et le feu se consumait lui-méme tandis que
Celui que le monde révere demeurait impassible. Et le
démon venimeux fut pris d’une telle rage qu’il mourut
dans sa colere.

8. — Quand Kigyapa vit la lumiere qui sortait
éclatante de la chambre, il dit : « Hélas, quel malheur!
En vérité I'air de Gautama, le grand Gikyamouni, esl
beau, mais le serpent va le détruire. »

9. — Au matin le Bienheureux monlra le corps du
démon a Kagyapa en disant: « Son feu a été vaincu
par mon feu. » :

10. — Et Kagyapa pensa : Gikyamouni est un
grand Gramana et posséde des pouvoirs sublimes, mais

il n’est pas aussisaint que moi. »
i
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11. — Il y avait en ces jours-1a une féte et Kdgyapa
pensa : « Le peuple va venir ici de toutes les parlies
de la conirée et verra le grand Cakyamouni. S'il lenr
parle, ils croiront en lui et m’abandonneront. » Et il
devint jaloux.

12.— Quand le jour de la féte fut arrivé,le Blenheu-
reux se retira et ne vint pas vers Kagyapa. Et Kdgyapa
alla trouver le Bouddha et lui dit : « Pourquoi le grand
Gikyamouri ne vient-il pas? »

13.-— Le Tathagatarépondit : « N'as-tu pas pensé,
o Kagyapa, qu’il serait mieux que je restasse a I'écart
de la féte?» v

14. — Et Kicypa fut étonné et pensa : « Akya-
mouni est grand, mais 11 n’est pas aussi saint que
mol. »

15. — Et le Béni s’adressa & Kacyapa et dit: « Tu
vois la vérité, mais tu ne l'acceptes pas & cause de

Tenvie qui réside dans ton ceeur. Lienvie est-elle de
la sainteté? L'envie est le dernier vestige de person-
nalité qui soit resté dans ton esprit. Tun’es pas saint,
Kacyapa; tun’es pas encore entré dans le chemin. »

16. — Et Kicyapa cessa de résister. Sa jalousie
s’évanouit et, se prosternant devant le Bienheureux
il dit: « Seigneur, notre Mailre, permets-moi de rece-
voir I'initiation du Bienheureux. »

17. — Et Bhagavat ® dit : « Tu es, Kagyapa, le chef
des Djatilas, va donc d’abord les informer de ton inten-
tion et laisse-les faire ce que vous aurez jugé conve-
nable. » :
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18. — Alors Kagyapa alla vers les Djatilas et dit :
« J’aspire  mener la vie religieuse sous la direction
du grand Gakyamouni, qui estle Bouddha, notre Sei-

neur. Faites ce que vous jugerez le meilleur. »

19. — Et les Djatilas répondirent : « Nous avons
concu une profonde affection pour le grand (akya-
mouni, et si vous vous joignez & sa confrérie, nous en
ferons autant. »

20. — Alors les Djatilas jeterent dans la riviere les
ustensiles du culle du feu et allerent vers Bhagavat.

21, — Nadi Kacyapa et Gayd Kacyapa, freres du
grand Ourouviiva Kacyapa, hommes puissants et chefs
parmi le peuple, demenraient au dessous du couranl,
et quand ils virent les ustensiles employés pour le
culte du feu flottant dans la riviere, ils dirent: «Il
est arrivé quelque accident & notre frére. » Et ils vin-
rent avec leurs peuples & Qurouvilvd. Ayanl appris
ce qui s'était passé, ils allerent aussi au Bouddha.

22, — Le Bienheureux voyant venir & lui les Djatilas
de Nadi et de Gayd, qui pratiquaient de rigoureuses
auslérités et adoraient le feu, précha un sermon surle
feu et dit: « Tout est bralant, & Djatilas. L’ceil est
bralant, les pensées sont bralantes, tous les sens sont
bratants. Ils sont brilants du feu de la passion. Ici
est la colere, ici est I'ignorance, 12 estla haine et tant
que le feu (rouvera des choses inflammables dont il
puisse se nourrir, aussi longlemps il brileraet il y
aura naissance et mort, déchéance, peine, lamenta-
tion, soutfrance, désespoir et chagrin. Considérant
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ceci, un disciple de la vérité verra les Quatre Vérités
et marchera dans le noble Octuple Chemin. Il se dé-
fiera de son eeil, il se défiera de ses pensées, il se dé-
fiera de tous ses sens. Il se dépouillera de la passion
et deviendra libre, Il sera affranchi de I'égoisme et
parviendra a I'état béni de Nirvana®. »

23, —Et les Djalilas furent réjouis et prirent refuge
dans le Bouddha, le Dharma el le Saiigha.

XXI. — Le Sermon de Ridjigrihd,

1. — Et le Bienheureux ayant habité quelque temps
a Ourouvilvd vinl & Radjigrihd % accompagné d’un
grand nombre de bhikchons, dont beaucoup avaient
auparavant été Djatilas, et le grand Kigyapa, précé-
demment chef des Djatllas, était avec lai.

2. — Quand le roi de Magadha, Sainya®® Bimbisara,
apprit V'arrivée de Gautama Gakyamouni, de qui le
peuple disait: « Il estle Saint, le Bouddha bienheureux
qui guide les hommes comme un cocher maitrise un
bouvillon, I'Inslitutenr de ce qui est haut et de ce qui
est bas », il sorlit entouré de ses conselllers et de ses
géuéraux. et vint & la place oti était Bhagavat.

3.—La ils virent le Bienheureux en compagnie de
Kacyapa, le grand maitre religieux des Djatilas, et ils
furent étonnés et pensérent : « Le grand Gakyamouni
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s’est-il placé sous la direction spirituelle de Kdgyapa,
ou Kacgyapa est-il devenu disciple de Gautama? »

k. — Et le Tathagata lisant les pensées du peuple,
dit aKacyapa « Quelle science as-tu gagnée, 6 Ka-~
¢yapa, et qui 'a déterminé 2 renier le feu sacréel a
cesser tes austeres pénitences? »

5. — Kagyapa dit : « Le profit que je tirais de l'a-
doration du feu était la continuation dans le cercle
de 'individualité avec tous ses chagrins et ses vani-
{6s. J'al abandonné ce service, ¢t au lien de continuer
les pénitences et les sacrifices, je suis allé a la re-
cherche du sublime Nirvana, »

6. — Le Bouddha voyant que toule l'assemblée
élait comme un vase prét a recevoir la doctrine, parla
au roi Bimbisara :

7. — « Celui qui connait la nature de sa personna-
lité ei comprend comment ses sens agissent, ne
trouve pas de place pour le Moi, et ainsi il atteindra
la paix sans fin. Le monde conserve la pensée du Moi,
et de [a nait la compréhension fausse.

8. — « Quelques-uns disent que le Moi persiste
aprés la mort, quelques autres disent qu’il périt.
Tous ont tort et leur erreur est des plus graves.

9. — « Car, s'ils disent que le Moi est périssable,
l'avaniage qu’ils s’efforcent d’atteindre doit périr
aussi, et & un moment donné il n’y aura plus d’apreés
(d’éternité). Cetle délivrance de I'égolisme coupable
est sans mérite.

10. — « Lorsque, d'un autre cdté, quelques-uns
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disent quo le Moi ne périra pas; alors au milieu de
toute vie ot mort il ya sculement une entité sans
naissance ot immortelle, Si tel est leur Moi, alors il
ost parfait ot imperfectible par les actes. Le Moi du-
rable, impérissable, ne pourrail jamais changer. Le
Moi serail seigncur et maitre et il n’y aurait nulle
utilité de perfectionner le parfait ; les objeclifs mo-
raux et le salut seraient inutiles.

11, — Mais maintenant nous voyons les manifesta-
tions de la joie et du chagrin, Olt y a-t-il quelque
stabilité > Si ce n'est pas un Moi qui fait nos actes,
alors il n'y a pas de Moi; il n'y a pas de personnalité
agissante derridre la paix, pas de personnalité per-
cevante derritre le savoir, pas de seigneur derriére
le vivre !

12. — « Maintenant soyez attentifs et écoutez : Les
sens rencontrent 'objet et de ce contact nait la sensa-
tion. De 1a découle le souvenir. Ainsi, de méme qu'a
travers une lentille Ia puissance du soleil fait naitre
le feu, de méme, par la connaissance produile par les
sens ot I'objet, nait ce seigneur que vous appelez
Moi. Le rejeton nait de la semence; la pousse et la
graine ne sont pas un seul et méme objet &t cepen-
dant elles ne sont pas différentes. Telle est Ja nais-
sance dans la vie animale.

13. — « Vous qui éles les esclaves du Moi, qui
peinez du matin au soir au service du Moi, qui vivez
avec la terreur constante de la naissance, de la vieil-
lesse, de la maladie et de la mort, recevez la bonne
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nouvelle que volre cruel mailre n'existe pas.

14, — « Le Moi ost une erreur, une illusion, un
_réve. Quvroz les yeux et éveillez-vous, Voyez les
choses Lelles qu'clles sont el vous serez réconlortés.

15. — « Celui qui est éveillé n'a plus peur des cau-
chemars. Celui qui a reconnu la nature de la corde
qui somblait ¢tre un serpent, cesse de (rembler,

16. — « Celui qui a reconnu que le Moi n'existe pas
se débarrasse de toules les passions et des désirs de
I'égoisme.

17. — « L’altachement aux choses, 'envie, et la
sensualité, héritages des exislences antéricures, sont
les causes de la mistre et de la vanité dans le monde.

18. — « Répudiez la disposition avide de votre
égoisme et vous parviendrez & cet état d'espril calme
et sans péché qui procure la paix parfaite, la bonté
ct la sagesse.

19. — « Comme une meére, méme au risque de sa
propre vie, protége son fils, son fils unique, de méme
que celui qui a reconnu la vérité voue un amour sans
mesure 3 tous les étres.

20. — « Qu’il cullive un amour sans mesure, illi-
mité, sans mélange d’aucune idée de faire des distine-
lions ou de montrer des préférences, a I'égard du
monde entier, au dessus, au dessous, alentour.

21. — « Que 'homme reste ferme dans cet élat
d’esprit pendant qu'il est éveillé, qu'il se tient de-
bout, qu’il se promene, qu'il est assis ou qu’il est
couché.
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22, — Cet état d’espril est coqu'il y a de préférnble
au monde. C'est le Nirvana!

23. — « Cesser tout acte mauvais, mener une vie
verlucuse el purifier son ccour, telle est lareligion de
tous les Bouddhas. »

24, — Quand I'Illuminé eut fini son sermon, le
roi de Magadha dit au Bienheureux :

25, — « Jadis, Seigneur, quand j'étais prince, je
formai cinq veeux. Je souhaitai, oui, de devenir roi.
C'était mon premier veeu et il a éLé exaucé. Eosuite
je souhaitai: Puisse le Saint Bouddha, le Parfait,
apparaitre sur la terre pendant mon régne el venir
dans mon royaume. Ce fut mon second veeu el main-
tenant il est exaucé. Ensuite je souhaitai: Paissg-je
lui rendre mes hommages. Ceci fut mon troisitme
veeu ol maintenant il est exaucé. Mon quatridme veeu
fut : Poisse Bhagavat me précher la doctrine. . Et
maintenant il est exaucé. Cependant le plus grand de
mes veeux fut le cinquidme : Puissé-je comprendre la
doctrine du Béni ! Et ce veeu aussi est exaucé.

26. — « Glorieux Seigneur? Trés glorieuse est la
- vérité préchée par le Tathdgata! Notre Seigneur, le
Bouddha rétablit ce qui a éLé bouleversé; il révele ce
qui a été caché; il montre le chemin au vagabond
qui s’est égaré ; il allume une lampe dans les ténébres
afin que ceux qui ont des yeux pour voir puissent voir.

27. — « Je prends mon refuge dans le Bouddha!
Je prends mon refuge dans le Dharma! Je prends mon
refuge dans le Sangha! »
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28. — Par l'exercice de sa verlu ot par sa sagesse
le Tathdgala monlra son pouvoir spirituel, illimité,
Il subjugua et mit d'accord tous les esprits. Il leur fit
voir et recevoir la vérité el par tout le royaume les
somences de vertu furen! semées.

XXI1I. — L'Offrande du Rot.

1. — Le roi ayant pris refuge dans le Bouddha in-
vila le Tathagata & venir dans son palais, disant: « Le
Bienheurcux daignera-t-il prendre son repas avec moi
demain, et aussi la confrérie des bhikchous? »

2, — Le matin suivant, le roi Sainya Bimbiséra
vint annoncer au Béni que I'heure du diner était
sonnée : « Vous éles mon hote ardemment attendu, &
Seigneur du monde, venez; le repas est prét. »

3. — Et Bhagavat, ayant revélu ses robes, prit son
bol & aumdnes et entra avec un grand nombre de
bhikchous dans la cité de Radjagriha.

k. ~ Cakra®, le roi des dieux, prenant I'aspect
d'un jeune brahmace, marcha devant lui en chantant
ces gathas :

8. — « Celui qui enseigne & se maitriser avec ceux
qui ont appris 2 se maitriser, le Rédempteur avec
ceux qu’il arachetés, le Bienheureux avec ceux & quiil
a donné la paix, est eniré dans Radjagrihd! Salut au
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Bouddha, notre Seigneur? Gloire 3 son nom et béné-
.diction pour tous coux qui ont pris refuge en lui! »

6. — Quand Bhagavat eul terminé son repas, et lavé
son bol et ses mains, le roi s’assit auprds de lui et
pensa :

7. — « Oi trouverai-je une résidence pour le Bien-
heureux, ni trop éloignée de la ville ni trop prds,
commode pour y aller et en revenir, d’un acces facile
pour tous ceux qui désirent le voir, un lieu qui ne soit
pas trop encombré par la multitude pendant le jour et
point bruyant la nuit, sain et approprié & une vie de
retraile? )

8. — « 1l y a mon jardin de plaisance, la forét de
bambous de Vénouvana®, qui remplit toutes ces con-
ditions. Je I'offrirai a la confrérie des bhikchous que
préside le Bouddha. »

9. — Etle roi consacra son jardin de plaisance 2
la confrérie et dit : « Que le Bienheureux daigne ac-
cepter ce présent! »

10. — Alors Bhagavat, ayant silencieusement témoi-
gné son acquiescement, réjoui et édifié par un dis-
cours religieux le roi de Magadha, se leva de son siage
et se retira.

XXIII. — Garipoutra et Mauc?yalydyana.

1.—En ce temps, Garipoutra® et Maudgalyayanat®,



L'EVANGILE DU BOUDDUA 75

tous deux brahmanes et chefs des adeples de Sand-
jaya'™, menaient une vie religieuse. Ils s'étaient dit
mutucllement : « Celui de nous qui le premier attein-
dra le Nirvana le dira & I'autre. »

2, — Et Caripoutra ayant aper¢u le vénérable
Acvadjit'* qui mendiait, les yeux modestement baissés
et avec des manitres dignes, s'écria : « En vérité ce
cramana'® est entré dans le bon chemin, je vais l'in-
terroger et lui demander : Au nom de qui, ami, vous
¢les-vous retiré du monde? Quel esl volre maitre et
quelle doctrine professez-vous?

3. — Et Agavadjit répondit : « Je suis un dis-
ciple du grand CAkyamouni. Il est le Bouddha, le
Bienheureux, et c’est en son nom que je me suis
retiré du monde. Bhagavat est mon maitre et je pro-
fesse sa doctrine. »

k. — Et Caripoutra vint auprés de Maudgalyayana,
lui raconta sa rencontre el tous deux dirent : « Nous
irons trouver Bhagavat, afin que lui, Bhagavat, soit
notre maitre. » Et avec tous leurs disciples ils allérent
vers le Talhdgala et prirent refuge dans le Bouddha.

5. — Et le Saint dit : « Garipoutra esl semblable
au fils ainé d'un monarque maitre du monde** qui, en
qualité de premier disciple aide le roi  faire tourner
la Roue de la Loi. »
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XXIV. ~— Mécontentement du peuple.

1. — Mais le peuple élait mécontent. Voyant que
beaucoup desjeunes hommes dedistinction duroyaume
de Magadha menaient une vie religieuse sous la di-
rection-du Bienheureux, les gens se prirent de colere
et murmurérent : « Gautama Gakyamouni pousse les
peres de famille & abandonner leurs femmes et cause
extinction des familles%s, » '

2. — Quand ils voyaien! les bhikchous, ils les in-
sultaient, disant : « Le grand Gakyamouni est venu
a Radjaariha et subjugue les esprits des hommes, A
qui le tour de se laisser mener pac lui? » ‘

-3. — Les bhikchous dirent cela au Bienheureux, el
Bhagavat répondit : « Ce murmure, 6 bhikchous, ne
durera pas longtemps. 11 durera sépt jours. S'ils vous
insultent, 6 bhikehous, répondez-leur ces mots :

k. — « C'est en préchant la vérité que les Tatha-
gatas conduisent les hommes. Qui oserait murmurer
contre les sages? Qui oserait blamer les vertueux?
Etre maitre de soi, juste et pur de cceur voila ce qu’or-
donne notre Maitre. »
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XXV. — Andthapindika.

1. —En ce temps-la, Anithapindika!®®, homme im-

mensément riche, élait venu visiler Bénarés. Comme
il avaitun caractere charitable, on I'appelait « le sou-
tien des orphelins et 'ami des pauvres. »
" 2. — Ayant entendu dire que le Bouddha élait venu
dans le monde et qu'il s'était arrélé dans le bois de
bambous voisin de la cité, il partit dans la mémennit
pour aller voir le Bienheureux.

3. — Et de suite le Bienheurcux vit les qualités
parfaites du ceeur d’Andthapindika et I'accueillitavec
des paroles de religieux encouragement. Ils s’assirent
ensembie et Anithapindika entendit la doucecur de la
vérilé préchée par le Bhagaval. Et le Bouddha dit :

& — « La nature instable, sans cesse agitée, du
monde est, je le déclare, la racine de la douleur.
Parviens & ce calme de ’esprit qui se repose dans la
paix de'immortalité. Le mof n’est qu’un amas de com-
posés et sonmonde est vide comme un réve de I'ima-
gination.

B, — « Qui est-ce qui fagonne nos existences? Est-
ce Igvara!”” qui est un créateur personnel? Si Igvara
était le créateur, loutes les choses vivantes devraient se
soumetire sans murmure au pouvoir de leur créateur.



78 L'EVANGILE DU BOUDDIA

Elles seraient comme des vases fagonnés par la main
. du potier; et s'il en était ainsi, comment serait-il
possible de pratiquer la vertu? Si le monde était
P'ceuvre d’Igvars, il n'existerait rien de semblable a
la souffrance, au malheur et au péché; car c’est de
lui que proviendraient tous les actes purs et impurs.’
Si non, il y aurait une autre cause que lui, et il ne
serait pas celui qui existe par lni-méme. Ainsi, vous
le voyez, I'idée d'un Igvara créateur est détruite.

6. — « On dit encore que I'Absolu nous a créés.
Mais ce-qui est absolu ne peut pas étre cause. Toutes
les choses qui nous entourent proviennent d'une
cause, de méme que la plante provient de la semence;
mais comment 1’Absolu peut-il étre a la fois la
cause, de toutes les choses? S'il est en elles, alors,
cerlainement il ne les crée pas.

7. — « On dit encore que le Mo: est le créateur.
Mais si c’est le Moz qui est créateur, pourquoi n'a-t-il
pas fait toutes les choses agréables? Les causes de la
peine et de la joie sontréelles et objectives. Comment
peuvent-elles étre I'ceuvre du Moz.

8. — « Et encore, si vous adoptez cet argument : il
n'y a pas de créateur, notre destin est ce qu'il est, et
il n’existe point de causalité, quel besoin est-il de ré-
gler votre vie et de faire des calculs en vue d'une fin?

9. — « C’est pourquoi nous disons que toules les
choses existantes ne sont pas sans causes. Cependant
ce n’est ni Igvara, ni I’Absolu, ni le Moi, ni le hasard
sans cause, qui est le créateur, mais nos propres actes
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qui produisent des résullats bons et mauvais.

10. — « Le monde tout enlier est soumis 21a loi de
la causalité, et les causes qui agissent ne sont pas
étrangdres a 'esprit ; car l'or dont la coupe est faile
est toujours de l'or.

11. — « Renions donc les hérésies d’adorer el de
prier Igvara; ne nous perdons pas en de vaines spé-
culations sur des subtilités sans profit; répudions le
Moi et tout égoisme, et puisque toutes les choses sont
déterminées par la causalité, pratiquons le bien afin
que le bien résulte de nos actions. »

12, — Et AnAthapindika dit : « Je vois que vous
étes le Bouddha, le Béni et le Saint, et je veux vous
ouvrir tout mon cceur. Ayant entendu mes paroles
conseillez-moi ce que je dois faire.

13. — « Mavie estloute de travail, et, ayant acquis
une grande richesse, je suis assailli de soucis. Cepen-
dant je prends plaisir & mon travail el je m'y applique
avec une compléte activité. Beaucoup de gens sont
4 mon service et leur avenir dépend du succes de mes
entreprises.

14. — « Mais j’ai entendu vos disciples exalter le
bonheur de I'ermite et proclamer linstabilité du
monde. « Le Saint, disent-ils, a renoncé a son royaume
et a son héritage, el ila découvert la voie de la justice,
donnant ainsi au monde 'exemple de ce qu’il faut faire
pour atteindre Nirvina.

15. — « Mon 4me aspire & faire le bien et & devenir
une bénédiction pour tous les étres mes freres. Dites-
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moi, je vous en conjure, dois-je abandonner mon opu-
lence, ma maison, et mes entreprises commerciales,
et, comme vous, errer sans foyer afin d’atteindre 4 la
félicité d’une vie religieuse? »

16. — Le Bouddha répondit : « La félicité de la vie
religieuse peut étre atteinte, par tout homme qui
marche dans la noble voie aux huit chemins. Celui
qui s’attache & la richesse ferait mieux d’y renoncer
plutdt que de permettre que son coeur en soit empoi-
sonné; mais celui qui ne s’attache pas a I'opulence et
qui, possédant la richesse, s’en sert avecjustise, sera
une bénédiction pour les étres ses fréres.

17. — « En vérité je te le dis, demeure dans ta con-
dition de vie, et applique toi activement a tes en-
treprises. Ce n’est pas la vie, la richesse et la puis-
sance qui rendent ’homme esclave, mais l'attache-
ment 2 la vie, & la richesse et au pouvoir.

18. — « Le bhikchou qu1 se retire du monde dans
le but de mener une vie de loisir n’en aura aucun
profit. Car une vie de paresse est une abomination et
le manque d’'énergie doit étre méprisé.

19. — « Laloidu Tathigatan’exige pas de 'homme
“"d’errer sans foyer ou de renoncer au monde, 3 moins
qu’il ne s’en sente la vocatica; mais la loi du Tatha-
gata exige de tout homme qu’il s’affranchisse de I'il-
Iusion du moi, qu’il purifie son cceur, qu’il renonce 3
‘sa soif de plaisir et qu'il meéne une vie droite.

-20. — « Et quoique fasse un homme, s’il demeure
dans le monde comme artisan, marchand ou officier



L'EVANGILE DU BOUDDOA 81

du roi, ou s'il se retire du monde et se consacre a une
vie de méditation religieuse, qu’il melle tout son
cceur A sa tdche; qu'il soit diligent et énergique, et
s'il est semblable au lotus qui, biea que croissant
dans I'eau, reste cependant sans conlact avec l’eau,
s'il lutte dans la vie sans s’abandonner & I’envie ou &
la haine, s’il vit dans le monde non d’une existence
d’égoisme, mais d’'une vie de vérité, alors sfirement
le bonheur, la paix ct la félicité éliront domicile dans
son ceeur. »

XXVI. — Le sermon sur la charité,

1. — Anithapindika se réjouit des paroles du
Bienheureux et dit : « Je demeure & Gravasti!®®, capi-
tale de Kogala, contrée riche en productions et jouis-
santde la paix. Prasénadjit!®® est roi de ce pays et son
nom est illustre parmi notre peuple et chez nos voi-
sins. Maintenant je désire fonder 13 un Vihara!*® qui
-sera une place de dévotion religieuse pour voire con-
frérie el je vous prie d'avoir la bonté de 'accepter. »
- 2, — Le Bouddha lut dans le cceur du soutien des
orphelinset, sachantqu’une charité exemple d’égoisme
était la cause déterminante de son offrande, le Bien-
heureux accepta le don en disant :

3. — « L’homme charitable est aimé de tous; son

5.
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amitié est hautement appréeiée; quand il meurt son
-cceur est en repos et plein de joie car il n'a point de
remords; il recoit la fleur épanouie de sa récompense
et le fruit qui en mirit.

k. = « Ceci est difficile & comprendre : En donnant
aux aulces notre nourriture, nous obtenons plus de
force; en distribuant des vétements A autrui, nous
acquérons plus de beauté; en fondant des asiles de

pureté et de vérité, nous gagnons de grands tré-
SOrs.

5. — « Il est pour la charité un temps et un mode
propres ; semblable & un guerrier vigoureux qui va &
la bataille est 'homme capable de donner. 1l ressemble
4 un guerrier habile, & un champion fort et sage dans
I'action.

6. — « Aimant et compatissant, il donne avec
respect et bannit tout ce qui est haine, envie et colere.

7. — « L’homme charitable a trouvé le chemin du
salut. Il est semblable & celui qui plante un jeune
arbre et s’assure ainsi de 'ombre, des fleurs et des
fruits pour les années & venir. Tel est le résultat de
la charité; telle est la jouissance de celui qui aide
ceux qui ont besoin d'étre assislés; tel aussi est le
grand Nirvana.

8. — « C'est par des actes continuels de bonté que
nous atteignons le chemin immortel, et c’est par la
compassion et la charité que nous perfectionnons
notre 4me. »

9. — Anaithapindika invita Caripoutra 3 I'accom-
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pagner quand il retourna & Kogala afin de I'aider &
choisir un site agréable pour le vihira.

XXVII. — Le Pére du Bouddha.

1. — Dans le temps que le Bouddha résidait a
Radjagriha, Gouddhddana, son pere, lui fit dire :
« Je souhaite de voir mon fils avant de mourir.
D’autres ont eu le bénéfice de sa doctrine, mais pas
son pére ni ses parents. »

2, — Et le messager dit : « O Tathigala que le
monde adore, votre pere altend volre venue avec
autant d’'impatience que le lys le lever du soleil. »

3. — Le Bienheureux acquiesga a la demande de
son pére et se mit en route pour Kapilavastou. Bien-
10t la nouvelle se répandit dans le pays natal du
Bouddha : « Le prince Siddhartha, qui abandonna son
foyer pour acquécir la lumitre de la science, revient
apres avoir atteint son but. »

4. — Avec ses parents et ses ministres, Gouddho-
dana sortit au devant du prince. Quand le roi vit de
loin Siddhértha, son fils, il fut frappé de sa beauté et
de sa dignité, et se réjouit dans son cceur, mais sa
bouche ne trouva point de mots & prononcer.

5. — C'était bien réellement son fils; ¢'étaient les
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traits de Siddhartha, Comme le grand gramana élait
prés de son cceur, ol cependant quelle dislance les
-séparait. Co noble mouni n’était plus Siddhartha, son
fils; il était le Bouddha, le Bienheureux, le Saint, le
Seigneur de vérité, I'Instituteur du monde.

6. — Le roi Gouddhddana, considérant la dignité
religicuse de son fils, descendit de son char et ayant
le premicr salué son fils, dit : « 11y a maintenant
sepl ans que je ne vous ai vu. Avee quelle impatience
j'attendais ce moment! »

7. — Le Bouddha prit un sitge en face de son
pere et le roi regardait avidement son fils. I1 eut
voulu ’appeler par son nom, mais il ne I’osait pas.
« Siddhartha, s’écriait-il tout bas dans son ceceur,
Siddharta, reviens prés de ton vieux pere et sois son
fils de nouveau! » Mais voyant la fermeté de son
fils, il contint ses sentiments et la douleur 1'accabla.

8. — Ainsi le roi, assis en face de son fils, se ré-
jouissait dans son affliclion et s’affligeait dans sa
joie. Il pouvait & bon droit élre fier de son fils, mais
son orgueil se brisait & la pensée que cet illustre fils
ne serait pas son hérilier.

6. — « Je voudrais t’offrir mon royaume, dit le
roi; mais si je le faisais, tu n’en ferais pas p]us de
cas que d’une pincée de cendres. »

10. — Et le Bouddha dit: « Je sais que le cceur
du roi est plein d'amour et qu'a cause de son fils il
ressent un profond chagrin. Mais que les liens
"d’amour qui vous attachent au fils que vous avez
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perdu cmbrassent avec une bonté égale lous les
étres, el & la place de ce fils vous en recevrez un
plus grand que SiddhArtha ; vous recevrez le Bouddha,
le Mailre de vérité, le Prédicateur de justice, ot la
paix du Nirvana pénélrera dans votre ceeur, »

11, — Couddhddana trembla de joie quand il en-
tendit les paroles mélodicuses de son fils, et joignant
ses mains s’écria les larmes aux yeux : « Merveilleux
est ce changement! Le chagrin accablant s'est dis-
sipé. D’abord mon ceeur affligé était pesant, mais
maintenant je récolte le fruit de votre grand renon-
cement. 1l est bon que, mi par volre puissante sym-
pathie, vous ayez repoussé les satisfactions du pou-
voir royal et accompli volre noble projet dans la dé-
volion religieuse. Ayant trouvé la voie, vous pouvez
maintenant précher la loi d'immortalité au monde
enlier qui aspire & la délivrance. ».

12. — Le roi retourna au palais tandis que le
Bouddha demeura dans le bois devant la cité.

XXVIIl, — Ya¢odhard.

1. — Le matin suivant le Bouddha prit son bol et
'sorlit pour mendier sa nourriture.

2. — Et la nouvelle se répandit: « Le prince Sid-
dbartha va de maison en maison pour recevoir I'au-



86 L'EVANGILE DU BOUDDNIA

mone dans la cité ot jadis il avait coutume de passer
_dans un char accompagné de sa suile. Sa robe est
couleur de lerre rouge ct dans sa main il tient un
vaso de terre. »

3. — En cntendant cotte étrange rumeur, lo roi
sortit en grande hatle el s'éeria: « Pourquoi me
faites-vous cette injure? Ne savez-vous pas que je
puis faciloment fournir & volre nourriture et a celle
de vos bhikchous? »

&. — Et le Bouddha répondit: « C'est la coutume
de ma race. »

5. — Mais le roi répliqua: « Comment cela peut-il
dtre? Vos ancélres furent des rois; et aucun d'eux
ne mendia jamais sa nourriture. »

6. — « O grand roi, répondit le Bouddha, vous et
votre race vous pouvez réclamer une origine royale:
moi, je descends des Bouddhas des anciens 4ges.
Mendiant leur nourriture, ils vivaient d'aumones. »

7. — Le roi ne fil aucune réponse et le Bienheu-
reux continua: « Il est d’usage, 6 roi, que celui qui
a trouvé un Lrésor caché offre & son pere le joyau le
plus précieux. Permetlez-moi, donc, d’ouvrir mon
trésor qui est la loi et acceptez de moi cette gemme. »

8. — Et Bhagavat récita les githds suivantes :

« Sortez du réve et ne tardez pas,
Ecoutez la Loi.
Pratiquez la justice et voici
Que l'éternelle félicité vous appartient ».
9. — Alors le roi conduisit le prince dans le palais,
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ct les ministres ainsi que tous les membres de la fa-
mille royalo le salubrent avec grand respecl, mais Yo
¢odharat!!, la mare de Rahoula?, no se montra pas.
Lo roi envoya chercher Yagddard, mais elle répon-
dit: « Si jo mérile quelque égard, sirement Siddhar-
tha viendra me voir. »

10. — Le Bienhcureux ayant salué tous ses parents
et sesamis, demanda : « Oltest Yagddhard? » Et,quand
on lui eut dit qu'elle refusait de venir, il se leva de
suite et se rendit & son appariement.

11, — « Je suis affranchi », dit le Bienheurcux a
ses disciples Cdripoutra et Maudgalyiyana, qu'il avail
priés de I'accompagner dans l’appartement de la prin-
cesse, « mais la princesse ne l'est pas encore. Ne
m’'ayant pas vu depuis trés longlemps, elle est fort
désolée. Son cceur se brisera si on ne la laisse pas
donner libre cours & sa douleur. Porterait-clle la
main sur le Tathagata, le Saint, vous ne 'en empé-
cherez point. »  *

12. — Yacodhard étail assise dans sa chambre
vétue de vétements simples, et les cheveux coupés.
Quand le prince Siddhartha entra, par 'excts de son
amour, comme un vase qui déborde, elle fut incapa-
ble de sc contenir.

13. — Oubliant que 'homme qu’elle aimait était le
Bouddha, le Seigneur du monde, le Prédicateur de
vérité, elle embrassa ses pieds et pleura amérement.

14. — Se rappelant, cependant, la présence de
Couddhddana, elle fut prise de honte et se rclevant
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s'assit respectucusoment & une petite distance.
. 15, — Le roi excusa la princesse, disanl: « Ceci
provient de son profond amour, et c'est plus qu'une
émotion passagére. Depuis les sepl ans quelle a
perdu son époux, lorsqu’elle a entendu dire que Sid-
dhartha avait rasé sa téte, clle en fit autant; quand
elle sut qu'il avait renoncé & l'usage des parfums et
des ornements, elle refusa aussi de s’en servir,
Comme son époux elle a voulu manger & des heures
fixes ct seulement dans un vase de terre. Comme lui
elle a renoncé aux sidges élevés magnifiqguement re-
couverts, et quand d'aulres princes la demandérent
en mariage, elle répondit qu’elle lui appartenait tou-
jours, C'est pourquoi il faut lui pardonner. »

16. — Lt Bhagavat parla doucement & Yagddhara,
lui disant les grands mérites dont elle avait hérité
d’existences précédentes. « En vérité, dans ses vies
antérieures elle lui avait été de grand secours.
Sa pureté, sa douceur, sa dévotion avaient 66 pré-
cieuses au Bodhisattva au temps od il aspirait au but
le plus élevé qu’ait ’humanilé, acquérir l'illumina-
tion de la science. Et telle élait sa sainteté qu'elle
avait désiré devenir I’épouse d’'un Bouddha. Ceci est
donc son karma, et le résultat de ses grands mériles.
Sa douleur a été indicible, mais la conscieace de la
gloire qui entoure son héritage spirituel, augmenté
par sanoble attitude pendant cette vie sera un baume
qui transformera miraculeusement tous ses chagrins
en une joie céleste. »
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XXIX. — Rdhoula.

1. — Beaucoup de gens de Kapilavastou crurent
en le Tathdgata ct prirent refuge dans sa doctrine, et
parmi les jeunes hommes qui se joignirent au Saiigha
furent Ananda!', filsde Prajipali'*, demi-frére de Sid-
dhartha, Dévadatta!*s, son cousin et beau-frire, le bar-
bier OupAli'® et le philosophe Anourouddha!t?,

2, — Ananda était un homme selon le ceeur du
Bienheureux; profond de compréhension et dous
d’esprit, il fut son disciple préféré. Et Ananda demeura
toujours aux cdlés du Saint Maitre de vérité, jusqu’a
ce que la mort les séparit.

3. — Le sepliéme jour aprés l'arrivée & Kapilavas-
tou, Yacddhard habilla Rahoula, alors agé de sept
ans, avec toule la magnificence qui sied & un prince,
et lui dit:

4, — « Ce saint homme, & I'aspect si glorieux
qu’il ressemble au grand Brahm4, est ton pere. Il pos-
seéde quatre grandes mines de trésors que je n’ai pas
encore vues. Va vers lui et supplie-le de les mettre
en la possession, car le fils doit hériter de la fortune
du pere. »

5. — Rahoula répondit: « Je ne connais pas d’au-
tre pere que le roi. Qui est mon pére ? »
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6. — La princesse prit 'enfant dans ses bras et de
la fenétre lui monira le Bouddha qui précisément
prenait son repas prés du palais.

7. — Rahoula alla donc vers le Bouddha et le re-
gardant en face sans crainte el tendrement dit : « Mon
pere!l » ’

8. — Et se tenant debout a coté de lui, il ajouta :
« O Gramana, méme volre ombre est une place de
félicité ! »

9, — Quand le Tathigata edt fini son repas, il
donna sa bénédiction et s’éloigna du palais, mais
Rahoula le suivit et demanda 3 son pére son héri-
tage. -

10. — Personne, ni Bhagavat lui-méme, n'écarta
’enfant.

11, — Alors le Bienheureux se tourna vers CAri-
poutra, disant : « Mon fils réclame son héritage. Je
ne puis lui donner des trésors périssables qui procu-
rent des soucis et des chagrins; mais je puis lui donner
I'héritage d’'une vie sainle, trésor qui ne périra ja-
mais,

12, — S’adressant sérieusement 4 Rihoula, le Bien-
heureux dit : « Je ne posseéde ni or, ni argent, ni
pierreries. Mais si {u veux recevoir des trésors spiri-
tuels, et si tu es assez fort pour les porter et les con-
server, je te donnerai les Quatre Vérités qui t'ensei-
gneront les Huit Chemins de vérité. Désires-tu éire
admis dans la confrérie de ceux gqui consacrent leur
vie 4 la culture de V'esprit, & la recherche de la
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plus grande félicité qui se puisse atleindre? »

13. — Et Rahoula répondit avec fermelté : « Je le
veux »,

14, — Quand le roi apprit que Rahoula était entré
dans la confrérie des bhikchous, il fut affligé. Il avait
perdu Siddhirtha et Ananda ses fils, et Dévadatla
son neveu. Maintenant son petit-fils lui était enlevé;
il alla vers Bhagavat et lui parla. Et Bhagavat
promit que dorénavant il n’ordonnerait plus aucun
mineur sans le consentement de ses parents ou de ses
tuteurs.

XXX. — Djétavana.

1. — Anithapindika, ami des malheureux et le
soutien des orphelins, étant rentré chez lui, vitle jar-
din de I'héritier présomptif, Djéta, avec ses bosquets
verdoyants et ses ruisseaux limpides, et pensa :
«Voicile lieu le plus convenable pour un vihdra!!® des-
liné a la confrérie de Bhagavat ». Et il alla lrouver
le prince et le supplia de lui vendre le terrain.

2. — Le prince n’élait pas disposé & vendre ce jar-
din qu'il aimait beaucoup. Ii refusa d’abord, mais dit
enfin : « Si vous pouvez couvrir ce terrain d'or, alors,
mais A ce prix seulement, vous l'aurez ».

3. — Plein de joie Anathapindika commenca &
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répandre son or; mais Djéta dit : « Kpargnez-vous
celte peine, car je ne voux pas vendre », Mais Andtha-
pindika insista. De sorle qu'ils discutévent et se que-
rellerent ot enfin s’adressdrent au magistrat,

4. — Cependant le peuple commmenga & parler de
ce procédé inusité et le prince ayant appris plus de
détails et sachant qu'Andlhapindika élait non-seule-
ment riche, mais droit et sinckre, s'informa de ses
desseins. En entendant le nom du Bouddha, le prince
voulut & toule force avoir sa part dans la fondalion
et n’accepta que la moilié de la somme, disant : « La
terre est & vous, mais les arbres sont 2 moti. Je donne-
rai les arbres comme ma part d’offrande au Boud-
dha ». ‘

5. — Alors Anathapindika prit la terre el Djéta les
_ arbres et ils les donnérent en garde & Caripoutra.

6. — Ayant fait les fondations; ils commencerent
a construire I'édifice qui s'éleva fitrement dans de
justes proportions suivant les instructions données
par le Bouddha; et il était magnifiquement décoré de
sculptures appropriées.

7. — Ce vihira fut nommé Djétavana?, et 'ami des
" orphelins invita le Seigneur a venir a Cravasli et a
prendre possession de la donation. Et le Bienheurcux
quiltant Kapilavastou vint a Cravasli.

. 8. — Comme Bhagavat enlrait & Gravasti, Anatha-
- pindika répandit des fleurs et brilla de 1’encens, et en
signe de donation versa ’eau d'une aiguiere d’or en
forme de dragon en disant « Ce vihara de Déjtavana
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je le donne pour servir & la confrérie pendant toute
la durée du monde ».

9. — Le Bienhenreux accepta le don et répondit :
« Puissent toutes les influences malfaisantes étre
vaincues; puisse cette offrande établir le royanme de
vérité et étre une béuédiction perpétuelle pour I'hu-
manité en général et en particulier aussi pour le do-
nateur! »

10. — Alors le roi Prasénadjit apprenant que le
Seigneur était arrivé, vint avec sa pompe royale au
vibara de Djétavana, et, les mains jointes, saluale
Bienheureux, en disant :

11. — « Heureux mon indigne et humble royaume
d’avoir oblenn une semblable faveur. Car, quelles ca-
lamités et quels dangers pourraicnt le menacer en
la présence du Seigneur du monde, du Roi de la Loi,
du Roi de vérité!

12. — « Maintenant que j'ai contemplé vos trails
sacrés, puisse-je avoir ma part des eaux rafraichis-
santes de volre enseignement.

13. — « Les avantages mondains sont passagers ct -
périssables; mais les bénéfices religieux sont éternels
et inépuisables. L’homme du monde, fut-il roi, est
_ plein de soucis; mais 'homme le plus vulgaire pos-
sede, s'il est saint, la paix de ’esprit ».

14. — Connaissant la tendance du cceur du roi
esclave de l'avarice et de I'amour du plaisir, le
Bouddha saisit 'occasion et dit :

18, =— « Méme ceux que leur mauvais karma a
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fait naitre dans une condition vulgaire, s’ils voient
un homme vertueux éprouvent du respect pour lui.
A plus forte raison, quel respect doit éprouver un
roi maitre de sa personne, qui a acquis de grands
mérites dans ses existences précédentes, lorsqu’il
rencontre un Bouddha.

16. — « Et maintenant que j'expose brievement la
loi, que le Grand Roi écoute et ptse mes paroles et
qu'i) retienne bien ce que je vais dire!

17. — « Nos bonnes ou mauvaises actions nous
suivent continuellement comme notre ombre,

18. — « Ce qui esl le plus nécessaire, c’est un
ceeur aimant! :

19. — « Considérez votre peuple comme un fils
unique. Nel'opprimez pas, ne le détruisez pas; tenez
dans la dépendance voulue chagque membre de votre
corps, fuyez les doctrines injustes et marchez dans -
le droit chemin; ne vous élevez pas en abaissant les
autres; mais soulagez et aidez ceux qui souffrent.

20. — « N'attachez pas trop de prix 2 Ja dignité
royale et ne prétez pas l'oreille aux paroles douce-

reuses des flatteurs.

21. — « Il n’est d’aucun profit de se torturer par
des austérités, mais bien de méditer sur le Bouddha
et de peser sa loi de vérité.

22, — « Nous sommes enfermés de lous colés
entre les rochers de la naissance, de la vieillesse, de
la maladie et de la mort, et ce n’est qu’en méditant
et en pratiquant la vraie Loi que nous pouvons
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sortir de cette monlagne de sonffrances entassées.

23. — « Quel profit y a~t-il donc a praliquer l'ini-
quité?

24, — « Tous les sages fuient les plaisirs cor-
porels.Ils délestent la luxure et tichent de développer
leur existence spirituelle.

25, — « Quand un arbre brile avec des flammes
ardentes, comment les oiseaux peuvent-ils s’y
réunir? La vérilé ne peut résider ol vit la passion
S'il ne sait cela, I'homme inslrnit, ful-il honoré
comme un sage, n’est qu’un ignorant.

26. — « La véritable sagesse point pour celui qui
posséde cette science. Acquérir cette sagesse est le
seul but & viser. La négliger c’est la faillite de la vie.

27. — « Les doctrines de toutes les écoles devraient
se concenlrer en elle, car sans elle il n’est point de
raison.

28. — « Cetlte vérité n’est point faite pour I'ermite
seulement : elle concerne tous les étres humains, le
prétre et le laique également. Il n'est point de dis-
tinction entre le moine qui a prononcé les veeux et
I'homme qui vit dans le monde au sein de sa famille.
Il y a des ermites qui tombent en perdition et
d'humbles peres de famille qui s’élevent au rang des
Richis.

29. — « La marée dela luxure est un danger égal
pour tous; elle emporte le monde. Celui qui est en-
trainé dans ses remous ne trouve plus de salut. Mais
la sagesse est le bateau de sauvetage dont la réflexion
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est le gouvernail, Le tocsin de lareligion nous appelle
an secours de nolre ame exposée aux assauls de
Mira !, I'ennemi.

30. — « Puisqu'il est impossible d’échapper aux
conséquences de nos actes, praliquons les bonmlas
actions.

31. — « Surveillons nos pensées afin de ne point
faire le mal; car comme nous semerons nous récolte~
rons. _
32. — « Il y a des chemins qui conduisent de la
lumitre aux téntbres, et des téngbres & la lumigre. Il
y a des chemins, aussi, qui ménent de I'obscurité a
des ténebres plus profondes et de I'aube & la lumikre
plus brillante. Le sage utilisera la lumikre quil a
pour obtenir plus de Jumiere. Il avancera conslam-
ment vers la connaissance de la vérité.

33. — « Faites monlre d'une vraie supériorité par
une conduite vertueuse et par I'exercice de la raison;
méditez profondément sur la vanité des choses ter-
restres, et comprenez l'inconstance de la vie.

3k. — « Klevez votre esprit, et cherchez une foi
sincere avec une volonté ferme; ne transgressez pas
les régles d’une conduite royale, et faites reposer
votre bonheur, non sur des choses extérieures, mais
sur votre propre esprit. Ainsi vous vous ferez une
bonne renommée pour les sigcles a venir, et vous
vous assurerez la protection du Tathagata. »

35. — Le roi écouta avec respect et grava dans
son ceeur toutes les paroles du Bouddha.
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CONSOLIDATION 2E LA RELIGION DU BOUDDHA

XXXI. — Djivaka, le médecin

1. — Longlemps avant que le Bienhcureux et al-
teint l'illumination, Ja mortificalion volontaire avait
6té en usage parmi ceux qui cherchaient avidement le
salut. Le but final qui leur apparaissait était la déli-
vrance de 'dime de toutes les nécessités corporelles,
ot enfin du corps lui-méme. Aussi ils évitaient tout
ce qui peut constituer un luxe en fait de nourriture,
de demeure, de vétements et vivaient comme les
bétes sauvages dans les bois. Quelques-uns vivaient
nus, tandis que d’autres se vétaient de haillons ra-
massés dans les cimetieres ou sur les tas d’immon-~
dices.

2. — Quand le Bienheureux renon¢a au monde, il
reconnut de suite ['erreur des gymnosophistes, et
considérant l'indécence de leur usage il se couvrit
de hailloas jetés au rebut.

3. — Quand il eut atteint I'illumination et répudié
toutes les mortifications inuliles, le Bienheureux con-
tinualonglemps, ainsi que ses bhikchous, a porter des
haillons jetés dans les cimetieres et sur les tas d’or-
dures. S TS

TR ;

Vi
’
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. 4.—Alors il arriva que les bhikchous furent atteinls
de maladies de loutes sortes, et Bhagaval leur permit
el leur ordonna explicitement de faue usage de mé-
decines ot entre aulres il enjoignit méme, loutes les
foxs qu'il était nécessaire, de se servir d'onguents
5. =— Un des fréres cut mal au pmd et lc Bien-
heureux ordonna aux bhikchous d’avoir des chaus-
sures.

6. — Or il arriva qu'une maladie frappa le corps
du Bienheureux Ini-méme, et Ananda alla chercher
Djivaka'?!, médecin du roi Bimbisara.

7. — Et Djivaka, fidele sectateur du Saint, traila
le Bienheurcux avec des remédes el des bains jusqu'a
ce que le corps de Bhagavat it complétement ré-
tabli.

8. —En ce lemps-lh Pradyota’?, roi d’Oudjjayini,
fut atteint de jaunisse, et Djivaka, le médecin du roi
Bimbisara fut consulté. Lorsque le roi Pradyota fut
rendu 3 lasanté, il envoya a Djivaka un vélement de
la plus belle étoffe. Et Djivaka se dit : « Ce vétement
est fait de Ja meilleure étoffe, et nul n’est digne de le
porter que le Bienheureux, le parfait et saint Bouddha,
ou le roi de Magadha, Sainya Bimbisara. »

9. — Alors Djivaka prit le vélement et alla au lien
ol se trouvait Bhagaval; s'étant approché et ayant
salué respeciucusement le Bienheureus, il s’assit au-
‘pres de lui et dit : « Seigneur, je demande une grace
au Bienheureux! »

10, — Le Bouddha répondit: « Les Tathagatas;
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Djivaka, n'accordent point de grices avant de savoir
de quoi il s'agit. »

14, — Djivaka dit : « Seigneur, ¢'est une demande
convenable et irréprochable. »

12. — « Parle, Djivaka », dit le Bienhcureux.

13. — « Seigneur du monde, Bhagavat ne porte que
des robes faites de haillons ramassés dans les las
d’immondices clles cimetitres, el ainsi fait aussilacon-
frérie des bhikchous. Voyez, Seigneur, le roi Pradydta
m'a envoyé ce vélement, le meilleur, le plus parfait,
le plus beau, le plus précieux et le plus noble qui se
puisse (rouver. Seigneur du monde, que Bhagaval
daigne accepter de moi ce vélement et permetlre i la
confrérie des bhikchous de porter des robes laiques ».

14. — Le Bienheureux accepta le vétement, et aprés
avoir prononcé un discours religieux il parla ainsi
aux bhikchous :

15. — « Celui qui le veut peut porter des haillons
de rebut, mais celui & qui cela plait peut accepter des
robes. Que vous choisissiez les uns ou les aulres, je
I'approuverai. »

16. — Quand le peuple de Radjagriha entendit dire :
« Le Bienheureux a permis aux bhikchous de porter
des robes laiques, » ceux qui avaient I'intention de
donner furent réjouis; et en un scul jour plusieurs
milliers de rohes furent offerles aux bhikchous par les
habitants de Radjagriha.
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XXXII. — Le pére etld mére dw Bouddha parviennent
aw Nirvdna.

1. — Quand Couddhodana fut devenu vicux, il
tomba malade et envoya chercher son fils afin de le
voir avant de mourir; el Bhagaval vint et demeura an-
pres du lit du malade, et Couddhddana ayant atteint
I'illumination parfaite mourat dans les bras du Bien-
heureux.

2. — Et il est dit que, pour précherla loi & sa mére
Maya-dévi, Bhagavat monta au ciel el résida parmi
les dieux. Ayant terminé sa pieuse mission, il revint
sur la terre el recommenca 2 aller, convertissant
ceux qui écoutaient ses legons. '

-

XXXIIL. — Admission des femmes dans le Saigha.

1. —Trois fois, Yagodhard avail imploré du Bouddha
la permission d’étre admise dans le Sangha, mais son
veeu n'avait pas été exaucé. Alors Pradjipaii, la mére
nourriciere du Bienheureux, accompagnée de Yagd-
dhard et de beaucoup d’autres femmes, vint vers le
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Tathdgala lo suppliant avee ferveur de leur permeltre
de prendre les vaeux el d'tlre ordonnées comme dis-
ciples du Bouddha.

2. — EL Bhagavat, voyanl leur zdle pour la vérité,
ne putrésisler plus longlemps, ot il les recul comme
disciples. -

3. — Pradjapati fut la premitre femme qui devint
disciple du Bouddha et requt I'ordination de bhik-
chouni.

XXXIV. — Régles de conduite des Bhikchous envers
les femmes.

1. — Les Bhikehous vinrent trouver le Baghavat
et lui demanderent :

2. — « O Tathdgala,notre Seigneur etnotre Mailre,
comment doivent se conduire envers les femmes les
¢ramanas qui ont renoncé au monde ? »

3. — Et le Bienheureux dit :

4. — « Gardez-vous de regarder une femme.

5. — « Si vous voyez une femme, faites comme si
vous ne la voyez pas, et n'ayez aucune conversation
avec elle.

6. — « 8i, aprés lout, vous étes forcés de Jui parler,

que ce soil avec un ceeur pur el pensez en vous-
6.
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-

mémes : « Moi qui suis un ¢ramana je veux vivro

" «dans co monde pleinde péchés comme la feuillo sans
«lache du lotus qui n'est passouillé par la vase dans
« laquelle il croil. »

7. — « 8i la femme est vieille, regardez-la comme
volre mére; si clle est jeune, comme volre seur; si ‘
clle est Lrds jeune, comme volre fille.

8. — « Le ¢ramana qui regarde une femme comme
unc femme, ou la touche comme une femme, rompt
son veeu et n’est plus un disciple de Gikyamouni.

9. ~ « La puissance de la luxure est grande sur les
hommes et doit étre redoutée en tout temps; prenez
alors I'arc de la persévérance fervente et la fleche
aigué de la sagesse.

10. — « Couvrez votre téte du casque de la bonne
pensée et combattez avec une ferme résolution contre
les cing désirs. '

41, — « La luxure embridme le ceur de 'homme,
quand il est ébloui par la beauté de la femme, et son
esprit est désemparé.

12. — « Bien mieux vaudrait vous crever les deux
yeux avec un fer rouge que d’encourager en vous des
pensées sensuelles, ou regarder un corps de femme
avec des désirs charnels.

13. — « Mieux vaudrait tomber dans la gueule d’un
tigre furieux, ou sous le couteau tranchant du bour-
reau, que d’habiter avec une femme et d’exciter en
vous des pensées de luxure.

1. — « La femme, dans le monde, est avide de
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montrer sa figure ot sa taillle, soif qu'elle marche,
gn'clle se tienne debout, qu’elle soil assise ou qu'clle
dorme. Méme en peinture elle désire capliver par les
charmes de sa beautd, et ainsi dérober aux hommes
la fermeté de Jeur ceeur!

15. — « Commenl alors devez=vous vous garder?

16, — « En regardanl ses larmes el ses sourires
comme des ennemis, son atlitude penchée et ses che-
veux dénoués comme des manccuvres en vue de pren-
dre au piége le cacur de 'homme.

17. — « C'est pourquoi, je vous le dis, mailrisez
volre ceeur, ne lui donnez pas une liberté effrénée ».

XXXV. — Vichdkhi.

1. — Vichakha'*, femme riche de Cravasti, qui
avait plusieurs enfanls et pelits-enfants, avait donné
a I'ordre le Potrvarama ou Jardin Oriental, et fut
la premiere matrone des sceurs laiques.

2. — Quand le Bienheurcux s'arréta 3 Gravasli,
Vichakhd vint au lieu o se trouvait Bhagavat et
Pinvita a prendre son repas dans sa maison, ce que le
Bienheureux accepta.

3. — Et une pluie torrenliclle tomba pendant la
nuit et le matin suivant; et les bhikchous Oterent
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leurs robes afin do Jes garder skchos el laissérent la
. pluie lomber sur leurs corps.

k. — Quand, le jour suivant, le Bicnheurcux eut
terminé son repas, elle s’assit prés de lui el parla
ainsi : « Il y a huit graces, Seigneur, que je demande
au Bienheurcux. »

5. — Bhagavat dit : « Les Tathagalas, 0 Vichikh4,
n'accordent aucuno grice tant qu'ils ne savent pas de
quoi il s’agit, »

6. — Vichakhd répondit: « Seigneur, les grices
que je demande sont justes et irréprochables. »

7. — Ayant recu la permission de demander les
graces Vichikba dit : « Seigneur, je désire pendant
toute la durée de ma vie donner au Safigha des robes
pour la saison pluvieuse, de la nourriture pour les
nouveaux bhikchous, de la nourriture pour les vieux
bhikchous, de la nourriture pour les malades, de la
nourriture pour ceux qui soignent les malades, et
des remédes pour les malades, ainsi qu’une dislribu-
tion réguliere de riz au lait et de robes de bain pour
les bhikchounis, les sceurs.

8. — Le Bouddha dit : « Mais & quel propos, 6
Vichakha, (ou dans quelle inlention) demandez-vous
ces huit grices au Tathagata? »

9. — Dt Vichakha répliqua :

10. — « J’al donné un ordre, Seigneur, & ma ser-
vante, en disant: — Va et annonce & la confrérie que
le repas est servi. — Kt ma servante alla, mais quand

elle entra dans le vihira!*, elle remarqua que, pendant
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qu'il pleuvait, les bhikchous avaient 0té leurs robes,
et elle pensa : — Ce ne sont pas des bhikchous, mais
des ascdles nus qui laissent la pluie tomber sur cux.
— De sorle qu'clle revint me rapporler ce qu’elle
avait vu et je fus obligée de la renvoyer une seconde
fois. Scigneur, la nudité est impure cl révollante.
C'est ce poinl que j'avais en vue en désirant appro-
visionner le Safigha pendant la durée de ma vie de
véltements & employer spécialement pendant la saison
des pluies.

11. — « En ce qui concerne mon second veeu, Sei-

gneur, un bhikchou qui arrive (au monastére), n'étant
pas capable de prendre les chemins directs, et ne
sachanl pas les lieux ol il peut se procurer de la
nourriture, fait sa tournée et arrive épuisé par la re-
cherche des aumdnes. C'est la, Seigneur, ce que
j’avais en vue en souhailant d’approvisionver le
Saiigha, ma vie durant, de nourriture pour les bhik-
chous nouveaux.
- 12. — « Troisiémement, Seigneur, un bhikchou
hors d’age peut étre laissé en arriere dans la quéte
aux aumoénes, ou arriver trop tard au lieu ou il dé-
sire se rendre, et se meltre en roule sur le chemin
avec faligue. : .

13. — « Quatriemement, Seigneur, si un bhikchou
malade n'a pas une nourriture convenable, sa mala-
diec peut s’aggraver et il est en danger de mou-
rir.

14. — « Cinquitmement, Seigneur, un bhikchou
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qui soigne les malades perd la possibilité de sortir
pour aller chercher sa nourriture.

" 15. — « Sixidbmement, Seigneur, si un bhikchou
malade n'a pas les remédes convenables, sa maladio
peut s’aggraver et il risque de mourir.

16. — « Septiémement, Scigneur, j'ai entendu dire
que Bhagavat a loué le riz au lait, parce qu'il donne
de la vivacité a Despril el apaise la faim et la soif;
¢’esl un mets salulaire comme nourriture pour ceux
gui sont bien porlanls, et comme reméde pour les
malades. C'est pourquoi je désire pourvoir le Sanigha,
ma vie durant, d’un approvisionnement de riz au lait.

47. — « Enfin, Seigneur, les bhikchounis ont cou-
tume de se baigner dans la rividre Atchiravati avec
les courtisanes, sur la méme rive, et nues. Et les
courtisanes, Seigneur, se moquent des bhikchounis
en disant: — A quoi bon, mesdames, garder volre
chasteté quand vous é&tes jeunes ? Gardez votre chas-
leté-quand vous serez vieilles ; vous aurez ainsi dou-
ble avantage. — Seigneur, la nudité est impure, dé-
gotilante et révoltante pour les femmes.

18. — « Tels sont les cas, Seigneur, que j'avais
~ en vue. » -

19. — Le Bienheureux dit : « Mais quel avanlage
vois~tu pour toi-méme, & Vichikha, en implorant ces
huit grices du Tathagata? »

20. — Vichakha répliqua :

21. — « Des bhikchous qui ont passé la saison des
pluies dans divers lieux, Seigneur, viendront & Gré-
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vasti visiter Bhagavat. Et en arrivant devant le Bien-
heureux ils demanderont: — Tel et tel, un bhik-
chou, Scigneur, est mort. Quel est maintenant son
sort? — Alors le Bienheurenx expliquera qu'il a ré-
coltéles fruits de sa conversion, qu’il est enlré dans
le Nirvana, ou qu'il est parvenu a la dignilé d’Arhal,
selon qu'il en sera.

22, — « Et moi, allant & cux, je leur demanderai.
— Ce frére, Messieurs, était-il un de ceux qui ont
jadis vécu & Cravasti? — S'ils me répondent: — Il
a autrefois demeuré & Cravasti, — alors j'en con-
clurai: — Certainement ce frére a profité des robes
pour la saison des pluies, ou de la nourriture destinée
aux nouveaux bhikchous, ou de la nourriture prépa-
rée pour les vieux bhikchous, ou de celle donnée aux
malades, ou de celle de ceux qui soignent les ma-
lades, ou des remedes destinées aux malades; ou de
'approvisionnement permanent de riz au lait.

23. — « Alors la salisfaction naitra en moi; ainsi
satisfaite je scrai joyeuse; et tandis que je me ré-
jouirai ainsi, tout mon organisme sera en paix. Ktanl
ainsi en paix j’éprouverai un sentiment délicieux de
contentement; et dans cetle félicité mon cceur sera
en repos. Ce sera pour moi un exercice de mon sens
moral, un excercice de mes facultés morales, un exer-
cice des sept sortes de sagesse! Tel est, Seigneur,
I'avantage que j’entrevoyais pour moi-méme en sol-
licitant ces huit graces du Bienheureux. »

24. — Bhagavatdit : « Bien, c’est bien, Vichakhai.
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Tu as bien fait, ayant de tels avantages en vue, de
" demander ces huit grices au Tathigata. La charité
répandue sur ceux qui en sont dignes est semblable
au bon grain, semé dans un bon“-terrain, qui rend
une abondance de fruits. Mais 'aumone faite 4 ceux
qui sont encore sous le joug tyrannique des passions
est comme une semence déposée dans un mauvais
terrain. Les passions de celui qui recoit 'aumdne
étouffent, si I’on peut s’exprimer ainsi, la croissance
des mériles. »

25. — Etle Bienheureux remercia Vich4kh4 en pro-
nongant ces gathas: i

26, — « Quoi que donne une femme honnéte dans sa
vie, disciple du Bienheureux, avec satisfaction de
cceur et sans arridre-pencée, son don est céleste, dé-
truit la douleur et produit Ja félicité.

27. — « Elle atleindra 3 une vie de félicité, en en-
trant dans le chemin qui est débarrassé de la corrup-
tion et de I'impureté.

28. — « Aspirant au bien, elle est heureuse, et elle
trouvera la satisfaction dans ses actions charitables. »

XXXVI. — Oupavasatha et Prétimdkeha.

1, — Sainya Bimbisara, le roi de Magadha, se re-
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tira du monde et vécut religicusement. Or il observa
qu'a Radjagrih des sectes brahmaniques sanctifiaient
certains jours et que le peuple allail & lenr chapelle
et écoutait leurs prédications.

2. — Considérant qu'il était nécessaire de counsa-
crer des jours réguliers & l’abstention des labeurs
mondains et aux instructions religicuses, le roi vint
vers le Bienhecureux et dit : « Les Parivradjakas 7,
qui appartiennent & I'école Tirthika '*, prosptrent et
gagnent des adhérents parce qu’ils observent la sanc-
tification du huititme jour et aussi du quatorzieme
ou du quinziéme de chaque demi-mois. Ne serait-il
pas convenable que les révérends frérves du Sangha
s'assemblassent aussi a des jours dament fixés dans
cette intention? »

3. — Et le Bienheureux commanda aux bhikchous
des’assembler le huitiéme jour et aussile quatorzieme
ou le quinziéme jour de chaque demi-mois et de con-
sacrer ces jours & des exercices religieux.

&, — Ceci est 'Oupavasatha’® ou Sabbat des Dis-
ciples du Bouddha.

5. — Alors les bhikchous, pour obéir a la régle
établie par le Bienheureux, s’assemblérent an jour
fixé dans les viharas, et le peuple vint afin d’entendre
la loi; mais il fut grandement désappointé, car les
bhikchous demeurdrent silencieux et ne prononcé-
rent aucun discours. .

6. — Quand Bhagavat fut informé de cela, il or-

donna aux bhikchous de réciter le Pratimokcha!®, qui
7
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est la cérémonic du déchargement (des péehés); el il
commanda qu’ils fissent une confession de leurs trans-
gressions afin de recevoir 1 ‘absolution de I'ordre.

7. — Car une faute, s’il en exisle une, doit étre
confessée par le bhikchou qui s’en souvient et déswe
étre purifié. Car la faute qu'il aura confessée lui sera
légere.

8. — Et Bhagavat dit : « Voici de quelle maniere
doit étre récité le Pratimokeha :

9. — « Qu’un bhikchou compétent et vénérable
fasse cetle proclamation aun Saiigha : — Daigne le
" Satigha m’écouter ! C'est aujourd’hui Oupavasatha, le
huitizme, ou le quatorzieme ou le quinziéme jour du
demi-mois. Si le Sangha est disposé, que le Sangha
célebre le service Oupavasatha et récite le Pratimok-
cha. Je réciterai le Pratimokcha.

10. — « Et les bhikchous répondront : — Nous
I'écoutons tous altentivement et concentrons nolre
esprit sur lui.

11. — Alors le bhikehou qui officie dira : — Celui
qui a commis une faute, peut la confesser; s’il n’y a
pas de faute, vous demeurerez silencieux; par votre
silence je comprendrai que lesrévérends fréres sont

exempts de toute faute.
12, — « Deméme que le simple laique qui a été ques-
tionné répond a la question, de méme, si devant une
asscmblée comme celle-ci, une queslion est solennel-
lement posée trois fois on doit y répondre; si un
bhikchou, apres cette triple proclamation, ne confesse
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pas une faute qui existe et dont il se souvient, il
commet un mensonge intentionnel.

13. — « Or, révérends freres, le Bienheureux a
déclaré qu’un mensonge inlentionnel était un empé-
chement au salut. C’est pourquoi une faute qui existe
doit étre confessée par le bhikchou qui a commis une
faute et qui s’en souvient et désire devenir pur; car si
elle a 6té confessée,elle est trailée comme il convient».

XXXVII. — Le schisme.

1. — Tandis que Bhagavat résidait & Kaucimbit3!,
un certain bhikchou fut accusé d’avoir commis une
faute, et, comme il refusait de la reconnaitre, la con-
frérie prononca contre Iui une sentence d’expulsion
de I'ordre.

2. — Or ce bhikchou élait savant. Il connaissait Je
Dharma 132, avait étudié les régles de I'ordre, et était
sage, instruit, intelligent, modeste, consciencieux et
docile & se soumeltre i la discipline. Et il alla vers
ceux qui étaientses compagnons et ses amis parmi les
bhikchous, en disant : « Ce n’est pas une faute, mes
amis; ce n'est pas un motif pour une sentence d’ex-
pulsion. Je ne suis pas coupable. Le jugement est il-
légal et sans valeur. C’est pourquoi je me considére
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toujours comme membre de I'ordre. Que les vénéra-
bles fréres m'assistont pour défendre mon droit ».

3. — Ceux qui étaient du parti du frére expulsé
vinrent vers les bhikchous qui avaient prononcé la
sentence en disant : « Ce n'est pas une faute »; tandis
que les bhikchous qui avaienl prononcé la seatence
répondaient : « C'est une faute ».

k. — Ainsi il s'éleva des disputes et des querelles,
ct le Sangha fut divisé en deux parlis qui s'injuriaient
et se diffamaient mutuellement ;

5. — It tous ces évenements furent rapportés au
Bienheureux.

6. — Alors Bhagavat alla & I'endroil ol étaient les
bhikchous qui avaient prononcé la sentence d'expul-
sion et leur dit : « Ne croyez pas, 6 bhikchous, que
vous puissiez prononcer I'expulsion contre un bhik-
chou, quels que soient les faits de la cause, en di-
sant simplement : — Il nous parait que c’est ainsi et
c’est pourquoi il nous plait d'agir ainsi contre notre
frere. — Que ces bhikchous qui prononcent légere-
ment une sentence contre un frére connaissant le
Dharma et les régles de l'ordre, savant, sage et in-
telligent, modeste, consciencieux et prét & se sou-
metire a la discipline, redoutent de causer des divi-
sions. Ils ne doivent pas proumoncer une sentence
d'expulsion contre un frére simplement parce qu'il re-
fuse de reconnaitre sa faute, »,

7. — Alors Bhagavatse leva et vint vers les freres
aui soutenaient le frére expulsé et leur dit : « Ne
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croyez pas, 0 bhikchous, que si vous avez commis une
faute vous n'avez pas besoin de I'expier, pensant : —
Nous sommes sans faute.— Quand un bhikchou a com-
mis une faute qu'il ne considére pas comme une faute,
tandis que la confrérie le considére comme coupable,
il doit penser: — Ces [réres connaissentle Dharma et
les régles de I'ordre, ils sont savanls, sages, intelli-
genls, modesles, consciencicux el prompts & se sou-
metlre i la discipling; il est impossible qu’ils agissent
envers moi par égoisme, par méchanceté, par erreur
ou par crainte. — Qu’il redoute d’élre la cause de di-
visions etreconnaisse plutdt sa faule d’aprés I'autorité
de ses fréres. »

8. — Les deux parlis continuérent & observer
I'Oupavasatha et & accomplir les actes du culte indé-
pendamment 'un de l'autre, et quand leur conduite
fut rapportée au Bienheureux, il décida que I'obser-
vance de I'Oupavasatha et la célébration des actes du
culte étaient légales, inatlaquables et valides pour les
deux partis. Car, dit-il: « Les bhikchous qui tiennent
pour le frére expulsé constiluent une communauté
différente de ceux qui ont prononcé la sentence. 11y
a de vénérables fréres des doux cotés. Puisqu'ils ne
s’enlendent pas, laissons-les observer I’Oupavasatha
et célébrer les actes du culte séparément. »

9.— Et Bhagavatréprimanda les bhikchous divisés,
disant : ' .

10. — « Les gens vulgaires font beaucoup de bruit;
mais qui doitétre blimé quand des divisions naissent
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dans le Safigha? La haine ne s’apaise pas dans ceux
qui pensent : — Il m’a injurié, il m’a fait du tort, il
m’a fail du mal.

11, — « Car co n'est pas par la haine que la haine
s'apaise. La haine est apaisée par 'amour. Ceci est
une loi éternelle. ‘

12, — « Certains ne connaissent pas la nécessité
de I'empire sur soi-méme; s'ils sont querelleurs nous
pouvons excuser leur conduile. Mais ceux qui sont
plus instruits, doivent apprendre & vivre en concorde.

13. — « Siun homme trouve un ami sage qui vit
avec droiture et est constamment maitre de lui, il
peut vivre avec lui, & 'abri de tous dangers, heureux
et reconnaissant.

14. — « Mais s'il ne trouve pas un ami qui vive
avec droiture et soit égal de caraclére, qu'il aille plu-
tot tout seul, semblable & un roi qui laisse derridre
lui son royaume et les soucis de son royaume pour se
livrer & une vie de retraite, comme un éléphant soli-
taire dans la forét.

15. — « Avec les fous il n’est point de compagnie.
Plutdt que de vivre avec des gens égoistes, vains, que-
relleurs et obstinés, que ’homme aille tout seul ».

16.— Et le Bienheureux pensa en Iui-méme : « Ce
n’est point une tache facile que d’instruire ces fous &
forte téte et entétés ». Alors il se leva de son sxége et

se relira.
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XXXVII, — Rétablissement de la concorde,

1. — La dispule entre les parlisn’élant pas apaisce,
Bhagavat quitla Kaugdmbi et voyageant de ville en
ville arriva enfin & Grivasti.

2, — En Pabsence du Bicnheureux, les querelles
empirérent de sorle que les fidéles laiques de Kau-
¢ambti en furent excédés et ils dirent : « Ces moines
chicaneurs sont une grande calamilé, et vont appeler
le malheur sur nous. Fatigué de leurs altercations,
Bhagavat est parli et a choisi une autre demeure
pour sa résidence, Ne saluons donc plus les bhikchous
et cessons de les nourrir. Ils ne sont pas dignes de
porter des robes jaunes et il faut ou qu’ils apaisent
Bhagavat, ou qu'ils rentrent dans le monde ».

3. — Quand ils virent qu’ils n’étaient plus ho-
norés ni nourris par les fideles laiques, les bhikehous
- de Kaugambi commencerent a se repentir et dirent :
« Allons vers le Bienheureux et faisons trancher par
lui la question qui nous divise ».

k., — Et les deux partis vinrent & Crivasti vers le
Bienheureux. Alors le vénérable Garipoutra, ayantap-
pris leur arrivée, s'adressa a Bhagavat et dit : « Ces
bhikchous chicaniers, disputeurs el querclleurs de
Kaucambi, les auteurs des dissensions, sonl venus &
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Gravasti, Comment dois-jo agir, 6 Seigneur, & I'égard
de ces bhikchous? »

5. — « Ne les gronde pas, CAripoulra, dit lec Bien-
hcureux car les paroles dures ne sont agréables pour
personne. Assigne & chaque partie des demeures sé-
parées, et Lraite-les avec une justice impartiale. Ecoute
avec patience les deux partis. Celui-la seul qui pese les
deux cotés peut éire appelé un mouni. Quand les
deux parlis auront exposé leur cause, que le Saiigha
" se melte d'accord et décréte le rétablissement de Ia
concorde ».

6.— Ensuite Pradjapati, lamatrone, demanda 'avis
de Bhagavat et le Béni dit : « Que les deux partis
jouissent selon leurs besoins des dons des membres
laiques, soit vélementssoit nourrilure, et qu’aucun ne
soit favorisé sensiblement par rapport a I'autre ».

7. — Puis le vénérable Oupali, s’6tant approché du
Bienheureux, le questionna au sujet du rétablisse-
ment de la paix dans le Saiigha : « Serait-il juste, 0
Seigneur, que le Sangha, afin d’éviler de nouvelles
disputes, décrétat le vétablissement de-la concorde
_ sans s'informer de ]a matidre de la querelle? »

~ 8. —Et le Bienheureux répondit :

9. — « Si le Safigha proclame le rétablissement de
la concorde sans avoir fait d’enquéte surle sujet, sa
déclaration, n’est ni juste ni légale.

10. — « Iy a deux maniéres de rétablir la con-
corde : 'une est dans Ja lettre, 'autre est dans I'esprit
et dans la leltre.
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14. — « Si le Sangha proclame le rétablissement
de la concorde sans avoir fait d’enquéte sur le sujet,
la paix est conclue dans la lettre sculement. Mais si
le Sangha, aprés s’ttre enquis de la matidre ct étro
allé jusqu’au fond de la question, proclame le réta-
blissement de la concorde, la paix est conclue dans
I'esprit et aussi dans la leltre.

12, — « La concorde rélablie dans I'esprit et dans
la lettre est seule juste et légale. »

13. — Alors le Bxenheureux parla aux blul\chous
et leur dit I'histoire du prince Dirghiyou®. 1l dit :

14. — « Autrefois vivait & Bénaris un roi puissant
dont le nom était Brahmadatta de Kigi'#; et il partit
en guerre conire Dirghéli, le roi de Kocala, car il
pensait : — Le royaume de Kogala est petit et Dir-
ghéti ne sera pas capable de résister & mes armées.

15. — « Dirghéti, voyant que la résistance était
impossible contre la grande horde du roi de Kaet,
s'enfuit, abandonnant son pelit royaume aux mains
de Brahmadatta, et aprés avoir erré de place en
place, il arriva enfin & Bénards ol il vécut avec sa
femme dans la maison d’un potier en dehors de la
ville;

16. — « Et la reine Iui donna un fils et ils le nom-
mérent Dirgh4you.

17. — « Quand Dughdyou fut devenu grand, le roi
se dit : « Le roi Brahmadatla nous a falt beauconp
de mal, et il craint notre vengeance; il cherchera 2

nous tuer. S'il nous trouve il nous massacrera tous
7.
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les trois. » Il fit donc pactir son fils; et Dirghdyou, qui
avail regu de son pére une bonne éducation, s’appli-
qua activement & apprendre tous les arts, devenant
teés habile et sage.

18. — « En ce temps, le barbier du roi Dirghéti
demeurait & Bénares; il vit le roi, son ancien maitre,
et, comme il était.d’'un naturel avare, il le livra au
roi Brahmadatta.

19. — « Quand Brahmadatta, le roi de K&Qx,
apprit que le roi fugilif de Kocala vivait tranquille- .
ment avec sa femme, inconnu et déguisé dans une
maison de potier, il ordonna de le charger de chaines
ainsi que la reine, et de les meltre & mort tous deux;
donc le chef dela police & qui I'ordre fut donnésaisit le
roi Dirghéti et le conduisit 4 la place des exécutions.

20. — « Tandis que le roi captif était mené par les
rues de Bénards, il vit son fils, qui était revenu voir’
ses parents, et voulant communiquer & son fils son
dernier conseil sans risquer de le trahir, Dirghéti
s'écria : « O Dirghayou, mon fils! Ne regarde pas
trop longtemps, ne regarde pas trop peu; car ce n’est
--pas par la haine que la haine est apaisée; la haine
est apaisée par l'absence de haine seulement! »

24. — « Le rol de Kéc¢ala fut exécuté avec sa
femme; mais Dirgh4you leur fils acheta un vin capi-
teux et enivra les gardes. Quand la nuit fut venue,
il plaqa les corps de ses parents sur un bicher funé-
raire et les brila avec tous les honneurs qui leur
étaient dus et selon les rites religieux.
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23, — « Quand le roi Brahmadalta apprit cela, il
fut effrays, car il pensa : Dirghayou, le fils du roi
Dirghéli, voudra venger la mort de ses parents, et
s'il épie une occasion favorable, il m’assassinera.

23. — « Le jeune Dirghdyou s’en fiit dans la forét
et pleura tant que son ceeur voulut. Alors il essuya
ses pleurs et revint & Bénares. Apprenant qu’on de-
mandait des employés dans les étables des éléphants
du roi, il offrit ses services et fut engagé par le
maitre des éléphants.

2k. — « Et il arriva que le roi entendit une voix
agréable résonner dans la nuit et chanter en s’accom-
pagoant du luth un chant magnifique qui réjouit son
ceeur, el ayant demandé & ses serviteurs qui pouvait
étre ce chanteur onlui dit que le maitre des éléphants
avait 4 son service un jeune homme trés accompli et
aimé par tous les camarades. Ils dirent qu'il avait
coutume de chanter en jouant du luth et que ce devait
étre le chanteur qui avait réjoui le ceeur du roi.

* 28, — « Le roi ordonna gqu’on lui amena le jeune
homme, et Dirgh&you iui ayant beaucoup plu, il lui
donna un emploi dans le chateau royal. Ayant remar-
qué avec quelle sagesse le jeune homme se condui-
sait, combien il était modeste et en méme temps
ponctuel dans l'accomplissement des devoirs de sa
charge, le roilui donna bientot un poste de confiance.

26. — « Alors il arriva que le roi alla & la chasse
et fut séparé de sa suite, restant seul avec le jeune
Dirghdyou. Et le roi fatigué parla chasse posa sa téte
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sur les genoux du jeune Dirghdyoun et s’endormit.
- 27. — « Et Dirghayou pensa : « Ce roi Brahma-
datta nous a fait beaucoup de mal; il nous a volé
notre royaume et tué mon pere et ma mere. Il est
maintenant en mon pouvmr » A cetle pensée il tira
son sabre.

28. — « Alors Dirghdyou se souvint des dernidres
paroles de son pere : — Ne regarde pas. lrop long-
temps, ne regarde pas lrop peu; car ce n’est pas par
la haine que la haine est apaisée. La haine est apaisée
senlement par 'absence de haine. — A cette pensée
il remit son sabre au fourreau.

29. — « Le roi s'agitait dans son sommeil et se
réveilla, et quand le jeune homme lui demanda: —
Pourgquoi, 0 roi, paraissez-vous effrayé? il répondit :
— Mon sommeil est toujours agité parce que je réve
souvent que le jeune Dirghdyou vient sur moi avec
un sabre. Tandis que je dormais ici la jéle sur vos
genoux, j'airévé de nouveau un songe eflrayant, et je
me suis éveillé plein de terreur et d’alarme. .

30. — « Alors le jeune homme posant sa main
—.gauche sur la téle duroi sans défense lira son sabre et
dit : « Je suis Dirghayou, le fils du roi Dirghéti, dont
_vousavez voléle royaume et que vous avez tué avec sa
femme, ma meve. L'heure de la vengeance est venue. »

31. — « Le roi se voyant & la merci du jeune Dir-
ghﬂyou leva ses mains et s’écria : — Donnez-moi la
- vie, mon cher Dirghdyou, donnez-mm la vie, mon
cher Du-ghayou ! :
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32, — « Et Dirgh&you dit sans amertume ni méchan-
ceté : — Comment puis-je vous laissec la vie, 0 roi,
puisque vous mettez ma vie en danger. C’est vous, 0
roi, qui devez m’accorder la vie.

33. — « Et le roi dit : — Bien, mon cher Dirgha-
you, laissez-moi la vie et je vous accorderai la votre.

34. — « De sorte que le roi Brahmadatta de Kacf
et le jeune Dirghdyou s’accordérent réciproquement
la vie, unirent leurs mains et jurtrent un serment de
ne se faire aucun mal ’'un & 'autre.

35. — « Et le roi Brahmadatta de Kaci dit an
jeune Dirghdyou : — Pourguoi volre pere vous a-t-il
dit & I'heure de sa mort : Ne regarde pas trop long-
temps, ne regarde pas trop peu; car la haine n’est pas
apaisée par la haine. La haine est apaisée seulement
par ’absence de haine. — Que voulait dire volre pére
par ces paroles?

36. — «Le jeune homme répondit : — Quand mon
pere, 0 roi, a dit au moment de sa mort : « Pas long-
temps », il voulait dire ne laisse pas ta haine durer
trop longtemps... Et quand mon pere a dit : « Pas
trop peu », cela signifiait, ne sois pas prompt & te
brouiller avec tes amis. Et quand il ajouta : « car ce
n’est pas par la haine que la haine est apaisée; la
haine est apaisée seulement par I'absence de haine »,
cela signifiait ceci : « Vous avez tué mon pere et ma
mere,  roi. Si je vous privais de la vie, alors vos
partisans me priveraient aussi de la vie, et de méme
~mes partisans tueraient les vdtres. De sorte que, par
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la haine, la haine ne serait pas apaisée. Mais mainte-
nant, & roi, vous m’avez accordé la vie et moi je vous
I'ai accordée aussi, de sorte que, par l'absence de
haine, la haine a été apaisée.

37. — « Alors leroi Brahmadatta de Kact pensa :
— Combien il est sage ce jeune Dirghéyou pour avoir
compris entitrement le sens des paroles si concises
de son pere!

38. — « Etle roi lui rendit les armées de son pére,
ses chars, ses trésors, et ses greniers d'approvision-
nement, el lui donna sa fille en mariage. »

39. — Quand Bhagavat eut raconté cette histoire
aux bhikchous, il les renvoya.

40, — Alors les bhikchous s’étant réunis en une
assemblée examinerent le sujet de leurs dissensions et
quand ils furent allés jusqu’au fond de Ia question, la
concorde ful rétablie dans le Safigha. '

XXXIX. — Les Bhikchous re’priméndés.

1. — Or il arriva que le Bienheureux s’étant pro-
mené de long en large en plein air les pieds nus,

2. — Quand les anciens virent que le Bienheureux
se promenait pieds nus, il 6terent leurs chaussures et
firent de mé¢me, Mais les novices ne se soucierent pas
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de l'exemple de leurs anciens et conservérent leurs
pieds couverts.

3. — Quelques-uns des freres remarquerent la
conduite irrespectueuse des novices et avertirent
Bhagavat, et Bhagavat réprimanda les novices en
disant: « Simaintenant méme, tandis que je suisencore
en vie, les freres montrent si peu de respect et de
courtoisie les uns pour les autres, que feront-ils quand
je serai mort? »-

k, — Et le Bienheureux fut plein d’angoisse pour
Pavenir de la vérité; et il reprit :

5. — « Méme les laiques, 6 bhikchous, qui s’agitent
dans le monde, exergant quelque métier qui les fasse
vivre, sont respectueux, affectueux et hospitaliers
pour leurs instituteurs. C’esl pourquoi, 6 bhikchous,
faites resplendir votre lumiére de sorte que, vous qui
avez renoncé au monde et avez consacré voire vie
entiere a la religion et & la discipline religieuse, vous
puissiez observer les regles de la décence, étre res-
pectuens, affectueux et hospitaliers pour vos maitres
et vos supérieurs, ou pour ceux qui ont rang de
maitres et de supérieurs. Votre conduite, 6 bhikchous,
ne provoquera pas la conversion des infidéles, et ne
fera pas accroitre le nombre des fideles. Elle aura
pour résultat, 6 bhikchous, de repousser ceux qui ne
sont point enccre convertis et de les éloigner. »
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XL. — Dévadatia.

1. — Quand Dévadattat¥, fils de Souprabouddha et
frere de Yagddhara!®®, devint un disciple (de Cakya-
mouni), il nourrissait I'espoir d’obtenir les mémes
distinctions et honneurs que Gautama Siddhartha 37,
Son ambition ayant été décue, ilcongut dans son cceur
une haine jalouse et, tentant de dépasser le Parfait
en verlu, il trouva défectueux ses réglements et les
blama comme trop doux.

2, — Dévadalta vint a Radjagriha et gagna l'oreille
d’Adjatacatrou 1%, le fils du roi Bimbisara. Et Adjata-
calrou édifia un nouveaun vihara pour Dévadatta, et
fonda une secte dont les disciples élaienf astreinls &
des regles sévéres et & la mortification de leur corps.

3. — Bientdt apres le Bienheureux lui-méme vint &
Radjagriha et s’arréla au vihara de Vénouvana!®,

.. k. — Dévadatta vint voir le Bienheureux et lui de-

manda de sanctionner ses régles plas rigourenses, par
lesquelles on pouvait atteindre une plus grande sain-
teté. « Le corps, disait-il, se compose de ses trente-
.deux parlies et n’a point d’attributs divins. Il est congu
dans le péché et nait dans la corruption. Ses attri-
buts sont I'assujettissement 4 la douleur et ]a dissolu-
tion de ce qui est passager. Cest le réceptacle du
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karma!# qui est la malédiction de nos existences an-

térieures; c’est larésidence du péché et des maladies,

et constamment ses orvganes distillent des sécrélions

dégoutantes. Sa fin est lamort et son but le charnier.

Telle élant la condilion du corps, il convient que nous

le traitions comme une carcasse remplie d’abomina-

tions'et que nous le revétions seulement de ces hail-

lons tels qu'on en ramasse dans les cimetitres ou sur-
les tas de fumier. »

‘5. — Le Bienheureux répondit : « En vérité le corps
est rempli d'impuretés et la fin quiI’attend est le char-
nier; caril est impermanent et destiné & se résoudre en
ses éléments. Mais commeil est le réceptacle dukarma,
il est en notre pouvoir d'en faire un vase de vérité et
non de péché, Il n’est point bon de s’adonner aux
plaisits du corps; mais il n’est pas bon non plus de
négliger nos besoins corporels et d’entasser I'ordure
sur les impuretés. Une lampe qui n'est pas nettoyée
et remplie d'huile s’éteindra, et un corps négligé,
malpropre et affaibli par les pénilences ne sera pas
un réceptacle convenable pour la lumiére de la vérité.
Vos regles ne guideront pas vos disciples sur la voie
moyenne que j’ai montrée. En vérité, on ne peat em-
pécher de pratiquer des régles plus séveres celui qui
trouve bon d’agir ainsi; mais on ne doit les imposer
a personne, car elles sont inutiles. »

6. — Ainsi le Tathagata repoussa la proposition
de Dévadetta; et Dévadatla s’éloigna du Bouddha et
vint au vihara dénigrant le chemin de salut du Sei-
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gneur parce qu’il était trop doux et absolument inef-
fieace.

7. — Quand le Bienheureux apprit les intrigues de
Dévadatta, il dit : « Parmiles hommes, il n'en est point
qui ne soit blimé. On blame celui qui reste assis en
silence et celui qui parle; on blime aussi I'homme qui
préche la voie moyenne. »

8. — Dévadalta poussa Adjatacatrou a comploter
contre son pere, le roi Bimbisdrs, afin de devenir roi
a sa place; et Bimbisira mourut laissant le royaume
de Magadha a son fils Adjtacatrou.

9. — Le nouveau roi écouta les mauvais conseils
de Dévadalta, et il donna l'ordre de faire périr le Ta-
thagata. Cependant, les assassins envoyés pour tuer le
Seigneur ne purent accomplir leur acte pervers, mais
furent convertis aussilét qu’ils eurent apercu le Bien-
heureux et entendu sa parole. Le rocher précipité sur
le grand Maitre du haul d’une falaise se brisaen deux,
et les deux morceaux passérent i ses cotés sans lui
faire de mal. L’éléphant furieux, laché pour meitre en
pitces le Seigneur devint doux en sa présence. Alors
Adjatacatrou, cruellement tourmenté par les remords
de sa conscience, vint auprés du Bouddha chercher la
paix dans sa détresse.

10. — Le Bienheureux regut Adjitacatrou avec
bonté et lui enseigna le chemin du salut; mais Déva-
dalta essaya encore de devenir le fondateur d'une
secte religieuse qui fat & lui.

11. — Dévadalla ne réussit pas dans ses projels
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ayant 66 abandonné par beaucoup de ses disciples,
il tomba malade et se repentit. Il conjura ceux qui
élaient demeurés avec lui de porter sa lititre devant
le Bouddha, en disant: « Portez-moi, mes enfants,
portez-moi vers lui; quoique je lui aie fait du mal je
suis son beau-frére. En considération de notre parenté
le Bouddha me sauvera. » Et ils obéirent quoique &
regret.

12. — Et Dévadatta, dans son impatience de voir
le Bienhcureus, se leva de sa litiere tandis que ses
porteurs lavaient leurs mains. Mais ses pieds brale-
rent sous lui; il tomba sur le sol; el ayant récité la
louange du Bouddha, il mourut.

XL1. — Le But.

1. — Bhagavat parla en ces termes aux bhikchous:

2. — « C'est faute de comprendre et de saisir les
quatre nobles vérités, 6 bhikchous, que, vous et moi,
nous avons dit marcher si longtemps et errer a l'a-
venture sur ce chemin pénible de la transmigration.

3. — « L’ame émigre a travers toules les formes,
depuis la pierre, en passant par les plantes et toutes
les especes de corps animaux, et dans les hommes de
divers caracteres, jusqu’a ce qu’elle arrive & P'illumi-
nation parfaite dans le Bouddha.
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&, — « Toutes les créatures sont ce qu’elles sont &
cause du karma des acles commis par elles dans des
existences antéricures ct dans la vie présente.

5. — « La nature raisonnable de I'homme est I'é-
tincelle d'intelligence qui, une fois qu'il I'a acquise,
reste sa possession durable, Mais il faut de nouvelles
naissances pour assurer la {ransmigration dans I'exis-
tence supérieure ot I'on acquiert la lumigre incom=
mensurable qui est la source de toute vérité.

6. — « Ayant alleint cetle existence supréme, j’ai
trouvé la ‘vérité et je vous ai enseigné le chemin
excellent qui conduit 3 la bienheureuse cité de paix.

7. — « Je vous ai montré le chemin du lac d’Am-
broisie qui efface tous les péchés.

8. — « Je vous ai donné la boisson rafraichissante
qui se nomme la perception de la vérité, et celui qui
. la boit est affranchi de I'agitation, de la passion et du.

péché

9. — « Les dieux eux-mémes env1ent ‘le bonheur
de celui qui a échappé aux flols de la passion et esca-
ladé les rives du Nirvina. Son cceur est purifié de

_toute souillure et délivré de toute illusion.

10. — « 1I est semblable au lotus qui croit dans
I'ean sans qu'une seule goutte d’eau adhére a ses pé-
tales. :

11. — « L’homme qui marche dans le chemin ex-
" cellent vit dans le monde et cependant son cceur n est
pas souillé par des désirs mondains.

12. — « Ainsi qu'une mere protdge son fils, son
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fils unique, méme au péril de sa propre vie, ainsi il
cullive sans mesure Ja bonne volonlé parmi tous les
éires.

13. — « Que I'hnomme demecure fermement dans
cet 6tat d’esprit, soit qu'il se tienne debout ou qu'il
marche, qu'il soit éveillé ou endormi, malade ou
jouissant d’'une bonne santé, qu'il vive ou qu'il
meure ; car cel état de coeur est ce qu'il y a de meil-
leur dans le monde.

14. — « Celui qui n’apercoit pas les quatre vérités
excellentes a encore une longue route 2 faire, en des
naissances répéiées, a travers le déserl de l'ignorance
ol ses mirages d'illusion et & travers les marais du
péché.

15. — « Mais lorsqu’il les a saisies, la cause des
migralions poslérieures et des erreurs est écartée.
Le but est atlteint. L'atlachement de 1'égoisme est
détruit et la vérité est atteinte.

46, — « C'est 1a la véritable délivrance ; ¢’est ]a le
salut; c’est 1a le ciel et la félicité d’une vie immor-
telle. »

XLII, — Défense de faire des miracles,

1. — Djyotichka'¥, fils de Soubhadra, élait un
maitre de maison habitant a2 Rddjagrihd. Comme on
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lui avait donné un bol précieux en bois de sanlal orné
de picrreries, il dressa devant sa maison un long po-
teau et plaga le bol 2 son sommet avee cette inscrip-
tion: « Si un ¢ramana peut prendre ce bol sans se
servir d’une échelle ou d’un baton & crochet, mais par
son pouvoir magique, je lui donnerai tout ce qu'il
demandera. »

2, — Etle peuple vint vers Bhagavat, plein d’admi-
ration ct toutes les bouches débordant de louanges,
disant: « Grand est le Tathigata. Ses disciples font
des miracles. Kdgyapa, le disciple du Bouddha, a
vu le bol sur le poteau de Djyotichka et, joignant les
mains, il I’a fait descendre et 1'a emporté triomphale-
ment au vihara. »

3. — Quand le Bienheureux eut appris ce qui se
passait, il vint vers Kégyapa, et brisant le bol en
morceaux, défendit i ses disciples de faire des mi-
racles d’aucun genre.

4. — Peu de temps apreés cela, 11 arriva que pen-
dant la saison des pluies beaucoup de bhikchous se
fixerent sur le territoire de Vridji!¢%, qui était désolé

- par la famine. Et I'un des bhikchous proposa a ses

freres de se vanter les uns les autres aux habitants
du village, en disant : « Ge bhikchou est un saint; il
a eu des visions célesles; ce bhikchou posséde une
puissance surnaturelle ; il peut faire des miracles ».
EL les villageois dirent: « Cest heureux, trés heu-
reux pour nous que de tels saints passent chez nous
la saison des pluies. » Ils donnaient de bon cceur
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¢t en abondance, et les bhilkchous prospérirent et ne
soulfrirent pas de la famine.

5. — Quand le Bienheurcux apprit cela, il ordonna
a Ananda de réunir les bhikchous et leur dit : « Dites-
moi, 6 bhikchous, quand un bhikchou cesse d’¢tre un
bhikchou ? »

6. — Et Ciripoutra répondit :

7. — « Un disciple ordonné ne doit commeltre au-
cun acte contre la chasteté. Le disciple qui commet
un acte contre la chasteté n’est plus un disciple de
GAkyamouni.

8. — «De plus, un disciple ordonné ne doit rien
prendre sauf ce qui lui a été donné. Le disciple qui
prend, ne fut-ce que la valeur d’un denier, n'est plus
un disciple de Gakyamouni.

9. — « Enfin, un disciple ordonné ne doit pas sciem-
ment et méchamment priver de la vie une créature
inoffensive, pas méme un ver de terre ou une fourmi.

10. — « Ce sont la les trois grandes prohibitions. »

11. — Alors le Bienheureux parla aux bhikchous et
dit :

12, — « Il ya encore une autre grande prohibi-
tion que je vous déclare :

13. — « Un disciple ordonné ne doit se vanler
d’aucune perfection surhumaine. Le disciple qui, avec
une mauvaise intention et par cupidité, se vante de
posséder une perfection surhumaine, que ce soit des
visions célestes ou des miracles, n’est plus un dis-
ciple de Cakyamouni
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14, — « Je vous défends, O bhikchous, de faire
usage de charmes ou de pribres, car ce sont choses
“inutiles puisque la loi du karma gouverne toutes
choses. Celui qui tente de faire des miracles n'a point
compris la doctrine du Tathagata, »

XLI. — Vanité du monde.

1.— 1l y avait un poete du non de Tchi qui avaig
I'eil sans tache de la vérité, et il croyait au Bouddha
dont la doctrine Iui donnait la paix de Pesprit et la
consolation & I'heure de ’affliction.

2. — Oril arriva qu'une épidémie se répandit sur
le pays ot il vivait, de sorte que beaucoup d’hommes
moururent et que le peuple fut terrifié. Quelques-
uns tremblaient de peur et anticipant sur leur destin
* souffraient toutes les borreurs de la mort avant de

mourir, tandis que d'auires se montraient joyeux,
- criant & haute voix : « Réjouissons-nous aujourd’hui,
car nous ne savons point si nous vivrons demain »;
cependant leur rire n’était pas une joie sincére, mais
pure feinte et affectation.
3. — Parmi tous ces hommes et ces femmes atta-
chés au monde qui tremblaient de peur, le poéte
bouddhiste, malgré la peste, vivait comme d’habitude,
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calme et sans trouble, aidant tous ceux qu'il pouvait,
soignant les malades, adoucissant leurs douleurs par
des remedes et des consolations religieuses.

k. — Un homme vint & lui et dit :

5. — « Mon cceur est timide ct agité, car je vois le
peuple mourir. Je ne me préocupe point des autres,
mais je tremble pour moi-méme. Viens & mon se-
cours, guéris-moi de ma peur. »

6. — Et le poete répondit : « Le secours est pour
celui qui a compassion des autres; mais il n'y aura
pas de secours pour toi tanl que tu seras attaché a ta
propre personnalité seule. Les temps de malheur
éprouvent les &mes des hommes et leur enseignent la
justice et la charilé. Comment peux-lu étre témoin de
toules ces scénes désolantes qui se passent autour de
toi et rester encore gonflé d’égoisme ? Comment peux-
tu voir souffrir tes fréres, tes sczurs et tes amis, el ce-
pendant ne pas oublier les ardeurs mesquines et la
luxure de ton ceeur ? »

7. — Ayant observé le désespoir de I'Ame de
I'homme de plaisir, le pokte bouddhiste composa ce
chant et 'enseigna aux fréeres du vihara:

8. — « Amoins que vous ne preniez refuge dans le
Bouddha et trouviez le repos dans le Nirvana

« Tout est vanité — désolation et vanité.

« Voir le monde est oiseux, et jouir de la vie est
vain, '

« Le monde, y compris ’homme, est semblable &

un fantdme, et 'espoir du ciel est comme un mirage.
' 8
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9. — « Le mondain cherche les plaisirs et s’en-
. graisse comme un volatile en cage. .

« Mais le saint bouddhiste éldve son:vol vers le so-
leil comme la grue sauvage.

« Le volatile dans le poulailler a sa nourriture ;
mais bientoét il bouillira dans le pot.

« On ne donne pas de provisions & la grue sauvage,
mais les cieux et la terre lui appartiennent. »

10. — Et le poete Tchi dit : « Les temps sont durs
et enseignent au peuple une lecon; et pourtant il n’y
prend point garde. » Alors il composa un autre potme
sur la vanité de la mondanité :

11. — « 1l est bon deréformer, et il est bon d'ex-
horter le peuple a se réformer.

« Toutes les choses du monde disparaitront balayées.

« Que d’autres s’agitent et soient ensevelis sous les
soucis.

« Mon esprit sans préoccupations sera pur.

12, — « Ils soupirent apres les plaisirs et ne trou-
vent point de satisfaclion.

« Ils convoitent des richesses et ne peuvent jamais
en posséder assez.

« Ils sont comme des marionnettes tenues parun fil.

« Quand le fil rompt, ils tombent par terre lourde-
ment. :

13. — « Dans le royaume de la mort il n’y a ni
grand ni petit;

- «Onn’yemploienior, ni argent ni joyaux précieux.

«Il n'y a point de distinction entre le haut et le bas.

i
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« Et journellement les morts sont enterrés sous le
gazon odorant. °

14. — '« Voyez le soleil qui se couche derriere les
monts occidentaux.

« Vous vous couchez afin de dormir; mais bientdt
le coq annoncera le retour du matin.

« Corrigez-vous aujourd’hui et n’altendez pas qu'il
soit trop tard.

« Ne dites pas il est de bonne heure; car le temps
finit rapidement.

15. — « Il est bon de se corriger et d’exhorter le
peuple & se corriger.

« Il est bon de mener une vie droite et de prendre
refuge dans le nom du Bouddha.

« Vos talents peuvent étre vantés jusqu'au ciel,
volre opulence peul étre indicible.

« Mais tout est vain si vous n’obtenez point la
paix du Nirvina. »

XLIV. — Préceptes pour les Novices.

1. — Les novices de U'ordre vinrent vers le Bouddha
etl'interrogerent au sujet des préceples qu'ils devaient
pratiquer, et le Bienheureux dit :

2. — « Ceux qui désirent entrer dans les Chemins,
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afin d’étre véritablement convertis et de devenir de
. fideles disciples du Bouddha, doivent s’appliquer &
quatre choses : premidrement, ils doivent rechercher
la compagnie des gens de bien; secondement, ils
doivent entendre la loi; troisitmement, ils doivent
chercher a éclairer leur intelligence par la réflexion ;'
et, quatrismement, ils doivent pratiquer la vertu. Tels
sont, 6 novices, les quatre degrés du chemin.

3. — « Afin que vous n’ayez aucun doute en ce qui
concerne vos habitudes de vie, je vous prescris dix
préceptes.

4. — « Les dix préceptes prescrits aux novices
sont : — S’abstenir de détruire la vie; s’abstenir de
voler; s’abstenir de I'impureté; s’abstenir de mentir;
s’abstenir desliqueurs enivrantes; s’abstenir de man-
ger dans les temps défendus; s'abstenir de danser et
d’assister A des spectacles; s’abstenir de guirlandes,.de
parfums, d’onguents, d’ornementset de parures; s’abs-
tenir de I'usage de lits hauts ou larges; s’abstenir de
recevoir de I'or ou de l'argent,

5. — Je prescris, & bhikchous, ces dix préceptes
pour I'exercice des novices. »

XLV. — Régles pour lordre.

1. — Le Bouddha dit :
2. — « Quel est 'homme de bien? L’homme reli~
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gieux est homme de bien. Et qui est religieux? Celui
qui suil Ja vérité.

3. — « Quel est 'homme forl? L'homme patient est
fort, parce qu’il a vaincu e moi et toute la vivacité du
mot. Il est calme, résistant et sans reproche.

k."— « Quel est 'homme sage? Celui qui a obtenn
la vue intérieure de la nature de son propre étre. Il
garde son esprit & 'abri de la souillure de I'égoisme
et méne une vie de vérité. »

. 3. — Et Bhagavat parla aux bhikchous et lcur
donna ces régles restrictives :

6. — « Ne détruisez point la vie. Ne prenez point
ce qui n’est pas donné. Ne dites point de mensonges.
Evitez l'ivresse. Ne commettez pas d’adultere.

7. — « Ce sont les cing commandements que je
vous donne 2 tous, et pour ceux qui prennent les
veeux j'ordonne en plus les trois régles suivanles :

8. — « Ne mangez aucune nourrilure pendant la
nuit. Ne portez point de guirlandes ou de parfums.
Ne dormez point sur des couches moelleuses, mais
sur des matelas étendus sur le sol.

9. — « De plus celui qui a I'esprit picux observera
I’Qupavasatha (ou Sabbat) et se plaira & pourvoir
I'ordre de nourriture suivant ses moyens. »
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XLVI. — Les diz commandements.
{

1. — Le Bouddha dit : « Dix choses rendent mau-
vais tous les actes des élres vivants, et leurs actes de-
“viennent bons quand ils évitent ces dix choses. Ce
sont trois péchés du corps, quatre péchés de la langue
et trois'péchés de esprit.

2. — « Les trois péchés du corps sont : le meurtre,
le vol et I'adultére.

3. — « Les quatre péchés de la langue sont : men-
tir, calomnier, injurier et parler inulilement.

&. — « Les trois péchés de Pesprit sont : la convoi-
llse, ‘Ta haine et I’errcur.

3. — « C'est pourquoi Je vous donne ces comman-
dements
- 6. — « Ne tuez point, mais ayez égard pour la vie.

7. — « Ne volez point, ni ne dérobez; mais aidez
chacun a posséder les fruits de son travail.

8. —« Evilez toute impureté et menez une vie de
chasteté. -

9. —« Ne mentez point; mais soyez vemdlques, et
dites la vérité avec discrétion, non de fagon a faire du
mal, mais avec un cceur tendre et sagement.

10. — « N'inventez point de mauvais rapports, ni
neles répétez. Ne querellez point, mais voyez les bons
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cotés de vos freres, de sorte que vous puissiez les dé-
fendre avec sincérité contre leurs ennemis.

11. — « Ne jurez point, mais parlez avec décence
et dignité,

12. — « Ne gaspillez point le temps en mots vides
de sens, mais parlez & propos ou gardez le silence.

13. — « N’ayez point de convoitise, ni d’envie, mais
réjouissez-vous du bonheur d’autrui.

14, — « Purifiez votre ceeur de la malice; rejetez
loin de vous la colere, le dépit et les inauvaises dis-
positions; ne cultivez point la haine, méme contre
ceux qui vous calomnient, ni contre ceux qui vous
font du mal; mais ayez pour les élres vivants bonté et
bienveillance.

18. — « Affranchissez votre esprit de Pignorance et
soyez avide d’apprendre la vérité, surtout dans la
seule chose qui soit indispensable, de peur que vous
ne lombiez en proie au scepticisme ou 2 l'erreur. Le
scepticisme vous rendra indifférents et I'erreur vous
égarera desorte que vous ne frouverez point le chemin
excellent qui conduit & la vie éternelle. »

XLVIL. — La Mission du prédicateur.

1. — Et le Bienheureux dit A ses disciples :
2. —« Quand je serai mort et que je ne pourrai
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plus vous parler, ni édifier vos esprils par des dis-
cours religieux, choisissez parmi vous des hommes
de bonne famille et éducation pour précher la vérité
a ma place. Que ces hommes soient revétus des
robes du Tathagata, qu'ils entrent dans la demeure du
Tathigala et qu’ils occupent la chaire du Tathdgata.

3. — « Les robes du Tathagata sont I'indulgence
sublime et ]a palience. La demeure du Tathdgata c’est
la charité et 'amour de tous les éires. La chaire du
Tathagata est la compréheusion de la bonne loi dans
son sens abstrait, aussi bien que dauns ses applications
particuliéres.

4. — « Le prédicaleur doit exposer la vérité avec un
esprit intrépide. Il doit posséder la puissance de per-
suasion qui a sa racine dans la vertu et dans une fidé-
lité stricte a ses veeux.

5. — « Le prédicateur doit se tenir dans sa sphere
propre, et étre ferme dans sa carriére. Il ne.doit point
flatter sa vanité en recherchant la compagnie des
grands. Il ne doit point non plus lier compagnie avec
des personnes frivoles et immorales. §’il est induit en

- tentalion, qu'il pense constamment au Bouddha et il
sera vainqueur.

6. — « Le prédicateur doit accueillir avec bienveil-
lance tous ceux qui viennent entendre la doctrine, et
son discours doit étre exempt de toute malignité,

7. — « Le prédicateur ne doit point étre porlé &
quereller autrui, ou a blamer les autres précheurs; il
ne doit point médire, ni propager des paroles acerbes.
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Il ne doit poinl ciler par leur nom d'aulres disciples
afin de les blamor et de leur reprocher leur con-
duite.

8. — « Vétu d'une robe pure, teinte de la bonne
couleur, avee les vélements de dessous convenables,
il doit monter en chaire I'esprit libre de reproche et
en paix avec le monde entier.

9, — « Il ne doit point prendre plaisir en des discus-
sions querelleuses,ou engager des controverses afinde
montrer la supériorilé de ses talents, mais demeurer
paisible et calme.

10. — « Aucun sentiment hostile ne doit résider
dans son cceur, et jamais il ne doit se détourner des
dispositions charilables envers tous les étres. Son
seul but doit étre de faire parvenir tous les &tres &
I'état de Bouddha.

11. — « Que le prédicateur s’applique avec zéle d sa
tache et le Tathagala lui fera voir le corps de la sainte
Loi dans sa gloire transcendante. Il sera honoré
comme l'un de ceux que le Tathagata a bénis. Le
Tathigata bénit le prédicateur et aussi ceux qui
'écoutent avec respect et regoivent avec joie la doc-
trine.

12. — « Tous ceux qui recoivent la vérité acqué-
reront I'intelligence parfaite. Et, en vérité, si grande
est la puissance de la Doctrine que la lecture d'une
seule gatha, 'action de réciter, d’écrire et de retenir
dans son esprit une seule phrase de la Bonne Loi
peuvent convertir quelqu’un & la vérité et le faire
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entrer dans la voie de vérité qui mdne & la délivrance
" du mal.

13. — « Les étres dominés par des passions im-
pures seront purifiés s'ils écoutent la voix du pré-
dicateur. Les ignoranls infatués des folies de I'amour
du monde acquitrent la sagesse quand ils méditent
sur la profondeur de la doctrine. Ceux qui agissent
sous impulsion de la haine, s'ils prennent refuge
dans le Bouddha, deviendront pleins de bonne volonté
el d’amour;

14. — « Un prédicateur doit étre rempli d’énergie
et d’espoir ardent, ne se lasser jamais et ne jamais
désespérer du succes final. ‘

15, — « Un prédicateur doit étre semblable &
I’homme qui, ayant besoin d’eau, creuse un puits dans
une terre aride. Tant qu’il voit le sable secet blanc, il
sait que ’eau est encore & une grande distance. Mais
qu'il ne se décourage point et n’abindonne pas la
tache comme désespérée. Il doit travailler & enlever
le sable sec de fagon & pouvoir creuser plus profondé-
ment le sol. Et souvent plus il a dit creuser profond,
plus 'eau sera fraichc et pure et mieux elle réparera
ses forces.

16. — « Quand aprés avoir creusé quelque temps,
il voit que le sable devient humide, il en présage que
I'eau est proche.

17. — « Aussi longlemps que le peuple reste
sourd aux paroles de vérité, le prédicateur sait qu’il
doit creuser plus profondément dans les ceeurs;
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mais quand on commence 3 préter I'oreille & ses pa-
roles, il comprend que ses anditeurs parviendront
bientot a Pillumination de I'intelligence.

18. — « Dans vos mains, i vous hommes de bonne
famille et éducation qui failes le veeu de précher les
paroles du Tathdgata, le Béni remet, confie ct or-
donne la bonne Loi de Vérité.

19. — « Recevez labonne Loide Vérité, gardez-la,
lisez-1a et la relisez, approfondissez-la, proclamez-la,
et préchez-la & tous les étres dans tous les quartiers
de l'univers.

20. — « Le Tathdgata n’est point avare, ni mesqui-
nement jaloux et il a la volonté de faire participer &
la science parfaite du Bouddha tous ceux qui sont
préts et résolus a la recevoir. Soyez semblables & lui.
Imitez-le et suivez son exemple en donnant généreu-
sement, montrant et distribuant la vérité.

2{. — « Réunisséz autour de vous des auditeurs
qui aiment & entendre les paroles douces et conso-
lanies de la Loi; excitez les inlidéles a recevoir la
vérité et remglissez-les de délices et de joie. Pressez-
les, édifiez-les, élevez-les plus haut et encore plus
haut, jusqu'a ce qu’ils voient la vérité face a face dans
toute sa splendeur et sa gloire infinie. »

22. — Quand le Bienheureux eut parlé ainsi, les
disciples dirent : '

23. — « O vous qui vous délectez dans une bonté
qui a sa source dans la compassion, vous grande
nuée de bonnes qualités et de bienveillance, vous qui
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éleignez le feu qui torlure les étres vivanls, vous
versez le neclar, la pluie de la Loi!

2k. — « Nous ferons, 0 Seigneur;, ce qu'ordonne le
Tathagata. Nous exéculerons vos ordres; le Seigneur
nous trouvera obéissanls & ses paroles. »

25. — El ce veeu des disciples retentit dans I'uni-
vers el revient répélé, comme un écho, par tous les
Bodhisativas fulurs qui viendront précher la bonne
Loi de Vérité.

26. — Et le Bienheureux dit : « Le Tathigata est
semblable & un roi puissant qui gouverne sonroyaume
avec justice, mais qui, étant attaqué par des ennemis
jaloux, va porter la guerre contre ses ennemis: Quand
le roi voil comballre ses soldats, il est réjoui de lenr
bravoure, et leur distribue des dons de toules sortes.
Vous étes les soldats du Tathagata, et Mira, le Per-

“vers, est I’ennemi qu’il faut vaincre. Et le Tathagata
donnera a ses soldats la cité de Nirvana, la grande

" capitale de la Bonne Loi. Et quand '’ennemi sera dé-
fait, le Dharmaradja!4, le grand roi de vérité donnera
a tous ses disciples la trés précieuse couronne de
pierreries qui procure la parfaite illumination de
l'intelligence, la sagesse supréme et la paix quin’est
jamais troublée.
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PREDICATION DU BOUDDUA

XLVI. — Le Dharmapada

1. — Ceci est le Dharmapada'#, le chemin de la re-
ligion suivi par ceux qui sont des disciples du Boud-
dha :

2, — Ce que nous sommes est le résultat de ce que
nous avons pensé, fondé sur nos pensées, fait de nos
pensées.

3. — Soi-méme on fait le mal; soi-méme on souflre;
soi-méme on ne fail pasle mal; soi-méme on se pu-
rifie. Soi-méme on posséde la purelé et I'impureté;
on ne peut point purifier son voisin,

4. — Vous-mémes vous devez faire effort. Les
Tathagatas ne sont que des prédicateurs. Les hommes
réfléchis qui entrent dans le chemin sont délivrés de
'esclavage de Mara,

5. — Celui qui ne seleve pas quand il est temps de
se lever; celui qui, bien que jeune et fort, s’aban-
donne i la paresse; celui dont la volonlé et les pen-
sées sont faibles; cet homme indolent et inulile ne
trouvera jamais le chemin de l'illumination.

6. — Que celui qui s’aime veille soigneusement
9
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sur lui-méme; la vérité garde celui qui se garde.

7. — Celui qui se comporte comme il enseigne aux
aulres de le faire, étant lui-méme dompté peut domp-
ter les autres ; en vérité, il est difficile de se dompter
soi-méme.

8. — Si dans une bataille un homme vainc.miile
fois millehommes, et qu’un autrese vainque lui-méme,
celui-ci est le plus grand des vainqueurs.

9. — Cest Ja coutume des fous, qu'ils soient laiques
ou membre du clergé; de penser : « Jai fait ceci. Les

+ autres doivent m’étre soumis. Dans telle ou telle af-
faire le réle important devait étre rempli par moi ».
Les fous ne se soucient point du devoir & accomplir
ou du but a atteindre ; mais ne pensent qu’a eux-

~mémes. Tout doit servir de piédestal & leur va-
nité.

. 10. — Les mauvaises aclions et les actes qui nous
nuisent & nous-mémes sont aisés a faire; ce qui est
profitable =t bon est tres difficile & exécuter.

11. — Ce qu'il faut faire, que 'homme le fasse;
qu'il s’y adonne vigoureusement.

12. — Bientot, hélas! ce corps gira sur la terre,
méprisé, sans lintelligence, semblable 3 une biiche
inutile; cependant nos pensées dureront. Elles seront
pensées de nouveaun, et produiront des acles. Les
bonnes pensées produiront des actes bons, les mau-
vaises pensées produiront des actes mauvais.

13. — Le ztle est le chemin de I'immortalité; I'in-
différence est le chemin de la mort. Ceux qui sont
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zélés ne meurent point; les indifférents sont comme
s'ils étaient déja morts.

14. — Ceux qui s'imaginent trouver la vérité dans
I'erreur, et voir I’erreur dans la vérilé, n’alteindront
jamais la vérité, mais poursuivent de vains désirs.
Ceux qui reconnaissen! la vérité dans la vérité, et
Lerreur dans I'erreur, parviendront la vérité et pour-
suivent de vrais désirs.

15. — De méme que la pluie fait irruption dans
une maison mal couverle, de méme la passion péné-
irera dans un esprit qui ne raisonne pas. De méme
que la pluie ne pénetre pas dans une maison bien cou-
verte, de méme la passion ne pénétrera point dans un
esprit bien réfléchi.

16. — Les puisatiers conduisent I'eau o il leur
plait; les armuriers tournent la fleche; les charpen-
tiers équarissent une béiche de bois; les gens sages
se fagonnent eux-mémes; les gens sages n’hésitent
point entre le blame el la louange. Quand ils ont en-
tendu la loi, ils deviennenl serecins, comme un lac
profond, calme et tranquille.

17. — Si quelqu’un parle ou agit avec une pensée
mauvaise, la douleur le suit de méme que la roue
suit le pas du beeuf qui traine la voiture.

18. — Il vaut mieux ne pas faire un acte mauvais,
car 'homme s’en repent apres; il est mieux de faire
un acte bon, car on ne se repentira pas de 'avoir fait.

19. — Que celui qui commet un péché ne le com-
metlte point de nouveau; qu’il ne se plaise point dans
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le péché; la douleur est le produit du mal. Que celui
qui fait le bien continue; qu’il s’y plaise ; le bonheur
est le résullat du bien.

20. — Que nul homme ne pense légérement du
mal, disant en son cceur : « Il ne m’approchera point ».
De méme que des gouttes d’eau qui tomhent rem-
plissent un vase, de méme le fou se laisse envahir
par le mal, bien qu’il ne 'amasse que peu a peu.

21. — Qu’aucun homme ne parle légérement du
bien, disant en son ceeur : « Jamais il ne m’appro-
chera ». De méme que par la chute de gouttes d’eau
un vase se remplit, ainsi le sage devient plein de
bien, quoiqu’il ne 'amasse que peu a peu.

22, — Celui qui ne vit que pour le plaisir, sans mai-
triser ses sens, sans modération dans sa nourrilure,
paresseux et faible, Mara 145, le tentateur, le vaincra
sirement, de méme que le vent déracine un faible
arbrisseau. Celui qui vit sans se Soucier des plaisirs,
maitre de ses sens, modéré dans sa nourriture, fidele
et fort, Mara ne le vaincra cerlainement pas plus que
le vent ne renverse une montagne de granit.

23. — Le fou qui connait sa folie est sage au moins
en cela. Mais le fou qui se croit sage, est un fou, en
vérité. _ ' -

24. — Pour le pécheur, le péché parait aussi doux
que le miel; il le trouve agréable tant qu’il ne porte
pas de fruits; mais quand son fruit mirit, alors il le
considere comme péché. Et de méme "homme de bien
regarde labonté du Dharma comme un fardeau et un
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mal tant qu'elle ne porte pas de fruit; mais quand son
fruit mirit, il reconnait son excellence.

25. — Un haineux peut faire le plus grand mal &
un haineux, ou un ennemi i un ennemi; mais un es~
prit mal dirigé se fera plus de mal encore & lui-méme.
Une mere, un pére, on quelque autre parent feront
beaucoup de bien; mais un esprit bien dirigé se ren-
draa lui-méme des services plus grands encore.

26. — L’homme dont la perversilé est trds grande
s’abaisse lui-méme & I'état ol son ennemi souhaite
de le voir. Telle la liane fait périr I'arbre qui lui sert
de soutien.

27. — N’appliquez pas volre pensée a ce qui pro-
cure du plaisir, afin de ne point crier quand vous bri-
lerez : « Voilala dounleur! » Le méchant est brilé par
ses actes, comme parle feu.

28. — Le fou péril par ses plaisirs ; par sa soif de
plaisirs; le fou se détruit lui-méme comme s’il était
son propre ennemi. Les champs sont endommagés
par les ouragans et les mauvaises herbes; 'humanité
est ravagée par la passion, par la haine, par la vanité
et par la Juxure.

29. — Que ’homme ne considere point si une chose
est agréable ou désagréable. L’amour du plaisir en-
gendre le chagrin, el la crainte de la douleur enfante
la peur; celui qui est affranchi de 'amour du plaisir
et dela crainte de la douleur, ne connait ni chagrin
ni peur.

30. — Celui qui s’abandonne & Ia vanité et ne se
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livre pas & la méditation, qui oublie le but véritable
de la vie et s'attache avidement au plaisir, enviera
plus tard celui qui s’est évertué dans la méditation.

31. — On apergoit aisément la faute d’autrui, mais
il est ‘malaisé de voir la sienne propre. L'homme
vanne les fantes de son voisin comme menue paille ;
mais il dissimule la sienne ainsi qu'un tricheur cache
au joueur ses faux dés.

32. — Si quelqu'un recherche les fautes o’ autrui,

et est toujours prét 2 se scandaliser, ses propres pas-
sions se développeront et il est loin de la destruclion
des passions.
. 33. — Ce n’est point surles défauts des autres, sur
leurs péchés d’actions ou d’omissions, mais seulement
sur ses propres méfaits et négligences que le sage
doit se lamenter.

'3&. — Les gens de bien brillent de loin comme des
montagnes neigeuses; les gens pervers sont invisibles
comme les fleches tirées pendant la nuit.

35. — Si quelqu’un souhaite de se procurer un
plaisir en causant de la peine & autrui, cel homme
enserré dans les chaines de I’égoisme ne se déhvrera
jamais de la_ haine.

36. — Surmontez la colére par I'amour, vainquez
le mal par le bien; mettez en déroute 'avare par la
libéralité, le menteur par la vérité !

37. — Car jamais la haine n’est apaisée par la
haine ; la haine est détruile par I'amour, c’est une
régle ancienne.
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38. — Dites la vérité, ne cédez pas a lacolere ; don-
nez si 'on vous demande ; par ces trois moyens vous
deviendrez un dieun.

39. — Que le sage extraie les impuretés de son
moi, comme l’orfévre extrait les impuretés de 'ar-
gent, une par une, peu & peu, et de temps en temps.

40. — Conduisez autrui, non par la violence, mais
par la loi et 'équité.

41, — Celui qui posséde la vertu ct Iintelligence,
qui est juste, véridique et fait ce qui le regarde, sera
aimé du monde.

42, Ainsi que l'abeille recueille le nectar et s’en va
sans nuire a Ia fleur, a sa couleur ou & son parfum,
que de méme le sage habite dans le village.

43. — Si un voyageur ne rencontre point sur sa
route quelqu'un qui soit son supérieur ou son égal,
quil continue solitaire son voyage; on ne fait pas
société avec les fous.

4k. — La nuit est longue pour celui qui ne dort
pas; un mille est long pour celui qui est fatigué; la
vie est longue pour le fou qui ne connait pas la vraie
religion. :

45. — Un seulJoul' de la vie d'un homme qui con-
nait la religion sublime vaut mieux que vivre cent
ans sans voir la religion sublime.

46. — Certains se font un Dharma arbitraire et le
fagonnent artificiellement ; ils avancent des spécula~
tions complexes et s'imagineat que les bons résultats
ne peuvent étre atteints que par I'application de leurs
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théories ; cependant la vérité est unique ; il n’esl
point dans le monde plusieurs vérités différentes.
Apres avoir réfléchi sur les diverses théories, nous
nous sommes placés sous le joug de celui qui-a se-
coué tout péché. Mais serons-nous capables de le
suivre ?

47. — La meilleure des routes est la Voie & Huit
Chemins. Cest le chemin. Il n’en est point d’autre
qui conduise & la purification de 'intelligence. Mar-.
chez dans ce chemin! Tout le reste est I'illusion
décevante de Mara, le tentateur. Si vous suivez ce
chemin, vous mettrez fin i la douleur? Le Tathigata
a dit: Le chemin a été préché par moi lorsque j’eus
compris ’enlévement de I’épine qui est dans la chair.

48. — Ce n’est pas seulement par la discipline et
les veeux, par beaucoup de science que je mérite la
félicité de la délivrance qu'aucun mondain ne peut
connaitre. Bhikchous, n’ayez point de repos tant que
vous n’aurez pas atteint I'extinction de la soif. L’ex-
tinction du désir coupable est la meilleure religion.

49. — Le don de la religion dépasse tous les autres
dons; la douceur de la religion dépasse toutes les
autres douceurs; les délices de la religion dépassent
toutes les autres délices ; I'extinction de la soif dé-
truit toutes les douleurs.

50. — Il'en est peu parmi les hommes qui passent
la riviere et atteignent le but. Les grandes foules
courent ¢a et ] sur le rivage : mais il n’est point de
souffrance pour celui qui a fini son voyage.
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51, — De méme que le lys croit plein d'un doux
parfum et se plait sur un tas de ruines, ainsi la disci-
pline du Bouddha véritablement illuminé brille par
sa sagesse au milieu de ceux qui sont semblables
des ruines, parmi le peuple qui marche dans les té-
nebres.

52. — Vivons donc heureux, sans haine pour ceux
qui nous haissent! Au milieu des hommes qui nous
haissent, habitons exempts de toute haine.

33. — Vivons donc heureux, exempts de tous
maux au milieu des malades! Parmi les hommes qui
son! malades demeurons exempts de maux !

84. — Vivons donc heureux, exempts d’avarice
parmi les avares! Au milieu des hommes avides,
habitons exempts d’avarice.

55. — Le soleil est brillant pendant le jour, la
lune brille pendant la nuit, le guerrier est brillant
sous son armure, les pensears sont brillants dans
leur méditation ; mais entre tous, pendant le jour et
pendant la nuit, le plus brillant de tous est le Boud-
dha, I'Eveillé, le Saint, le Bienheureux.

XLIX., — Les Deux Brdhmanes.

1. — Comme le Bienheureux voyageait un jour

dans le pays de Kocala il arriva au village de brah-
9,
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manes qui s’appelle Manasakriia %, Li il s’arréta dans
un bosquet de manguiers.

2. — Et deux jeunes brahmanes vinrent 3 lui, jui
élaient d’écoles différentes. L’un avait nom Va-
sichtha, et 'autre Bharadvadja. Et Vasichtha dit ay
Bienheureux :

3. — « Nous avons une discussion au sujet du
véritable chemin. Je dis que le chemin le plus droit
qui conduise & I'union avec Brahmi est celui qui .
a 6lé proclamé par le brahmane Panchkarasidi,
tandis'que mon ami soutient que le droit chemin
pour parvenir 3 l'union avec Brahma est celui
qui a été recommandé par le brahmane Té&rouk-
chya.

4. — « Maintenant, connaissant votre grande ré-
pulation, 6 Cramana, et sachant qu’on vous appelle
I'Eclairé, 1'Instituteur des dieux et des hommes; le
Bouddha béni, nous sommes venus vous demander si
ces chemins sont des voies de salut? Il y a beaucoup
de routes autour de notre village et toutes conduisent
a Manasakrita. En est-il de méme des chemins des
brahmanes ? Tous les chemins sont-ils des chemins
du salut? »

5. — Et Bhagavat posa ces questions aux deux
brahmanes : « Pensez-vous que tous les chemins
soient bons? »

6. — Tous deux répondirent : « Oui, Gautama, nous -
le pensons. »

7. — « Mais dites-moi, continua le Bouddha, quel-
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qu'un des bridhmanes versés dans les Védas a-t-il vu
Brahma face & face? »

8. — « Non, Seigneur », répondirent-ils.

9. — « Mais alors, dit lé Bienheureux, quelque
maitre parmi les brahmanes, versé dans les Védas,
a-t-il yu Brahma face & face? »

10. — Les deux bribhmanes dirent : « Non, Sei-
gneur. » |

11. — « Mais alors, dit le Bienheureux, quelqu'un
des auteurs des Védas a-t-il vu Brahma face &
face? »

12, — De nouveau les deux brahmanes firent une
réponse négative, et le Bierheureux proposa un
exemple, il dit :

13. — « C’est comme si, au milieu de la place od
quatre routes se croisent, un homme construisait un
escalier pour monter dans une maison. Le peuple lui
demanderait: « Ol est la maison, cher ami, pour mon-
« ter dans laquelle vous faites cet escalier; savez-
« vous si elle est al'est, au sud, a’ouest ou au nord?
« 5i elle est haute ou basse; ou de dimensions moyen-
« nes? » Et & ces questions il répondrait : « Je n’en sais
«rien. » Etle peuple lui dirait : « Mais alors, cher ami,
« vous faites un escalier pour monter dans quelque
« chose — que vous prenez pour uze maison — que
« vous ne connaissez absolument pas et que vous
« n’avez pas vu. » Et interpellé ainsi il devrait
répondre : « C'est exactement ce que je fais. »
Que penseriez vous de cet homme? Ne diriez-vous
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pas que les paroles de cet homme sont folles?

14, — « En vériié, Gautama, dirent les deux brah-
manes, ce serait paroles folles. »

15. — Bhagavat reprit : « Alors les brdhmanes de-
vraient dire : — Nous vous montrons le chemin d’ung
union avec que ce nous ne connaissons pas et ce que
nous n’avons jamais vu. — Sitelle est la substance de
la tradition brahmanique, ne s’ensuit-il pas que leur
tache est vaine? »

16. — « Cest évident », répondit Bhiradvadja.

17.—Bhagavat dit : « Il est donc impossible que des
Brihmanes versés dans les trois Védas puissent étre
capables de montrer le chemin qui conduit & un état
d’union avec ce qu'ils ne connaissent pas et n’ont pas
vu. C’est exactement comme une file d'aveugles ac-
crochés les uns les autres. Le premier, celui du milien
ni le dernier ne peuvent voir, De méme, 4 mon avis,
le dire des brdhmanes versés dans les trois Védas
n’est qu'un conte aveugle; il est ridicule, purement
verbeux, et c’est une chose vaine et vide. »

18. — « Supposez maintenant, poursuivit le Bien-
heureux, qu’'un homme arrive ici sur le bord de la
riviére, et qu'ayant quelque affaire sur 'autre rive, il
veuille la traverser. Pensez-vous que s'il suppliait
Pautre rive de venir & lui, elle viendrait a cause de ses
prieres? »

19. — « Certainement non, Gautama. »

- 20. — « Cest cependant ce gue fontles brahmanes;
ils négligent de pratiquer les qualités qui font réelle-
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ment un brahmane, et disant : — Indrat?, nous t'im-
plorons; S6ma'®, noust'implorons; Varouna'#, nous
v'implorons; Brahma %, nous 'implorons ! —En vérité,
il n’est pas possible que, parlavertu de leurs invoca-
tions, leurs pritres et leurs louanges, ces brihmanes
soient apres leur mort unis & Brahma. »

21.—« Dites-moi, maintenant, conlinuale Bouddha,
de quellemanitrelesbrahmanesparlent-ilsde Brahma?
Son esprit est-il plein de luxure? »

22. — Et comme les brihmanes répondaient néga-
tivement, le Bouddha leur demanda : « L'esprit de
Brahma esi-il plein de méchanceté, de paresse ou
d’orgueil? »

22. — « Non, Seigneur », lui répondirent-ils.

24, — Et le Bouddhareprit : « Mais les brahmanes
sont-ils exempts de ces vices? » -

25. — « Non, Seigneur », dit Vasichtha.

26. — Le Saint leur dit : « Les brahmanes sont at-
tachés aux cing choses qui amenent & la mondanité,
et snccombent aux tentalions des sens; ils sont em-
pétrés dans les cing empéchements, la luxure, la mé-
chanceté, la paresse, I'orgueil et le doute. Comment
pourraient-ils s’unir avec ce qui est le plus dissem-
blable de leur nature? C’est pourquoi la triple sagesse
des brahmanes est undésert aride, unc jongle impra-
ticable, et une irrémédiable désolation. »

27. — Quand le Bouddha eut parlé ainsi, I'un des
‘brahmanes dit: « On nous a dit, Gautama, que Ca-
kyamouni connait la voie de I'union avec Brahma. »
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28. — Et le Bienheureux dit : « Que pensez-vous, 6
brahmanes, d'un homme né et élevé & Manasakrita?
Hésitcrait-il sur le chemin le plus direct menant de
ce lieu & Manasakrita? »

29. — « Certainement non, (autama. »

30. — « De méme, reprit le Bouddha, le Tathavala

connait le chemin direct qui condunit 2 'union avec
Brahma. Il le connait comme une personne qui est
entrée dans le monde de Brahma, qui y est née. Il ne
peut exister de doute en lui. »

31. — Et les deux jeunes brahmanes dirent : « Si
vous connaissez le chemin, montrez-le nous. »

32. — Et le Bouddha dit :

33. — « Le Tathigata voit I'univers face a face et
connait sa nature. Il proclame la vérité a la fois dans
sa lettre et dans son esprit, et sa doctrine est belle
dans ses développements, belle dans sa consommation.
Le Tathagata révéle la vie sublime dans sa pureté et.
sa perfection. :

34.— « Le Tathdgata permet 3 son esprit de péné-
trer et remplir les quatre quartiers du monde de pen-
sées d’amour. El ainsi le vaste monde tout entier, au
dessus, au dessous, a I'entour et partout sera conti- -
nuellement plein d’'un amour expansif, grand et sans
mesure.

35. — « De méme qu’ure trompetle puissante se fait
entendre, sans difficulté, dans tous les quatre quartiers
du monde ; de méme aussi est la venue du Tathagata:
il n’est point un étre vivant que le Tathdgata méprise
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ou néglige, mais il les regarde tous avec un esprit af-
franchi et un amour profond.

36. — « Et voicile signe & quoil’on reconnait qu'un
homme suit le droit chemin : La vérilé est son
bonheur, et il voit un danger dans la moindre des
choses qu'il doit éviler. I se dirige d’apreés les lois de
la morale; il s’enloure de sainteté dans les mols et
les actions; il gagne sa vie par des moyens qui sont
toujours enlitrement purs; sa conduite est irrépro-
chable, les portes de ses sens sont gardées; réfléchi et
maitre de lui-méme il est parfaitement heureux.

37.— « Celui qui marche dans 'Excellente Voie aux
Huit Chemins avec une fermeté inébranlable est sir
d’arriver au Nirvdna, Le Tathagata veille attenti-
vement sur ses enfants et son amour plein de solli-
citude les aide 2 voir la lumiére.

38. — « Lorsqu’une poule a huit ou dix ou douze
ceufs, qu’elle a convenablement couvé, ce désir s'é-
veilleen son ceeur : — O puissent mes petits poussins,
brisant la coquille de I'ceuf avec lears pattes ou avec
leur bec, venir sains et saufs 3 la lumiere. — Cepen-
dant malgré tout, ces pelils poussins doivent sire-
ment briser la coquaille de I’ceuf et venir sains et saufs
3 la lumitre. De méme un frére qui avec une ferme
volonié marche dans l’excellenle route est sar d'é-
marger i la lumitre, sir de parvenir & la sagesse
supréme, sor d’obtenir la félicité supréme de I'illu-
mination. »
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- L. — Observes les siz Quartiers.

{

. — Tandis que Bhagavat demeurait dans le bois
de bambous proche de Radjagriha, il rencontra une
fois sur son chemin Crigala, un maitre de maison, qui,
les mains jointes, se tournail vers les quatre quartiers
du monde, vers le zénith en haut, et vers le nadir en
. bas. Et le Bienheureux connaissant qu’il agissait
ainsi en conformité avec la superstilion religieuse
traditionnelle afin de délourner le walheur, demanda
a Crigala: « Pourquoi accomplissez-vous ces étranges
cérémonies? »

2. — Et Grigala répondit : « Trouvez-vous étrange
que je prolege mon foyer contre les.influences des
démons? Je sais bien, 6 Gautama Cakyamouni, vous
que le peuple appelle le Tathagata et le Bouddha
béni, que vous allez me dire que les incantations ne
sont d’aucune utilité et ne possedent point de puis-
sance salvatrice. Mais écoulez-moi et apprenez qu’en
exécutant ce rite, jhonore, respecte et consacre les
paroles de mon-pére. »

3. — Alors le Tathagata dit :

k. — « Vous faites bien, 6 Crigala, d’honorer, de
respecter et de tenir pour sacrées les paroles de votre
pere; et c'est votre devoir de protéger votre foyer,

3
Y
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votre femme, vos enfants et les enfants de vos enfants
contre les entreprises malfaisantes des esprils mau-
vais. Je ne vois pas de mal & ce que vous accomplis-
siez le rite de votre pere; mais je trouve que vous ne
comprenez pas cetle cérémonie. Le Tathigata, qui
vous parle en ce moment comme un pere spirituel et
ne vous aime pas moins que ne le faisaient vos
parents, va vous expliquer la signification des six
directions.

5. — « Il ne suffit point de protéger votre maison
par des cérémonies mystérienses; vous devez la pro-
téger par de bonnes actions. Tournez-vous vers vos
parents a l'est, vers vos maitres au sud, vers volre
femme et vos enfant 3 ’ouest, vers vos amis au nord,
et placez le zénith de vos parentés religieuses au
dessus de vous, et le nadir de vos serviteurs au dessous
de vous.

6. — « Telle est ia religion que votre ptre vous
commande d’avoir, et la célébration de la cérémonie
doit vous faire souvenir de vos devoirs. »

7. — Et Crigéla levales yeux sur le Tathagala avee
respect, comme il eut regardé son pére et dit : « En
vérité, 6 Gautama, vous étes le Bouddha, le Béni, le
" saint Mailre, je ne savais pas jusqu’ici ce que je fai-
sais, mais je le sais maintenant. Vous m'avez révélé
la vérité cachée comme celni gui apporte une
lampe dans les ténebres. Je prends refuge dans le
Maitre Eclairé, dans la vérité qui éclaire et dans la
‘communauté des fréres qui ont trouvé la vérité! »
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- L. = Question de Siinha sur Panéantissement.

!

1. — En ce temps beaucoup de citoyens disling‘ués
s'élant assemblés dans le palais de la ville louaient
de toute facon le Bouddha, le Dharma et le Sangha.
Simha, le général en chef, disciple de la secte des
Nirgranthas ¥, était assis parmi enx. Et Simha pensa :
« Véritablement, Bhagavat doit élre le Bouddha, le
Saint. Je veux aller le voir. » .

"2, — Alors Simbha, le général, vint au lieu ol se
trouvait le chef des Nirgranthas, Djnyatapoutra!s, et
s'étant approché de lui, il dit : « Je désire, Selgneur,
aller voir le Cramana Gautama. »

3. — Djnyatapoutra répondit : « Pourquoi voulez-
vous, Simha, vous qui croyez aux conséquences des
actes suivant leur mérile moral, aller voir le Cra-
mana Gaulama qui nic la conséquence des actes? Le
Cramana Gautama, 6 Sithha, nie la conséquence des
actes; il enseigne la doctrine d’inaction; et dans cette
doctrine il exerce ses disciples. » )

- &. — Alors le désir d’aller voir le Bienheureux, qui
s’était éveillé chez Simbha, le général, diminua.

- 8. — Ayant de nouveau entendu glorifier le Boud-
dha, le Dharma et le Safigha, Simha consulta une
seconde fois le chef des:Nirgranthas, et cette fois
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encore DjnyAtapoutra le persuada de n’y point aller.

6. — Lorsqu’une troisitme fois le général eut en-
tendu des hommes de dislinction exalter les mériles
du Bouddha, du Dharma et du Sangha, il pensa :
« En vérité, le ¢ramana Gautama doit étre le saint
Bouddha. Que me font les Nirgranthas, leur appro-
bation ou leur désapprobation. J’irai sans leur en de-
mander permission voir le Bienheureux,-le Saint
Bouddha. »

7. — Et Simha, le général, dit thagavat « Jai
entendu dire, Sewneur que le ¢ramana Gautama
nie le résultat des actes; qu'il enseigne la doctrine
d’inaction, disant que les actes des élres vivants ne
recoivent pas de récompense ; car il proclame l'anéan-
tissement et le caractére méprisable de toutes les
chosés, et que dans cette doctrine il exerce ses dis-
ciples. Enseignez-vous la disparition de I'ame et la
destruction de 'étre de I'homme? Je vous en prie,
dites-moi, Seigneur, si ceux qui parlent ainsi disent
la vérité, ou s’ils portent un faux témoignage contre
Bhagavat, faisant passer une doctrine apocryphe pour
votre Dharma ? »

8. — Le Bienheureux dit :

9. — « A un certain pomt de vue, Simha, ceux
qui parlent ainsi de moi disent la vérité; d'un autre
¢0té, Simha, a un certain pointde vue ceux qui disent
le contraire parlent aussi de moi avec vérité. Ecoute
ce que je vais te dire :

10. — « J'enseigne, Sithha, qu'il ne faut pas faire
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telles actions, qui sont coupables, soit par actes, soit
par pensée; j’enseigne qu’il ne faul point faire naitre
tous les élats d'ame qui sont mauvais etnon bons.
Cependant j’enseigne, Simha, quil faut faire telles
actions qui sont justes, soit par acte, soit par parole,
soit par pensées; j’'enseigne qu’il faut faire naitre ces
étals d’Ame qui sont bons et non mauvais.

11. — « Yenseigne, Simha, que tous les états d’ame
qui sont mauvais et non bons, les actions coupables
par acte, par -parole et par pensées, doivent éire dé-
truits. Simha, celui qui s’est affranchi de tous ces
élats d’Ame qui sont mauvais et non bons, celui qui .
les a détruits, comme un palmier déraciné, de sorte
qu’ils ne puissent plus grandir désormais, cet homme
a accompli la destruction du mot.

12. — « Je préche, Simha, I'anéantissement de 1'é-
- goisme, de la luxure, des mauvais sentiments et.de
Yerreur. Cependant je ne préche pas I’anéantissement
de lindulgence, de I'amour, de la charité et de la
vérité.

18, — « J'estime, Simha, que les actions coupables
sont méprisables, qu’elles soient accomplies par acte,
par parole ou par pensées ; mais j’estime que la verlu
et la vérité sont dignes de louanges,

14. — Alors Simha dit : « Un doute encore subsiste
dans mon esprit au sujel de la doctrine du Bouddha.
Le Bienheureux veut-il consentir a dissiper le nuage
de sorte que.je puisse comprendre le Dharma que
Bhagavat enseigne. »
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15. — Le Tathigatha ayant consenti, Simha dit :
« Je suis un soldat, 6 Bhagavat, et.suis chargé par le
roi de faire respecter ses lois et de combattre pour lui.
Le Tathagata qui préche la bonté illimitée et la com-
passion pour tons ceux qui souffrent, permet-il le
chatiment des criminels? Et encore le Tathdgata pro-
clame-t-il qu’il est coupable de partir en guerre pour
la protection de nos foyers, de nos femmes, de nos
enfants et de nos propriétés? Le Tathagata préche-t-
- il la doctrine de 'abandon absolu, de sorte que je
dusse laisser le malfaiteur agir comme il lui plait, et
céder avec soumission & celui qui menace de prendre
par force ce qui m’appartient? Le Tathdgata affirme-
t-il que toute lutte doive étre interdite, y compris la
guerre soutenue pour une cause juste? »

16. —LeBouddha répondit : « Le Talkigala dit: Ce-
lui qui mérite le chatiment doit étre puni, et celui qui
est digne d’'une faveunr doit étre favorisé. Cependant
il enseigne en méme temps qu'il ne faut point faire
de mal 3 aucun étre vivant; mais étre toujours plein
d’amour et de bonté. Ces prescriptions ne sont point
contradictoires; car quiconque est puni pour les
crimes qu'il a commis, souffre le mal non par suite de
1a méchanceté du juge, mais & cause de ses mauvaises
actions. Ses propres actes ont altiré sur lui le mal que
lui inflige I'esécuteur de la loi. Quand un magistrat
punit, qu’il ne laisse pas la haine prendre asile dans
'son ceeur, encore qu'un meurtrier mis & mort doive
considérer que le supplice est le fruit de son propre
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acte. S'il comprend que le chiliment puriﬁera son
"4me, il ne se lamentexa plus de son sort, mais s’en
réjouira. »

17. — Et le Bienheureux continua: « Le Tathagala
enseigne que {oute guerre dans laquelle un homme es;
saye de tuer son frére est lamentable ; mais il n’ en—
seigne pas que ceux qui fontla guerre pour une cause
juste, aprés avoir épuisé tous les moyens de conserver
la paix, soient dignes de blame. Celui-la doit étre
blamé qui est cause de la guerre.

18. — « Le Tathagata enseigne 'abandon complet
du moi; mais il ne dit pas d’abandonner' quoique ce
soilaux puissances mauvaises, gu'ellessoienthommes,
dieux ou éléments de la nature. La lutte doit étre,
car toute vie est une lutte en quelque sorte. Mais le
lutteur doit se'garder de combattre dans I'intérét du
moi conlre la vérité et lajustice. :

19. — « Celui qui lutte dans I'intérét de I’égoisme,
afin de devenir grand, ou puissant, ou riche, ou céle-
bre, n’aura point de récompense; mais celui qui com-
bat pour la justice et la vérité, aura une grande ré-
compense, car méme sa défaite deviendra une victoire.

20. — « L'égoisme n’est pas un vase convenable
pour contenir quelque grand succes; le moi est petit
et fragile et son contenu se répandra bient6t pour le
bien et peut-étre aussi pour le malheur d’autrui.

-21. — « La vérité, au contraire, est assez grande
pour recevoir les désirs et les aspirations de toutes les
personnalités, el quand le moi se brisera comme une
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bulle de savon, son contenu sera conservé et vivra
dans la vérité une vie élernelle. '

22, — « Celui qui va 4 la guerre, 6 Simha, fit-ce
méme pour une cause jusle, doit s’attendre a élre tué
par ses ennemis, car ¢’est la déstinée des guerriers ;
et si le destin lui est fatal il n'a point de raison de se
plaindre.

23. — « Mais celui qui est victorieux doit se sou-
venir de 'instabilité des choses terrestres. Son suc-
ces peut étre grand;mais si grand soit-illa roue de Ia
destinée peut tourner et le renverser dans la pous-
siere. .

2k. — « Cependant, s’il se modere et, éteignant
toute haine de son ceeur, s’il releve son ennemi
abattu et lui dit: — Venez maintenant, faisons la
paix et soyons fréres, — il remportera une vicloire
qui n’est point un succes passager, car ses fruits du-
reront éternellement.

25. — « Un général victorieux est grand, 6 Simha;
mais celui qui a dompté son moi est un plus grand
vainqueur.

26. — « La loi de la victoire sur le moi, 6 Simha,
n'est pas préchée afin de détruire les dmes des
hommes, mais pour les préserver. Celui qui a vaincu
son moi est plus apte & vivre, & réussir, & remporter
des victoires que celui qui reste I'esclave du moi.

27. — « Celui dont I'esprit est affranchi de l'illu-
sion du moi restera debout et ne tombera pas dans la
bataille de la vie.
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98, — « Celui de qui los intentions sont droites ot
jusles, n’aura pas de défaillances, mais il réussira
dans ses entroprises ot son succds sora durable,

29, — « Celui qui abrile en son cwur 'amour de
la vérité, vivra ot ne mourra point; car il a bu l'eau
de I'immortalité. :

30. — « Lultez donc, & général, avec courage, et
comballez vos batailles avec vigueur ; mais soyez des
soldats de la vérité ot le Tathagata vous bénira, »

31. — Quand le Bienheureux cut parlé ainsi, Simmha,
le général, dit : « Glorieux Seigneur, glorieux Sei-
gneur ! Tu as révélé la vérité ! Grande est la doctrine
du Béni. En vérité, tu es le Bouddha, le Tathagata,
le Saint. Tu es V'Instituteur de 'humanité. Tu nous
montre la route du salnt, car c’est 1a, en vérité, Ja
véritable délivrance. Celui qui te suit ne manquera
point de lumiére pour éclairer sa route. Il rencon-
trera la sainleté el la paix. Je prends refuge, Sei-
goeur, dans Bhagavat, dans sa loi el dans sa confré-
rie. Daigne le Bienheureux me recevoir, & parlir de ce
jour tant gue ma vie durera, comme un disciple qui
a pris refuge en lui. »

32. — Et Bhagavat parla ainsi : « Considérez d’a-
bord, Simha, ce que vous allez faire. Il est convena~
ble que les personnes de votre rang ne fassent rien
sans y avoir diment réfléchi. »

33. — Lafoi de Simha dans le Bienheureux s’accrut.
Il répondit : « Si d’autres maitres, Seigneur, réussis-
saient & me faire leur disciple, ils porteraient en pro-
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cossion lours bannidres par toute la cité do Vaighit,
criant & haute voix: — Simha, le général, est devenu
notre disciple ! — Pour la seconde fois, Seigneur, je
prends refuge dans lo Bouddha, dans le Dharma et
dans lo Saiigha. Daigne le Bienhoureux me recevoir,
a partir de co jour tant que ma vie durera, comme
un disciple qui a pris refuge en lui ! »

3k. — Bhagavat dit : « Pendant longlemps, Simmha,
les Nirgranthas ont regu des offrandes dans votre
maison. Vous devez donc trouver juste de leur don-
ner aussi & 'avenir de la nourriture quand ils vien-
dront vers vous dans leurs quétes d'aumdnes. »

35. — Alors le cacur de Simha fut inondé de joie. Il
dit: « J'ai entendu dire, Seigneur : — Le ¢ramana
Gautama enseigne: A moi seul et a4 nul autre les
aumones doivent étre données. Mes disciples seuls
doivent recevoir des offrandes et point les disciples
d’aucun autre. — Mais le Bienheureux m’exhorte a
donner aussi aux Nirgranthas. Bien, Seigneur, je ferai
ce qui est raisonnable. Pour la troisitme fois, Sei-
guoeur, je prends refuge dans le Bouddha, dans son -
Dharma, et dans sa confrérie. »

LII. — Toute existence est spirituelle.

1. —1ly avait dans la suite de Simha un officier
10
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qui avail entendu la conversalion du Bienhcurcux ot
du général, ot quelque doute demeurait dans son
caur,

2. — Cel homme vint vers Bhagavat ol dit : « On
prétend, Seigneur, que le ¢ramana Gautama pie
Pexistence de I'ame. Ceux qui parlent ainsi disent-ils
la vérité, ou bien portent-ils un faux témoignage
contre le Bienheureux? »

3. — Et Bhagavat répondit : « Il y aun point sur
lequel ceux qui parlent ainsi disent la vérité; d'un
autre cOté, ily a un point sur lequel ceux qui parlent
ainsi ne disent pas la vérité sur mon compte.

4k, — « Le Tathagata enseigne qu’il n’y a point de
moi. Celui qui dit que I'dme est son moi, et que le
moi est le penseur de ses pensées et P'acteur de ses
actes, enseigne une fausse doctrine qui méne ala
confusion et aux ténébres.

5. — « D'un autre cOté, le Tathigata enseigne
qu'il y a un esprit. Celui qui par me entend I'esprit
et dit que cet espril existe, enseigne la vérité qui
méne 3 la clarté et A l'illumination. »

6. — L’officier dit : « Le Tathigata affirme-t-il donc
qu’il existe deux choses? Ce que nous percevons par
nos sens et ce gui est mental? »

7. — Le Bienheureux répondit : « En vérité, je
vous le dis, votre esprit est mental, mais ce que vous
percevez par vos sens et également mental. Il n'est
rien dans le monde ou en dehors qui ne soit pas es-
prit ou ne puisse devenir esprit. Il y a une spiri-
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tualité dans toute exisienco, ol l'argile méme que
foulent nos pieds peut étre transformée en enfants deo
vérito, »

LILI. -— Identit¢ ot non-identité.

1. —Koitadanta!®, le chefdes brihmanes du village
de Danamatit®, s’étant approché respectueusement du
Bienheureux, le salua et dit : « On m’a di, § ¢gramana,
que tu es le Bouddha, le Saint, I'Omniscient, le Sei-
gneur du monde. Mais si tu étais le Bouddha ne vien-
drais-tu pas comme un roi dans loute ta gloire et ta
puissance ? »

2. — Le Bienheureux répondit: « Tes yeux sont
fermés. Siles yeux de ton esprit n’étaient point ob-
scurcis tu verrais la gloire et la puissance de la vérité.»

3. — Koutadanta reprit : « Monlre-moi la vérité et
je la verrai. Mais ta doctrine est sans consislance. Si
elle était consistante elle durerait ; mais comme elle
ne P'est point, elle disparaitra. »

4. — Le Bienheureux répliqua : « La vérité ne
passera jamais. »

5. — Kofitadanta dit: « J'ai entendu dire que tu
enseignes la loi, et cependant tu démolis la religion.
Tes disciples méprisent les rites et refusent de sacri-
fier, quoique la piété envers les dieux ne puisse se
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manifester que par des sacrifices. La véritable es-
sence de la religion se compose du culte et du sacri-
fice. » '

6. — Le Bouddha répondit : « Le sacrifice du moi
est plus grand que 'immolation de taurcaux. Celui
qui sacrifie aux dieux ses désirs coupables compren-
dra Pinutilité de faire périr des animaux devant 'au-
tel. Le sang n’a aucune verlu purificatrice, mais le
déracinement de la luxure fera le ceeur pur. Micux
vaut obéir aux lois de la justice que d’adorer les
dieux. » -

7. — Koitadanta étant pieux et inquiet du sort
futur de son 4me avait sacrifié des victimes innom-
brables. 1l comprenait maintenant la folie de I'expia~
tion par l'effusion du sang. Cependant, n’étant pas
encore salisfait des enseignements du Tathigata,
Koatadanta reprit: « Tu crois, Maitre, que I'dme
_ renait; qu'elle passe dans I'évolution de la vie ; et

que soumis & la loi du Karma!*® nous devons récolter .
ce que nous semons. Cependant tu enseignes la non-
existence de I’dme ! Tes disciples prénent l’extinction
absolue du moi comme étant la félicilé supréme de
Nirvana. Si je suis simplement une combinaison de
Samskaras, mon existence doit cesser lorsque je
mourrai. Sije suis simplement un composé de sen-
sations, d’idées et de désirs, o pourrai-je aller lors
de la dissolution de mon corps? Ou se trouve la
félicité infinie dont parlent tes disciples? C'est un
mot vide de sens et une illusion du moi; car je vois
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le néant face i face quand je réfléchis & tes doctrines, »

8. — Le Bicnheurcux dit :

9. — « O brahmane, tu es religicux et zélé. Tu es
sérieusement inquiet au sujot de ton &dme. Cependant
{u le tourmentes en vain, parce que tu manques de
la seule chose qui soit nécessaire.

10. — « C'est seulement par ignorance et errcur
que les hommes se plaisent dans ce réve que leurs
Ames sont des enlités distinctes et existant par elles-
mémes. :

14, — « Ton cceur, 6 brahmane, est encore attaché
au moi; tu aspires au ciel, mais ce sont les plaisirs du
moi que tu cherches dans les cieux, et ¢c'est pourquoi
tu ne peux point voir la félicité de la vérilé et 'immor-
talité de la vérité,

12, — « En vérilé, je le le dis : Le Bienheurcux
n'est pas venu pour enscigner la mort, mais pour
apprendre la vie, el tu ne discernes pas ce que c'est
que vivre el mourir.

13. — « Ce corps se décomposera et nulle somme
de sacrifices ne le sauvera. Cherche donc la vie de
Vesprit. Ot est le moi, la vérité ne peul étre; au con-
traire quand la vérilé apparait, le moi disparait. C'est
“*pourquoi fais que ton esprit repose dans la vérité;
propage la vérité, mets toule ton dme en elle el fais-
la se répandre au loin. Dans la vérité tu vivras éter-
nellement.

14. — « Le moi est la mort et la vérité est la vie.

L’attachement au moi est une mort perpétuelle,
10.
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tandis quo se mouvoir dans la vérilé c'est avoir une
part du Nirvana, qui est la vie éternelle, ».

15, — Kottadanta dit : « En quel lieu, 0 vénérable
Maitre, cst le Nirvina? »

16. — « Le Nirvana est partout olt les préceples
sont observés », répondit le Bienheureux.

17, — « Si je te comprends bien, répliqua le
brahmane, Nirvana n’est pas un lieu et n'étant nulle
part il est sans réalité. »

18, — « Tune me comprends pas bien, dit le Bien-
heureus; écoute donc, et réponds & ces queslions :
On habite le vent? »

19. — « Nulle part », fut la réponse.

20. — Le Bouddha répliqua : « Alors le vent
n'existe pas. »

21. — Kodladanla demeura sans répondre, et le
Bienheureux lui demanda encore : « Réponds-moi,
- 0 brabmane, ou réside la sagesse? La sagesse est-
. elle un lieu?

22. — « La sagesse n’a point de résidence assi-
gnée », répondit Koﬁtadanta.

. 23. — Bhagavat dit : « Prélends-tu dire quiln'y a
ni sagesse, ni illumination, ni justice, ni salut parce
que le Nirvana n'est pas un licu? Ainsi qu'un vent’
grand et puissant qui passe sur le monde pendant la
chaleur du jour, ainsile Tathigata vient souffler sur
les esprits de 'humanité avec le souffle de son amour,
si frais, si doux, si calme, si délicat; et ceux qui sont
tourmentés par la¥fievre sentent s’apaiser leurs souf-



L'EVANGILE DU BOUDDEOA 175

frances et se réjouissent de la brise rafraichissante. »

2k, — Kontadanta dit: « Je sens, d Seigneur, que
tu préches une grande doctrine, mais je ne puis la
saisir. Permets-moi de Vinterroger encore : Dis-moi,
Seigneur, s’il n'existe pas d'd¢man, comment I'immor-
talité peuat-elle exister? L'activité de l'esprit s’éleint
et nos pensées n’existent plus quand nous avons fini .
de penser. »

25, — Le Bouddha répondit : « Notre faculté de
penser est délruite; mais nos pensées demeurent. Le
raisonnement cesse ; mais la connaissance demeure. »

26. — Koutadanta dit : « Comment cela se peut-il?
Le raisonnement et la connaissance ne sont-ils pas
une méme chose? »

27. — Le Bienheurecux expliqua la distinction par
un exemple : « C’est comme si, pendant la nuit, un
homme a besoin d’envoyer une letire, et qu’apres
avoir appelé son secrélaire, et faitallumer une lampe,
il fasse écrirelalettre. Ensuite, quand cela a été fait,
il éteint la lampe. Quand méme la lJampe est éteinte
V'écriture est toujours la. De méme le raisonnement
cesse et la connaissance persiste; et de méme l'acti-
vité mentale cesse, mais l'expérience, la sagesse, et
tous les froits de nos actes continuent a exister. »

28. — Koutadanta reprit : « Dis-moi, 6 Seigneur,
dis-moi, je t'en conjure, que devient la personnalité
de mon moi lorsque les samskaras sont désassociés?
Si mes idées sont répandues et si mon &me émigre,
mes pensées cessent d’élre mes pensées et mon dme
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cesse d’étre mon dme. Donne-moi un exemple, mais
je t'en prie, Seigneur, dis-moi que devient la person-
nalité de mon moi? »

29. — Le Bienheureux dit : « Suppose un homme
qui allume une lampe ; britlera-t-elle lanuit entiere? »

30. — « Oui, cela peut-étre ainsi », répondit Kog-
tadanta. -

31. — « Maintenant, est-ce ]a méme flamme qui
brile pendant Ja premiére veille dela nuit et pendant la
seconde? »

32. — Kodtadanta hésita. Il pensait « oui, c'estJa
méme flamme »; mais redoutant le piege d’'un sens
caché, et s’efforcant d’étre exact, il dit : « Non, ce
n’est pas la méme. »

33.— « Alors, repritBhagavat, il y a deux flammes;;
I'une pendant la premiére veille et I'autre pendant la
seconde. » -

34. — « Non, Seigneur, dit Kautadanta; en un
"sens ce n’est pas laméme flamme, mais dans un autre
sens c’est Ja méme. Elle est produite par la méme
sorte de matitre, elle émet la méme sorte de lu- -
mitre, et elle sert au méme but. »

38. —« Tres bien, continua le Bouddha; et dirais-tu
que c’est Ja méme flamme qui a brdlé hier et qui
brile aujourd’hui dans la méme lampe, remplie de la
méme huile, éclairant la méme chambre? »

36. — « Elle peut s’étre éteinte pendant le jour »,
suggéra Koltadanta. ’

37. — Bhagavat dit : « Suppose que la flamme de
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la premiére veille a 6té éteinte pendant la seconde;
diras-tu que c'est la méme si elle brile de nouveau
pendant la troisidme veille? »

38. — Koutadanta répliqua : « En un sens c'est
une flamme différente; en un autre c’est la méme. »

39. — Le Tathigata demanda encore : « Le temps
qui s’est écoulé durant V'extinction de la flamme a-t-il
quelque chose & voir avec son identité ou sa non-
identité? »

40. — « Non, Seigneur, répondit le Brahmane, le
temps écoulé n'y fait rien. Il y a différence et identité,
que plusieurs années ou seulement une seconde se
soient écoulées, et également que la lampe ait été
éteinte pendant ce temps ou qu'elle ne I'ait point
été. »

i1. — « Bien, alors nous admeltons que la flamme
d’aujourd’hui est dans un certain sens la méme que
laflamme d’hier, et que dans un autre sens elle change
a chaque instant. De plus, des flammes de méme na-
ture, éclairant avec une puissance égale les mémes
sortes de chambres, sont en un certain sens les -
meémes. »

42. — « Oui, Seigneur. »

43. — Le Bienbeureux reprit : « Maintcnant sup-
posons qu’il existe un homme qui sente comme toi, qui
pense comme toi, qui agisse comme {oi; cet homme
n’est-il point le méme que toi? »

&k. — « Non, Seigneur. »

45. — Le Bouddha dit : « Nies-tu que la méme lo-.
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gique qui est bonne en ce qui te regarde soit bonne
appliquée aux choses du monde? »

46, — Apres avoir réfléchi, Kodtladanta répondit
lentement ; « Non, je ne le nie point. La méme logique
régne universellement; mais il y & une parlicularité
en ce qui concerne mon moi qui le rend absolument
distinct de toutes les aulres choses et aussi du moi
d’autrui. Il pent exister un autre homme qui sente
exactement comme moi, qui pense comme moi et
agisse comme moi, et, en supposant méme qu'il ait
le m¢me nom et les mémes biens que moi, ce ne
sera point moi. »

&7, — « Cest vrai, Koutadanta, répondit le Boud-
dha, ce ne serait point toi. Maintenant, dis-moi, l'in-
dividu qui va a I’école est-il 1a méme personne lors-
qu’il a lerminé ses études? Celui qui a commis un

_crime est-il une autre personne que celui que. l'on
punit en lui coupant les pieds et les mains? »

. 48. — « Ce sont les mémes. »

49, — « Alors I'identité est constituée par la conti-
nuité senlement? » demanda le Tathdgata.

50. — « Non seulement par la continuité, dit Kot~
tadanta, mais encore et surtout par l'identité de na-
ture. »

54. — « Tres bien, reprit le Bouddha; alors tu
admets que des personnes peuvent étre les mémes,
dans le méme sens que l'on peut dire que deux
flammes de méme nature sont les mémes; et tu dois
reconnaitre que, dans ce sens, un autre homme de
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méme nature produil parle méme karma estle méme
que toi. »

82. — « Oui, je le reconnais », dit le Brahmane.

53. — Le Bouddha continua : « Et, dans ce méme
sens seulement, tu es le méme aujourd’hui qu’hier.
Ta nature ne consiste point dans la malidre dont ton
corps est formé, mais dans les formes de ton corps,
de tes sensations, de tes pensées. Ton 4me est une
combinaison des samskaras. Partout od ils sont, tu
es, Partout ot ils sont, ton dme y va. Done dans un
certain sens tu reconnais une identité de ton moi, et
point dans un autre sens. Mais si I'on ne reconnait
point I'identité, il faut nier toute identité et dire que
celui qui fait une question n’est plus Ja méme per-
sonoe que celui qui, une minute aprés, recoit la ré-
ponse. Maintenant envisage la continuation de ta
personnalité qui se conserve dans ton karma. L’'ap-
pelleras-lu mort el anéanlissement, ou vie et conti-
nuation de vie? »

B4, — « Je I'appelle vie el continuation de vie, ré-
pondit Kotitadanta, car cest la continuation de mon
existence, mais Je ne me préoccupe point de ce genre
de continuation. Ce dont je me soucie seulement
¢est de la continuation de la personnalité dans ’autre
sens; qui fait que tout autre homme, qu'il soit iden-
identique 3 moi ou non, est une personne absolu-
ment différente. »

55, — « Tres bien, dit le Bouddha. C'est la ce que *
tu désires, et ceci est I'attachement au moi. C'est Ia
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ton erreur, et elle t'entraine & des anxiétés inutiles
el & de mauvaises actions, dans des chagrins et des
soucis de toule sorte. Celui qui s’attache au moi doit
passer par les migrations sans fin de la mort; il
meurt continuellement. Car la nature du moi est une
mort perpétuelle. »- i

56. — « Comment cela? » demanda Koitadanta.

57. — « Ol est lonmoi? » demanda le Bienheureux.
Et comme Kottadanla ne répondait pas, il continua :
« Ce moi auquel tu tiens tant est un changement
perpétuel. Il y a quelques années tu étais un petit
enfant; puis un jeune gar¢on; puis tu es devenu un
jeune homme, et maintenant tu es un homme fait. Y
a-t-il aucune identité entre le petit enfant el Thomme?
Il n’y a identité que dans un sens seulement. En
vérité, il y a plus d’identité entre la flamme de la
premiere veille et celle de la troisitme, alors méme
que la lampe aurait été éleinte pendant la seconde
veille, Et maintenant quel est 1& vrai moi dont tu
réclames a grands cris la préservation? Celui d’hier,
celui d’aujourd’hui, ou celui de demain? » '

58. — Kodatadanta fut embarrassé. « Seigneur du
monde, s’écria-t-il, je vois mon erreur, mais je suis
encore dans la confusion. »

39. — Le Tathagata continua : « C’esl par un pro-
c6dé d’évolution que les samskaras viennent a l'exis-
tence. Aucun samskara ne nait sans un commence-
ment graduel. Tes samskéras sont les résultats de
tes actes dans des existences antérieures. La combi-
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naison de tes samskaras constilue ton ame. En
quelque lieu qu’ils pénétrent, ton ame y émigre. Tu
continueras & vivre dans tes samskaras et tu récolte-
ras dans de futures existences la moisson que tu
semes maintenant et que tu as semée daus les temps
passés. »

60. — « En vérité, Seigneur, » répondit Kouta-
danta, « ce n’est point une juste rétribution. Je ne
puis admeltre comme juste que d’autres récoltent
aprés moi ce que je séme maintenant. »

61. — Le Bienheureux se lut un moment, puis
reprit : « Tout enseignement sera-t-il done inutile?
Ne comprends-tu pas que ces autres personnes sont
‘toi-méme? Toi-méme, et non d’autres, tu récolteras
ce que tu seémes.

62. — « Suppose un homme mal élevé et misé-
rable, souffrant de la bassesse de sa condition. En-
fant, il fut paresseux el indolent, et devenu grand il
n’avait appris aucun mélier pour gagner sa vie. Di-
ras-tu que sa misere n'est pas le résultat de ses
propres actions parce que homme adulte n’est plus
la méme personne que fut le jeune gargon?

63. — « En vérité, je te le dis, ni dans les cieux,
ni dans les profondeurs de la mer, ni si tu te caches
dans les cavernes des monlagnes, lu ne irouveras un
lieu ol tu puisses échapper au résultat de tes mau-
vaises actions. » :

64. — « De méme tu recevras sirement les biens

récompenses de tes bonnes actions.
1
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.

65, ~ « Colui qui aprds un long voyage revient
sain et sanl dans sa maison regoil la bienvenue de
ses parents, de ses amis el de ses connaissances. De
méme les résultats de ses bonnes ceuvres accucillent
’homme qui a marché dans le chemin de la justice,
lorsqu'il passe de la vie présente dans la vie d'au-
deld, »

66. — Kottadanta dit : « J'ai foi dans la gloire et
I'excellence de tes docirines. Mon il ne peut pas
encore supporler l'éclat de la lumitre; cependant je
comprends maintenanl que le moi n’existe pas et la
vérilé point pour moi. Les sacrifices ne peuvent rien
pour le salut, et les invocations sont paroles oisives.
Mais comment trouverai-je le chemin de la vie éter-
" nelle? J’ai appris lous les Védas par cceur et n'ai
point trouvé la vérité, »

67. — Le Bouddha dit : « Le savoir est une bonne
chose; mais il ne sert de rien. La_véritable science ne
peut s’acquérir que par la pratique. Pratique celle
vérité que ton frére est semblable & toi. Marche dans
I'excellent chemin de la vérité et tu comprendras
que le moi c’est ]a morl et la vérité I'immortalité. »

68. — Koutadanta s'écria : « Puissé-je prendre
refuge dans le Bouddha, dans le Dharma et dans la
confrérie! Acceple-moi pour disciple et fais-moi
prendre une part du bonheur de I'immortalité! »
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LIV. — Le Bouddha w'est plus Gautama.

1. — Le Bienheureux dit :

2. — « Ceux-ld sculs qui ne croient point me
nomment Gautama Siddhartha; mais vous, appélez-
moi le Bouddha, Bhagaval, le Maitre. Et ce sera juste,
car cn celte existence méme jo suis entré dans le Nir-
vina et la vie de Gaulama Siddhartha est épuisée,

3. — « Ce corps est le corps de Gautama, il se
décomposera au temps voulu, et aprés sa décomposi-
tion personne, ni dieu ni homme, ne verra plus Gau-
tama Siddhértha. Mais le Bouddha ne mourra point ;
le Bouddha vivra élernellement dans le corps ‘sacré
de la loi?®,

4, — « L’extinction du Bienheureux sera une mort
apres laquelle rien ne resle de ce qui pourrait con-
tribuer & la formation d'une nouvelle personnalité, Et
également, il ne sera point possible de dire avec cer-
titude que le Bienheureux est ici ou la. Mais il sera
comme une flamme dans un grand corps de feu étin-
celant. Celte flamme s’est éleinle; elle s’évanouit
et 'onne peut dire qu’elle est ici ou la. Cependant on
pourra voir le Bienheureux dansle corps du Dharma;
car Bhagavat a priéché le Dharma.

5. — « Vous étes mes enfanls, je suis votre pere;
par moi vous avez été délivrés de vos souffrances.
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6. — « Ayant moi-mémo atteint I'autre rive, j'aide
les autres & traverser lo lorrent; ayant moi-méme
conquis le salut, jo suis un sauveur pour los autres;
soulagé, je soulage les aulres ol les conduis au lieu
de refugo.

7. — « Jo remplirai de joie tous les dtres de qui
los membres sont languissants; je donneraile bon-
heur & coux qui meurent de chagrin; je leur apporte-
rai le secours el la délivrance.

8. — « Je suis né dans le monde comme roi de
Ia vérité pour le salut du monde.

9. — « Le sujot sur lequel jo médite, c’est la vé-
rité. La pralique & laquelle je me voue, c'est la vé-
rité. Le sujet sur lequel je parle, ¢’est la vérité. Mes
pensées sont toujours dans la vérité. Car, en vérité,
mon moi est devenu la vérité. Je suis la vérité,

10. — « Quiconque comprend la vérilé .verra le
Bienheureux,car le Bienheurcux a préché la vérité. »

LV. — Une seule essence, une seule loi, un seul but.

1. — Un jour le Tath4gata parla au vénérable Ka-
¢yapa afin de chasser l'incertitude et le doute de son
esprit, et il dit :

2. — « Toutes les choses sont failes d’une seule
essence, cependant les choses sont différentes suivant



L'EVANGILE DU NOUDDIIA 185

les formes qu'cllos prennent sous des influencos diffé-
rentes. Comme clles se forment elles agissent,. et
comme elles agissent clles sont.

3. — « C’est, Kagyapa, comme si un potier fait
différents vases avec la méme argile. Cerlains de ces
pots sont deslinés & conlenir du sucre, d’autres du
riz, d'autres du caillé el du lait; d'autres enfin sont
des vases d’'impureté. 1! n'y a point de différence dans
'argile employée; la diversité des pots est duc scu-
lemont au modelage des mains du potier qui les fa-
conne pour les divers usages que les circonslances
peuvent requérir.

4. — « Et de méme que toutes les choses pro-
viennent d’une seule essence, de méme elles se déve-
loppent suivant une loi unique et elles sont desti-
nées a un secul bul qui est le Nirvana.

5. — « Le Nirvina vient & vous, Kigyapa, si vous
comprenez bien — et si vous vivez en conformité
avec votre compréhension — que toutes les choses
sont d’une seule et méme essence etqu'il n'y a qu'une
scule loi. C'est pourquoi il n’y a qu’un seul Nirvana
de méme qu'il n'y a qu'une seule vérité; ni deux ni
trois.

6. — « Et le Tathagata est le méme pour tous les
élres, différant seulement en son aspect autant que
tous les étres different entre eux.

1. — «Le Tathigata donne Ja joie au monde entier,
semblable 4 un nuage qui verse ses eaux sur tous
sans distinction. Il a les mémes sentiments pour le
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grand que pour le petit, pour le sage que pour
I'ignorant, pour I'homme au cosur noble que pour’
celni qui ne connail point la morale.

8, — « Le grand nuage gonflé de pluic vient dans
ce vaste univers, s'étendant sur toules les lorres el
les océans afin de verser sa pluie en tous licux, sur
tous les gazons, les buissons, les herbes, los arbres
de différentes espiees, les familles do plantes de
différents noms qui croissent sur la terre, sur les col-
lines, sur les montagnes ou dans les vallées.

9, — « Alors, I\aqyapa, les gazons, les buissons,
les herbes, et les arbres sauvages boivent 'eau tom-
bée de ce grand,nuage — qui esl toute d'une scule
et méme essence ct qui a é1é abondamment répandue;
el ils acquitrent un développement proportionné a
leur nature, émettant des rejetons et produisant des
fleurs et des fruils en leur saison.

10. — « Enracinés dans un méme sol toutes ces
familles de plantes et leurs germes sont vivifiés par
cetle cau qui a une seule et méme essence.

11. — « Le Talhagata, 6 Kagyapa, connait, au
surplus, la !oi qui a le salut pour essence, et pour
fin Ia paix du Nirvana. Il est le méme pour tous, et
cependant connaissant les besoins de chaque étre en
particulier, il ne se révele pas a tous de la méme
facon. Il ne leur donne pas a tous dés le commence-
ment la plénitude de la science universelle, mais il
tient compte des dispositions des étres divers.



L'EVANGILE DU BOUDDIA 187

LVI. — Lecon donnée a Rihoula.

1. — Avant que Rahoula'™, le fils de Gautama
Siddhartha et de Yagddhard, etit acquis la lumibre
de la véritable scicnce, sa conduile ne {ul pas loujours
marquée au coin de Vamour de la vérité, et le Bien-
heureux I'envoya daus un vihara'* éloigné afin qu'il
appritd gouverner son esprit et & modérer sa langue.

2. — Quelque temps plus tard Bhagavat se rendit
en cel endreit et Rihoula fut rempli de joie.

3. — Bhagaval commanda au jeune gargon d’ap-
porter un bassin plein d’eau et de Ini laver les picds,
et Riahoula obéit.

k. — Quand Rahoula eut Iavé les pieds du Tatha-
gata, le Bienheureux l'interrogea : « Cetle eau est-
elle maintenant propre a étre bue? »

5. — « Non, Seigneur, répondit 'enfant, cetle cau
est malpropre ».

6. — Alors Bhagavat dit : « Maintenant réfléchis a
ta conduite. Bien que tu sois mon fils, et le petit-fils
d’un roi, bien que tu sois un ¢ramane qui a fait vo-
iontairement une renonciation compléte, tu es inca-
pable de garder ta langue du mensonge et ainsi lu
souilles ton esprit, »

1. — Puis quand I'ean cul été vidée, le Bienheureux
lui demanda de nouveau : « Ce vase est-il mainte-
nant propre a contenir de 'ean a boire? »
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8. — « Non, Seigneur, répondit Rahoula, le vase
aussi est devenu impur. »

9, — ElL Bhagavat dit : « Mzintenant, réfléchis d ta
conduite. Bien que tu portes la robe jaune, es-tu ca-
pable de quelque dessein élevé, élant impur comme
ce bassin? »

10. — Alors le Bienheureux élevanl en l'air le vase
vide ot le faisant tourner, demanda : « Crains-tu qu'il
ne tombe et se brise? » ‘ ‘

11. — « Non, Seigneur, répondit Rahoula, ce vase
n'a que peu de valeur et sa perte serait de minime
importance. »

12, — « Maintenant vois lon propre état, dit le
Bienheureux. Tu es emporté dans les tourbillons sans
fin de latransmigration, et comme ton corps est fait de
la'méme substance que toules les autres choses ma-
Lérielles qui tomberont en poussiére, peu importe qu'il

_soit détruit. Celui qui se laisse aller & parler contre la
vérilé esl un objet de mépris pour le sage. »

13. — Rahoula fut rempli de honte, ct le Bienheu-
reux lui dit encore : « Ecoule, je vais te dire une pa-
rabole : )

14. — « Un roi possédail un éléphant puissant,
capable de tenir téle & cing cenls éléphants ordinaires.
Lorsqu’il allait a la guerre, I'éléphant élait armé de
sabres tranchants attachés a3 ses défenses, de faux
fixées & ses épaules, d’épicux liés a'ses pieds et d’une
barre de fer altachée & sa queue. Le maitre des élé-
phants se plaisail 2 voir la noble créature si bien
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équipée, ot sachant qu'une légére blessure de fléche &
sa trompe serait fatale, il avail appris & I'éléphant &
tenir sa trompe bien repliée en haut. Mais pendant
la bataille I'éléphant étendit sa trompe pour saisir un
sabre. -

13. — « Son mallre fut effrayé et tint conseil avec
le roi, et ils décidarent que I'éléphant ne pouvait plus
désormais étre employé a la guerre.

16. — « O Rahoula, si seulement les hommes rete-
naient leurs langues tout irait bien! Sois semblable
al'éléphant de combat qui proldge sa trompe contre
la fleche qui frappe dans le milieu.

17. — « Par Pamour de la vérité, ’homme sincere
évite I'iniquité. Semblable a I'éléphant bien dressé et
tranquille gui permet au roi de monter sursa trompe,
I’homme qui honore la justice demeurera fidele pen-
dant toute sa vie. »

18. — En entendant ces paroles de son pére, Ra-
houla fut pénétré d’un profond chagrin; jamais de-
puis il ne donna lieu a aucun reproche et & parlir de
ce moment il sanclifia sa vie par d’ardents efforls.

.LVII. — Sermon sur linjure.

«

1. — Bhagavat étudia les meeurs de la société,

etil remarqua que beaucoup de maux étaient produils
11,
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par la méchancelé ol par de sotles offenses commises
dans le seul but de salisfaire Ja vanité et I'orgueil
é«omte. '

2, —ELt le Bouddha dit : « Si un sot me fail du tort,
je lui donnerai en retour la protection de mon amour
cordial (donné de bon coeur); plus il m'arrivera de
mal par lui, plus je lui ferai de bien; le parfum de la
bonlé vient toujours & moi, et I'haleine malfaisante
du mal souffle contre Iui, »

3. — Un sot ayant appris que le Bouddha observait
le principe de grand amour qui commande derendre le
bien pour le mal, vint et 'injuria. Le Bouddha de-
meura silencienx, plein de pitié pour sa folie.

4.~ Cet homme ayant cessé sesinjures, le Bouddha
'interrogea, disant: « Mon fils, si quelqu’un refuse
d’accepter un présent quon lui fait, & qui ce don
appartiendra-t-il? » Et I'homme répondit : « Dans
ce cas le présent doit appartenir, & celui qui I’'a
offert. »

8. — « Mon fils, dit le Bouddha, tu m’as injurié,
mais je refuse d’accepter tes injures et te prie de les
garder pour toi. Ne seront-elles pas une source de
matheur pour toi? De méme que I'écho appartient au
son et 'ombre & la substance, ainsi le malheur acca-
blera sirement I'ariisan du mal. »

6. — L’insulteur ne répondit pas et le Bouddha
- continua :

* 7. — « Le méchant qui méprise un homme ver-
tueux est semblable 4 celui qui Ieve la téte et crache
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vors le ciel; son crachat ne souille pas le ciel, mais
il retombe et salit sa propre personne.

8. — Le calomniateur est. semblable a celui qui, le
venl élanl contraire, jelte de la poussiére 3 un autre
homme; la poussidre ne fait gue revenir & celui qui
I'a lancée. L’homme verlueux ne peut étre blessé, et
le mal que 'antre voulait lui faire retombe sur son
auteur. »

9. — L'insulteur partit honteux, mais il revint et
prit refuge dans le Bouddha, le Dharmaet le Saiigha.

LVIIL. — Réponses du Bouddha d un Déva.

1. — Un cerlain jour que le Bienheureux résidait &
-Djétavana'®, dans le jardin d’Anithapindika!®, un
dieu du ciel vint vers lui sous la forme d’un brahmane
ala figure brillante et vétu d’habits blancs comme la
neige. Le Déva posa des questions auxquelles le Bien-
heureux répondit : '

2. — Le Déva dit: « Quel est le plus tranchant
des sabres? Quel est le plus mortel des poisons? Quel
est le feu le plus ardent? Quelle est la nuit la plus
ténébreuse?

3. — Bhagavat répondit: « Un mot prononcé dans
la colere est le plus tranchant dessabres; la convoi-
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tise est le” plus mortel des poisons; la passion est le
plus ardent des feux; I'ignorance est la nuit la plus
ténébreuse. »

&, — Le Déva dit : « Qui gagne le plus grand bé-
néfice? Qui perd le plus? Quelle esl 'armure impéné-
trable? Quelle est la meilleure arme ? »

5.— Bhagavatrépondit : « Celui-1d gagne le plus qui

" donne & aulrui; celui-1a perd le plus qui regoit d’au-
trui sans rien donner en retour; la patience est une.
armure impénétrable; la sagesse est la meilleure des
armes. » C
. 6. — Le Déva.dit : Quel est le voleur le plus dan-
gereux? Quel est le trésor le plusprécieux? Qui réus-'
sit le mieux a enlever de force, non sculement sur la
terre, mais encore dans les cieux?»

7. — Le Bienheurcux répondit : « Une mauvaise
pensée est le plus dangereux des voleurs; la vertu est
le ‘trésor le plus précieux; l'immortalité réussit le
mieux A enlever de force non seulement surla terre,
mais encore dans les cieux. »

8. — Le Déva dit : « Qu'est-ce qui altire? Qu’est-ce
qui dégoite? Quelle est la douleur la plus horrible?
Quel est le plus grand bonheur? »

9. — Bhagavat répondit: « Le bien attire ; le mal
dégotite; une mauvaise conscience est la plus tortu-

-rante des peines; la délivrance est le comble de la
félicité. »

- 10. — Le Déva demanda : « Qu’est-ce qui cause la
ruine dans le monde ? Qu’est-ce qui détruit 'amitié ?
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Quelle est la fizvre la plus violente ? Quel est le meil-
leur médecin ? »

11. — Bhagavat répondit : « L'ignorance est la
cause de la ruine dans le monde; ’envie et I'égoisme
détruisent I'amitié ; la haine est la plus violente des
fievres; et le Bouddha est le meilleur des méde-
cines. »

12. — Alors le Déva interrogea et dit : « Mainte-
nant je n'ai plus qu’un doute a résoudre-; je t'en sup-
plie, éclaircis-le : Qu’est-ce qui ne peut étre bralé par
le feu, ni rongé par la moisissure, ni renversé par le
vent, mais qui est capable de reconstruire le monde
enlier? »

13. — Bhagavat répondit : « Un bienfait ! Le bien-
fait d’une bonne action est 2 I'abri des attaques d’un
méchant qui veut s’en emparer. »

- 14. — Le Déva, ayant entendu ces paroles du
Bienheureux, fut rempli d’une joic excessive. Joi-
gnant les mains, il s’inclina respectueusement devant
lui et disparut soudain de la présence du Bouddha.

- : LIX. — Instructions.

1. — Voici ce que j'ai entendu. Les bhikchous
vinrent vers le Bienheureux et l'ayant salué les
mains jointes ils dirent:
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3. — « O Maitre, toi qui vois lout, nous désirons
tous apprendre ; nos oreilles sont prétes & entendre ;
tu es notre instiluleur; tu es incomparable. Détruis
notre. doute, enseigne-nous le Dharma sacré, 6 toi
dont Imlelhgence est grande; parle au milieu de
nous, 6 toi qui vois tout, de méme que le belvneﬁr
aux mille yeux, roi des dieux.

3. — « Nous demanderons au Mouni i la grande
intelligence,. qui a traversé le torrent, qui a passé
sur Pautre rive, qui est béni et dont L’esprit est fort:
Comment egt-ce qu'un bhikchou marche avec droi-
ture dans le monde aprés étre sorti de sa maison et
avoir banni tout désir? »

4. — Le Bouddha dit :

3. — « Que le bhikchou vainque sa passmn pour
les plaisirs humains et célestes, alors, ayant vaincu
Pexistence, il commandera au Dharma. Ce bhikchou
marchera droit dans le monde.

6. — « Celui qui a détruit ses désirs, celui qui est
" affranchi de Porgueil, celui qui a surmonté toutes les
formes de la passion, est dompté, parfaitement heu-
reux et ferme d’esprit; celu1-la marchera droit dans
le monde.

7. — « Il est fidele celui qui possede la science ; il
voit le chemin qui conduit au Nirvana, celui qui est
indépendant, qui est pur et victorieux et a enlevé le
voile de ses yeux. Celui-l2 marchera droit dans le
monde. »

8. — Les bhikchous dirent: « En vérité, 6 Bhaga-
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vat, il en est ainsi; quel que soit le bhikchou qui vit
ainsi, dompté et délivré de lous licns, celui-la mar-
chera droit dans le monde. »

9. — Le Bienheureux s’écria :.

10.— « Quoi que doive faire celni qui aspire & par-
venir 3 la tranquillité da Nirvana qu'il soit capable et
droit, consciencieux et doux et ne soit pas orgueil-
leux.

11.— « Que nul de vous netrompe autrui, que nul
ne méprise autrui, qu’aucun par colére ou ressenti-
ment ne souhaite de nuire & autrui.

12. — « Heureuse est la solitude de ’homme pai-
sible qui connait et contemple la vérité. Heureux est
celui qui se tient ferme, demeurant toujours sur ses
gardes. Heureux est celui qui n’a plus ni chagrin, ni
désirs. La victoire sur la vanité obstinée du moi est
en vérité le bonheur supréme.

13. — « Que chacun place son plaisir dans le
Dharma, se délecte dans le Dharma, se tienne ferme
dans le Dharma, qu'il sache examiner le Dharma, ne
souléve aucune discussion qui souille le Dharma, et
passe son temps & méditer sur les vérités sublimes
du Dharma.

14. — « Un irésor déposé dans un puits profond ne
sert & rien et peut facilement étre perdu. Le vrai tré-
sor, qui est amassé par la charité et la piété, latem-
pérance, la puissance sur soi-méme, ou par des actes
méritoires, est en sireié et ne peut disparaitre. Il n’est
jamais gagné en dépouillant ou mallraitant autrui
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et aucun voleur ne peut lg voler. Quand il meurt,
I'homme doit abhandonner l'opulence passagire du
monde, mais il emporte avoc lui ce lrésor de ses
actes vertueux. Que lo sago fasse do bonnes aclions ;
c¢’est un trésor qui ne peut jamais se perdre. » ;

13, — Alors les bhikchous glorifitrent la sagesse
du Tathagata:

16. — « Tu as passé au-dcld de la douleur; tu es
saint! O llluminé, nous voyons en toi I'homme qui a
détruit ses passions. Tu es gloricux, réfléchi et ton
intelligence esl grande. O toi qui a mis fin & la dou-
leur, tu nous a sortis du doute.

17. — « Parce que lu as vu notre ardent désir et
quc tu nous as fait sortir du doute, adoration a toi, 6
Mouni, qui as alteint le profit le plus élevé dans les
voies de lasagessc.

18. — « Le doute qui nous étreignait auparavant,
tu Pas fait disparaitre en I'éclairant; 6 toi qui vois
avec clarté ; en vérité tu es un Mouni parfailement
éclairé, iln’y a point d’obstacle pour toi.

19. — « Toutes tes peines sont dissipées et dé-
truites ; tu es calme, domplé, ferme et véridique.

20. — « Adoration i toi, 6 noble Mouni, adoration
a toi, 0 le meilleur des étres; dans les mondes des
hommes et.des dieux il n’est personne qui t'égale.
21, — Tues le Bouddha, tu es le Mailre, tu es le
Mouni vainqueur de Ma&ra; aprés avoir détruit le
désir tu as franchi le torrent el fait passer cette géné-
ralion sur 'autre rive ! » '



L'EVANGILE DU BOUDDIIA 107

LX.— Amitdbha,

1. — L’un des disciples vint vers le Bienheureux,
le ceeur tremblant et l'esprit plein de doute. Et il
interrogea le Bienheurcux : « O Bouddha, notre Sei-
gneur el noire Mailre, que noussert de renoncer aux
plaisirs du monde si tu nous défends de faire des mi-
racles et d’oblenir. des pouvoirs surnaturels? Ami-
tabha !, la lumiere infinie de révélation, n'est-il pas
ane source de miracles innombrables? »

2. — Alors le Bienheureux, voyant I'angoisse de cet
esprit avide de vérilé, dit : « O ¢rivaka!®, tu esun
novice parmi les novices, el tu nages a la surface du
Samsara. Combien ne te faudra-t-il pas de temps pour
saisir la vérité? Tu n’as pas compris les paroles du
Tathdgata. La loi du Karma est inflexible et les
prieres sonl sans effe, car ce sont paroles vaines. »

3. — Le disciple dit : « Ainsi tu affirmes qu'il
n’existe ni miracles, ni choses merveilleuses? »

k. — Et le Bienhecureux répondit :

8. — « N’esl-ce pas une chose merveilleuse, mys-
térieuse et miraculeuse pour 'homme du monde,
qu’'un pécheur puisse devenir un saint, que celui qui
acquiert Ja véritable lumiere puisse trouver le che-
min de la vérilé! et quiller les voies mauvaises de
I'égoisme ?
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6. — « Lo bhikchou qui abandonno les plaisirs
. passagers du monde pour I’éternelle félicité de la sain-
teté, accomplit le seul miracle qui puisse, en véritd,
4tro appelé un miraclo.

7. — « Lo sainl change en bienfails les maux du
Karma. Lo désir do fano des miracles nait soit de la
convoilise soil de la vanité.

8, — « Lo mendiant a raison qui ne pense point :
« On devrait me saluer »; qui, méprisé par le monde,
ne nourrit cependant point de haine contre lui.

9, —« Ila«*ntbxen le mendiant pour qui les présages,
les méléores, lesrévesel les signes sontchoses mortes ;
il est affranchi des maux que ces choses produi-
sent,

10. — « Amilabha, la lumigre infinie, est la source
de V'existence spirituelle de I’élat du Bouddha. Les
acles des sorciers et des marchands de miracles sont
des fraudes; mais qu’y a-l-il de plus merveilleux, de
plus mystérieux, de plus miraculeux qu'Amitabha? »

11, — « Mais Maitre, dit encore le ¢rivaka, est-
ce un conte vain et un mylhe que la promesse de la
région heureuse? »

12. — « Quelle est cetle promesse? » demanda le
Bouddha; et le disciple reprit :

13. —« Il y a dans 1’Occident une contrée paradi-
siaque appelée la Terre Pure!®, ornée d’une fagon
exquise d'or, d’argent etde pierres précieuses. Ld se
voient des caux pures au lit de sable d’or, entourées
de promenades agréables el couvertes de grandes
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fleurs de lolus. On y enlend une musique qui fait
naitro la joie, et les flours y pleuvent trois fois par
jour. L, des oiscaux chanteurs proclament dans
leurs notes harmonicuses les louanges de la roligion,
ct dans les osprits de coux qui écontent leurs doux
accents s'éveille le souvenir du Bouddha, do la loi et
de la confrérie. Li, aucunce naissance malheureuseo
n'est possible el méme le nom de 'enfer y est in-
connu. Celui qui prononce avec ferveur et piété les
mols « Amilabha Bouddha » sera transporté dans
I'heurcuse région de cette Terre Pure, et, lorsque Ja
mort s'approchera, le Bouddha sera devant lui avec
une suile de disciples saints et il godlera une tran-
quillité parfaite. »

14, — « En vérité, dit le Bouddha, il existe une
semblable région heurcuse. Mais c’est une contrée
spirituelle accessible seulement aux étres spirituels.
Tu dis qu’elle est dans I'Occident. Cela veut dire qu’il
fautla chercher la ou réside celui qui éclaire le monde.
Le soleil s’abime et nous laisse dans des ténébres pro-
fondes, les ombres de la nuil s’avancent sur nous, et
Mara, le méchant, ensevelit nos corps dans le tom-
beau. Néanmoins le coucher du soleil n’est pas une
extinction et 1a ol nous croyons voir l'extinction
existe une lumiere sans entraves et une vie inépui-
sable.

18, — « Ta description, conlinua le Bouddha, est
magnifique ; cependant elle est insuffisante et rend
peu justice a la gloire de la Terre Pure. Les hommes
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du mondo ne peuvenl s’oxprimer qu'en termes du
. mondeo ; ils emploiont des comparaisons et des oxpros-
sions mondames Mais la Torre Puro dans laquelle
vivent les purs est millo fois plus belle que tu ne peux
le dire ou I'imaginer. |

16. — « Do plus, la répélition du nom d’Amiiahba
Bouddha n'a de mérito que si elle ost accomplie dans
un élatde dévotion intérieure tel qu'il purifie lo ceour
de I'homme et affirme sa volonté de se livrer aux
ceuvres de justice. Celui-la seul parviendra & laTerre
Pure dont 'ame esl inondée de la lumitre infinic de
la vérité. Celui-la seul peut vivre et respirer dans
l’atmosphére spirituelle du paradxs occidental qui a
acquls la lumibre.

17. — « En vérité, je te le dis, le Tathagata vit
‘dans la Terre Pure d’élernelle félicilé méme mainte-
nant qu'il demeure encore dans un corps; et le Tatha-
gata préche la loi religieuse a toi et au monde entier,
afin que toi et tes fréres vous puissiez acquérir la
méme paix et le méme bonheur. »

18. — Le disciple dit : « Enseigne-moi, ¢ Sei=
gneur, les médilations auxquelles je dois me consa-
crer afin que mon esprit entre dans le paradis de la
Terre Pure ».

19. — Le Bouddha répondit : «Il y a cinq médita-

. lions.

20. — « La premiére est la méditation de,l’amour
dans laquelle vous devez disposer votre cceur de sorte
que vous désiriez ardemment Je bien et la prospérité
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do tous les &tres, sans oxceplor le bonheur de vos
ennemis,

21, — « La seconde est la médilation de pitié, dans
laguelle vous devez penser i Lous les élresen détresse,
vous représentant vivement dans vetre imagination
leurs peines el leurs angoisses, de sorte qu'il naisse
dans volre dme une compassion profonde & leur
égard, ‘

22. — « La troisitme est la méditation de joie dans
laquelle vous pensez & la prospérité d'autrui et vous
vous réjouissez des joies des autres.

23. — « La quatridme est la méditation sur I'impu-
reté, dans laquelle vous considérez les conséquences
funestes de la corruption, les effets du péché et les
maladies. Combien léger est souvent le plaisir du mo-
ment el combien ses conséquences sont fatales.

24. — « La cinquiéme est la méditation sur Ja séré-
nité, dans laquelle vous vous élevez aa dessus de
I'amour et de la haine, de la tyrannie et de 'oppres-
sion, de la richesse et du dénuement, et vous regar-
dez votre propre sort avec un calme imparlial et une
tranquillité parfaite.

25, — « Un vrai disciple du Tathigata ne doit
point metitre sa confiance dans les austérités ou les
rites ; mais, répudiant I'idée du moi, il se repose de
tout soin sur Amitdbha, qui est la lumigre infinie de
vérité. »

26. — Le Bienheureux, ayant exposé le dogme
d’Amitabha, la Jumidre incommensurable qui fait un



202 L’BVANGILE DU ROUDDIA

Bouddha de celui qui la regoit, regarda dans le coeur
de son disciple et vit qu'il y restail encore quelques

“doutes et quelques anxiétés. Alors le Bienheureux dit:

j

« Interroge-moi, mon fils, sur les snjets qui oppres-
sent ton Ame ».

27. — Lt le disciple demanda : « Un humble moine
peut-il, en se sanctifiant, acquérir les talents de la sa-
cesse surnalurelle appelée abhidjn&!® et les pouvoirs
sumaturels nommés riddhi 1%? Montre-moi le riddhi-
pada, le chemin de la sagesse supréme? Quvre-moi les
dhyanas'® par lesquels s'acquiert le samadhi'®, la
fixité d’esprit qui ravit 'dme. »

28, — Le Bienheureux dit : « Quelles sonl les
abhidjnas? »

29. — Le disciple repnt «ll'y a six abhidjnas :
1° Vair céleste; 2° l'oreille céleste; 3° le corps obéis-
sant & la volonté, oule pouvoir de se transformer;
4° laconnaissance de la destinée des demeures pré-
cédentes, de fagon & connailre les états antérieurs
d’exislence ; 5° la facullé delire dans la pensée d'au-
trui ; 6° la science de comprendre la fin derniére du
torrent de la vie ».

30. — Le Bienheureux répondit : « Ce sont des
choses merveilleuses; mais, en vérité, toul homme
est capable de les acquérir. Considere les facullés de
ton propre esprit : tu es né & environ deux cents lieues

‘d’ici et ne peux-tu pas, en pensée, te rendre instanta-

nément dans ton pays natal et revoir les détails de la
maison de ton pdre? Ne vois-tu pas avec 'eeil de ton
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esprit les racines de I'arbre que le venl secoue sans
le renverser? Celui qui recueille des herbes ne voit-il
pas, toules les fois que cela lui plail, dans sa vision
menlale, chaque planle avec ses racines, sa lige, ses
fruits, ses feuilles et méme les usages auxquels elle
peut servir? Celui qui sait les langues ne peut-il pas
rappeler quand il veut les mots & son esprit el savoir
leur valeur exacte el leur signification? Combien
mieux le Tathigata comprend la nature de toutes
choses : il regarde dans le cceur des hommes et lit
leurs pensées; il connait I’évolution des é&tres dans
leur pénibles {ransmigrations et en prévoit la fin ».

34, — Le disciple dit : « Quelles sont les dhyanas

_par lesquels nous devons passer pour acquérir ’abhi-
djnd ? » .

32. — Lt le Bouddha répondit : « Il y a quatre
dhyinas. Le premier dhydna est ]a retraite dans la-
quelle tu dois affranchir ton esprit de la sensualité;
le second dhyana est une tranquillité d’esprit pleine
de joie et de satisfaction; le troisitme dhyina con-
siste 2 prendre plaisir aux choses spirituelles ; le qua-
tridme dhyAna est un état de purelé et de paix par-
faites dans lequel I'esprit est élevé au dessus de toute
satisfaction et de toute peine. »

33. — Le disciple dit : « Pardonne-moi, ¢ Bien-
heureux, car j'ai la foi sans comprendre et je cherche
la vérité, Enseigne-moi, 0 Béni, 0 Tathigata, mon
Seigneur el mon Maitre, enseigne-moi le riddhi-
pada! »
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3k. — Et le Bienhoureux dit : « Il y a quatre
moyens d’acquérir le riddhi : 1° empécher les mau-
vaises qualités de naitre ; 2° délruire les mauvaises
qualités quand elles sont nées; 3° produire la bonlé
qui n'existe pas encore; 4° augmenter la bonté qui
existe. l

BY. —« Cherche de bonne foi et persévere dans ta
recherche. A la fin tu trouveras la vérité. »

LXI. — Le Maitre inconnu.

1. — Le Bienheureux dit & Ananda!ss :

2. —« Ily a différentes sortes d'assemblées, 6
Ananda; des assemblées de nobles, de brihmanes,
de maitres de maison, debhikchqus, et aussi d’autres
étres. J’avais coutume, quand j’entrais dans une as-
semblée, avant de m’asseoir, de me donner une cou-
leur semblable i celle de mon auditoire, et une voix
semblable 3 leur voix. Alors, par un discours reli-
gieux, je les instruisais, les vivifiais et les réjouissais.

3. — « Ma doctrine est semblable a 'océan, car elle
possede les huit mémes qualités.

4. — « Tous deux, 'océan et ma doctrine, devien-
nent graduellement de plus en plus profonds. Tous
deux conservent leur identité dans tous les change-
_ ments. Tous deux rejetient les cadavres sur le sable
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du rivage. De méme que les grandes rividres, lors-
qu'elles tombent dans 'océan, perdent leurs noms et
sont désormais comprises dans le grand océan, de
- méme les hommes de toutes castes, ayant répudié leur
origine et élant entrés dans le Sangha, deviennent
des fréres et sont comptés comme fils de Gakya-
mouni. L'océan est le réservoir de tous les cours
d’eau et de la pluie des nuages, et cependant il ne dé-
borde jamais et ne se desséche jamais; de méme le
Dharma est compris par des millions de gens et ce-
..pendant jamais il ne croit ni ne déeroit. De méme que
le grand océan a seulement un goit, le goit de sel,'de
méme ma doctrine a un seul parfum, le parfum de la
délivrance. Tous deux, l'océan et le Dharma, sont
pleins de pierres précieuses, de perles et de joyaux,
et tous deux servent de demeure 3 des étres puis-
sants, |

5. — « Telles sont les huit qualités merveilleuses
par lesquelles ma doctrine ressemble & I'océan.

6. — « Ma doctrine est pure et ne fait aucune dis-
tinction entre les nobles et le valgaire, entre les riches
et les pauvres.

7. — « Ma doctrine est semblable & I'eau qui puri-
fie tout sans distinction. -

8. — « Ma doctrine est semblable au feu qui con-
sume toutes les choses qui existent entre le ciel et la
terre, grandes et petites.

9. — «Madoctrine est semblable au ciel, carily a

de la place en elle, amplement de place pour les re-
12
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cevoir tous, hommes et femmes, garcons et filles, les
_puissants et les humbles.

10. — « Mais quand je patlais, ils ne me connais-
saient point et se disaient : Qui ce peut-il étre qui
parle ainsi, un homme ou un dieu? Alors, apras les
avoir instruits, vivifiés et réjouis par un discours reli-
gieux, je disparaissais. Mais ils ne me connaissaient
point, méme aprés que j'avais disparu.

PARABOLES ET HISTOIRES

LXII. — Paraboles.

1. — Or le Bienheureux pensa : « J'ai enséigné la
vérité qui est excellente dans le commencement, ex-
cellente au milieu et excellente 4 la fin; qui est glo-
rieuse dans son esprit et glorieuse dans sa lettre.
Mais simple comme il est, le peuple ne peut point
la comprendre. Je dois lui parler sa langue, je dois
adapter mes pensées A ses pensées. Les hommes res-
semblent aux enfants el aiment & entendre des conles.
-C'est pourquoi je leur dirai des histoires afin d’expli-
‘quer la gloire'du Dharma. §’ils ne peuvent compren-
dre la vérité dans les argments abstraits par lesquels
je T'ai conquise, ils pourront néanmoins parvenir a
-la saisir si elle est explignée par des paraboles ».
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LXIII. — La Maison incendice.

1. — Un riche pere de famille possédait une mai-
son grande, mais vieille; ses chevrons étaient man-
gés des vers, ses piliers pourris et son loil élait sec
et inflammable. Il arriva un certain jour qu'il sentit
une odeur de feu. Le maitre de la maison sorlit pré-
cipitamment et vit le chaume tout embrasé’ Il fut
glacé d’horreur, car il aimail tendrement ses enfants
et savait qu'ils jouaient, ignorants du danger, dansla
maison en flammes.

2. — Le pere affolé pensa: « Que ferai-je? Les en-
fants sont ignorants et il'serait inutile de les avertir
du danger. Si je cours les chercher pour les emporter
dans mes bras, ils s'enfoiront, et tandis gue je sauve-
rais 'un d’entre enx, les aulres périraient dans les
flammes ». Soudain une idée lui vint. « Mes enfants
aiment les jouets », pensa-t-il; « si je leur en pro-
mets de magnifiques, ils m’écouteront. »

3. — Alors il cria bien fort : « Enfants, venez voir
la féte exquise que votre pére vous a préparée. Il y a
ici pour vous des jouels, les plus beau que vous ayez
jamais vus. Venez vite, sinon il sera trop tard! »

k. — Et voila que les enfants sortent en toute hate
des ruines embrasées. Le mot de jouets a frappé leur
esprit. Alors, dans sa joie, le bon pére leur acheta les
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jouets les plus précieux, et quand ils virent la maison
détruite ils comprirent la bonne intention de leur
pére et loudrent la.sagesse qui Jeur avait sauvé la vie.

8. — Le TathAgala sait que les enfants du monde
aiment le faux éclat des plaisirs mondains; il leur
décrit le bonheur de la juslice, s'efforgant ainsi de
sauver leurs 4mes de la perdition, et il leur donnera
les trésors spirituels de la vérité.

LXIV. — L'aveugle de naissance.

1. — Il y avait un aveugle de naissance qui disait :

.« Je ne crois pas an monde de Jumizre et d’apparence.
Il n’existe point de couleurs, brillantes ou sombres.
Il n'existe pomt de soleil, ni de.lune, ni d’étoiles.
Personne n’a vu ces choses ». . .

" 2. — Ses amis le chapitraient, mais il reslalt ferme
dans son opinion : « Ce que vous prétendez voir, ré-
pondait-il, n’est qu’illusions. Si les couleurs exis-

-taient je pourrais les toucher. Elles n’ont point de
substance et sont sans réalité ».

3. — En ce temps vivait un médecin qui fat appelé
pres de l'aveugle; il mélangea quatre simples-et le

“guérit de sa maladie.

4. — Le Talhgata est le médecin, et les quatre
simples sont les Quatre Vérités Excellentes.
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LXV. — Le Fils perdu.

1. — 1l élait une fois un fils d’un maitre de maison
qui s’en fut dans une contrée éloignée, et tandis que
le pere accumulait d’immenses richesses, le fils devint
misérablement pauvre. En cherchant de quoi vivre et
se vétir il arriva qu’il vint dans le pays ou son pere
vivait. Or le pére le vit dans son abjection, caril était
déguenillé et démoralisé par la pauvreté, et ordonna
a quelques-uns de ses domestiques d’aller le chercher.

2. — Quand le fils vit le palais od on Je conduisait,
il se dit : « Je dois avoir excité les soupcons d'un:
homme puissant et il va me mettre enprison ». Plein
d’appréhension il s’enfuit avant d’avoir vu son pere.

3. — Alors le pere envoya des messagers & la re-
cherche de son fils, et celui-ci fut pris et ramené en
~ déprit de ses pleurs et de ses lamentations. Le pere
ordonna aux domestiques de le traiter doucement, et
il chargea un arlisan, de méme caste el de méme édu~
cation que son fils, de Pemployer comme aide dans
son domaine. Et le fils fut heureux de sa nouvelle
situation. :

" 4. — Parla fenétre de son palais, le pere surveillait
son fils, et quand il vit qu’il était honnéte et travail-
leur, illui donna un emploi de plus en plus élevé.

5. — Apres de nombre uses années, il fit venir son

12,
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’

fils el rassombla lous ses sorvileurs et leur révéla son
sccret. Alors lo pauvre homme fut extrémement heu-
roux cl fut rempli de joio d’avoir retrouvé son pdre.

6. — Peu & peu les esprils des hommes doivent étre

préparés pour de plus haules vérités.
i

LXVI . — Le poisson étourd:.

1. — Il y avait parmi les disciples du Bouddha un
hikehou qui éprouvait une grande difficulté a répri-
" mer ses sens el ses passions; de sorle que, résolu a
quitter I'ordre, il vint versle Bienheureux demandant
a étre relevé de ses veeux. Alors le Bienheureux dit au
bhikchou : .

2. — « Prends garde, mon fils, de ne point devenir
" la proie des passions de ton cceur aveugle. Car je vois
que dans de précédentes existences tu as beaucoup
soulfert des funestes conséquences de la luxure, et
si tu n’apprends & vaincre tes désirs sensuels, dans
_cette vie tu seras perdu par ta propre folie.

3. — « Ecoute I'histoire d'une autre existence que
tu as vécue.comme poisson.

&, — « Ce poisson nageait vivement dans lariviére,
jouant avec sa compagne. Celle-ci, nageant en avant,
apergut soudain les mailles d'un filet, et glissant au-
tour échappa -au danger; mais lui, aveuglé par
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'amour, se langa violemment & sa poursuite ot tomba
droit dans le pidge. Le pécheur releva son lile, et le
poisson — qui se plaignail amérement de son sort,
disant : « Ceci est évidemment le fruit amer de ma
folie » — el certainement péri si un Bodhisattva ne
se fil trouvé passer, qui, comprenant le langage du
poisson, prit pitié de lui. Il acheta le pauvre élre, et
lui dit : « Mon bon poisson, si je ne t'avais pas
apergu aujourd’hui tu aurais perdu la vie, Je te sauve,
mais désormais ne pdche plus. » En disant ces mots
il jeta le poisson dans I'eau.

5, — « Ulilise le temps de grice qui t'est offert
dans ton exisience présente, et redoute le dard de la
luxure qui, si tu ne maitrises pas les sens, te con-
duira & ta perte. »

LXVII. — Le Dupeur dupé.

{. — Un tailleur, qui fournissait habituellement
Jes robes de la confrérie, avait coutume de tromper
ses clients et se vantait 3 cause de cela d’étre plus
malin qne les autres hommes. Mais un jour, ayant
traité une affaire importante avec un éiranger, il
irouva son maitre en fraudes et supporta une lourde
perte. '

‘2, — Et le Bienheureux dit : « Ce n’est pas un évé-
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nement unique dans la destinée do co tailleur avide;
dans d'autres incarnations il a subi des désastres
semblables ol en ossayant do duper les aulres s’ost
finalement perdu lui-méme.

3. — « Ce méme personnage insatiable a vécu, plu-
sieurs générations avant celle-ci, sous la forme d'un
héron qui avail élu domicile prés d'un étang. Quand
vint la saison de la sécheresse, il dit aux poissons
- d’une voix caressante : — N'¢les-vous point inquiets
"de votre sorl futur? Il y a maintenant trés peu d’eau

et encore moins de ce qu’il faut pour vous nourrir
dans cet étang. Que deviendrez-vous si par cetle sé-
cheresse tout I'étang se desseche?

k. — « En vérité, dirent les poissons, que devien-
drons-nous? » o

5. — Le héron reprit : =~ « Je connais unlac beau et
grand qui jamais n’esl & sec. N'aimeriez-vous pas que
" je vous y portasse dans mon bec ?» — Et comme les
poissons commencaient & suspecter ’honnéteté du
héron, il leur proposa d’envoyer I'un d’entre eux voir
le lac. Enfin une grosse carpe se décida a courir le
risque de 'aventure dans P’intérét de tous, et le héron
la transporta dans un lac magnifique, puis la ramena
saine et sanve parmi ses congénéres. Alors le doute
s'évanouit chezles poissons et se changea en une folle
confiance dans le héron qui les emporla un & un de 1'é-
tang et alla les dévorer sur un gros arbre de ceux ap-
pelés varanas 6.

6. — Dans I'élang se trouvait également un crabe,
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cl gquand, ayant dévoré tous les poissons il eul envio
doe le manger aussi,le héron Ini dit: —« J'ai emporlé
tous les poissons el les ai mis dans un beau grand lac.
Viens, jo Uy porlerai aussi?

7. — « Mais comment t'y prendras-tu pour m’em-
porter? » demanda le crabe.

8. — « Je te prendrai dans mon bec », dit le héron,

9. — « Tu me laisseras tomber si tu me portes ainsi.
Je ne veux pas aller avec toi », répliqua le crabe.

10. — « N'aies poinl peur, répondit le héron; je te
tiendrai ferme tout le long du chemin, »

11. — Alors le crabe se dit en lvi-méme : « Quand ce
héron tient un poisson, certainement il ne le laisse
pas aller dans un lac! Cependant s'il me portait réel-
lement dans le lac, ce serait magnifique; mais s’il y
manque je lui couperai le cou, et je le tuerai! » Alors
il ditau héron : « Vois-tu, mon ami, tu ne seras pas ca-
pable de me tenirassez ferme ; maisnous autres crabes
nous avons une fameuse poigne. Si tu me laisses te
prendre par le cou avec mes pinces, j'irai avec plaisir
avec loi. »

12. — Et le héron, qui ne voyait pas que le crabe
cherchait 3 le duper, consentit, de sorte que le crabe
saisit son cou aves ses pinces aussi solidement qu’a-
vec une paire de tenailles de forgeron et cria: « En
route, maintenant! »

13. — Le héron Pemporta, lui fit voir le lac, puis
tourna vers le varana. — « Mon cher oncle, s’écria le
crabe, le lac est par ici et tu me porles par la. »
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14, — Lo héron répondit : — « Tu crois? Suis-jo ton
cher oncle? Tu venx me donner & comprendre, je sup-
pose, que jo suis ton esclave chargé de Uenlever dans
les airs ol de te transporler o bon te semble! Jolle
donc les yeux sur ce tas d’aréles do poisson au pied
de ce varana. De méme que j'ai mangé ces poissons
jusqu’au dernier, je vais te dévorer également.

15. — « Ah! ces poissons se sont fait monger par
leur stupidité, répondit le crabe, mais je ne suis pas
disposé¢ & me laisser tuer par loi. Au contraire, c’est
moi qui vais te faire périr; car dans ta folic tu n'as
pas compris que je le dupais. Si je meurs, nous mour-
rons ensemble; car je vais te couper la Léle et ]a faire
tomber sur le gazon! » — Lt ce disant, il serra avec ses
pinces le cou du héron_comme avec une vis.

16. — Alors haletant, les yeux baignés de larmes
et tremblant de la peur de la mort, le héron le supplia,
disant: « O mon seigneur! En vérité Je n’ai pas l’m—

" tention de te manger. Accorde moi la vie.
17. — « Tres blen! Descends donc et me dépose dans
le lac », répondit le crabe.

18. — Et le héron revint en arriere et s’arréla sur
le bord du lac pour déposcr le crabe sur la vase du
rivage. Mais le crabe trancha Ja téte dn héron aussi
proprement.que l'on couperait une tige de lotus
avec un couteau de chasse et ensuite entra dans
Veau!

19.— Quand le Maitre eut fini ce discours, il ajoula:
« Ce n’est pas aujourd’hui seulement que cet homme
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a 66 trompé, mais dans d'autres vies il a ¢galement
616 dupé de la méme manitre ».

LXVIIL. — Quatre sortes de mérite,

1. — Un homme riche avait coutume d'inviter tous
les brahmanes du voisinage & venir dans sa maison et,
leur donnart de riches cadeaux, offrait de grands sa-
crifices aux dicux.

2. — Et le Bienheureux dit: « Lors méme qu'un
homme offre {ous les mois unmillier de sacrificeset fait
sans cesse des offrandes, il n’égale point celui qui, un
sen! instant, fixe son esprit sur la vérité ».

3. — Le Bouddha, que le monde adore, continua :
« 11 y a quatre sorles d’offrandes; premiérement,
lorsque les dons sonl grands et le mérite petit; secon-
dement, quand les dons sonl petils ct le mérite grand;;
troisiemement, quand les dons sont grands et le mé-
rite aussi ; quatritmement, quand les dons sont faibles
et le mérite faibie également.

4. — « Le premier cas est celui de 'homme plongé
* dans V'erreur qui oOte la vie (a des étres) dans le but
de faire aux dieux des sacrifices accompagnés de liba-
tions et de festins. Ici les dons sont grands, mais le
mérite est faible, en vérité,
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5, — « Les dons sont faibles et lo mérite également
lorsque par convoitise et méchanceté de ceur un
homme garde pour lui une partic de ce qu'il a l'in-
tention de sacrifier.

+ 6. — « Le mérite est grand, an contraire, lors méme
queledon est faible, quand un homme fait son offrande
par amour et avec le désir de croitre en sagesse et en
bonté.

7. — « Enfin ]e don et le mérite sont grands, lors-
qu'un homme riche, avec un esprit désinléressé et
avec la sagesse d’un Bouddha, fait des donations et
fonde des institutions pour le plus grand bien de I’hu-
manité, afin d'éclairer les hommes ses fréres et de
subvenir a leurs besoins. »

LXIX. —~ La Lumiére du monde.

1. — Il yavait 2 KaugAmbi!” un certain brahmane,
aimant A discuter et profondément versé dans les Vé-
das*”l. Comme il ne rencontrait personne qu'il jugeat
son égal dans les discussions, il avait coutume de
porter & la main une torche allumée, et quand on lui
demandait la raison de cette étrange conduite, il ré-
pondait : « Le monde est si ténébreux que je porte
cette torche afin de I'éclairer autant qu'il est en mon
pouvoir ». ' '
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9, — Un cramana assis sur la place du mavché
entendit ces paroles et lui dit : « Mon ami, si tes yeux
sonl aveugles au poinl de ne point voir la lumikre
partout répandue du jour, ce n'esl pas une raison
pour dire que le monde est lénébreux, Ta lorche n'a-
joute rien & la gloire du soleil, el ta bonne intention
d'éclairer les esprils des autres est aussi fulile que
présomptueuse. »

3. — La-dessus le brahmane demanda : « Qu est
le soleil dont tu parles? » Et le gramana répondit :
« La sagesse du Tathdgala est le soleil de I'ame. Son
éclat est radicux de jour et de nuit et ceux dont la fol
esl solide ne manqueront pas de lumitre sur le che-
min du Nirvina ou ils obliendront une félicité éter-
nelle », '

LXX. — Une vie de luze.

1. — Tandis que le Bouddha préchait sa loi pour
la conversion du monde.dans le voisinage de Cra-
vasti!®, un homme trés riche, qui souffrait de nom-
breux maux, vint vers lui les mains jointes et dit :
«Bouddha, quele monde adore, pardonne mon mangque
de respect si je ne te salue pas comme je devrais le
faire, mais je suis fort incommodé par I'obésilé, la

pléthore, P’assoupissement el d’aulres infirmités, de
13
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sorte que je ne puis me mouvoir qu'avec peine. »

2. — Le Tathigata, voyant le luxe dont cet homme
était entouré lui demanda : « Désires-lu connaitre la
cause de tes maux? » thuand I'homme opulent eut
expumé son désir de la savoir, le Bienheureux dit : « Il
y a cing choses qui produisent I'état dont tu te plams :
les repas abondants, 'amour du sommeil, la passion
du plaisir, I'insouciance et le manque d'occupation.
Modere-toi A tes repas, et prends a ta charge quelques
devoirs qui exerceront tes capacités et te rendront
utile aux autres hommes. Si tu suis mon conseil tu
prolongeras ta vie ».

3. — Le riche se souvint des paroles du Bouddha
et quelque temps aprés ayant retrouvé sa légerelé de
corps et une vigueur juvénile il retourna vers Celui
que le monde adore et venant A pied sans chevaux ni
serviteurs, lui dit: « Maltre, tu as guéri mes maux
corporels, je viens maintenant chercher la lumitre
" pour mon dme ».

4. — Et le Bienheureux dit : « Le mondain nourrit
son corps, mais le sage nourritson 4me. Celui qui se
plait dans la satisfaction de ses appétits travaille 3 sa
propre destruction; mais celui qui marche dans le
chemin trouvera & la fois le salut de son 4me et la
prolongation de sa vie, »

-
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LXXL. — Le partage de la félicité.

1. — Annabhara'®, esclave de Soumana, venail de
couper de l'herbe dans le pré, lorsqu'il vit un cra-
mana qui mendiait sa nourriture son bol a la main;
alors, jetant & terre sa botte de fouu'age il courut &
la maison et revint rapportant le riz qui lui avalt élé
donné pour sa subsistance.

2. — Le ¢ramana mangea le riz et réjouit Anna-
bhara par des paroles d’encouragement religieux.

3. — La fille de Soumana qui avait vu la scéne par
une fenétre, cria: « Bien! Annabhira, bien! c'est
trés bien ! »

k. — Soumana ayant entendu ces mots s’enquit de
ce qu’elle voulait dire, et ayant é1é informé de la dé-
votion d’Annabh4ra et des paroles d’encouragement
qu’il avait re¢ues du ¢gramana, vint vers son esclave
et Jui offrit de l'argent pour parlager la bénédiction
récompense de son offrande.

8. — « Mon seigneur, dit Annabhira, permets-moi
d’interroger d’abord ce vénérable religieux. » Et s’ap-
prochant du ¢ramana, il dit : « Mon matitre me de-
mande de partager avec lui la bénédiction de I'of-
frande que je vous ai faite de ma ration de riz. Est-il
convenable que je partage avec lui ? »
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6. — Le cramana répondit par une parabole. Il
dit : « Dans un village de cent maisons une scule lu-
miere élait allumée. Alors un voisin vint avec sa
lampe et l'alluma; et de Ja méme maniére la lu-
mitre fut communiquée de maison en maison et la
clarté grandit dans le village. De méme la lumigre
de la rehfrxon peut étre répandue sans rien enlever &
celui qui Ja communique. Répands aussi la bénédic-
tion de ton offrande. Parlage-la ».

1. — Annabhara revinl & la maison de son maitre
et lui dit : « Je Uoffre, mon seigneur, une part de la
bénédiction de mon offrande. Daigne 'accepter ».

8. — Soumana l’accepta et voulut donner 3 son
esclave une somme d’argent; mais Annabhéra répon-
dit: « Non, mon seigneur; si j’'acceptais ton argent
il semblerait que je te vends ma part. Une béné-
diction ne peut étre vendue; je t'en prie, accepte-la
comme un don ».

9. — Le maitre dit : « Frére Annahhéra, a parur
de ce jour tu es libre. Vis avec moi comme un ami et
accepte ce présent comme une marque de mon
amitié ».

LXXII, — Le Fou insouciant.

1. —1I y avait un riche brahmane, trés avancé en
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dge, qui, sans songer a I'impermanence des choses
lerrestres et comptant sur une longue vie, s’élait
conslruit une grande maison.

2. — Le Bouddha envoya Ananda demander a ce
riche brdhmane pour quelles raisons il avait cons-
{ruit une maison ayaant tant d’appartements el lui
précher les quatre vérités excellentes et les huit che-
mins du salut.

3. — Le brahmane montra sa maison a Ananda et
lui expliqua la destination de ses nombreuses
chambres; mais il n'écouta point lexplxcatlon des
enseignements du Bouddha.

4. — Ananda dit : « Cest I'usage des fous de dire :
« J'ai des enfants et je suis riche ». Celui qui s’ex-
prime ainsi n’est pas méme en possession de lui-
méme; comment peut-il prétendre posséder des
enfants, des richesses, et des esclaves? Nombreuses
sont les préoccupations des mondains: mais ils ne
saventrien desvicissitudes queleur réserve I'avenir. »

5. — A peine Ananda était-il parti que le vieil
homme fut soudainfrappé d’apoplexie et tomba mort.
Et le Bouddha dit pour Pinstruction de ceux qui
élaient préparés & apprendre : « Un fou, lors méme
qu'il vit dans la compagnie des sages, ne comprend
rien a la vraie doctrine; ainsi la cuillere ne gotte pas
la saveur des mets. Il ne pense qu'a lui seul, et
insouciant des avis des bons conseillers il est inca-
pable de se délivrer. »
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LXXIII. — Assistance dans le desert.

1. — Un disciple du Bienheureux, plein d’én'ergie
et de z&le pour la.vérité, ayant fait veen d'acccomplir
une méditation dans la solitude, faillit dans un mo-
ment'de faiblesse; et il pensa : « Le Maitre a dit qu’il
y avait différentes sortes d’hommes; je dois apparle-
nir 4 la classe la plus basse et je crains que dans cette
existence il n’y ait ni chemin ni fruit pour moi. A
quoi sert de vivre dans la forét si je ne puis acquérir
par mes efforts constants la connaissance de la médi-
tation & laquelle je me suis voué? » Alors il quitta sa
retraite et revint a Djélavana.

2. — Quand les freres le virent ils lnidirent: « Tu
as mal fait, 6 frére, aprés avoir prononcé un veeu de
renoncer i 'accomplir »; et ils le menerent devant
le Maitre.

3. — Quand le Bienheureux les vit, il dit : « Je
vois, & mendiants, que vous avez amené ce frere ici
contre sa volonté, Qu’a-t-il fait? -

4. — « Seigneur, ce frére aprés avoir fait veeu de
sanctifier sa foide telle maniére a renoncé a s’efforcer
d’accomplir la tache d’un membre de l’mdre, et est
revenu vers nous. »

-8, — Alors le Maitre lui dit ¢ « Est-il vrai que tu
as renoncé 3 ta tiche?
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6. — « C'est vrai, 6 Bienheureux », répondit-il.

T. — Le Maitre dit : « Ta vie actuelle est un temps
de grace. Si maintenant tu manques d’atteindre [’état
heureux, tu en auras le remords dans des existences
futures. Comment se peut-il, frére, que tu te sois
montré si irrésolu? Quoi, dans des exislences anté-
rieures tu fus plein de résolution. Par ta seule éner-
gie les hommes et les boeufs de cing cents chariots
obtinrent de 'eau dans le désert de sable et furent
sauvés. Comment se fait-il que maintenant tu re-
nonces 2 ta tache? »

8. — Par ce peu de paroles, ce frére fut rendu-d sa
résolution. Mais les autres supplierent le Bienheu-
reux en disant : « Seigneur! Dis-nous comment cela
arriva.

9. — « Ecoutez alors, 6 mendiants! » dit le Bien-
heureux, et ayant ainsi éveillé leur atlention, il
révéla un événement caché dans le cycle des renais-
sances.

10. — « Jadis, du temps od Brahmadatta régnait
a Kaci, un Bodhisattva naquit dans une famille de
marchands; et quand il fut en age il alla faire du
commerce avec cing cents chariots.

11. — « Il arriva un jour sur la limite d'un désert de
plusieurs lieues de largeur. Dans ce désert, le sable
élait si fin que si on en prenait dans le poing fermé
on ne pouvait le garder dansla main. Aussitot que
Je soleilétaitlevé, il devenait aussi chaud qu’'un amas
de charbon brdlant, de sorte qu'aacun homme ne
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" pouvait y marcher. C'est pourquoi coux qui avaient &
le traverser prenaient du bois, de l'eaun, do I'huile et
du riz dans lours chariols et voyageaient pendant Ja
nuit. Au lever du jourils établissaient un camp,
élendaient une tente au dessus ct, prenantleur repas
de bonne heure, ils passaient la journée assis a
I'ombre. Au coucher dusoleil ils soupaient et, lorsque
le sol s'était rafraichi, iis altelaient leurs beeufs et
partaient. Le voyage ressemblait & une navigation sur
la mer : il fallail prendre un pilote du désert elil me-
nait la caravane a bon port de 'autre coté du désert
par sa connaissance des astres.

2. — « Dans cette circonstance notre marchand tra-
versait le désert de celle fagon. Et quandil eut fait
cinquante-neuf licues, il pensa : « Maintenant, apres
« encore une nuit de route, nous sortirons du sable »,
et apres le souper il fit atteler les voitures et ‘partit.
Le pilote, couché sur des coussins disposés sur la
premiere voilure, regardait les astres et dirigeait la
marche du convoi. Mais épuisé par le manque de
repos pendant cette longue route, il s’endormit et ne
remarqua pasque les boeufs tournaient et reprenaient
la route par laquelle la caravane était venue.

13. — « Les beeufs marcherent toute la nuit. Aux
approches de Il'aurore, le pilote s’éveilla et, ayant
observé les astres, s'écria: « Arrétez les voilures!
Arrétez les voitures ! » Le jour parut juste comme on
s’arrétait el comme on rangeait en lignes les cha-
riots. Alors les hommes s’écriérent : « Quoi, c'est le
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« méme campement que nous avons quit!é hier? Notre
« bois el nolre cau sont entitroment épuisés! Nous
« sommes perdus! » Et ayantdételéles beeuls et étendu
la tente au-dessus do leurs l8tes, ils se couchérent
tous désespérés dans leurs voitures. Mais le Bodhi-
sattva s'étant dil : « Si je manque de courage, tous
« ces é&lres scront perdus, » explora les alenlours
tandis que le matin étail encore frais, et ayanl apergu
une touffe de kousa, il pensa : « Cette herbe ne peut
« avoir poussé qu’en absorbant un peu de P'eau qui doit
« étre au dessous ».

14 — « Alors il commanda & ses serviteurs d'ap-
porter une béche et de creuser en cet endroit. Ils creu-
sérent & soixante coudées de profondeur. Quand ils
furent arrivés A cetle profondeur la béche des travail-
leurs frappa sur un rocher, et aussitol qu’elle eut
frappé, ils abandonngrent leur travail désespérés.
Mais le Bodhisattva pensa : « 1l doit y aveir de 'eau
« sous ce rocher », et, descendant dans le puits, il
monta sur la pierre, se pencha, appliqua son oreille
surelle et éprouva son son. Ayant entendu le bruit de
I'ean qui murmurait en dessous, il sortit et appela
son serviteur : « Mon gargon, si tu nous abandonnes
« maintenanl nous sommes tous perdus. Ne faiblis
« pas. Prends ce marteau de fer, descends dans le puits
« et frappe fort sur le rocher ».

15. — « Le servitenr obéit, quoique tous demeu-
rassent désespérés, descendit plein de résolution,
frappa la pierre, et le rocher se fendant en deux

13,
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n'obstrua: plus le courant. Alors I'eau s'éleva jusqu'a
ce que son niveau atteignit la hauteur d’un palmier
dans le puits. lls burent et se baignérent; puis ils
cuisirent du riz, en mangdrent et en nourrirent les
beeufs, et quand le soleil so coucha, ils mirent un
poteau dans le puits et allérent au licu marqué. Ils y
vendirent leurs marchandises avecun bon bénéfice,
s'en retourndrent chez eux, et quand ils moururent ils
© transmigrérent suivant leurs actes. Ensuite le Bodhi-
sattva donna des présents et fit d'autres actions ver-
tueuses et il transmigra aussi selon ses actes. »

16. — Apres que le Maitre eut raconté celte his-
toire, il fit un rapprochement en disant comme con-
clusion : « Le chef de la caravane était le Bodhisattva,
le Bouddha futur; le serviteur, qui & celte époque ne

-désespéra pas, mais brisa la pierre et procura de I'eau
a la multitude, était ce frére sans persévérance; et les
- autres hommes étaient les disciples du Bouddha ».

LXXIV. — Le Bouddha semeur.

1. — Le riche brahmaune Bharadvadja célébrait son
sacrifice d’actions de grace pour la moisson lorsque
le Bienheureux vint, son bol 3 auménes & la main,
mendiant sa nourriture.

2. — Cerlains parmi le peuple lui témoignaient leur
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respect ; mais le brahmane était en colere et dit : « O
gramana, il te siérait mieux de travailler que de
mendier. Je laboure et je sdme, et quand j'ai labouré
el semé, je mange. Si tu agissais de méme, toi aussi
tu aurais de quoi manger ».

3. — Alorsle Tathagata s’adressa & lui et dit : « O
brihmane, moi aussi je laboure et je stme el ayant
labouré et semé, je mange.

k. — « Prétends-tu étre un laboureur ? » répliqua
le brAhmane. « Alors o sont tes beeufs? Ou sont ta
semence et {a charrue? » ]

5. — Le Bienheureux dit : « La foi est la graine
que je stme : les bonnes ceuvres sont la pluie qui la
. fertilise; la sagesse et la modestie sont la charrue;
mon esprit est labride qui guide; je tiens le manche de
la loi ; le zele est I'aiguillon dont je me sers; Jeffort
est mon beeuf de trait. Ce labourage est labouré pour
détruire les mauvaises herbes de I'illusion. La moisson
qu’il produit est la vie immortelle du Nirvana et ainsi
se terminent toutes les douleurs ».

6. — Alors le brahmane versa du riz au lait dans
un plat d'or et l'offrit au Bienheureux en disant :
« Que le Maitre de I'humanité daigne accepter cette
parl de riz au lait; car le vénérable Gautama laboure
un labourage qui porte le fruit de 'immortalité ».
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LXXV. — Le Paria,

!

.1, — Lorsque Bhagavat demeurait 3 Crivasti
- dans le jardin.de Djélavana, il prit un jour son bol &
aumones pour aller mendier sa nourriture et s’ap-
procha de la maison d'un prétre brihmane au mo-
ment od le feu d'un sacrifice brillait sur 'autel. Alors
le prétre lui dit : « Reste la, 6 tonsuré; reste 13, mi-
sérable ¢ramana; tu es un paria ».

2. — Le Bienheureux répliqua : « Qu’est-ce qu'un
paria?

3. — « Le paria est ’homme colere et haineux;
I’homme méchant et hypocrite, celui qui s'attache &
. lerreur et pratique la fourberie. -

4. — « Quiconque est provocaleur et avare, a des
désirs coupables, est envieux, méchant, éhonté, ct
ne redoute point de commettre le péché, doil étre re-
connu pour un paria.

3. — « Ce n'est pas la naissance qui fait un paria,
ce n’est pas ]a naissance qui fait un brabmane; les
actes font le paria, les actes font le brdhmane».
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LXXVI. — La femme au puits.

1. — Ananda, le disciple préféré du Bouddha,
ayant 1€ envoyé en mission par le Seigneur, passa
a coté d'un puits proche d’un village, et voyant Pra-
krili, une jeune fille de la caste MAtanga!™, il Jui de-
‘manda de [’eau 2 boire.

2. — Prakriti dit : « O brahmane, je suis Lrop
humble et trop méprisable pour te donner de I'eau &
hoire, ne réclame aucun service de moi de peur de
souiller 1a sainteié, car je suis de basse caste ».

3. — Et Ananda répondit : « Je ne te demunde pas
la caste, mais de I'cau » ; et le ceeur de la jeune Ma-
tanga tressaillit joyeusement et elle donna & hoire &
Ananda. .

* 4. — Ananda la remercia et s’en fut; mais elle le
suivit & quelque distance.

5. — Ayant appris qu'Ananda était disciple de
Gautama Cakyamouni, la jeune fille vint trouver le
Bienhcureux et pleura : «0 Seigneur, aies pitié de
moi, et permets-moi de vivre dans le lien oi habile
ton disciple Ananda, afin que je puisse le voir et le
servir, car j'aime Ananda ».

6. — Le Bienheureux comprit les émotions de son
ceeur et dit : Prakrili, ton cceur est plein d’amour,
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mais tu ne comprends point tes propres sentiments.
Ce n’est point Ananda que tu aimes, mais sa bon!é.
Recois donc la bonté que tu I'as vu pratiquer 2 ton
égard et dans ’humilité de ta condition exerce-la en-
vers les autres, : ]

7. — « En vérité il y a un grand mérite dans la
générosité d'unroilorsqu’il est bon envers un esclave ;
mais il y 2 un mérite plus grand encore chez I'esclave
~ qui oubliant les maux qu'il souffre, cultive en lui la
bonté et la bonne volonté pour toute 'humanité. Ii
cessera de hair ses oppresseurs, et méme incapable
de résister & leur usurpation aura pitié de leur arro~
gance et de leur attitude fiere.

8. — « Bénie sois-tu, Prakrili, car, bien que tu
appartiennes a la casle MAtanga, tu seras un modele
pour les grands et les nobles dames. Tu es de basse
caste, mais les Brahmanes recevront de Loi une legon.
- Ne t'écarte pas du chemin de justice et de droiture et
tu brilleras de la gloire royale des reines sur leur
trone ». '

LXXVIL. — Le Pacificateur.

1. — On raconte que deux rois étaient sur le point
de se faire la guerre pour la possession d’une digue
qu’ils se disputaient, '
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2. — Et le Bouddha voyant les rois et leurs armées
préts & combattre, les pria de Jui dire la cause de
leur querelle. Ayant entendu les plaintes des deux
partis, il dit :

3. — «Je comprends que cette digue ait une va-
leur pour quelques-uns de vos sujets; a-t-elle une
valeur intrinséque en dehors du service qu’elle rend &
vos gens?»

4. — « Elle n’a aucune valeur intrinséque », lui ré-
pondit-on. Le Tathagata continua : « Mainlenant si
vous vous battez il est certain qu'un grand nombre de
vos soldats seront tués et vous-mémes, 6 rois, ne ris-
quez-vous point de perdre la vie? »

5. — Et ils répondirent : « En vérité il est certain
que beaucoup d’hommes seront tués et que nous-
mémes nous hasarderons nos vies. »

6. — « Le sang des hommes, dit le Bouddha, a-t-il
"donc moins -de valeur qu’un talus de terre? »

. T. — « Non, dirent les rois, la vie des hommes et,
par-dessus tout, la vie des rois sont inappréciables. »

8. — Alors le Tath4gata dit comme conclusion :
« Allez-vous donc hasarder une chose d’une valeur
inappréciable contre ce qui n’a aucune valeur intrin-
séque? »

9. — La coltre des deux monarques s’apaisa et ils
conclurent un arrangement pacifique.
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10

LXXVIIL. — Le Chien affamé.

s

1. — 1l y avait alors un grand roi qui epprimait son
penple et était hai par ses sujets; cependant quand le
. Tath4gala vint dans son royaume, le roi désira vive~
ment le voir, de sorte qu'il se rendit au licu oili le Bien-
heureux élait assis et luoi demanda : « 8 CAkyamouni,
peux-tu précher au roi un sermon qui a la fois diver-
lisse son esprit et lui soit profitable? »
- 2, — Et le Bienheureux dit : « Je vais te dire la
parabole du chien affamé :
- 3. — « Il y avait uvne fois un tyran cruel, Le
dien Indra, prenant I'apparence d'un chasseur, des-
_cendit sur la lerre avec le démon Méitali, ce dernier
sous la forme d'un chien d’une taille prodigiense. Le
“chasseur et le chien entrérent dans le palais, oll le
chien se mit & hurler si lugubrement gue I'édifice
royal trembla & sa voix sur ses fondations. Le tyran
fit amener le chasseur devant son trone et s’enquit de
la ‘cause de ce lerrible aboiement. Le chasseur dit :
« Ce chien a'faim ». La-dessus, leroi effrayé ordonna
de Jui donner a manger. Toute la nourriture préparée
pour le festin royal disparut rapidement dans les ma-
choires du chien, qui hurlait toujours d’une fagon
menacante. On alla chercher un supplément de vivres,
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et tous les greniers royaux furent vidés, mais en
vain. Alors, le tyran se désespéra et demanda: « N'y
a-1-il done rien qui puisse satisfaire I'appéLit de cette
horrible béte ? » — « Rien, répondit le chasscur, rien
sauf peul-étre la chair de tous ses ennemis ». — « Et
- qui sont ses ennemis? » demanda le tyran avec an-
goisse. Le chasscur répondit : « Le chien hurlera
tant qu'il y aura des gens affamés dans le royaume;
ses ennemis sont ceux qui exercent l'injustice et
oppriment les pauvres ». L’oppresseur du peuple, se
souvenant de ses mauvaises actions, fut saisi de re-
mords, et pour la premiere fois de sa vie il commenga
3 écouter les legons de la justice.

k, — Ayant achevé ce conte, le Bienheureux
s’adressa au roi, qui était devenu pale, et lui dit:

5. — « Le Tath&gata peut rendre fines les oreilles
spiritaelles des puissants; si tu entends le chien
hurler, 6 grand roi, pense aux enseignements du
Bouddha et tu pourras encore apprendre & apaiser le
mounsire ».

LXXIX. — Le Despote.

1. — Le roi Brahmadalta vit par hasard une trés
belle femme, épouse d'un marchand, et ayant congu
une vive passion pour elle, ordonna de cacher secré-
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tement un bijou précieux dans la voiture du marchand.
On constata la disparition du joyau, on le chercha et
on le troava. Le marchand fui arrété sous Il'inculpa-
tion de vol; Je roi fit semblant d’écouter avec grande
attention sa défense; puis avec un feint regret ordonna
la mort du marchand et Pinternement de sa femme
dans le harem royal.
2. — Brahmadatta résolut de présider en personne
a I'exécution, car ces spectacles lui procuraient ha-
" bituellement du plaisir; mais lorsque le condamné
regarda avec une profonde pitié son infime juge, un
éclair de la sagesse de Bouddha éclaira I'esprit du
roi obscurci par la passion, et lorsque l'exécuteur
leva le glaive pour le coup fatal, Brahmadatta sentit
que 'ame du marchand entrait dans son propre étre
et se figura qu'il se voyait lni-méme sur le billot.
" 3, =« Arréle, bourrean! cria Brahmadatta, c’est
le roi que tu vas tuer!» -
" %. — Trop tard, le bourreau avalt accomph sa san-
glante besogne.

5, — Le roi s’évanouit. Quand il reprit ses sens,
un changement s’était produit en lui. Il avait cessé
d’étre le despote cruel qu’il avait été et mena désor-

* mais une vie de sainleté et de droilure.

6. — O vous qui commettez des meurtres et des
vols ! le voile de May4 est sur vos yeux. Si vous pou-
viez voir les choses comme elles sont et non comme
elles semblent étre, vous n'infligeriez plus de maux et
de douleurs & votre propre Ame. Vous ne voyez pas
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que vous aurez a expier vos actes coupables; car ce
que vous semez vous le récolterez.

LXXX. — Vdsavadattd.

1. —Ilyavaita Malhoula 175 nne courtisane nom-
mée Vasavadatla, Il arriva qu’elle vit Oupagoupta '™,
P'un des disciples du Bouddha, grand et bheau jeune
homme, et se prit pour lui d’un amour violent. Elle
envoya anjeune homme une invitation a venirla voir,
mais celui-ci répondit : « Le temps n’est pas encore
venu pour Oupagoupta d’aller voir Vasavadatta ».

2. — La courtisane étonnée de la réponse I'envoya
chercher de nouveau, en disanl: « Vasavadatts désire
I’amour d’Oupagoupta et non son argent ». Mais
Oupagoupta fit encore la mémeréponse énigmatique
etne vint pas.

3. — Quelques mois plus tard Visavadalla avait
une intrigue amoureuse avec le chef des artisans. A
ce méme moment vint a Mathour4 un riche marchand
qui s’éprit de Vasavadattd. Voyant que celui-ci était
fort riche, et redoutant la jalousie de sonautre amant,
elle résolut la movt du chef des artisans et cacha son
‘corps sous un tas de fumier,

_&. — Mais comme le chef des artisans ne reparais-
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sail pas, ses amis le cherchirent et retrouvérent son
corps. Vasavadatia, cependant, comparat devant les
juges, fut condamnée 3 avoir les oreilles, le nez, les
mains et les pieds coupés; puis dans cet état fut jetée
dans un cimetiére.

5, — Vasavadatli avait été une femme passmnnée,
mais bonne pour ses serviteurs; une de ses servantes
la suivit, par amour pour sa mailresse I'assista dans
. son agonie et chassa les corbeaux.

" B..— Alors le temps était arrivé ot Oupagoupla
avait' décidé d’aller voir Vasavadatla.
7. -- Quand il arriva, la pauvre femme ordonna &
sa servante de réunir ses membres coupés et de les ca-
chersous un linge. I1 la salua avec bonté, mais elle dit
avec violence : « Jadis ce corps était parfumé comme
. le lotuset je t'ai offert mon amour. En ce temps j'é-
“tais couverte de perles et de fine mouseline. Mainte-
nant je suis mutilée par le bourreau, couverte d’or-
"duare et de sang !
. 8. — « Sceur, dit-le Jeune homme, ce n'est pas
pour mon plaisir que-je viens & toi. C’est pour te ren-
dre une beauté plus merveillense que les charmes que
tu as perdus.
9. — « J'ai vu de mes yeux le Tathigata marcher
sur la terre et enselgner aux hommes sa doctrme mi-
_raculeuse.Mais tu n’aurais pas écouté les paroles de

vérité lorsque tu élais entourée de tenlations, lors-
que tu étais sous le charme de la passion et que tu
avais soif des plaisirs mondains. Tu n’aurais point
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écouté les legons du Talhigala, car ton cceur éfait
égaré et tu mettais ta conﬁance dans l’lmpostule de
tes charmes passagers.

10. — « Les charmes d’une forme adorable sont
perfides et promptement induisent en des tenlations
qui ont été trop fortes pour toi. Mais il y'a une beauté
qui ne se fane point el pour peu que tu prétes 'o-
reille & la doctrine de notre Seigneur, le Bouddha,
tu obtiendras cette paix que lu n’aurais jamais trou-
vée dans le monde instable des plaisirs coupables. »

11. — Vasavadalia se calma et une joie spirituelle
adoucitles tortures de la douleur coxpmelle car pour
les grandes souffrances il y a aussi de grandes féli-
cités.

12. — Elle prit refuge dans le Bouddha, le Dharma
et le Saiigha et mourut dans une pieuse résignation
au chatlment de son crime.

LXXXI. — Noces de Djdmbodnada.

1. —Ily avait 2 DjAmboinada'” un homme qui de-
vait se marier le lendemain, et il pensa : « Sile Boud-
dha, le Bienheureux, pouvalt assister 4 mon ma-
riage! »

2. — Or le Bienheureux passant devant sa maison
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le rencontra, et quand il lut dans le coeur du fiancé
son désir silencieux, il consenlil & entrer.

3. — Lorsque le Saint parat avec le corlége de ses
nombrenx bhikchous, I'hote, qui n’était pas riche,
les requt du mieux qu’il put, en disant’: « Que mon
Seigneur et toute sa congrégation mangent selon leur
désir »,

4. — Tandis que les saints hommes mangeaient,
les mets el les boissons ne diminuaient point; alors
I'héte, pensa en lui-méme : « Quelle merveille est
ceci ! J’aurais eu abondamment pour tous mes pa-
renls et mes amis. Que ne les ai-je invités tous ! »

5. — Tandis que cette pensée se formulait dans le

ceeur de 'hote, tous ses parents et ses amis entrérent
dans sa maison, et bien que la salle fat petite ily
eut place pour eux tous. Ils se mirent  table et man-
gerent, et il y eut plus qu'il ne fallait pour tous. "
. 6. — Le Bienheureux, satisfait de voir tant d’héles
pleins de bonne humeur, les vivifia et les réjouit avec
des paroles de vérité en proclamant la félicité de la
vertu : .

7. — « Le plus grand bonheur qu'un mortel puisse
imaginer est le lien du mariage qui unit deux ceeurs
qui s’'aiment. Maisil est un bonheur plus grand en-
core : c’est la possession de la vérité. La mort sépa-
rera I'époux de ’épouse; mais la mort ne séparera
Jamais celni qui a épousé la vérité,

8. — « C'est pourquoi mariez-vous & la vérité et
vivez avec la vérité dans une sainte union. Le mari
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qui aime sa femme ct aspire & vne union qui soit
éternelle doit lui étre fidele au point d'étre semblable
4 la vérité méme, alors elle se reposera sur lui, lo res-
pectera ot le servira. La femme qui aime son mari
et aspire & une union qui soit éternelle, doit lui étre
fidele au point de devenir semblabled la vérité méme;
et il mettra sa confiance en elle, il 'honorera et il
pourvoiera & ses besoins. En vérilé, je vous le dis,
leurs mariage sera sainleté et bonheur; leurs enfants
seront semblables & leurs parents, et porleront Lémoi-
gnage de leur bonheur.

9. — « Qu'aucun homme pe demeure seul, que
chacun se marie dans un saint amour avec la vérité.
Alors, quand Mara, le destructeur, viendra dissoudre -
les formes visibles de votre &tre, vous conlinuerez
vivre dans la vérité et vous aurez une part de la vie
éternelle, car la vérilé est éternelle. »

10. — Il n’y eut personne parmi les assistants qui
ne fitt affermi dans sa vie spirituelle et ne comprit
la douceur d’une vie de vertu; el tous prirent re-
fuge dans le Bouddha, dans le Dharma et dans le
Sangha.

LXXXIL — A4 la poursuite d'un voleur.

1.—Ayant envoyé ses disciples en mission, le Bien-
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heurcux lui-méme erra de ville en ville jusqu’a ce
qu'il arriva & Ourouvilva '™,

2. — Chemin faisanl il s’assit’ dans un bois pour se
reposer. Or il arciva que dans le méme bois se lrouvait
une société de trente amis qui se dlvertlssalent avec
leurs femmes; et tandis qu'ils s'amusaient une parlie
de leurs biens fut volée.

3. — Alors toute la troupe se mit a la poursuile
des voleurs, et rencontrant le Bienheureux assis sous
un arbre, ils le salugrent en disanl: « Pardon, Sei-
gnear, avez-vous vu passer les voleurs avec ce qui
nous appartient? »

4. — Alors le Bienheureux dit : « Que vaut-il mieux
* pour vous, de chercher les voleurs ou de vous cher-
cher vous-mémes? » Les jeunes gens s’écriérent :
« Nous chercher nous mémes! »

5. — « Bien, dit le Bienheureux, alors asseyez-
vous et je vais vous précher la.vérité. » .

6. — Et toute la société s’assit et écouta avidement
les paroles du Bienheureux. Ayant saisi la vérité, ils
glorifitrent la doctrine et prirent refuge dans le Boud-
dha.

- LXXXIII, — Au royaume d' Yamarddja.

1. — Il était un brahmane, homme religieux el ar_



L'EVANGILE DU BOUDDUA 24

dent dans ses affections, mais de peu de sciences il
avail un fils qui promettail de devenir trés intelligent,
mais qui, 31'age de sept ans, ful atteint d'une maladie
dangereuse et mourut. Le pére infortuné, incapablie
de se modérer, se jela sur le corps de son fils el de-
meura gisant comme s'il fil mort. :

2, — Les parents vinrent ensevelir le corps de 1'en-
fant mort, et quand le pere revint & lui, il fut tellement
accablé de douleur qu'il se conduisit comme une per-
sonne insensée. Il ne pleurait plus, mais errail dans
le voisinage s’informant du chemin conduvisant i la
résidence d’Yamaradja '”®, roi de la mort, afin de lui
demander humblement que son enfant puisse étre
rendu a la vie.

3. —Etant arrivé 4 un grand temple brahmanigue,
le malheureux pére accomplit certains rites religienx
et s’endormil. Il réva, et dans son réve sa marche
erranle le conduisit & un profond défilé de montagnes
od il rencontra plusieurs ¢ramanas en possession de
la sagesse supréme. « Bons seignears, dit-il, ne pou-
vez-vous m’enseigner ou se trouve la résidence d'Ya-
maradja? » Ils lui demanderent : « Cher ami, pourquoi
as-tu besoin de le savoir? » La-dessus il leur narra sa
triste histoire ei expliqua ses intentions. Prenant pitié
de son erreur, les gramanas dirent : « Aucun mortel
ve peut pénétrer dans la contrée ot regne Yamaradja;
mais 3 environ quatre cents milles d’ici vers 1'Occident
est une grande cité dans laquelle vivent beaucoup de

bons esprits; chaque huitieme jour du mois, Yama
1
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visite cette ville, et 12 tu pourras voir celui qui est le
roi de la mort et lui demander la grice que tu sou-
haites. »

k.~ Le brahmane heureux de ce qu'il avait entendu
se rendit a la cité et la trouva telle que les ¢ramanas
I'avaient décrite. Il fut mené en la présence redou-
tée d'Yama, le roi de la Mort, qui, ayant entendu sa
requéte, lui dit : « Ton fils vit maintenant dans le
jardin oriental ot il se divertit; vas-y et demande-lui
de te suivre ».

5. — Tout heureux le ptre demanda: « Comment
se fait-il que, sans avoir accompli d’actes méritoires,
mon fils vive maintenant dans le paradis? » Yamaradja
répondit: « 1l a obtenu le bonheur céleste non par de
bonnes aclions, mais parce qu’il est mort dans la foi
et Pamour du seigneur notre Maitre, le trés glorieux
Bouddha. Le Bouddha a dit : Le ceeur possédé d'a-
mour et de foi élend, sil’on peut s’exprimer ainsi, une
ombre bienfaisanle du monde des hommes au monde
des dieux. — Cette glurieuse parole est semblable &
I'empreinte du sceau du roi sur un édit royal ».

6. — L’heureux pere se rendit en hale au jardin
oriental ot il vit son enfant bien aimé qui jouait avec
d’autres enfants, tous transfigurés par la paix de
I'existence heureuse de la vie céleste. 1l conrut & son
fils et s’écria en pleurant : « Mon fils ne me reconnais-
tu pas, moi ton pere qui te gardais avec un si tendre
soin et qui te soignai dans ta maladie. Reviens avec
moi sur la terre des vivants. » Mais I'enfant, tout en



L’EVANGILE DU BOUDDHA 243

luttant pour rejoindre ses compagnons de jeu, le re-
prit de se servir d’expressions aussi élranges que
celles de pére et de fils. « Dans ma condition présente,
dit-il, je n’entends point de tels mots, car je suis dé-
livré de I'erreur. »

7. — Alors le brAhmane partit. Puis quandils'éveilla
de son réve il pensa au Majtre béni de '’humanité, le
grand Bouddha, et résolut d’aller vers lui se déchar-
ger de sa peine el chercher une consolalion.

8. — Etant arrivé au jacdin de Djétavana, le brah-
mane dit son histoire, comment son fils avail refusé de
le reconnaitre el de revenir avec lui dans sa mai-
son.

9. — Alors Celui que le Monde honore Ini dit : « En
vérité tu t'es illusionné toi-méme. Quand un homme
meurt, son corps se résout en ses éléments, mais 'es-
prit ne s’enferme pas dans une tombe. Il a un genre
de vie plus élevé dans lequel les termes relatifs de
pere, fils, mere n’existent plus, exaclement comme
I'héte qui quitte un logis ne s’en occupe plus, comme
si ¢’étaient des choses du passé. Les hommes se préoc-
cupent beaucoup de ce qui ne dure pas; mais la fin
de Pexistence arrive vite semblable & un torrent de
feu et emporle en un instant ce qui est transitoire.
Les hommes ressemblent & un aveugle qui serait
chargé de veiller sur une lampe allumée. Le sage,
comprenant la durée passagere des parentés du monde,
détruit la cause du chagrin et échappe au brulant tour-
billon de la douleur. La science religieuse éleve



%4 L’EVANGILE DU BOUDDIA

’homme au dessus des plaisirs et des peines du monde
et lui donne une paix éternelle. »

10. — Le brahmane demanda au Bienheureux Ja
permission d’entrer dans la communauté de ses bhik-
chous, afin d’acquérir cette sagesse céleste quiseule
peut donner la consolation au cceur affligé.

LXXXI1V. — La Graine de moutarde.

1. — II était une fois un homme riche qui trouva
tout d’'un coup son or transformé en charbon; il se
mit au lit et refusa toute nourriture. Un ami, ayant
appris sa maladie, vint le voir et se fit raconter la

_cause de sa peine. Alors I'amidit : « Tu n’as pas fait
bon usage de ion opulence. Quand tu avais entassé
ton or il ne valait pas mieux que du charbon. Mainte-
nant écoute mon conseil. Etends des tapis dans le ba-
zar; empiles-y ce charbon et propose de le vendre ».

2. — L’homme riche fit ce que son ami lui avait
dit, et quand ses voisins lui demanderent : « Pourquoi
vends-tu du charbon? » il répondit : « Je mets mes
biens en vente ».

3. — Quelque lemps apres une jeune fille, nommée
Kricha Gautami!®, orpheline et trés pauvre, passa par
12 et voyant I’homme riche dans le bazar, Iui dit.:
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r—

« Mon seigneur, mettez-vous ainsi en vente des piles
d'or et d’argent? »

k.— Alors "homme riche dit : « Voulez-vous avoir
la bonté de me tendre cet or et cet argeni? » Krichd
Gautami prit une poignée de charbon, et voild que
c’était redevenu de l'or.

5. — Reconnaissant que Krichd Gautami possédait
I'ceil mental de la connaissance spirituelle et voyait
la valeur réelle des choses, ’homme riche la maria
avec son fils en disant : « Pour beaucoup de gens, l'or
ne vaut pas mieux que le charbon, mais avec Kricha
autamt le charbon devient de I'or pur ».

5. — Kricha Gautami eut un fils, et cet enfant
mourut. Dans sa douleur elle porta "enfant mort chez
tous les voisins, leur demandanl un remade, et les
gens disaient : « Elle a perdu la raison. L’enfant est
mort ». '

7. — Enfin Kricha Gautami rencontra quelgqu’un
qui répondit & sa requéte : « Je ne puis point te don-
ner de remede pour ton enfant, mais je connais un

“médecin qui le pourra ».

8. — Alors elle dit : « Je t'en conjure, dis-moi, sei-
gneur, qui ¢’est? » Et I'homme répondit : « Va trou-
ver Cakyamouni, le Bouddha ».

. 9. — Kricha Gaulami se rendit auprés du Bouddha
et s’écria en pleurant : « Seigneur, notre Maitre,
donne-moi le remede qui guérira mon enfant! »

10. — Le Bouddha répondit : « Il me faut une poi-
gnée de graines de moutarde ». Et comme dans sa-

14,
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joie la jeune femme promettait de s'en procurer, le
Bauddha ajouta : « Cette graine de moularde doit
provenir d’'une maison ol personne n’ait perdu un
enfant, un époux, un parent ou un ami ».

14. — La pauvre Krich4 Gautami alla dopc de
maison en maison. Les gens avaient pitié d’elle et
disaient : « Voici de la graine de moutarde, prends
la! » Mais quand elle demandait : « A-t-on perdu,
dans votre famille, un fils ou une fille, un pére ou une
mere? », il lui répondaient : « Hélas! les vivanls sont
peu, mais les morts sont nombreux! Ne réveille point
notre profonde douleur ». Et elle ne trouva pas une
senle maison ol quelque élre bien aimé ne fit mort.

— Harassée et désespérée,-Krichd Gautami s’as-
sit au bord du chemin, suivant de I'eil les [umieres
de la cité qui vacillaient puis s’éleignaient. Enfin
I'ombre de la nuit s’étendit sur tout. Alors elle songea
3 la destinée de 'homme dont la vie vacille et s'é-
teint, et elle se dit & elle-méme : « Que je suis égoiste
dans ‘ma douleur: La mort est le sort commun de
tous. Cependant dans cetle vallée de désolation, il -
est un chemin qui conduit & I'immortalité celni qui a
banni tout égoisme ».

13. — Rejetant I'égoisme de Son amour pour son
enfant, Krichd Gautam1 enlerra son cadavre dans la
forét. Puis retournant vers le Bouddha, elle prit re-
fuge en lui et trouva sa consolation dans le Dharma,
le baume qui adoucit toules les peines de nos ceeurs
troublés. '
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14. — Alors le Bouddha dit :

15, — « La vie des mortels sur la terre est troublée,
courte et mélée de douleur. Caril n’est aucun moyen
pour ceux qui sont nés d’éviter lamort; aprés la vieil-
lesse vient la mort; ainsi le veut la nature des étres
vivants.

16, — « De méme que des fruits mirs sont vite en
danger de tomber, ainsi les mortels dés qu'ils sont
nés sont exposés & la mort.

17. — « De méme que tous les vases de terre fails
par le potier finissent par étre brisés, de méme il en
est de la vie des mortels.

18. — « Les jeunes et les adultes, les fous et les
sages, tous tombent au pouvoir de la mort; tous sont
soumis a Ia mort,

19. — « Parmi ceux qui, terrassés par la mort,
quittent la vie, le ptre ne peut sauver son fils, ni les
parents leurs parents.

20. — « Voyez! tandis que les parents regardent
et se lamentent amerement, tantdt I'un, tantot 'autre
" des mortels est emporté, comme un beeuf que I'on

conduit a I’abatloir.

21, — « Ainsi le monde est affligé de mort et de
ruine; c’est pourquoi le sage ne se désole point, car
il connait les lois du monde.

22. — « La maniére dont on pense qu’une chose
_périra est souvent différente lorsque la fin arrive, et
le désappointement est grand ; voyez, telles sont les

lois du monde.
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23. — « Ce n’est pas en pleurant ni en se désolant
qu'on acquerra la paix de l'esprit; au conlraire, la
douleur grandira et le corps souffrira. On se rendra
malade et pale, et cependant les morts ne sont pas
sauvés par les lamentations. i

24. — « Les hommes meurent, et aprds leur mort
leur destin est réglé d’apres leurs actes.

28, — « Qu’un homme vive cent années, ou bien
moins, il faudra toujours qu'il finisse par étre séparé
‘de la compagnie de ses parents et.quitte la vie de ce
monde.

26. — « Celui qui cherche la paix doit arracher de
sa blessure la fleche de la lamentation, de la plainte
et du chagrin.

27. — « Celui qui a arraché la fleche de sa bles-
sure et est devenu calme obtiendra la paix del'espril;
celui qui a vaincu la douleur sera affranchi de toute

douleur, et sera béni ». N

LXXXV. — Cdripoutra suit le Mattre sur leau.

1.— 1l y avait au sud de Crivasti -une grande ri-
viére, trés profonde et trés large, sur le bord de la--
quelle s’6levait un hameau de cing. cents maisons. Ses
habitants n’ayant point encore entendu la honne nou-
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velle du salut restaient plongés dans V'erreur de la
vanité du monde et des ceuvres égoistes.

2. — Songeant au salut des hommes, le Bouddha,
que le monde adore, résolut d’aller dans ce village .
'précher au peuple. En conséquence, il vint sur le
rivage et s’assit sous un arbre, et les villageois,
voyant la gloire de sa personne, s’approchérent de lui
avec respect; mais quand il se mit & précher ils ne
crurent pas en lui.

3. — Lorsque le Bouddha, que le monde adore, eut
quitté Cravasti, Caripoutra !¥ concut le désir de voir
le Seigneur et de I'entendre précher. Arrivé au bord
de la rividre, donl l'eaun élait profonde et le courant
violent, il se dit : « Cette riviere ne sera pas un obs-
tacle pour moi. J'irai et je verrai le Bienheureux »;
et il marcha sur Peau, s’approcha du Maitre et le sa-
Jua. o

4. — Les gens du village furent surpris de voir
CAripoutra, admirant qu’il et passé la riviere od il
n’y avait ni pont ni bac, et qu’il edit pu marcher sur
Yeau sans enfoncer. ‘

5. — Et Céripoutra dit : « J'ai vécu dans Pigno-
. rance jusqu’ace que j'aie entendu la voix du Bouddha.
Parce que j’élais avide d’entendre la doctrine de sa-
lut, j’ai traversé la riviére, et j’ai pu marcher sur ses
eaux agitées parce que J’avais la foi. La foi, et rien
aulre, m’a rendu capable d’agir ainsi, et maintenant
je suis dans la félicité de la présence du Maitre ».

6. ~ Celui que le monde-adore dit ensuite : « Ca-
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ripoutra, tu as bien parlé, Une foi semblable & la
tienne peut seule sauver le monde du gouffre béant
de la transmigration et rendre les hommes capables
"de passer & pied sec sur I'autre rive ».

7. — Alors le Bienheureux démonlra aux villa-
geois la nécessité de marcher toujours de I'avant pour
vaincre la douleur et de se débarrasser - de toutes les
chaines afin de traverser la riviere de I'attachement
au monde et d’obtenir la délivrance de la mort. »

8. — En entendant les paroles du Tathdgata, les
villageois furent remplis de joie et se confiant dans
les doctrines du Bienheureux embrassérent les cing
régles et prirent refuge dans son nom.

LXXXVI. — Le Bhikchou malade.

-

1. — Un vieux bhikchou, de nature orgueilleuse,
était affligé d’'une maladie répugnante dont la vue et
I'odeur étaient si dégoutantes que personne ne vou-
lail Yapprocher ou Yassister dans sa détresse. Or, il
arriva que Celui que le monde adore vint dans le vi-
hAra ot ce pauvre-homme se trouvait; 13 ayant appris
ce qu'il en était, il ordonna de préparer de I'eau
chaude et alla dans la chambre du malade soigner de
ses propres mains les plaies du patient, en dlsant a
ses disciples :
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2. — « Le Tathagata est venu dans le monde afin
d’assister les pauvres, de secourir les abandonnés, de
nourrir ceux dont le corps est malade — qu'ils soient
fidtles au Dharma ou incroyants —, de donner la vue
aux aveugles et d'éclairer les esprits de ceux qui sont
dans l'erreur, de soulenir les droits des orphelins et
desvieillards, et en agissant ainsi de servir d'exemple
aux aulres, Ceci est la consommation de son cuvre,
el ainsi il atleint le grand but de la vie, comme la ri-
vitre qui se'perd dans I'Océan ».

3. — Celui que le monde adore assista chaque jour
le bhikchou malade tant qu’il demeura en ce lieu. Or
le gouverneur de la cité vint vers le Bouddha pour
"lui rendre honneur, et ayant entendu parler de
I'euvre que faisait le Seigneur dans le vihara, il in-
terrogea le Bienheureuxsur les existences antérieures

. du moine malade. Le Bouddha dit : '

" 4. — « Jadis vivait un méchant roi qui avait cou-
tume d’extorquer tout ce qu’il pouvait a ses sujets;
un jour il ordonna & l'un de ses officiers d’appliquer
le fouet & un homme de rang élevé. Peu soucieux de la
peine qu'il infligeait & autrui, Pofficier obéit; mais
comme la victime de la colere duroi demandait grice,
il sentit de la compassion et frappa légérement. Or
le roi renaquit dans la personne de Dévadalla qui fut
abandonné par tous ses adhérents parce qu'ils ne
voulaient plus supporter sa sévérité et mourut mi-
sérable et plein de remords. L’officier est e bhikchou
malade qui, ayant souvent offensé ses fréres dans le
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vibara fut laissé sans assistance dans sa délresse.
L’homme de haut rang, cependant, qui demanda
grace élait le Bodhisallva; il est rené dans la per-
~ sonne du Tathigata. C'est maintenant mon tour d’as-
sister cc malheureux puisqu’il eut pilié de moi »:

5. — Alors Celui que le monde adore prononga ces
‘githas : « Celui qui fait du mal au faible ou accuse
faussement I'innocent sera frappé des dix grandes
calamités. Mais celui qui a appris & soullrir avec pa-,
tiénce sera purifié et sera linstrument choisi pour
Iallegement de la souffrance ».

. 6. — Lebhikehou malade ayantentendu ces paroles
se lourna vers le Bouddha, confessa la mauvaise na-
ture de son caracléere, se repentit et le ceear purifié-
‘du péché rendit hommage au Seigneur.

~

LES DERN1ERS JOURS

LXXXVI1L. — Conditions de prospérité.

1. — Dans le temps od le Bienheureux résidait
prés de Réadjagribd, sur la montagne nommée le
Pic du Vautour, Adjitagatrou *2, qui avait succédé &
Bimbisara comme roi de Magadha, méditait une agres-
sion contre les Vridjis et dit & Varchakara, son pre-
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mier ministre : « Je veux faire disparaitre les Vridjis,
si puissants qu'ils soient. Je veux détruire les Vridjis,
et les ruiner entitrement! Viens, maintenant, 0 brah-
mane, va vers le Bienheureux, informe-loi ¢cn mon
nom de sa santé el dis-lui mon dessin. Rappelle-toi
bien ce que le Béni dira afin de me le répéler, car les
Bouddhas ne disent rien qui ne soit la vérilé ».

2, — Lorsque Varchakdra,le premier ministre, cut
salué le Bienheureux et se ful acquillé de son mes-
sage, le vénérable Ananda se plaga derriere le Bien-
heureux et I'éventa, et le Seigneur lui dit: « As-tu
entendu dire, Ananda, que les Vridjis tiennent des
réunions publiques, completes et fréquentes?

3. — « Seigneur, je I'ai entendu dire », répondit
Ananda. :

4, — « Aussi longtemps, Ananda, dit le Béni, que
les Vridjis liendront ces assemblées publiques com-
plétes et fréquenles, on peut compter qu'ilsne décline-
ront point, mais qu'ils prospéreront. Aussi longtemps
qu’ils s’entendront, aussi longtemps qu’ils honoreront
leurs anciens, aussi longtemps qu’ils respecteront les
femmes, tant qu’ils resteront religieux et céldbreront
les rites convenables, lant qu'ils étendront sur les
saints hommes une jusle protection, les défendront et
subviendront a leurs besoins, on peut compler que
les Vridjis ne déclineront point, mais qu’ils prospé-
reront, »

5. — Alors le Bienheureux s'adressant & Varcha-
kara lui dit : « O brdhmane, a I'époque oit je demeu-

15
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rais & Vaicall, j'ai enseigné aux Vridjis ces condi-
tions de prospérilé, que taol qu'ils seraient bien
instruils, tant qu'ils suivraient le droit chemin, lant
qu'ils se conformeraient aux préceples de la juslice,
on pouvait compter qu'ils ne déclineraient point,
mais au contraire qu'ils prospéreraient ».

6. — Aussilot que le messager du roi fut parti, le
Bienheureux fit assembler dans la salle de priére les
freres qui résidaient dans les environs de Radjagrihd
et leur parla, disant:

1. — « Je veux vous apprendre, 6 bhikchous, les
conditions de Ja prospérité d’une communauté. Ecou-
tez-mot attentivement, je vais parler.

8. — « Aussilongtemps, 6 bhikchous, que les fréres
fiennent des assemblées completes et fréquentes, se
réunissent d’accord, se l2dvent d’accord et s’occupent
d’accord des affaires du Sangha, aussi longtemps, 6
fréres, qu’ils n’abrégeront pas ce que l'expérience a
prouvé étre bon, et qu’ils n’introduiront que les ré-
formes qui ‘auront été soigneusement éprouvées,
anssi longlemps gue leurs anciens pratiqueront la
‘justice, aussi longtemps que les fréres estimeront,
vénéreront et souliendront leurs anciens, et écoute-
ront leur voix, aussi longtemps que les fréres ne se-
ront point sous Pinfluence de l'attachement (au
monde), mais se délecteront dans les bénédictions de
la religion, de sorte que les hommes de bien et saints
viennent & eux et demeurent avec eux en paix, aussi
longtemps que les fréres ne s’adonneront point a l'in-
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dolence el & la paresse, aussilongtemps qu'ils s’exer-
reront dans la septuple sagesse supréme de I'activité
mentale, recherche de la vérité, énergie, salisfaction,
modestie, empire sur soi-méme, contemplation pro-
fonde et égalité d’esprit, aussi longlemps on pourra
compter que le Sangha ne déclinera point, mais qu'il
prospérera.

9. — « C'est pourquoi, 4 bhikchous, soyez remplis
de foi, modestes de cceur, éloignés du péché, avides
d’apprendre, forts en énergie, actifs d’esprit, et rem-
plis de sagesse ».

LXXXVIII. — Droite conduite.

1. — Dans le temps ol1 le Bienheureux demeurait
an Pic du Vautour, il eut un grand entretien religieux
avec les freres sur la nature de la conduite droite, et
it prononca le méme sermon dans un grand nombre
de lieux par toute la contrée.

2, — Le Bienheureux dit :

3. — « Grand est le fruit, grand est I'avantage
d’une ardente conlemplation quand elle est complétée
par une conduite droite.

4 — « Grand est Ie fruit, grand est 'avantage de
I'intelligence, quand elle est complétée par une con-
templation ardente.
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5. — « L'esprit complété par lintelligence est af-
" franchi des grands maux de la sensualité, de I'é-
goisme, de I'erreur et de I'ignorance ».

LXXXIX. — Pdtalipoutra.

1. — Lorsque le Bienheureux eut résidé le temps
qu'il lui convenait & Nalanda, il aila 3 Patalipoutra'®,
ville frontiere de Magadha, et quand les disciples qui
habitaient & PAtalipoutra apprirent son arrivée, ils
Pinviterent & venir dans leur maison de repos sitnée
dans un village. Alors le Béni se vétit, prit son bol et
alla avec les fréres 2 la maison de repos. Arrivé I3,
il lava ses pieds, entra dans la salle et s'assit contre
le pilier central, la face tournée vers 'Orient. Les
fréres aussi, aprés avoir lavé leurs pieds, entrérent
dans la salle et prirent place autour du Bienheureus,
contre le mur occidental et regardant vers I'Orient.
Puis les dévots laiques de Patalipoutra, ayant égale-
meut lavé leurs pieds, pénéirérent dans la salle et
s’assirent devant le Béni, le long du mur oriental et
faisant face & I'Occident. "

2. — Alors le Bienheureus s’adressa aux disciples
laiques de Patalipoutra et leur dit :

3. — « Elle est quintuple, 6 maitres de maison,
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la perle que supporte le mécréant par son manque de
droiture. En premier lieu, le mécréant, dépourvu de
droiture, tombe par paresse dans une grande pau-
vreié; en second lieu, sa mauvaise répulalion s'é-
bruite au dehors; en troisitme lieu, en quelque so-
ciéts qu'il se présente, compagnie de brihmanes,
de nobles, de chefs de maison, ou de g¢ramanas,
il entre timidement et avec confusion; cn qualrieme
lieu, il est plein d’angoisse quand il meurt; et enfin,
. Jorsque son corps se dissout aprés la mort, son esprit
reste dans une condition malheureuse. En quelque
lieu que son karma continue, il y trouvera la soul-
france et le malheur. Telle est & mailres de maison,
la quintuple perte de celui qui fait le mal!

k. — « Il est quintuple, & maitres de maison, le
gain que fait 'homme de bien en observant la droi-
ture. En premier lien, ’homme de bien, ferme dans
la droiture, acquiert la richesse par son industrie; de
bons renseignements sur lui se répandent au dehors;
en troisieme lieu, dans quelque société qu'il se pré-
sente, compagnie de brahmanes, de nobles, de chefs
de maison, ou de membres de l'ordre, il entre avec
confiance et sir de lui; en quatritme lieu, il meurt
sans inquiétude; et, enfin, lors de la dissolution du
corps, aprés la mort, son esprit demeure dans un élat
heureax. En quelque lieu que son karma continue, il
y trouvera une félicité céleste et la paix. Tel est, &

“maitres de maison, le quintuple gain de 'homme de
bien »,
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5. — Lorsque le Bienheureux eul instruit, excité,
exalté et réjoni ses disciples irés avant dans la nuit
par I'édification religieuse, il les renvoya en disant :
« La nuit est presque finie, 6 mailres de maison: il
est temps que vous fassiez ce que vous jugerez le plus
convenable.

6. — « Ainsi ‘soit-il, Seigneur! » répondirent les
disciples de Patalipoutra, et se levant de leurs sidges
ils s’inclintrent devant le Béni; puis le tenant a leur
droite ils défilerent devant lui ct ensuite se retiré-
rent.

7. — Dans le temps ot le Bienheureux demeurait
a Patalipoutra, le roi de Magadha envoya un mes-
sager au gouverneur de cette ville lui ordonnant d’é-
lever des fortifications pour la sécurité de la cité,

8. — Et le Bienheureux, voyant les travailleurs &
I'ouvrage prédit la grandeur future dela ville, disant :
« Les hommes qui construisent la forteresse agissent.
comme s’ils élaient conseillés par les puissances su-
prémes. Car cette cité de Pitalipoutra sera la rési-
dence d’hommes actifs et un centre d'échange pour
toutes sortes de marchandises. Mais trois dangers la
menacent, le danger de l'incendie, le danger de I'i-
nondation et celui de la dissension ».

9..— Quand le gouverneur entendit parler de la
prophétie concernant I’avenir de Patalipoutra, il en
eul une grande joie, et donna le nom de « Porte de
Gautama » & la porte de la cité par laquelle le
Bouddha avait passé pour aller au fleuve du Gange.
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10. — Cependant les gens qui vivaient sur les
bords du Gange arrivirent en foule pour rendre
hommage au Seigneur du monde, et beaucoup d’entre
eux lui demanderent de leur faire 'honneur de passer
le fleuve sur leurs batcaux. Mais le Bienheureux,
ayant observé le nombre des baleaux el leur beauté,
ne voulut montrer aucune parlialité et en acceplant
Pinvitation de l'un offenser tous les autres. Clest
pourquoi il traversa le fleuve sans aucun bateau,
voulant exprimer par la que les radeaux del'ascétlisme
et les fastueuses gondoles des cérémonies religicuses
ne sonl pas assez solides pour résister aux tempétes
de Vocéan du Samsira, tandis que la barque de la
sagesse est le vaisseau le plus siir pour atteindre le
rivage du Nirvina.

11. — Et de méme que la porte de la cité avail été
appelée du nom du Tathigata, de méme le peuple
nomma ce point du fleuve « Gué de Gautama ».

XC. — La Foi de Chdripoutra.

1. — Le Bienheureux se rendit avec une grande
foule de freres &4 Nalanda, et Ja il s’arréta dans un
bois de manguiers.

2. — Or, le vénérable Garipoutra vint au lieu olt
élail le Bienheureunx; puis Payant salué, il prit res-
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pectueusement place & ses cdlés et dit : « Seigneur!
si grande est Ja foi que )'ai dans le Bienheureux qu'a
mon avis il n’a jamais élé, n’est, ni ne sera personne
aulre de plus grand ou de plus sage que le Bienhen-
reux, je veux dire, en ce qui concerne la sagesse
supréme ».

3. —Le Bienheureux répondit : « Grandes etauda-
cieuses sont les paroles de ta bouche, 8 Giripoutra;
en vérilé, tu as éclaté en un chant d'extase! Alors

" stirement tu as connu tous les Bienheureux qui, dans
les ages lointains du passé, ont élé de sainls
Bouddhas? ’

&. — « Non, Seigneur! », dit Caripoutra.

5. — Et le Seigneur rep1it' « Alors tu as apercu
tous les Bienheureux qui, dans les temps éloignés de
Pavenir, seront de saints Bouddhas?

6. — « Non, Seigneur!

7. — « Mais alors, 6 Garipouira, au moins tu me
connais comnme étant le saint Bouddha actuellement
vivant, el tu as pénétré dans mon esprit.

8. — « Pas méme cela, 6 Seigneur!

9. — « Tu vois done, Gdripoulra, que tu ne con-
nais les ceeurs ni des saints Bouddhas du passé, ni
de cenx de avenir. Pourquoi donc tes paroles sont-
elles si grandes et si téméraires? Pourquoi éclates-lu
en un tel chant d’extase?

10. «— 0 Selgneur' jene connais point les ceeurs
des Bouddhas qui ont eté, qui seront, et qui sont
maintenant. Je connais seulement I'origine de la foi.
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De méme, Seigneur, qu’un roi pourrait posséder uen
ville frontitre, solide en ses fondations, forle en ses
remparis, ayant seulement une porte unique; que le
roi pourrait avoir laun gardienhabile, expert et sage,
pour arréler lous les étrangers el ne laisser entrer
que lesamis; mais celui-ci, en parcourant les ouvrages
avancés lout autour de la cité, pourrait ne pas élre
capable de remarquer toutes les fentes et les cre-
-vasses des remparls de cette cité de facon & savoir
par ol pourrait scrtir une petile créature, telle qu'un
chat. Cela pourrait bien étre. Cependant tous les
étres vivanls de plus grande (aille qui entreraient ou
_sortiraienl seraient obligés de passer par la porte.
C'est de celte maniere seulement, Seigneur, que je
connais l'origine de la foi. Je sais que les sainls
Bouddhas du temps passé ont dépouillé toute luxure,
tous mauvais sentiments, la paresse, l'orgueil et
le doute; qu'ils ont connu toutes les fanles mentales
qui rendent les hommes faibles, qu'ils ont exercé
leurs esprits aux cing genres d’aclivité mentale, qu'ils
se sont profondément adonnés aux sept formes de la
sagesse supréme, et qu'ils ont obtenu la pleine jouis-
sance de I'Illumination. Je sais que les saints Boud-
dhas des temps 4 venir agironl de méme, et je sais
aussi que le Bienheureux, le saint Bouddha du lemps
présent a actnellement agi de méme.

42, — « Ta foi est grande, 6 Caripoutra, répon-
dit le Bienheureux, mais prends garde qu’elle soit
solidement fondée ».

5.
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XCI. — Le Miroir de Veérité,

- 4. — Le Bienheureux se rendit an village de Na-
dika avec une grande suite de freres, et 1a il s’arréla
au chiteau de Briques. Alors le vénérable Ananda
vint vers le Béni et lui citant les noms des freres et
des sceurs qui étaient morts, il s’enquit anxieusement
de leur sort aprés leur déces, s’ils étaient renés dans
des corps d’animaux, ou dans l'enfer, ou comme fan-
tdmes, ou bien dans quelque lieu de malheur.

2. — Et le Bienheureux répondit & Ananda et dit :

3. — « Ceux qui sont morts aprés la deslruction
compléle des trois liens de la luxure, de la convoitise
et de l'attachement égoiste & I'existence, n’ont point
besoin de redouter I'étal qui suit la mort. Ils ne renai-
tront point dans une condition de souffrance; leurs
esprits ne continueront point comme un karma de
mauvaises actions ou de péché, mais ils sont assurés
du salut final. .

4, — « Quant ils meurent, rien ne reste d’eux que
leurs bonnes pensées, leurs actes de juslice, et le
bonheur qui résulte de la vérité et de la justice. De
méme que les rivieres doivent alafin atteindre I'océan
éloigné, ainsi leurs esprits renaitront dans:ies condi-
tions les plus élevées de I'existence et continueront
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a hater leur marche vers le but final qui est Vocéan
de vérité, la paix éternelle du Nirvana.

8. — « Les hommes se préoccupent de la mort et
de leur sort aprés la mort; mais il n'y a rien d’ex-
traordinaire, Ananda, & ¢e qu'un étre humain meure.
Quoi qu'il en soil, ce qui est pénible pour le Tatha-
gala, c’est que toi, Ananda, tu t'informes d’cux et
qu’ayant entendu la vérité tu sois inquiet de Ia mort.
C’est pourquoi je vais Uenseigner le Miroir de Vérité :

6. — « L’enfer n'existe plus pour moi, ainsi que
la renaissance en animal, en fantdme, ou dans
quelque condilion maltheureuse. Je suis transformé;
je ne suis plus exposé i renailre dans un élat de
souffrance, et je suis assuré de la délivrance finale.

7. — « Qu’est-ce donc, Ananda, que ce Mircir de
Vérité ? Cest la conscience qu’a le disciple élu d’étre
en ce monde possédé de foi dans le Bouddha, en
croyant que le Bienheureux est le Saint, I'Entitre-
ment éclairé, le Sage, le Jusle, 'Heureux, quil con-
nait le monde, qu'il est le Supréme, le Conducteur
des cceurs égarés des hommes, le Maitre des dieux
et des hommes, le Bouddha béni.

8. — « De plus ¢’est la conscience qu’a le disciple
d’8tre possédé de foi en la vérité, en croyant que la
vérité a été proclamée par le Bienheureux pour le
bien du monde, qu'clle ne passera pas, qu’elle est
accueillante pour tous, qu’elle mene 2 la délivrance,
a laquelle les sages parviendronl grace a la vérité,
chacun par ses propres efforts.
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9."— « Enfin, c'est la conscience qu’a le disciple
d’étre possédé de foi dans I'ordre, en croyant en lef-
ficacité d’une union entre ces hommes et ces [emmes
qui aspirent & marcher dans la voie excellente aux
huit chemins, en croyant que celte évllse du Bouddha
et des justes, droite, juste, asile de la loi, est digne
de respect, d’hospitalité, de dons, de vénéralion;
qu’elle est le champ supréme ensemensé de mériles
pour Uhumanité; qu’elle posstde les vertus que ché-
rissent les dieux, verlus enlidres, intactes, sans
taches, sans reproches, vertus qui affranchissent les
hommes, vertus qui sont glorifiées par les sages, qui
ne sont point ternies par les désirs de I’égoisme ni .
pour maintenant ni pour une vie future, ou par la
croyance en l'efficacité des acles antérieurs, et qui
conduisent a la haute et sainte pensée.

10. — « Ceci est le Miroir de Vérilé enseignant
le chemin le plus direct de la Iumiére qui est le but
commun de toutes les créatures vivantes. Celui qui
possede le Miroir de Vérité est affranchi de la crainle,
sera soutenu daus les tribulations de I'existence, et
sa vie sera une bénédiclion pour tous les aulres
étres. »

XCIL — Ambapdls.

1. — Alors le Béni se dirigea vers Vaicili, avec,



L’EVANGILE DU BOUDDHA 265

une nombreuse suite de fréres, et il s’arréta au bosquet
de la courtisane Ambapali'®t, Alors il dit aux fréres :
« Un frére, 6 bhikchous, doit étre diligent et altentif.
Un frere, quand il est dans le monde, doit vaincre la
douleur que produisent I'altachement corporel, la
luxure des sens et Jes erreurs d’un raisonnement faux.
Quoi que vous fassiez agissez toujours avec une com-
plete présence d’espril. Soyez atlentifs en mangeant,
en buvanl, que vous vous promeniez ou que vous
demeuriez en place, en dormant ou en vous éveillant,
en parlant ou en restant silencieux. »

- 2. — Or la courlisane Ambapali ayant appris I'ar-
rivée du Bienheureux et qu’il s’était arrété dans son
bosquet de manguiers, alla en voiture aussi loin que
les voitures pouvaient passer et l1a elle mit pied &
terve. Puis s’étant rendue a pied au lien ou se trou-
vait le Bienheureux, elle s’assit respeclueusement a
son cbté. Ainsi qu'une femme réservée qui sort pour
accomplir ses devoirs religienx, ainsi elle parut dans
un vétement simple sans aucune parure, et cepen-
dant elle était merveilleuse & voir.

3. — Alors le Bienheureux pensa: « Celte femme se
meut dans les cercles du monde; elle est la favorite des
rois et des princes; cependant son cceur est calme et
tranquille. Jeune d’années, riche, entourée de plaisir,
elle est réfléchie et ferme. Cela est rare, en vérité,
dans le monde. Les femmes en général, sont peu pour-
vues de sagesse et plongées dans la vanité ; mais elle,
bien que vivant dans le luxe, a acquis la sagesse d’un
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madtro, trouve son plaisir dans la piéLé ot ost capable
de recevoir la vérité dans sa plénitude ».

&, — Lorsqu'clle se fut assise, le Bienhoureux
I'instruisil, 'éveilla ot la réjouit par ses discours reli-
gicux.

5. — Tandis qu’elle écoutail la loi, son visage bril-
lait do plaisir. Alors elle se leva et dit au Béni : « Le
Beinheureux daignera-t-il mo faire I'honneur de
prendre demain son repas dans ma maison avec tous
les fréres »? Et le Bienheureux, par son silence, donna
son consentement.

6. — Or les Litchavis!®, famille opulente de race
princibre, ayant appris qué le Bienheureux était arrivé
& Vaigall et demeurait dans le bosquet d’Ambapali,
montérent sur leurs magnifiques voitures et se ren-
dirent avec leur suite 2 la place ol élail le Béni.
Les Litchavis étaient somptueusement vétus en cou-
leurs brillantes et parés de bijoux précieux. .

7. — Ambapall poussa son char contre ceux des
jeunes Litchavis, essieu contre essieu, roue contre
roue et joug contre joug, et les Litchavis dirent &
Ambapdli, la courtisane : « Comment se fait-il, Am-
bapali, que tu diriges ainsi ta voiture contre nous?

8. — « Mes Seigneurs, dit-elle, je viens & I'instant
d'inviter le Bienheurcux et ses fréres pour leur repas
de demain ». .

9. — Les princes répondirent : « Ambapali! cede-
nous ce repas pour cent mille (pieces d'or).

10. — « Mes Seigneurs, m’offririez vous Vaicali
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tout entidre avec le territoire qui cn dépend, jo ne
vous céderais pas un si grand honneur! »

11, — Alors les Litchavis continudrent leur route
vers lo bosquet d'Ambapali.

12. — Quand le Bienhourcux vit de loin arriver les
Litchavis, il s'adressa aux fréres ot dit : « O bhik-
chous, que ceux des frires qui n'ont jamais vu les
dieux regardent cetie troupe des Litchavis, carils
sontvélus aussisomptucusement que des immortels ».

13. — Quand ils furent allés aussi loin que le
lerrain élait praticable aux voitures, les Litchavis
descendirent, vinrent & pied au licu ol élait le Bien-
heureux et s’assirent respectucusement d cotéde lui.
E\ quand ils se furent assis ainsi, le Bienheureux les
instruisit, les éveilla et les réjouil par ses discours
religieux.

14, — Alors ils parlerent au Bienheurcux et dirent :
« Le Béni daignera-t-il prendre demain son repas,.
avec les fréres, dans notre palais?

15. — « O Litchavis, dit le Bienheureux, j'ai pro-
mis de diner demain chez Ambapali, Ia courtisane ».

16. — Alors les Litchavis, ayant exprimé leur
approbation des paroles du Bienheureux, se levérent
de leurs sidges, se prosterndrent devant le Béni et le
tenant A leur droite en passant devant lui ils partirent
de ze lieu; mais quand ils furent arrivés chez eux ils
levérent leurs mains au ciel, en disant : « Une femme
rnondaine I'a emporlé sur nous; nous avons éLé de-
vancés par une fille frivole! »
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17, — Ala fin do la nuil, Ambapali, la courtisanc
fitpréparer dans sa maison durizsueré ot des gileanx,
ol envoya un mossager annoncor au Bienhoureux que
¢'élait loe momenl, en disant: « L'heure est sonnée,
Scigneur; le ropas est prét! »

18, — Lo Bicnhcureux se valit de bonno heure
dans'la matinée, prit son bol el vint avec les fréres au
licu ot se trouvait la maison d’Ambapalf; el quand
ils furent arrivés, ils s’assirent sur lessidges préparésl
pour eux. Alors Ambapli, la courlisane, plaa le riz
sucré el los giteaux devant les moines, le Bouddha
étant 3 leur téle, el les servil jusqu'a ce qu'ils refu-
sassent de manger davantage.

19. — Ensuite quand le Blenheux eux eut fini son re-
pas, la courtisane fit apporter un tabouret bas et s'assit
a son cté, puis elle s’adressa au Béni, el dit : « Sei-

_gneur, j'offre cette maison a I'ordre des bhikchous
. dontle Bouddha est chef ». Etle Bicpheureux accepta
le don; puis aprés ’avoir instruile, éveillée et réjouie
par l'édification religieuse, il se leva de son sidge el
‘parlit de ce lieu.

XCIlI. ~ Sermon d'adieu du Bouddha.

{.— Aprds que le Bienheureux fut resté aussi long-
temps qu'il voulut dans le bosquet d’Atnbapalf, il alla
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2 Vénouvana'*, prés de Vaigdli. L le Bienhourcux
parla aux fréves et lour dit : « O mendiants, prenez
votro résidence pour la saison pluvieuse ' ici aulour
de Vaicdli chacun suivant le licu o peuvent demourer
ses amis ot ses proches. Jo commencerai la saison-des
pluies ici & Vénouvana ».

2. — Comme le Bienheurcux commencait ainsi la
saison des pluies, une grave maladie fonditsur luiet
il souflrit des douleurs cuisantes presque jusqu'a
mourir. Mais le Bienheurcux, plein de résolution et
malitre de lui-méme, les supporta sans se plaindre.

- 3. —Alors cetle pensée se présenta au Bienheu-
reux : « Il ne serail pas convenable pour moi que je
sortisse de la vie sans avoir parlé aux disciples, sans
avoir pris congé de 'ordre, Faisons donc un puissant
effort de volonté pour vaincre encore cetle maladic et
me ressaisir & la vie jusqu'a ce que le temps fixé soit
venu ». .

- 4. — Et le Bienheureux par un énergique effort de
volonté vainquant la maladie se ressaisit jusqu'a ce
que vint le temps fixé par le destin. Et la maladie di-
minua.

8. — Ainsi le Bienheureux commenga a guérir; et
quand il fut complétement délivré de la maladie, il
sorlit du monastere el s’assit sur un siege préparé
en plein air. Alors le vénérable Ananda, acccompa-
gné de beaucoup d’autres disciples, s’approcha de la
place olt le Bienheureux se trouvait, et s’étant assis
respectueusement & son ¢dté, dit : « J'ai vu, Seigneur,
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que le Béni est en bonne santé ot j'ai vu combien lo
Bicnheureux asouffert. Et quoique & la vue de la ma-
ladie du Bienheureux mon corps fit devenu faible
commeo une plante grimpantc, que I'horizon fat de-
venu sombre pour moi, et que mes facultés fussent ob-
scurcies, néanmoins jo pris copendant un peu do cou-
rage A la pensée que le Bienheureux ne voudrait point
sorlir de l'existence avant d'avoir au moins laissé des
instructions relativement & l'ordre ». .

6. — Donc le Bienheureux parla d Ananda pour
I'ordre tout entier et dit :

7.~ « Qu'est-ce, Ananda, que I'ordre attend de
moi? J'ai préché la vérilé sans faire aucune distinetion
entre la doctrine exotérique etla doctrine ésolérique;
car par respect pour la vérité, Ananda, le Tathagata
n'a rien qui ressemble au'poing fermé d'un maitre qm
cache quelque chose,

8. — « Certainement, Amanda, s'il_était quelqu un
qui nourril cette pensée, « C’est moi qui conduirai la
confrérie », ou « L’ordre repose sur moi », il devrait
donner des instructions pour tout ce qui concerne
I'ordre. Orle Tathigata, Ananda, ne pense point que
c’est lui qui doit conduire la confrérie, ou que I'ordre
est dans sa dépendance.

9. — « Alors, pourquoi le Tathagata laisserait-il
des instructions' sur quelque sujet concernant l'or-
dre?

10. — « Je suis devenu vieux, maintenant, &
Ananda, et chargé d’années ; mon voyage touche a sa
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fin; j'ai atteint la lotalité de mes jours; je vais avoic
qualre-vingls ans.

14. — « Do méme qu’un chariot usé n'avance plus
qu'avec beaucoup de difficulté, ainsi le corps du
Tathdgata no se soutient plus qu’avee heaucoup do
soins nouveaux.

12, — « Clest sculement, Ananda, quand le
Tathdgata, cessant de s’occuper d’aucune chose exté-
rieure, se plonge dans cette ardente méditation de
cceur qui ne se rapporte & aucun objet corporel, c'est
seulement alors que le corps du Tathigata est &
Yaise.

13. — « Clest pourquoi, & Ananda, soyez des
lampes pour vous-mémes. Reposez-vous sur vous-
mémes el ne vous reposez pas sur quelque assistance
extéricure, :

14. — « Altachez-vous ferme 2 la vérité pour votre .
lampe. Cherchez la délivrance dans la vérité scule-
ment. Ne demandez assistance & personne autre que
vous-mémes.

15. — « Etcomment, Ananda, un frere peut-il étre
une lampe pour lui-méme, ne se reposer que sur Jui
seul et non sur une assistance cxtérieure, en tenant
ferme la vériié comme sa lampe, et en cherchant le
salut dans Ja vérité seule, saus demander assistance a
personne aulre que lui-méme?

16. — « Pour cela, Ananda, que le frére, puisqu’il
habite dans un corps, considére ce corps de telle fagon
qu’étant énergique, altentif et résolu il puisse, landis
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qu'il vit dans le monde, vaincre la douleur qui résulle
- des désirs 'du corps.

t7. — « Tandis qu'il est soumis aux sensations,
qu'il conlinue & considérer les sensations de manidre
que, étant énergique, attentif et résolu, il puisse, ence’
monde, vaincre la douleur quirésulte des sensations. '

18. — « Lt de méme, aussi, quand il pense ou rai-
sonne ou sent, qu’il considére ses pensées de fagon
que, étant énergxque attentif, et résolu, il puisse, en
ce monde, vaincre la douleur qui résulte du désir
ou des idées, du raisonnement ou du sentiment.

19. —« Ceux qui, mainlenant ol aprés ma mort,
seront une lampe pour eux-mémes, comptant sur eux-
mémes seulement et ne se reposant point sur quelque
assistance extérieure, maiss'attachant & la vérité pour
lampe et cherchant leur salut dans la vérité seule, ne
demanderont Passistance de personune autre que d'eux-
mémes, ce sont ceux-la, Ananda, parmi mes bhik-
chous, qui atteindront la véritable élévalion sublime.
Mais ils doivent étre avides d’apprendre. »

XCIV. — Le Bouddha annonce sa mort.

4. — Le Tathagata dit 2 Ananda : « Jadis, Ananda,
Marasss, Je méchant, approcha trois fois du saint
Bouddha afin dele tenter. - :

~
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© 2, — « Lorsque le Bodhisaltva quitia le palais,
Mara élait & la porte el l'arréla : « Ne pars point, 8
mon Seigneur, s'écria Mara, dans sepl jours, & partir
d'aujourd’hui, la roue de Vempire apparaitra et te
fera le souverain des quatre conlinenls el des deux
mille iles adjacenles. Reste, donc, mon Seigneur! »

3. — « Le Bodhisattva répondit : « Je sais bien que
la roue de 'empire appamilra pour' moi ; mais ce
n'est pasla royaulé souveraine que Jambltlonne Je
veux devenir un Bouddha et faire crier de joie le
monde entier.

k. — « Une seconde fois, Ananda, le pervers s'ap-
procha du Tathdgata quand, aprds avoir pratiqué de
dures mortifications, il baigna son corps et s’éloigna
de la riviere Nairandjand. Mala dit alors : « Tu es
émacié par le jedne, et la mort est proche. A quoi
bon cet effort? Daigne vivre, et tu auras le pouveir de
faire de bonnes eeuvres »

5.— « Alors le Bienheureux répondit: « O toi, ami
de I'indolent, toi maudit; dans quel dessein es-tu
venu?

6. — « Périsse la chair si Vesprit devient plus calme
et I'attention plus ferme.

7. — « Qu’est-ce~-que la vie en ce monde? Mieux
vaut pour moi mourir dims la bataille, que vivre dans
la défaite. »

8. — « Et Mara qultta le Tathagata en disant :
« Pendant sept années, j'ai suivi le Bienheureuz pas
4 pas, mais je n'ai jamais pris en faute I'llluminé. »
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9. — « Uné troisitme fois, Ananda, le tentaieur
s’approcha du Bicnheureux, alors qu'il se reposait
sous I'arbre Nyagrodha du berger surle bord de la ri-
vitre Nairanjand, immédiatement aprds avoir atteint
la grande illumination. Alors M4ra, le pervers, vint
au lieu od étail le Bienheureux et, debout, auprés de
lui, lui parla en ces mots : « Sors maintenant de l'exis-
tence, Seigneur ! Que le Bienheureux meure mainte-
nant! Maintenant le temps est venu de mourir pour
Bienheureux! » :

10. —-« Et quand Mara eut parlé ainsi, le Bien-
heureux dit : « Je ne mourrai point, 46 méchant, avant
que non seulement les fréres el les sceurs de l'or-
dre, mais aussi les disciples laiques des deux sexes
soient devenus de véritables auditeurs, sages et bien
instruits, préparés et savants, versés dansles Ecritures,
accomplissant les plus grands et les moindres devoirs,
corrects dans leur vie, se conduisant selon les pré-
ceples, — avant qu'ayant eux-mémes appris la doc-
trine, ils soient capables de répondre aux autres au
sujet de la doctrine, de ]a précher, de la faire connaitre,
de P’établir, dé I’ouvrir, dél’expliqaer dans les moin-
dres détails et dela rendre claire, — avant qu'ils
soient capables, lorsque d’autres inventeront des doc-
trines vaines, de.les vaincre et de les réfuler et ainsi
. derépandre au loin la vérité qui opere des miracles!Je

ne mourrai pas avant que la pure religion de la vérité
ait réussi; prospéré, se-soit répandue au loin, soit de-
venue populaire dans toutesa pleine extension, —
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avant, en un mot, que j'aie été bien acclamé parmi
les hommes! »

14, — « Ainsi, trois fois Mara s’approcha de moi,
dans les temps passés. Et maintenant, Ananda, Mara,
le pervers, est revenu aujourd’hui au lieu od je me
trouvais et, debout auprés de moi, m'a adressé les
mémes paroles : « Sors de I'existence, Seigneur! »
Et quand il eutainsi parlé, Ananda, je lui répondis et
Jui dis : « Sois salisfait, le Thathdgala ne tardera pas
a s'éteindre pour toujours.

12. — Etle vénérable Ananda parla au Bienheu-
reux et dit: « Daigne, Seigneur, demeurer avec nous,
0 Bienheureux! pour le bien etle bonheur des "randes
multitudes, par pitié pour le monde, pour le bien et
le profit de I'humanité! »

13. — Le Bienheureux dit : « Assez maintenant,
Ananda, n’implore pas le Tathdgata! »

{4. — De nouveau, une seconde fois, le véné-
rable Ananda implora le Bienheureux avecles mémes
paroles, et il regut du Bienheureux la méme réponse.

13. — Encore, une troisitme fois, le vénérable
Ananda conjura le Bienheureux de prolonger sa vie,
et le Bienheureux dit : « As-tu la foi, Ananda? »

16. — Ananda répondit : « Oui, mon Seigneur! »

17. — Alors’ le Bienheureux voyant les paupiéres
tremblantes d’Ananda, lat dans le cazur de son dis-
ciple sa profonde doulear, et lui demanda de nou-
veau : « As-tu, en vérité, la foi, Ananda? ».

18. — Et Anandadit : « J’ai la foi, mon Seigueur! »
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19. — Alors le Bienheureux poursuivit : « Si tu as
foi, Ananda, dans la sagesse du Tathdgala, pourquoi
donc, Ananda, imporiunes-tu le Tathigala jusqu'a
trois fois? Ne t'ai-je pas déclaré autrefois qu’il est

.dans la nature de toutes les choses, encore qu’elles
nous soieat proches et chires, que nous devons nous
en séparer et les quitter? Comment alors, Ananda, me
serait-il possible de demeurer, puisque tout organisme
qui est né, ou qui nait, renferme en soi-méme la
nécessité de la dissolution? Comment alors serait-il
possible que ce corps, qui est le'mien, ne se décom-
posat point? Une semblable situation ne peutexister!
Et cette existence mortelle, Ananda, a été abandonnée,
rejetée, reniée, repoussée et quittée par tous les Ta-
thagatas ».

20. — Et le Bienheureux dit & Ananda : « Va

. maintenant, Ananda, et réunis dans la salle des pridres
ceux des fréres qui r651dent dans les env1rons ‘de Vai-

cali. -

21. — Alors le Bienheureux se rendit dans la salle

" de réunion, s’assit sur le coussin qui avait été pré-
paré pour lui, et quand il fut assis le Blenheurcux
parla aux fréres etdit:

22. — « O fréres, vous & qui la vérité a été dev01lée,
vous. étant profondement pénélrés d'elle, pratiquez-
la, méditez sur elle, et répandez-la au dehors’, 'afin
-que la religion pure puisse durerlongtempsel qu’elle

" se perpétue; afin qu’elle puisse vivre pour le bien et
le bonheur des grandes multitudes, par compassion
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‘pour le monde, et pour le bien et le profit de tous les
étres vivants!

© 23. — « L’observation des astres, et I'astrologie,
la divination des événements heureux ou malheureux
au moyen des signes, la prédiction du bien et du mal,
toul cela est chose défendue.

2k. — « Celui qui laisse son ceur aller 3 1'aventure
sans retenue, n’atleindra pas Nirvina; c’est pour-
quoi nous devons tenir notre cceur en respect, fuir
les excitations du monde et chercher le calme de
Pesprit. :

25. — « Mangez pour satisfaire votre faim et buvez
poursatisfaire votre soif. Satisfaites aux nécessités de
la vie ainsi que l'abeille qui boit la fleur sans détruire
son parfum ni son tissu.

26. — « C'est faute de comprendre et de saisir les
Quatres Vérités, 6 freres, que nous nous sommes
égarés si longtemps et que nous avons erré dans ce
chemin pénible de la transmigration, vous et moi,
jusqu’a ce que nous ayons trouvé la vérité, -

27. — « Pratiquez les méditations profondes que je
vous ai enseignées. Persistez dans la grande lutte
contre le péché. Marchez fermement dans les voies de
la sainteté. Soyez forts en puissance morale. Que
les organes de vos sens spirituels soient prompts. Si
les septsortes de sagesse illuminent votre esprit, vous
trouverez I'excellente voie & huit chemins qui conduit
a Nirvéana.

28, — « Sachez-le, & fréres, avant qu’il soit long-

16
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temps aura lieu l'extinclion finale du Tath&gata. Main-
tenant je vous exhorte en disant : « Toutes les choses
« composées doivent vieillir et se dissoudre. Cher-
« chez ce qui est durable et travaillez avec ardeur a
« voire salut! »

XCV. — Le forgeron Tchounda.

1. — Ensuite le Bienheureux vint 3 Piva.

2. — Lorsque Tchounda!®, ]'arlisan en métaux, ap-
prit que le Bienheureux était venu & Pava et qu’il
s’était arrété dans son bois de manguiers, il vint vers
le Bouddha et I'invita respectuensement, ainsi que les
_ freres, 4 prendre leur repas dans sa maison. Puis
Tchounda prépara des giteaux de riz et quantité de
chair de porc séchée. .

3. — Lorsque le Bienheureux eut mangé les ali-
~ ments préparés par Tchounda, Partisan en mélaux,

il se trouva gravement malade et une douleur violente
P’asaillit presque & le faire mourir. Mais le Bienheu-
reux, réfléchi et maitre de luj, la supporta sans se
plaindre. '

b, — A]ors le Bienheureux parla au venerable
Ananda et lui dit : « Viens, Ananda, allons 2 KOHQI-
"“nagara.

5 — Pendant le chemm le. Blenheureux étant de-
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plus en plus fatigué s’écarta de la route pour se repo-
ser au pied d'un arbre et dit : « Plie, je te prie, ta
. robe, Ananda, et étends-la pour moi. Je suis épuisé,
Ananda, et dois me reposer un moment! »
" 6. — « Ainsi soit-il, Seigneur! » dit le vénérable
Ananda, et il étendit sa robe pliée quatre fois.

7. — Le Bienheureux s’assit, et quand il fut assis,
il parla au vénérable Ananda et lui dit : « Cherche-moi
un peu d’eau, je te prie, Ananda. J'ai soif, Ananda, et je
voudrais boire ».

8. —«Quandileut parlé ainsi, le vénérable Ananda
dit au Bienheureux : « A linstant méme, Sei-
gneur, cing cents chariots viennent de passer et ont
_troublé I'eau, mais une riviere, 6 Seigneur, est non
loin d’ici. Son eau est claire et agréable, fraiche et
transparente, et ilest aisé d’y descendre. La le Bien-
- heureux pourra en méme temps boire. de l'ean et
rafraichir ses membres. » .

9. — Une seconde fois le Bienheureux parla au
vénérable Ananda, disant: « Cherche-moi, je te prie,
Ananda, un peu d’eau. J’ai soif et je voudrais boire ».

10. — Et une seconde fois le vénérable Ananda
dit : « Allons a la riviere. »

11. — Alors pour la troisieme fois le Bienheureux
‘parle au vénérable Ananda et dit : « Cherche-moi, je
te prie, Ananda, un peu d’eau. J'ai soif, Ananda, et
je voudrais boire. »

12. — « Qu’il soit fait selon ta volonté, Seigneur! »
dit le vénérable Ananda en réponse au Bienheureux,
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ot prenant un bol, il descendit vers le petit ruisseau.
Or voila quo lo petit ruisscau que les roues avaient
troublé ot rendu bourbeux, coulait clair, brillant ot .
sans aucun {rouble lorsqu’Ananda s'en approcha, ot
il ponsa : « Combien sont grands, miraculeux ot mer-
veilleux la puissance et lo pouveir du Tathdgata!'s

13. — Ananda apporta de I'eau au Seigneur en di-

‘sant : « Que le Bienheurcux prenne le bol, Que le -
Bienheurecux boive cetle cau. Que le mailre des
hommes ot des dieux, étanche sa soif! »

1%. — Alors le Bienheureux but de cetle cau.

13. — Or, en ce moment, un homme de basse caste,
nommé Poukkacha, jeune Malla, disciple d'Arata Ko-
lama, passa sur la grande route qui meéne de Kougi-
pagara & Pava.

16, — EL Poukkacha, le jeune Malla, vit le Béni
assis au pied d'un arbre. Lorsqu'il le vit, il alla au
lieu o élait le Bienheureux, ot quand ily fut arrivé
il le salua et s'assit respectueusement prés de lui.
Alors le Bienheureux instruisit, édifia et réjouit
Poukkacha, le jeune Malla, par un discours reli-
gieux.

17. — Eveillé et réjoui par les paroles du Bienheu-
reux, Poukkacha, le jeune Malla, interpella unhomme
qui se trouvait & passer et dit : « Apporlez-moi, je
vous prie, mon brave homme, deux robes d’étoffe
d’or, brunies et préles & mettre. »

18. — « Qu’il en soit fait ainsi, seigneur », dit
I’homme approuvant Koukkacha, le jeune Malla; et
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il apporta doux robes d’étofle d'or, brunies ¢l protes
© d porler.

19. — Lo Malla, Poukkacha, offrit les deux robes
d'étoffe d’or, brunies ot préles & porter, au Bienheu-
roux, on disant : « Seignour, ces doux rohes d'étolle
d'or sont préles & 6tre portées. Que le Bienhouroux
mo fasso la faveur de les accepter de mes mains! »

20. — Le Bicnheureux dit : « Poukkacha, revéls
moi de l'une et Ananda do 'autre. »

2. — Alors le corps de Tathagala parut briltant
comme une flamme, ct il était beav au-dessus de
toute expression.

22. — Le vénérable Ananda dit alors au Bienheu-
reux : « Quel miracle est-ce cela, Seigneur, et quelle
merveille que la couleur de la peau du Bienheureux
soit si claire, si extrémement brillante! Quand j'ai posé
celte robe d’éloffe d'or bruni sur le corps du Bienheu-
reux, voyez! il semblail qu’elle eul perdu son éclat! »

23. — Le Bienheureux dit : « 1l y a deux circon-
stances ol la personne'd’'un Tathigala devient claire
et éxcessivement brillante. Dans la nuit, Ananda, pen-
danl laquelle un Talhigala parvient & la vueinterne,
supréme et parfaite, et dans la nuit pendant laquelle -
il disparatt définilivement daus cetultime passage qui
pe laisse absolument rien subsister de son exislence
terreslre. » .

24. — Etle Bienbeureux parla au vénérable Ananda
et dit : « Maintenant il pourrait arriver, Ananda, que

quelqu'unéveillitdesremordsdansi'ame de Tchounda,
16;



982 L'EVANGILE DU BOUDDNA

le forgoron, en disant : — C'est un malhour pour toi,
Tchounda, ot une perte que le Tathdgata soit mort
aprds avoir fail son dernier ropas avec ce que tu lui
as offert. » 1l faudrait combaltre de pareils remords,
Ananda, chez Tchounda le forgeron, en disant : — Il
est houreux pour toi, Tchounda, ol avantagoux pour
toi que le Tathdgata soit mort apris avoir fait son
dernier repas avec ce que lu lui as préparé. J'ai en-
tendu, 6 Tchounda, de la bouche méme de Tathdgata,
j'ai recueilli ces parvles do sa propre bouche : — Ces
deux offrandes d'aliments sont aussi frutueuses et
beaucoup plus qu’aucune autre : les offrandes de
nourriture qu'un Tathigata regoit quand il eslt par-
venu & la lumidre parfaite et quand il disparait par
I'ultime disparition qui ne laisse aprés elle absolu-
ment rien de son exislence lerrestre ; ces deux oflran-
des de nourriture sont aussi fuctueuses et aussi pro-
fitables, de beaucoup plus de fruit et d’un beaucoup
plus grand profit qu’aucune autre, Par elles, Tchounda
le forgeron, a jeté les fondations d'un Karma pro-
duisant avec surabondance une longue vie, produi-
sant avec surabondance une bonne naissance, pro-
duisanl avec surabondance la bonne fortune, produi-
sant surabondamment la bonne renommée, produi-
sant en surabondance la possession du ciel et d’une
grande puissance. — C’esl ainsi, Ananda, qu'il-faut
combattre tout remords chez Tchounda, le forgeron. »

23. — Alors Je Bienheureux, connaissant que la
mort était proche, prononca ces paroles : « Celui qui
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donne tout co qu'il a fora un gain véritable, Colui
qui se dompte sera déliveé des passions., L'homme
juste rejette loin de lui les péchés; et en déracinant
on nous la luxure, I'amertume ot l'illusion nous ga-
gnerons Nirvana,

XCVI. — Maitréya.

1. — Le Bienheurcux, accompagné d'une suile
nombreuse de frares, se dirigea vers le hosquel de
chlas! des Mallas, de 'Oupavartana de Kouginagard
situé sur Jarive opposée de la riviere Iliranyavali, et,
quand il y fut arrivé, il parla au vénérable Ananda
et lui dit: « Prépare-moi, je te prie, Ananda, un
lit avec la téte dans la direclion du Nord, entre les
deux célas jumeaux. Je suis fatigué, Ananda, cl je
désire me coucher. »

2, — « Qu'il soil fail selon lon désir, Seigneur »,
répondit le vénérable Ananda, etil étendit une couche
avec la téteau Nord, entre les ¢alas jumeaux. Alorsle
Bienheureux se coucha; il était réfléchi et maitre de
lui-méme.

3. — Or, & ce moment les cilas jumeaux se cou-
vrirent de fleurs et de fruits bien que ce ne fit pas
la saison; et des chants célestes vinrent descendant
des cicux et se firent entendre en I'honneur du suc-
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cossour des Bouddhas des anciens temps. Ananda
était émerveillé des honnours ainsi rendus au Bien-
heureux; mais le Bienheuroux dit : « Co n'esl point
par de semblables événoments quo le Tuthdgata est,
comme il convient, honoré, adoréd ol vénéré, Mais,
c¢’est le frére ou la sceur, 'homme pieux ou la femme
pieuse qui perpétuellement accomplit les grands ét
les moindres devoirs en marchant suivant ses pré-
ceptes, qui honore comme il convient, adore et vénire
le Tathdgala et lui rend 'hommage le plus précieux.
C’est pourquoi, 6 Ananda, soyez persévérants i ac-
complir les plus grands et les moindres devoirs, et
marchez selon mes préceptes; c'est amsx, Ananda,
que vous honorerez le Maitre. »

4. — Alors le vénérable Ananda entra dans le vi-
hara et se Lint appuyé contre le linteau de la porte,
pleurant & cette idée : « Hélas!je ne suis encore qu’un
écolier, un homme qui doit encore travailler & son
propre perfectionnement, etle Maitre est sur le point
de me quilter, lui qui esl si bon! »

5. — En ce moment le Bienheureux appela les
freres et dit : « Freres, ou est Ananda? »

6. — L’undes fréres alla et appela Ananda. Ananda

“ vint et dit au Bienheureux : « Une profonde obscurité
régnait a cause du manque de sagesse; le monde des
étres pourvus de sens allail & t4lons & cause du manque
des lumiéres; alors le Tathdgata alluma la lampe de
la sagesse, et maintenant elle va de nouveau s’étemdre
avant qu'il I'ait fait voir. »
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7. — Et lo Bienhcuroux dil au vénérablo Ananda,
au moment o il s’assoyait prs de Jui :

8, — « Clesl assez, Ananda, ne te chagrino pas
ainsi; ne pleure pas! Ne t'ai-jo point déja dit, dans
des circonstances précédentes, qu'il est de la nature
méme de toutes les choses les plus prochesel les plus
chires pour nous que nous devons nous en séparer ct
les quitter?

9. — « Le fou congoit I'idée du moi, le sage voit
qu'il n'y a pas de lerrain sur lequel se puisse édifier
'idée du mot; il a ainsi une juste conception du monde
etconclut hien que tousles composés réunis parladou-
leur devront se dissoudre; mais la vérité demeurera.

10. — « Pourquoi conserverais-je ce corps de chair,
quand le corps de l'excellente loi doit vivre éternelle-
ment ? Ma résolution est prise; ayant accompli mon
dessein et rempli matiche, je cherche le repos! Clesl
la seule chose nécessaire.

11, — « Pendant longlemps, Ananda, tu as éLé trés .
prés de moi par des pensées et des actes d'un amour
tel qu’il n’a jamais varié et est sans mesure. Tu as
bien fait, Ananda! Sois zélé dans tes efforls et bienldt
toi aussi tu seras affranchi de grands maux, de la’
sensualité, de'égoisme, del'erreur etdel’ignorance. »

12. — Alors Ananda, arrétant ses larmes, dit au
Bienheureux : « Qui sera notre maitre quand tu seras
parti? »

13. —Etle Bienheureux répliqua: « Je ne suis point
le premier Bouddha qui soit venu sur la terre et je

-
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ne scrai point le dernier. Je suis venu vous enseigner
la vérité ot j'ai fondé sur la lerre le royaume de la
vérité, Gautama Siddhartha mourra, mais le Bouddha
vivra, car le Bouddha est la vérité, et la vérité ne
. peut point mourir. Celui qui croit en la vérité et vit
en clle, est mon disciple, et je l'instruirai. La vérité
sera répandue, et le royaume de Ja vérité s’élendra
pendant environ cing mille ans. Alors pour un instant
les nuages de l'erreur obscurciront la lumidre et
quand le temps sera venu, un autre Bouddha se lé-
vera et il vous révelera la méme vérité éternelle que
je vous ai enseignée. »

14. — Ananda dit : « Comment le connaitrons-
nous? »

15, — Le Bienheureux dit : « Le Bouddha qui vien-
dra aprés moi sera nommé Mailréya, ce qui signifie
« celui dont le nom est bonté. »

XCVII. — Mort du Bouddha.

1. — Alors les Mallas, avec leurs jeunes hommes,
leurs jeunes filles et leurs femmes, étant peinés,
tristes et affligés de cceur, vinrent 2 I'Oupavartana,
le bois de cAlas des Mallas, et voulurent voir le Bien-
heureux, afin d’avoir leur part de la félicité qui dé-
coule sur ceux qui sont en la présence du Saint.

2. — Et le Bienheureux leur parla et dit :

-
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8. —« Evertuez-vous d chercher la vérité et efforcez-
vous avec ardeuar. Ce n'est point assez de m'avoir vu!
- Marchez ainsi que jo vous I'ai commandé; délivrez-
vous du filet inextricablede la douleur.. Marchez dans
le chemin avec une résolution ferme.

“4. — « Un malade peul élre guéri parla puissance
curative du reméde et se débarrasser de ses maux sans
voir le médecin.

3, — « Celui qui ne fail point cc que je commande
me voit en vain. Cela ne lui prosure aucun profit.
Tandis que celui qui demeure loin du lieu ot je suis
et qui cependant marche droit, est toujours pres de
moi.

6. — « Un homme peut habiter auprés de moi, et
cependant, s'il ne m’obéit point, &tre bien loin de moi.
Au contraire, celui qui obéit au Dharma jouira lou-
jours de la félicité de la présence du Tathdgata. »

7. — Alors le mendiant Soubhadra vint au bois
de cilas des Mallas et dil au vénérable Ananda :
« J’ai entendu dire 3 des mendiants de ma sorle qui
étaient fort chargés d’années et maitres de grande ex-
périence : — Quelquefois, et trés rarement des Tatha-
gatas apparaissent dans le monde, des Saints Boud-
dhas. — Maintenant on dit qu'aujourd’hui dans Ja der-
niere veille de la nuitle gramana Gautama doit sortir
pour toujours de la vie. Mon esprit est plein d'incer-
titude ; cependant j'ai foi dans le ¢ramana Gautama
et je crois qu’il sera capable de m’exposer la vérité
de sorte que je puisse me déharrasser de mes doules.
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Oh! qu'il me soit permis de voir le ¢ramana Gau-
tamal »

8. — Quand il eut ainsiparlé, le vénérable Ananda -
dit au mendiant Soubbhadra : « Assez! ami Soubhadra.
N'importune point le Talthdgata, Le Bienheureux est
fatigué. » : .

9. — Or le Bienheureux avait entendu cette con~
versation du vénérable Ananda et du mendiant Sou-
bhadra, et le Bienheureux appelant le vénérable
Ananda lui dit : « Ananda, n’empéche pas Soubhadra
d’entrer. Il peul étre permis & Soubhadra de voir le
Tathagata. Quoi que me demande Soubhadra, ses
questions seront dictées par le désir d’apprendre et
non par le dessein de me tourmenter, et quoi que je
lui dise en réponse a ses questions, il le comprendra
promptement. »

10. — Alors le vénérable Ananda dit & Soubhadra,
le mendiant : « Entre, ami Soubhadra ; carle Bien-
heureux te le permet. » -

11. — Quand le Bienheureux eut inslruit Sou-
bhadra, I'eut éveillé et réjoui par des paroles de
sagesse el d’encouragement, Soubhadra dit au Bien~
heureux: '

12, — « Glorieux Seigneur! glorieux seigheur!
Tres excellentes sont les paroles de ta bouche, trés
excellenles! Elles remettenl & sa place ce qui a
été retourné, elles révelent ce qui a été caché. Elles
montrent lé droit chemin au voyageur qui s'est
égaré. Eiles apportent une lampe dans les ténébres
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de sorle que ceux qui ont des yeux pour voir peu-
vent voir. Ainsi, Scigneur, le Bienhecureux m'a fait
connaitre la vérité, ct je prends refuge dans le Bien-
heureus, dans la Vérité et dans I'Ordre. Que lo Bien-
heureux daigne m'accepter pour disciple et vrai
croyant, & parlir de ce jour tant que ma vie durera. »

13, —Et le mendiant Soubhadra dit au vénérable
Ananda : « Grand est lon profit, ami Ananda,
grande est la bonne forlune d’avoir pendant tant
d'années é1é aspergé avec les aspersions de la science
dans cette confrérie dirigée par le Maitre lui-méme*. »

14. — Alors le Bienheureux parla au vénérable
Ananda et dit : « Il se pent, Ananda, que chez quel-
ques-uns de vous celle pensée naisse : — La parole
de notre Maitre est finie, nousn’avons plus de Maitre!
— Mais ce n’est point ainsi, Ananda, qu'il faut rai-
sonner. Il est vrai que je ne prendrai plus de corps,
car toute douleur & venir est pour toujours détruite
pour moi; mais si Gaulama Siddbartha est mort, le
Bouddha reste. Que la vérité et les réegles de I’ordre,
instituées et établies par moi pour vous lous, soient -
votre maftre quand je serai parti. Quand je serai
mort, Ananda, quel'ordre, s’il le juge a propos, abo-
* lisse tous les préceptes de peu d'imporlance. »

15. — Alors le Bienheureus s’adressa aux fréres
et dit : « Il peuty avoir quelque doute ou quelque
malentendu dans V'esprit d'un frére ence qui con-
cerne le Bouddha, ou la vérité, ou le chemin. N'ayez

pas & vous repentir plus tard & cetle pensée : — Nous
17
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n’avons pas inlerrogé le Bienheureux quand nous
étions face a face avec lui. — C'est pourquoi, inter-
rogez-moi maintenant, ¢ freres, interrogez-moi libre-
‘ment. »

~ 16. — Et les freres demeur?rent silencieux.

17. — Alors le vénérable Ananda dit au Bienheu-
reux : « En vérité, je crois que dans toute cetle as--
semblée des fréres, il n'en est aucun qui ait quelque
" doute ou une crainte d’erreur, en ce qui concerne le
" Bouddha, ou la vérité, ou la voie! »

18. — Le Bienheureux dit : « C'est dans la plénl-
tude de tafoi que tu as parlé, Ananda! Mais, Ananda,
le Talhagata sait avec certitude que dans toute cette
assemblée de fréres il n'en est aucun qui ait quelque
doute ou quelque crainte d’crreur au sujet du Boud-
dha, ou de la vérité, ou de Ja voie! Car méme le plus
arriéré, Ananda, de tous ces fréres, a été convertl et
est assuré de la délivrance finale. » ‘

19. — Alors le Bienheureux parla aux freres et
dit ; « Si vous connaissez maintenant le Dharma, la
cause de toutes les souffrances et la voie du salul, 6
disciples, direz-vous donc : — Nous respectons le
Maitre, et c’est par respect pour lui que nous par-
~lons ainsi! »

20. — Les fréres repondlrent « Nous ne le dirons
point, .6 Seigneur. »

21. — Et le Saint poursuivit :

22, — « Parmi les étres qui vivent dans I'igno-
rance, enfermés et confinés comme dans un ceuf, le
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‘premier j’ai brisé la coquille d’ceuf de l'ignorance et
seul dans l'univers j'ai conquis le plus élevé, l'uni-
versel élat de Bouddha. Ainsi, 0 disciples, je suis
'ainé, le plus excellent des éLres.

23. — « Mais ce que vous dites, 0 disciples, n’est-
ce pas cela méme que vous avez connu vous-mémes,
vu vous-mémes, réalisé vous-mémes? »

24. — Ananda et les freres direut : « Cela est, Sei-
‘gneur! »

23. — De nouveau le Bienheurcux commencga
‘parler : « Failes altention, maintenant, fréres, dit-il;
je vous exhorte en disant: — La destruction est
inhérente a toules les choses composées, mais la
vérité durera éternellement ! — Travaillezavec ardear
a votre délivrance! » Ceci futla dernidre parole du
Tathagata. Alors le Tathigata tomba dans une pro-
fonde méditation et ayant perdu conscience trépassa
‘paisiblement.

26. — Lorsque le Tathigala entra dans le Nir-
vana, au moment ol il quilta l'existence, il se fit un
puissant tremblement de terre, terrible et inspirant
la terreur et les tonnerres du ciel éclatérent. Parmi
les freres qui n’étaient pas encore affranchis des pas-
sions quelques-uns tordaient leurs bras et pleuraient,
et d'autres tomberent tout de leur long sur le sol,
-angoissés par cetie pensée : « Le Béni est mort trop
.tot! Le Bienheureux est sorli trop tot de I’existence!
La Lumigre du monde s’est éteinle trop tot! »

27. — Alors le vénérable Anourouddha exhorta
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les fréres en disant : « C'est assez, mes fréres ! Ne pleu-
rez point, ni ne vous lamentez! Le Bienheureux ne
nous a-t-il pas appris, autrefois, qu'il est dans la na-
ture méme des choses, lors méme qu’elles nous sont
proches et chdres, que nous devions nous en séparer
et les quitter, puisque tout ce qui est né, tout ce gui
recoit l'existence et est organisé, renferme en soi-
méme la nécessité inhérante de la dissolution? Com-
menl! serait-il donc possible que le corps du Tathd-
gatha échappit & cette loi? Une .telle condition ne
saurait exister | Ceux qui sont affranchis des pas-
sions supporteront cette perte, calmes et maitres
d’eux-mémes, songeant & Ja vérité qu’il nous a en-
seignée, »
_ 98. — Etle vénérable Anourouddha etle vénérable
Ananda employerent le reste de la nuit en discours
-religieux. .
9 — Alors le vénérable Anourouddha dit au véné-
- rable Ananda : «Vas maintenant;” frere Ananda, et
_avertis les Mallas de Koucinagara, en disant : « Le
Bienheureux est trépassé; faites donc ce qui vous
semblera convenable! » _

30. — Quand les Mallas eurent entendu ce dis-
cours, ils furent chagrinés, et tristes, et affligés dans
leurs ceeurs.

31. — Alors les Mallas de kouqmagaré. donndrent
des ordres A leurs servileurs, disant : « Réunissez
tous les parfums et les guirlandes, et tous les instru-
ments de musique de Kouginagard] » Puis les Mallas -
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de Koucinagara prirent les parfums, les guirlandes,
tous les instruments de musique, cinq cents pa-
rures, et viorent au hois de ¢ilas ol le corps du
Bienheureux reposait. La ils consacrerent la journée
a rendre honneur et respect aux vesles du Bienheu-
reux par des danses, de la musique, des hymnes,
des guirlandes et des parfums, en faisant des dais
avec leurs riches vélements et en suspendant des fes-
tons décoratifs. Alors ils brialérent les restes du
Bienheurecux zinsi qu'ils I'eussent fait pour un roi des
rois. :

32, — Quand le biicher funéraire fut allumé, le so-
leil et la iune éteignirent leur éclat, de tous cotés les
rivieres paisibles devinrent des lorrents gonflés, la
terre {rembla, tandis que des fleurs et des feuilles
tomberent sur le sol hors de saison, ainsi qu'une
pluie, de sorte que tout Kouginagara fut jonché &
1'épaisseur d’un pied des fleurs de mandéra qui pleu-
vaient du ciel.

33. — Quand lacérémonie de 'incinération fut ter-
minée, Dévapoutra dit aux mulliludes rassemblées
autour du bdcher: '

34. — « Voyez, 6 freres, les restes terresires du
Béni sont dissous, mais la vérité qu’il nous a en-
seignée vit dans nos cceurs et nous purifie de tout
péché.

35. — « Allons donc parle monde, aussi compatis-
sants et miséricordieux que notre grand maitre, et
préchons a tous les élres vivants, les quatre vérités
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excollontes ot la voie de justlice aux huit chomins,
afin quo I'humanité tout entidre puisse parvenir & la
libération finale, en prenant refuge dans lo Bouddha,
le Dharma et le Sahgha. »

36. — Quand le Bienheureux fut entré dans le
Nirvana et que les Mallas eurentbralé son corps ayec
les cérémonies propres & indiquer qu'il était le grand
roi des rois, des ambassadeurs vinrent de lous les
empires quiavaient en ce lemps embrassé sadoctrine,

. pour réclamer une part des reliques. Ces reliques
furent divisées en huit parls et huit dagdbas furent
consiraits pour leur préservation, Un ddgdba fut édi-
fié par les Mallas, et sept autres par les sept rois des
contrées dont le peuple avait pris refuge dansle
Bouddha.

CoNcLusION

XCVIIL. — Les trois personnes du Bouddha.

1. — Lorsque lé Bienheureux fut entré dans le Nir-
vana, les-disciples se rassemblérent et se consul-
ferent sur ce qu'il y avait & faire pour conserver le
Dharma pur et non corrompu par les hérésies,

2. — Et Oupalise leva et dit :
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3. — « Notro grand Muitre avait coutume do dive
aux fréros : « O bhikchous! aprds mon Nirvana vous
dovrez respecter Ja loi ot lui obéir. Regardez la loi
comme volre madtre. La loi est semblable & une lu-
mitre qui brille dans les ténibres pourindiquer le
chemin; elle est aussi semblable & un joyau précicux
pour la possession duquel vous ne devez reculer do-
vant aucune peine, ot éire préts & supporter tout
sacrifice, diit-co méme &tre celui de votre vie. Obéis-
sez au Dharma que je vous ai révélé; suivez-le scru-
puleusement, respectez-le comme absolument iden-
tique & moi-méme. » '

&, = « Telles élaient les paroles du Bienheureux.

3. — « C’est pourquoi laloi, que le Tath&gata nous
a laissée comme un héritage précieux, est devenue
maintenant le corps visible du Tathagata. Respectons-
la donc et tenons-la pour sacrée. Cur & quoi bon édi-
fier des dagdbas pour les reliques, si nous négligeons
I'esprit des enseignements du Matre. »

6. — Alors Anourouddha se leva et dit :

7. — « Meltons bien dans notre esprit, fréres, que
Gautama Siddhartha était la forme visible de la vé-
rité elle-méme. Il étail le Saint, le Parfait et le Béni,
parce que l'éternelle vérilé avait élu domicile dans
son corps. Le grand Gikyamouni est I'incarnation
corporelle de la vérité, et il nous a révélé la vérité.

8. — « Le Tathagala nous a enseigné que la vérité
existait avant qu’il fut né dans ce monde, et exis-
tera apres qu'il sera entré dans le Nirvana.



296 ‘ L'fiVANGILE DU BOUDDIA

9, — « Lo Tathdgate a dit :

10, — « Le Bienhourcux est la vérité; et en cotte
qualité il est présont partout el éternel; 11 osl possos-
seur do qualités excellentes mnombrahles, au-des-
sus do toute nature humaine, et il est inelfable dans
sa saintetd, :

1, =« Mnmlonant mettons bien dans notre esprit
quo ce n'est pas Llelle ou telle loi, qu’il nous a donnée
dans le Dharma, qui est Bouddha, mais la vérité, la
vérité qui est éternelle, présento partoul, immuable
ol Lrds excellente.

12, — « Beaucoup des lois du Dharma sont tempo-
raires, furent prescrites parce qu'elles convenaient
aux circonstances et élaient nécessitées par quelque
événement passager; la vérilé, néanmoins, n’est pas
temporaire.

' 43. — '« La vérité n'est pas arbitraire ou affaire
d’opinion, mais peut &lre cherchée, et celui qui cher-
.che ardemment la vérilé la trouvera.

14, — « La vérité est cachée i l'aveugle, mais
celui qui posséde 1'eil mental voit la vérité. La vé-
rité est V’essence du Bouddha, et la vérité restera
l’unique étalon pour distinguer les fausses et les
vraies doclrines.

15. = « Adorons donc la vérité, cherchons la vé-
rité, élahhssons-]a et obéissons-lui. Car Ia vérité est
le Bouddha, notre Maitre, notre Inslituteur, notre
Seigneur! »

16. — A son tour Kégyapa se leva el dit :
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17, — « En vérité, vous avez bien parlé, 0 fréres.
Ni chez l'un ni chez 'autro il n'existe de conflit d'opi-
nion sur le sens de notroe religion. Car le Bienheu-
reux possdde Llrois personnes cl chacune d'elles a
uno égale importance pour nous.

18. — « Il y a le Dharma-Kaya. 1l y a le Nirména-
Kaya.Il y a le Sambhoga-Kaya.

19. —« Lo Bonddha est la vérité entitrement excel-
lente, éternelle, présentle partout, et immuable. Ceci
est lo Sambhoga-Kaya, qui est dans un élat de féli-
cilé parfaite.

20. — « Le Bouddha est le maitre qui chérit tous
les étres et prend la forme de ceux qu'il instruit. Ceci
estle Nirmé&na-Kaya, le corps dans lequel il apparait.

21. — « Le Bouddha est ladispensation toute bénie
de la religion. Il est I'esprit du Saiigha et le sens des
commandements qu'il nous a laissés dans sa parole
sacrée, le Dharma. Ceci est le Dharma-Kaya, le corps
de la trés excellente loi. '
~ 22, — « Si le Bouddha ne nous était point apparu
dans la personne de Gautama Cikyamouni, comment
possederions-nous les traditions sacrées de sa doc-
trine? Et si les générations futures ne possédaient
pas les tradilions sacrées conservées par le Saiigha,
comment connaitraient-elles quoique ce soit du grand
Gakyamouni? It ni nous ni personne ne connailrions
rien de la trés excellente vérité, qui est éternelle, pré-
sente partout, el immuable.

23, — « Tenons donc pour sacrées et vénérons les
11,
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traditions; que la mémoire de Gautama Cakyamouni
nous soit sacrée, afin quo les traditions et sa mémoire
nous servent & découvrir la vérité; car celui donl
I'ceil spiritucl ost ouvert la découvrira, et elle est la
mémo pour quiconque possdde l’mlellwence d’un
Bouddha pour la reconnailre et l‘e\poser. »

24, — Alors les fréres décidérent de réunir un sy-
node & Radjagriba afin d’exposer les pures doctrines
du Bienheurcux, de colliger et de collationner les
écritures sacrées ot de fixer un canon qui servirait
comme une source d'instruction aux généralions &
-venir.

XCIX. — Le but de l'étre.

1. — Lorsque, dans le cycle de formation de I'uni-
vers, apparurent les premidres formes tangibles du
soleil, de la terre el de la lune, la Vérité se mouvait
dans la poussiére cosmique et remplissait le monde
entier d'une lumiere brillante. Cependant il n’existait
aucun ceil pour voir la lumidre, aucune oreille pour
ouir la vérité, aucun esprit pour percevoir son sens;
et dans les espaces immesurables de V'existence il n'y
avait aucune place o la vérité put résider dans toute
sa glmre.
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2. — Dans l¢ cours voulu de I'évolution la faculté
de sentir apparut ot la perception par los sens naquit.
C'étail un nouveau domaine do vie spirituelle, plein
d’aspirations, avec des passions puissantes el d'une
énergie impossible i abaltre. Et le monde se partagea
en deux; il y eul des plaisirs et des peines, un mot et
un non-mei, des amis et des ennemis, do Ja haine et
de I'amour. La vérité vibrait dans ce monde de sen-
sation, mais dans toutes ses virtualités infinies, la vé-
rilé ne pouvail trouver une place ou résider dans
toute sa gloire.

3. — Alorsla raison surgit dans le combat pour la
vie.La raison commenca & guider l'inslinct du moi;
la raison prit le sceptre de la créalion el asservit les
forces brutales et la puissance des éléments. Cepen-
dant la raison parut ajouter un nouvel aliment a la
flamme de la haine, en agravant le trouble des passions
en conflit; et les fréres tukrent leurs fréres afin de sa-
tisfaire Ja convoitise d’un instant passager. Et la vé-
rité vint dans les domaines de la raison; mais
dans toute leur étendue il ne se trouva point une
place ot la vérilé pit résider dans toute sa
gloire. '

4. — Puis la raison, devenue la compagne du moi,

.enveloppa de plus en plus tous les élres vivants dans
les mailles de la luxure, de la haine, et de ’envie, et
de la luxure, de la haine et de 'envie naquirent les

. maux du péché. Les hommes pliérent écrasés sous les

fardeaux de la vie, jusqu'd ce qu'apparit le sauveur,
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le grand Bouddha, le Saint Instituteur des hommes et
des dieux. ' ,

3. — Et le Bouddha apprit aux hommes le juste
usage de la sensation et la bonne-application de la
raison; il apprit aux hommes & voir les choses telles
qu’ellés sont, sans illusion, et ils apprirent & agir se-
lon la vérité. Il enseigna la juslice et changea ainsi
les créatures rationnelles en étres humains, justes, au
cceur bon, et croyants. Alors enfin la vérité trouva
une place ol elle put résider dans toute sa gloire, et
cetfe place est I’ame de I'humanité.

6. — Bouddha, 6 Béni, 0 Saint, 6 Parfait, tu as ré-
vélé la vérité, et la vérité est apparue et le royaume
de vérité a été fondé.

7.—Iln’y a point de place pourla vérité dans Pes-
pace, lout infini qu'il soit. ‘

8. — Il n’y a point de place pour la vérité dans la
sensation, ni dans ses plaisirs, ni dans ses peines; la
" sensation est le premier pas de la vérité, mais il n’est
.point de place dans elle pour la vérité, quoiqu’elle
puisse rayonner de I'éclat brillant de la beauté et de
la vie.

9.—1Iln’y a point de place non plus dans le raison-
nement. Le raisonnement est un sabre 3 deux tran-
chants et sert le projet d’amour aussi bien que le
projet de haine. Le raisonnement. est la plateforme
sur laquelle se tient la vérité. Sans la raison, aucune
vérité ne peut étre alteinte. Néanmoins dans le ratio-

nalisme pur il n’est poinf de place pour la vérité, bien
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que ce soit I'instrument qui dompte les choses du
monde.

10. — La juslice est le tréne de la vérilé, et 1’a-
mour, la justice et la honne volonlé sont ses orne-
ments. '

11. — La justice est la place ou la vérilé réside, el
la, dans les &mes de I'humanité qui souhaitent ar-
demment la réalisation de la justice, il y a un espace
suffisant pour une riche et toujours plus riche révé-
lation de la vérité. ,

12. — Ceci est I'Evangile du Béni. Ceci est la révé-
lation de I'Eclairé. Ceci est le legs du Saint.

13. — Ceux qui regoivent la vérité, et ont foi dans
la vérité, prennent refuge dans le Bouddha, dans le
Dharma et dans le Safigha.

14, — Regois-nous, 6 Bouddha, au nombre de tes
disciples & partir de ce jour, tant que notre vie du-
rera.

15, — Soulage, 6 Saint Instituteur, compatissant
et aimant tous les élres, les affligés et ceux que la
douleur accable, éclaire ceux qui vont a I'aventure, et
fais-nous grandir de plus en plus en intelligence et
en sainteté, .

16. — La vérité estla fin et le bul de toute existence,
et les mondes sont nés afin que la vérité puisse veniry
résider.

17, — Ceux qui n’aspirent point aprés la vérité
manquent au but de la vie.

A8, — Bienheureux est celui qui se repose en la

.
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vérité, car toutes les choses périront, mais la vérité
demeurera toujours,

19. — Le monde est édifié pour la vérité, mais de
fausses combinaisons de la pensée dénaturent le vé-
" ritable état des choses et font naitre les erreurs, |

20. — Les erreurs peuvent prendre toutes les"
formes qu'’il plait & ceux qui les choyent; c’est pour-
quoi elles sont agréables & contempler; mais elles
sont instables et 1enferment les germes de la disso-
lution.

21, — La vérité ne peut point étre arrangée. La
vérilé est une et toujours la méme, elle est immuable.

22. — La vérité est supérieure a la puissance de la
mort, elle est partout présente, éternelle et trés glo-
rieuse. .

23, — Les illusions, les erreurs et les mensonges
sont filles de Mara, et une grande puissance leur est

. dévolue pour séduire les esprits des hommes et les

égarer sur le chemin du péché.

* 2k. — La propriété des illusions,; des erreurs et
des mensonges est la mort; et le pécbé est la voie de
perdition.

25. — Les illusions, les erreurs et les mensonges
sont semblables & de grands et fastneux navires dont
les poutres sont pourries et mangées des vers, et
ceux qui s’y embarquent sont fatalement destinés a
faire naufrage. :

96. — Nombreux sont ceux ‘qui disent’: « Viens
. erreur, sois mon guide », et quand ils sont pris dans
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les mailles de I'égoisme, de la luxure et des mauvais
désirs, la mistre est enfantée.

27. — Cependant tout ce qui a vie aspire i la vé-
rité, et la vérilé seule peut guérir nos maux et donner
la paix & notre inquiétude.

28. — Lavérité est 'essence de la vie, car la vérité
persiste aprés lamort du corps. La vérité est éternelle
et continuera & vivre quand méme les cieux et la terre
aurount disparu. _

29. — Il n’existe pas dans le monde plusieurs vé-

‘rités différentes, car la vérité est une et identique
dans tous les temps et dans tous les lieux.

30. — La vérité nous enseigne l'excellente voie &
huit chemins de la justice, et c’est une route droite
que trouve aisément celui qui aime la vérité. Heureux
sont ceux qui marchent dans cette voie.

’

C. — Louange de tous les Bouddhas.

1. — Tous les Bouddhas sont merveilleux et glo-
rieux,

Ils n’ont point d’égaux sur la terre,

1ls nous révélent le chemin de vie,

Et nous saluons leur venue avec un pieux respect.

2. — Tous les Bouddhas enseignent la méme vérité.
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" La vérité remet dans ]a bonne voie ceux quise sont
égarés. : '
La vérité est notre espoir et notre soutien.
Nous recevons avec reconnaissance sa lumigre que
ricn n'arréte. _ -
3. — Tous les Bouddhas ont une seule et méme
essence,
Qui est partout présente’ dans tous les genres
. d’é8tres, . :
. Qui sanctifie les liens qui unissent toutes les 4mes,
Et nous avons.foi en sa félicité comme refuge su-
préme. '

FIN
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NOTES

1. — Bouddha (sanscrit et pali, Buddha), « D'Eveillé,
I'Eclairé, I'Illuminé, le Sage ». — On donne également au
Bouddha les noms de : {dkyamuni « I'ascéte Gikya », ('d-
kyasimha « le Lion Gakya », Sugata « le Bienvenu », ('ds~
tar (pali Satthar) « le Maitre, PInstituteur », Jing, « le
Vainqueur, le Conquérant », Bhagavat « le Bienheureux,
le Béni », Loka-ndtha « Seigneur du monde », Sarvajia
« POmniscient », Dharma-rdja « Roi de la Loi, Roi de la
Vérité », Tathdgata « Celui qui est venu comme ses pre-
décesseurs, c'est-2-dire en suivant la méme voie qu’eux ».
— Voir : — Eug. Burnouf, Introduction & lhistoire du
Bouddhisme indien; — E. Sénart, £ssai sur la légende du
Bouddha; — T. W. Rhys Davids, Buddhism, p. 28; —
H. Kern, Histoire du Bouddhisme dans U'Inde, etc.

9. — Le Salut, 'Affranchissement, la Libération, s'en-
tend chez les Bouddhistes, comme chez tous les autres In-
diens, de I'affranchissement de la métempsycose ou trans-
migration éternelle des dmes, conséquence fatale du Karma.

3. — Sarmsdra, les vicissitudes du monde, de la vie et de
1a mort, le monde des humains, 1’Océan de la naissance et
de la mort, l'instabilité, et la non-durée des choses, l'in-
quiétude de la vie du monde. I'agitation de I'égoisme, la

vanité de I'existence.
18



3814 L'EVANGILE DU BOUDDHA

4. — Nirvdna (pah Nibbdna), extinction, c'est-d-dire
l'extinction des passions, des désirs, des attachements hu-
mains et de la personnalité. Le [Virvdna n'est pas un paradis,
un lieu, mais un état de parfaite béatitude auquel le saint
peut parvenir, méme sans quitter la terre. Selon le Hina-
yina, il est défini comme « P'extinction de V'illusion », sui-
vant le Mahdydna comme « 'acquisition de la vérité ». NVir-
vdna signifie, selon ce dernier, « illumination »; I'état
d'esprit dans lequel I'updddna « attachement », le klésa
« peine », et la trignd « désir » sont éteints; 'heureuse
c¢ondition de I'illumination, de la paix de I’esprit, de la fé-
licité, le triomphe de la vertu en ceite vie et au deld, le
-repos éternel du Bouddha aprés la mort. Gdkyamuni a refusé
de résoudre le probléme de savoir si le Virvdna est ou n'est
pas Textinction définitive de la personnalité. Interrogé, il
-montrait par son silence que cette solution n’est pas un des
sujets dont la connaissance est mdlspensable pour le salut

5. — Voir note 3.

6. — Kapilavastu (pili Ka]gilavattlzu), capitale~ du

royaume des Cikyas et berceau du Bouddha Cakyimuni, —
(N. T.). Cette ville fut fondée, dit la légende, par les fils
.d'Tk$vaku, exilés 4 la requéte de leur belle-mére, et dut son
nom i ce que le sage Kapila désigna son emplacement.
" Guddhodana, le pére du Bouddha, était V'arriére petit-fils du
" quatriéme de ces princes. Beaucoup d’auteurs doutent de
Pexistence de cette ville, que son nom méme (ville de Ka-
pila, ou ville rouge) semble ranger au nombre des cités
aythiques ; toutefois la découverte de ses ruines par le
Dr Fihrer, prés de Niglivd dans le Térai Népalais, en 1896,
détruit aujourd’hui toute suspicion. La couleur rouge du
sol de la ville, fortement coloré par un oxyde de fer, expli-
que le nom de Kapilavastu, la ville rouge. )

o
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7. — (dkya, peuplade ou tribu indienne que I'on sup-
pose &tre d'origine scythe. Elle était établie dans le Térai
Népalais, au pied des derniers contreforls de I'Himilaya,
el s'étendait jusqu’aux frontiéres du Magadha, ou de la
province d'Oude actuelle.

8. — Iksvaku. Roi mythique de I'lnde, arriere petit-fils
du Soleil, souche de la race ou dynastie solaire appelée Si-
ryavamga. La famille royale des Gakyas disait descendre de
lui.

9. — Gautama (pili Gotama), nom de la famille du
Bouddha. — (N. T.). Laforme génitive Gautama donne &
gupposer que la race royale des Cdkyas apparlenait a la
Gétra brihmanique de Golama. Il y a deux Gotama : le
rishi, et le grammairien célebre. _

10. — ('uddhodana, « Celui qui a une nourriture pure,
ou posséde du riz pur ». Le pére du Bouddha Gikyamuni.
La tradition bouddhique en fait le roi des Gikyas, mais ce
fait n’est pas mentionné dans les plus anciens récits. Olden-
berg (Buddha, pp. 99, 416 et 417 de la traduction an-
glaise) parle de lui comme « d'un grand et riche proprié-
taire ».

14. — Madyd-devi, « Déesse (ou Reine) Illusion », ainsi
nommée, dit-on, a cause de sa beauté surnaturelle. On la
nomme aussi Mahd-Mdyd ou simplement Mdyd. Elle
mourut sept jours aprés la naissance du Bouddha, — afin, dit
la légende, de ne pas avoir la douleur d'assister plus tard
-au départ de son fils et peut-étre pour ne pas étre un obs-
tacle 4 sa vocation, — et renaquit dans le ciel des dieux
Trayastrimgat, ou Cikyamuni, devenu Bouddha, vint
lui précher pendant trois-mois la Bonne Loi et I'Evangile
du Salut. — Mdyd, dans la langue brihmanique, est une
matitre impérissable et préexistante a lout, infiniment sub-
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tile, qui sert aux dieux & créer des formes apparentes, sans
réalité et trompeuses. Par suite, c'est I'illusion, la magie,
Penchantement. Le voile de May4 est I'illusion de person-
nalité qui s'appesantit sur les yeux de 'bomme retenu dans
les liens du monde, qui devient ainsi incapable de dxscerner
la vérité des choses. N. T. - . /

12. — Reine des Cieuz, la lune ou peut-étre 1'aurore,
N.T.

18. — Lumbint, jardin ainsi appelé du nom de la prin-
cesse qui en élait, ou avait été propriétaire. L'emplacement
du jardin de Lumbini, marqué par une colonne inscrite
érigée par le roi Agoka, a été découvert en 1896 a Nigliva,
dans le Térai Népélais, par le D* Fithrer.

14. — Plaksa : Shorea robusta.

15. — Mdra, le trompeur, le tentateur, le destructeur,
le dieu de la luxure et du péché, le satan bouddhiste. —
N. T. Dans les écritures brihmaniques, et particuliérement
" dans les Pour4nas, Mdra « le irompeur » est un des noms

donnés & Kdma, le dieu de 'amour et du désir. '

16. — Ndga, littéralement serpent. Génies serpents
d’une intelligence supérieure a celle de 'homme et doués
du pouvoir de se transformer a volonté.

17, — Buddhas antérieurs. Lestrois, six ou vingt-quatre
Buddhas qui ont précédé Gikyamuni sur la terre.

18. — Bodhisattva (pali Bodhisatta). « Celui de qui
V'essence (sattva) est de devenir illumination (bodhi) », ou
« Celui’ qui poss¢de Ia quahté de bodhi, sagesse supréme ».
Ce terme désigne un étre qui‘est sur le point de devenir
Buddha, mais n’a pas encore aiteint le Nirvina, et sap-
plique & toute une classe de saints qui n’ont plus qu'une
‘seule naissance 4 subir avant d’arriver a l’émanclp..tlon .
finale, — N. T. Primitivement, & ce qu’il semble, il n’y
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-avait qu’un seul Bodhisattva, celui qui élait destiné a de-
venir Buddha, tel Gikyamuni, et aprés lui Maitréya,

49, — Asita. Le Lalita-Vistara et la plupart des
autres récits bouddhiques de la naissance du Bouddha pré-
sentent une version quelque peu différente de cet épisode,
d'aprés laquelle Asita n'est pas invité par Couddhodana a
venir voir son fils, mais vient de lui-méme, averti de la
naissance du futur Bouddha par les prodiges qu'ils constate
tout autour de lui dans I'univers. De plus, ici, il semble~
rait que la forét habitée par Asita dat étre dans le proche
voisinage de Kapilavastou, tandis que le texte du Lalita-
Vistara dit que I'ermitage de ce saint personnage était situé
dans I'Himalaya, et qu’il se rendit instantanément, & tra-
vers les airs, de sa retraite au palais de Gouddhodana.
N. T. '

90. — Siddhdrtha (pili Siddattha), nom personnel du
Bouddha. Son sens étymologique est « Celui qui a atleint
son but», — N. T. Le nom exact du Bouddha est Sarvdr-
thasiddha, « Celui qui accomplit toutes choses ». E. Schla-
gintweit (Le Bouddhisme au Tibet), le traduit, d'aprés le
sens tibétain par « le Fondateur ».

1. — Prajipatt (pali Pajdpati), appelée aussi Mahd-
Prajdpati-Gautami, sceur ainée de Mayad-dévi et seconde
épouse du roi Gouddhodana qui avait épousé les deux sceurs.
On la désigne le plus souvent par son nom de famille Gau-
tami, féminin de Gautama. — N. T. Prajapati-Gautami,
tanie, et Yagodhard, femme de Siddhirtha furent les deux
premiéres religieuses bouddhistes.

22. — Il est de régle établie que la meére d’un Bouddha
meurt au bout de sept jours. Voir note 11.

93. — Yagodhard (pdli Yasodhard), femme du prince

Siddbartha. On la nomme aussi Gopi. Elle devint une des
‘ 18.
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premiéres religieuses bouddhistes. — N. T. D’aprés le La-
lita-Vistara elle était fille du prince Cdkya Dandapdni. ‘

2%, — Canna. Daprés le Lalita-Vistara, le cocher ou
plutdt 'écuyer du prince Siddhirtha se nommait Candaka.,

25. — Krisd Gautami (pili Kisd Gotami) « la svelte ou
mince Gautami, cousine de Siddhartha. C'est aussi le'nom,
de I’héroine de la parabole de la graine de moutarde.

26. — (Cramana (pali Samana). Ascete, mome, celui qui
vit sous la régle d'un veeu.

27. — Voir note 18.

98, — Voir note 1.

929. — Tathdgata, généralement traduit par « Le Par-
fait », — N. T. Le sens exact de ce terme est « Celui
qui est venu comme tous ses prédécesseurs », c’est-a-dire
« en suivant la méme voie » ou bien « en enseignant la
méme doctrine ».
 80.— Dharma-rdja. Littéralement « Roi de la Loi ». Dans
la littérature brihmanique ce tilre est donné & Yama, le-

- . dieu des moris, considéré comme essence, source et arbi-

tre de toule vérilé et de toute justice. Le Mahdbhairata
Vapplique & Yuddhi$thira, ainé des Pindavas, moins
parce qu’il est le fils ou Tincarnation d'Yama, qu’a cause
de son inébranlable fermeté dans la justice. N. T,

31, — B/zagavat Homme de mérite, honorable. Le Béni.
Le Bierheureux. Titre donué au Buddha. — N, T. Ce titre
s’applique chez les brihmanes, & Brahm4, & Vispu et &
Krina.

32. — Kanthaka, Cheval du prmce Siddbartha. — N. T.
Suivant la légende du Lallta-Vlstara, Kanthaka « le meil-

- leur des chevaux », naquit & lmstant méme de la naissance

de Siddhartha.
: 33 - Von' note 24
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34. — Voir note 10,

35. — Voir nole 18,

35. — Rdjagrhd (pali Rijagahd). Capitale du royaume
de Magadha. — N. T. Rédjagrhd fut une des résidences fa-
vorites du Buddha. C’est encore avjourd’hui I'un des lienx
saints les plus vénérés par les bouddhistes.

37. — Muni. « Penseur, sage, ascéte ». Spécialement le
« Penseur, le sage, religieux ». Gikya-muni, « I'ascéte, le
sage des Cikyas » est le Buddha. — N. T. Le terme Muni
est employé dans le sens de « ascéte, religieux » aussi bien
par les brihmanes et les jainas que par les bouddhistes.

38. — Bimbisdra. Roi de Magadha. On lui donne sou-
vent le surnom d’honneur de Sainya (pali Séniya) « belli-
queux, guerrier ». I fut assassiné par son propre fils Aji-
tacatru.

39. — Voir note 26, i

40. —('akya~-muni (pali Sakya-muni). « L’ascéte Cikya »,
surnom qui est devenu l’appellation la plus usuelle du
Bouddha Gautama.

41. — Ardda (pali Alara). Célébre philosophe brahmane.

‘Son nom entier est Arida (ou Arita) Kilima.

42. — Udraka, ou Rudraka, philosophe et ascéle brah-
mane ou peut-étre jaina. Le Latila-Vistara le désigne sous
le nom de Rudraka, fils de Rima.

43. — Voir note 18.

44, — Atman. Le souffle en tant que principe de vie,
I'dme, la personnalité, I'individualité, le moi. Pour quel-
ques-unes des anciennes écoles brihmaniques Y'dtman cons-
titue dans 'homme un &tre métaphysique qui est le pen-
seur de ses pensées, le percepteur de ses sensations, V'au-
teur de ses actes. Le Buddha nie lexistence de I'dtman
pris dansce sens, — Lesécolesbrahmaniquesdonnent a 'Ame
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des &tres le nom de Jivdtman pour la distinguer de Para-
mdiman, 'ame universelle N, T.

45. — Karma (pali Kamma). Action, ceuvre, loi d’action,
rétribution, conséquence des actes précédemment accomplis
et destinée qui en découle. Eitel définit le karma « ce frmt
moral (de chaque &tre) qui seul survit 4 la mort et se con-
tinue par la transmigration ». Karma est un terme bien
_ défini et scientifiquement exact. Le professeur Huxley dit :
«Dans la théorie de I'évolution, la iendance d’un germe i se
" développer selon un certain type spécifique, par exemple;
la tendance de la semence du haricot 4 croitre en une plante
ayant tous les caractéres du phaseolus vulgaris, est son
karma. C’est le dernier héritier et le dernier résultat d'une
lignée ancestrale qui remonte, a travers plusieurs milliers
d’années, au temps de la premitre apparition de la vie sur
la terre. » Nous lisons dans I’'Anguttara Nikdya Pancaka
__Nipdia : « Mon action (karma) est ma propriété, mon ac-
tion est mon héritage, mon action est la matrice qui m'a
porté mon action est la famille qu1 je suis apparenté
" mon action est mon refuge ».

46. — Munja. Herbe trés douce avec laquelle o confec-
txonne la ceinture sacrée des brdbmanes, N. T. -

&71. — Skandha (pali Khandha). Eléments, attributs de

"&tre, qui sont : la forme (ripa); la sensation de douleur
ou de plaisir (vedand) produite par I'action des objets ex-
“térieurs sur les six sens (vue, ouie, odorat, goit, toucher et
esprit); la.pe‘rception (safijfid) des idées et des choses;la
- combinaison (samskdra) des qualités, facultés ou tendances
“morales qui constituent le caraciére de I'individu; et la
conscience ou discernement (vijiidna). N. T.
- 48, — Voir note 42, :

" 49. — Voir note 45.
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50. — T'ransmigration ou Métempsycose, Passage d’une
Ame dans les différentes classes des étres animés, y compris
le séjour dans I'un ou plusieurs des enfers. N. T.

51. — Tathdgata. « Celui qui est venu (ou aagi) comme
ses prédécesseurs. — N. T. Epithéte ou titre spécial du
Bouddha que beaucoup d'auteurs traduisent par le « Par-
fait ». .

52. — Voir note 44.

53. — Voir note 18.

94. — Bhiksu (pali Bhikkhu). « Mendiant ». Terme ap-
pliqué dans I'Inde, antérieurement au bouddhisme, & tous
les religieux ayant fait veeu de vivre d’aumdnes, et plus tard
spécialement attribué aux moines houddhistes, Il correspond
i notre expression « bonze » (birman Pongi et japonais
Bozou). N. T,

55. — Oruvilvd (pali Uruvéld). Ville de I'Inde ancienne,
située au sud de Patna sur la riviére Nairafijand, aujour-
d’hui Buddha-Gayd. Le Buddha y fit de fréquents séjours.
C’était aussi primitiverent la résidence du célébre Mahd- -
Kécyapa. C'est 1a que se trouve le temple de la Mahd-Bodhi.,

56. — Voir note 40.

57. — Le bruit de la mort du Bodhisattva était venu
jusquau ciel Zugita, et Maya-Dévi, descendue sur la terre
pour pleurer son fils, assista a sa quasi-résurrection, N. T.

58. — Le Lalita-Vistara la nomme Sujdtd, fille du chef
de village Nandika.

59. — B4. L’arbre de science, ficus religiosa.

60. — Voir note 15.

61. — Voir note 26.

- . 62. — Buddha. Voir note1.
63. — Dhydna (pili Jiidna). Méditation mythique abs-
‘traite, intuitive, vision béate, extase, ravissement, le résul-
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tat du Samddhi. Le Buddha n'a pas conseillé les ex{ases en
tant que pratiques de dévolion religieuse, car il affirmait
que la délivrance ne peut dtre obtenue que par la connais-
sance des « Quatre Vérités excellentes » et en marchant
dans « I’Excellente voie 4 huit chemins »; maisil ne contraria
pns ceux qui se plaisaient dans I'extase et les visions béates.
Selon son interprétation le Dhydna n'est pas la perte de fa
conscience, mais la destruction voulue et délibérée de 1'é-
goisme. Il y a quatire degrés de Dhydna compris générale-
ment sous le nom de Samid/i : le premier est un état de
joie et de contentement qui nait d’'une abstraction dans la-
recherche et la réflexion; le second procure une profonde
paix sans réflexion ni recherche; le troisiéme effectue la
destruction de la passion el le quatriéme consiste en une
parfaite égalilé d’dme qui détruit la souflrance (voir Eugéne
Burnouf, Introduction ¢ Phistoire du Bouddhisme indien, el
T. W. Rhys Davids, Buddhism). Dans le Fo-shé-hing-tsan-
king, le Dhyina n’est mentionné que deux fois seulement,
I, 17, versets 960-978, o Ardda expose la doctrine des
" . Quaire Dhyaras que n’approuve pas le Buddha, et au mo-
ment de la mort du Buddha, o il est dit que « lorsqu’il a
‘perdu connaissance gon esprit a passé par les Quatre Dhyi-
nas. \
64, — Dharma (pili Dhamma). Primitivement la condi-
tion naturelle des choses ou des &tres, la loi de leur exis-
tence, la vérité; puis la vérité religieuse, la Loi, le code
moral de justice, I’ensemble des doctrines constitvant un
sysiéme religieux, la religion. Son sens le plus habituel est
Ja Loi. . '
65, -~ Voir note 1. .
66. — Niddna « Cause ». Les douze Nid4nas constituent
1a chaine des causes qui font naitre la misére dans le moade.
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67. — Voir note G4,

68. — Voir nole 3.

69. — Le Lalita-Vistara nomme le premier Trapusa. Ils
étaient fréres el devinrent les deux premiers disciples lai-
ques, ou Updsakas, du Bouddha. Les livees bouddhiques
donnent des versions diverses de ceite légende: mais le
fond en reste toujours le méme. N, T,

70. — C’est la formule primilive d’adhésion au boud-
dhisme tant que I'Eglise (Sangha) n’est pas conslituée.
Plus tard la formule du « Triple Refuge » se constiluera
par l'adjonction du « Refuge dans le Sahgha ». :

7. — Brakmd. Dieu créateur de la religion brihmani-
que, manifestation de Bralma (neutre) I'Ame universelle.
Sous le nom de Mahd-Brahmi les bouddhistes en ont fait
le plus grand de tous les dieux, le souverain du « Moude
sans formes ». Quant au titre de Sahampati son sens est
obseur et il ne se rencontre qu'associé au nom du Brahmd
bouddhiste. Eugine Burnouf le fraduit par « Seigneur des
élres patients ». Eitel lui donne le sens de « Seigneur des
parties habitables de tous les univers », et Sir Monier Wil-
liams le traduit « Seigneur de ceux qui souflrent ». H. Ker
(Sacred Books of the East, t. XXI) prétend qu’il est syno-
nyme de Sikhin, dénomination fréquente d’Agni.

72. — Voir nole 51.

73. — Voir note 64.

74. — Arida Kilimael Rudraka fils de Rama. Voir notes
41 et 42. A ce moment le premier était mort depuis trois
jours et le second depuis sept. N. T.

75. — Mriga-ddva, ou aussi Isi-patana, jardin pro»he
de Bénares, plus tard I'une des resxdences favontes du
Bouddha.

76. — Upaka. Le Lalita-Vistara ne donne pas son nom
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- et le désigne simplement comme A4jivaka ou membre d’une
secte jaine fondée par Gosdla un ancien disciple de Maha-
vira. Dans la plupart des autres récits bouddhiques il est
nommé Ajivaka Upaka. N. T.

71. — Jina. Vainqueur. Titre aitribué également aux
Bouddhas et aux Tirthamkaras; cependant les Jainas I'em-
ploient de préférence pour désigner Vardhamina Mahd-
vira qu'ils considérent comme leur Buddha. Voxr aussi
note 1.

78. — Voir note 9.

79. — Voir nole 51.

80. — Dévas. Dieux du brihmanisme conservés par les
bouddhistes. Ce nom désigne tout esprit céleste, mais par-~
ticuli¢rement les dieux derang secondaire qu'on peut com-
parer aux anges.

81. — Ajndta Kaundinya, ou en pili Afiiidta Kondaninia.

82. — Sasigha ou Saimgha. La confrérie des disciples .
du Buddba, I'Eglise bouddhique. Une assemblée d’au moins

~ quatre moines constitue un Safigha, a le pouvoir d’entendre

une confession, de donner l'absolution, d’'admettre 4 la

préirise, elc. Le Safigha forme le troisitme constituant du

Triratna (ou Trois Joyaux), la Trinité bouddhique en qui

on prend refuge.

83. — Le terme canonique est Dharma. Voir note 64,
84. — (lest-a-dire le Saiigha.
85. — Yagas (pali Yasa).L'un des premiers convertisdu

* Buddha, il devint par la suite Arkat et Sthavira,

86. — Sous entendu « duSalut ». Expression qui marque

le premier pas fait dans la sagesse bouddhique. N. T.

87. — Le véiement religieux des bouddhistes est teint

en ocre jaune, N, T.

88. — Vinaya. La premitre et la plus ancienne des trois
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sections qui constituent le Canon bouddhique ou 77»/ipitaka.
Le Vinaya, ainsi que son nom l'indique, traite de la disci-
pline. Aprés la mort du Buddha, Ananda en récita le texte
devant le concile de Rdja-Grhd.,

89. — Voir note 55.

90. — Jatila, ¢ qui a les chevenx tressés, Les Jatilas
étaient des ascéles brahmanes.

91. — Kréna « Le noir », Huitiéme incarnation ou ava-
tdr de ViSau, dont le culte est trés répandu dans P'Inde
brahmanique et s’est en grande pactie subslitué & celui de
Vigau lui-méme. Toutefois, 4 I'époque du Buddha ce culte
devait &tre tout a fait & son début. N. T.

92, — Kdeyapa. Il y a trois personnages de ce nom parmi
les disciples du Buddha, tous trois brahmanes et chefs de
communautés Jatilas avant leur conversion au bonddhisme.
Celui dont il est question ici est Je plus illustre des trois.
On le désigne d’ordinaire sous le nom de Kig¢yapa d'Uru-
vilvd ou de Maha-Kigyapa, pour le distinguer de ses deux
fréres, Kigyapa de Nadi et Kigyapa de Gayd, beaucoup
moins connus que lui. Aussitdt aprés saconversion, il prit un
rang éminent parmi les disciples du Buddba et devint une
des colonnes de la confrérie. Aprés la mort du Buddha, il
convogqua et présida le premier synode ou Concile, & Réja-
grhd, devant lequel il récita, dit-on, I'Abki-dharma, ou
section de métaphysique. Les bouddhistes de toutes les
sectes le considérent comme le premier patriarche de leur
religion et le successeur de Gdkya-mouni.

93. — Voir note 31.

94. — Voir note 4.

~ 95, — Voir note 36.
- 96. — Sainya (pili Séniya). Guerrier belliqueux. Titre
19
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d’honneur donné & Bimbisara, roi de Magadha, — Voir
note 38,

97. — (akra (pali Sakka). Nom bouddhique d'Indra, le
roi des dieux.

98, — Vénouvana (pdli Velouvana). Bois de bambou
proche de Radjagrhd, une des résidences favontes du
Buddha, qui y prononga plusieurs siiras 1mportants

99. — (driputra (pali Sdriputta). L'un des principaux
disciples du Buddha. Le saint Pierre du bouddhisme. Il se
nommait de son vrai nom Upatlsya CAriputra « filsde Q&n
(du nom de sa mére) n’était qu'un surnom.

100. — Maudgalydyana (pali Moggalldna), de son vrai
nom Kolita, remplit un role important dans la légende
bouddhique, o il figure parmi les plus illustres disciples
du maitre,

101. — Sanjaya. Ascéte brihmane dont on sait seule-
ment qu'il fut le premier Maitre de Cariputra et.de Maud-
galydyana, N, T.

102.— Acvajit (pali Assaji). Disciple du Buddha, remar-
quable par la dignité toute particuli¢re de son maintien, et
souvent employé, A cause de celte qualité, pour attirer vers
le Buddha les personnages qu’il voulait convertir.

103. —- Voir note 26.

104. — C’est-a-dire d’'un Gakravartin. N. T.

105. — Clest aux Cakyas de Kapilavastu que le texte
tibétain du Dulva préte ces murmures. N. T.

106, — Andthapindika, nommé aussi Andthapindada.
Riche marchand de Cravasti, célébre pour sa libéralité, dis-
ciple laique du Buddha et donateur du vibéra de Jétavana.
Le sens généralement accepté de son nom est : « Celui qui
fait Pauméne (pinda)aux nécessiteux (andtha) ou abandon-
nés ». L’étymologie d'Eitel : « Celui qui donne sans conser-



NOTES 327

ver (andtha) une bouchée (pinda)pour lui-méme », ne peut
se soutenir.— N. T. Pinda est 'offrande funéraire d'un
giteau de méme nom que seuls peuvent présenter au mort
les parents & un degré rapproché, appelés en raison de ce
fait Sapinda,

. 107, — Igvara (pali fssara), « Seigneur ». Titre donné
aux grands dieux brahmaniques el surtout i Civa. Dans les
livres bouddhiques, le titre sanscrit d'Igvara indique tou-
jours un dieu supérieur, et en dehors du monde, un dieu
personnel, une divinité distinctc et indépendante de la na-
ture, qui est supposé avoir tiré le monde ex-nikilo. —
N. T. Dans le bouddhisme mahiyina mystique plusieurs
divinités portent le titre d’Igvara, sans étre considérées
comme créatrices.

108. — ('rdvastt (pali Sdvattht), Capitale du royaume de
Kogala septentrional, située au nord-ouest du Magadha sur
la Rapti. Le général Cunningham l'identifie aux ruines de
Sahet-Mahet dans I'Oude. Cette identification parait dou-
teuse.

109. — Prasénajit (pali Pasénadi). Roi du Kogala souvent
cité dans les livres bouddhiques. 11 fut un ami sincére du
Buddha. Détréné par son fils Viradhaka, il s'en fut de-
mander asile & Ajatagatru, roi du Magadha et mourut su-
bitement au bord d’un étang ot il venait d'étancher sa soif,
N. T. : '

110. — Vihdra. Résidence des moines ou prétres houd-
dhistes pendant la saison des pluies. Monastére. Temple.

111. — Voir note 23.

112. — Rakula. Fils du Buddha et de Yagodhara ou Gopa.
Admis tout enfant dans la confrérie des bhik$us, il est tou-
jours cité parmi les principaux disciples du Buddha et vé-
néré comme le saint patron des novices.
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118, — Ananda. Le Saint Jean bouddhiste,.disciple pré-
féré du Buddha, — N. T. Le Lalita-Vistara ne dit pas
qu'Ananda fut fils de Prajdpati et demi-frére du Buddha,
mais simplement qu'il était né le méme jour que lui. En
général les écritures bouddhxques le qualifient de cousin de
Cakyamuni. i

114, — Voir note 21.

115, — Dévadatia. ¢ Dieu-donné ». Frére de Yacodhara,
cousin et beau-frére de Siddhirtha, Jaloux et envieux du
Buddha, il ienta de fonder une secle a lui avec des régles
de discipline plus rigoureuses que celles de la confrérie. 11
est dépeint incontestablement d'une maniére trés injuste
dans le canon houddhique et traité comme un traitre.

116. — Updli. Barbier dela cour de Kapilavastu, devenu
par la svite un disciple éminent du Buddha.— N. T. C’est
lui qui fut chargé de réciter le Satra au concile de Raja-
grhd aprés la mort du Buddha.

117. — Anuruddha. L'un des grandsdisciples de Cikya-
muni, considéré comme le grand maitre de la métaphy-
sique bouddhique. Il éfait le second fils d’Amritodana,
frere de Cuddhodana, et par conséquent cousin de Sid-
dhértha.

118. — Voir note 110. R

119. — Jétavana. « Jardin de Jéta ». Vihdra ou monas-
tere bouddhigue construit par le marchand Andthapindika
de Cravasti dans le jardin acheté par lui au prince Jéta, hé-
ritier présompfif du royaume de Kogala.

420. — Voir note 15.

121, — Jivaka, Suivant la tradition il était fils de Bim-
bisira et de la courtisane Salavati. Le Mahdvagga (VIII)
rapporte qu’il avait été exposé aprés sa naissance et recueilli
par un passant. Il devint un médecin de grand talent et
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guérit le Buddha d'une maladie désagréable causée par
Pusage de se vétir de haillons sordides. 11 fut un fervent
disciple du Buddha et usa de son influence pour faire per-
mettre aux bhik3us de porter des robes de laiques.

122. — Pradyota (pili Pajjota). Roi d'Ujjayni, aujour-
d'hui Oude.

128, — Bhiksunt (pili bhikkhunt). Féminin de bhiksu.
Religicuse, nonne, sceur.

194. — Vieakhd (pali Visdkhd). Riche habitante de Gri-
vasti, I'une des disciples laiques les plus distinguées du
Bouddha. H. Oldenberg (Buddia, p. 167 de I'éd. angl.)
dit : « Tout le monde invite Visikhid aux cérémonies sa-
crificatoires et aux banquets, et c’est & elle que I'on offre
d’abord les plats. Un hote comme elle porte bonheur i la
maison ».

125, — Pérvdrdma (pili Pubbdrame), L'un des Viharas
ou monasteére de la confrérie bouddhiste.

126. — Voir note 110.

127. — Parivrdjaka (pali Paribbdjaka). Membres d’une
secte de la religion Jaina.

128, Tirthika (pali T'itthiya). Ecole religieuse de I'Inde
au teraps du Buddha, — N. T. Hérétique. Probablement la
secte des Jainas dont Vardhamina Mahdvira était le chef.
Au xre siecle, cette secte se grossit d’un assez grand nombre
de bouddhistes fuyant la persécution.

129. — Upavasatha (pali Uposatha). Le dimanche boud- -
dhique. Rhys Davids (Buddhism, pp. 140-141), dit : « Les
jours Uposathas sont les quatre jours du mois’lunaire ol
la lune est pleine, au troisitme quartier, nouvelle, et au
premier quartier. Ce sont le 14¢ jour de la nouvelle lune
{dans les mois courts) et le 15¢ jour de la pleine lune (dans

les mois longs) et le 8° jour de chacune de ces phases. Le
. 19.
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* mol sanscrit correspondant est Upavasatha, le jour de jetine

‘qui précede les offrandes de soma enivrant, en relation avec
le culte de la lune. Au lieu d'adorer la lune, les bouddhistes
devaient sanctifier le jour de jetne par l'observance des
préceptes moraux ; c’est un des nombreux cas ol Gautam."a\
a spiritualisé les mots et les coutumes existants.

130. — Prdtimoksd (pali Pdtimoklha). Littéralement
« déchargement ». C’est la confession bouddhique. Suivant
Rhys Davids (Buddhism, p. 163), elle date presque certai-
nement du ve siécle avant J.-C. Depuis ce temps, pendant’
2300 ans, elle a été réguliérement récitée deux fois chaque
mois dans les assemblées solennelles des membres del'ordre.
Elle occupe donc une place unique dans I’histoire religieuse
"du monde, et aucune régle de conduife morale n’a été en
usage constant aussi longlemps que celles qu’elles a.établies,

. & Vexception seulement des préceptes de I'Ancien Testa-

ment et de ceux de Confucius.
131. — Kaucdmbi (pali Kosambi). Ville de I'Inde, sur la

- Jumnd, identifiée par Cunningham i Ja Kosam actuelle.

‘Une des plus anciennes cités de I'Inde, elle était Ia capitale
du royaume de Kaugimba et passait pour avoir été fondée
par Kugimba, I'un des descendants de Purdravas. Le Bud-
dha y fit un assez long s&jour. — N. T. d’aprés Sir Monier
Williams, Buddhism, p. 411.

132. — Voir note 64.

133. — Dirghayu (pali Dighdvu), ¢ Longue Vie », Prince
mythique, fils du roi Dirghati.

“-  134. — Kdgi (pali Kdsi). Nom archaique et sacré de Bé-

narés.
135. — Voir note 115.
136. — Voir note 23,
437. — Cest-a-dire le Buddha.
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188. — Ajdtacatru, Fils et successeur de Bimbisira, roi
de Magadha. La tradition bouddhique 'accuse d’avoir tué
son pére pour s’emparer du {rdne. Ii fut d'abord hostile au
Buddha, puis touché de la grice, lui confessa son crime et
devint un zélé protecteur du bouddhisme. N. T.

139. — Voir nofe 98.

140. — Voir nole 45.

14. — Jystigha.

142. — Vriji (pali Vajji). Conlrée de 'Inde voisine du
Magadha.

143. — Dharmardja. « Roi de la Loi ». Titre appliqué
ici an Buddha, en tant que grand maitre de la Doctrine.
Chez les Indous brihmaniques il s'applique tout spéciale-
ment 4 Yama, le dieu des morts, régent de enfer.

144. — Dharmapada (pili Dhammapada).Le pied oula
voie de la Loi ». Titre d’un des livres qui constituent le
corps de la doctrine bouddhique. N. T.

445, — Voir note 15.

146. — Manasdkrita (pili Manasdkata).

147. — Indra. Le roides dieux védiques, Dans les livres
bouddhiques, il est le roi des dieux de la région de la forme.
Son paradis se nomme Svarga. N. T.

148. — Soma. Dérivé de la racine su « presser » et non
comme le proposent les savants chinois, d’aprés Eitel, de
su « qui égaye » et mana « I'esprit ». Nom d'une plante et
de son jus enivrantque les brihmanes emploient dans leurs
cérémonies. La liqueur de soma est identifiée & la lune et
personnifiée comme une divinité. — N. T.Soma est un des
principaux dieux védiques. Il personnifie la libation divi-
pisée qui nourrit le feu sacré, et, par extension, il se con~
fond avec le sacrifice lui-méme.

149. — Varuna. Dieu védique du ciel, devenu plus tard
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le régent de l'océan, le dieu des eaux, Poséxdon, Neptune

“vina.

150. — Voir note 7.

151, — Nirgrantha (pali Niggantha). Littéralement « Dé-
livré des Yens (du monde). » Nom adopté par les adhérents
de la secte Jaina.

152, — Jiidiaputra (pali Nataputta). Personnage géqé-
ralement considéré comme identique 4 Vardhamina Ma-

o h5v1ra3 le chef de la secte Jaina.

153, — Kitadanta. Brahmanec, hef du village de Déna-
mati, appelé aussi Khdnumat. I1 est cité par Spencer Hardy

'(Manual of Buddhism, p. 289) et dans Sacred, Books of

the East, vol. XIX, p. 242.
154. — Ddnamatt. Village de I'Inde. Ce nom 51gn1ﬁe

« qui a un esprit 2 donner ». Il n’a pas été identifié.

155, — Voir note 45.
156. — Dharmakdya. « Corps de la Loi ». — N. T. Le

~plus subtil des trois corps que revatent successivement les

Buddhas, celui qu’ils possédent seulement aprés le Panmr- _

157, — Voir note 112. )

158. — Voir note 110. . R

159. — Voir note 119.

160, — Voir note 106. ) .
. 164, — Amitdbha (sansc. et pali). « Celui qui posséde
une lumiére sans bornes »; de amita « infini, immesurable »
et de dbhd. « rayon de lumiére, splendeur, félicité de I'il-
lumination ». Cette -expression appartient au bouddhisme

- -:.mahayana et a été personnifiée en Amitibha Buddha, ou
.‘Amxta L’invocation du nor sauveur d'Amitibha Buddha

" est un dogme de prédilection de la secte du Lotus ou de la-

,- _Tei-re pure, si populaire en Chine et au Japon. Le chapitre
- LX de cet ouvrage renferme une allusion a la coneeption



NOTES - 383

poétique du Paradis de I'Occident. Le bouddhisme du Sud
. n'a aucune idée d’'un Amitabha personnifié et les voyageurs
chinois Fa-hian et Hiouan-thsang n’en font pas mention.
La mention la plus ancienne d'Amitibha se trouve dans
PAmitiyus-sitra, traduit en chinois entre 148 et 170 de
notre &re. (E. Eitel, Handbook, p. 7-9).
162, — (rdvaka (pali Sdvaka) « Celui qui a entendu la
(voix du Bouddha), un éléve, un commengant ». Ce terme
est employé pour désigner : 1°tous les disciples personnels
du Bouddha, parmi lesquels les plus éminents sont appelés
Mahd-Crdnakas; 2° un degré élémentaire de sainteté. Un
¢rivaka est.celui qui est encore superficiél dansla pratique
et la comprébension de la loi- On le compare 4 un lidvre
qui traverse le torrent du Samsira en nageant a la surface
(E. Kitel, Handbook, p. 157). — N. T. « Auditeur », dis-
ciple qui a prononcé les veeux, en opposition a I'Updsaka
a serviteur », disciple laique.

163. — Sukhdvatt,le Paradis occidental, sorte de lieu de
repos ou d’oasis bienheureuse sur le chemin ardu du Nir-
vana. C'est pour Ja plupart des bouddhistes mahayanas, re-
butés par la difficulté et le vague du Nirvana, le but su-
préme de leurs efforts.

164, — Abkijid (pali Abhififid), faculté surnaturelle Iy
a six Abhijfids que le Bouddha acquit quand il aiteignit &
lintelligence parfaite : 1° @il céleste, ou connaissance
intuitive de la nature de chaque objet existant dans chaque
univers; 2° Poreille céleste, ou capacité de saisir tout son
produit dans chaque univers; 3¢ le pouvoir de prendre
. toute espéce de figure ou de forme; 4° la connaissance de
toutes les formes des précédentes existences de soi-méme et
desautres; 5° la connaissance intuitive de la pensée de tous
les étres; 6° la connaissance de la fin du courant de la vie.
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165. — dedln (pdli Iddhi), est défini par Eitel « la do-
‘mination de Pesprit sur la matiére ». C’est le pouvoir qui
convient au but qu’on se propose, et I'adaptation aux ecic-
constances. Dans la croyance populaire cela implique Paf-
fo‘anchxssement des lois de la gravitation et la faculté de
", prendre 4 volonté toute espéce de forme, — N, T. Pouvdirs

~ surnaturels du saint.

166. — Voir note 63. ,

167. — Samddhi (sansc. et pdli) « Extase, abstraction,
puissance sursoi-méme ».Rhys Davidsdit : « Le bouddhisme
n’a pas su échapper aux résultats naturels de’étonnement
avec lequel on a toujours considéré les états nerveux anor-
maux pendant I'enfance de la science. Mais il faut ajouter
4 son avantage que Ie bouddhisme le plus ancien méprise
les réves et les visions, et que la doctrine du Samadhi est

o de peu d’importance pratique comparée a celle' des Huit

‘Chemins excellents » - (Buddhism, p. 177). Eitel dit de son

. ¢oté : « Le terme Samadhi est employé quelquefois dans .

un sens moral quand il désigne la.délivrance morale per-
sonnelle de la passion et du vice » (Handbook, p. 140).

168. — Voir note 113.

169. — Varana, arbre de Y'Inde, crataeva Roxburghit.

170. — Voir note 131.

471, — Védas. Livres sacrés des brahmanes. Ils sont
considérés comme renfermant toute science. 1l y a quatre .
Védas : Ie Rig, le Yajur, le Sdma et V'Atharva. -

" 472. — Voir riote 108. ‘
173. — Annabhdra, littéralement « Celui qui apporte.de

la nourriture », nom de Pesclave de Sumana.

174, — Mdcanga Une des nombreuses classes de hors—

_ castes de l’Inde

175 — Mathurd (sansc. et pali), ville de l’Inde du-Nord.
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— N. T. Centre principal du culte du diea Kr$na, ot se
trouve le temple célebre de Jagannétha.
- 476. — Upagupta.

177, — Jdmbiinada (pili Jambinada), ville dont la si-
tuation est ignorée. C'est aussi le nom d’une montagne de
PInde. ‘

"178. Voir note 55.

179. — Yamardja, ou Yama, roi de la mort, dieu des
enfers et juge des morts. :

180. — Voir note 25.

181. — Voir note 99.

182, — Voir note 138.

.. 183. — Pataliputra (pi'i Pdtaliputta), villeappelée aussi
Pitaligima située sur le Gange, au nord de Rijagrha, et
actuellement nommée Patna. C'étaitla forteresse du Maga-
dha contre les Vrjis. On dit que le Boud lha prédit la future
grandeuar de cette cité, ce qui est un point important pour
déterminer I'époque ot fut écrit le récit de son séjour a Pi-
talipufra. On nesait pas encore exactement i quelle époque
Patna a pris importance qu’elle a maintenant. C’était la
~ capitale du Magadha lorsque Mégasthénés, ambassadeur de

‘Séleucus Nicator, visita I'Inde a la fin du n° siecle avant
J.-C., et décrivit cette cité avec beaucoup de détails.

184. — Ambapili. Courtisane nommeée « Dame Amri »
dans le Fo-sho-hing-tsan-king. Il nous est difficile de nous
faire une idée exacte de la condition sociale des courtisanes
dans YInde au temps du Bouddha. Ce qui est certain, c’est
- que ce n'étaient pas des prostituées vulgaires, mais des
femmes riches et possédant une grande influence. Leur édu-
.cation ressemblait & celle des hétaires de la Gréce, ot As-
pasie joua un rdle st important. Quelquefois elles ont pu
avoir un rang analozue & celui de M™¢ de Pompadour en
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France, & la cour de Louis XV, Elles ne se faisaient pas
remarquer par la naissance, mais par leur beauté, leur
éducation, leur raffinement, et d’autres perfections enti¢-
rement personnelles; beaucoup d'entre elles furent mises
“en vue et entretenues par la faveur royale. Les premiers
paragraphes du 5¢ Khandaka du Mahdvagga (Sacred Bogks
of the East, XVII, p. 171-172) donnentune idée assez nette
du role important des courtisanes de cette époque. Ce n'é-
taient pas nécessairement de vénales filles de joie, mais
souvent des femmes distinguées et en renom, des mon-
daines sans dtre méprisables.

185. — Liccavi. Famille princiére chargée héréditaire-
ment du gouvernement de la répubhque de Vaigall.

186. — Voir note 98. _

187. — Varsa. (pili Vassa), « pluie, saison des pluies ».
Pendant la durée de la saison des pluies; de juin 4 octobre

- .. dans le nord de I'Inde, les gramanas ne peuvent voyager

et doivent avoir une résidence fixe. C'était le temps ol les
disciples se réunissaient autour du Maitre pour entendre ses
legons, et c’est pourquoi cette saison devint 1’époque de
féte de I'année. A Ceylan, ou ces quatre mois constituent
la plus belle saison de ’année, les religieux bouddhistes se
rassemblent, vivent dans des huttes de feuillages, tiennent
des assemblées en plein air, lisent les Pitakas et se délec-
tent 4 la lecture des Jatakas, légendes et paraboles boud-
dhiques (Rhys Davids, Buddhism, p. 57).
488. — Voir note 15.

189. — Cunda. ~
: 190. — Cdla (pali Sdlz). Arbre de l’,[fnde, V atzca robusta
"ou Shorea robusta. R %
: | S gL
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