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PREFACE DE L’AUTEUR

Pour qui est familiarist avec les Ecritures sa-
cries du Bouddhisme, renducs accessibles au
monde occidenlal par le zele infaligable ct le la-
lent de savanls lels que Burnouf, Ilodgson, Bi-
gandet, Biihler, Foucaux, Sénarl, Weber, Faus-
bill, Alexandre Csoma, Wassiljew, Rhys Davids,
F. Max-Miller, Childers, Oldenberg, Schiefner,
Eitel, Beal, Spence Hardy, etc., ce pelit livre n’a pas
besoin de préface. A ceux qui les ignorent, je
puis affirmer que ’ensemble de son contenu est
tié de 'ancien canon bouddhiste. Beaucoup de
passages, et ce sont certainement les plus impor-
tants, sonl copiés littéralement dans les traduc-
tions des textes originaux. Quelques-uns sonl in-
terprélés un peu librement afin de les rendre in-
lelligihles pour la génération actuelle. Cerfains
ont été remaniés, d’autres abrégés. A part les trois
premiers et les {rois derniers chapilres, il y a peu



d’additions entierement de mon fail el encore ce
ne sont ni de purs enjolivements lilt‘raires ni des
altéralions des docirines bouddhiques. Ils ne
conliennent que des id‘es dont on peut trouver les
protolypes ¢\ el li dans les tradilions du Boud-
dhisme et n'ont été fails qu'en vue d'élucider ses
principes fondamentaux. Ceux qui voudront re-
monler du Bouddhisme de ce livre & sa source
originale trouveront & la fin du volume une table
de riférences indiquanl, aussi brievement que
possible, les documents oi ont ¢té puisés ces di-
vers chapitres et les parallflismes qui se rencon-
trent avec les idfes occidenlales el parficuliere-
ment avec les évangiles chréliens.

Comme le christianisme, le bouddhisme s’est
divisé en sectes innombrables, siparées suriout
par des superstilions ou des rites particuliers, el
assez fréquemment elles considerent les dogmes
seclaires auxquelles elles sont alfachfes comme
les traits les plus importants et les plus indispen-
sables de leur religion. Ce livre ne suit aucune
des doctrines sectaires, mais prend une position
idsale que lous les vrais bouddhistes peuvent ac-
eepter comme un terrain commun. Ainsi sa prin-
cipale originalité est 'arrangement de cet Evangile



du Bouddha en un lout d'une forme harmoniense
el systimalique. Cependant, en ce qui concerne
I'ensemble de ses diverses parties, on peutl les con-
sidirer comme une simple compilation, et le com-
pilatenr s’est efforct de trailer ses malfriaux de
la mfme manitre que, selon son opinion, 1’auteur
du quairieme Evangile du Nouveau-Teslament en
a usé pour les ricils de la vie de Jisus de Nazareth,
Il s'est risqué & placer les fails de la vie'de Roud-
dha dans la lumiere de leur importance religieuse
et philosophique: il a retranch?la plupart de leurs
enjolivemenls apocryphes, principalement ceux
dont fourmillent les lIraditions seplenirionales;
cependant il n'a pas cru qu'il fut sage d'hisiler &
conserver le miraculeux qui se montre dans les
ricils, toutes les fois qu'un bul moral semble jus-
tifier la mention qni en est faite; il a seulement
‘mond?]'exubérance de merveilleux qui se plail &
rapporier les choses les plus incroyables, ividem-
ment destinées & frapper lortement I'esprit, tandis
qu'en réalit? elles ne peuventque le fatiguer. Le mi-
racle a cessid’ttre une preuve en fail de religion;
cependant la croyance en la puissance du Maitre 16-
moigne encore dela sainte véniration des premiers
disciples et reflete leur enthousiasme religieux.



S'il ne veut pas risquer de mal interpréter I'idée
fondamentale des doclrines du Bouddha, le lee-
teur doit se souvenir qu'il faut prendre le lerme
« moi » dans le sens oile Bouddha I'’emploie. Le
« moi » de ’homme peut &fre et a élé compris dans
un sens contre lequel le Bouddha n'aurail jamais
fait aucune objection. Le Bouddha nie l'existence
du « moi » tel qu'on le comprenait communément
en son lemps; il ne nie pas la mentalité (?) de
I'’homme, sa conslitution spirituelle, I'importance
de sa personnaliti, en un mot, son dme. Mais il
nie la mystirieuse entité :gotisle, V'dtman, dans
le sens d’une sorle de monade-ime que quelques
scoles supposaient exister derriere ou dans l'acti=
vité corporelle et psychique de 'nomme, comme
un élre distinct, comme une sorte d’essence, et un
agent métaphysique prétendu ftre I'ime. Cetie su-
perstition philosophique, si commune non seule-
ment dans I'Inde mais dans le monde entier, cor-
responda 'égotisme habituel de 'homme dans la
vie pratlique; ce sont deux illusions provenani de
la m#me source, la foire aux vanités de la monda-
nité, qui poussent I'nomme & croire que la raison
d’ttre de sa vie est en son « moi ». Le Bouddha
propose de détruire entierement toute pensée du



« moi », de facon & ce qu'elle ne porle plus de
fruit. Ainsi le Nirvina du Bouddha esl un Statidsal
dans lequel I''me de 'homme, apres s”tre puri-
fise de toul ‘goisme el du pich?, est devenue la
risidence de la virits, qui lui apprend i se d’fier
des enirainements du plaisir et & employer exclu-
sivement loules ses nergiesd remplir les devoirs
de la vie.

La doctrine du Bouddha n’esl pas le nihilisme,
L’élude dela nature de I''me humaine prouve que
¢'il n'existe ni dtman ni entits Sgotisle, 'essence
véritable de I'homme est son farma, que ce
karma n’est pas affecté! par la mort et conlinue
a vivre. Ainsi, en niant l'exisience de ce que nous
prenons pour notre dme et dont nous redoutons
la destruction par la mort, le Bouddha ouvre riel-
lement & I’humanit? (comme il le dit lui-m?me) la
porie de 'immortalilé, et 1 git la pierre d’angle
de sa morale et aussi de la consolation et de I'en-
thousiasme que procure sa religion. Celui qui pe
voit pas l'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’ttres.

Ce volume n’est pas fail pour conlribuer & la



solution des problemes historiques. Le compila-
teur a ‘tudifson sujet, aussi sricusement qu'il le
pouvail dans des circonstances donnies, mais il ne
prétend pas présenter une ceuvre scientifique. Ce
livre ne tend pas non plus A populariser les fcri-
tures bouddhistes, ni & les montrer sous une forme
poétique. Si cet « Evangile du Bouddha » aide &
mieux comprendre le Bouddbisme et si dans sa
simplicit! il donne au lecteur I'impression de la
poitique grandeur de la personnalité du Bouddha,
ces risullats ne doivent Btre compiés que comme
secondaires; son vrai but est encore plus sérieux.
Ce livre a élé écrit pour faire réfléchir le lecteur
sur les problemes religieux d’aujourd’hui. I1 trace
I'image d'un maitre religieux d’un passé lointain,
afin.de la faire agir sur le prisent et devenir un
facteur de la formation de 1’avenir.

A notre avis, toutes les viritis 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 pritendu, avec
Yordre cosmique du monde. L’Eglise les aformulées
en cerfains symboles, et parce que ces symboles
contiennent des contradictions. et entrent en con-
flit avec la science, les classes sclairies se sont



scarties de la religion. Mais le Bouddhisme est
une religi'n qui ne connait aucune révilation 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 viriti d‘montrable. La com-
paraison du Christianisme et du Bouddhisme aidera
puissamment & dislinguer dans les deux religions
ce qui esl essentiel de ce qui est accidentel, ce
qui est Sternel de ce qui est transitoire, la vé-
rit! de l'allégorie dans laquelle elle a trouvé son
expression symbolique. Nous désirons ardemment
faire naitre la conviction de la nicessits de distin-
guer entre le symbole et son sens, entre le dogme
et la religion, entre les formules d'invention hu-
humaine et I’éternelle vérit:. C’est dans cet esprit
que nous offrons ce livre au public, nourrissant
I'espoir qu'il aidera au diveloppement, dans le
Christianisme aulant que dans le Bouddhisme, de
la religion cosmique de la virils.

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 daps leur base philosophique aussi



bien que dans les applications morales de leur foi,
‘tandis que leurs mithodes pour les exprimer
en dogmes sont radicalement différentes. La force
et aussi la faiblesse du Bouddhisme primitif c'est
son caractere philosophique qui permettait an
penseur, mais non aux masses, de comprendre
I'explication de la loi morale qui pinetre le monde.
C'est pourquoi le Bouddhisme primitif a été
nomm? par les bouddhisles « le petit vaisseau de
salut » ou Hinaylna, car il esl comparable i un
petit batean dans lequel un homme peut traverser
le couraut de la mondanité et atleindre le rivage
du Nirvana. Obéissant & I'esprit d’'une propagande
missionnaire, si nalurelle & des hommes pieux qui
sont ardents dans leurs conviclions, les boud-
dhistes qui suivirent populariserent les doctrines
du Bouddha el les rendirent accessibles & la muliti-
tude. Il est vrai qu'ils acceplerent beaucoup de
notions mythiques et méme fantastiques; mais ils
réussirent cependant & faire adopler ses viriifs
morales & des gens qui ne pouvaient saisir qu’in-
completement le sens philosophique de la religion
du Bouddha. IIs conslruisirent, selon leur exprss-
sion, un « grand vaisseau de salut, » le Mahdydna,
dans lequel, les mullitudes pouvaient irouver

i



place et qui (lait capable de les tramsporter avec
sicuril’. Bien que le Mahily:ina, ait indisculable-
ment des c’tSs faibles, il ne faut pas le condam-
ner haut la main, car il remplit son but. Sans le
considiver comme le swmnuum du diveloppement
religieux des peuples parmi lesquels il *domine,
nous devons reconnaitre qu’il s'adaptait i lear con-
dition et qu'il a beaucoup fail pour leur éducation.
Le Mahiyina constilue un progres, en ce qu'il
a transform¢ une philosophie en religion el a tents
de précher comme des propositions posilives des
doctrines qui ‘taient exprimles sous une forme
négative.

Bien :loign: de condamner le zele religieux
qui a fait Sclorele Mahdydna dans le Bouddhisme,
nous pouvons encore moins nous associer & ceux
qui reprochent au Christianisme sa dogmalo-
logie el ses Sliments mythologiques. Le Chris-
tianisme est plus qu'un Mahdyana, et la dogmato-
logie chritieane également avait une mission 2
remplir dans I'évolution religieuse de I'humanité.
Le Christianisme est plus qu'un grand vaisseau
propre & transporter les mullitudes de ceux qui s’y
embarquent; c'est un grand pont, un JMalvisétou,
sur lequel un enfant peut traverser le {orrent de



I"goisme el de la vanilt du monde avee aulant de
séeuril! que le snge. Rien ne caractirise mieux la
parole du Chrisl que ces mols : « Laisser® venir i
moi les pelits enfanls »,

La comparaison des poinls communs nombreux
ol frappanis du Chrislianisme ¢t du Bouddhisme
peut &tre fatale & une conception seclaire du
Christianisme, mais en fin de compte nous aidera
& mirir nolre conceplion de la nalure essenticlle
du Christianisme ot ainsi ‘levera nos convictions
religicuses. Elle fera iclore ce Christianisme plus
noble qui aspire A ttre Ja religion cosmigue de la
virité fternelle.

Espfrons que cel Evangile du Bouddha aidera
i la fois bouddhistes et chriliens & pénétrer plus
avani dans I'espril de leur foi de facon i I'embras-
ser dans toule son élendue, sa largeur el sa pro-
fondeur.

Au-dessus de tout Hinayina, Mahiyina el
Mahasétou esl la Religion de la Vérits,

PauL Carus.



ALLEGRESSE!

1. — Rfjouissez-vous dec la bonne nouvelle! Le
Bouddha notre Seigneur, a dicouverl la racine de
tout mai. Il nous a montrf la voic du salut.

2. — Le Bouddha dissipe lus illusions de notre es-
prit et nous diivre des terreurs de la mort.

3. — Le Bouddha, notre Seigneur, apporte le sou-
lagement & celui qui est fatigu$ el accabls par le cha-
grin; il rend la paix & ceux gui sont ‘cras’s sous le
fardeau de la vie. Il donne du courage aux faibles
alors qu'ils sont prits & abandonner la confiance en
eux-mfmes et I’esp‘rance.

k. — Nous qui souffrez des tribulations de la vie,
vous qui avez & comballre el a peiner, vous qui aspi-
rez & une vie de viritf, rijouissez-vous de la bonne
nouvelle!

5. — Voici du baume pout les blessés et du pain
pour les affamés. Voici de T'cau pour ceux qui ont
soif, et voici 'espoir pour les disespiris. Voici la lu-



milre pour ‘coux qui sont dans les tndbros, ot voici
une biatitude in‘puisable pour les justes.

6. — Gu'rissez vos blessures, vous qui dtes bless’s,
ot mangoez & votre faim, vous qui (tes alfamis. Ropo-
sez-vous, vous qui Otes fatigu’s, ol {tanchez votre soif,
vous qui dtes alt'ris. Lovoz les youx vers la lumibre,
vous qui &les assis dans les tnebres; reprenez bon
conrage, vous qui ftes abandonnls,

7. — Ayez confiance en Ja viril%, vous qui aimez la
viriti, car le royaume de virit? est fond! sur la terre.
Los t'nebres de l'errour sont dissipies par la lumiere
do la virit%, Nous pouvons voir notre chemin el mar-
cher & pas fermes et sirs.

8. — Lo Bouddha, notre Seigneur, a rivilé lavé-
rits.

9. — La virit gu'rit nes inficmitis et nous sauve
de la perdition : la vicrit! nous rend forls dans la vie
et dans la mort; senle la virits peut ditruire les manx

de Yerreur,
10.'— Réjouissez-vous de la bonne nouvelle!

1I. — Samstira et Nirvina.

1. — Regardez autour de vous ot contemplez la vie.
o~ 2. — Tout est passager, rien ne dure. G'est la nais-



sanco ol la mort, le diveloppoment ot le dépérisse=
ment; ¢'est la combinaison et la dissolution.

3. — La gloive du monde est semblable & une flour ;
olle st en pleine floraison le matin ¢t se fane & la cha-
leur du jour.

k. — De quolquo col! que vous regardiez c'est la
presse el lapoussie, lacourse avide aux plaisirs, la peur
de Ja peine de Jamort, c'est la foire aux vanit’s, et la
flamme des brilants d’sirs. Lo monde est rempli do
changements et de transformations.Tout est Samsira.

5. — N'y a-t-il rien de permanent dans le monde?
Dans l'universelle inquittude n’y a-t-il pas un lieu de
repos o1 nolre ceeur troublé puisse trouver la paix?
N'y a-t-il rien d"*ternel?

6. — L’angoisse ne cesscra-t-elle jamais? Les disirs
brilants ne s”teindront-ils pas? Quand Iespril pour-
ra-t-il itre tranquille el calme? :

7. —Le Bouddha, notre Seigneur, s’est afflig! des
maux de Ja vie. Il a vu la vanit! du bonheur du
monde et a chereh! le salut dans quelque chose qui
ne se fane ni ne pirisse, mais demeure & jam:is et
toujours.

8. —Vous qui aspirez a la vie, sachez que I'immorla-
lité sc cache dans la qualitt d’itre plrissable. Vous
qui disirez un bonheur qui ne contienne pas des
germes de désappointement ou de regret, suivez les
conscils du grand Maitre et menez une vie de rectitude.
Vous qui souhaitez avidement l¢s richesses, venez et
recevez les Lrésors qui sont Sternels.



~ 0, — La virit’ est Sternelle; ollo ne connait ni
naissance ni mort; clie n's pas de commencemont
et pas do {in. Appelez ln virith, 6 mortels! Quela vé-
rit¢ prennoe possession do vos ames.

<~ 40, — La viriti est ln parlic immortelle de Pesprit.
La possession do la virit! est 'opulence, et une vie
de virit! est le bonheur.

_ 11, — Elablissez la virit dans votre esprit, car la
virit! est I'image de I"'ternel; elle peint (est le por-
trail de) I'immuable; elle rivele ce qui dure toujours,
la virit? donne aux morlels le don do ’immortalit.

12, — Le Bouddha est la vérité; que le Bouddha ha-
bite dans volre cour, Jitcignez dans votre ime tout
disir ‘tranger au Bouddha, et 4 la fin de votre ivolu-
tion spirituelle vous deviendrez semblableau Bouddha.

13. — La partie de volre 4me qui ne peut ou ne
veut devenir Bouddha doit pirir, car elle n’est que
pure illusion et irrialiti; c'est la source de vos er-
reurs; c'est la cause de volre mistre.  °
~ 14, — Vous pouvez rendre votre &me immortelle

- en la remplissant de virit!. G'est pourquoi, devenez
semhlables 2 des vases propres a recevoir 'ambroisie
des paroles du Maitre. Purifiecz-vous du pichi et sanc-
tifiez votre vie. Il u’est pas d’autre moyen d’atteindre
la vérité.

-15. — Apprenez 2 distinguer le moi etla virité. Le
mol est la cause de Pigoisme el la souree du péché;
la vérits ne s'attache a aucun moi; elle est univer-
selle et conduit 2 la justice et & Piquits,



16, — La personnalit!, qui semble I'dtve de eceux
qui chirissent leur moi, w'est ui "ternel, ni Pimmor-
tel, i P'impirissable. Ne cherehez pas Ia personnalits,
mais cherchez la virith,

17. — Si nous d’livrons nos Imes de leurs per-
sonnalit’s mesquines, si nous ne soubuilons pas de
mal & antrui, el devenons purs comme un elair dia-
mant reflitant lalumiere de la virill, quelle radiense
peinture apparaitra en nous reflitant les choses comme
clles sont, sans milange de disirs brilants, sans la
diformation de I'tllusion trompeuse, sans 'agilation
de 'inqui‘tude pleine de pichi.

18. — Celui qui cherche le moi doil distingner
entre le faux moi et le vrai moi. Son moi ol son
goisme sont le faux moi. Ce sonl des illusions ir-
rielles et des composts pirissables. Celui-la seul qui
identific son moi avee la virit? atteindra le Nirvina;
et celui qui a atteint le Nirvana a atteirl Itat
de Bouddha; il a acquis le pius grand des hon-
heurs; il est devenu cc qui est ‘lernel et impiris-
sable.

19. — Tous les composis doivent se dissoudre de
nouveau, les mondes se briseront en pieces et nos
individualit’s s'iparpilleront: mais les paroles du
Bouddha seront Sternelles.

20. — L’extinction du moi est le salut, 'annihila-
tion du moi est la condilion de Filluminalion; leffa-
cement du moi est le Nirvina. Heurcux est celui qui
a cesst de vivre pour le plaisir, et repose dans ln



virits, En virith, son calme el sa tranquillit® d'esprit
sont laplus haunte flicit?,

*21. — Cherchons refuge dans le Bouddha, car il a
trouv? Pimpirissable dans lo p'rissable. Cherchons
refuge dans ce qui est immuahle au milieu des change-
ments de I'existence. Cherchons refuse dans la virit®
qui ost Ilablic par le moyen de la lumiere du
Bouddha.

I — La Vértd Rédemptrice.

1. — Les choses du monde et ses habitants sont
souis au changement; ce sont les produils de choses
qui onl exist? précédemment; tous les ftres vivants
sont ce que les ont fait Jeurs -actes antirieurs: car la
loi de causc ot d'effel est uniforme ¢t sans exceptions. -

2. — Mais dans les choses qui sans cesse changent
se cache la viriti. La virileé donne aux choses la
rialitl. La virits esl immuable dans le changement.

— 3. — Etla vérit® disire se riviler; la virits aspire
i devonir consciente; la virits s’cfforce & se connattre
elle-mfme.

I — La viril! existe dans la pierre, car la pierre
existe viritablement, et il n’est pas une puissance au
monde, Dieu, homme ou dSmon qui puisse faire
qu’elle n’existe pas. Mais la pierre n’est pas con-
scienle.



5 — La vérité existo dans la planto, et sn vie peat
prendre de I'expansion : la plante pousse, fleurit et
porte des [ruils, Sa Dbeaut! est merveilleuse, mais
cllo n'est pas conscienle.

6. — La virit! existo dans Uanimal : il sec meut ct
percoil les choses qui I'environnent; il distingue et
apprend & choisir. Chez Ini il y a conscience ; mais
ce n'est pas encore la conscience de Ja viriti. Clest la
conscience du moi seulement.

7. — La conseicnee du moi aveugle les yeux de
I'esprit et cache la virit?, C'est l'origine de l'erreur;
cest la source de I'illusion, le germe du,pichs.

8. — Le moé engendre 1'igoisme. Il n'exisle aucun
mal qui no dicoule du moi. Il n’existe aucune injus-
lice qui ne soil produite par I'affirmation du me0i.

9. — Lo moi esl le principe de toule haine, de I'ini-
quité ot de Ja calomnie, de 'impudence el de 'indi-
cence, du vol ct de I'escroquerie, de 'oppression el
de Teffusion du sang, Lemoi est Mdra le tentateur, lo

malfaiteur, le criateur du mal.

10. —Le noi s5duit par les plaisirs. Le moi promet
un paradis f#rique. Le mot est le voile de Mira I'en-
chanteur. Mais les plaisirs du mot sont sans rialitf,
son labyrinthe paradisiaque est le chemin de Yenfer,
el sa beaat! qui se fape allume les lammes du disir
qui jamais ne peut fire satisfait.

1. — Qui nous affranchira de la tyrannie du m02?
Qui nous suuvera de nos miseres? Qui nous ritablira
dans une vie de félicité?



12, — Toul est misdre dans le monde de Samsira

tout est misitre el soulTrance. Mais le bonhounr de la

- viritt est plus grand que toutes les miseres, La virit!
donne In paix & 'espril haletant; elle vaine I'errenr;
elle “teintles flammes du dfsic et conduil au Nirvana.

< 13. — Bienheurcux cst cclui gui a trouv! Ja paix
du Nirvana. 1l est calme dans les luttes et les tri-
bulations de la vie; il est & I'abri de tous les change-
ments; il difie la naissance et la mort; il reste in-
différent aux maux de Ja vie,

/s, — Bienheurcux celui en qui s'est incarnic la
virits, car il a atteint son bul et ne fait qu’un avee la
virits. Il est vainqueur sans pouvoir flre bless?; il
est glorieux et heurcax sans pouvoir souffrir; il est
fort alors méme qu'il tomberait fcrasisous le fardeau
de son labeur; il est immortel alors mime qu'il meurt.
L’immortalité est 'essence de son dme.

15. — Bienheureux celui qui a atteint I'état sacrs
de Bouddha, car il est & meme d'elfectuer le salut des
&tres ses freres, La véritf riside en lui. La sagesse
parfaite Sclaire son entendement. La justiee inspire
loutes ses actions.

16. — La vérité cst une puissance agissante pour
faire le bien, indestruclible et invincible ! Cultivez la
vérité en votre esprit et ripandez-la & travers V'huma-
nits; car la virit! seule sauve du pich! et de la mi-
sere. La virits est le Bouddha, ot le Bouddha est la
vérité! Bini soit le Bouddha !



LG PRINCE SIDDIIARTHA DEVIENT BOUDDIA

IV, — Nuissance du Bouddha.

1. — Il y avait & Kapilavaston® un roi Citkya’,
ferme en ses desseins el rivir? par tous les hommes,
tama’ et son nom personnel ‘tait Couddhodana' oun
Riz-Pur.

2, — Son épouse, Miiya-dévi'h “ait aussi merveil-
leusement belle que le™Hs d’cau et d'un cceur aussi
pur que le lotus. Ainsi que Ia Reine des cieux ' elle
vivait sur la lerre pure de disirs el immaculie.

3. — Le roi, son mari, la rivirait en sa sainteté et
I'esprit de virits Stait descendu en elle. .

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

5. — Comme elle traversait le jardin de Loumbioi '
I'heure arriva; on lui pripara une couche sous un
Plakcha * altier, et I'enfant sortit de la m_atrice sembla-
ble au soleil levant, radieux et parfait.
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6. — Tous les mondesurent inondés de lumidre,
"Les aveugles recouvrdrent la vue i cause de leur
ardent déysn‘ de contempler Parrivée de la gloire du
Seigneur; les sourds-muels se parlerent les uns aux
-autres des heurcux présages annongant la venue du
Bouddha. Les bossus se redresserent; les boiteux
marcherent, Tous les prisonniers virent tomber leurs
chaines, ¢l les feux de tous les enfers s’éleigni-
rent, _

7. — Aucun nuage ne se monira dans le ciel et les
eaux souillées devinrent claires, landis qu'une mn-
sique céleste emplissait les airs et que les anges se
réjeuissaient avee bonheur. Ce n’@tait pas d'une jeic
égoiste ou partiale qu'ils se réjouissaient mais pour
Yamour de la Loi; car la création submergée dans l'o-
céan de la douleur allait enfin obtenir un adoucisse-
ment & ses peines. '

8. — Les cris des animaux firent silence; tous les
étres malfaisants regurent un cceur aimant, el la paix
régna sur la terre. Mira ¥, le méchant, seul était dans
la peine et ne se réjout ssaxt pas. ,

9. — Les rois des Nagas's, désirant avec ardeur
faire montre de leur respect pour la tres excellente
Loi, de méme qu'ils avaient rendu hommage aux
Bouddhas antérieurs ' vinrent rendre visite au Bodhi-
sattva!s.Ils répandirent devant lui des fleurs de man-
dara, henreux, d'une joie sincere, d’apporler leurs
hommages religieux.

10. —Le royal pere pesant en son espril le sens de
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ces présages, élailtantil plein de joie, tantit dauns
une cruelle détresse.

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

12. — Aupres de sa couche sc tenait debout unc
vieille femme qui suppliait le ciel de Dbénir Yen-
fant.

13. — Or, en ce temps vivait dans la fordt le richi
Asita qui y menait la vie d'un ermite **. Célait un brah -

' S o . ,
mane de haute réputation, renommé non seulement

pour sa sagesse et sa science, mais aussi pour son
habileté & interpriter les présages. Et le roi I'invita a
venir voir le royal enfant. ’

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

15, — Mais le cceur d’Asita débordait de joie, ot
connaissant que Vesprit du roi étaitinquiet, il s'a-
dressaga lui, disant :

16. — « Le roi, tel que la Inne quand elle est dans
son plein, devrait ¢prouver une grande joie, car il a
engendré un fils d’'une merveilleuse nohlesse.

17.—« Je n'adore pas Brahmi,mais jadore cet
enfant; et les dieux qui sont dans les temples quitte-
ront leurs places d’honneur pour l'adorer.
© 18. — « Bannis toute crainte et tout doute. Les pré-
sages spirituels qui sc sont manifestés indiquent que
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ce nouveau-né apportera la dilivrance a I'univers tout
entier,

19. ~ « Me rappelant quc je suis vieux, 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
Ltous les étres vivants. S

20. -— « Sa doctrine pure sera semblable au rivage
qui accueille les naufragis. Son pouvoir de méditation
sera semblable & la fraicheur d’'un lac el toutes les
créatures builées par Vardeur de la Juxure pourront s'y
désaltérer librement.

21, — « Sur le feu de la concupiscence il fera s’é-
tendre le nuage de sa compassion, de sorte que la
pluie de la loi puisse Uéeindre.

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

23, — « Le roi de la loi a paru pourdehvl er du ser-
vage tous les pauvres, les misérables el les déses-
perés »

24, — Quand le roi et la reine eurent entendu Ies
paroles d’Asita, ils se réjouirent en leurs cours, et
donnerent a I’enfant qui venait de leur naitre le nom
de Siddhartha®, c'est-a-dire «celui qui a accomph ce

qu’il se proposait. »

25. —-Pﬁl?freme dit asa seeur Prad]éLpatl % :«La
mere qui a enfanté un fatur Bouddha ne donne ja-
mais le jour 3 un antre enfant. Je quitterai bientit ce
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monde,leroi mon épouxel mon fils Siddhirtha . Quand
je ne serai plus, toi, sois une mere pour lui. »

26, — FEt Pradjlpali pleura et promit.

27. — Quand la reine fut morte, Pradjipati prit
'enfant Siddbirtha et V'éleva. El de méme que peu &
peu croit la lumiére de la lune, de méme l'enfant
royal grandit de jour en jour d'esprit et de corps; et
la vérité el Pamour résidaient en son cceur.

V. — Les liens de la vie.

1. — Quand Siddhbértha cut alleint I'adolescence,
son pere désira le voir mari, et envoya des messagers
a lous ses parenls leur 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 délical; il n’a appris aucune des sciences.
Il ne serait pas eapable de protéger notre fille, et si la
guerre éelataitil serait incapable de tenir téle & Pen-
nemi. » _

3. —Le prince n’élait pas turbulent mais pensif
de sa nature. Il se plaisait & demeurer sous le grand
jambou du jardin de son pere, et, observant ies voies
du monde, se livrait 4 la méditation.

4 — B le prince dit & son pére : « Invite nos pa-
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rents afin qu'ils puissont me voir ot metlre ma foreo &
" Vépreuve. » Et lo pire fit comme son fils lo lui de-
mandail.

5. — Quand tous furent venus et que le pouple 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 ot les hommes de
I'Inde aucun rival qui put le surpasser dans aucune
épreuve du corps ou de l'osprit.

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

7. — Alors Siddhirtha se choisit une femme. 1l
distingua Yag0dhard, sa c@e,*lf—g'entille fille du
roi de Koli. Et Yagddhara fut fiancée au prince.

8. — De lour mariage naquit un fils qu’ils nomme-
rent Rihoula, ot le roi Couddhddana, heureux qu’un
héritior fit né a son fils, dit :

9. — « Lo prinec ayant engendré un fils I'aimera
comme jo I'aime lui-méme. Ce scra un lien puissant
pour attacher le cceur de Siddhirtha aux intéréits du
monde, ot le royaume des Cakyas restera sous le
sceptre de mes descondants. »

10. — Sans but égoiste, mais ayant égard a son en-
fant ot au peuple qui I'entourait, lo prince Siddhartha
accomplissait sos dovoirs religieux, baignait son cerps
dans ’eau sainte du Gange et purifiait son cceur dans
les caux de la loi. De méme que les bommes soubai-
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tent d’assurer Ja paix & lours enfants, ainsi il aspirait
avidement & donner lo repos av monde.

VI, — Les Trots Doulewrss.

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

2. — Tout ce qui est pinible & voir, toutes les mi-
stres et toule notion de la souffrance étaicnt tenus
I'écart de Siddhirtha, et il ignorait que le mal régnit
dans le monde.

3. — Mais de méme que I'dliphant caplif soupire
aprés 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 quatre
coursicrs magnifiques 2 un char orné par devant de
pierreries, et de décorer les routes par o passerait

*Siddhirtba.

5. — Los maisons de la cité étaient tendues de
tapisseries et de banniéres ; les spectateurs alignés
de chaque cdié contemplaient avidement Ihiritier
du trdne. Ainsi Siddbirthase promena, avec Tchanna®*
son cocher, par les rues de la ville, et & travers une



16 J'TAVANGILE. DU DOUDDHA

campagne arrosée de ruisselets et couverte d'arbres
agréables,

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

1. — Le cocher, trés cmbarrassi, osait & peine
dire la-vérité. 1l répondit : « Ce sont les marques de
la vieillesse. Ce méme homme a ¢Uf jadis un pelit
enfant a la mamelle, puis un adolescent plein d'ar-
deur pour le plaisir; mais les ans sont venus, et
maintenant sa beauté s’en est allée el la vigucur do
son corps est épuigie. »

8. — Siddhirtha profondément affligé par les pa-
roles du cocher soupira & cause do la souffrance du
vieil 4ge. ¢ Quelle joie ou quel plaisir les hommes
peuvent-ils goiter, pensa-t-il, quand ils savent que
bientdt il leur faudra dépirir 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 el gémissant douleurcuse-
ment. '

10. — Le prince interrogea son cocher : « Quelle
espece d’homme est-ce 1a? » Et le cocher répondit ot
dit: « Cet bomme est malade. Les quatre éliments
de ‘son corps sont confus ot en désordre. Tous nous
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sommos sujels & de semblables accidents : le pauvre
ot lo richo, I'ignorant ot le sage, toules los créatures
qui ont un corps, sonl exposis un méme malheur. »

14, — Et Siddbirtha ful encore plus ému. Tous
les plaisirs lui pararent usés et il prit en dégait les
joies do la vie.

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

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

14. — Le conducteur dit: « C'est un mort; son
corps ost rigide, sa vie s'en est allée, sa pensée est
éeinte ; sa famille et los amis qui Paimaient 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 la vie doit la finir. Nul ne pout échappera la
mert. »

18. — D’une voix éleinte et on balbutiant le prince
s'écria : « O bommes mondains ! Combicn fatale est
votre errcur ! Inévitablement volre corps tombera en
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poussiére ¢t copendant sans souci, sans y prendre
garde, vous continuez d vivro. »

17. — Lo conducleur du char voyant la profonde
impression que ces lugubres spectacles avaient fail
sur le prince, tourna ses chevaux et rentra dans la
cité.

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

20. — Le prince ayant cntendu cetle louange ré-
pondit: « Ileurenx ceux qui ont trouvé le salut! As-
pirant & la paix de P’esprit, je chercherai le bonheur
do Nirvina. » Et lui offrant son cellier de perles pré-
cieuses, comme pour la réicompenser de la legon
qu’elle lui avait donnée, il rentra dans son palais.

28. — Siddhartba jeta un regard de dédain sur les
trésors de son palais. A sa femme qui lui souhaitait
la bi¢nvenue et lo suppliait de lui dire la cause de
son chagrin, il dit: « Je vois partout Yempreinte du
changement; c’esl pourquoi mon cceur ost oppress.
Les hommes vieillissent, tombent malades et meu-
rent, N'est-ce pas suffisant pour ditruire lo plaisir de
vivre. » .

22. — Le roi, son pére, apprenant que le cceur du
prince était devenu étranger au plaisir, fut terrible-
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ment accablé par le chagrin qui, comme une épie,
perya son caur.

VII. — Le Bouddi.a renonee au monde,

1. — Il était nuit, Le prince ne trouvait pas le re-
pos sur ses moelleux coussins ; il se leva et sorlit dans
le jardin. « Hdas! pleurait-il, car le monde entier est
rempli de tinébres et d'ignorance; nul ne sail com-
ment guérir les maux de I'existence. » Et il gémis-
sail douleureusement.

2. — Siddhirtha s’assit sous le grand jambousier
¢l s'abandonna a ses pensées, pesant la vie el la mort
ct les maux de la décripitude. Concentrant son esprit
il s’affranchit de toute confusion. Tous les désirs bas
s’évanonirent de son cceur et un calme parfait seré-
pandit sur lui,

3. — Dans cet état d'extase il vil de son ceil mental
tout ce que le monde renferme de misére et de dou-
leur; il vit les peines du plaisir et I'inluctable certi-
tude de la mort qui pese sur tous les élres. Cependant
les hommes ne sont pas encore éveilés a la vérité.
Et une compassion profonde envahit son cceur.

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

5. — La visin lui répondit: « Je suis un Gramana "

. Troublé par la pensée de la vicillesse, de Ja maladie
ot de la mort, j'ai fui mon foyer pour chercher lg
chemin du salut. Toutes les choses se hitent vers la
ruine; seule la vérité est élernclle. Tout change et
rion do dure; cependant les puwroles des Bouddhas
sont immuables. J'aspire an benhcur qui n'a pas de
dichfance; aa trésor qui ne périra jamais; & la vie
qui neconnait ni commencement ni fin. C'est pour-
quoi jai dilruit toute pensée mondaine. Je me suis
retivé dans un vallon désert pour vivre dans ifa soli-
tude, et, mendiant ma nourriture, je me consacre & Ip
seule chose qui soit nicessaire ».

6. — Siddbartha demanda : « Peut-on obtenir la
paix dans cc mende agité? Je suis frappé de I'inanil
du plaisir et j’ai pris le dégout de la volupté. Tout
m’oppresse ¢t méme l'existence me semble intok-
rable ».

7. — Le Cramana répondit : « La oii exisle la cha-
leur, peut aussi exister Je froid. Les créatures sn-
jettes & la peine possédent la facullé du plaisir. L'ori-
gine din mal indique que le bien peul-éire développé.
Car ces choses sent corrélatives. Ainsi 1 o1 il y a

"beaucoup de souflrance, il y aura beaucoup de bon-
heur, si seulement vous ouvrez les yeux pour le dé-
couvrir. De mtme qu'un bomme 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 lac immortel du Nirvina pour laver la souil-
lure du péehd. Sioon ne cherche pas lo lac, ce n'est
pas la fauto du lac ; de méme aussi lorsqu'il y a nne
xoutebémepourcondmrc au safut du Nivvauaa homme
fortement tenupar Je péché, ce n’est pas la faute de la
route s'il 0’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 du
médecin, co n’est pas la faute du médecin; de méme
si un homme atteint de la maladie de faire Je mal ne
eherche pas ie guide spirituel de la lumitre, ce n’est
pas la faute du guide destructeur du péché ».

8. — Le prince écoula tos 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 conscille de jouir de la vie ot de me
vouer aux devoirs mondains suseceptibles de rendre
illustres moi et ma maison. Il me dit que je suis encore
trop joune et que mon pouls bat trop vile pour mener
uno vie religieuse ».

9. — L’apparition vénirable secoua la téle et répli-
qua : « Tu devrais savoir que pour chercher la vraie
religion il n'est jamais de tcmps qui puisse ¢re inop-
portun. »

. 10. — Un tressaillement de joie passa dans Je coenr
deSiddhartba.«Maintenantc’estlemomentdechereher
unereligion,dit-il; maintenantc’est le momentde tran-
cher tous les liens qui m’empécheraient d’atteindre

2
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- l'lllumination parfaite; maintenant c¢'est le moment
d’errer dans le déserl et, menant une existence de
mendiant, de lrouver le chemin de la délivrance ».

11. —Le messager céleste écoutaavec approbalion

" la résolution de Siddhirtha.

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

13, —« Tu os le Tathdgata?® parfait, car W accom-
pliras toute justice et tu seras Dharma-ridja®, roi de
Vérile. Tu es Bhagavat ¥ le Bienheureux, car tu es
appeli 2 devenir le sauveur et le ridempteur du monde.

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

15. — « Persévere dans ta recherche ot tu trou-
veras ce que tu cherches, Poursuis ton but sans ten
écarter et tu gagneras le prix. Combats énergiquement

.et tu seras vainqueur. La bénidiction de tous les
dieux, de tous-les saints, de tout ce gui cherche la
lumiére est sur toi, et la sagesse céleste guide tes pas.
Tu seras le Bouddha, notre Maitre etnotre Seigneur;
tu illumineras le monde el tu sauveras 'humanité de
la perdition. » '
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16. — Ayant ainsi parlé, la vision s’évanouit et
I’Ame de Siddhirtha se lrouva remplie de paix. Il se
dit:

47, — « Je me suis éveillid 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 ¢tres dont les pa-
roles ne peuvent manquer; la vérité est toujours
dans leurs discours.

19, — « Car de méme que la chute d’une pierre
lancée en I'air, de méme que la mort d’un mortel, de
méme que le lever du sokil i I'aurore, de méme que
le rugissement du lion quand il quitie sa reposie, de
méme que la dilivrance d'une femme enceinte, de
méme que toutes ces choses sont sires el cerlaines,
de méme aussi la parole des Bouddhas est sire et ne
peut manquer de se réaliser.

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

21. — Le prince revint a la chambre de sa femme
pour jeler un dernier regard d’adieu 2 ceux qu'il
chirissait tendrement, plus que tous les trésors de
la terre. Il et voulu une fois encore prendre son fils
dans ses bras et lui donner le baiser des adienx. Mais
I'enfant dormait dans les bras de sa mére et il ne
pouvait I'enlever sans les éveiller tous les deux.

22, — Alors Siddhirtha resta un moment A con-
templer sa femme si belle et son fils adoré, et son
coeur se\irisa. La donleur du départ I'accabla puis-
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samment, Bien que son esprit fut résolu an point
que tien, ni bien ni mal, n’eit pu ébranler sa réso-
lution, les larmes coulérent de ses yeux el il ful au-
dessus de son pouvoir de retenir ou de supprimer
leur cause. ‘ |

23. — Le prince s'arracha (de la chambre) avec
une fermek virile, supprimant ses sentiments mais
n'éleignant pas sa mémoire. 11 monta son rapide
Kanthaka * et, trouvant les portes du chilean larges
ouverles, il partit dans le silence de la nuit, suivi
seulement par son fidele écnyerTchanna 3

2k, — C'est ainsi que le prince Siddhartha renonca
aux plaisirs du monde, abandonna son royaume, rom-
pit toutes les chaines et enlra dans la solitude.

25, — L'ombre couvrait la lerre, mais les éloiles
rayonnaient brillamment dans les cieux.

-

VIII. — Le ro: Bimbisira.

4. — Siddhértha avait coupé sa chevelure flottante
el échangé sa robe royale contre un vilement grossier
couleur de terre. Ayant renvoyé a Kapilavastu
Tchanna, le conducleur de char, avec le noble coursier
Kanthaka pour porter au roi Couddhodana3¢Iavis
que le priuce avait quitté le monde, le Bodhisattvass
errait le long des routes nnbnl de mendiant 4 la main.
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2. — Cependant la majest de son esprit se cachait
mal sous la pauvreté de sou aspect. Son allure fiere
trahissait son origine royale ct ses yeux rayonnaient
d'un zéle fervent pour la vérité. La beaué de son
adolescence élail transfigurée par la sainteé qui en-
tourait sa l&te comme un halo.

3. — Tous ceux qui le voyaient le conlemplaient
avec ¢tonnement. Les plus pressis arnitaient leurs
pas et regardaient en arriére, et il n’itait personne
qui ne lui rendit hommage.

4. — Etani entré dans la cité de Radjagrihi®, le
prince allait de maison en maison attendant silencieu-
sement qu'on lui offrit de la nourriture. Partout oi
allait le Bienheureux les gens lui donnaient ce qu'ils
avaient; ils s’inclinaient modestement devant lui et se
sentaient remplis de gratitude parce qu’il dﬂ.l"nalt
approcher de leurs maisons.

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

6. —Et le roi Bimbisira *® remarquaat 'émotion de
la cilé s’enquit de sa cause, el ayant appris la nou-
velle envoya un de ses servileurs observer I'étranger.

7. — Ayant appris que le Mouni devait élre un
Cikya de uoble famille et qu'il s’était retiré dans les
bois sur le bord d’une riviere rapide pour manger la
nourriture qui remplissait sou bol, le roi eut le ceeur
ému; il mit sa robe royale, placa sa couronne d’or
sur sa téle el accompagué de vieux el sages eon-
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_ seillers alla & la rencontr: de son hdte mystérieux,
8. — Le roi trouva le mouni de la race Cikya assis
sous un arbre. Admirant le calme de son visage et la
distinction de ses maniéres, Bimbisira le compli-
menta respectueusement et dit :
© 9. — « O Gramana ™ tes mains sont failes pour
tenir les rénes d’un empire et non un bol de mendiant.
.J'ai compassion de ta jeunesse. Si je ne pensais
pas que tu es de race royale, je te supplierais de
t’associer a moi pour gouverner mon royaume et
de partager mon pouvoir royal. Le désir du pouvoir
convient aux esprils les plus magnanimes, et 1’opu-
lence n'est pas & mipriser. Gagner des trésors el
perdre sa religion n'est pas un vrai gain. Mais celui
qui posside & la fois ces trois biens, puissance, opu-
lence et religion et en jouit avec discrétion et sagesse,
celui-1a je I'appelle un grand maitre. »

10. — Le grand Cakyamouni® leva les yeux et
répondit:

11. — « O roi, tu es réputé libéral et religienx et
1a parole est prudente. De I’homme bon qui falt un bon
emploi de la richesse on dit & juste tilre qu’il est pos-

. sesseur d’'un grand trésor; mais le misérable qui em-
‘pile ses richesses n’aura aucun profit.

12, — «Lacharitéest riche cn profits; la chari est
la plus grande des wses, car alors méme qu’on
la prodigue, elle ne fait naitre aucun remords.

43. — « Jai rompu tous les liens parce que je
cherche Ja délivrance. Comment me serait-il possible
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de revenir au monde? Qui cherche la vérité religicuse,
le plus grand de tous les (résors, 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 dme de la convoilise el de la luxure, el
aussi de I'ambition du pouvoir.

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

15. — « Meilleur que la souveraineé de la terre,
meilleur que la résidence dans le ciel, meillear que
Ja domination sur tous les mondes, est le fruit de la
saintek.

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

17, — « Le poisson prisa P’hamecon convoile-i-
il encore I'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 fievre? Eleindrons-
nous un feu en le chargeant de combustible?

19. — «Je t’en prie, ne me plains pas. Plains plultt
ceux qu’'accablent les soucis de la royauk et les cha-
grins des grandes richesses. Ils n’en jouissent qu’en
tremblant; car ils sont perpétuellement menacgs de
perdre ces biens auxquels leurs ceeurs sont atiachés,
el quand ils meurent, ils ne peuvent emporter ni leur
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or, ni le diademe royal. En quoi un roi mort I'emporte-
t-il sur un mendiant mort?

20, — « Un litvre échapptde la bouche d'un ser-
pent retournerait-t-il se faire dévorer? Un homme qui
s'est bnlld la main & une torche la ressaisirait-il apnis
Iavoir jetée & lerre? Un aveugle ayant recouvié la
vue voudrail-il encore perdre ses yeux?

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

“aussi ai-je déposé mon diaddme royal el préféré dire
affranchi des fardeaux de l'existence.

22, — « C'est pourquoi n'essaye pas de me méler
dans de nouvelles parentis et de nouveaux devoirs,
ni de m’empécher do mener & bien I'cuvre que jai
enireprise.

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

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

25. — Le roi, joignant les mains avee respect, se
prosterna devant Gikyamouni, disant: « Puisses-tu
trouver cé que tu cherches, et quand tu I'auras trouw,
reviens , je t'en prie, et accepte-moi pour dis-
ciple. »

26. — Le Bodhisattva se sépara du roi amicalement
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el en bons lermes, ol vésolal en son camr do Ini ae-
corder sa requéle,

IX. — Les Recherclies die Boudd ha,

1. — Arfida ™ ol Ondraka® Glaient des maitres
renommés parmi les brthmanes, et en ces temps nul
ne les surpassait en savoir ol science philosophique,

2.—LeBodhisallva* vinl prés d’cux et s’assitd leurs
pieds. Il écoutaleurs doctrines sur I'dimant ou person-
nalilé, qui esl le oz del’esprit et 'acteur de toutes ac-
tions. Il apprit leurs opinions sur la transmigration des
ames et sur la loi du karma®; comment los dmes des
michants doivent souffrir par leur renaissance dans
des hommes de basse casle, dans des animaux ou dans
I'enfer, tandis que ceux qui se sont puriliés par des
libations, des sacrifices et des morlifications devien-
deont rois, brihmanes ou dienx de fagon i s’élever
de plus en plus haut dans les degrés de I'existence.
1 étndia leurs incantalions, leurs offrandes et les mé-
thodes par lesquelles ils obtenaient la dilivrance du
moi de V'existence matériclle dans I'itat d’extase.

3. —Arada disait: « Qu’est-ce que c’est qne Ja per-
sonnalit qui pergoit les actes des cinq racines de
I'esprit, toucher, odorat, goit, vue etouie? Qu'est-ce
que c'est (que la personnalité) qui agit selon les deux
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moyens de mouvemenl, par les mains et par les pieds?
Le probldme do Pamo se révdle (ou se posec) dans les
expressions « jo dis », « jo sais » ol « je pergois », « jo
viens » ol « jo m’en vais » ou « je resterai ici » Ton
dme n'est pas ton corps; ce n'est pas ton cil, ton
oreille, lon nez, la. languo; ce n'est pas non plus ton
osprit. Le mot est co qui pergoil le toucher dans le
corps, c¢ qui sent dans le nez, ce qui godle
dans la langue, ¢o qui voit dans I'ceil, ce qui entend
dans I'oreille, ce qui pense dans I’esprit. Ton moz fait
mouvoir tes mains ¢l tes pieds. Ton mo? est ton dme.
Douter de l'existence de l'dme est irréligicux, et si
Pon ne discerne pas cette vérité il n’est pas de chemin
de salut. Une spéculation profonde diroulera facile-
ment Pesprit; elle conduit & la confusion ot & I'incrédu-
lité; mais la purification do 'Ame conduit au chemin
de la libération. On parvient 4 ia dilivrance viritable
en se tenant & I'tcart de la foule, en menant la vie d’er-~
mileet on ne vivant quo d’auménes. Si nous dépouil-
lons tous disirs el reconnaissons clairement la non-
existence do la matitre, nous atteignons l'état de vide
parfait, La nous trouvons les conditions de la vie im-
malérielle. Comme I'herbe moundja* débarrassé de
son onveloppe ligneuse, ou comme 'oiscau sauvage
qui s'ichappe de sa prison, ainsi le moi s¢ déivrant
de toutes limitations trouve le repos parfait. Clesl Ja Ja
viritable dilivrance, mais ceux-la sculs laconnaitront
qui auront une foi profonde.
. 4. — Le Bodhisattva ne fut pas satisfait de ceten-
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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 chese ot ses qualilés sont dillérentes
dans notrc pensée, mais pas dans la réalité., Dans
notre pensée 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 st 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 sensation, de pensée, de dispositions
et finaloment d’intelligence. Co que les hommes
nomment le mo¢ quand ils disent « je suis » n’est pas
une enlilé distincte des skandhas, Il y & J'esprit;il y a
la sensation et la pensée et il y ala véris; et la vé-
riké est Pesprit quand il marche dans la voie de la
justice. Mais il n'existe pas de moidme distinet en
dehors ou derritre la pensée de Phomme. Celui qui
croit que le mei est un étre distinet n’a pas une con-
ception correcte des choses. La recherche méme de
I'dme est mauvaise; c’est un mauvais point de départ
qui vous méne dans une fausse direction.

7.—« Combien de confusions de pensée proviennent
de I'inténit que nous portons a la personnalité, et de
notre vanité quand nous pensons: « Je suis si grand »
ou « Jai fait cette action admirable? » L'idée de volre
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mot occupe lo miliou entre volre nature rationnelle et
la vérité; bannissez-1i ot vous verrez les chuses telles
qu’clles sont. Celui qui pense sainement s débarras-
sera de I'ignorance ol acquerra la science. Les idées
do « je suis », « jeserai», ou « je ne serai pas », ne se
présentent pas A un penscur éclain,

8 — « De plus, si votre mo? persiste comment pou-
vez-vous parvenir  la véritable délivrance? Si lo moé
est destiné & renailre dans un quelconque des trois
mondes, que co soit un enfer, sur la torre, ou dans
les cieux, vous retrouverez toujours ot toujours lo
méme ol inévitable sort d’existence. Vous serez en-
veloppés dans 1'égoisme et le péché.

9. — « Tout composé est sujeta la désagrégalion,
et nous n6 pouvons échapper a la naissance, 3 la ma-
ladie, a la vieillesse et & la mort. Est-ce done une dé-
livrance finale? »

10. — Oudraka # disait : « Ne voyez-yous pas. toul
autour de vous l'effet du karma 4°? Qu’est-ce qui fait
quo les hommes différent de caractere, do posilion,
~do richosses ot de destinée? C'ost leur karma; ot
_ le karma comprend te mérite et lo démirite. La trans-
migration ¥ do 1'Ame dépend de son karma. Des exis-
tonces précédentos nous héritons dos mauvais offets
do nos actes mauvais, et dos bons effols de nos actes
~vertueux. Sil n'en étail pas ainsi pourquoi y aurait-il
des différences ontre nous? »

11. — Lo Tathigata® médita profondément sur Jes
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problemes de la transmigration et du karma et dé-
couvrit la vérilé qui git en eux.

12, — « La doctrine du karma, dit-il, est indiscu-
table, car tout effet asa causd>Ce que homme sémo
il le récolte, et ce que nous moissonnons nous devons
I'avoir semé dans nos exislences anléricures.

13. — « Je vois que la transmigration de 'ime est
soumisc 2 la loi de cause et d’effet, car les hommes
font leurs propres destinles. Mais je ne vois pas de
transmigration du moz.

14, — « Cette personnalité qui esl mienne n'est-
clle pas un composé maltériel aussi bien que spirituel ?
N'est-elle pas faite de qualités qui sout nées par
une évolution graduelle. Les cing racines de la per-
coption sensationnelle de cet organisme viennent
d’ancitres qui les ont subies. Les idées que je
pens: me viennent pour une part des autres individus
qui les ont pensées, el pour une part naisseat de com-
binaisons de ces idées dans mon propre esprit. Ceux
qui ont usé des mémes organes des sens et pensi les
mémes idées avant que je ne sois formé en cette in-
dividualité qui m’est propre sont mes existences anlé-
rieures; ce sont mes anoitres an méme titre que mou
mot d’hier est le pere de mon mo? d’aujourd’hui, et Jo
karma de mes actes passés régle le destin de mon
existence présente,

15. — « Supposons qu'il existe un dtman 5: qui ac-
complit les actes des sens, alors la porte de la vue

étant arrachée de ses gonds et I'eeil exlirpi, cet itman
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serait capable de regarder par ces ouverlures plus
larges et de voir les formes de ce qui ’entoure mieux
ot plus netlement qu'auparavant. Il serait capable de
miecux enlendre los 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-
trait.

16. — « Je constate la persistance ct la transmis-
sion de 1'ime ; je percois la vérité du karma; mais je
no vois pas I'tman dont votre doetrine fait I'actour
de vos actes. Il y a renaissance sans transmigration
de la personnalits. Car dans « Je dis » et « Je veux »,
.cel ftman, cette personnalité, ce 70¢ est une illusion.
Si celte personnalité étail réelle, comment pourrait-
on échapper & I'état de personnalité? La terrour de
Y'enfer serait sans limites et on ne pourrait compler -
sur aucun repos. Les maux de la vie ne seraient
pas dus & notre ignorance et & notre péché, mais
constitueraient la nature méme de notre existence. »

17. —Et le Bodhisattva s’en vint auprés des prétres
‘qui officient dans les temples. Mais I'esprit compatis-
sant de GAkyamouni fut offensé par la cruauté inutile
qui se donne carriire sur les autels dos dieux. 1l dit:

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

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

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

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

X. — Pénitence ¢ Ourouvilut.

1.—LeBodhisatlva® en quele d’une meilleure doc-
trine arriva a 'ermitage de cingq bhlkchous° établis
dans la jongle &’ Ourouvxlva 555 et quand le Bienheu-
reux vit la vie de ces cing bommes, qui vertueusement
tenaient en bride leurs sens, domptaient leurs passions
et pratiquaient une austere discipline, il admira leur
ferveur et se joignit 3 leur compagnie,

2. — Avec un saint zele el un ceeur ferme, Cakya-
mouni % se livra & la mortilication el & la méditation
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- .abstraite. Si les cinq bhikchous étaient austéres,
(tkyamouni étail plus sévére encore et ils I’hono-
raient comme leur mailre.

3. — Pendant six_ans le Bodhisativa continua

ainsi & se torturer patiemment et a supprimer les
besoins de la nalure. Il entraina son corps et exerga
son esprit aux pratiques les plus rigoureuses de la .
vie ascéitique. A la fin il mangeait chaque jour un
seul grain de chenevis, cherchant a franchir 'océan -
de la maissance et de la mort, et 3 atteindre le rivage
de la délivrance.
_ &. — Le Bodhisattva était alrophi et extéuué et
son corps élaitsemblable & une branche flitrie ; mais
la renommée de sa saintek s'étail répandue dans les
contrées environnanies et le peuple venait de grandes
distances pour le voir et recevoir sa bénidiction.

5. — Cependant le Bienheureux n’était pas satis-
fait. Cherchant la véritable science 1l ne la trouvait
point, et il en vint & conclure que la mortification
n’éteint pas le désir et ne procure pas l'illuminatidn
dans la contemplation extatique. ’

6. — Assis sous un jambousier, il considéra 1’état
de son esprit et les fruits de ses mortifications. « Mon
corps est devenu de plus en plus faihle, pensait-il, et

es jetnesne m’ont pas fait faire un pas dans la re-

herche du salut. Ce n'est pas la 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. — 11 alla se baigner dans la riviere; mais lors-
qu'il voulut sortir de I’eaun il ne put se lever & -cause
de sa faiblesse. Alors, avisant les branches d’un arbre
et sen saisissant il se leva et quitta la viviére.

8. — Lorsque le Bienheureux revenait & sa de-
meure, il défaillit de faim et ltomba sur le sol, et les
cinq bhikchous pensérent qu'il étaitmort 5%

9. — 1l y avait un chef de bergers qui habitait
prés du bois et dont la fille se nommait Nandd®% or il
advint que Nandipassa & 1’endroit oil le Bienheureux
s’était évanoul, et se prosternant devant lui elle Jui
offrit du riz au lait et il accepla I’offrande.

10. — Quand il cut mangé, ses membres reprirent
Yeur vigneur, 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 Nandi, et censlalé le changement
de son genre de vie, congurent des doutes. Ils furent
convaincus que le zéle religicux de Siddhirtha flichis-
sait et que celni qu'ils avaient jusqu’alors vénéré
cemme leur mailre oubliait son but magnanime.

12. — Quand le Bodhisaitva vit les bhikchous se
détourner de lui, il fut peiné de leur manque de
confiance, et se rendit compte de ’abandon dans le-
quel il vivait.

13. — Faisant taire son chagrin, il s’en alla errer
tout 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 ® & 'ombre duquel il devait parfaire
I’objet de sa recherche.

2. — Tandis qu’il marchait, la lerre tnembla et une
lumxére brillante fransfigura le monde,

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

%. — Seul Mara ® le Seigneur des cing disirs, 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 légions de dé-
mons malfaisants il se rendlt aT'endroit o était assis
le grand Gramana®: Mais Cikyamouni me prit pas
garde a lui.

5. — Mara proféra les menaces qui inspirent la
terreur et suscita un ouragan tel que les cieux furent
obscurcis, que l’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-
sativa. Mais il ne fit pas attention a elles, et quand
Mara vit qu'il ne pouvait allumer aucun désn dans le
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ceeur du Gramana victorieux, il ordonna i tous les
esprits du mal qui obéissent & ses commandements
d’attaquer et de terrifier le grand Mouni.

7. — Mais le Bienheureus 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 l'enfer devinrent de salutaires
brises parfumées, et les foudres furieuses se chan-
gerent en fleurs de lotus.

8. — A cetle vue Mara et son armée s’enfuirent
loin de Yarbre de Bodbi. Tandis que des hauteurs du
ciel pleuvait uneé pluie de fleurs célestes, on entendit
les voix des esprils du bien :

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

10. — Comme les rayons du soleil détruisent
(noyent) les tinébres du monde, ainsi celui qui per-
sévére dans sa recherche tronvera la vérité et lavé-
rité I'éclairera.

XIl. — Hiumination.

4. — Le Bodhisattva ayant mis en fuite Méra se
liyra  la méditation 5. Toutes les miseres du monde;
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les maux produits par les actes coupables, et les souf-
franas qui en découlent passérent devant I'eil de
son esprit, et il pensa:

2. — « Cerlainement, si les étres vivants voyaient
les’ résullats de toutes leurs mauvaises actions, ils
s'en ditourneraient avec dégout. Mais la personnalité
les aveugle, et ils demeurent attachés & leurs désirs
nuisibles.

3. — « lls désirent ardemment le plaisir et ils en-
gendrent fa douleur; quand la mort ditruit leur in-
dividualité - ils ne lrouvent aucune paix; leur soif
d'existence persiste et leur personnalité riapparait en
de nouvelles naissances.

&. — « Ainsi ils conlinuent & se mouvoir dans un
cercle et ne peuvent échappera I'enfer qu'ils ont enx-
mémes conslruit. Et sont-ils assez vides leurs plai-
sirs, sont-ils assez vains leurs efforls ! Creux comme
le plantain et vides comme une bulle d'eau.

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

6. — Et le Bodhisaltva commenca & exposer le
dharma®™. Le dharmaest la vérité. Le d harmacstla loi
sacrée. Le dharma est la religion. Le dharma seul
peut nous délivrer de l'errcur, du péché ct de la dou-
leur. '
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7. — Considérant origine de la naissance et de la
mort, I’Illuminé ® reconnut que lignorance était la
racine de tous les maux; el ceux-ci sont les chainons
du développement de la vie, appekés les donze nidi-
nas %, _

8. — « Au commencement il exisle une existence
aveugle et sans connaissance; ct 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 seniiment. Le
sentiment engendre des organismes qni vivent comme
étres individuels. Ces organismes développent les six
champs, . c’esl-¢-dire les cing sens et lesprit. Les six
champs cntrent en contact avec les choses (ou la ma-
tiere). Le contact engendre la sensation. La sensation
créé la soif de Vexistence individualiste. La soif de
I'exislence crée l'attachement aux choses. L’attache-
ment fait naitre, grandir et se perpétuer la personna-
lité. La personnalilé se perpélue dans des naissances
renouvelées. Les naissances renouvelées de la per-
sonnalilé sont la cause de la souffrance, de la vieillesse,
de Ja maladic et de la mort. Elles produisent la plainte,
'angoisse et le désespoir.

9. — « La cause de toule douleur est primordiale;
clle git cachée dans l'ignorance d'oi évolue la vie.
Dissipez l'ignorance et vous ditrnirez les manvais
appétils qui naissent de l'ignorance; ditruisez ces
mauvais appélits et vous ferez disparailre la percep-
lion fausse gni nait d’eux. Dilruisez la perception
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fausse et VPerrecur cessera chez les é&tres individua-
lisés. Détruisez les erreurs chez los dtres individua-
lisés et les illusions des six champs disparaitront. Dé-
truisez les illusions et le contact avec les choses ne
produira plus de conception erronée, Détruisez la con-
ceplion erronde el vous en avez fini avec Ja coneupis-
cence. Ditruisez la concupiscence ef vous serez affran-
chis de teut attachement maladif. Keartez atlache-
ment et vous détruisez I'égoisme de la personnalié.
Si l'igoisme du moi est détruit vous &les au-dessus
de la naissance, de la vicillesse, de ]a maladie et de
la mort et vous échappez & toule souflrance ».

10. — Lo Sage a vn les quaire nobles vérités qui

montrent le chemin de Nirvana, eu de I'extinction du
moi:
14, — « La premiZre noble vérité est I'existence de
la douleur. On souffre en naissant, on souffre en gran-
dissant, on souffre dans Ja maladie, on souffre pour
mourir. On souffre d'étre uni avec ce qu'on n’aime
point. On souffre encore plus d'éire séparé de ce que
I'on aime. On souffre de désirer ce qu’on ne peut ob-
lenir.

12. — « La seconde noble vérité est la cause de la
douleur. La cause de la douleur est la concupiscence.
Le monde qui nous entoure affecte la sensation et
engendre une 'soif d’attachement qui exige une satis-
faction immédiate. L’illusion du moi nait et se mani-
feste dans I'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 est 'appil, ot lo résuliat est la
douleur. '

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

14. — « La quatrizme noble vérilé est I'octuple che-
min qui méne i Ja cessation de la douleur. It est sauve
eelui dont le mo¢ disparait devant 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 4 la douleur.

15, — L’octuple chemin c’est :

10 1a bonne maniére de comprendre ;

20 les bonnes résolutions;

3° Ia bonne maniére de parler;

4° la bonne maniére d’agir;

5° la bonne maniére de gagner sa vie;

6° les bons efforts;

7 les bonnes pensées;

8° Ja paix satutaire de I'esprit.

16. — Cela c'est le dharma . Cela c’est la vérité.
Cela c'est la religion. Et le Sage prononca cetie
slance :

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

17. — La est le moi et ici la vérilé. La ou le moi
existe la vérité n’est pas. La ou cst la vérité le moi
n'exisle pas. Le mo: esl I'erreur fugitive du Samsira;
c’est 'individualisme qui isole et I'égoisme génirateur
de I'envie et de la haine. Le mot est I'ardeur insensée
peur 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'ilernel, le réel dans
toute existence, la félicité de la voie droite.

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

19. — On ne peut posséder la vérilé qu'a la condi-
tivn de reconnaitre que le moz n’cst qu'une illusion :
‘On ne peut pratiquer la voic droile qu'apres avoir
affranchi son esprit des passions de I'égotisme. La
paix parfaitc ne peut s'établir que lorsque toute va-
nit a disparu.

20. — Bienheureux cclui qui a compris le dAarma.
Bienheureux celui qui ne fait du mal & auenn des étres
ses freres. Bienheureux 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'igoisme et la vanit,
Il est devena Bouddhp., parfait, Bienheureux, Saint.

XIIL — Les premiers convertis,

1. — Le Bienheureux passa dans la solitude sept
fois sept jours en goitant la félicité de la dilivrance.

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

3. — Ce fut la premitre nourrilure que mangea
I'llluminé apres qu'il eut atteint 1'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 vainqueur de Mara, se pros-
lerntrent respectueusement et dirent: « Nous pre-
nons refnge, 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 & l'état de
Bouddha prononca cette parole solennelle :

2, — « Pleine de félicit est la libération 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. —« Jai dicouvert 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; ear pour lui, le bonheur-n’existe que
dans la personnalil, et la félicité qui consisle en une
seumission complete a Ja vérité, il ne peut la conce-
voir.

5. — « Il appellera résignation ce qui est pour
'Illuminé la plus pure des joies. Il verra I'anéantis-
sement 1a oi le Parfait trouve I'immortalit. Il con-
siderera comme la mort ce que le Vainqueur du mo:
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 I'es-
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prit vulgaire que des intéréits mondains enveloppent
comme de nuages.

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

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

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

10. — « Sois miséricordienx pour ceux qui lutient;
sois compatissant pour ceux qui souffrent; aie pitit
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 I'entendent ils croiront et seront sauvés. »

12. — Le Bienheureux, plein de compassion, re-
garda avec 'eeil d'un Bouddha toutes les créatures
animées, et parmi elles il vit des étres qui n’ttaient qu'i
peine couverts de la poussiére de la moundanit, en
bonne disposition et faciles a instruin. Il en vit guel-
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 orcilles pour entendre. Puissent-ils recevoir
le Dharma avec foi ! »

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

FONDATION DU ROYAUME DI VERITE

XV. — Oupaka.

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

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

3. — Oupaka™, jeune brihmane djain, ancien ami
de Siddhirtha, rencontra le Bienheurcux tandis qu’il
se rendait & Binarés et, étonnide son air majestueux
el plein de satisfaction sublime, Iui dit : « Ami, ton
aspect est serein; tes yeux brillants indiquent la pureté
et la béatitude, »
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&, — Le saint Bouddha répondit : « J'ai oblenu la
délivrance par P'extinction du moi. Mon corps est
chasto, mon esprit est libre de tout désir el la vérit
la plus compléle a fixé sa demeure dans mon ceeur.
Jai obtenu le Nirvina. C’est pourquoi mon aspect
est serein et mes yeux sont brillants. Mainlenant je
veux fonder sur la terre le royaume de vérité, je veux
donner la lumiére a4 ceux qui sont ensevelis dans les
ténéhres et ouvrir aus hommes la porte de l'immor-
talité. »

5. — OQupaka répliqua : « Alors lu prélends, ami,
étrele Djina 7 le Conquérant du monde, ' Absolw et le
Saint. »

6. — Le Bicnheureux dit: « Les Djinas sonl tous
ceux qui ont vaincu Je moi ¢ les passions du moi;
ceux-Id sculs sont victorienx qui domptent leur esprit
el s'abstiennent du péché. C’est pourquoi, Oupaka,
je suis le Djina. »

7.— Oupaka secoua la téte : « Vénérable Gautama™,
dit-il, ton chemin est par la-bas », et prenanit une
aulre roule, il s'en fut.

XVI. — Le Sermon de Bénards.

1. — Les cing bhikehous virent venir leur ancien
maitre ¢t convinrent entre eux de ne pas le saluer,
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de ne pas s’adresser & lui comme 3 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 'abon-
dance et se livre anx plaisirs da monde. »

2. — Mais quand le Bienheureux s’approcha avec
dignité, involontairement ils se leverent des places
ol ils étaient assis, en dépit de leur résolution. Ce-
pendant ilsle nommérent par son nom et I'appelerent
«amly»,

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

4, — « Le Tathigata 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 P’abondance. Le Tathigata a trouw
la voie moyenne.

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

7. — « C'est la colgre, I'ivrognerie, obstination, la
bigoterie, la tromperie, la louange de soi-mime, le
dénigrement d’autrui, 'arrogance, les mauvais des-
seins qui constituent I'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 2 égale distance des deux
exirémes. Par la souffrance, le dévot affaibli produit
dans son esprit la confusion et les pensées maladives,
La mortification ne conduit pas méme a la science
selon le monde; combien moins au triomphe sur les
sens !

9. — « Celui qui remplit sa lampe avec de Peau ne
dissipera pas les ténébres, 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
pasd éteindre le feu de la concupiscence.

1. — « N’importe quelle mortification est vaine
tant que le moi persiste, tant que le moi continue &
convoiter les plaxsxrs du monde ou des cieux. Mais
celui en qui le moi est éteint est affranchi de la con-
cupiscence; il ne désire avcun plaisir ni mondain ni
ctleste, 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’eau qui environne la fleur de lotus ne
mouille pas ses pétales.

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

1k, — « Mais satisfaire les nicessités de l'existence
n’est pas un mal. Garder notre corps en bonne sanié
est un devoir; car aulremenl nous ne serions pas ca-
pables d’entrelenir Ia lampe de la sagesse, et de gar-
der notre esprit fort et lucide.

18. — « Gedi est la voie moyenne, 6 bhikchous, qui
se tient & l'écart des deux exirémes. »

'46. — Ei le Bienheureux parla avec bonté a ses,
disciples, ayant pitié de leurs erreurs et leur mon-
trant-V'inutilité de leurs etforts, et la glace de mauvais
vouloir qui congelait leur ccenr se fondit a la douce
chaleur de la persuasion du Maitre.

17. —Alors le Bienheureux mit en mouvement la
* “Roue de la plus Excellente Loi, et commenca & précher
aux cinq bhikchous, lear ouvrant la porte de l'im-
mortalil et leur montrant le bonheur de Nirvana.

18. — Et quand le Bienheureux commenga son
sernon, le ravissement fit frémir tous les univers.

19. — Les Dévas® quittéerent leurs demeures cé-
lestes pour écouter la douceur de la vérité; les saints
qui avaient quitté la vie s’assemblirent en foule au-
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‘tour du grand Instiluteur pour recevoir les heureuses
nouvelles; méme les animaux de la terre senlirent la
bénédiction qui dicoulait des paroles du Talhigata :
et toules les créalures de la multitude des éires doués
de sentiment, dieux, hommes et béles en écoutantle
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 rigles d'une
conduite pure ; la justice est I'uniformité de leur lon-
gueur; la sagesse est sa bande ; la modestie et la ré-
flexion sont le moyeu dans lequel est fixé l'essieu
‘immuable de la vérité. »

22. — « Celui qui reconnait V'existence de la dou-
leur, sa cause, son remede el son extinclion, a péné-
tré les quatre Nobles Vérités. Il marchera dans le bon
chemin.

23. — « Les opinions droites seront la torche dont
it éclairera sa route. Les visées droiles seront son
guide. Les paroles droiles seront son habitation sur
la rvoute. Il marchera droit, car c’est une conduite
droite. Ses rafraichissements seront la maniere droite
de gagner sa vie. Les efforls justes seront ses pas ;
les bonnes pensées sa respiration ; et la paix mar-
chera derribre lui dans les empreinles de ses pieds. »
24, — Lt le Bienheureux exposa )'instabilié du
moi. :

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

- soudra de nouveau. Toul souci de la personnali& cst
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vain; le moi est semblable 2 un mirage, et toutes les

tribulations qui I'alleignent sont passageres. Elles s'¢
vanouiront comme le cauchemar quand le dormeur
s'tveille.

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

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

- 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 dans son erreur, son ignorance, son illusion.
§'il reconnait la nature de la corde, la tranquillité de’
son esprit lui reviendra; il se sentira soulagé; il sera
Joyeux et heureux.

28. ~ « Tet est Tétat d’esprit de celui qui a reconnu
quil n’y a pas de moi, que la cause de toutes ses

~-peines, ses soucis et ses vanilés 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 dilivrer du mal. Il n’y a pas dans
le monde d’autre sauveur que la vérits,
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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 amere,
lors 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
fermentées ; mais elles s’évanouissent bientdt, et lais-
sent ’homme malade et dég aité.

34, — « Le moi est une fizvre ; le moi est une vi-
sion passagére, un réve; mais la vérité est salutaire,
la vérité est sublime, la vérilé est élernelle. Il 0’y a
d'immortalité que dans la vérité. Car seule la vérité
demeure éternellement, »

35, — Et quand la doctrine eut étf exposée, levé-
nérable Kaundinya 8, le plus 4gd des cing bhikchous,
discerna la vérilé avec I'eeil de son esprit, et il dit:
« En vérité, 6 Bouddha notre Seigneur, tu as trouvé
Ia vérité, »

36. —~Et les Dévas, les saints et tous les bons es-
prits des générations mortes qui avaient entendu les
sermons du Tathigata, regurent avec joie la doctrine
et s'icriérent : « En vérité, le Bienhenreux a fondé le
royaume de la justice. Le Bienhenreux a remué la
terre; il a fait tonrmer la roue de la Vérilé que per-
sonne dans I'univers, qu'il soit dieu ou homme, ne
peut faire revenir en arritre. Le royaume de Vérilé
sera pniché sur Ja terre; il s’étendra; et la justice, la
bonne volonté et la paix régneront dans Pbumanité. »
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XVIL — Le Saiigha.

1. — Ayanl monlr! la vérilé anx cing bhikchous,
le Bouddha dit :

2, — « L'homme qui reste scul, bien qu'ayant ré-
solu d’obdir & la vérité, peut élre faible ct relomber
dans ses anciens errements. C'est pourquoi demeurez
ensemble, assistez-vous muluellement ¢t fortifiez les
efforts les uns des autres. '

3. — « Soyez comme des frires; unis dans I’amour,
unis dans la saintet, unis dans votre zeéle pour la
vérité.

% — Répandez la vérité et prichez la doctrine dans
tous les quartiers du monde, de sorle qua la fin tous
les élres vivants deviennent des citoyens du royaume
de vériws.

5. — « C'est la la sainte fraternilé; c'est 12 I'église
“du Bouddba; c’est le Saiighat* qui établitla 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 Sainl, et
le Tathigata, lisant dans son ceear, dit: « En véri
Kaundinya a compris la vérité. » C’est pourquoi le
vénrable Kaundinya recut 1c nom d’dj7idta Kaun-
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dinya, ce qui veut dire « Kaundinya gai a compris
la doctrine. »

7. — Alors le vénirable Kaundinya parla an Boud-
dha et dil : « Seigneur, fais que nous recevions I'ini-
liation du Bicnheurecux. »

8. — Etle Bouddha dit : « Approchez, 6 bhikchous!
La doctrine est bien enseignée. Menez une vie sainle
pour I’extinction de Ja souffrance. »

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

10. — « Au Bouddha jaurai recours avec foi : Il
est le Parfail, il est saint ¢t supréme.Le Bouddha nous
apporte I'inslruction, la sagesse et le salut. 1l est le¢
Bienheureux qui connait les lois des élres. 1l est le
Seigneur du monde qui met les hommes sous le joug
comme des beeufs, I'Instituteur des dieux ot des
hommes, le Bouddha Exalté. Au Bouddha jaurai re-
cours avec foi.

11.— « A la Doctrine ™ j’aurai recours avee foi : la
doctrine est bien prichée par'Exaité. La doctrine a
élérévélte (par lui) de [agon & devenir visible; la
doctrine est au-dessus du lemps ot de l'espace. La
doctrine n’est pas fondée sur le oui-dire, clle dit « venez
et voyez »; la doclrine conduit au bien-étre; la doc-
trine est acceplée par les sages dans leurs cceurs. A
la Doctrine j’aurai recours avec foi. -

12, — « A la Congrégation® jaurai recours avec
foi : la Communaui des disciples du Bouddha nous
instruit 3 mener une vie de vertu; la communauté des
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disciples du Bouddha, nous apprend & exercer I'hon-
nitets et la justice; la communauté des disciples du
Bouddha nous montre 3 pratiquer la vérité. Ils for-
ment une confrérie de bonté et de chari. Leurs
‘saints sont dignes de véniration. La communauts des
disciples du Bouddha esl instituée corome 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 jaurai recours
avee foi ». -

XVIIL. — Yachas, lejeune homme de Bénarés.

1. — En ce temps-la il y avait & Bénarés un noble
jeune homme, nomms Yachas® fils d'un riche mar-
chand, L'esprit tourment! des chagrins du moude, il
se leva secretement pendant la nuit et s'enfuit aupres
du Bienheureux.

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 : « Ici il n’est
pas de détresse; ici il n’est pas de tribulations. Viens
amoi et je t'enseignerai ]a vérité, et Ja vérité dissi-
pera tes chagrins ».

4 — Et quand Yachas; le noble jeune homme, en-
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tendil qu'il n'y avait ni déiresse, ni tribulations, ni
chagrins, son ceeur fut soulagé. Il vint au lieu o était
le Bienheureux et s’assit par terre prés de lui.

5. — Alors le Bienheureux précha sur la charité et
la morale. 1l exposa la vanilé des désirs, leur iniquitd
et leurs maux et montra la voie de la délivrance.

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

7. —Le Tathdgala, connaissant ses pensées intimes,
dit :

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

9. — « L'bomme qui vit dans des forits solitaires
el 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 n’y a pas de distinction enire le laique
etle religieux, a condition que tous deux aient répudii
la pensée de personnalié ».

11. — Voyant qu'Yachas était pril a entrer dans
le Chemin %, Je Bienheureux Jui dit : « Suis-moi! »
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Et Yachas scjoignit a la confrérie, et ayanl revitu la
robe jaune ¥ il regut Iinitiation.

12. — Tandis que Je Bienheurcux et Yachas discou-
raient sur la doctrine, le pere de Yachas passa pres de
Ia 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,
Monsieur, vous trouverez votre fils »; et le pere
d’Yachas plein de joic entra. Il s’assit parterre pris
de son fils; mais ses yeux étaient aveugks et il ne le
reconnaissait pas; et le Seigneur commenca & pré-
cher. Et le pere d’Yachas comprenant Ja doctrine du
Bienheureus, dit :

14. — « Glorieuse est la vérité, 6 Seignecur! Le
Bouddha, le Saint, notre Mailre, meten place ce qui
a élé bouleversé; il révele ce qui a éui caché; il
- montre Je chemin au vagabond qui s’est égaré; il
allume une Jampe dans les tinébres de sorle que Lous
ceux qui ont des yeux peuvent discerner les choses
qui les environnent. Je prends refuge dans le Bouddha,
nolre Seigneur; je prends refuge dans la Loi révélée
par lui; je prends refuge daps Ja Congrégation qu'il a
élablie. Que le Bienheureux daigne & parlir de ce jour
tant quema vie durera me recevoir comme un disciple
qui a pris refuge en luf ».

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

16. — Quand le riche marchand eutl pris refuge
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dans le Bouddha, ses yeux s’ouvrirent ot il vit son fils
assis 1 son ¢dU! en robe jaune. « Mon {ils, Yachas, dit-
il, ta mere est abimée dans la lamentation et le cha-
grin. Rentre a la maison et rends Ja vie 4 la mére ».

17. — Alors Yachas regarda le Bienheureux cl le
Bienheureux dit : « Convient-ilqu Yachas retourne au
monde el godte comme il le faisait auparavant les
plaisirs d'une vie mondaine? »

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

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

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

24. — Alors le Bienheurcux précha, ct les femmes
ayant compris sa doclrine s'icrieérent : « Glorieuse est
la vécité, & Seigneur! Lo Bouddha, le Saint, notre
Maitre, rétablit (remel en place) ce qui a été houle-
versé; il révele ce qui a ét caché; il montre le che-
min au vagabond qui s’est égaré; il allume une lampe
dans les ténébres afin que tous ccux 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 qu'il a révélée.
Nous prenons refuge dans la Confrérie qu'il a inslituée.
Daigne le Béni nouns recevoir, i partir de ce jour lant
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 avail quatre amis de Yachas
qui apparienaient & des familles opulentes de Bénarés.
Ils se nommaient Vimala, Soubthou, Pounyadjit et
Gavimpalti.

24, — Quand les amis d’Yachas apprirent qu'’il
avail coupé ses cheveux et endosst des robes jauncs
pour abandonner le monde el errer sans foyer, ils
"pensérent : « Certainement ee ne peul ére une doc-
trine vulgaire, cela doit élre une noble renoncialion
au monde, si Yachas, que nous savons vertucux el
sage, a coupé ses cheveux el revétu des robes jaunes
pour abandonner le monde et s’en aller errant sans
foyern,

25. — Et ils allerent vers Yachas, el Yachas les
présenta au Bienheureux, disanl : « Daigne le Bien-
heureux dispenser 1’exhortation el I'instruction a ces
quatre de mes amis». Et le Bini leur précha et les amis
d’Yachas recurent la doctrine et prirent refuge dans le
Bouddha, le Dharma et le Safigha.
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XIX. — Envoi des disciples en mission.

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

2. —Et le Bienheureux voyant qu’il étaitimpossible
de répondre & tous ceux qui voulaient entendre la vé-
rilé et recevoir Jinitialion, cboisit dans le nombre de
ses disciples ceus qui devaient précher le Dharma et
leur dit :

3. — « Allez mainienanl, 0 bbikchous, pour le pro-
fit de la multitude, pour le bien de I’humanité, par
compassion pour le monde. Préchez la doctrine qui
est gloricuse dans le commencement, glorieuse dans
le milieu, ct glorieuse 2 la fin, dans son esprit comme
dans sa lettre. Il y a des étres dont les yeux sont
couverts d’a peine un peu de poussiére; mais si la
doctrine ne leur est pas prichée ils ne peuvent pas
atteindre la délivrance. Inscignez-leur une vie de
sainte®. Ils comprendront la doctrine et 'adopteront.

k. — « Le Dharma et le Vinaya ® prociamés par le
Tathigata répandent une vive lumiére quand ils sony
exposés, ct non quand ils sont cachés. Mais ne laissez
pas cetie doctrine, si pleine de vérité, si excellente
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tomber entre les mains de ceux qui en seraient in-
dignes, ou elle serait méprisée et dédaignée, traike
honteusemenl, ridiculisée et condamnée.

5. — « Maintenant je vous donne,  bhikchous
celle permission. Dorénavant, dans les différents pays,
conférez I'initiation a ceux qui brilent de la recevoir,
guand vous les en trouverez dignes. »

6. — Et il devint une régle établie que les bhik-
chous allaient préchant tandis que le temps éait pro-
pice ; mais dans la saison des pluiesils se réunissaient
de nouveau et rejoignaient leur maitre pour entendre
les exhortations du Tathigala.. '

XX, — Kdgyapa.

~

1. —En ce lemps, & Ourouvilvi® demeuraient les
Djatilas %, sectatears de Krichna® qui adoraient le
feu; et Kicyapa étaitleur chef.

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

3. —Et le Bienheureux vint vers Kicyapa d’Ourou-
vilva, le Djatila, et dit : « Laisse-moi passer la nuit
dans la chambre o tn gardes votre feu sacté. »
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& — Kicyapa voyant le Bienheureux dans toute sa
majesté et sa beauld pensa: « Voici un grand mouni et
un noble maitre. §'il passe la nuit dans la chambre o1i
I'on garde le feu sacré, le serpent le mordra et il
mourra. » Et il dit : « Je ne m'oppose pas a ce que
tu passes la nuit dans la chambre o1 est gardé le feu
sacré; mais le déimon-serpent te luera et je serais
faché de te voir périr. »

5. — Mais le Bouddha insista et Kicyapa le laissa
entrer dans la chambre o'i le fen saeré était gardé.

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

7. — Dans la nuit, le dragon vint an Bouddha, vo-
missant avec rage son redoutable poison et remplis-
sant I’air de vapeur brilante, mais il ne put lui faire
aucun mal, et le feu se consumait lui-mime tandis que
Celui que le monde révére demeurait impassible. Et le
démon venimeux ful pris d’une telle rage qu’il mourut
dans sa colere.

8. — Quand Kigyapa vit la lumiere qui sortait
éclatantede la chambhre, il dit : « [Hélas, quel malheur!
En véritélair de Gautama, le grand (iukyamouni, est
beau, mais le serpent va le détruire. »

9. — Au matin le Bienheureux montra le corps du
démon a Kigyapa en disant : « Son feu a ét vaincu
par mon feu. » -

10. — Et Kigyapa pensa : Cikyamouni est un
grand Gramana et possede des pouvoirs sublimes,mais

il n'est pas aussi saint que moi. »
.
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11. — Il y avait en ces jours-li une féte et Kicyapa
pensa : « Le peuple va venir ici de toutes les parlies
de la contiée et verra le grand (CAkyamouni. S'l lenr
parle, ils croiront en lni et m’abandonneront. » Et il
devint jaloux.

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

13, — Le Tatbigata répondit : « N'as-tu pas pensé,
o Kicyapa, qu’il serait mieux que je restasse & l'écart
de la féte?» v

17, — Et Kicypa fut étonné et pensa: « CAkya-
mouni est grand, mais il n'est pas aussi saint que
moi. »

15. — Et le Béni s'adressa 3 Kécyapa et dit: « Tu
vois la vérité, mais tu ne I'acceptes pas & cause de

Tenvie qui réside dans ton cceur. Ltenvie est-elle de
la sainteté? L'envie est le dernier vestige de person-
nalité qui soit resté dans ton esprit. Tu n’es pas saint,
Kicyapa ; tu n'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 Maitre, permets-moi de rece-
voir I'initiation du Bienheureux. »

17. — Et Bhagavat ® dit : « Tu es, Kigyapa, le chef
des Djatitas, va done 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 Kicyapa alla vers les Djatilas et dit :
« Yaspire & mener la vie religieuse sous la direction
du grand Cakyamouni, qui est le Bouddha, notre Sei-
gneur. Faites ce que vous jugerez le meilleur. »

19. — Et les Djatilas répondirent: « Nous avons
concu une profonde affection pour le graud (akya-
mouni, et si vous vous joignez 4 sa confrérie, nous en
ferons autant. »

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

21. — Nadi Kicyapa et Gayd K&gyapa, freres du
grand Ourouviiva Kacyapa, hommes puissants et chefs
parmi le peuple, demeuraient au dessous du couranl,
et quand ils virent les ustensiles employés pour le
culte du feu flotlant dans la riviere, ils dirent : « It
est arrivé quelque accident a notre frere, » Et ils vin-
rent avec leurs peuples & Ourouvilvi. Ayant appris
ce qui s'était passé, ils allerent aussi au Bouddha.

22, —Le Bienheureux voyant venir & lui les Djatilas
de Nadi et de Gayi, qui pratiquaieut de rigoureuses
auskrités et adoraient le feu, précha un sermon sur le
feu et dit: « Tout est brilant, 6 Djatilas. L’ceil est
brilant, les pensées sont brilantes, tous les sens sont
britants, Ils sont brilants du feu de la passion. Ici
est la colere, ici est I'ignorance, 1a est la haine et tant
que le feu (rouvera des choses inflammables dont il
puisse se nourrir, aussi longtemps il brilera et il y
aura naissance et mort, déchéance, peine, lamenta-
tion, souffrance, disespoir et chagrin. Censidérant
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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 alfranchi de P'igoisme et
parviendra & 1'état béni de Nirvina %. »

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

XXI. — Le Sermon de Rdd jdgrihd,

1. — El le Bienheureux ayant habité quelque temps
4 Ourouvilwi vinl & Radjigriha % accompagné d’un
grand nombre de bhikchons, dont beancoup avaient
auparavant é ! Djalilas, et le grand Kdcyapa, précé-
demment chef des Djatilas, était avee lui.

2. — Quand le roi de Magadha, Sainya % Bimbisara,
apprit I'arcivée de Gaulama Gikyamouni, de qui le
peuple disait: « Il estle Saint, le Bonddhabienheureus
qui guide les hommes comme un cocher- maitrise un
bouvillon, I'Institutenr de ce qui est haut el de ce qui
est bas », il sorlit entouré de ses conseillers et de ses
géatraux. et vint a la place o était Bhagavat.

3. —La ils virent le Bienheureux en compagnie de
Kacyapa, le grand maitre religieux des Djatilas, et ils
furent étonnis el pensérent : « Le grand Cakyamouni
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s’est-il plads sous la direction spirituelle de Kigyapa,
ou Kicyapa est-il devenu disciple de Gautama? »

k. — Bt le Tathigata lisant les pensées du peuple,
dita Kicyapa : « Quelle science as-tu gagnée, 6 Ka-
¢yapa, et qui t'a déterminé i renier le feu sacré el &
cesser tes austéres pénitences? »

5, — Kigyapa dit : « Le profit que je tirais de l'a-
doration du feu était la continuation dans le cercle
de I’individualité avec tous ses chagrins et ses vani-
tés. J'ai abandonné ce service, et au lieu de continuer
les pinitences et les sacrifices, je suis allé a la re-
cherche du sublime Nirvana. »

6. — Le Bouddha voyant que toule l'assemblke
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 I3 nait la compréhension fausse.

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

9. — « Car, s’ils disent que le Moi est pirissable,
Pavanlage qu'ils s’efforcent d’atteindre doit pirir
aussi, et & un moment donné il n’y aura plus d’apres
(d'éternit}. Cetle dilivrance de I'igolisme coupable
est sans mirite.

10. — « Lorsque, d’un aulre c¢6té, quelques-uns
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disent que 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
est parfait ot imperfectible par les actes. Le Moi du-
rable, impirissable, ne pourrail jamais changer. Le
Moi serait seigneur et maitre et il n’y aurait nulle
utilité de perfeetionner le parfait ; les objectifs mo-
raux et le salut seraient inutiles.

11. — Mais maintcnant nous voyons les manifesta-
tions de la joie et du chagrin, Oni y a-t-il quelque
stabilitd 7 Si ce n'ost pas un Moi qui fait nos aotes,
alors il n'y a pas de Moi; il n'y a pas de personnalité
agissante derritre la paix, pas de personnalité per-
cevante derriere le savoir, pas de seigneur derriire
le vivre !

12. — « Maintenant soyez attentifs ot écoutez : Los
sens rencontrent l'objet et de ce contact nait la sensa-
tion. Do la découle le souvenir. Ainsi, de méme qu'i
travers une lenlille la puissance du soleil fail naitre
le feu, do méme, par la connaissance produile par les
sens et I'objet, nait cc scigneur que vous appelez
Moi. Le rejeton nait de la semenoce; la pousse et la
graine ne sont pas un seul et mtme objet et cepen-
dant clles ne sont pas différentes, Telle est la nais-
sance dans la vie animale.

13. — « Vous qui étes les cselaves du Moi, qui
peinez du matin au soir au serviee du Moi, qui vivez
avec la terrcur constante de la naissance, do 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, — « Lo Moi est une errcur, unc illusion, un
_réve. Quvroz les yeux et ¢éveillez-vous. Voyez les

choses Lelles qu'elles sont el vous serez réconforlds.

15. — « Celui qui est éveillin'a plus peur des cau-
chemars. Celui qui @ reconnu la nature do la corde
qui semblait ¢étre un serpent, cesse de (rembler.

16. — « Celui qui a reconnu que le Moi n'existe pas
se déibarrasse de toutes les passions et des disirs de
Pégoisme.

17. — « L’attachement aux choscs, l'envie, et la
sensualité, hiritages des existences antéricures, sont
les causes de la misére ct de la vanilé dans le moude.

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

19. — « Comme une mere, méme au risque de sa
propre vie, protége sen fils, son fils unique, de méme
que cclui qui a reconnu la vérilé vouc un amour sans
mesure 3 tous les étres.

20. — « Qu'ii cultive un amour sans mesure, illi-
mité, sans mélange d’aucune idée de faire des distinc-
liens ou de montrer des priférences, a l'igard du
monde entier, au dessus, au dessous, alentour.

21, — « Que ’homme reste ferme dans cet élat
d’esprit pendant qu'il est éveillf, qu'il se tient de-
bout, qu'il se promene, qu'il esl assis ou quil est
couché.
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22, — Cet état d'espril est co qu'il y a de pr([u'nble
au monde. C'est le Nirvina !

23, — « Cesser tout acle mauvais, mener une vie
verlueuse el purifier son ocour, telle est lareligion do
tous les Bouddhas. »

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

25, — « Jadis, Seigneur, quand j'étais prince, jo
formai cinq veeux. Je souhaitai, oui, de devenir roi.
C’élait mon premier veeu et il a éuS exaucd, Ensuite
je souhaitai: Puisse le Saint Bouddha, le Parfait,
apparaitre sur la terre pendant mon rigne el venir
dans mon royaume. Ce fut mon second veeu el main-
tenant il est exauol. Ensuitle jo souhaitai: Puissé-je
lui rendre mes hommages. Ceei fut mon troisitme
veeu et muintenant il est exaucs. Mon quatridme veeu
fut : Puisse Bhagaval me précher la doctrine.. Et
maintenant il est exauoi. Cependant le plus grand de
mes veeux fut le cinquidme : Puissi-je comprendre la
doctrine du Béni | Et ee veeu aussi est exaucs.

26, — « Gloricux Seigneur? Trés glorieuse est la
. vérité préchée par le Tathigata! Notre Seigneur, le
Bouddha rétablit ce qui a é ¢ boulevers ; il révéle ce
qui a éuicaché; il montre le chemin au vagabond
qui s’est égaré; il allume une lampe dans les ténébres
afinque ceux qui ont des yeux pourvoir puissent voir.

27, — « Je prends mon refuge dans le Bouddha!
Je prends mon refuge dans le Dharma! Je prends mon
refuge dans le Sangha! »



L'I5VANGILE DU BOUDDNA 73

28. — Par l'exercice de sa verlu et par sa sagesse
le Tathdgata monlra son pouvoir spirituel, illimilé,
Ilsnbjugua el mit d'accord tous les esprits. Il leur fit
voir et recevoir la vérité el par tout le royaume les
semences de vertu furent semées.

XXI1l. — L'Offrande du Roi.

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

2, — Le matin suivant, le roi Sainya Bimbisira
vint annoncer au Béni que l'heure du diner était
sonnée : « Vous étes mon hole ardemment attendu, 6
Seigneur du monde, venez; le repas est prét. »

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

& ~ Gakra®» lo roi des dieux, prenant I'aspect
d'un jeune bréhmace, marcha devant Jui en chantant
ces githas :

5. — « Celui qui enseigne & se maitriser avec ceux
qui ont appris 2 se maitriser, le Rédempteur avec
ceux qu'il arachelés, le Bienheureux avee ceux & qui il
a donné la paix, est entré dans Radjagriha! Salutl an
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Bouddha, notre Seigneur? Gloire 3 son nom el béné-
.diction pour tous ceux qui ont pris refuge en lui! »

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

7. — « Ol trouverai-je une résidence pour le Bien-
heureux, ni trop éloignfe de la ville ni trop pres,
commode pour y aller et en revenir, d’un accds faeile
pourtous ecux qui disirent le voir, un lieu qui ne soit
pas trop encombné par la multitude pendant le jour et
point bruyant la nuit, sain et approprié & une vie de
retraite? )

8. — « ll y amon jardin de plaisance, la forit de
bambous de Vénouvana®, qui remplit toutes ces con-
ditions. Je l'offrirai & la confiérie des bhikchous que
préside le Bouddha. »

9. — Et le roi consaera son jardin de plaisance a
la confrérie et dit : « Que lo Bienheureux daigne ac-
cepter ce présent ! »

10. —Alors Bbagavat, ayant silencieusement timoi-
gné son acquieseement, réjoui ot édifié par un dis-
eours religicux le roi de Magadha, se leva de son sidge
et se retira,

XXIIL — Gdripoutra et Mauc?yalydyana.

1. —En ce temps, Giripoutra® etMaudgalyayana 1,
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tous deux brahmanes et chefs des adeples de Sand-
jaya'™, menaient une vie religieuse. Ils s'étaient dit
mutuellement; « Celui de nous qui le premier attein-
dra le Nirvana le dira & I'autre. »

2, — Lt Garipoutra ayani aper¢u le vénirable
Acvadjit 1 qui mendiait, les yeux modestement baissés
et avec des manibres dignes, s'écria: « En vérit ce
¢ramana!®® est entré dans le bon chemin, je vais l'in-
terroger et lui demander: Au nom de qui, ami, vous
dles-vous retiré du monde? Quel est volre maitre et
quelle doctrine professez-vous?

3. — Lt Acavadjit répondil : « Je suis un dis-
ciple du grand Cikyamouni. 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 Maudgalydyana,
lui raconta sa rencontn: et tous deux dirent : « Nous
irons lrouver Bhagavat, afin que lui, Bhagaval, soit
notre maitre. » Et avec tous leurs disciples ils allerent
vers le Tathigala et prirent refuge dans le Bouddha.

5. — Et le Saint dit : « Caripoutra est semblable
au fils ainé d'un monarque maitre du monde ** qui, en
quali# 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 menaienl une vie religicuse sous la di-
rection du Bienheureux, les gens se prirent de colére
et murmurdrent : « Gautama Gikyamouni pousse les
peres de famille & abandonner leurs femmes et cause
Iextinction des familles®®, » '

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

-3. — Les bhikchous dirent cela au Bienheureux, el
Bhagavat répondit : « Ce murmure, 6 bhikchous, ne
durera pas longtemps.1l durera sept jours. S'ils vous
insultent, 8 bhikchous, répondez-leur ces mots :

4. — « C'est en préchant la vérilé que les Tatha-
galas conduisent les hommes. Qui oserait murmurer
contre les sages? Qui oserait bldmer les vertueux?
Etre maitre de soi, juste et pur de cceur voila ce qu'or-
donne notre Mailtre. »
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XXV. — Andthaepindika.

1.—En ce temps-li, Anfthapindika!®’, homme im-

mensément riche, élait venu visiter Bénargs. Comme
il avait un caractére charitable, on 1'appelait « le sou-
ticn des orphelins et I'ami des pauvres. »
" 2, — Ayant entendu dire que le Bouddha ¢lait venu
dans le monde et qu’il s'était arxilé dans le bois de
bambous voisin de Ia eité, il partit dans la méme nuit
pour aller voir le Bienheureux.

3. — Et de suite le Bienheurcux vit les qualiés
parfaites du cceur d’Andthapindika et 1'accueillit avee
des paroles de religieux encouragement. Ils s’assirent
ensemble et Andthapindika entendit la douccur de la
vérits prichée par le Bhagaval. Et le Bouddha dit :

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

8. — « Qui est-ce qui fagonne nos existences? Est-
ce Igvara!? qui est un créateur personnel? Si Igvara
était le créateur, loules les choses vivantes devraient se
soumetire sans murmure au pouvoir de leur créateur.
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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'eeuvre d'Igvara, il n'existerait rien de semblable a
la souffrance, au malheur et an péché; car c'est de
lui que proviendraient lous les actes purs et impurs.’
Si non, il y aurait une autre cause que Iui, et il ne
serait pas celui qui existe par lui-méme. Ainsi, vous
le voyez, I'idée d’'un Igvara créateur est ditruite.

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 Ja semence;
mais comment I'Absolu peut-il étre & 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 Moi 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 sont réelles 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 hesoin est-il de ré-
gler votre vie et de faire des caleuls en vue d'une fin?

9. — « C’est pourquoi nous disons que toutes les
choses existantes ne sont pas sans causes. Cependant
ce n’est ni I¢vara, ni 1’Ahsolu, ni le Moi, ni le hasard
sans cause, qui est le créateur, mais nos propres actes
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qui produisent des résultats bons et mauvais.

10. — « Le monde tout entier est soumis ala loi de
la causaliti, et les causes qui agissent ne sont pas
étrangeres d I'esprit ; car 'or dont la coupe est faile
est toujours de Dor.

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

12. — Et ApAthapindika 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, — « Ma vie est toute de travail, el, ayant acquis
une grande richesse,je suis assailli de soucis. Cepen-
dant je prends plaisir & mon travail et je m'y applique
avec une complete activité. Beaucoup de gens sont
4 mon service et leur avenir dépend du succes de mes
entreprises.

14, — « Mais j'ai enlendu vos disciples exaller le
bonheur de I'ermite et proclamer I’instabilité du
monde. «Le Saint, disent-ils, a renoncé 4 son royaume
et ason héritage, et il a découvert la voie de la justice,
donnant ainsi au monde I’exemple de ce qu’il faut faire
pour atteindre Nirvina.

15, — « Mon&me aspire & faire le bien et & devenir
une hénédiction pour tous les étres mes freres. Dites-
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moi, je vous en conjure, dois-je abandonnermon 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 toul homme qui
marche dans la noble voie aux huit chemins. Celui
qui s’attache & la richesse ferait mieux d'y renoncer
pluldt que de permettre que son coeur en soit empoi-
sonné; mais celui qui ne s’attache pasa I'opulence et
qui, possédant la richesse, s’en sert avecjustice, sera
une bénidiction pour les étres ses freres.

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 I’homme esclave, mais 1’attache-
ment 2 la vie, &la richesse et au pouvoir.

18. — « Le bhikchou qu1 se retire du monde dans
le hut 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. — « Laloi du Tathigata n’exige pas de I’homme

““"d’errer sans foyer ou de renoncer au monde, & moins

qu'il ne s’en sente la vocaticn ; mais la loi du Tathd-
gata exige de tout homme qu’il s’affranchisse de Iil-
lusion du moi,gu’il purifie son ceeur, qu'il renonce a
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
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du roi, ou s'il se retire du monde et se consacre & une
vie de miditation religieuse, qu’il melle tout son
cceur A sa tiche; qu'il soit diligent et énergique, et
s'il est semblable au lotus qui, bien que croissant
dans I'eau, reste cependant sans conlact avec l’eau,
s'il lutte dans la vie sans s’abandonner 2 I’envie on &
la haine, s’il vit dans le monde non d’une existence
d’égoisme, mais d'une vie de vérité, alors sf{rement
le bonheur, la paix ct la félicité éliront domicile dans
son cceur. »

XXVI. — Le sermon sur la chari&,

1. — Anithapindika se réjouit des paroles du
Bienheureux et dit : « Je demeure a Cravasti®®, capi-
tale de Kogala, contrée riche en productions et jouis-
sant de la paix. Prasinadjit!®® estroi de ce pays et son
nom est illustre parmi notre peuple et chez nos voi-
sins.- Maintenant je désire fonder 13 un Vihéra ° qui
-sera une place de dévotion religieuse pour votre con-
fréric et je vous prie d’avoir la bonté de laccepter. »
- 2. '— Le Bouddha Ilut dans le cceur du soulien des
orphelinset, sachant qu’une charité exempte d’égoisme
était la cause déterminante de son offrande, le Bien-
heureux accepta le don en disant :

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

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

4, == « Ceci est difficile & comprendre : En donnant
aux aulces notre nourriture, nous obtenons plus de
force; en distribuant des vétements 3 autrui, nous
acquérons plus de beauté; cn fondant des asiles de

pureté et de vérité, nous gagnons de grands iré-
sors.

5. — « Il est pour la charil§ un temps et un mode
propres; semblable & un guerrier vigoureux qui va &
la bataille est I'homme capable de donner, 1I ressemble
a 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 colzre.

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

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 dme. »

9. — Anithapindika invita Caripoutra & 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
Ridjagrihi, Couddhddana, son pere, lui fit dire :
¢ Je souhaite de voir mon fils avant de mourir.
D'autres ont en le bénéfice de sa doctrine, mais pas
son pére ni ses parents, »

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

3. — Le Bienheureux acquiesca a la demande de
son pére et se mit en route pour Kapilavastou. Bien-
ot la nouvelte se répandit dans le pays natal du
Bouddha : « Le prince Siddh4rtha, qui abandonna son
foyer pour acquérir la lumizre de la science, revient
apres avoir alteint son but. »

4. — Avec ses parents et ses ministres, Gouddhd-
dana sortit au devant du prince. Quand le roi vit de
loin Siddhirtha, son fils, il fut frappé de sa beauté et
de sa dignité, et se réjonit dans son cceur, mais sa
houche ne {rouva point de mots & prononcer.

5. — C'était bien réellement son fils ; c’étaient les
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traits de Siddhirtha, Comme le grand ¢ramana élait
prés do son ceeur, ot cependant quello distance les
‘séparait. Ce noble mouni n’était plus Siddhértha, son
fils; il était le Bouddha, le Bienheurcux, lo Saint, le
Seigneur do vérité, I'Instituteur du monde..

6. — Le roi Couddhddana, considirant la dignil
religicuse de son fils, descendit de son char ot ayant
le premier salué son fils, dit : « 1l y a maintenant
sepl ans que je ne vous ai vu. Avee quelle impaltience
jaltendais ce moment! »

7. — Le Bouddha prit un sitge en face do son
pere et le roi regardait avidement son fils. I1 cut
voulu ’appeler par son nom, mais il ne I’osait pas.
« Siddhirtha, s'écriait-il tout has dans son cceur,
Siddharta, reviens pres de ton vicux pere et sois son
fils do nouveau! » Mais voyant la fermeté de son
fils, il contint ses sentiments et la douleur 'accabla.

8. — Ainsi le roi, assis en face de som fils, se ré-
jouissait dans son affliclion et s’affligeait dans sa
joie. Il pouvait & bon droit étre fier de son fils, mais
son orgueil se brisait & la pensée que cet illustre fils
no scrait pas son hérilier.

6. — « Je voudrais t'offrir mon royaume, dit le
roi; mais si je le faisais, tu n’en ferais pas plus de
casque d’une pincée de cendres. »

10. — Et le Bouddha dit: « Je sais que le cceur
du roi est plein d’amour et qu'i cause de son fils il
ressent un profond chagrin, Mais que les liens
"d’amour qui vous atlachent au fils que vous avez
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perdu ombrassent avec une bonté égale tous les
étres, el & la place de ce fils vous en recevrez un
plus grand que Siddbdrtha ; vous recevrez le Bouddha,
le Mailre de vérilé, le Prédicateur de juslice, el la
paix du NirvAna pénilrera dans volre caur, »

11, — Couddhddana trembla de joie quand il en-
tendit les paroles mélodicases de son fils, et joignant
ses mains s’écria les larmes aux yeux : « Merveilleux
est ce changement! Le chagrin accablant s'est dis-
sips. D'abord mon cceur affligé était pesant, mais
maintcnant je récolte le fruit de votre grand renon-
cement. 1l est bon que, mi par volre puissaniec sym-
pathie, vous aycz repoussi les satisfactions du pou-
voir royal et accompli votre noble projet dans la dé-
volion religicuse. Ayant trouvé la voic, vous pouvez
mainlenant précher la loi d'immortalié au monde
enlier qui aspire a la délivrance. ».

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

XXVIIL, — Yaadhani.

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

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

mbne dans la cité ol jadis il avait coutume de passer
. dans un char accompagn’ de sa suile. Sa robe est
couleur de terve rouge ot dans sa main il tient un
vaso de terre. »

3. — En cntendant colle étrange rumeur, te roi
sortit en grande hale el s'tcria: « Pourquoi me
faites-vous cetle injure? Ne savez-vous pas que jo
puis facilement fournir & votre nourriture ct a celle
de vos bhikchous? »

4. — Ei le Bouddha répondit: « C'est la coulume
dema race. »

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

6. — « O grand roi, répondit le Bouddba, vous et
volre race vous pouvcz réclamer unc origine royale :
moi, je descends des Bouddhas des anciens iges.
Mendiant lour nourriture, ils vivaient d'aumdnes. »

7. — Le roi ne fit aucune réponse et le Bienheu-
reux continua: « Il est d’usage, 6 roi, quc celui qui
a trouvé un trésor caché offre & son pere le joyau le
plus précieux. Permettez-moi, done, d’ouvrir mon
trésor qui cst la loi et aceeptez dec moi eettc gemme. »

8. — Et Bbagavat récila les githds suivantos :

« Sortez du réve ot ne tardez pas,
Ecoutez la Loi.
Pratiquoz la justice ot voiei
Que I'éternclle félicité vous appartient ».
9. — Alors lc roi conduisit le prince dans le palais,
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ct les ministres ainsi que tous les membres de la fa-
mille royale le salubrent avec grand respecl, mais Ya:
¢ddharath la mire de Rdhoula™:, ne se montra pas.
Lo roi envoya chorcher Yagddard, mais olle répon-
dit: « Si je mérile quelque égard, sirement Siddhar-
tha viendra me voir. »

10. — Lo Bienhcureux ayant salué tous ses parents
et ses amis, demanda : « Ou esl Yaqodhm-.l" » Et,quand
on lui cut dit quelle refusail de venir, il se leva de
suite et se rendil & son appartement.

11. — « Jo suis affranchi », dit le Bionheurcux a
ses disciples Garipoutra et Maudgalyiiyana, qu'il avail
priés de l’accompagner dans I'appartement de la prin-
cesse, « mais la princesse ne l'est pas encore. Ne
m’'ayant pas vu depuis tres longtemps, elle est fort
désolée. Son cceur se brisera si on ne la laisse pas
donner libre cours & sa douleur. Porlerait-clle la
main sur le Tathigata, le Saint, vous ne 'en empé-
cherez point. »  °

12. — Yacddhara étail assise dans sa chambre
viiue de vétements simples, et les cheveux coupés.
Quand le prince Siddhirtha entra, par 'exces de son
amour, comme un vase qui déborde, elle fut incapa-
ble de se contenir.

13. — Oubliant que 'hnomme qu’eclle aimait étaitle
Bouddba, le Scigneur du monde, le Prédicateur de
vérité, elle embrassa ses pieds et pleura amérement.

14. — Se rappelant, cependant, la présence de
Couddhédana, elle fut prise de honte et se relevant
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s'assit respectucusement & une petite distance.
. 15, — Lo roi excusa la princesse, disanl: « Coci
provient de son profend amour, el ¢'est plus qu'une
émotion passagere. Depuis les sepl ans qu'elle a
perdu son époux, lorsqu’elle a entendu dire que Sid-
dhirtha avait rasé sa téte, clle en fit autant; quand
ello sut qu'il avail renonoé & l'usage des parfums et
des ornements, elle refusa aussi de s'en servir,
Comme son époux ellc a voulu manger & des heures
fixes et seulement dans un vase de terre. Comme lui
elle a renoncé aux sidges éle ws magnifiguement re-
couverts, ot quand d'aulres princes la demanderent
en mariage, elle répondit qu’elle lui appartenait tou-
jours, C'est pourquoi il faut lui pardonner. »

16. — Et Bhagavat parla doucement a Yagddhara,
lui disant les grands mérites dont elle avait hérité
d’existences précidentes. « En vérité, dans ses vies
anlirieures ello lui avait étf de grand  secours.
Sa puret, sa douceur, sa déivotion avaient élg pré-
cieuses an Bodhisattva au temps od il aspirait au but
le plus élews qu'ait 1’humanilé, acquérir l'illumina-
tion de la science. Et telle élait sa sainteté qu'elle
avait désiné devenir I'épouse d'un Bouddha. Ceci est
donc son karma, et le vésultat de ses grands mérites.
Sa douleur a élé indicible, mais la conscieace de la
gloire qui entoure son héritage spirituel, augments
par sa noble atlitude pendant cette vie sera un baume
qui transformera miraculeusement tous ses chagrius
en une joie céleste. »
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XXIX. — Rihoula.

1. — Beaucoup de gens de Kapilavastou crurent
en le Tathigata et privent refuge dans sa doctrine, et
parmi les j jeunes hommes qui sejoignirent au Saiigha
furent Ananda " filsde Prajipati®, demi-frére de Sid-
dhirtha, Dtvadatta ¥ son cousin et heau-frt,re le har-
bier Qupali!'¢ et le philosophe Anourouddha!t?,

2. — Ananda était un homme sclon le ccear du
Bienheureux ; profond de compréhension et doux
d’esprit, il fut son disciple préféré. EtL Ananda demeura
toujours aux cOlés du Saint Mailre de vérité, jusquli
ce que la mort ies sépardt,

3. — Le sepliéme jour aprés V'arrivée a Kapilavas-
tou, Yagidhar! habilla Rahoula, alors agé de sept
ans, avee toule la magnificence qui sied a un prince,
et lui dit:

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

5. — Réhoula répondit : « Je ne connais pas d’au-
tre pere que le roi. Qui est mon pere ? »
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6. — La princesse pril Penfant dans ses bras et de
Jda fenitre lui montra le Bouddha qui précisément
prenait son repas prés du palais.

7. — Rohoula alla done vers le Bouddha et le re-
gardant en face sans crainte ol tendrement dit : « Mon
pere ! » ’

8. — Et se tenant debout & edté de lui, il ajouta :
« O Cramana, méme volre ombre est une plaee de
félicit ! »

9. — Quand le Tathagata edt fini son repas, il
donna su bénidiction el s'éloigna du palais, mais
Rihoula le suivit et demanda A son pere son hiri-
tage. -

10. — Personne, ni Bhagavat lui-mime, n’écaria
I’enfant.

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

12, — S’adressant sévieusement a Rihoula, le Bien-
heureux dit : « Je ne posséde ni or, ni argent, ni
pierreries. Mais si tu veux recevoir des trésers spiri-
tuels, ot 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 élre
admis dans la confrérie de ceux qui consacrent leur
vie & la culture de Iesprit, & la recherche de la
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plus grande félicité qui se puisse atleindre ? »

13. — Et Rdhoula répondit avec fermel! : « Je le
veux.

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

XXX. — D ptavana.

1. — Anfthapindika, ’'ami des malheureux et le
soutien des orphelins, étant rentré chez lui, vitlejar-
din de I'hérilier présomptif, Djéta, avec ses bosquets
verdoyants et ses ruisseaux limpides, el pensa :
«Voici le lieu le plus convenable pour un vihira ¢ des-
liné 2 la confréric de Bhagaval ». Et il alla trouver
le prince et le supplia de lui vendre le terrain.

2. — Le prince n’élait pas disposé a vendre cejar-
din qu'il aimail beaucoup. Il refusa d’abord, mais dit
enfin : « Si vous pouvez couvrir ce terrain d'or, alors,
mais & ce prix sculement, vous l'aurez ».

3. — Plein de joie Anathapindika commen¢a 2
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répandre son or; mais Djéta dit : « Lpargnez-vous
cette peine, car je ne voux pas vendw », Mais Anltha-
pindika insista. De sorte qu'ils discutzrent et se que-
rellerent ot enfin s’adressdrent au magistrat.

k. — Cepondant le peuple commmenga i parler de
ce proeédé inusité et le prince ayant appris plus de
ditails el sachant qu’Andthapindika élait non-seule-
ment riche, mais droil ot sincére, s'informa de ses
desseins. En entendant le nom du Bouddha, le prince
voulut & toute force avoir sa part dans la fondalion
el n’accepta que la moili de la somme, disant : « La
terre est & vous, mais les arbres sont i moi. Je donne-
rai les arbres comme ma part d’offrande au Boud-
dha ».

5. — Alors Anithapindika prit la terre et Djitta les
_ arbres et ils les donnérent en garde a Caripoutra.

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

7. —Ce vibara fut nomméD jétavana!!? et I'ami des
“orphelins invila le Seigneur a venir a Cravasli et &
prendre possession de la donation. Et le Bienheurcux
quittant Kapilavaston vint a Cravasli.

. 8. — Comme Bhagavat entrait a Gravasli, Anitha-
pindika répandit des fleurs et brilla de 'encens, et en
signe de donation versa l’eau d'une aiguiere d’or en
forme de dragon en disant: « Ce vihira de Dijtavana
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je le donne pour servir a la confrérie pendant toute
la durée du monden».

9. — Le Bienhenreux accepta le don et répondit :
« Puissent loutes les iniluences malfaisantes élre
vaincues; puisse cetle offrande établirle royaume de
vérité et étre une bénidiction perpétuelle pour 'hu-
manité en général et en particulier aussi pour le do-
nateur! »

10. — Alors le roi Prastnadjit apprenant que le
Seigneur était arrivé, vint avec sa pompe royale au
vibira de Djtavana, et, les mains jointes, salua le
Bienheurcux, en disant :

11. — « Heureux mon mdlgne et humble royaume
d’avoir oblenn une semblablefaveur. Car, quelles ca-
lamités et quels dangers pourraient 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, puissé-je avoir ma part des eaux rafraichis-
santes de votre enseignement.

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

14. — Connaissant la tendance du ceeur du rvoi
esclave de l'avarice et de I'amour du plaisir, le
Bouddha saisit I'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 forle raison, quel respect doit éprouver un
roj maitre de sa personne, qui a acquis de grands
mirites dans ses existences précédentes, lorsqu'il
rencontw: un Bouddha.

16. — « Et maintenant que jexpose brievement la
loi, que le Grand Roi écoute et pése mes paroles et
qu'il retienne bien ce que je vais dire!

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

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

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

20, — « N'attachez pas trop de prix a la dignié
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 tous cdiés
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 celte montagne de sonffrances entassées.

23. — « Quel profit y a-t-il done & pratiquer l'ini-
quité?

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

25, — « Quand un arbre brile avec des flammes
ardenles, comment les oiseaux peuvent-ils s’y
réunir? La vérité ne peut résider o vit Ja passion
Sl ne sait cela, 'bomme inslruit, fut-il henoré
comme un sage, n’est qu’un ignorant.

26. — « La véritable sagesse point pour celui qui
possede cette science. Acquérir cette sagesse est le
seul but a viser. La négliger ¢'est la faillitc 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. — « Cette vérité n’est point faite pour l'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 voeux et
I'homme qui vit dans le monde au secin 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 de la 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 baleau de sauvetage dont la réflexion



96 L'EVANGILE DU BOUDDUA

est le gouvernail, Le tocsin de la religion nous appelle
au secours de nolre dme exposie aux assauls de
Miirat2?, 'ennemi.

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

31. — « Surveillons nos pensées afin de ne point
faire le mal; car comme nous sémerons nous récolte-
rons. _
32, — « Il y a des chemins qui conduisent de la
Jumiére aux ténébres, et des ténébres a la lumitre, Ii
y a des chemins, aussi, qui ménent de 'obscurii a
des tinébres plus profondes et de l'aube 4 la lumiére
plus brillante. Le sage utilisera la lumiere qu’il a
pour obtenir plus de Jumiére. Il avancera conslam-
ment vers la connaissance de la vérité.

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

34 — « 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 bonbeur, non sur des choses extérieures, mais
sur Votre propre esprit. Ainsi vous Vous ferez une
bonne renommée pour les sidcles a venir, et vous
vous assurerez la protection du Tathigata. »

35, — Le roi écouta avec respect et grava dans
son cceur toutes les paroles du Bouddha.
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CONSOLIDATION 25 LA RELIGION DU BOUDDHA

XXXIL — Djtvaka, le médecin

1. — Longtemps avant que le Bienhcureux eit at-
teint I'illumination, Ja mortification volonlaire avait
élé en usage parmi ceux qui cherchaient avidement le
salut. Le but final qui leur apparaissait étaitla déli-
vrance de 1’ime de toutes les nécessilés corporelles,
et enfin du corps lui-méme, Aussi ils évitaient tout
ce qui peut constituer un luxe en fait de nourriture,
de demeure, de vitements 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 renonca au monde, il
reconnut de suite I'erreur des gymnosophistes, et
considérant l'indécence de leur usage il se couvrit
de hailloas jetés au rebut.

3. — Quand il cu! atteint I'illumination et répudié
toutes les mortifications inutiles, le Bienheureux con-
tinualongtemps, ainsi que ses bhikchous, a porter des
haillons jetés dans les cimetitres et sur les tas d’or-
dures. TSN

1A ;

Vil
’
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4. —Alors il arriva que les bhikchous furent atteints
de maladics de toutes sorles, et Bhagaval leur permit
et leur ordonna explicitement de faire usage de mé-
decines el entre aulres il enjeignit méme, toutes les
fons qu'il étaitnicessaire, de se servir d'enguents

3. — Un des freres cut mal au picd, et le Bien-
heureux ordonna aux bhikchous d'avoir des chaus-
sures.

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

7. — Lt Djivaka, fidéle sectaleur du Saint, traita
le Bienheurcux avec des remédes et des bains jusqu'i
ce que le corps de Bhagaval [t completement ré-
tabli.

8. —En ce lemps -1i, Pradydta %2, roi d’Oudjjayini,
fut atteint de jaunisse, et Djivaka, le médecin da roi
Bimbisira ful consullé. Lorsque le roi Pradysita fut
rendu dla santé, il envoya & Djivaka un vétement de
la plus belle étoffe. Et Djivaka se dit : « Co vétement
est fait de la meilleure éloffe, el nul n'est digne de le
rorter que le Bienheureux, le parfait et saint Bouddha,
ou le rei de Magadha, Sainya Bimbisira. »

9. — Alors Djivaka prit le vélement ct alla au lieu
oi se trouvail Bhagaval; s'ttant approché et ayant
salué respeciuensement le Bienheureus, il s’assit au-
‘prés de lui et dit : « Seigneur, je demande une grice
au Bienheureux! »

10. — Le Bouddha répendit: « Les Tathigatas;
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Djivaka, n'accordent poinl: de grices avant de savoir
de quoi il s'agit. »

14, — Djivaka dit : « Seigneur, c'est une demande
convenable ¢t irréprochable. »

i12. — « Parle, Djivaka », dit le Bienheureux.

13. — « Seigneur du monde, Bhagavat ne porte que
des robes faites de haillons ramassis dans les las
d’immondices et les cimetigres, ¢t ainsi fait aussilacon-
frérie des bhikchous. Voyez, Seigneur, le roi Pradyita
m'a envoy ce vélement, le meilleur, le plus parfait,
le plus beau, le plus précieux ¢t le plus noble qui se
puisse trouver. Scigneur du monde, que Bhagavat
daigne accepter de moi ce vitement et permettre i la
confrérie des bhikchous de porter des rohes laiques ».

14. — Le Bienheureux accepla le vitement, et apres
avoir prononcé un discours religicux il parla ainsi
aux bhikehous :

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

16. —Quand icepeupie de Ridjagrihi 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 seut jour plusieurs
milliers de rohes furent offertes aux bhikebous par les
habitants de Ridjagrihi.
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XXXII. — Le pére et la mire du Bouddha parviennent
au Nirvdna,

1. — Quand Couddhddana fut devenu vieux, il
tomba malade et envoya chercher son fils afin de le
voir avant de mourir; el Bhagavat viat ¢t demeura au-
prés du lit du malade, et Couddhddana ayant atteint
lillumination parfaile mourut dans les bras du Bien-
heureus.

2. — Et il est dit que, pour précherla loi & sa mere
Maya-dévi, Bhagaval monta au ciel et résida parmi
les dieus. Ayanl terminé sa pieuse mission, il revint
sur la terre el recommenga & aller, convertissant
ceux qui écoutaient ses legons. ‘

-

XXXIIL — Admission des femmes dans le Saiigha.

1.—Trois fois, Yagbdhardavail imploré du Bouddha
la permission d’éire admise dans le Safigha, mais son
veeu n'avait pas étf exauocd. Alors Pradjipati, Ia mere
nourriciére du Bienheureux, accompagnée de Yagd-
dhard et de beaucoup d’aulres femmes, vint vers le
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"Tathirgata le suppliant avee ferveur de lour permelire
de prendre les varuz el d'élre ordonnécs comme dis-
ciples du Bouddha.

2, — Et Bhagavat, voyanl leur zdlo pour la vérilé,
ne put résister plus longlemps, et il les regul comme
disciples. .

3. — Pradjtpali fut la premitre femme qui devint
disciple du Bouddha ot regut l'ordination de bhik-
choun,

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

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

2, — « O Tathigata, notre Seigneur etnotre Maitre,
comment doivent se conduire envers les femmes les
gramanas qui ont renoncé au monde? »

3. — Eit le Bienheurcux dit:

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

5. — « Si vous voyez une femme, faites comme si
vous ne la voyez pas, et n'aycz aueune conversation
avecelle.

6. — « Si, aprés lout, vous étes forais de lui parler,

que ce soil avee un "coeur pur el penseZ en VOUs-
6
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-

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

" «dans co monde pleinde péchés comme la feuille sans
«lache du lotus qui n'est pas souillé par la vase dans
« laquelle il crofl. »

7. —« Si la femme est vieille, regardez-la comme
volre mire; si- olle est jeune, comme volre seur; si :
elle esl trés jeune, comme volre fille.

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

9. ~ « La puissance do la Juxure est grande sur les
hommes et doit étre redoutée cn tout tomps; pronez
alors I'arc de la persévirance fervenle et la flache
aigué de la sagesse.

10, — « Couvrez votre téte du casque de la bonne
penséc ot combatlez avec une ferme résolution contro
les cing désirs. ~

41, — « La luxure embnime le ceur de I'homme,
quand il ost ébloui par la beauté de la femme, ol son
osprit est désemparé.

12, — « Bien mieux vaudrait vous crever los deux
yeux avec un fer rougo que d’encourager on vous des
pensées scnsuelles, ou regarder un corps do femme
avec des désirs charnels.

13. — « Mioux vaudrait tomber dans la gueule d'un
tigre furieux, ou sous le coulcau tranchant du bour-
reau, que d'habiter avec une fomme et d’exciter on
vous dos pensées de luxure.

14, — « La femme, dans le monde, est avide de
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montror sa figure ol sa taillle, mi-efqu'ello marche,
qn’elle se tienne debout, qu’elle soil assise on qu'clle
dorme. Méme cn peinture clle désire captiver par les
charmes de sa beaut, et ainsi dirober aux hommes
la fermeté de lour cceur!

15. — « Comment alors devez-vous vous garder?

16. — « En regardant ses larmes el ses sourires
comme des ennemis, son atlitude penchée et ses che-
veux dénoués comme des manceuvres en vue de pren-
dre au piége le coour de I'hemme,

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

XXXV. — Vichakhi,

1. — Vichakha '*, femme riche de Cravasti, qui
avait plusieurs enfants et petits-enfants, avait donmné
a l'ordre l¢ Poirvirama ou Jardin Oriental, et fut
la premiére matrone des sceurs laiques.

2. — Quand le Bienheurcux s’arnita 2 Crivasli,
Vichikhi vint au lieu oi s¢ trouvait Bhagavat et
invita & prendre son repas dans sa maison, ce que le
Bienheurenx accepta.

3. — Et une pluic torrentielle tomba pendaut la
nuit et le matin suivant; et les bhikchous Otérent
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Jeurs robes afin de Jes garder sdchos el laissérent la
. pluic lomber sur leurs corps,

4, — Quand, lo jour suivant, le Bienheuroux cut
terminé son repas, clle s'assit prés de lui et parla
ainsi : « Il y a huit graces, Seigneur, que je demande
au Bienheurcux. »

5. — Bhagavat dit : « Les Tathigalas, 0 Vichiikha,
n'accordent aucune grice lant qu'ils ne savent pas de
quoi il s’agit, »

6. — Vichtkhi répondit: « Scigneur, les grices
que je demande sont justes et irriprochables. »

7. — Ayant recu la permission de demander Jes
grices Vichakhd dit : « Seigneur, je désire pendant
toute la durée de ma vie donner au Safigha des robes
pour la saisen pluvieuse, de la nourriture pour les
nouveaux bhikchous, de Ja nourriture pour les vieux
bhikchous, de la nourriture pour les malades, de la
nourrilure pour ceux qui soignent les malades, et
des remedes pour les malades, ainsi qu'une dislribu-
tion réguliére de riz au Jait et de vobes de hain pour
les bhikehounis, les sceurs.

8. — Le Bouddha dit : « Mais & quel propos, 0
Vichikhd, (ou dans quelle inlention) demandez vous
ces huit grices au Tathigata ? »

9. — Et Vichikhi répliqua :

10. — « Jai donné un ordre, Seigneur, ama ser-
vante, en disant: — Va et annonce a la cenfrérie 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 ello pensa : — Ce ne sont pas des bhikchous, mais
des asciles nus qui laissenl la pluie tomber sur cux.
— De sorle qu'elle revint me rapporler ce qu’elle
avait vu et je fus obligée de la renvoyer une seconde
fois. Scigneur, la nudilé est impure el révoltante.
C'est ce point que javais en vue en disirant appro-
visionner le Safigha pendant la durée de ma vie de
vilements & employer spécialement pendant la saison
des pluies.

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

gneur, un bhikehou qui arrive (au monastére), n'élant
pas capable de prendre les chemins directs, et ne
sachant pas les lieux o il pent se procurer de la
nourriture, fail sa tournée et arrive épuisipar la re-
cherche des aumdnes. C'est la, Seigneur, ce que
favais en vue en souhailant d’approvisionver le
Saiigha, ma vie durant, de nourriture pour les bhik-
chons nouveaux.
- 12, — « Troisiimement, Seignenr, un bhikchou
hors d'4ge peut élre laissi en arritre dans la quéle
aux aumoénes, ou arriver trop lard au lieu o il d¢-
sire se rendre, et se meltre en roule sur lo chemin
avec faligue. . .

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

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

" 135, — « Sixiemement, Seigneur, si un bhikchou
malade n'a pas les remédes convenables, sa maladic
peut s'aggraver et il risque de mourir.

16. — « Septimement, Scigneur, Jai entendu diro
que Bhagavat a loué le riz an lait, parce qu'il donne
de la vivacité & I'espril el apaise la faim et Ja soif;
¢’esl un mets salulaire comme nourriture pour ceux
gui sont bien portants, et comme remede pour les
malades.-C est pourquoi je disire pourvoir le Sangha,
ma vie durant, d'un approvisionnement de riz au lait,

17. — « Enfin, Seigneur, les bhikchounis ont cou-
tume de se baigner dans la rivitre Atchiravati avec
les courtisanes, sur la méme rive, et nues. Et les
courtisanes, Seigneur, se moquent des bhikchounts
en disant: — A quoi bon, mesdames, garder votre
chasleté quand vous étes jeunes? Gardez volre chas-
teté-guand vous serez vieilles; vous aurez ainsi dou-
ble avantage. — Seigneur, la nudité est impure, dé-
gofiante et révollante pour les femmes.

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

19. — Le Bienheureux dit : « Mais quel avanlage
vois-tu pour toi-méme, 6 Vichakha, en implorant ces
huit grices du Tathigata? »

20. — Vichakhi répliqua :

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

22, — « Et moi, allant & cux, je leur demanderai.:
— Co frere, Messiours, était-il un de ceux qui ont
jadis vécu & (Cravasti? — S'ils me répondent: — Il
a autrefois demeuré & Cravasti, — alors j'en con-
clurai : — Ceriainement ce frere 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 bhikehous, ou de celle donnée aux
malades, ou de celle de ceux qui soignent les ma-
lades, ou des remedes destinées aux malades; ou de
Papprovisionnement permanent de riz au lait.

23. — « Alors la satisfaction naitra en moi; ainsi
satisfaite je serai joycuse; el tandis que je me ré-
jouirai ainsi, tout mon organisme sera en paix. Etant
ainsi en pais Jiprouverai un sentiment délicieux de
conlenicment; ot dans cetle félicité mon coeur sera
en repos. Ge sera pour moi un exerciee de mon sens
moral, un excercice de mes faculiés morales, un exer~
cice des sept sortes de sagesse! Tel est, Seigneur,
Pavantage que jentrevoyais pour moi-méme en sol-
licitant ces huit grices du Bienheureux. »

24. — Bhagavat dit: « Bien, c’est bien, Vichakha.
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Tu as bien fait, ayant de tels avantages en vue, de
" demander ces huit grices au Tathagata. 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 'aumdne faite & ceux
qui sont encore sous le joug tyrannique des passions
est comme une semence déposée dans un mauvais
terrain. Les passions de celui qui regoit 'auméne
étoulfent, si I’on peut s'exprimer ainsi, la croissance
des mériles. »

25. — Et le Bienheureux remercia Vichikhi en pro-
nongant ces githas: .

26. — « Quoi que donne une femme bonnéte dans sa
vie, disciple du Bienbeureux, avec satisfaction de
cceur et sans arriere-pendie, son don est céleste, dé-
truit la douleur et produit la félicité.

27. — « Elle alteindra a 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 Pritimikeha.

1, — Sainya Bimbisira, le roi de Magadha, se re-
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tira du monde et vécut religicusement. Or il observa
qu'a Rad jagrihides sectes bréhmaniques sanctifiaient
certains jours et que le peuple allail i lenr chapelle
et écoutaitleurs prédications.

2. — Considérant qu'il était nécessaire de consa-
crer des jours réguliers & l’abstention des labeurs
mondains et aux instructions religicuses, le roi vint
vers le Bienheurcux et dit : « Les Parivridjakas 27
qui appartiennent & I'école Ticthika '** prospérent et
gagnent des adhérents parce qu'ils observent la sanc-
tification du huitieme jour et aussi du quatorzieme
ou du quinziime de chaqu demi-mois. Ne serait-il
pas convenable que les révirends freres du Saiigha
s’assemblassent aussi a des jours diment fixés dans
celte intention? »

3. — Et le Bienheureux commanda aux bhikchous
de s'assembler le huitidme jour et aussile quatorziéme
ou le quinzigme jour de chaque demi-mois el 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 réglo
établie par le Bienheureux, s’assemblérent au jour
fix¢é dans les viharas, et le peuple vint afin d’entendre
la loi; mais il fut grandement désappointé, car les
bhikchons demeurérent silencieux et ne prononce-
rent aucun discours.

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

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

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

8. — Et Bhagavat dil : « Voici de quelle manidre
doit étre récité le Pritimtcha :

9. — « Qu'un bhikchou compétent et vénirable
fasse cetle proclamation an Safigha : — Daigne le
~ Safigha m'écouter ! C'est aujourd’hui Oupavasatha, le
huitieme, ou le quatorzieme ou le quinziéme jour du
demi-mois. Si le Safigha est disposé, que le Saiigha
célebre le service OQupavasatha et récite le Pritimdk-
cha. Je réciterai le Pritimikecha.

40. — « Et les bhikchous répondront : — Nous
I'’écoutons tous altentivement el concentrons notre
esprit sur lui.

11. — Alors le bhikchou qui officie dira : — Celui
qui a commis une faute, peut la confesser; s'il n'y a
pas de faute, vous demeurerez silencicux; par volre
silence je comprendrai que lesrévirends freres sont

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

13. — « Or, révirends frercs, le Bienheureux a
déclaré qu'un mensonge inlentionnel était un empé-
chement au salut. C’est pourguoi une fante 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 aété confessée,elle est trailée comme il convientn.

XXXVIIL. — Le schisme.

1. — Tandis que Bhagavat résidait & Kaucimbit,
un certain bhikchou fut aceusé d’avoir commis une
faute, et, comme il refusait de la reconnaitre, la con-
frérie prononga contre lui une sentence d’expulsion
de l'ordre.

2. — Orce bhikchou élaitsavant. Il connaissait Je
Dharma %32, avait étudifles regles de 'ordre, et élait
sage, instruit, intelligent, modeste, consciencieux et
docile & se soumetltre i la discipline. Et il alla vers
ceux qui étaient ses 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-
ligal et sans valeur. C’est pourquoi je me considere
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toujours comme membre de I'ordre. Que les vénira-
bles fréres m'assistont pour défendre mon droit ».

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

k. — Ainsi il s'6leva des disputes et des querelles,
ct le Sangha fut divisé en deux partis qui s'injuriaient
et se dilfamaient mutuellement ;

5. — Lt tous ces évenements furent rapportés au
Bienheureux.,

6. — Alors Bhagavat alla & I'endroil oii étaient les
bhikchous qui avaient prononcé la senience d'expul-
sion et lour dit : « Ne croyez pas, 6 bhikchous, que
vous puissiez prononcer l’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 nons plait d’agir ainsi contre notre
frere. — Que ces bhikchous qui prononcent ligére-
ment une sentence contre un frére connaissant le
Dbarma et les régles de I'ordre, savant, sage ot in-
telligent, modeste, consciencicux ot prit a se sou-
mellre & la discipline, redoutent de causer des divi-
sions. Ils ne doivent pas promoncer une sentence
d'expulsion contre un frere simplenient parce qu'il re-
fuse de reconnaitre sa faute, »

7. — Alors Bhagavat se leva et vint vers les freres
oui soutenaient le frere exoulsé 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 confrerie le considére comme coupable,
il doit penser: — Ces frires connaissent le Dharma et
les régles de 'ordre, ils sont savants, sages, intelli-
genls, modestes, consciencicux el prompts & se sou-
mettre & ta discipling; il est impossible qu’ils agissent
envers moi par égoisme, par méchanceté, par erreur
ou par crainte. — Qu’il redoute d'étre la cause de di-
visions et reconnaisse piuldl sa faule d’aprés 'autorits
de ses freres. »

8. — Les deux partis continuérent & observer
I'Qupavasatha et & accomplir les acles du culte indé-
pendamment P'un de I'autre, et quand leur conduite
fut rapporke au Bienheureux, it décida que I'obser-
vance de 1'Oupavasatha et la célibration des actes du
culte étaient Jégales, inatlaguables et valides pour les
deux partis. Car, dit-il : « Les bhikcbous qui tiennent
pour le frire expulsé constiluent une communaut
différente de ceux qui ont prononcé la sentence, 1l y
a de vénirables freres des doux cotis. Puisqu'ils ne
s’enlendent pas, laissons-les observer I'Oupavasatha
et célébrer les acles du culte séparément. »

9.—Et Bhagavat réprimanda les bhikchous divisés,
disant: ' .

10. — « Les gens vulgaires font beaucoup de bruit;
mais qui doitétre bkimé quand des divisions naissent



114 L'iVANGILE DU BOUDDUA

dans lo Safigha? L2 haine ne s’apaise pas dans ceux
qui pensent : — Il m’a injurié, il m'a fait du tort, il
m’a fait du mal,

1. — « Car ce n’est pas par la haine que la haine
s'apaise. La haine est apaisie par I'amour. Ceei est
une loi éternelle. ‘

12. — « Certains ne connaissent pas la nécessits
de 'empire sur soi-mime; s'ils sont querelleurs nous
pouvons excuser lenr eonduile. Mais ceux qui sont
plus instruits, doivent apprendre & vivre en eoncorde.

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

14. — « Mais s'il ne trouve pas un ami qui vive
avee droiture et soit égal de caractire, qu'il aille plu-
tot (out 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 éléphantsoli-
taire dans la fonlt.

15. — « Avee Jes fous il n’est point de compagnie,
Plutdt que de vivre avec des gens égoistes, vains, que-
relleurs el ohstinés, 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 sitge et
se relira. :
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XXXVII, -- Rétablissement de la concorde,

1. —La dispule entre les parlis n'élant pas apais’e,
Bhagavat quitta Kaucimbi el voyageant de ville en
ville arriva enfin & Gravasti.

2. — En P’absence du Bienheureux, les querelles
empirérent de sorle que les fideles laiques de Kau-
¢dmbi en furent excédés el ils dirent : « Ces moines
chicaneurs sont une grande calami, et vont appeler
le malbeur sur nous. Fatigué de leurs altercations,
Bhagavat est parti et a choisi une auntre demeure
pour sa résidence, Ne saluons done plus les bhikchous
et cessons de les nourrir. Ils ne sont pas dignes de
porler 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 bhikchous
- de Kaugimbi commencerent a se repentir et dirent :
« Allons vers le Bienheureux et faisons trancher par
lui la question qui nous divise ».

& — Et les deux partis vinrent a Crivasti vers le
Bienheureus. Alors le vénirable Garipoutra, ayant ap-
pris leur arrivée, s'adressa & Blmgavat et dit : « Ces
bhikchous chicaniers, dispuleurs el querelleurs de
Kaugimbi, les auteurs des dissensions, sont venus &
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Gravastl. Comment dois-je agir, 6 Seigneur, & 1'égard
de ces bhikchous? »

5. — « Ne les gronde pas, Cdripoutra, dit le Bien-
hcureux car les paroles dures ne sont agréables pour
personne, Assigne a chaqu: partie des demecures sé-
parées, el lraite-les avec unejustice impartiale. Ecoute
avec patience les deux partis. Celui-la seul qui pese les
deux cOtés peut dlre appelé un mouni. Quand les
deux parlis auront exposs leur cause, que le Safigha
" se melfe d’accord el dicréte le ritablissement de la
concorde »,

6. —Ensuite Pradjpati, la matrone, demanda I'avis
de Bhagavat et le Béni dit : « Que les deux partis
jouissent selon leurs besoius des dons des membres
laiques, soit vélements soit nourrilure, et qu'aucun ne
soit favorisé sensibloment par rapport aI'autre ».

7. — Puis le vénirable Qupdli, s’tant approchs du
Bienheureux, le questionna au sujet du rétablisse-
ment de la paix dans le Saiigha : « Serait-il juste, 0
Seigneur, que le Safgha, afin déviler de nouvelles
disputes, décrétat le réitablissement de-la eoncorde
_ sans s'informer de la matiére de la querelle? »

- 8. —Et le Bicnheureux répondit:

9. — « St le Safigha proclame le rétablissement de
la eoncorde sans avoir fail d’enquéte surle sujet, sa
déclaration, n'est ni juste ni légale.

10. — « Il y a deux manieres de ritablir la con-
corde : 1'une est dans la lettre, I'autre est dans I'esprit
ot dans la lettre.
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14, — « Si le Sahgha proclame le rétablissement
de la concorde sans avoir fait d’enquéte surle sujet,
la paix est conclue dans la lettro sculement. Mais si
le Saiigha, aprés s're enqguis de la matiére ct &tre
allé jusqu’au fond de la question, proclame le réla-
blissement de la coucorde, la paix est cenclue dans
I'esprit ot aussi dans la lettre.

412, — « La coucorde rétablie dans I'esprit et dans
la lettre est seule juste et légale, »

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

14.— « Autrefois vivait & Binarés un roi puissaunt
dont le nom étaitBrahmadatta de Kagi®® et il partit
en guerre conire Dirghili, lo roi de Kdcala, car il
pensait : — Le royaumo do Kégala est petit et Dir-
ghéti ne sera pas capable de résister 4 mes armées.

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

16. — « Et la reine lui donna un fils ot ils le nom-
mérent Dirghiyou.

17. — « Quand Dirghayou fut dovenu graud, le roi
se dit ; « Le roi Brahmadatla nous a falt beauconp
de mal, et il craint notre vengeauce; il cherchera 2

nous tuor. S'il nous trouve il uous massacrera tous
7
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les trois. » Il fit donc partir son fils; et Dirghayou, qui
avail regu de son pére une bonne éducetion, s'appli-
qua activement & apprendre tous les arts, devenant
tres habile et sage.

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

19. — ¢ Quand Brabhmadatta, le roi de K&Qx,
apprit que le roi fugitif de Kécala vivait {ranquille~ .
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 mettre & mort tous deux;
donc le ehef dela police & qui 'ordre futdonné saisit le
roi Dirghéti et le conduisit & 12 place des exécutions.

20. — « Tandis que le roi captif était mené par les
rues de Bénares, il vit son fils, qui étaitrevenu voir’
ses parents, ot voulant eommuniquer 3 son fils son
dernier eonseil sans risquer de le trahir, Dirghéti
s'écria: « O Dirghiyou, mon fils! Ne regarde pas
trop longtemps, ne regarde pas trop peu; ear ee n'est
~pas par la haine que la haine est apaisée; la haine
est apaisée par I'absence de haine seulement! »

21, — « Le roi de Kécala fut exécuté avee sa
femme; mais Dirghiyou leur fils acheta un vin capi-
teux ot enivra les gardes. Quand la nuit fut venue,
il placa les corps de ses parents sur un bicher fum-
raire ot les bnila avee tous les honneurs qui leur
étaient dus et selon les rites religieux.
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22, — « Quand le roi Brahmadatta apprit cela, il
fut etfrayé, car il pensa : Dirghlyou, le fils du roi
Dirghéti, voudra venger la mort de ses parenls, et
s'il épieune occasion favorable, il m’assassinera.

23. — « Le jeune Dirghiyou s’en fit dans la fordt
et pleura tant que son cceur voulut. Alors il essuya
ses pleurs et revint & Bénares. Apprenant qu'on de-
mandait des employés dans les élables 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-
pagnant du luth un chant magnifique qui réjouit son
ceeur, el ayant demandé & ses serviteurs qui pouvait
étre ce chanteur on lui dit que le maitre des éléphants
avait & son service un jeune homme trés accompli et
aimé par tous les camarades. Ils dirent qu'il avait
coutume de chanter enjouant du luth el que ce devait
étre le chanteur qui avait réjoui le ceeur du roi.

* 23, — « Le roi ordonna qu’on lui amena le jeune
homme, et Dirghiyou lui ayant beaucoup plu, il lui
donna un emploi dans le chateau royal. Ayant remar-
qué avec quelle sagesse le jeune homme se condui-
sait, cornbien il était modeste el en méme temps
ponctuel dans 'accomplissement des devoirs de sa
charge, le roilui donna bientit un poste de confiance.

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

28. — « Alors Dirghiyou se souvint des dernires
paroles de son pere : — Ne regarde pas. lrop long-
temps, ne regarde pas trop peu; car ce n’est pas par
la haine que la haine est apaisée. La haine est apaise
seulement par 'absence de haine. — A celte 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: —
Pourquoi, 6 roi, paraissez-vous effrayé? il répondit :
—Mon sommeil est foujours agité parce que je réve
souvent que le jeune Dirghiyou vient sur moi avec
un sabre. Tandis que je dormais ici la $éle sur vos
genoux,j'ai révé de nouveau un songe efflrayant, et je
me suis éveillt 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 Dirghlyou, le fils du roi Dirghéli, dont
_vous avez volé le 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-
ghéayou leva ses mains et s’éeria : — Donnez-moi la
- vie, mon cher Dirghiyou, donnez -moi la vie, mon
cher Du'gh.ayou ! v
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32, — « Et Dirghtyou dit sans amertume ni méchan-
ceté : — Comment puis-je vous laisser la vie, 0 roi,
puisque vous mettez ma vie en danger. C’est vous, 0
roi, qui devez m’accorder la vie.

33. — « Bt 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 Kagi
el le jeune Dirghlyou s’accordérent réciproquement
la vie, unirent leurs mains et jurérent un serment de
ne se faire aucun mal I’un & l'autre.

38, — « Et le roi Brahmadatia de Kaci dit an
jeune Dirghiyou : — Pourquoi votre pere vous a-t-il
dit 2 I’heure de sa mort : Ne regarde pas trop long-
temps, ne regarde pas trop peu; car Ja haine n’est pas
apaisée par la haine. La haine est apaisée seulement
par 'absence de haine. — Que voulait dire volre pere
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 a te
brouiller avee 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 'absence de haine »,
cela signifiait ceci : « Vous avez tué mon pére et ma
mere, 6 roi. Si je vous privais de la vie, alors vos
partisans me priveraient aussi de la vie, et de méme
‘mes partisans tueraient les vbires. De sorte que, par
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la haine, la haine ne serait pas apaisie. Mais mainte-
nant, & roi, vous m’avez accordé la vie et moi je vous
I'ai accorde aussi, de sorte que, par l'absence de
haine, la haine a é &f apaisie.

37. — « Alors le roi Brahmadatta de Kaci pensa :
— Combien il est sage ce jeune Dirghiyou pour avoir
compris entierement le sens des paroles si concises
de son pere!

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

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

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

XXXIX. — Les Bhikchous réprimé7zﬁs.

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 éterent leurs chaussures et
firent de méme, Mais les novices ne se soucierent pas
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de l'exemple de leurs anciens et conserverent leurs
pieds couverts.

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

L, — 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, exer¢ant quelque métier qui les fasse
vivre, sont respectuenx, affectueux et hospitaliers
pour leurs instituteurs. C’esl pourquoi, 6 bhikchous,
faites resplendir votre limiére de sorte que, vous qui
avez renoncé au monde et avez consacw® voire vie
entiére a la religion et a la discipline religieuse, vous
puissiez observer les regles de la décence, étre ves-
pectueusx, affectueux et hospitaliers pour vos maitres
et vos supérieurs, ou pour ceux qui ont rang do
maitres et de supérieurs. Votre conduite, 6 bhikchous,
ne provoquera pas la conversion des infideles, et ne
fera pas accroitre le nombre des fideles. Elle aura
pour résultat, 6 bhikchous, de repousser ceux qui ne
sont point encore convertis et de les éloigner. »
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XL. — Divadatia.

1. — Quand Dévadatta 3, fils de Souprabouddha et
frere de Yagodharat®s, devint un disciple (de Cakya-
mouni), il nourrissait 'espoir d’obtenir les mémes
distinctions et honneurs que Gautama Siddhirtha 37
Son ambition ayant é kidéque, il con¢ut dans son ceeur
une haine jalouse et, lentant de dépasser le Parfait
en verty, il trouva difectueux ses reglements et les
blima comme trop doux.

2, — Dévadalta vint 2 Rddjagrihd et gagna Ioreille
d’Adjatagatrou 8, le fils du roi Bimbisdra. Et Adjata-
galrou édifia un nouveau vihira pour Divadatta, et
fonda une secte dont les disciples étaienf astreints &
des regles sévires et 4 la mortification de leur corps.

3. — Bientot apres le Bienheureux lui-méme vinta
Ridjagrihd et s’arnéta au vihira de Vénouvana?®.

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

manda de sanciionner ses régles plus 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-
huts sont I’assujettissement & la douleur et la dissolu-
tion de ce qui est passager. Ceest le réceptacle du
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karma!® qui est la malédiction de nos existences an-

térieures; c’est la résidence du péché et des maladies,

et constamment ses organes distillent des sicrélions

dégoltantes. Sa fin est la mort et son but le charnier.

Telle étant la condition du corps, il convient que nous

le traitions comme une carcasse remplie d’abomina-

tions' el que nous le revitions seulement de ces hail-

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

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

6. — Ainsi le Tathigata repoussa la proposition
de Dévadelta; et Dévadatta s’éloigna du Bouddha et
vint au vihira dénigrant le chemin de salut du Sei-
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gneur parce qu’il était trop doux et absolument inef-
ficace.

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

8. — Divadalta poussa Adjitagatrou & comploter
contre son pere, le roi Bimbisira, afin de devenir roi
a sa place ; et Bimbisira mourut laissant le royaume
de Magadha a son fils Adjatagatrou.

9. — Le nouveau roi écoutales mauvais eonseils
de Divadalta, et il donna I'ordre de faire périr le Ta-
thigata. Cependant, les assassins envoyés pour tuer le
Seigneur ne purent accomplir leur acte pervers, mais
furent eonvertis aussitit qu’ils eurent apercu le Bien-
heureux et entendu sa parole. Le rocher précipité sur -
le grand Maitre du haut d'une falaise se brisa en deux,
et les deux morceaux passérent a ses cotés sans lui
faire de mal. L'éléphant furieux, laché pour meitre en
pieces le Seigneur devint doux en sa présence. Alors
Adjatacatrou, cruellement lourmenté par les remords
de sa conscience, vint aupres du Bouddha ehercher la
paix dans sa détresse.

10. — Le Bienheureux regut Adjitagatrou avec
bonté et lui enseigna le chemin du salut; mais Déva-
datta essaya encore de devenir le fondateur d'une
secte religicuse qui fiit & lui,

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

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

XLl — Le But.

1. — Bhagaval parla en ces termes aux bhikchouns :

2. — « C'est faute de comprendre ct de saisir les
quatre nobles vérités, 6 bhikchous, que, vous ¢t moi,
nous avons d i marcher si lengtemps et errer & 'a-
venture sur ce chemin pénible de la transmigration.

3. — « L’2me émigre a travers toutes les formes,
depuis la pierre, en passant par les plantes et toutes
les especes de corps animaux, et daos les hommes de
divers caracteres, jusqu’a ce qu'elle arrive a I’illumi-
nation parfaite dans le Bouddha.



128 1.EVANGILE DU BOUDDHA

&, — « Toutes les créatures sont ce qu’elles sont &
cause' du karma des acles commis par elles dans des
existences antéricures et dans la vie présente.

5. — « La nature raisonnablo de '’homme est 1'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 transmigralien dans I'exis-
tence supérieure oii I’on acquiert la lumiére incom-
mensurable qui est la source de toute vérité.

6. — « Ayant atleint celle exislence supréme, jai
trouw la ‘vérité et je vous ai enseigné le chemin
excellent qui conduit 2 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

. 1a boit est affranchi de I'agitation, de la passion et du.
péché

9. — « Les dieux eux-mémes envxent ‘le honheur
de celui qui a échappi aux flols de la passion et esca-
ladé les rives du Nirvina. Son cceur est purifié de
_toute souillure et délivré de toule illusion.

10. — « II est semblable au letus qui croit dans
P’eau sans qu'une seule goutte d’eau adhére 4 ses pé-
tales,

1", —« 7 homme qui marche dans le chemin ex-

" cellent vil dans le monde et cependant son cceur n est
pas souillé par des désirs mondains.

12. — « Aiosi qu'une mere prolége son fils, son
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fils unique, métme an péril de sa propre vie, ainsi il
cultive sans mesure Ja bonne volonté parmi tous les
étres.

13. — « Que I'homme demeure fermement dans
eet état d’esprit, soit qu'il s¢ tienne debout ou qu'il
marche, qu’il soit éveillé ou endormi, malade ou
jouissant d'une bonne san¥, qu'il vive ou qu'il
meure ; car cet état de corur est ce qu'il y a de meil-
leur dans le monde.

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

15. — « Mais lorsqu'il les a saisies, la cause des
migralions postérieures et des erreurs est écartée.
Le but est alteint. L'attachement de l'igoisme est
détruit et la vérité est atteinte.

16, — « C'est 1a la véritable délivranee; ¢'est Ia le
salut; c’est la le ciel et la félicié d'une vie immor-
telle. »

XLIL, — Défense de faire des miracles,

1. — Djyotichka 4, fils de Soubhadra, était un
maitre de maison habitant 3 Rddjagrihi. Comme on
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lui avait donné un bol précicux en bois de santal orng
de picrreries, il dressa devant sa maison un long po-
teau et plaga le bol & son sommet avec cette inscrip-
tion: « Si un gramana peut prendre ce bol sans se
servir d’'une échelleou d’un baton a crochet, mais par
son pouveir magique, je lui donnerai tout ce qu'il
demandera. »

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

3. — Quand le Bienheurcux eut appris ce qui se
passait, il vint vers Kigyapa, et brisant le bol en
morceaus, difendit & ses disciples de faire des mi-
racles d’aucun genre,

4. — Peu de temps apres cela, xl arriva que pen-
dant la saison des pluies beaucoup de bhikcbous se
fixerent sur le territoire de Vridji #% qui étaitdésolé

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

frires de se vanter les uns les autres aux habitants
du village, en disant : « Ge bhikchou est un saint; il
a cu des visions célesles; ce hhikchou posstde une
puissance surnaturelle; il peut faire des miracles ».
El les villageois dirent: « Crest heureux, trés hea-
reux pour nous que de tels saints passent chez nous
la saison des pluies. » Ils donnaient de bon ceeur
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¢t en abondance, et les bhikchous prospérérent el ne
soulfrirent pas de la famine.

5. — Quand le Bienheureux apprit cela, il ordonna
a Ananda de réunir les bhikchous et leur dit ; « Dites-
moi, 0bhikchous, quand un bhikchou cesse d’éfre un
bbikchou? »

6. — Et Ciwipoutra répondit :

7. — « Du disciple ordonné ne doit commeltre au-
cun acte contre la chasteti. Le disciple qni commet
un acle contre la chasteé n’est plus un disciple de
Gakyamouni.

8. — % De plus, un disciple ordonné ne doit rien
prendre sauf ce qui lui a é1 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 do terre ou une fourmi.

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

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

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

13. — « Un disciple ordonné ne doit se vanler
d’aucune perfection surhumaine. Le disciple qui, avee
unc 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 Gakyamouni
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14 — « Je vous défends, 6 bhikchous, de faire
usage de charmes ou de privres, car ce sont choscs
'muhlos pulsque la loi du karma gouverne toutes
choses. Celni qui tente de faire des mlraclcs n'a point
compris la doctrine du Tathlgata, »

XL — Vanité du monde.

1. —1l y avait un poéte du non de Tehi qui avait
I'eeil sans tache de la vérité, et il croyait au Bouddha
dont la doctrine lui donnait la paix de 'esprit et la
consolation & 1'heure de V’affliction.

2. — Oril arriva qu'une épidémie se répandit sur
le pays oiil 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'autres se montraient joyeux,
- eriant & haute voix : « Réjonissons-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 poete
bouddhiste, malgré la peste, vivail comme d’habitude,
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calme et saus trouble, aidant tous ceux qu'il pouvait,
soignant les malades, adoucissant leurs douleurs par
des remedes et des consolations religieuses.

&, — Un homme vintd lui et dit:

5. — « Mou ceeur est timide et 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 scras attaché a ta
propre personnalit seule. Les temps de malheur
éprouventles Ames des hommes et leur enseignent la
justice et la chariki. Comment peux-lu étretémoin de
toutes ces scenes désolantes qui se passent autour de
10i et resler encore gonflé d’égoisme? Comment peux-
tu voir souffrir tes freres, tes soeurs et tes amis, el ce-
pendant ne pas oublier les ardeurs mesquines et la
luxure de ton cceur ? »

7. — Ayant observé le désespoir de l'me de
I'homme de plaisir, le pokte bouddhiste composa ce
chant et ’enseigna aux freres du vihira:

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

« Tout est vani¥ — désolation et vauilé.

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

« Le monde, y compris I’bomme, est semblable &
un fantime, et I'espoir du cicl 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 éleve son-vol vers le so-
leil comme la grue sauvage.

« Le volatile dans le poulailler a sa nourriture;
mais bientdt 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 podte Tehi dit: « Les temps sont durs
ot enseignent au peuple une lecon ; et pourtant il n’y
prend point garde. » Alors il composa un autre poéme
sur la vanité de la mondanité :

11. — « 1I est bon de réformer, ot il est bon d'ex-
horter le peuple & se riformer.

« 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 apreés les plaisirs et ne trou-
vent point de satisfaction.

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

« lls sontcomme des marionnettes tenues parunfil.

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

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

- «Onn’y emploie ni or, ni argent nijoyaux précieux.

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

i
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« Etjournellement 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 bientit
le cog 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 hon de mener une vie droite et de prendre
refuge dans le nom du Bouddha,

« Vos talents peuvent étre vantés jusqu'au ciel,
votre opuleoce peut étre indicible.

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

XLIV. — Préceptes pour les Novices.

1. — Les novices de I'ordre viarent vers le Bouddha
etl'interrogérent au sujet des préceptes qu'ils devaient
pratiquer, et le Bienheureux dit:

2. — « Ceux qui désireot entrer dans les Chemins,
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afin d'étre véritablement converlis et de devenir de
. fideles disciples du Bouddha, doivent s’appliquer a
qualre choses : premierement, ils doivent rechercher
la compagnie des gens de bien; secondement, ils
doivent entendre la loi; troisiemement, ils doivent
chercher a éclairerleur intelligence par la riflexion ;
el, quatriemement, ils doivent pratiquer la vertu. Tels
sont, 0 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 préceples prescrits aux novices
sont : — S'abstenir de détruire la vie; s’abslenir de
voler; s'abstenir de I'impureté; s’abstenir de mentir;
s'abstenir desliquenrs enivrantes; s'abstenir de man-
ger dans les temps défendus; s’abstenir de danser et
d’assister 4 des spectacles; s’abstenir de guirlandes, .de
parfums, d’onguents, d’ornements et de parures; s’abs-
tenir del’'usage de lits hauts ou larges; s’abstenir de
recevoir de l'or ou de 'argent.

5. — Je preseris, & bhikchous, ces dix préceptes
pour l'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 la vérité.

3. — « Quel est ’homme forl? L'homme patient est
fort, parce qu'il a vainca Je mo: et toute la vivacité du
mot. Il est calme, résistant el sans reproche.

k.'— « Quel est I’homme sage? Celui qui a obtenu
la vue inlérieure de Ja nalure de son propre étre. Il
garde son esprit & I'abri de la souillure de I'égoisme
et méne une vie de vérité. »

. 3. — Et Bhagavat parla aux bhikchous el leur
donna ees 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 commetlez pas d’adultere.

7. — « Ce sonl les cing commandements que je
vous donne 3 lous, el pour ceux qui prennent les
veeux jordonne en plus les trois régles suivantes:

8. — « Ne mangez aucune nourriture 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 V'esprit picux observera
I’Qupavasatha (ou Sabbal) et se plaira & pourvoir
I'ordre de nourriture snivant ses moyens. »
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XLVI — Les dix 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 I'esprit.

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

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

k. — « Les trois péchés de Iesprit sont : la convoi-
use, ‘la haine et I'erreur, ‘

5. — « Cest pourquoi Je vous donne ces comman-
dements
- 8. — « Ne tuez point, mais ayez égard pour la vie.

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

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

9. — « Ne mentez point; mais soyez véridiques, et
dites la vérité avec discrétion, non de fagn i 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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cdtés de vos freres, de sorte que vous puissiez les dé-
fendre avec sincrité contre leurs ennemis.

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

12. — « Ne gaspillez point le temps en mots vides
de sens, mais parlez a 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 bonts et
bienveillance.

15. — « Affranchissez votre esprit de I’ignorance 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 a I'erreur. Le
scepticisme vous rendra indifférents et I’erreur vous
égarera de sorte que vous ne trouverez point le chemin
excellent qui conduit & la vie éternelle. »

XLVIL. — La Mission du prédicateur.

4. — Et le Bienheureux dit  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
4 ma place. Que ces hommes soient revélus des
robes du Talhigata, qu'ils entrent dans la demeure du
Tathigala et qu’ils occupent la chaire du Tathigalta,

3. — « Les robes du Tathigata sont I'indulgence
sublime et la palience. La demeure du Tathigata cest
la charité et 'amour de tous les éires. La chaire du
Tathigata est Ja compréheunsion de la bonue loi dans
son sens abstrait, aussi bien que daus ses applications
particulieres.

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

5. — « Le pridicateur doit se lenir dans sa sphere
propre, et étre ferme dans sa carriere. Il ne.doit point
flatter sa vanit en recherchant la compagnie des
grands. Il ne doit poiut non plus lier compagnie avec
des persouues frivoles et immorales. S'il est induit en

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

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

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

8. — « Vétu d'une robe pure, teinte de la bonne
couleur, avec 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 querclleuses,ou engager des controverses alinde
montrer la supériorild de ses talents, mais demeurer
paisible et calme.

10. — « Aucun sentiment hostile ne doit résider
dans son ceeur, el jamais il ne doit se ditourner des
dispositions charitables envers tous les étres. Son
seul but doit étre de faire parvenir tous les étres 2
I'état de Bouddha.

14. — « Que le pridicateur s’applique avec zéle dsa
tache et le Tathigata lui fera voir le corps de la sainte
Loi dans sa gloire transcendante. Il sera honoré
comme ['un de ceux que le Tathigata a bénis. Le
Tathigata bénil le prédicateur el aussi ceux qui
I'écoutent avec respect ct regoivent avec joie la doc-
irine.

12, — « Tous ceux qui regoivent la vérité acqué-
rcront l'intelligence parfaite. Et, en vérité, si grande
est la puissance de la Doctrine que la lecture d'une
seule gdtha, 'action de réciter, d’écrire et de retenir
dans son csprit une seule phrase de la Bonpe Loi
peuvent convertir quelqu'un & la vérité et le faire
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entrer dans la voie de vérité qui méne i la délivrance
" du mal.

13. — « Les étres dominés par des passions im-
pures seront purifiés s'ils écoutent la voix du pré-
dicateur. Les ignoran(s infatués des folies de 1'amour
du monde acquitrent la sagesse quand ils méditent
sur la profondeur de la doctrine. Ceux qui agissent
sous P’impulsion de la haine, s'ils prennent refuge
dans le Bouddha, deviendront pleins de bonne volonté
el d’amour;

14, — « Un prédicateur doil dtre rempli d’énergie
et d’espoir ardent, ne se lasser jamais et ne januis
désespérer du succes final.

15, — « Un prédicateur doit étre semblable 2
I’homme qui, ayant besoin d’eau, creuse un puits dans
une terre aride. Tant qu'il voit le sable sec et blanc, il
sait que I’eau est encore i une grande distance. Mals
qu’il ne se décourage point et n’abindonne pas la
tache comme dé:seSpéré:e. Il doit travailler & enlever
le sable sec de famn & pouvoir creuser plus profondé-
ment le sol. Et souvent plus il a dit creuser profond,
plus I'eau sera fraiche et pure et mieux elle réparera
ses forces.

16. — « Quand apnis 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 cceurs;
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mais quand on commence a préter I'oreille & ses pa-
roles, il comprend que ses audileurs parviendront
bientlt & Pillumination de I'intelligence.

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

19. — « Recevez labonne Loi de Vérité, gardez-la,
lisez-la et la relisez, approfondissez-la, proclamez-la,
et préchez-la 3 tous les étres dans tous les quartiers
de I'imivers.

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

2. — « Réunisséz autour de vous des auditeurs
qui aiment & entendre les paroles douces et conso-
lanies de la Loi; excilez les infideles 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 Bienbeureux eut parlé. ainsi, les
disciples dirent : '

23. — « O vous qui vous dilectez dans une bonté
qui & 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 é&tres vivants, vous
versez le nectar, Ja pluie de la Loi!

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

25. — Et ce veeu des disciples retentit dans Iuni-
vers el revient répélé, comme un écho, par tous les
Bodhisattvas fulurs qui viendront précher la bonne
Loi de Vérité. ‘

26. — Et le Bienheureux dit : « Le Tathigata est
semblable & un roi puissantqui gouverne son royaume
avec justice, mais qui, élant attaqué par des ennemis
jaloux, va porter la guerre contre ses ennemis: Quand
le roi voit combalire ses soldats, il est réjoui de Jeur
bravoure, et leur distribue des dons de toutes sortes.
Vous étes les soldats du Tathigata, et Mira, le Per-

“vers, est 'ennemi qu’il faut vaincre. Et le Tathigata
donnera & ses soldats la cité de Nirvéana, la grande

" capitale de la Bonne Loi. Et quand ’ennemi sera dé-
fait, le Dharmarid ja14% le grand roi-de vérité donnera
a tous ses disciples la trés précieuse couronne de
pierreries qui procure la parfaite illumination de
'intelligence, la sagesse supréme et la paix qui n’est
jamais trouble.
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PREDICATION DU BOUDDIA

XLVIIl. — 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, fail de nos
pensées.

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

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

5. — Celui qui ne se leve pas gnand il est temps de
se lever; celui qui, bien que jeune et fort, s'aban-
donne 2 la paresse; celui dont la volonlé et les pen-
sées sont faibles; cet homme indolent et inulile ne
trouverajamais le chemin de l'illumination.

6. — Que celui qui s’aime veille soigneusement
9
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sur lui-méme; la vérild 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.mihe
fois millehommes, etqu'unautrese vainque lui-méme,
celui-ci est le plus grand des vainqueurs,

9. —C’est 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 role important devait étre rempli par moi ».
Les fous ne se soucient point du devoir & accomplir
ou du but a atteindre ; mais ne pensent qu'i eux-

~mémes. Tout doit servir de piidestal a leur va-
nité.

. 10. — Les mauvaises aclions et les actes qui nous
nuisent & nous-mémes soni aisés a faire; ce qui est
profitable =t bon est trés difficile 2 exécuter.

11. — Ce qu'il faut faire, que I'homme le fasse;
qu'il s’y adonne vigoureusement.

12, — Bientlt, hélas! ce corps gira sur la terre,
méprisé, sans |intelligence, semblable & une hfiche
inutile; cependant nos pensées dureront. Elles seront
pensées de nouvean, 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; V'in-
différence est le chemin de la mort. Ceux qui sont
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z6lés ne meurent point; les indifférents sont comme
g'ils étaient déja morts.

1k. — Ceux qui s'imaginent trouver la vérié dans
I'erreur, et voir 'erreur dans la vérilé, n’atteindront
jamais la vérité, mais poursuivent de vains désirs.
Ceux qui reconnaissen! la vérité dans la vérité, et
I’erreur dans I'erreur, parviendront 3 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-
trera dans un esprit qui ne raisonne pas. De méme
que la pluie ne pénéire pas dans une maison bien cou-
verte, de méme la passion ne pindrera point dans un
esprit bien réflichi.

16. — Les puisatiers conduisent I'eau o il leur
plait; les armuriers tournent la flache; les charpen-
tiers équarissent une biiche de bois; les gens sages
se faconnent eux-mfmes; les gens sages n’hésitent
point entre le blime et la louange. Quand ils ont en-
tendu la loi, ils deviennent sercins, comme un lae
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 Ja voiture.

18. — I vaut mieux ne pas faire un acte mauvais,
car I'homme s’en repent apres; il est mieux de faire
un acte bon, car on ne se repentira pas de I'avoir fait.

19. — Que celui qui commet un péché ne le com-
melie 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 résultat du bien.

20. — Que nul homme ne pense légirement du
mal, disant en son ceeur: « It ne m’approchera point ».
De méme que des gouttes d’eau qui tombent rem-
plissent un vase, de méme le fou se laisse envahir
par le mal, bien qu’il ne 'amasse que pen & peu,

21. — Qu’aucun homme ne parle légirement 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 & peu.

22, — Celui qui ne vil que pour le plaisir, sans mai-
triser ses sens, sans modéralion dans sa nourriture,
paresseux et faible, Mara 4% le tentateur, le vaincra
strement, 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 vainera 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 la bonté du Dharms comme un fardeau et un
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mal tant qu’elle ne porte pas de fruit; mais quand son
fruit mfrit, il reconnait son excellence.

25. — Un haineux peut faire Je plus grand mal 2
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 pere, ou quelque autre parent feront
beaucoup de bien; mais un esprit bien dirigé se ren-
dra a lui-méme des services plus grands encore.

26. — L’homme dont la perversik est trés grande
s'abaisse lui-méme & I'état o'i son ennemi souhaite
de Je voir. Telle la liane fait périr I'arbre qui lui serl
de soutien.

27. — N’appliquez pas volre pensée 2 ce qui pro-
cure du plaisir, afin de ne point crier quand vous bri-
lerez : « Voila la douleur! » Le méchant esl bnilé par
ses actes, comme par le feu,

28. — Le fou péril par ses plaisirs ; par sa soif de
plaisirs; le fou se détruit lui-méme comme s’l était
son propre ennemi. Les champs sont endommagés
par les ouragans el les mauvaises herbes; ’humanité
est ravagée par la passion, par la haine, par la vanié
el par la luxure.

29, — Que ’homme ne considére point si une chose
est agréable ou désagréahble. L'amour du plaisir en-
gendre le chagrin, el la crainle de la douleur enfante
la peur; celui qui est affranchide I'amour du plaisir
et de la crainte de la douleur, ne connait ni chagrin
ni peur.

30. — Celui qui s'abandonne a la vanité et ne se
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livre pas a lJa méditation, qui oublie le but véritable
de la vie et s'attache avidement an plaisir, enviera
plus tard celui qui s’est évertufidans la méditation.

31. — On apercoit aisément la faute d’autrui, mais
il est ‘malaisé de voir la sienne propre. Lhomme
vanne les fautes de son voisin comme menue pallle,
mais il dissimule la sienne ainsi qu'un tricheur cache
au joueur ses faux dés.

32. — Si quelqu'un recherche les fautes d’autrni,

et est toujours prét & se scandaliser, ses propres pas-
sions se développeront et il est loin de la destruclion
des passions.
. 38. — 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.

38. — Si quelqu'un souhaite de se procurer un
plaisir en cavsant de la peine a autrui, cet homme
enserré dans les chaines de ’égoisme ne se déhvrera
jamais de la haine.

36. — Surmontez la colére par 'amour, vainquez
le mal par le bien; mettez en déroute I'avare par la
libéralité, le menteur par la vérité !

37. — Car jamais la haine n'est apaisée par la
baine; la haine est détruite par I'amour, c'est une
régle ancienne.
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38. — Dites la vérité, ne cédez pas a la colere ; don-
nez si 'on vous demande; par ces Lrois moyens vous
deviendrez un dieu.

39. — Que lc sage extraie les impurctés de son
moi, comme l'orfevre extrait les impuretés de l'ar-
gent, une par unc, peu & peu, et dc temps en temps.

40. — Conduiscz antrui, non par la violcnce, mais
par la loi et ’équité.

41, — Celui qui posséde la vertu ct l'intelligence,
qui est juste, véridique ct fait cc qui lc regarde, scra
aimé du monde.

42. Ainsi que U'abeille vecueille le nectar et s'en va
sans noire i la fleur, a sa couleur ou a son parfum,
que dc 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,
qu'il continue solitaire son voyage; on ne fait pas
sociité avec les fous.

k. — 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 scul jour de la vie d'un homme qui con-
nail la religion sublime vaut mieux que vivre cent
ans sans voir la religion sublime.

46. — Certains se font un Dharma arbitraire et le
faconnent artificiellement; ils avancent des spicula-
tions complexcs et s'imaginent 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 réflichi sur les diverses théories, nous
nous sommes placés sous le joug de celui qui-a se-
coué tout péché. Mais serons-mous capables de Je
suivre ?

47, — La meilleure des routes est la Voie & Huit
Chemins. C'est le chemin. Il n’en est point d’autre
qui conduise & la purification de l'intelligence. Mar-
chez dans ce chemin! Tout le reste est Villusion
dicevante de Mara, le tentateur. Si vous suivez ce
chemin, vous metirez fin i la douleur ? Le Tathigata
a dit: Le chemin a été préché par moi lorsque jeus
compris I’enlevement 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 Lant que
vous n’aurez pas atteint I'extinction de la soif, L'ex-
tinction du désir coupable est la meilleure religion.

&9. — Le don de la religion dépasse tous les autres
dons; la douceur de la religion dipasse toutes les
autres douceurs; les délices de la religion dépassent
toutes les autres délices; l'extinction de la soif dé-
truil toutes les douleurs.

50. — Il'en est peu parmi les hommes qui passent
la riviere et atteignent le but. Les grandes foules
courent ¢i et ] sur le riv_age : 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-
nébres.

52. — Vivons donc heureux, sans haine pour ceux
qui nous haissent! Au milieu des hommes qui nous
haissent, habitons exempts de toute haine.

53. — Vivons donc heureux, exempts de tous
maux au milieu des malades ! Parmi les hommes qui
soni malades demeurons exempts de maux !

84, — Vivons done 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 penseurs 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 Brahmanes.

1. — Comme le Bienheureux voyageait un jour

dans le pays de Kégala il arriva au village de brah-
9
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manes qui s’appelle Manasikriia % La il s'arnéta dans
un bosquet de manguiers.

2. — Et deux jeunes brdhmanes vinrent & lui, jui
élaient d’icoles différentes. L’un avait nom Vi-
sichtha, et 'autre Bhiradvidja. Et Vasichtha dit an
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 éuf proclamé par le brihmane Panchkarasidi,
tandis que mon ami soutient que le droit chemin
pour parvenir & t'union avec Brahmi est celui
qui a étf recommandé par le bréhmane Térouk-
chya.

4, — « Maintenant, connaissant votre grande ré-
putalion, 6 Cramana, et sachant qu'on vous appelle
I'Eclairé, 'Instituteur des dieux et des hommes; le
Bouddha bini, nous sommes venus vous demander si
ces chemins sont des voies de salut? Il y a heaucoup
de routes autour de notre village et toutes conduisent
4 Manasakrita. En est-il de méme des chemins des
brahmanes? Tous les chemins sont-ils des chemins
du salut? »

5. — Et Bhagavat posa ces quesiions aux deux
brahmanes : « Pensez-vous que tous les chemins
soient bons? »

6. —.Tous deux répondirent: « Qui, Gautama, nous
le pensons. »

7. — « Mais dites-moi, continua le Bouddha, quel-
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qu'un des brihmanes versés dans les Védas a-t-il vu
Brahmt face & face? »

8. — « Non, Seigneur », répondirent-ils.

9. — « Mais alors, dit le Bienheureux, quelque
maitre parmi les brihmanes, versé dans les Védas,
a-t-il vu Brahmi face a face? »

10. — Les deux brihmanes dirent : « Non, Sei-
gneur. » .

11. — « Mais alors, dit le Bienheureux, quelqu’un
des auteurs des Védas a-t-il vu Brahmi face &
face? »

12. — De nouveau les deux brihmanes firent une
réponse négative, et le Bienheureux proposa un
exemple, il dit :

13. — « C'’est comme si, au milieu de la place oii
quatre routes se croisent, un homme construisait un
escalier pour monter dans une maison. Le peuple lui
demanderait: « Ou est la maison, cher ami, pour mon-
« ter dans laquelle vous faites cet escalier; savez-
«vous sl elle estd ’est, au sud, 2!'ouest ou au nord?
« Si elle est haute ou basse; ou de dimensions moyen-
« nes? » Et & ces questions il répondrait : «Je n’en sais
« rien. » Et le peuple lui dirait: « Mais alors, cher ami,
« vous faites un escalier pour monter dans quelque
« chose — que vous prenez pour uze maison — que
« vous De connaissez absolument pas et que vous
« n’avez pas vu. » Et interpellé ainsi il devrait
répondre : « Clest exactement ce que je fais. »
Que penseriez vous de cet homme? Ne diriez-vous
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pas que les paroles de cot homme sont folles?

14, — « En vériié, Gautama, dirent les deux brah-
manes, ce serait paroles folles, »

15, —Bhagavat reprit : « Alors les bréthmanes de-
vraient dire : — Nous vous montrons le chemin d’ung
unin avee que ce nous ne connaissons pas et ce que
nous n'avons jamais vu. — Sitelle est la substance de
la tradition bréhmanique, ne s’ensuit-il pas que leur
tache est vaine? »

16. — « C'est évident », répondit Bhiradvadja.

17.—Bhagavat dit : « Il est done impossible que des
Brahmanes versés dans les trois Védas puisseat étre
capables de montrer le chemin qui eonduit & un état
d’union avec ce qu'ils ne connaissent pas et n’ont pas
vu. C'est exaclement comme une file d'aveugles ac-
crochés les uns les autres. Le premier, celui du milien
ni Je dernier ne peuvent voir, De méme, & mon avis,
le dire des bréhmanes versés dans les trois Védas
n’est quun conte aveugle; il est ridicule, purement
verbeux, et ¢’est une chose vaine et vide. »

18. — « Supposez maintenant, poursuivit le Bien-
heureux, qu’un homme arrive iei sur le bord de la
riviire, et qu'ayant quelque affaire sur l’autre rive, il
veuille la traverser. Pensez-vous que s'it suppliait
Iautre rive de venir & lui, elle viendrait 3 cause de ses
prieres? »

19. — « Certainement non, Gautama. »

20. — « C'est cependant ce gue fontles brahmanes;
ils négligent de pratiquer les qualités qui font réelle-
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ment un brdhmane, et disant: — Indra!¥, nous t'im-
plorons; Stma 4, nous t'implorons ; Varouna % nous
t'implorons; Brahm¢ % nous t'implorons ! —En vérité,
il n'est pas possible que, parla vertu de leurs invoca-
tions, leurs prieres et leurs louanges, ces brahmanes
soient apres leur mort unis & Brahmi. »

21, —« Diles-moi, maintenant, conlinuale Bouddha,
de quellemaniérelesbrahmanes parlent-ils deBrahm4?
Son esprit est-il plein de luxure? »

22. — Et comme les brahmanes répondaient néga-
tivement, le Bouddha leur demanda : « L’esprit de
Brahms esi-il plein de méchance¥, de paresse ou
d'orgueil? »

22. — « Non, Seigneur », lui répondirent-ils,

24. — Et le Bouddhareprit: « Mais les brahmanes
sont-ils exempts de ces vices?»

23. — « Non, Seigneur », dit Vasichtha.

26. — Le Saint leur dit : « Les brahmanes sont at-
tachés aux ¢inq choses qui amenent & la mondanité,
et snccombent aux tentalions des sens; ils sont em-
pétrés dans les cing empichements, la luxure, la mé-
chanceti, 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 un désert aride, unc jongle impra-
ticable, et une irzimédiable déisolation. »

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 Brahmji. »
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28. — Et le Bienheureux dit : « Que pensez-vous, 6
brthmanes, d'un homme né et élevia Manasakrita?
Hésitcrait-il sur le chemin le pius direct menant de
ce lieu & Manasakrita? »

29, — « Cerlainement non, Gautama. »

30. — « De méme, reprit Ie Bouddha, le Tath.aoala
connait le chemin dxrect qui conduit & I'union avec
Brahmi. Il le connait comme une personne qui est
entrée dans le monde de Brahmi, qui y est née. Il ne
peut exister de doute en lui. »

31. — Et les deux jeunes bréhmanes 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 leltre et dans son esprit, et sa doctrine est belle
dans ses développements, belle dans sa consommation.
Le Tathigata révéle la vie sublime dans sa pureté et.
sa perfeclion. :

34.— « Le Tathigata permet 3 son esprit de péné-
trer et remplir les quaire quartiers du monde de pen-
sées d’amour. El ainsi levaste monde tout entier, au
dessus, au dessous, a ’entour et partout sera conti- -
nuellement plein d’'un amour expansif, grand et sans
mesure. '

35. — « De méme qu'ure trompette puissante se fait
enlendre, sans difficulté, dans tous les quatre quartiers
du monde ; de méme aussi est la venue du Tathigata :
il n’est point un étre vivant que le Tathigata méprise
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ou néglige, mais il les regarde tous avee un esprit af-
franchi et un amour profond.

36. — « Et voici le signe a quoi 'on reconnait qu'un
homme suit le droit chemin : La vérilé est son
bonheur, el il voit un danger dans la moindre des
choses qu’il doit éviler. I} se dirige d’apres les lois de
la morale; il s'enloure de saintelé dans les mots et
les actions ; il gagne sa vie par des moyens qui sont
toujours enlierement purs; sa conduite est irrépro-
chable, les portes de ses sens sont gardées; réflichi et
maitre de lui-méme il est parfaitement heureus.

37. — « Celui qui marche dans 'Excellente Voie aux
Huit Chemins avec une fermeté intbranlable est sir
d’arriver au Nirvana, Le Tathagata veille attenti-
vement sur ses enfants el son amour plein de solli-
citude les aide 2 voir Ja lumiére.

38. — « Lorsqu’une poule a huit ou dix ou douze
ceufs, qu’elle a convenablement couvé, ce désir sé-~
veille en son cceur : — O puissent mes petits poussins,
brisant la coquille de I'cenf avec leurs paltes ou avec
leur bec, venir sains et saufs & la lumiere. — Cepen-
dant malgné tout, ces pelits poussins doivent sire-
ment briser la coquille de I’ceuf et venir sains et saufs
3 la lumigre. De méme un frere qui avec une ferme
volonk marche dans l’excellente route est sar d’é-
marger a la lumiere, sir de parvenir & la sagesse
supréme, sir d’obtenir la félicité supréme de I'illu-
mination. »
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- L. — Observes les six Quartiers.

i

1. — Tandis que Bhagavat demcurait dans Ie ‘bois
de bambous proche de Ridjagrihi, il rencontra une
fois sur son chemin (iriglla, 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 conformilé avec la superstilion religieuse
traditionnelle afin de dftourner le malheur, demanda
a Crigala: « Pourquoi accomplissez-vous ces étranges
cérémonies? »

2. — Et Crigala répondit : « Trouvez-vous étrange
que je prolé«re mon foyer contre les. influences des
démons? Je sais bien, 6 Gautama CAkyamouni, vous
que le peuple appelle le Tathigata ct le Bouddba
béni, que vous allez me dire que les incantations ne
sont d'aucune utilité ct ne possédent point de puis-
sance salvatrice. Mais écoulez-moi et apprenez qu’en
exfcutant ce rite, jhonore, respecte ct consacre les
paroles de mon-pere. » ,

3. — Alors le Tathagala dit :

k. — « Vous faites bien, & Crigila, d’honorer, de
respecter et de tenir pour sacrées les paroles de votre
pere; et clest votre devoir de protéger votre foyer,

3
s
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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 rile de votre pére; mais je trouve que vous ne
comprenez pas cetle cérémonie, Le Tathigata, qui
vous parle en ce moment comme un pére 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 Pest, vers vos mailres au sud, vers votre
femme et vos enfant a 1’ouesl, vers vos amis au nord,
ol placez le zénith de vos parentés religieuses au
dessus de vous, et le nadir de vos serviteurs au dessous
de vous.

6. — « Telle est la religion que votre pre vous
commande d’avoir, et la célébration de la cérémonie
doit vous faire souvenir de vos devoirs. »

7. — Et Crigdla leva les yeux sur le Tathigala avec
respect, comme il eut regardé son pére et dit : « En
vérité, 0 Gautama, vous étes le Bouddha, le Bénj, le
" saint Mailre, je ne savais pas jusqu’ici ce que je fai-
sais, mais je le sais maintenanl. Vous m'avez révélé
la vérité cachée comme celni qui apporte une
lampe dans les ténébres. Je prends refuge dans le
Maitre Eclairé, dans la vérité qui éclaire et dans la
‘communauté des frdres qui ont trouvé la vérité! »
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- LI — Question de Sirha sur Panéantissement.
i

1. — En ce temps beaucoup de citoyens disling‘ués
s’étant assemblés dans le palais de la ville louaient
de toute fagn le Bouddha, le Dharma et le Sangha.
Simha, le général en chef, disciple de la secte des
Nirgranthas %, était assis parmi enx. Et Simba pensa:
« Véritablement, Bhagavat doit élre le Bonddha, le
Saint. Je venx aller le voir. » .

-2, — Alors Simha, le géniral, vint au lieu oi se
trouvait le chef des Nirgranthas, Djnyatapoutralss, et
s'étant approch, de lui, il dit: « Je désire, Selgneur
aller voir le Cramana Gautama. »

3. — DJnj,&tapoutra répondit: « Pourquoi voulez-
vous, Simhha, vous qui croyez aux conséquences des
actes suivant leur mérite motral, 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 éveills chez Simha, le géniral, diminua.

- 8. — Ayant de nouveau entendu glorifier le Boud-
dha, le Dharma et le Saiigha, Simha consulta une
seconde fois le chef des:Nirgranthas, et cette fois
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encore Djnyitapoutra le persuada de n’y point aller.

6. — Lorsqu’une troisitme fois le géniral eut en-
tendu des hommes de dislinetion exalter les mérites
du Bouddha, du Dharma et du Sangha, il pensa :
« En vérité, le gramana Gautama doit éire le saint
Bouddha. Que me font les Nirgrauthas, lenr appro-
bation ou leur désapprobation. Jirai sans leur en de-
mander permission voir le Bienheureux,-le Saint
Bouddha. »

7. — Et Sirnha, le général, dit a Bhagavat « 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 vivanis ne
regoivent pas de récompense; car il proclame ['anéan-
lissement et le caractire méprisable de toutes les
choses, et que dans cette doctrine il exerce ses dis-
ciples. Enseignez-vous la disparition de 1'dme et la
destruction de l'é¢tre de I'homme? Je vous en prie,
dites-moi, Seigneur, si ceux qui parlent ainsi disent
la vérits, 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
cdté, Simhba, a un certain pointde vue ceux qui disent
le contraire parlent aussi de moi avec vérité. Ecoute
ce que je vais te dire :

10. — « Jenseigne, Simha, 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 élals d'ame qui sont mauvais el non hons.
Cependant j’enseigne, Simha, qu’il faut faire telles
actions qui sontjustes, soit par acte, soit par parole,
soit par pensées; j’enseigne qu’il fant faire naitre ces
élals d’4me qui sont bons et non mauvais.

11, — « Penseigne, Simba, que tous les états d'dme
qui sont mauvais et non bons, les actions coupables
par acle, par -parole et par pensées, doivent étre dé-
truits. Simha, celui qui s'est affranchi de tous ces
élats d’ime qui sont mauvais et non hons, celui qui .
les a détruits, comme un palmier déracing, de sorte
qu’ils ne puissent plus grandir désormais, cet homme
a accompli la destruction du mot.

12, — « Je préche, Simha, l'anéantissement de I’é-
- goisme, de la luxure, des mauvais sentiments et.de
Yerreur. Cependant je ne préche pas I’anéantissement
de l'indulgence, de I'amour, de la charité et de la
vérité.

13. — « J’estime, Simha, que les actions coupables
sont miprisables, qu’elles soient accomplies par acle,
par parole ou par pensées; mais j’estime que la vertu
et la vérits sont dignes de louanges,

14. — Alors Simha dit : « Un doute encore suhsiste
dans mon espril au sujet de la doctrine du Bouddha.
Le Bienheureux veut-il consentir a dissiper le nnage
de sorte que.je puisse comprendre le Dharma que
Bhagavat enseigne. »

|
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13. — Le Tathigatha ayant consenti, Simha dit :
« Je suis un soldat, 6 Bhagavat, ot.suis chargé par le
roi de faire respecter ses lois et de combaltre pour lui.
Le Tathigata qui préche la bonté illimitée et la com-
passion pour tons ceux qui souffrent, permet-il le
chitiment des criminels? Et encore le Tathigata 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 Tathigata préche-t-
- il la doctrine de I'abandon absolu, de sorte que je
dusse laisser le malfaiteur agir comme il lui plait, et
céder avec Soumission a celui qui menace de prendre
par force ce qui m’appartient? Le Tathigata affirme-
t-il que toute lutte doive éire interdite, y compris la
guerre soutenue pour une cause juste? »

16. —LeBouddharépondit: « Le Tatlidgata dit : Ce-
lui qui mérite le chatiment doit étre puni, et celui qui
est digne d’'une faveur doit étre favorisé, Cependant
il enseigne en méme lemps qu'il ne faut point faire
de mal 3 aucun étre vivant; mais élre loujours 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
la méchancet du juge, mais i cause de ses mauvaises
actions. Ses propres actes ont attiré sur lui le mal que
lui inflige l'exécuteur de la loi. Quand un magistrat
punit, qu'il ne laisse pas la haine prendre asile dans
'son ceelr, encore qu'un meurtrier mis 3 mort doive
considérer que le supplice est le fruit de son propre
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acte. S'il comprend que le chitiment purifiera son
‘ﬁme, il ne se lamentexa plus de son sort, mais s'en
réjouira. »

17. — Et le Bienheureux continua: « Le Tathigata
enseigne que {oute guerre dans laquelle un homme es-
saye de tuer son frire est lamentable; mais il nen—
seigne pas que ceux qui font la guerre pour une cause
juste, apris avoir épuisé tous les moyens de conserver
la paix, soient dignes de blime. Celui-la doit étre
bkimé qui est cause de la guerre.

18. — « Le Tathigata enseigne I'abandon complet
du moi; mais il ne dit pas d’abandonner quoique ce
soilaux puissances mauvaises, qu’elles soienthommes,
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 combaltre dans I’iniirét du
moi conlre la vérité et lajustice. :

19. — « Celui qui lutte dans I'inkérét de I’égoisme,
afin de devenir grand, ou puissant, ou riche, ou célé-
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'goisme n’est pas un vase convenable
pour contenir quelque grand succés; le moi est petit
et fragile et son contenu se réipandra bientit pour le
bien et peut-flre aussi pour le malheur d’antrui.

-21. — « La vérité, au contraire, est assez grande
pour recevoir les désirs et les aspirations de toutes les
personnalités, et quand le moi se brisera comme une
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bulle de savon, son conlenu sera conservé et vivra
daus la vérité une vie élernelle. '

22, — « Celui qui va & la guerre, 6 Simha, fil-ce
méme pour une cause jusle, doit s’attendre a élretué
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 Pinstabilité des choses terrestres. Son sue-
cés peut étre grand; mais si grand soit-illa roue de la
destinée peut tourner et le renverser dans la pous-
siere. -

24. — « Cependant, s’il se modére et, éteignant
toute haine de son cceur, sl releve son ennemi
abattu et Ini dit: — Venez maintenant, faisons la
paix et soyons freres, — il remportera une vicloire
qui n’est point un succés passager, car ses fruits du-
reront éternellement.

25, — « Un géniral victorieux est grand, 6 Simha;
mais celui qui a domp# 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. Celvi qui a vaincu
son moi est plus apte & vivre, & réussir, & remporter
des victoires que celui qui reste ’esclave du moi.

21. — « Celui dont V'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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28, — « Colui do qui los intentions sont droites ot
jusles, n’aura pas de défaillances, mais il réussiva
daus ses entroprises ot son succés sera durable,

29, — « Celui qui abrile en son ccur I'amour do
la vérité, vivra et ne mourra point; car il a bu I'ean
de I'immortalitd, !

30. — « Lultez done, 6 géniral, avec courage, et
comballez vos batailles avee vigueur; mais soyez des
soldats de la véritd ot le Tathdgata vous bénira. »

31. —Quand le Bienheureux cut parlé ainsi, Sithha,
le géniral, dit : « Glorieux Seigneur, glorieux Sei-
gneur ! Tu as révélé la vérité ! Grande est la doclrine
du Béni. En vérité, tu es le Bouddha, le Tathigata,
le Saint. Tu es I'Instituteur de I'humanits. Tu nous
montre la route du salnt, car c’est la, en véritf, la
véritable dilivrance. Celui qui te svit ne manquera
point de lumiére pour éclairersa route. Il rencon-
trera la sainteté ol la paix. Je prends refuge, Sei-
goeur, dans Bhagaval, dans sa loi ot dans sa confré-
rie. Daigne lo Bienheureux me rocevoir, a parlir do co
jour tant guo ma vic durera, comme un disciple qui
a pris refuge on lui. »

32. — Et Bhagavat parla ainsi : « Considérez d’a-
bord, Simha, ec que vous allez faire. Il est convena-
ble que les personnes de votre rang ne fassent rien
sans y avoir diment réflichi. »

33. — La foi do Sithha daus le Bienheureux s’accrut.
1l répondit : « Si d’autres maitres, Seigneur, riussis~
saient & mo faire lour disciple, ils porteraient en pro-
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cossion lours bannidros par toute la citd do Vaighli,
criant & haute voix: — Sirbha, le général, est dovenu
notre disciple ! — Pour la seconde fois, Scigneur, jo
prends refuge dans le Bouddha, dans le Dharma et
dans le Saiigha. Daigne le Bienheureux mo recevoir,
d partir do co jour tant que ma vie durera, comme
un disciple qui a pris refuge en lui! »

3k. — Bhagavat dit : « Pendant longtemps, Simha,
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 quites d’aumodnes. »

35. —Alors lo cacur de Simhba fut inondé de joie. Il
dit: « J'ai ontondu dire, Seigneur : — Lo ¢ramana
Gautama onscigne: A moi seul et 3 nul autre los
aumoénes doivent étre données. Mos diseiples souls
doivent recevoir dos offrandes et point los disciplos
d’aucun autro, — Mais le Bienheureux m’exhorte a
donner aussi aux Nirgranthas. Bien, Seignour,je ferai
ce qui est raisonnable. Pour la troisitme fois, Sei-
goour, je prends refuge dans lo Bouddha, dans son .
Dbarma, el dans sa confrérie. »

LI — Toute existence est spirituelle.

1. — Il y avail dans la suite do Simha un officier
10
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qui avait entendu la conversation du Bienheurcux ot
du géniral, ot quelquo doule demeurait dans son
caur.

2, — Cet homme vint vers Bhagavat ot dit : « On
prétend, Seigneur, que le g¢ramana Gautama npio
Pexistence de I'dme. Ceux qui parlent ainsi disent-ils
la vérité, ou bien portent-ils un faux témoignage
contre le Bienheurcux? »

3. — EL Bhagaval répondit : « Il y aun point sur
lequel ceux qui parlent ainsi disent la vérité ; d'un
autre cOté, il y a un point sur lequel ceux qui parlent
ainsi ne disent pas la vérité sur mon compte.

k. — « Le Tathigata cnscigne qu’il 2’y a point de
moi. Celui qui dit que [’ime est son moi, et que le
moi est le penseur de ses pensées ot Pacteur do ses
actes, enscigne une fausse dectrine qui méane ala
confusion et aux ténibres.

5. — « D'un autre cfté, le Tathigata enseigne
qu'il y a un esprit. Celui qui par Ame entend l'esprit
et dit que cet ospril existe, enscigne la vérité qui
méne 2 la clarté et al'illumination. »

6. — Lrofficier dit: « Lo Tathigata affirme-t-il done
qu’il existe deux choses? Ce que nous percevons par
nos sens et ce qui est mental? »

7. — Le Bienheureux répondit : « En vérité, jo
vous le dis, votre espril est mental, mais ce que vous
percevez par vos sens el 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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tualilé dans toute exisienco, ol l'argile méme que
foulent nos pieds peut étre transformée en enfants deo
véritd, »

LIIL -— Identité¢ et non-identité.

1. —Koitadanta % le chef des hrihmanes du village
de Dinamali!® s’itant approché respeclucusement du
Bienheureux, le salua el dit: « On m’a dit, 6 ¢gramana,
que tu os le Bouddha, le Saint, I'Omniscient, le Sei-
gneur du monde, Mais si tu étaisle Bouddha ne vien-
drais-tu pas comme un roi dans loule ta gloire et la
puissance? »

2: — Lo Bienheurcux répondit: « Tes yeux sont
fermés. Siles yeux de ton esprit n’élaient point ob-
scureis tu verrais Ja gloire et la puissance de la vérité.»

3. — Koitadanta reprit: « Montre-moi la vérité et
je la verrai. Mais ta doclrine est sans consistance. Si
elle était consisiante elle durerait ; mais comme elle
ne lest point, elle disparaitra. »

4. — Le Bienheureux répliqua : « La vérité ne
passera jamais. »

5. — Koitadanla dit: « J'ai entendu dire que lu
enseignes la loi, et cependant tu dimolis la religin.
Tes disciples miprisent 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 religim se compose du culte et du sacri-
fice. » '

6. — Le Bouddha répondit: « Le sacrifice du moi
est plus grand que l'immolation de taureaux. Gelui
qui sacrifie aux dieux ses désirs coupables compren-
dra 'inutilité de faire périr des animaux devant l'au-
tel. Le sang n'a aucune verlu purificatrice, mais le
déracinement de la luxure fera le cceur pur. Mieux
vaut obéir aux lis de la justice que d’adorer les
dieux.» -

7. — Kofladanta élant pieux et inquiet du sort
futur de son dme avait sacrifié des victimes innom-
brables. 11 comprenait maintenant la folie de l'expia-
tion par l'effusion du sang. Cependant, n’élant pas
encore salisfait des enseignements du Tathigata,
Koiiadanla reprit: « Tu crois, Maitre, que 1'ime
_ 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 tn enseignes la non-
existence de 1’dme ! Tes disciples pronent I'extinction
absolue du moi comme étant la félicilé supréme de
Nirvana. Si je suis simplement une combinaison de
Samskiras, mon existence doit cesser lorsque je
mourrai. Sije suis simplement un composé de sen-
sations, d'idées et de désirs, ol pourrai-je aller lors
de la dissolulion de mon corps? Ou se trouve la
félicité infinic 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 & face quand je réNlichis & tes doctrines, »

8. — Le Bienheurcux dit:

9, — « O brahmane, lu es religioux et zélé, Tu os
séricusement inquiet au sujet de ton dme. Copendant
{u le tourmentes en vain, parce que tu manques de
la seule chose qui soit nfcessaire.

10. — « C'est seulementl par ignorance el erreur
que les hommes se plaisent dans ee réve que leurs
Ames sont des entilés distineles et existant par elles-
mémes. :

11, — « Ton cceur, 4 brahmane, est encore atlachi
au moi; tu aspires au ciel, mais ee sont les plaisirs du
mot que tu cherches dans les cieux, et ¢'est pourquoi
tu ne peux point voir la félicilé de la vérité et I'immor-
talité de la vérité,

12, — « En vérilé, je le le dis : Lo Bienheurecux
n'est pas venu pour enseigner la mort, mais pour
apprendre la vie, el lu ne discernes pas ce que e'est
que vivre el mourir.

13. — « Ce corps se déeomposera et nulle somme
de sacrifices ne le sauvera. Cherche done la vie de
Yesprit. O 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, mels toute ton dme en elle ol fais-
la se répandre au loin. Dans la vérit tu vivras éler-
nellement.

14 — « Le mot est la mort et la vérité est la vie.

L’attachement au moi est une mort perpétuelle,
10.
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tandis que se mouvoir dans la vérité c'est avoir une
part du Nirvédna, qui est la vie éternelle, ».

15, — Koitadanta dit : « En quel lieu, 0 vénirable
Maitre, cst le Nirvana? »

16. — « Le Nirvana est partout oi les préceples
sont observés », répondit le Bienheureux.

17. — « Si je te comprends bien, répliqua le
brihmane, Nirvina n'est pas un lieu et n'élant nulle
part il est sans réalité. »

18. — « Tune me comprends pas bien, dit le Bien-
heureux; écoute done, et réponds & ces questions :
O habite le vent? »

19. — « Nulle part », fut la réponse.

20. — Le Bouddha répliqua : « Alors le vent
n'existe pas. »

21. — Koltadanta demeura sans répondre, et le
Bienheureux lui demanda encore : ¢« Réponds-moi,
- 0 bribmane, ou réside la sagesse? La sagesse est-
" elle un lieu?

22. — « La sagesse n’a point de résidence assi-
gnée », répondit Koitadanta, :

. 23. — Bhagaval dit : « Prélends-tu dire qu’il n'y &
ni sagesse, ni illumination, ni justiee, ni salut parce
que le Nirvana n'est pas un lieu? Ainsi gu’un vent-
grand et puissant qui passe sur le mondependant la
chaleur du jour, ainsi le Tathigata vient souftler 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¥fitvre sentent s’apaiser leurs souf-
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frances et se réjouissent de la brise rafraichissante. »

2k, — Koitadanta dit: « Je sens, d Seigneur, que
tu préches une grande doctrine, mais je ne puis la
saisir. Permets-moi de t'interroger encore : Dis-moi,
Seigneur, s’il n'existe pas d'dtman, comment I'immor-
talité peat-elle exister? L'aclivi¥ de I'esprit s’éteint
et nos pensées n’existent plus quand nous avons fini .
de penser. »

25. — Le Bouddbha répondit : « Notre faculté de
penser est délruite ; mais nos pensées demeurent. Le
raisonnement cesse ; mais la connaissance demeure. »

26. — Kottadanta dit : « Comment cela se peut-il?
Le raisonnement et la connaissance ne sont-ils pas
une méme chose? »

21. — Le Bienheureux expliqua la distinction par
un exemple: « C’est comme si, pendant la nuit, un
homme a besoin d’envoyer une letlre, et qu'aprés
avoir appek son secrélaire, et fait allumer une lampe,
il fasse écrirela lettre. Ensuite, quand cela a é & fait,
il éteint la lampe. Quand méme la lampe est éteinte
'écriture est toujours Ja. 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 fruits de nos actes continuent i exister. »

28. — Koiladanta reprit : « Dis-moi, 6 Seigneur,
dis-moi, je t'en conjure, que devient la personnalité
de mon moi lorsque les samskiras sont disassociés?
Si mes idées sont répandues et si mon i&me émigre,
mes pensées cessent d'élre mes pensées et mon ame
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cesse d'ttre mon &me. Donne-moi un exemple, mais
je t'en prie, Seigneur, dis-moi que devient la person=
nalitf de mon moi? »

29. — Le Bienheureux dit: « Suppose un homme
qui allume une lampe; brilera-t-elle la nuit entiére? »

30. — « Oui, cela ‘peut-tre ainsi », répondit Koi-
tadanta. -

31. — « Maintenant, est-ce la méme flamme qui
brile pendant la premiére veille de la nuit et pendant la
seconde? »

32. — Koftadanta hésita. Il pensait « oui, c'estJa
méme flamme »; mais redoutant le pitge d'un sens
caché, et s'efforcant d’éire 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 Kaltadanta; en un
"sens ce n’est pas Jaméme flamme, mais dans un autre
sens c'est la méme. Elle est produite par la méme
sorte de matiere, elle émet la méme sorte de lu- -
migre, et elle sert au méme but. »

38, ~« Tres bien, continua le Bouddha; et dirais-tu
que c’est Ja méme flamme qui a brilé 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 Koitadanta.

37. — Bbagavat dit : « Suppose que la flamme de
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la premiére veille a &kt éteinte pendant la seconde;
diras-tu que c'est la méme si elle brile de nouveau
pendant la troisitme veille? »

38. — Kottadanta 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 écouls durant I'extinction de la flamme a-t-il
quelque chose & voir avec son identi ou sa non-
identité? »

40. — « Non, Seigneur, répondit le Bréhmane, le
temps écoulin’y fait rien. Il ya différence et identits,
que plusieurs années ou seulement une seconde se
soient écoulées, et également que la lampe ait 618
éteinte pendant ce temps ou qu'elle ne I'ait point
ét6.»

i1. — « Bien, alors nous admeltons que la flamme
d’aujourd’hui est dans un cerlain 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 -
mémes. »

42. — « Oui, Seigneur. »

43. — Le Bienheureux reprit : « Maintenant sup-
posons qu'il existe un homme qui sente comme toi, qui
pense comme toi, qui agisse comme toi; cet homme
n’est-il point le méme que toi? »

&&. — « 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 réflichi, Kodtadanta répondit
lentement: « Non, je ne le nie point. La méme logique
rdgne universellement; mais il y a une particularié
en ce qui concerne mon moi qui le rend absolument
distinct de toutes les aulres choses et aussi du mot
d’autrui. Il peut exister un auire homme qui sente
exactement comme moi, qui pense comme moi et
agisse comme moi, et, en supposant méme qu'il ail
le méme nom et les mémes biens que moi, ce ne
sera point moi. »

&7. — « Clest vrai, Koitadanta, répondit le Boud-
dha, ce ne serait point toi. Maintenant, dis-moi, l'in-
dividu qui va a I’école est-il la méme personne lors-
qu’il a terminé ses études? Celui qui a commis un

_crime est-il une autre personne que celui que. I'on
punit en lui coupant les pieds et les mains? »
- 48. — « Ce sonl les mémes. »

49. — « Alors l'identité est constituée par la conti-
nuité seulement? » demanda le Tathigata.

50. — « Non seulement par la continuité, dit Kod-
tadanta, mais encore et surtout par l'identi¥ de na~
ture. »

54. — « Tres bien, repril 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 natore sont les mémes; et tu dois
reconnaitre que, dans ce sens, un autre homme de
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méme nature produil par le méme karma est le méme
que {oi., »

52. — « Oui, je le reconnais », dit le Bridhmane.

53. — Le¢ Bouddha continva : « Et, dans ce méme
sens seulement, tu es le méme avjourd’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 Ame est une
combinaison des samskiras. Partout od ils sont, tu
es, Partout ot ils sont, ton dme y va. Donc dans un
certain sens tu reconnais une identité de ton moij, et
point dans un autre sens. Mais si I'on ne reconnait
point I'identi#, il faut nier toute identité et dire que
celui qui fait upe question n’est plus Ja méme per-
sonne que celui qui, une minute apres, recoit la ré-
ponse. Maintenant envisage la continuation de ta
personnalité qui se conserve dans ton karma. L'ap-
pelleras-lu mort el anéaniissement, ou vie et conti-
nuation de vie? »

5% — « Je I'appelle vie el continuztion de vie, ré-
pondit Koitadanta, car c'est la continuation de mon
existence, mais je ne me préoccupe point de ce genre
de continuation. Ce dont je me soucie seulement
Cest de la conlinuation de la personnalilé dans 'autre
sens, qui fail que tout zutre homme, qu'il soit iden-
identique 2 moi ou non, est une personne absolu-
ment différente. »

55. = « Tres bien, dit lc Bouddha. Cest I ce que
tu désires, ct ceci est I'attachement au moi. Cest la
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ton erreur, et elle t’'entraine & des anxiétés inutiles
et & de mauvaises actions, dans des chagrins et des
soucis de toute sorte. Celui qui s’attache au moi doit
passer par les migrations sans fin de la mort; il
meurt continuellement. Car la nature du mof est une
mort perpétuelle. »- i

56. — « Comment cela? » demanda Koitadanta.

57, — « Ou est lon moi? » demanda le Bienheureux.
Et comme Koitadanta ne répondait pas, il continua:
« Ce mof auquel tu tiens tant est un changement
perpétuel. It y a quelques années tu étais un petit
enfant; puis un jeune gargon; puis tu es devenu un
jeune homme, et maintenant tu es un homme fait. Y
a-t-il aucune identitf entre le petit enfant et I’homme?
Il n'y a identité que dans un sens seulement. En
vérité, il y a plus d’identité entre la flamme de la
premiére veille et celle de la troisieme, alors méme
que la lampe aurait ék¢ éleinte pendant la seconde
veille. Et maintenant quel est 1&¢ vrai mol dont tu
réclames a grands cris la préservation? Celui d’hier,
celui d’aujourd’hui, ou celui de demain? » '

58. — Koitadanta fut embarrasst. « Seigneur du
monde, s’fcria-t-il, je vois mon erreur, mais je suis
encore dans la confusion. »

39. — Le Tathigata continua : « C’est par un pro-
cédé d’évolution que les samskéras viennent a l'exis-
tence. Aucun samskira ne nait sans un commence-
ment graduel.-Tes samskiras sont les risultats de
tes acles dans des existences antérieures. La combi-
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naison de tes samskiras constilue ton ame. En
quelque lieu qu’ils pénélreat, ton ame y émigre. Tu
continueras & vivre dans tes samskiras et tu récolte-
ras dans de futures existences la moisson que -tu
semes maintenant et que tu as semée dans les temps
passés. »

60. — « En vérité, Seigneur, » répondit Koita-
danta, « ce n’est point une juste rétribution. Je, ne
puis admeltre comme juste que d’autres récoltent
aprés moi ce que je stme 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-mime? Toi-méme, et non d’autres, tu récolteras
ce que tu semes.

62. — « Suppose un homme mal élevé et misé-
rable, souffrant de la bassesse de sa condition. En-
fant, il fut paresseux et indolent, et devenu grand il
n’avait appris aucun mitier pour gagner sa vie. Di-
ras-tu que sa misére n'est pas le résultat de ses
propres actions parce que 'homme adulte n’est plus
la méme personne que fut le jeune garcon?

63. — « En vérit, je te le dis, ni dans les cieux,
ni dauns les profondeurs de la mer, ni si tu te caches
dans les cavernes des montagunes, lu ne trouveras un
lieu oi tu puisses échapper au résultat de tes mau-
vaises actions. » :

64. — « De méme tu recevras sirement les biens

récompenses de tes honnes actions.
1
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65, ~— « Colui qui aprds un long voyage rovient
sain et sanl dans sa maison rogoil la bienvenue de
ses parents, de ses amis el de ses connaissances. e
méme les résultats do ses bonnes ceuvres accueillent
’homme qui a marché dans le chemin do la justice,
lorsqu'il passo de la vie présente dans la vie d'au-
dela, »

66. — Koitadanta dit : « Jai foi dans la gloire et
I'excellence do tes docirines. Mon ceil ne peut pas
encore supporter l'éclat de la lumitre; cependant je
comprends maintcnant 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? Jai appris lous les Védas par cceur et n'ai
point trouvé la vérité, »

67. — Le Bouddha dit: « Le saveir 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 frere est semblable & toi. Marche dans
I'excellent chemin de la vérité ot tu comprendras
que le moi c’est Ja mort et Ja vérité I'immortalité. »

68. — Koitadanta 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 Gantama.

1. — Le Bienhenreux dit :

2. — « Cenx-la sculs qui ne croient point me
nomment Gautama Siddhirtha; 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 ct la vie de Gaulama Siddhirtha est épuisie.

3. — « Ce corps est le corps de Gautama, il se
dicomposera au Lemps voulu, et aprés sa dicomposi-
tion personne, ni dieu ni homme, ne verra plus Gau-
tama Siddhirtha. Mais le Bouddha ne mourra point;
le Bouddha vivra éternellement dans le corps sacw
de la loi 1%,

4, — « L'extinction du Bienheurcux sera une mort
apres laquelle rien ne reste de ce qui pourrait con-
tribuer 2 la formation d’une nouvelle personnalit, 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, Cette flamme s’est éteinte; elle s’évanouit
et 'on ne peut dire qu’elle est ici ou la. Cependant on
pourra voir le Bienheureux dansle corps du Dharma;
car Bhagavat a prich le Dharma.

5. — « Vous éles mes enfanls, je suis volre pere;
par moi vous avez étfdéilivrés de vos souffrances.
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6. — « Ayant moi-mémo alleint 'aulre rive, j'aide
les autres & (raverser lo torrent; ayant moi-méme
conquis le salut, je suis un sauveur pour les autres;
soulagd, je soulage les autres el les conduis au licu
de refuge.

7. — « Jo remplirai de joie tous les éres de qui
los membres sont languissants; je donnerai le bon-
heur & coux qui meurent de chagrin; je leur apporto-
rai le secours el la dilivrance.

8. — « Je suis né dans le monde comme roi de
la vérité pour le salut du monde.

9. — « Lo sujet sur lequel jo médite, c'est lavé-
rité. La praliquo & laquelle je me voue, c'est la vé-
rité, Le sujet sur lequel je parle, c’est la vérité. Mes
pensées sonttoujours dans la vérité. Car, en vérité,
mon moi est devenu la vérité. Je suis la vérité,

10. — « Quiconque comprend la vérité .verra le
Bienheureux,car le Bienheurcux a préché la vérité, »

LY. — Une seule essence, une seule loi, un seul bu,

1. — Un jour le Tathigata parla au vénirable Ka-
¢yapa afin de chasser l'incertitude et le doute de son
esprit, et il dit :

2. — « Toutes les choses sont faites d'une seule
essence, cependant les choses sont différentes suivant
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les formes qu'ellos prennent sous des influencos diffi-
rontes. Comme clles se forment ches agissent,. e
comme elles agissent elles sont.

3, — « C’est, Kogyapa, comme si un petier fait
diff érents vases avec Ja méme argile. Cerlains de ces
pots sont destinés & contenir du sucre, d’autres du
riz, d'autres du caillé el du lait; d'autres enfin sont
des vases d’impurets. 1l n'y a peint de différence dans
Pargile employée; la diversité des pets cst due scu-
lement au modelage des mains du potier qui les fa-
conne pour les divers usages que les circonstances
peuvenl requérir.

4. — « Et de méme quc loutes 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 scul bul qui est le Nirvana.

5. — « Le Nirvina vient & vous, Kicyapa, si vous
comprenez bien — et si vous vivez en conformité
avec votre compréhension — que toutes les choses
sent d'une seule et méme essence et qu'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 Tathigata esl le méme pour tous les
dres, différant seulement cn son aspect autant que
tous les é&tres different entre eux.

7. — «Le Tathigata donne la joie an monde entier,
semblable a4 un nuage qui verse ses eaux sur lous
sans distinction. Il a les mémes sentiments pour le
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grand que pour lo petil, pour le sage que pour
lignorant, pour 'homme au coour noble que pour
celui qui ne connail point la morale.

8, — « Lo grand nuago gonflé de pluie vient dans
co vasto univers, s'étendant sur toules les terres et
les océans afin do verser sa pluie en tous licux, sur
tous les gazons, les buissons, les herbes, los arbres
de différentes espbces, les familles de plantes do
diférents noms qui croissent sur la terre, sur les col-
lines, sur les montagnes ou dans les vallkes.

9. — « Afors, Kagyapa, les gazons, les buissons,
les herbes, ol les arbres sauvages boivent 'eau tom-
bée de co grand.nuage — qui est toute d'une scule
el méme essence ct qui a é kiabondamment réipandue ;
et ils acquierent un développement proportionné 3
leur nature, émettant des rejotons ol produisant des
fleurs et des fruils en leur saison. .

10. — « Enracinis dans un méme sol toules ces
familles de plantes el leurs germes sont viviliés par
cetlo cau qui a une seule el méme essence.

11. — « Lo Taihdgata, & Kicyapa, connait, au
surplus, la oi qui a lo salut pour essence, el pour
fin la paix du Nirvina. Il est le méme pour tous, et
cependant connaissant les besoins de chaqu étreen
particulier, il no se révéle pas a tous de la méme
facon. Il ne leur donne pas & lous dés le commence-
ment la plénitude de la science universelle, mais il
tient compte dos dispositions dos étres divers,
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LVIL. — Lecon donnée @ Rihoula.

1. — Avanl que Rahoula® le fils de Gautama
Siddbartha et de Yagodhara, eiil acquis la lumicre
de la véritable science, sa conduite ne {ul pas toujours
marguée au coin de I'amour de la vérité, et le Bien-
heureux I'envoya dans un vihara'™ éloignfafin qu'il
apprit & gouverner son esprit et & modirer sa langue.

2. — Quelque temps plus tard Bhagavat se rendit
en cel endreit et Rihoula ful rempli de joie.

3. — Bhagaval commanda au jeunc gargon d'ap-
porter un bassin plein d’eau et de lui Javer les picds,
et Réhoula obéit.

&, — Quand Rahoula cut lavé les pieds du Tath-
gata, le Bienheureux I'interrogea : « Cette eau est-
elle maintenant propre & étre bue? »

5, — « Non, Seigneur, répondit I'enfant, celle eau
est malpropre ».

6. — Alors Bhagavat dit : « Maintenant réflichis 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-
jontairement une renoneiation compléte, tu es inca-
pable de garder ta langue du mensonge ct ainsi tu
souilles ton espril. »

1. — Puis quand I'eau cut ¢ kividée, le Bienheureux
lui demanda de nouveau : « Ce vase est-il mainte-
nant propre a contenir de I'eau a boire? »
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8. — « Non, Seigneur, répondit Rthoula, le vase
aussi estdevenuimpur. »

9. — EL Bhagavat dit : « Maintenant, réflichisa ta
conduite. Bien que tu portes la robe jaune, es-tu ca-
pable de quelque dessein élewi, élant impur comme
ce bassin? »

10. — Alors le Bienheureux ¢levant en l'air levase
vide ot le faisant tourner, demanda : « Crains-tu qu'il
ne tombe el se brise? »

14. — « Non, Seigneur, répondit Rthoula, ce vase
n'a que peu de valeur et sa perle serait de minime
imporlance. »

12, — « Mainlenant vois lon propre état, dit le
Bienheureux. Tu es emporté dans les lourbillons sans
fin de latransmigration, et comme ton corps est fait de
la'méme subsiance gue loules les autres choses ma-
lerielles qui tomberont en poussiegre, pea importe qu’il

_soit détruit. Celui qui se laisse aller & parler contre la
vérilé est un objet de mépris pour le sage. »

13. — Rohoula fut rempli de honte, et le Bienheu-
reux lui dit encom : « Ecoute, jo vais e dire une pa-
rabole:

14, — « Un roi possédait un éléphant puissant,
capable de tenir téle & cing cenls éléphants ordinaires.
Lorsqu’ilalliit a la guerre, I'tliphant était armé de
sabres tranchanls attaclés a ses difenses, de faux
fixées & ses épaules, d'épieux liés a'ses pieds et d’une
barre de fer attachée & sa quecue. Le maitre des élé=-
phants se plaisait & voir la noble créature si bien
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équipe, et sachant qu'une ligére blessure de flache &
sa trompe serait fatale, il avail appris & 1'éliphant &
tenir sa trompe bicn repliée en haut. Mais pendant
la bataille I'déphant étendit sa trompe pour saisir un
sabro. -

13, — « Son maitre fut effrayé et lint conscii avec
le rei, et ils décidrent que I'éiphant ne pouvait plus
désormais étre employé a la guerre.

16. — « O Rihoula, si seulement les hommes rete-
naient leurs langues tout irait bien! Sois semblable
al'éliphant de combal qui prolége sa trompe contre
la fleche qui frappe dans le milieu.

17. — « Par ’amour de la vérité, 'homme sincere
évite I'iniquits. Semblable a ’édliphant bien dressé et
tranquille qui permet au roi de monter sur sa trompe,
I’homme qui honore la justice demeurera fidéle pen-
dant toute sa vie. »

18. — En entendant ces paroles de son pere, Ra-
houla fut pénétré d’un profond chagrin; jamais de-
puis il ne donna lieu a aucun reproche et & partir de
ce moment il sanclifia sa vie par d’ardents efforls.

LV — Sermon sur linjure.

«

1. — Bhagavat étudia les meeurs de la sociits,
et il remarqua que beaucoup de maux étaient produils
1.
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par la méchanceld el par de sottes offenses commises
dans le seul but de salisfaire la vaniti et I'orgueil
enoxst& '
2, —Et le Bouddha dit : « Si un sot me fail du tort,
je lu1 donnerai en retour la protection de mon amour
cordial (donné de bon caeur); 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 de rendre le
bien pour le mal, vint et I'injuria. Le Bouddha de-
meura silenciens, plein de pitit pour, sa folie.

k. — Cet bomme ayant cessé ses injures, le Bouddha
linterrogea, disant : « Mon fils, si quelqu'un refuse
d’accepler un présent quon hu fait, 2 qui ce don
appartiendra-t-il? » Et 'homme répondit: « DNans
ce cas le présent doil appartenir_ & celui qui Pa
offert, »

5. — « Mon fils, dit le Bouddha, tu m’as IDJUI‘lé
mais je refuse d'accepter tes injures et te prie de les
garder pour toi. Ne seront-elles pas une source de
malheur pour t0i? De méme que Iécho appartient au
son ¢t 'ombre 3 la substance, ainsi le malbeur acca-
blera siirement I'artisan du mal. »

6. — L’insulteur ne répondit pas et le Bouddha

- continua:
" 1. — « Le méchant qui méprise un bomme ver-
tucux est semblable & celui qui I2ve la Léte et crache
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vors le ciel; son crachat ne souille pas le ciel, mais
il retombe ct salit sa propre personne.

8. — Le calomniateur est. semblable a celui qui, e
venl élanl contraire, jelle de la poussiére d un autre
homme; la poussidre ne fait que revenir & celui qui
I'a lancée. L’homme verlueux ne peut étre blessé, et
le mal gue l'autre voulait lui faire retombe sur son
auteur. »

9. — L'insulteur partit honteux, mais il revint ot
prit refuge dans le Bouddha, le Dbarma et le Safigha.

LVIII. — Réponses du Bouddha a un Déva.

1. — Un certain jour que le Bienheureux résidait a
-Djétavana’™ dans le jardin d’Anithapindika!®, un
dieu du ciel vint vers lui sous la forme d’un bréhmane
ala figure brillante et vétu d’habits blanes comme la
neige. Le Déva posa des questions auxquelles le Bien-
heureux répondit : '

2. — Le Déva dit : « Quel est le plus trancbant
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 ost le plus trancbant des sabres; la convoi-
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tise est le  plus mortel des poisons; la passion est le
plus ardent des feux; I'ignorance cst la nuit la plus
téntbreuse. »

k., — Le Déva dit : « Qui gagne le plus grand bé-
néfice? Qui perd le plus? Quelle esl I'armure im ping-
trable? Quelle est la meilleure arme? »

5. —Bhagavat répondit : « Gelui-1d gagne le plus qui

donne & aulrui; celui-la perd le plus qui regoit d'au-
trui sans rien donner en retour; la patience est une.
armure impénéirable; la sagesse est la mcilleurc des
armes. »
6. — Le Déva dit : Quel est le voleur le plus dan-
gereux? Quel est le trésor le plus précieus? 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 2 enlever de force non seulement surla terre,
mais encore dans les cieux. »

8. —Le Déva dit: « Qu'est-ce qui attire?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
digotie; unc 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 figvre la plus violente? Quel est le meil-
leur médecin? »

11. — Bhagavat répondit : « L'ignorance est la
cause de la ruine dans le monde; I'envie et I'igoisme
détruisent 'amitié ; la haine est la plus violente des
fievres ; et le Bouddha est le meilleur des méde-
cines. »

12. — Alors le Déva inlerrogea et dit : « Mainle-
nant je n'ai plus qu’un doute & risoudre-; je t'en sup-
plie, éclaircis-le : Qu’est-ce qui ne peut étrebrilé 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 honne action esta 'abri des attaques d’un
méchant qui veut s'en emparer. »

- 14. — Le Diva, ayant entendu ces paroles du
Bienheureux, fut rempli d’une joie excessive. Joi-
gnant les mains, il s'inclina respeclueusement devant
lui et disparut soudain de la présence du Bouddha.

~ ' LIX. — Instructions.

1. — Voici ce que jai entendu. Les bhikcbous
vinrent vers le Bienheureux et I'ayant salud les
mains jointes ils dirent :
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3. — « O Maitre, toi qui vois tout, nous disirons
tous apprendre ; nos oreilles sont prétes i entendre ;
tu es notre instituteur; tu es incomparable. Détruis
notre doute, enseigne-nous le Dharma sacré, 6 toi
dont T'intelligence est grande; parle au milien de
nous, 6 toi qui vois lout, de mémé que le Seignetr
aux mille yeux, roi des dieux.

3. — « Nous demanderons au Mouni 3 la grande
intelligence, qui a traversé le torrent, qui a passé
sur Pautre rive, qui est béni et dont I’esprit est fort:
Comment egt-ce qu'un bhikchou marche avec droi-
ture dans le monde aprés étre sorti de sa maison el
avoir banni tout désir? »

4. — Le Bouddha dit:

8. — « Que le bhikchou vainque sa passmn Pour
les plaisirs humains et célestes, alors, ayant vaincu
Pexistence, il commandera an Dharma. Ce bhikchou
marchera droit dans le monde.

6. — « Celui qui a détruit ses désirs, celui qui est
" affranchi de Vorgueil, celui qui a surmonté toutes les
formes de la passion, est dompté, parfailement heu-
reux el ferme d'esprit; celm—la marchera droit dans
le monde.

7. — « Il est fidéle celui qui posstde la science ; il
voit le chemin qui conduit au Nirwina, celul qui est
indépendant, qui est pur et victorieux el a enlevé le
voile de ses yeux. Celui-Ii marchera droit dans le
monde.»

8. — Les bhikchous dirent: « En vérits, 6 Bhaga-
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vat, il en est ainsi; quel que soit le bhikechou qui vit
ainsi, dompté et délived de lous licns, celui-la mar-
chera droit dans le monde. »

9. — Le Bienheureux s’écria :.

10. — « Quoi que doive faire celui 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 nol de vous ne trompe autrui, que nol
ne méprise autrui, qu’avcun par colére ou ressenti-
ment ne souhaite de nuire & autrui.

12. — « Heureuse est la solitude de 'homme pai-
sible qui connait et contemple lavirité. Heureux est
celui qui se tient ferme, demeurant toujours sur ses
gardes. Heureux est celni qui n’a plus ni chagrin, ni
désirs. La victoire sur la vanié 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
souldve aucune discussion qui souille le Dharma, et
passe son temps & méditer sur les virités sublimes
du Dharma.

1k, — « Un irésor déposé dans un puits profond ne
sert & rien et peut facilement étre perdu. Le vrai tré-
sor, qui est amassé par la chari¥ et la piété, la tem-
pirance, la puissance sur soi-méme, ou par des actes
méritoires, est en siireté et ne peut disparaitre. Il n’est
jamais gagné en dépouillant ou mallraitant autrui
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el aucun voleur ne peut le voler. Quand il meurt,
I'homme doit abandonner l'opulence passagire du
monde, mais il emporte avec Ini ce irésor de ses
actes vertueux. Que lo sagoe fasse do bonnes aclions ;
c¢’est un trésor qui ne peut jpmais se perdre. » :

15. — Alors les bhikchous glorifierent la sagesse
du Tathigata :

16. — « Tu as passi au-dcli de la douleur; tu es
saint! O Illumind, nous voyons cn toi I'homme qui a
détruit ses passions. Tu es glorieux, réflichi et ton
intelligence esl grande. O toi qui a mis fin & la dou-
leur, W nous a sorlis du doute.

17. — « Parce que lu as vu notre ardent disir et
que tu nous as fait sortir du doute, adoration a toi, 6
Mouni, qui as alteint le profit le plus élevé dans les
voies de la sagesse.

18. — « Le doute qui nous étreignait auparavant,
tu Tas fait disparaitre on l'iclairant; 6 toi qui vois
avec claré ; en vérit tu es un Mouni parfailement
éclairé, il n’y a point d’obstacle pour toi.

19. — « Toules tes peines sont dissipées ot dé-
truites ; tu es calme, dompls, ferme et viridique.

20. — « Adoration 2 toi, 0 noble Mouni, adoration
a toi, 0 le meilleur des éires; dans les mondes des
hommes et.des dieux il n'est personne qui t'égale.
21, — Tu es lo Bouddha, tu es le Mailre, tu os le
Mouni vainqueur de MAra; aprés avoir ditrait le
désir tu as franchi le torrent et fait passer cotte géné-
ralion sur I'autre rive ! »
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LX.— Amitibha,

1. — L’un des disciples vint vers le Bienheureux,
le coeur tremblant ot Fesprit plein de doute. Lt il
interrogea le Bienheurcux : « O Bouddha, notre Sei-
gneur el noire Mailre, que nous serl de renoncer aux
plaisirs du monde si tu nous difends de faire des mi-
racles et d'obtenir, des pouvoirs surnaturels? Ami-
tdbha 1, la lumiere infinie de révilation, n'est-il pas
une source de miracles innombrables? »

2. — Alors le Bienheureux, voyant I'angoisse de cet
esprit avide de vérilg, dit : « O grivaka % tu es un
novice parmi les novices, el tu nages a la surface du
Samsira, Combien ne te faudra-t-il pas de temps pour
saisir la vérité? Tu n’as pas compris les paroles du
Tathigata. La loi du Karma est inflexible el les
prieres sont sans effel, car ce sonl paroles vaines. »

3. — Le disciple dit : « Ainsi tu affirmes qu'il
n’existe ni miracles, ni choses merveilleuses? »

&, — Et le Bienheurcux répondit :

8. — « N'esl-ce pas une chose merveilleuse, mys-
téricuse et miraculeuse pour I'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 abandonne les plaisirs
passagovs du monde pour I'iternelle {élicité de la sain-
tetd, accomplit le scul miracle qui puisso, en vérité,
dlre appel un miracle,

7. — « Lo saint change on bienfails los maux du
Karma, Le désir de fane des miracles nait soit de la
convoilise 8oil de la vanité.

8, — « Le 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, —« Ilagithien lo mendiant pour qui les présages,
les méltores, les réveset les signes sentchoses mortes;
il est aff ranchi des maux que ces choses produi-
sent,

10. — « Amilabha, la lumiére infinie, est la source
de l'existence spirituelle de I’élat du Bouddha. Les
acles dos sorciers ot des marchands de miracles sont
des fraudes; mais qu'y a-1-il de plus merveilleux, do
plus mystérieux, de plus miraculeux qu'Amitdbha? »

11, — « Mais Maitre, dit encore le ¢rivaka, est-
ce un conle vain et un mythe que la promesse do la

région heureuse? »

12. — « Quolle 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 fagn
exquise d'or, d’argent et de pierres précieuses. L se
voiont des caux pures au lit de sable d'or, entoutées
de promenades agréables el couvertes de grandes
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fleurs do lotus. On y enlend une musique qui fait
naitro la joie, ot les flours y plouvent trois fois par
jour. La, des oiseaux chanteurs proclament dans
leurs notes harmonieuses les louanges de la roligin,
ot dans les esprits de coux qui écoutent leurs doux
accents s'éveille le souvenir du Bouddha, de la loi et
de la confrivie. Li, aucune naissance malheureuso
n'est possible et méme le nom de I'enfer y est in-
connu. Celui qui prononce avec ferveur et piété les
mots « Amiltbha Bouddha » sera transporté dans
'heurcuse région de cette Terre Pure, et, lorsque Ja
mort s'approchera, le Bouddha sera devant lui avee
une suite de diseiples saints ct il goitera une tran-
quillité parfaite. »

14. — « En vérité, dit le Bouddha, it existe une
semblable région heurcuse. Mais c’est une contrée
spirituclle accessible seulement aux étresspirituels.
Tu dis qu'elle cst dans I'Occident. Cela veut dire qu'il
faut Ia chercher la ou réside celni qui éclairele monde.
Le soleil s’'abime ¢t nous laisse dans des tinébres pre-
fondes, les ombres de la nuil s’avancent sur nous, et
Mara, le méchant, cnsevelit nos corps dans le tom-
beau. Néanmoins le coucher du soleil n’est pas unc
extinction el la o nous croyons voir I’extinction
cxiste unc lumiére sans entraves et une vie inépui-
sable.

13, — « Ta descriplion, continua le Bouddha, est
magnifique; cependant clle est insuffisante ot rend
peu justice & la gloire de la Terre Pure. Les hommes
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du monde ne peuvent s'oxprimer qu'en termes du

. monde; ils emploient des comparaisons et des oxpros=
sions mondames Mais la ‘Terre Pure dans laquelle
vivent les purs est mille fois plus belle que tu ne poux
le dire ou I'imaginer.

16, — « De plus, la répﬂition du nom d'Amiithba
Bouddha n’a de mérite que si elle est accomplie dans
un élatde divotion intérieure tel qu'il purifie lo coour
de 'homme et affirme sa volont§ de se livrer aux
ceuvres de justice. Celui-la seul parviendra a la Terre
Pure dont 'ime est inondée de la lumitre infinie de
la vérits. Celui-li seul peut vivre et respirer dans
l’atmosphére spirituelle du paradls occidental qui a
acquxs la lumiére.

17. — « En vérité, je te le dis, le Tathﬁgata vit
‘dans la Terre Pure d'éternelie félicilé méme mainte-
nant qu'il demeure encore dans un corps; et lo Tatha -
gata préche la loi religicuse 2 toi et au monde entier,
afin que toi et tes freres vous puissicz acquérir la
méme paix et le m¢me bonheur. »

18. — Le disciple dit : « Enseigne-moi, 6 Sei-
gneur, les médilations auxquelles je dois me consa-
erer afin que mon esprit entre dans le paradis de la
Terre Pure ».

19. — Le Bouddha répondit: «Il y a cinq midita-
tions. :

20. — « La premire est la méditation de, l’amour
dans laquelle vous devez disposer votre cceur de sorte
que veus désiriez ardemment Je bien et la prospérité
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do tous les Gires, sans excepler le bonheur de vos
ennemis,

24, — « La seconde est la miditation do pitié, dans
laguelle vous devez penser i Lous les élres en ditresse,
vous repwisentant vivement dans vetre imagination
leurs peines el leurs angoisses, de sorte qu'il naisse
dans volre Ame une compassion profonde & leur
égard, ‘

22, — « La troisitme est la méditation de joie dans
laquelle vous pensez & la prospirité d’autrui et vous
vous réjouissez des joies des autres.

23. — « La quatritme est ia médilation sur I'impu-
reté, dans laquelle vous considérez les conséquences
funestes de la corruption, les effets du péché et les
maladies. Combien iéger est souvent le plaisir du mo-
ment ot combien ses conséquences sont fatales.

24. — « La cinquibme est la méditation sur la séré-
nité, dans laquelle vous vous élevez aa dessus de
I’amour et de la haine, de la tyrannie et de 1'oppres-
sion, de la richesse el du dénuement, et vous regar-
dez votre propre sort avec un calme impartial ot une
tranquillié parfaite.

25. — « Un wvrai disciple du Tathigata ne doit
point mettre sa confiance dans les austérités ou les
rites; mais, répudiant I'idée du moi, il se repose de
tout soin sur Amitibha, qui est la lumikre infinie de
vérilé. »

26. — Le Bienheureux, ayant exposé le dogme
d’Amittbha, Ia lumitre incommensurable qui fait un
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Bouddha de colui qui la regoit, regarda dans le cour
de son disciple et vit qu'il y restail encore quelques

"doutes et quelques anxiftés. Alors le Bienheureux dit:

j

« Interroge-moi, mon fils, sur les sujets qui oppres-
sont ton dmo »,

27. — It le disciple demanda: « Un humble moine
peut-il, en se sanctifiant, acquérir les talents do la sa-
cesse surnalurelle appelée abhldln&““ et les pouvoirs
sumaturels nommés riddhi *°? Montre-moi le riddhi-
pada, le chemin de la sagesse supréme? Ouvre-moi les
dhyinas ' par lesquels s'acquiert le samidhi!®"s la
fixitd d’esprit qui ravit I'ime. »

28, — Le Bienhcurenx dit : « Quelles sonl les
abhdenas? »

29. — Le disciple repnt « Il y a six abhidjnis :
1° Yair céleste; 2° I'oreille eéloste; 3° le corps obéis-
sant A la volonté ou le pouvoir de se transformer;
4° laconnaissance de la destinée des demeures pré-
cédentes, de fagon & connaflre les états antérieurs
d’exislence ; 5° la facullé delire dans la pensée d'au-
trui; 6° la science de comprendre la fin dernidre du
torrent de la vie ».

30. — Le Bienheureux répondit : « Ce sont des
choses merveillenses; mais, en vérité, tout homme
est capable de lesacquirir. Considire les facultés de
ton propre esprit : lu ¢s né 2 environ deux cents lieues

"d’ici et ne peux-tu pas, en pensée, {6 rendre instanta-

nément dans ton pays natal et revoir les détails de la
maison de ton pere ? 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 Jui plait dans sa vision
mentale, chaqus planle avec scs racines, sa lige, ses
fruits, ses feuilles et méme les usages auxquels elle
pout servir? Celui qui sait les langues ne peut-il pas
rappeler quand il veut les mots 3 son esprit el savoir
leur valeur exacte et leur signification ? Combien
mieux le Tathagala comprend la nature de toules
choses : il regarde dans le cceur des hommes et it
leurs pensées; il connait I'évolution des étres dans
leur pénibles transmigrations et en prévoit la fin ».

31, — Le disciple dit: « Quelles sont les dhyinas

_par lesquels nous devons passer pour acquérir 'abhi-
djna? »

32. — Lt le Bouddha ripondnt : « Il ya quatre
dhyinas. Le premier dhyina est la 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 & prendre plaisir aux choses spirituelles; le qua-
trieme dhyina est un élat de pureté el de paix par-
faites dans lequel 1'esprit est élewian 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, 6 Béni, 6 Tathigata, mon
Seigneur ot mon Mailre, cnseigne-moi le riddhi-
padal »
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3k. — Et lo Bienhoureux dit : « Il y a qualre
moyens d'acquérir lo riddhi : 1° empicher les mau-
vaises qualités de naftre ; 2° détruire los mauvaises
qualités quand elles sont néres +3° produire la bonté
qui n'existe pas encore; & augmenter la bonld qui
existe, i

BV —« Cherche de bonne foi et persévere dans ta
recherche. A la fin tu trouveras la vérilé. »

LXIL — Le Maitre inconnu.

1. — Le Bienheureux dita Ananda's:

2. — « Il'y a différentes sortes d'assembkes, 6
Ananda; des assembkes de nobles, de brihmanes,
de maitres de maison, de bhikchqus, et aussi d’autres
étres. Javais coutume, quand jentrais dans une as-
semblée, avant de m’asseoir, de me donner une cou-
leur semblable & celle de mon auditoire, et une voix
semblable 3 leur voix. Alors, par un discours reli-
gieus, je les instruisais, les vivifiais et les réjouissais.

3. — « Ma doctrine est semblable & 'océan, car elle
posséde les huit mémes qualités.

4. —« Tcus deux, 'océan el ma doctrine, devien-
nent graduellement de plus en plus profonds. Tous
deux conservent leur identité dans tous les change-
~ ments. Tous deux rejetlent les cadavres sur le sable
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du rivage. De méme que les grandes rividres, lors-
qu'elles tombent dans 1'océan, perdent leurs noms et
sont disormais comprises dans le grand octan, de
- méme les hommes de toutes castes, ayant répudié leur
origine et étant entrés dans le Saiigha, deviennent
des fréres et sont comptés comme fils de Cakya-
mouni. L'océan est le riservoir de tous les cours
d’cau 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 sculement un goit, le goit de sel,'de
méme ma doctrine a un seul parfum, le parfum de la
dilivrance. Tous deux, l'océan et le Dharma, sont
pleins de pierres précieuses, de perles et de joyaux,
et tous deux scrvent de demeure 3 des étres puis-
sants.

5. — « Telles sont les huil qualités merveilleuses
par lesquelles ma doctrine ressemble & I’océan.

6. — « Ma doctrine est pure et ne fait aucune dis-
tinction entre les nobles el le vulgaire, 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 exislent entre le ciel et la
terre, grandes et petites.

9. — «Ma doctrine 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 parlais, ils ne me connais-
saient point et se disaient : Qui ce peut-il étre qui
parle ainsi, un homme ou un dieu? Alors, aprds les
aviolr instruits, vivifiés et réjouis par vn discours reli-
gieux, je disparaissais. Mais ils ne me connaissaient
point, méme aprés que javais disparu.

PARABOLES ET HISTOIRES

LXII. — Paraboles.

1. — Orle Bienheureux pensa: « Yai ensiigné la
vérité qui est excellente daos le commencement, ex-
cellente au milieu et excellente & 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 contes.
-C'est pourquoi je leur dirai des histoires afin d’expli-
‘quer la gloire 'du Dharma. §’ils ne peuvent compren-
dre la vérit§ dans les argments abstraits par lesquels
je l'ai conquise, ils pourront néanmoins parvenir
-la saisir si elle est expliguie par des paraboles ».
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LXIII, — La Maison incendiée.

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 était sec
et inflammable, Il arriva un cerlain jour qu’il sentit
unc odeur de feu. Le maitre de la maison sortit pré-
cipitamment el vit le chaume tout embrasé” 1l “fut
glacé d’horreur, car il aimait tendrement ses enfants
et savait qu'ils jouaient, ignorants du danger, dans la
maison en flammes.

2. — Le pere affolé pensa: « Que ferai-je? Les cn-
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'enfuiront, et tandis gue je sauve-
rais I'un d’entre eux, 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 féle exquise que volre pére vous a préparée. Il y a
ici pour vous des jouets, les plus beau que vous ayez
jamais vus. Venez vite, sinon il sera trop tard! »

k. — Et voila que les enfants sortent en toute hite
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
ditruite ils comprirent la bonne intention de leur
pére et louérent Jasagesse qui leur avait sauvé la vie:

5. — Le Tathigala sait que les enfants du monde
aiment le faux éclat des plaisirs mondains; il leur
décrit le bonheur de la juslice, s'efforcant ainsi de
sauver leurs ames de la perdition, et il leur donnera
les trésors spirituels de la vérits.

LXIV. — L'aveugle de naissance.

1. — 1l y avait un aveugle de naissance qui disait :
.« Je ne crois pas au monde de lumiére et d’apparence.
Il n’exisle point de couleurs, brillantes ou sombres.
Il n'existe poin£ de soleil, ni de. lune, ni d’étoiles.
Personne n’a vu ces choses ». . .

2. — Ses amis le chapitraient, mais it reslalt ferme
dans son opinion : « Ce que vous prétendez voir, Té~
pondait-il, n’est qu'illusions. Si les couleurs exis-
-laienl je pourrais les toucher. Etles n’ont point de
substance et sont sans réalité ».

3. — En ce temps vivait un médecin qui fut appeks
pres del’aveugle; il mélangea quatre simples-et le
‘guérit de sa maladie.

L. — Le Talhigata esit le médecin, et les quatre
simples sont les Quatre Vérités Excellentes.
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LXV. — Le Fils perdu.

1. — Il 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
misirablement pauvre. En cherchant de quoi vivre et
se vétir il arriva qu’i) vint dans lé pays ou son pere
vivait, Orle pare Je vit dans son abjection, car il était
déguenillé et démoraliss par la pauvreté, et ordonna
a quelques-uns de ses domestiques d’aller le chercher.

2. — Quand le fils vit le palais oii on le conduisait,
il se dit : « Je dois avoir excité les soupgons d'un-
homme puissant et il va me meltre en prison ». 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 pére
ordonna aux domestiques de le traiter doucement, et
il chargea un arlisan, de méme caste et de méme édu-
catvn que son fils, de 'employer comme aide dans
son domaine. Et le fils fut heureux de sa nouvelle
sitnation. '

- & — Par la fenétre de son palais, le pere surveillait
son fils, et quand il vit qu’il était honndte et travail-
lear, il lui donua un emploi de plus en plus élew.

5. — Apres de nombre uses années, il fit venir son

12,
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fils et rassembla lous ses servileurs ot lour révéla son
sccret., Alors lo pauvre homme fut extrémement heu-
roux cl fut rempli de joie d’avoir retrouwi son pbre.

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  répri-
" mer 865 sons el ses passions; de sorle que, résolu a
quitter l'ordre, il vint vers le Bienheureux demandant
a étrerelové de ses veeux, Alors Je Bienheureux dit au
bhikehou :

2. — « Prends garde, mon fils, de ne point devemr
" la proio des passions de ton ceeur aveugle. Car jo vois
que dans do préeédenles existences tu as beaucoup
soulfert des funestes conséquonces de la luxure, ot
si tu n'apprends & vainere tes désirs sensucls, dans
_cette vie tu seras perdu par la propre Yolio.

3. — « Ecoute I'histoire d’une autre existence que
tu as vécue:comme poisson.

&, — i Co poisson nageait vivement dans la riviére,
jouant avee sa compagne. Celte-ci, nageant en avant,
apercut soudain les mailles d'ua filet, ot glissant au-
tour échappa -au danger; mais lui, aveuglé par
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I'amour, se lan¢a violemment &sa peursuite et tomha
droit dans le piége. Lo pteheur releva son lilet, et le
poisson — qui so plaignait amérement de son sorl,
disant : « Ceci est ¢videmment le fruit amer de ma
folie » — el certainement péri si un Bodhisattva ne
se ful trouwi passer, qui, comprenant le langage du
poisson, pril pitié de lui. Il acheta le pauvre élre, et
lui dit : « Mon bon poisson, si je ne t'avais pas
aper¢u aujourd’hui tu aurais perdu la vie. Je te sauve,
mais désormais ne péche plus. » En disant cos mots
il jela lo poisson dans I'eau.

5. — « Utilise le temps de grice qui test offert
dans ton exisience présente, ot redoute le dard de la
luxure qui, si tu ne mailrises pas les sens, te con-
duira & ta perte. »

LXVIL. — Le Dupeur dup.

{. — Un tailleur, qui fournissait habituellement
les robes de la confrérie, avait coutume de tromper
ses clients et se vanlait a cause de cela d’ttre plus
malin qne les autres hommes. Mais un jour, ayant
trai® une affaire importante avec un éiranger, il
trouva son maitre en fraudes et supporta une lourde
perte. '

2, — Et le Bienheureus dit: « Ce n'est pas un évé-
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nement unique dans la destinée de ce tailleur avide;
dans d'autres incarnations il a subi des désastres
semblables ol en ossayant de duper les aulres s'est
finalement perdu lui-mime.

3. — « Ce mime personnage insatiable a vécu, plu-
sicurs génirations avant celle-ci, sous la forme d'un
héron qui avail élu domicile prds d’'un étang. Quand
vint la saison de la sicheresse, il dit aux poissons
- d’une voix caressante : — N'iles-vous point inquiots
"de votre sort futur? Il y 2 mainlenant trés peu d’eau
ot encore moins de ce qu'il faut pour vous nourrir
dans cet élang. Que deviendrez-vous si par cetle sé-
oheresse tout 1%tang se desseche?

4. — « En vérité, dirent les poissons, que devien-
drons-nous? » o

5. — Le hiron reprit: =~ « Je connais un Jac beau et
grand qui jamais n’esl & sec. N'aimeriez-vous pas que
" je vous y porlasse dans mon bec 7» — El comme les
poissons commencaient & suspecter 1’honnitet du
héron, il leur proposa d’envoyer I'un d’entre eux voir
le lac. Enfin une grosse carpe se dicida a courir le
risque do 'aventure dans 1’intérét de tous, et le héron
la transporta dans un lac magnifique, puis la ramena
saine et sauve parmi ses congéneres. Alors lo doute
s'évanouit chez les poissons et se changoea en une folle
confiance dans le béron qui les emporta un & un de 1'é-
tang et alla les divorer sur un gros arbre de ceux ap-
pelés varanas 1.

6. — Dans 1'étang se trouvait également un crabe,
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el quand, ayant dévord tous les poissons il cul envio
de le manger aussi, le héron Iui dil: —« J'ai emporlé
tousles poissons el les ai mis dans un beau grand lac.
Viens, je Uy porterai aussi?

7. — « Mais comment t'y prendras-tu pour m’em-
porier? » 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 point peur, répondit le héron; je te
tiendrai ferme tout le long du chemin. »

11. —Alors le crabe so dit en lvi-méme : « Quand ce
héron lient 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 dit an héron : « Vois-tu, mon ami, tu ne seras pas ca-
pable de me tenir assez ferme; mais nous 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 I’emporta, lui fit voir le lac, puis
tourna vers le varana. — « Mon cber oncle, s'écria le
crabe, le lac est par ici et tu me portes par 1. »
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14, — Lo héron répondit : — « Tu crois? Suis-jo ton
cher oncle? Tu venx me donner & comprendro, je sup-
pose, que jo suis ton osclave charg!é de t'enlever dans
les airs ot de te transporlor ol bon te semble! Jotte
done les yeux sur ce tas d’arites de poisson au pied
de ce varana. De méme que j'ai mangd ces poissons
jusqu’au dernier, je vais te divorer également.

15. — «Ah! ces poissons se sont fail monger par
leur stupidil, répondit le crabe, mais je ne suis pas
dispost & me laisser Luer par loi. Au contraire, c'est
moi qui vais {e faire périr; car dans ta folie tu n'as
pas compris que je le dupais. Si jo meurs, nous mour-
rons ensemble; car jo vais o couper la Léte ot la faive
tomber sur le gazon! » — Lt ce disant, il serra avec ses
pinces le cou du héironcomme 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 JO n'ai pas lm—

" tention de te manger. Accorde moi la vie.
17. — « Tres bwn! Descends done et me dépose dans
le lac », répondit le crabe.

18. — Et le héron revint en arriere et s’arnila sur
Je bord du lac pour déposer le crabe sur la vase du
rivage. Mais lo crabe trancha la téle dn hiron aussi
proprement. que l'on couperait une tige de lotus
avec un coutvau de chasse el ensuite entra dans
I'eau!

19. — Quand le Maitre cut fini co discours, il ajouta:
« Ce n’est pas aujourd’hui seulement que cet homme
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a 616 trompé, mais dans d'autres vies il a également
616 dupd de la méme maniére ».

LXVIIL. — Quatre sortes de mérite,

1. — Un homme riche avait coutume d’inviter tous
les brahmanes du voisinage & venir dans sa maison et,
leur donnant de riches cadeaux, offrait de grands sa-
crifices aux dicux.

2. — Bt le Bienheureux dit: « Lors méme qu'un
hommeoffre tous les mois un millier 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:
« Il y a quatre sortes d’offrandes; premierement,
lorsque les dons sont grands et le mérite petit; secon-
dement, quand les dons sont petits ct le mirite grand;
troisiemement, quand les dons sont grands et le mé-
rite aussi; quatritmement, quand les dons sont faibles
el le mérite faible également.

4. — « Le premier cas est celui de 'homme plongé
" dans Verreur qui Ote la vie (3 des éres) dans ic but
de faire aux dieux des sacrifices accompagnés de liba-
tions et de festins. Ici les dons sont grands, mais le
miérite est faible, cn vérité.
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5. — « Les dons sont faibles et lo mérite également
lorsque par convoitise ot méchancetd de cour un
homme garde pour lui une partit de ce qu'il a I'in-
tention de sacrifier.

+ 6. — « Le mérite ost grand, an contraire, lors méme
que le don est faible, quand un homme fait son offrande
par amour el avec le désir de croitre en sagesse et en
bonté.

7. — « Enfin le don et le mirite sont grands, lors-
qu'un homme riche, avec un esprit désintéressé 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 freres et de
subvenir a leurs besoins. »

LXIX. — La Lumidre du monde.

1. — Ilyavait 3 KaugAmbi!”® un certain bréhmane,
aimant & discuter et profondément versé dans les Vé-
das'™. Comme il ne rencontrait personne qu'il jugedt
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 ténthreux que je porte
cette torche afin de I'éclairer autant qu'il est en mon
pouvoir ». ' '
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-2, — Un c¢ramana assis sur la place du marché
eutondit ces paroles et lui dil : « Mon ami,si tes yeux
sonl aveugles au poinl de ne point voir la lumiere
parltout répandue du jour, ce n'est pas une raison
pour dire que le monde esl lénibreux, Ta lorche n'a-
joute rien 4 la gloire du soleil, et la bonne intention
d'tclairer les esprils des autres est aussi futile que
présomptueuse. »

3. — La-dessus lo brohmane demanda: « Qu est
le soleil dont tu parles? » Et le ¢ramana répondit :
¢ La sagesse du Tallilgata est le soleil de 'ame. Son
éclatest radicux de jour et de nuit et ceux dont la foi
esl solide ne manqueront pas de lumigre sur le che-
min du Nirvina ou ils obliendront une félicilé éter=
nelle ».

LXX. — Une vie de luze.

1. — Taandis que le Bouddha préchait sa loi pour
la conversion du monde.dans le voisinage de Cra-
vasii!’?, nn homme trés riche, qui souffrait de nom-
breux maux, vint vers lui les mains jointes et ditl :
«Bouddba, que le monde adore, pardonne mon mangne
de respect si je ne e salue pas comme je devrais le
faire, mais je suis fort incommods par 'ohdsié, la
pléthore, I'assoupissement ¢l d’aulres infirmilés, de

13
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sorte que je ne puis me mouvoir qu'avec peine. »

2. — Le Tallfigata, voyant le luxe dont cet homme
était entouré Ini demanda : « Disires-tu connaitre la
cause de les maux ? » Et quand 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, I'amour du sommeil, la passion
du plaisir, I'insouciance et le manque d'occupation.
Modere-toi & 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 apris ayant retrouvé sa ligerelé de
corps et une vigueur juvénile il relourna vers Celui
que le monde adore et venant 2 pied sans chevaux ni
serviteurs, lui dit: « Maltre, tu as guéri mes maux
corporels, je viens maintenant chercher la lumiére
" pour mon Ame»,

4. — Et le Bienheureux dit : « Le mondain nourrit
son corps, mais le sage nourritson &me. Celui qui se
plait dans la sausfactlon de ses appétits travaille 2sa
propre destruction; mais celui qui marche dans le
chemin trouvera & la fois le salul de son 4me et la
prolongation de sa vie, »

-
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LXXL — Le partage de la félicit.

1. — Annabhira !, esclave de Soumana, venail de
couper de I'herbe dans le pxé, lorsqu’il vit un cra-
mana qui mendiait sa nourriture son bol a la main;
alors, jelant a terre sa botte de fomrage il courut &
la maison et revint rapportant le riz qui lui avaxl éut
donné pour sa subsistance.

2. — Le ¢ramana mangea le riz et réjouil Anna-
bhira par des paroles d’encouragement religieux.

3. — La fille de Soumana qui avait vu la scene 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 é 4 informé de la dé-
votion d’Annabhfra et des paroles d’encouragement
qu’il avait recues du ¢ramana, vint vers son esclave
el lui offrit de I'argent pour parlager la bénidiction
récompense de son offrande.

8. — « Mon seigneur, dit Annabhira, permets-moi
d'interroger d'abord ce vénirable religieux. » Et s'ap-
prochant du ¢ramana, il dit : « Mon maitre me de-
mande de partager avec lui la bénidiction 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. 1I
dit : « Dans un village de cent maisons une seule lu-
miére élait allumée. Alors un voisin vint avec sa
lampe et l'alluma; et de la méme maniere la lu-
miére ful communiquée de maison en maison et la
clarlé grandit dans le village. De meéme la lumiere
de la religion peut étre répandue sans rien enlever &

"celui qui l]a communique. Répands aussi la bénidic-
tion de ton offrande. Partage-la ».

7. — Annabhara revinl & la maison de son maitre
et lui dit: « Je Uoffre, mon scigneur, une part de la
bénédiction de mon offrande. Daigne I'accepter ».

8. — Soumana I’accepla et voulut donner 3 son
esclave une somme d’argent; mais Annabhira répon-
dit : « Non, mon seigneur; si jacceptais lon 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: « Frere Annabhira, & parlir
de ce jour tu es libre. Vis avec moi comme un ami et
accepte ce présent comme une marque de mon
amit# »,

LXXIL — Le Fou i;zsouciant.

i.—1t y avail un riche brshmane, trés avancé en



L'EVANGILE DU BOUDDNA 221

dge, qui, sans songer a I'impermanence des choses
terrestres et comptani sur une longue vie, s’élait
conslruit une grande maison.

2. — Le Bouddha envoya Ananda demander & ce
riche bréhmane pour quelles raisons il avait cons-
truit une maison ayant tant d'appartements et lui
précher les quatre vérités excellentes et les huit che-
mins du salut.

3. —Le bréhmane montra sa maison & Ananda et
loi expliqua la destination de ses nombreuses
chambres; mais il n'écouta point Vexplication des
enseignements du Bouddha. ‘

4. — Ananda dit : « C'est I'usage des fous de dire :
¢ J'ai des enfanls et je suis riche ». Celui qui s'ex-
prime ainsi n’est pas méme en possession de lui-
méme; comment peut-il prélendre posséder des
enfants, des richesses, et des esclaves? Nombreuses
sont les préoccupations des mondains: mais ils ne
saventrien des vicissitudes queleur réserve I’avenir. »

5. — A peine Ananda éait-il parti que le vieil
homme fut soudainfrappé d’apoplexie et tomba mort.
Et le Bouddha dit pour linstruction de ceux qui
étaient préparés & apprendre : « Un fou, lors méme
qu'il vit dans la compagnie des sages, ne comprend
rien 4 la vraie doctrine; ainsi la cuillére ne goite 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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LXXII. — Assistance dans le desert.

1. — Un disciplé du Bienheureus, plein d’nergie
et de zele pour la.vérits, 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 #pparte-
nir & la classe la plus busse et je crains que dans cette
existence il n’y ail ni chemin ni fruit pour moi. A
quoi sert de vivre dans la fonét 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 luidirent: « Tu
as mal fait, 6 frere, aprés avoir prononcé un veeu de
renoncer i 'accomplic »; et ils le mentrent devant
le Maitre.

3. — Quand le Bienheureux les vit, il dit : « Je
vois, 6 mendiants, que vous avez amené ce frére ici
contre sa volonté, Qu'a-t-il fait? -

4. — « Seigneur, ce frére aprés avoir fait veeu de
sanctifier sa f01 de telle maniére a renoncé a s’efforcer
d'accomplir la tiche d’un membre de l'ordre, et est
revenu vers nous. »

5. — Alors le Maitre Inf dit : « Est-il vrai que tu
as renonoct a ta tache?
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6. — « C'est vrai, 6 Bienheureux », répondit-il.

7. — Le Maitre dit : « Ta vie actuelle est un temps
de grice. Si maintenant tu manques d’atteindre P'état
heureux, tu en auras le remords dans des existences
futures. Comment se peut-il, frire, que tu te sois
montré si irrésolu? Quoi, dans des existences anté-
rieures tu fus plein de résolution. Par ta seule éner-
gie les hommes et les beeunfs 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 tiche? »

8. —Par ce peu de paroles, ce frire fut rendu-2 sa
résolution. Mais les autres suppliérent le Bienheu-
reux en disant : « Seigneur! Dis-nous comment cela
arriva.

9. — « Ecoutez alors; 6 mendiants! » dit le Bien-
heureux, et ayant ainsi éveills leur atlention, il
révéla un événement caché dans le eycle des renais-
sances.

10. — « Jadis, du temps ol Brahmadatta régnait
a Kaci, un Bodhisaltva naquit dans une famille de
marchands; et quand il fut en dge 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
€lait si fin que si on en prenait dans le poing fermé
on ne pouvail le garder dans la main. Aussitot que
le soleil était Jevé, il devenait aussi chaud qu'un amas
de charbon brélant, de sorte quaucun homme ne
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" pouvait y marcher. C'est pourquoi coux qui avaient &
le traverser prenaient du bois, de I'eaun, de I'huile et
du riz dans lours chariols et voyageaient pendant la
nuit, Au lever du jourils établissaient un camp,
élendaient une Lente au dessus ct, prenant leur repas
de bonne heure, ils passaient la journée assis a
I'ombre. Au coucher du soleil ils soupaient et, lorsque
le sol s’était rafraichi, iis altelaient leurs beeufs ct
partaient. Le voyage ressemblait & une navigation sur
lamer : il fallail prendre un pilote du disert et il me-
nait la caravane a bon port de 'autre cdté du disert
par sa connaissance des astres.

12, —« Dans cette eirconstanece notre marchand tra~
versait le désert de cetle facon. Et quand il cut fait
cinquante-neuf licues, il pensa : « Maintenant, aprés
« encomn: une nuil de route, nous sortirons du sable »,
et aprds le souper il fit atteler les voitures et partit.
Le pilote, couché sur des coussins disposés sur la
premiere voilure, regardail les astres el dirigeait la
marche du convoi. Mais épuiss par le manque de
repos pendant cette longue route, il s’endormit el ne
remarqua pasque les beeufs tournaient etreprenaient
la route par laquelle la caravane était venue.

13. — « Les beeuls marcherent toute la nuil. Aux
approches de l'aurore, le pilote s’éveilla el, ayant
observé les astres, s’écria : « Arrétez les voitures !
Arrétez les voitures ! » Le jour parut juste comme on
s’arpitait el comme on rangeait en lignes les cha-.
riots, Alors les hommes s’écridrent : « Quoi, c'est le
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«méme campement que nous avons quitl hier? Notre
« bois et nolre cau sont entidrement épuisis! Nous
« sommes perdus! » it ayant dételéles beeufs et étendu
la tente au-dessus de leurs tfles, ils se couchérent
tous désespirés dans leurs voilures. Mais le Bodhi-
saltva s'étant dil : « Si je manque de courage, lous
« ces élres seront perdus, » explora les alentours
tandis que le matin étaitencom frais, et ayant apergu
une touffe de kousa, it pensa: « Cette herle ne peut
« avoir poussé qu’en absorbant un peu de Peau qui doit
« étre au dessous ».

14 — « Alors il commanda & ses serviteurs d'ap-
porter une béche et de creuser en cet endroil. Ils creu-
strent & soixante coudées de profondeur. Quand ils
furent arriwis A cetle profondeur la béche des travail-
leurs frappa sur un rocher, et aussiiit qu’elle eut
frapps, ils abandonnérent leur travail désespérés.
Mais le Bodhisattva pensa : « 1l doit y avair de l'eau
« sous ce rocher », ot, descendant danms le puits, il
monta sur la pierre, se pencha, appliqua son oreille
surelleetéprouvason son. Ayant entendu le bruit de
I'ean qui murmurait en dessous, il sortit et appela
son serviteur : « Mon garcon, si tu nons abandonnes
« maintenant nous sommes tous perdus. Ne faiblis
«pas. Prends ce marteau de fer, descends dans le puits
« ¢t 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 l'eau s’dlevajusqu’
ce que son niveau alleignit la hauteur d'un palmier
dans le puits. lls burent et so baignérent ; puis ils
cuisirent du riz, en mangdrent et en nourrirent les
beeufs, et quand le soleil se coucha, ils mirent un
poteau dans le puits et allerent au lieu marqué. Ils y
vendirent leurs marchandises avec un bon hénifice,
s’en retournérent chez eux, ot quand ils moururent ils
© transmigrirent suivant leurs actes. Ensuite le Bodhi-
saitva donna des présents ot fit d'autres actions ver-
tueuses et il transmigra aussi solon ses actes. »

16. — Aprds que le Maitre eut raconté celte his-
toire, il fit un rapprochement en disant comme con-
clusion : « Le chef de la caravane élait le Bodhisattva,
le Bouddha futur; lo serviteur, qui & celle épogque ne

-désespéra pas, mais brisa la pierre et procura de l'eau
a la multitude, était ce frére sans persévérance; et les
- autres hommos étaient les disciples du Bouddha ».

LXXIV. — Le Bouddha semeur.

1. — Le riche brshmane Bhiradvidja célébrait son
sacrifice d’actions de grace pour la moisson lorsque
le Bienheureux vint, son bol 2 auménes 2 la main,
mendiant sa nourriture,

2. — Cerlains parmi le peuple lui témoignaient leur
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respect; mais le brohmane était en colére el dit : « O
gramana, il te sifrait mieux de travailler que de
mendier. Je laboure etje séme, et quand j'ai labouré
el semé, je mange, Si tu agissais de méme, toi aussi
tu aurais de quoi manger »,

3. — Alors e J‘ath.!lgata s'adressa & lu1 el dit:«O
brihmane, moi aussi je laboure et je stme el ayant
labouré et semé, je mange.

b —« Prétends—tu élre un laboureur? » répliqua
le brohmane. « Alors o sont tes beeufs? Ou sent ta
semence et {a charrue? » ]

5. — Le Bienheureux dit : « La foi est la graine
que je seme : los honnes ceuvres sont la pluie qui la
. fertilise; la sagesse el la modestie sont la charrue;
men esprit est la bride qui guide; je tiens le manche de
la loi ; le z2le est 1’aiguillon dont je me sers; J'efforl
est mon beeuf de trait. Ce labourage est labouns pour
détruire les mauvaises herbes de I'illusion. La moisson
qu’il produit est la vie immortelle du Nirvana el ainsi
se terminent toutes lés douleurs ».

6. — Alors le bréhmane versa du riz au lait dans
un plat d'or et I'offrit au Bienheureux en disant :
« Que le Maitre de 1'humanité daigne accepter cette
parl de riz au lait; car le véinirable Gautama laboure
un labourage qui porle le fruit de J'immortalité ».
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LXXV. — Le Paria.

!

.1, — Lorsque Bhagavat demeurait & Gravasti

-~ dans le jardin.de Djélavana, il prit un jour son bol &

aumdnes pour aller mendier sa nourriture et s’ap-
procha de la maison d’un prétre bréhmane an mo-
ment o le feu d’un sacrifice brillait sur I'autel. Alors
le prétre lui dit : « Reste 13, 6 tonsuvé; reste 13, mi-
sérable ¢ramana; lu es un paria ».

2. — Le Bienheureux répliqua : « Qu'est-ce qu'un
paria?

3. — « Le paria est ’homme colere et haineux;

vl’homme méchant et hypoerite, celui qui s’altache a

. Perreur et pratique la fourberie. .

k. — « Quiconque est provocaleur et avare, a des
désirs coupables, est envieux, méchant, ébonté, et
ne redoute point de commettre le péche, d01t étre re-
connu pour un paria.

8. — « Ce n’est pas la naissance qui fait un paria,
ce n’est pas Ja naissance qui fait un brabmane; les
actes font le paria, les actes fount le brdhmane ».



L'EVANGILE DU BOUDDUA 2929

LXXVL — La femme au puits.

1. — Ananda, le disciple préféré du Bouddha,
ayant é16 envoyé en mission par le Seigneur, passa
a cOtd d'un puits proche d’un village, et voyant Pra-
krili, une jeune fille de la caste Matanga '™ il lui de-
‘manda de l’eau a boire.

2. — Prakriti dit : « O brshmane, je suis trop
humble et trop miprisable pour te donner de I'cau a
boire, ne réclame aucun service de moi de peur de
souiller ta saintets, car je suis de basse caste ».

3. — Et Ananda répondit : « Je ne te demunde pas
la caste, mais de I'eau »; et le ceeur de la jeune Ma-
tangd tressaillit joyeusement ct clle donna & hoirve &
Apanda. :

- k. — Ananda la remercia et s'cn ful; mais elle le
suivit & quelque distance.

5. — Ayant appris qu'Ananda était disciple de
Gautama Cakyamouni, la jeuue fille vint trouver le
Bienheureux et pleura : « O Seigneur, aies pitié de
moi, et permels-moi de vivre dans le lien o 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 : Prakrilf, 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 bonlé,
Regois donc la bonté que tu I'as va praliquer a ton
égard et dans ’humilit§ de ta condition exerce-la en-
vers les autres, : ‘

7. — « En vérité il y a un grand meérite dans la
génkrositd d'un roi lorsqu'il est bon envers un esclave;
mais il y a 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 I'humanité. Ii
cessera de hair ses oppresseurs, el méme incapable
de vésister & leur usurpation aura pitié de leur arro-
gance et de leur aftitude fiere.

8. — « Bénie sois-tu, Prakriti, 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 toi une legon.
- Ne t'écarte pas du chemin de justite et de droiture et
tu brilleras de la gloire royale des reines sur leur
trdme »,

LXXVII. — Le Paci ficateur.

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,



1'1Ii%VANGILE DU BOUDBIA 231

2. — Et le Bouddha voyant les rois et Jeurs armées
préts & combaltre, les pria de lui 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 intrinseque en dehors du service qu’elle rendd
vos gens? »

k. — « Elle n’a aucune valeur intrinsique »,luiré.
pondit-on, Le Tathigata continua : « Maintenant 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 poinl de perdre Ia 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? »

. 1. — « Non, dirent les rois, la vie des hommes et,
par-dessus tout, la vie des rois sont inappréciables. »

8. — Alors le Tathigata dit comme conclusion :
« Allez-vous done hasarder une chose d’une valeur
inappréciable contre ce qui n’a aucune valeur intrin-
stque? »

9. —La colere des deux monarques s’apaisa et ils
conclurent un arrangement pacifique.
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LXXVIIL. — Le Chien affamé.

)

1. —1l y avait alors un grand roi qui opprimait son
penple et élait hai par ses sujets; cependant quand Je
. Tathygata vint dans son royaume, le roi désira vive~
ment le voir, de sorte qu'il se rendit au licu o:i le Bien-
heureux élait assis et Jni demanda : « 8 Gdkyamouni,
peux-tu précher au roi un sermon qui & 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 une fois un tyran cruel. Le
dieu Indra, prenant 'apparence d'un chasseur, des-
. cendit sur la terre avec le démon Matali, ce dernier
sous la forme ‘d’'un chien d'une taille prodigieuse, Le
‘chasseur el le chien entrérent dans le palais, oi le
chien se mit & hurler si lugubrement gue I'édifice
royal trembla a sa voix sur ses fondations, Le tyran
fit amener le chasseur devant son tréne et s’enquit de
la -cause de ce terrible aboiement. Le chasseur dit :
« Ce chien afaim ». La-dessus, le roi effray ordonna
de lui donner & manger. Toute la nourriture préparée
pour le festin royal dlsparut rapidement daos les m4-
choires du chien, qui hurlait toujours d'une fagin
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: « Ny
a-1-il done rien qui puisse satisfaire I'appétit de cette
horrible béte ? » — « Rien, répondit le chasscur, rien
sauf peut-étre la chair de tous ses ennemis ». — « Et
qui sont ses ennemis ? » demanda le tyran avec an-
goisse. Le chasscur vépondit : « Le chien hurlera
tant qu'il y aura des gens affamés dans le royaume;
ses cnnemis 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 premitre fois de sa vie il commenca
a écouter les legons de la justice.

k. — Ayant achevé ce conte, le Bienheureux
s’adressa au roi, qui était devenu péle, et lui dit:

5. — « Le Tathigata peut rendre fines les oreilles
spirituelles des puissants; si tu entends le chien
hurler, 6 grand roi, pense aux enseignements du
Bouddha et tu pourras encore apprendre 2 apaiser le
monstre »,

LXXIX. — Le Despote.

1. — Le roi Brahmadatta vit par hasard une trés
belle femme, épouse d'un marchand, et ayant concu
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 trouva. Le marchand fui arnité sous l'inculpa-
tion de vol; Je roi fit semblant d’écouter avec grande
aitention sa défense; puis avec un feint regret ordonna
la mort du marchand et l'internement de sa femme
dans le barem 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'exéculeur
leva le glaive pour le coup fatal, Brahmadatta sentit
que 'ime du marchand entrait dans son propre étre
et se figura qu'il se voyail lui-méme sur le billot.
3. — « Arréle, bourreau ! cria Brahmadalta; c’est
le roi que tu vas tuer!» :
" 4. — Trop tard, le bourrean avait 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'¢tre le despote cruel qu’il avait été et mena désor-

* mais une vie de sainleté et de droillure.

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 ei
de douleurs & votre propre Ame. Vous ne voyez pas
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que vous aurez i expier vos actes coupables; car ce
que vous semez vous le récolterez.

LXXX. — Viisavadattd.

1. —Il y avait & 1\'Isllhoul 4 %5 une courtisane nom-
mée Visavadauta, Il arriva qu'elle vit Oupagoupta 761
I'un des disciples du Bouddha, grand et beau jeune
homme, et se prit pour lui d’un amour violent. Elle
envoya aujeune homme une invitation a venir la voir,
mais celui-ci répondit : « Le Lemps n’est pas encore
venu pour Oupagoupta d’aller voir Vasavadatta ».

2. — La courtisane étonnée de Ja réponse l'envoya
chercher de nouveau, en disant: « Visavadatt? désire
Pamour d’Oupagoupta et non son argent » Mais
Oupagoupta fit encore la méme-riponse énigmatique
et ne vint pas.

3. — Quelques mois plus tard Vasavadaltd avait
une intrigue amoureuse avec le chef des artisans. A
ce méme moment vinta Mathoura un riche marchand
qui s’éprit de Vasavadattd. Voyant que celui-ci était
fort riche, etredoutant la jalousie de son autre amant,
elle résolut la mort 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 chercherent et retrouvirent son
corps. Vasavadatil, cependant, comparut devant les
juges, fut condamnée 3 avoir les oreilles, le nez, les
mains et les pieds coupés; puis dans cet état fut jelée
dans un cimetidre. : '

5, — Vasavadatti avait été une femme passionnée,
mais bonne pour ses serviteurs; une de ses servantes
la suivit, par amour pour sa mailresse l'assista dans
son agonie et chassa les corbeaux. ,

6.-— Alors le temps était arrivé ot Oupagoupla
avait' décidé d'aller voir Visavadatt.

7. -~ Quand il arriva, la pauvre femme ordonna &

sa servante de réunir ses membres coupés et de les ca-
cher sous un linge. Il la salua avec bont, mais elle dit
avec violence : « Jadis ce corps était parfumé comme
. le lotus el je t’ai offert mon amour. En ce temps jé-
" tais couverte de perles et de fine mouseline. Mainte-
nant je suis mutilée par le bourceau, couverte d’or-
"dure el de sang !
. 8. — « Sceur, dit-le Jeune homme, ce n'est pas
pour mon plaisir que je viens & toi. C’est pour le ren=-
dre une beauté plus merveilleuse que les charmes que
tu as perdus.

9, — « Jai vu de mes yeux le Tathigata marcher
sur la terre et enseigner aux hommes sa doctrine mi-
_raculeuse.-Mais tu n’aurais pas écoutiles 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

t
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écouté les lecons du Talhigala, car ton cceur éfait
égaré et fu mettais ta conﬁance dans l’xmposlme de
tes charmes passagers.

10. — « Les charmes d’une forme adorable sont
perfides et promplement induisent en des tenlations
qui ont été trop forles pour toi. Mais il y-a une beauté
qui ne se fane point el pour peu que tu prétes I'o-
reille & la doctrine de notre Seigneur, le Bouddha,
tn obtiendras cette paix que lu n’aurais jamnis trou-
vée dans le monde instable des plaisirs coupables. »

11, — Visavadalti se calma et une joie spirituelle
adoucitles tortures de la douleur corporelle ; car pour
les grandes souffrances il y a aussi de mmndes féli-
cités.

12. — Elle prit refuge dans le Bouddha, le Dharma
et lo Saiigha et mourut dans une pieuse leSIgnatxon
au chﬂltlment de son crime.

LXXXI. — Noces de D jimboinada.

1. — Il yavait 3 D jAmboinada'’” un homme qui de-
vait se marier le lendemain, et il pensa : « Si le Boud-
dha, Je Bienheureux, pouvau assister & mon ma-
riage ! »

_ 2. — Or le Bienheureux passant devant sa maison
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le rencontra, et guand il lut dans le coeur du fianos
son désir silencieux, il consentit & entrer.

3. — Lorsque le Saint parut avec le cortége de ses
nombrenx bhikchous, I'hdte, qui n’itait pas riche,
les requt du mieux qu’il put, en disant': « Que man
Seigneur ct toute sa congrégation mangent selon leur
désir ».

4. — Tandis que les saints hemmes mangeaient,
les mets el les beissens ne diminuaient point; alors
I'htte, pensa en lui-méme : « Quelle merveille est
ceci ! Jaurais eu abondamment pour tous mes pa-
renls et mes amis. Que ne les ai-je inviés tous ! »

5. — Tandis que cette pensée se formulait dans le
ceeur de I’hdte, tous ses parenls et ses amis entrérent
dans sa maison, el bien que la salle fat petite il y
eut place peur 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’hétes
pleins de bonne humeur, les vivifia et les réjouit avec
des paroles de vérité en proclamant la félicits de la
vertu: .

7. — « Le plus grand bonheur qu'un mortel puisse
imaginer est le liecn du mariage qui unit deux ceeurs
qui s'aiment. Mais il esl un benheur plus grand en-
core : c’est lapossession de la vérité. La mort sipa-
rera ’époux de ’épouse ; mais la mort ne siparera
jamais celni qui a épousé lo. vérité.

8. — « C'est peurquei mariez-vous & la vérité et
vivez avec la vérité dans une sainte union. Le mari
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qui aime sa femme cl aspire & vne union qui soit
éternelle doit lui étre fidélo au point d'élre semblable
4 la vérits méme, alors elle se reposera sur lui, le res-
pectera et le servira. La femme qui aime son mari
et aspire & une unin qui soit éternelle, doit lui étre
fidele au point de devenir semblable  la vérité méme;
ct il mettra sa confiance en elle, il I'honorera et il
pourvoiera & ses besoins. En vérilé, je vous le dis,
leurs mariage sera saintel et bonheur ; leurs enfants
seront semblables & leurs parents, et porleront témoi-
gnage de leur bonheur.

9. — « Qu'aucun homme pe demecure scul, que
chacun se marie dans un saint amour avec la vérité,
Alors, quand Mara, le destructeur, viendra dissoudre -
les formes visibles de votre éire, vous continuerez i
vivre dans la vérité et vous aurez une part de la vie
éternclle, car la vérité est élernclle. »

10. — Il n’y eut personne parmi les assistants qui
ne fit 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 cnvoyé ses disciples en mission, le Bien-
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heurecux lui-mime erra de ville en ville jusquli ce
qu’il arriva & Ourouvilwi!™,

2. — Chemin faisant il s’assit’ dans un bois pour se
reposer. Or il arriva que dans le mbme bois se lrouvait
une sociflé de trente amis qui se divertissaient avee
leurs femmes; el tandis qu’ils s'amusaient une pariie
de leurs biens fut volée.

3. — Alors toule la troupe se mit & la poursmte
des voleurs, et rencontrant le Bienheureux assis sous
un arbre, ils le saluerent en disant: « 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-mimes? » Les jeunes gens s'écridrent :
« Nous chereher nous mémes! »

5. — « Bien, dil le Bienheureux, alors asseyez-
vous et je vais vous précher la.wiril. »

6. —Et toute la sociflé s'assit et écoutaavidement
les paroles du Bienheureux. Ayant saisi la vérité, ils
glorifierent la doctrine et prirent refuge dans le Boud-
dha.

" LXXXIIIL, — Au royaume & ¥ amardd ja.

1. — Il était un bréhmane, homme religieux el ar_
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dent dans ses affeclions, mais de peu de science; il
avail un fils qui promettait de devenir trés intelligent,
mais qui, 41'4ge de sept ans, ful atleint d'une maladie
dangereuse el mourul. Le pére infortuni, incapable
de se modirer, se jela sur le corps de son fils el de-
meura gisant comme s'il fit mort. A

2, — Les parents vinrent ensevelir le corps de I'en-
fant mort, et quand le pere revint & lui, il fut tellement
accabk de douleur qu'il se conduisil comme une per-
sonne insensée. Il ne pleurait plus, mais errail dans
le voisinage s’informant du chemin conduisanl & la
risidence d'Yamarddja !" roi de la mort, afin de lui
demander humblement que son enfant puisse ére
rendu a la vie.

3. —Etant arrivé 2un grand temple bréhmanique,
le malheureux pére accomplit certains rites religieux
et s'endormit. Il réva, et dans son réve sa marche
erranle le conduisit & un profond défilé de montagnes
ot il renconira plusieurs ¢ramanas en possession de
la sagesse supréme. « Bons seigneurs, dit-il, ne pou-
vez-vous m’enseigner oii se trouve la résidence d'Ya-
maradja? » Ils lui demandérent : « Cher ami, pourquoi
as-tu besoin de le savoir? » La-dessus il leur narra sa
trisle histoire ei expliqua ses intentions. Prenant piti
de son erreur, les ¢ramanas dirent : « Aucun mortel
ne peut pénétrer dans la contrée o regne Yamaradja;
mais 3 environ quatre cents milles d'ici vers 1'Occident
est une grande cilé dans laquelle vivent beaucoup de

bons esprits; chaque huitieme jour du mois, Yama
1
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visite cette ville, et 1a tu pourras voir celui qui est le
roi de la mort et lui demander la grice que tu sou-
haites. »

4. — Le bréhmane heureux de ce qu'il avait entendu
se rendit & 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 o1 il se divertil; vas-y et demande-lui
de te suivre ».

5. — Tout heureux le pere demanda: « Comment
se fait-il que, sans avoir accompli d’actes méritoires,
mon fils vive maintenant dans le paradis? » Yamaradja
répondits « 1l a obtenu le bonheur céleste non par de
bonnes actions, mais parce qu’il est mort dans la foi
et 'amour du seigneur notre Maitre, le trés glorieux
Bouddha. Le Bouddha a dit : Le cceur possidi d'a-
mour et de foi étend, si 'on peut s’exprimer ainsi, une
ombre bienfaisante du monde des hommes au monde
des dieux. — Celte glurieuse parole est semblable 2
Pempreinte du sceau du roi sur un édit royal ».

6. — L’heureux pere se rendit en hile au jardin
oriental o1 il vit son enfant bien aimé qui jouait avec
d’autres enfants, tous transﬁgurés par la paix de
existence heureuse de la vie céleste. 1l conrut 3 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
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luttant pour rejoindre ses compagnons de jeu, le re-
prit de se servir d’expressions anssi étranges que
celles de pere et de fils. « Dans ma condition présente,
dit-il, je n’entends point de tels mots, car je sunis dé-
liveé de P'erreur. »

7. — Alors le brahmane parlit. Puis quand il s'éveilla
de son réve il pensa au Mastre béni de I'humanité, le
grand Bouddha, et risolut d'aller vers lui se dichar-
ger de sa peine el chercher une consolalion.

8. — Etant arriv au jardin de Djitavana, le broh-
mane dit son histoire, comment son fils avait refusé de
le reconnaiire et de revenir avec lui dans sa mai-
son.

9. —Alors Celui que le Monde honore i dit : « En
vérité tu t'es illusionné toi-méme. Quand un homme
meurt, son corps se résout en ses éliments, mais l'es-
prit ne s’enferme pas dans une tombe. It a un geore
de vie plus élevé dans lequel les termes relatifs de
pere, fils, mere n’existent plus, exactement comme
1'héte qui quitte un logis ne s’en occupe plus, comme
si c’étaient des choses du passé. Les hommes se préoc-
cupent beaucoup de ce qui ne dure pas; mais la fin
de Uexistence arrive vite semblable a un torrent de
feu et emporte en un iostant ce qui est transitoire.
Les hommes ressemblent & un aveugle qui serait
chargé de veitler sur une lampe allumée. Le sage,
comprenant la durée passagére des parentés du monde,
ditruit la cause du chagrin et échappe au brilant tour-
billon de la douleur. La science religiense éleve
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I’homme au dessus des plaisirs et des peines du monde
et lui donne une paix éternelle. »

10. — Le brdhmane demanda au Bienheureux Ja
permission d'entrer dans la communauté de ses bhik-
chous, afin d’acquérir cette sagesse céleste quisseule
peut donner la consolation au ceeur aftligé.

LXXXIV. —La Graine de moutarde,

1. — Il était une fois un homme riche qui lrouva
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'ami it : « 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 demandérent ; « Pourquoi
vends-tu du charbon? » il répondit: « Je mets mes
biens en vente ».

3. — Quelque temps apres unejeune fille, nommsde
Krichi Gautami!®, orpheline et trés pauvre, passa par
Ia et voyant 'homme riche dans le bazar, lui dit:
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« Mon seigneur, meltez-vous ainsi en venle des piles
d'or et dargent? »

4. — Alors 'homme riche dit : « Voulez-vous avoir
la bonté de me tendre cet or et cet argent? » Kricht
Gautami prit une poignée de charbon, et voild que
¢’était redevenu de I'or.

5. — Reconnaissant que Krichi Gauntami possédait
I'eeil 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 Krichi
Gautami le charbon devient de Por pur ».

5. — Krichi Gauotami eut un fils, et cel enfant
mourut. Dans sa douleur elle porta ’enfant mort chez
tous les voisins, leur demandant un reméde, et les
gens disaient : « Elle a perdu la raison. L'enfant est
mort ». '

7. — Enfin Krichi Gautami rencontra quelqu’un
qui répondit asa 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 'homme répondit : « Va trou-
ver CAkyamouni, le Bouddha ».

- 9. — Krichi Gautami se rendit auprés du Bouddha
et s’écria en pleurant : « Seigneur, nolre Maitre,
donne-moi le remede qui guérira mon enfant! »

10. — Le Bouddha répondil : « Il me faul 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
Bouddha ajouta : « Cette graine de moutarde doit
provenir d’'nne maison oi personne n'ait perdu un
enfant, un époux, un parent ou un ami ».

11. — La pauvre Krich? 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 : «Hilas! lesvivantssont
peu, mais les morts sont nombreux! Ne réveille point
notre profonde douleur ». Et elle ne trouva pas une
senle maison ol quelque ére bien aimé ne fit mort.

/12, — Harass’e et désespérie, Krich Gautami s’as-
sit au bord du chemin, suivant de I'eeil les [umiéres
de la cité qui vacillaient puis s’éleignaient. Enfin
I'ombre de la nuit s’éendit sur toul. Alors elle songea
3 la destinée de 'homme dont la vie vacille et s'¢-
teint, et elle se dit & elle-méme : «Queje suis égoiste
dans ‘ma douleur: La mort est le sort commun de
tous. Cependant dans cette vallée de désolation, il
est un chemin qui conduit & I'immortalité celni qui a
banni tout égoisme ».

13. — Rejetant I'égaisme de Son amour pour son
enfant, Krichd Gautamx enterra son cadavre dans la
forét. Puis retournant vers le Bouddha, elle prit re-
fuge en lui el trouva sa consolation dans le Dharma,
le baume qui adoucit toutes 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. Car il n’est aucun moyen
pour ceux qui sont nés d’éviter la mort; 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 a la mort.

17. — « De méme que tous les vases de lerre fails
par le potier finissent par ¢tre brisés, de miéme il en
est de la vie des mortels.

8. — « Les jeunes et les adultes, les fous et les
sages, tous tombent au pouvoir de la mort; tous sont
soumis 2 la mort.

19. — « Parmi ceux qui, terrassés par la mort,
quittent la vie, le pire ne peut sauver son fils, ni les
parents leurs parents.

20. — « Voyez! tandis que les parents regardent
et se lamentent amerement, tantt I'un, tantit Pautre
~ des mortels est emport, comme un beeuf que I'on

conduit a ’abattoir.

24. — « Ainsi le monde est affligé de mort et de
ruine; c¢’est pourquoi Je 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 pasen 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 pile, et cependant les morls ne sont pas
sauvés par les lamentations. !

24, — « Les hommes meurent, et aprés leur mort
leur destin est réglé d'apres leurs actes.

25. — « 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 gui cherche la paix doit arracher de
sa blessure la fleche de la lamentation, de la plainte
et du chagrin.

27, — « Celui qui a arracté la fleche de sa bles-
sure et est devenu calme ohtiendra la paix de ’espril;
celui qui a vaincu la douleur sera affranchi de toute

douleur, et sera béni ». N

LXXXV. —Cdripoutra suit le Mattre sur leax.

1. —1II y avait au sud de Cravasli une grande ri-
viére, trés profonde et trés -large, sur le bord de la--
quelle s’élevait un hameau de cing cents maisons. Ses
habitants ’ayant point encom entendu la bonne nou-
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velle du salut restaient plongés dans I'erreur de la
vanits du monde el des euvres 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 3 précher ils ne
crurent pas en lui.

3. — Lorsque le Bouddha, que le monde adore, eut
quité Cravasti, Caripoutra ' congut le désir de voir
le Seigneur et de I'entendre précher. Arrivé au bord
de la rividre, dont l'eau élait profonde et le courant
violent, il se dit : « Cette rivitre ne sera pas un obs-
tacle pour moi. J'irai et je verrai le Bienheureux »;
et il marcha sur I'eaun, s’approcha du Mailre etle sa-
-lua. '

& — Les gens du village furent surpris de voir
Carlpoulra admirant qu’il etit passé la riviere ou il
n’y avait ni pont ni bac, el qu’il edt pu marcher sur
Yeau sans enfoncer. ‘

5. — Et Garipoutra dit : « J'ai vécu dans I’igno-
. rance jusqu’ice que j'aie entendu la voix du Bouddha.
Parce que jitais avide d’entendre la doctrine de sa-
lut, j’ai traversé la rividre, 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 : « G~



250 ' L'EVANGILE DU BOUDDHA

ripoutra, tu as bien parlé, Une foi semblable a Ia
tienne peut seule sauver le monde du gouffre béant
de la transmigration et rendre les hommes capables
“de passer a pied sec sur I'autre rive ».

1. — Alors le Bienheureux démontra aux villa-
geois la nicessité de marcher toujours de Pavant pour
vaincre la douleur et de se dibarrasser de toutes les
chaines afin de traverser la riviere de P'attachement
au monde et d’vbtenir la délivrance de la mort. »

8. — En entendant les paroles du Tathigaia, les
villageois furent remplis de joie et se confiant dans
les doctrines du Bienheureux embrasstrent les cing
régles et prirent refuge dans son nom.

LXXXVIL — Le Bhikchou malade.

-

1. — Un vieux bhikchou, de nature orgueilleuse,
était affligé d’'une maladie répugnante dont la vue et
Podeur étaient si dégoitantes que personne ne vou-
lail Yapprocher oul'assister dans sa détresse. Or, il
arriva que Celui que le monde adore vint dans le vi-
hira it ce panvre-homme se trouvait; ]a ayant apprls
ce qu'il en était, il ordonna de préparer de l'eaun
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 Tathigata est venu dans le monde afin
d’assister les pauvres, de secourir les abandonnds, de
nourrir ceux dont le corps est malade — qu'ils soient
fideles auDharma ou incroyants —, de donner la vue
aux aveugles et d'éclairer les esprits de cenx qui sont
dans l'erreur, de soulenir les droits des orphelins et
des vieillards, et en agissant ainsi de servir d'exemple
aux aulres, Ceci est la consommation de son ceuvre,
et ainsi il atleint le grand but de la vie, comme la ri-
vidre 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 vibdra, 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 a l'un de ses officiers d’appliquer
le fouet & un homme de rang élevi. Peu soucieux de la
peine qu'il infligeait 3 autrui, l'officier obéit; mais
comme la viclime de la colere du roi demandait grice,
il sentit de la compassion et frappa ligérement. Or
le roi renaquit dans la personne de Divadalta qui fut
abandonné par tous ses adhérents parce quils ne
voulaient plus supporter sa sévirité el mourut mi-
sérable et plein de remords. L'officier est le bhikchon
malade qui, ayant souvent offensé ses freres dans le
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vibara ful laissé sans assislance dans sa détresse.
L’homme de haut rang, cependant, qui demanda
grice élait le Bodhisallva; il est rend dans la per-
~ sonne du Tathigata. C'est maintenant mon tour d'as-
sister cc malheureux puisqu’il eut pilié de moi »i

5. — Alors Celui que le monde adore prononga ces
‘githas : « Celui qui fail du mal au faible ou accuse
faussement I'innocent sera frappé des dix grandes
calamités. Mais celui qui a appris 4 soullrir avec pa-,
tiénce sera purifié et sera l’instrument choisi pour
Vallegement de la souffrance ».
. 6. — Le bhikchou maladeayant entendu ces paroles
se tourna vers le Bouddha, confessa la mauvaise na-
ture de son caraclere, se repentit et le ceeur purifié -
‘du péché rendit hommage au Seigneur.

~

LES DERNLERS JOURS

LXXXVIL. — Conditions de prospérité.

1. — Dansle temps ou le Bienheureux risidait
prés de Ridjagrihi, sur la montagne nommée lo
Pic du Vautour, Adjitagtrou ** qui avait sucasids a
Bimbisira comme roi de Magadha, méditait une agres-
sion contre les Vridjis et dita Varchakara, son pre~



L'EVANGILE DU BOUDDIIA 253

mier ministre : « Je veux faire disparaitre les Vridjis,
si puissants qu'ils soient. Je veux déruire les Vridjis,
et les ruiner entitrement! Viens, maintenant, 6 brah-
mane, va vers le Bienheureux, informe-loi en mon
nom de sa santé el dis-lui mon dessin. Rappelle-toi
bien ce que le Béni dira afin de me le répiler, car les
Bouddhas ue disent rien qui ne soit la vériti ».

2. — Lorsque Varchakdra,le premier ministre, cut
salug le Bienheureux et se ful acquillé de sou mes-
sage, le vénirable Ananda se placa derritre 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 friquentes?

3. — « Seigneur, je l'ai entendu dire », répondit
Ananda. ’

4, — « Aussi longtemps, Ananda, dit le Béni, que
les Vridjis liendront ces assemblées publiques com-
plétes et fréquentes, on peut compter qu'ils ne décline-
ront point, mais qu'ils prospéreront. Aussi longtemps
qu’ils s’entendront, aussi longtemps qu’ils honoreront
leurs anciens, aussi longtemps qu’ils respecleront les
femmes, tant qu'ils resteront religicux et célébreront
les rites convenables, tant qu’ils étendront sur les
saints hommes une juste proteclion, les difendront ct
subviendront a leurs besoins, on peut compler que
les Vridjis ne diclineront point, mais qu’ils prospé-
reront, »

5. — Alors le Bienheureux s'adressant & Varcha-

kira lni dit : « O brdhmane, a I'époque oi je demeu-
15



254 L'YiVANGILE DU BOUDDIA

rais 2 Vaiglli, j'ai enseigné aux Vridjis ces condi-
tions de prospérilé, que tanl qu'ils seraient bien
instruits, tant qu'ils suivraient le droit chemin, tant
qu'ils se conformeraient aux préceptes de la juslice,
on pouvait compter qu'ils ne déclineraient point,
mais au contraire qu'ils prospéreraient ».

6. — Aussilit que le messager du roi fut parli, le
Bienheureux fit assembler dans la salle de prigre les
freres qui résidaient dans les environs de Ridjagrihi
et leur parla, disant:

7. — « Je veux vous apprendre, 6 bhikchous, les
conditions de Ja prospérik d'une communauté. Ecou-
tez-mot attentivement, je vais parler.

8. — « Aussi longlemps, 0 bhikchous, que les freres
tiennent des assemblées complites et fréquentes, se
réunissent d’accord, se levent d’accord el s'occupent
d’accord des affaires du Sangha, aussi longtemps, ¢
freres, qu'ils n’abrégeront pas’ce que I'expérience a
prouvé étre bon, el qu'ils n’introduiront que les ré-
formes qui ‘auronl él6 soigneusement éprouvées,
aussi longlemps gue .leurs anciens pratiqueront la
‘justice, aussi longlemps que les freres estimeront,
vénérerout et soutiendront leurs anciens, et écoute-
ront leur voix, aussi longtemps que les freres ne se-
ront point sous linfluence de I'attachement (au
monde), mais se délecleront dans les bénédictions de
la religion, de sorte que les hommes de bien et saints
viennent 3 eux et demeurent avec eux en paix, aussi
longtemps que les freres ne s’adonneront point a V'in-
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dolence el & la paresse, aussi longtemps qu'’ils s’exer-
reront dans la sepluple sagesse supréme de I'aelivit
mentale, recherche de la vérité, énergie, salisfaction,
modestie, empire sur soi-méme, contemplation pro-
fonde et égaliti d’esprit, aussi longtemps on pourra
compter que le Safigha ne diclinera point, mais qu'il
prospérera.

9. — « C'est pourquoi, 6 hhikchous, soyez remplis
de foi, modestes de coeur, éloignés du péché, avides
d’apprendre, forts en éncrgie, actifs d’esprit, el rem-
plis de sagesse ».

LXXXVIII. — Droite conduite.

1, — Dans le temps oi le Bienheureux demeurait
au Pie du Vautour, il eut un grand entretien religieux
avec les freres sur la nature de la conduite droite, et
it prononcga le méme sermon dans un grand nombre
de lieux par toute la contrée.

2. — Le Bienheureux dit :

3. — « Grand est le fruit, grand est Iavanlage
d’une ardente conlemplation quand elle est complétée
par une conduite droite.

4 — « Grand est le fruit, grand est l'avantage de
Vintelligence, quand elle est compkitée par une con-
templation ardente.
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3. — « L'esprit complété par l'intelligence est af-
- franchi des grands maux de la sensualité, de 1'é-
goisme, de I'erreur et de 'ignorance ».

LXXXIX. — Pitalipoutra.

1. — Lorsque le Bienheureux eut résidé le temps
qu'il lui convenait & Nalandy, il alla 3 Pitalipoutra %%
ville frontiere de Magadha, et quand les disciples qui
habitaient 2 Pitalipoutra apprirent son arrivle, ils
Pinviterent & venir dans leur maison de repos située
dans un village. Alors le Béni se vétit, prit son bol et
alla avec les fréres 3 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 1'Orient. Los
frires aussi, aprés avoir lavé leurs pieds, entrerent
dans la salle et prirent place autour du Bienheureus,

contre le mur occidental et regardant vers 1'Orient.

Puis les divots laiques de Patahpoutra, ayant égale-
ment lavé leurs pieds, pinirérent dans la salle et

s'assirent devant le Béni, Je long du mur oriental et
faisant face & I'Occident. !

2. — Alors le Bienheureus s’adressa aux disciples
laiques de Pitalipoutra et leur dit :

3. — « Elle est quintuple, 8 maitres de maison, -
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la perle que supporte le micriant 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 répulation s’é-
bruite au dehors; en troisitme lien, en quelque so-
ciété qu'il se présente, compagnic de brahmanes,
de nobles, de chefs de maison, ou de ¢ramanas,
il entre timidement et avec confusion; cn qualrieme
liew, 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
liew que son karma continue, il y tronvera la souf-
france et le malheur. Telle est & maiires de maison,
la quintuple perle 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 lieu, 'homme de bien, ferme dans
la droiture, acquiert la richesse par son industrie; de
bons renseignements sur lui se ripandent au dehors;
en troisieme licu, dans quelque société qu'il se pré-
sente, compagnie de brahmanes, de nobles, de chefs
de maison, on de membres de Yordre, il entre avec
confiance el str de lui; en quatrieme lien, il meurt
sans inquibtude; el, enfin, lors de la dissolution du
corps, aprés la mort, son esprit demeure dans un état
heureuz. En quelque lieu que son karma continue; il
y trouvera une fdicité céleste et la paix. Tel est, 8

" maitres de maison, le quinluple gain de Vhomme de
bien »,
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5. — Lorsque le Bienheureux ecul instruit, excité,
exalté et réjoui ses disciples treés avant dans l2 nuit
par l'idification religieuse, il les renvoya en disant :
« La nuit est presque finie, 6 maitres de maison: il
esl temps que vousfassiez ce que vous jugerez le plus
convenable.

6. — « Ainsi soit-il, Seigﬂeur! » répondirent les
disciples de Pitalipoulra, et se levant de leurs sidges
ils s’inclinerent devant le Béni; puis le tenant a leur
droite ils défilérent devant lui et ensuile se retire-
rent.

7. — Dans le temps oi ] eBienheureux demeurait
a Pitalipoutra, le roi de Magadha envoya un mes-
sager au gouverneur de cette ville lui ordonnant d’%-
lever des fortifications pour la sécurité de la cité,

8. — Et le Bienheureus, voyant fes travailleurs &
I'ouvrage prédit la grandeur future de la ville, disant :
« Les hommes qui construisent la forteresse agissent.
comme §’ils étaient conseillés par les puissances su-
prémes. Car celte cité de Pitalipoutra sera la rési-
dence d’hommes actifs et un eentre d’échange pour
toutes sortes de marchandises. Mais trois dangers la
menacent, le danger de I'incendie, le danger de li-
nondation et celui de ia dissension »,

9..— Quand le gouverneur entendit parler de la
prophétie concernant I’avenir de Pitalipoutra, 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 arriverent 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 et leur beauté,
ne voulut montrer aucune parlialité el cn acceplant
Pinvitation de l'un offenser tous les autres. Clest
pourquoi il traversa le fleuve sans aucun batean,
voulant exprimer par la que les radeaux de I'ascitisme
et les fastueuses gondoles des cérimonies religicuses
ne sont pas assez solides pour résister aux tempites
de octan du Samsira, tandis que la barque de la
sagesse est le vaisseau le plus sir pour aiteindre le
rivage du Nirvana.

14. — El de méme que la porte de la cité avait été
appelie du nom du Tathigata, de méme le peuple
nomma ce point du fleuve « Gué de Gautama ».

XC. — La Foi de Chiripoutra.

1. — Le Bienbeureux se rendit avec une grande
foule de freres & Nilanda, ct la il s’arréta dans un
bois de manguiers.

2. — Or, le vénérable Garipoutra vint au lieu oi
étaitle Bienheureux; puis I’ayant salué, il prit res-
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pectueusement place & ses colés et dit : « Seigneur!
si grande est la foi que j'ai dans le Bienheureux qu'a
mon avis il n’a jamais ¢, n'est, ni ne sera personne
aulre de plus grand ou de plus sage que le Bienheu-
reux, je veux dire, en ce qui concerne la sagesse
supréme ».

3. —Le Bienheureux répondit : « Grandes etauda--
cieuses sont les paroles de ta houche, 6 Caripoulra;
en vérité, tu as éclatfen un chant dextase! Alors

" stirement tu as connu tous les Bienheureux qui, dans
les 4ges lointains du passé, ont éi! de sainls
Bouddhas? '

& — « Nom, Seigneur! », dit CAripoutra.

5. — Et le Seigneur 1‘eprit : « Alors tu as apercu
tous les Bienheureux qui, dans les temps ¢loignés de
Pavenir, seront de saintsBouddhas?

6. — « Non, Seigneur!

1. — « Mais alors, 6 Garipouira, au moins tu me
connais comme étant le saint Bouddha acluellement
vivant, el tu as pénétré dans mon esprit.

8. — « Pas méme cela, 6 Seigneur!

9. — « Tu vois donc, Giripoutra, que tu ne con-
nais les cceurs ni des saints Bouddhas du passé, ni
de ceux de I’'avenir. Pourquoi donc tes paroles sont-
elles 'si grandes et si téméraires? Pourquoi éclates-lu
en un tel chaut d’'extase?

10. « — 0O Selgneur jene connais point les cceurs
des Bouddhas qui ont eté, qui seront, et qui sont
maintenant. Je connais seulement Iorigine 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
remparts, ayant seulement une porte unique; que le
roi pourrait avoir ]2 un gardienhabile, expert et sage,
pour arriler lous les élrangers el ne laisser entrer
que les amis; mais celui-ci, en parcourantles ouvrages
avancis toul autour de la cité, pourrait ne pas élre
capable de remarquer toutes les fenles et les cre-
‘vasses des remparls de celte cité de fagon a savoir
par oi pourrait sorlir une petite créature, telle qu’un
chat. Cela pourrait bien étre. Cependant tous les
élres vivants de plus grande laille qui entreraient ou
_sortiraient 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 saints
Bouddhas du temps passé ont dépouillé toute luxure,
tous mauvais sentiments, la paresse, l'orgueil et
le doute; qu'ils ont connu toutes les fantes mentales
qui rendent les hommes faibles, qu'ils ont exerocs
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 1'Illumination. Je sais que les saints Boud-
dhas des temps & venir agironl de méme, et je sais
aussi que le Bienbeureux, le saint Bouddha du lemps
présent a actuellement 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 Verite,

- 4. — Le Bienheureux se rendit au village de Na-
dika avec une grande suite de freres, et la il s’arnéla
au chiteau de Briques. Alors le vénirable 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 apwms leur décés, s'ils étaient renés dans
des corps d'animaux, ou dans l'enfer, ou comme fan-
tdmes, ou bien dans quelque lien de malheur.

2. — Lt 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 & Iexistence, n'out point
besoin de redouter I'état qui suit la mort. Ils ne renai-
tront point dans une condilion 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 justice, et le
bonheur qui résulte de la vérité et de la justice. De
méme que les rivieres doivent ala fin atteindre I>océan
éloigné, ainsi leurs esprits renaitront dans:ies condi-
tions les plus élevées de l'existence et continueront
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4 hiter lenr marche vers le but final qui est V'océan
de vérité, la paix éternelle du Nirvana.

8. — « Les hommes se préioccupent de la mort et
de leur sort apres 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 ptnible pour le Talhi-
gala, c'est que toi, Ananda, tu t'informes d'cux et
qu'ayant entendu la vérité tu sois inquiet de I mort.
Cest pourquoije vais ’enseigner le Miroir de Vérité

6. — « L’enfer n’existe plus pour moi, ainsi que
la renaissance en animal, en fantime, ou dans
quelque condilion malheureuse. Je suis transformé;
je ne suis plus exposé i renailre dans un état de
souffrance, et je suis assuné de la dilivrance finale.

7. — « Qu’est-ce done, Ananda, que ce Miroir de
Vérité? C'est 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'Entiére-~
ment éclairé, le Sage, le Juste, ’'Heurenx, quil con-
nait le monde, qu'il est le Supréme, le Conducteur
des cceurs égamnis 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 é4f proclamée par le Bienheureux pour le
bien du monde, qu'elle ne passera pas, qu’elic est
accueillante pour tous, qu’elle meéne 2 la déivrance,
3 laquelle les sages parviendronl grice a la vérit,
chacun par ses propres efforts.
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9.— « Enfin, ¢’est la conscience qu'a le disciple
d’ére possSdé de foi dans 'ordre, en croyant en lef-
ficaci d’'une union entre ces hotmmes et ces femmes
qui aspirent & marcher dans la voie excellente aux
huit chemins, en croyant que celle églisedu Bouddha,
et des justes, droite, juste, asile de la loi, est digne
de respect, d’hospitalité, de dons, de véniralion;
qu'elle est le champ supréme ensemensé de mérites
pour Uhumanité; qu’elle posséde les vertus que ché-
rissent les dieux, verlus enlieres, intacles, sans
taches, sans reproches, vertus qui affranchissent les
hommes, vertus qui sont glorifiées par les sages, qui
ne sont point ternies par les disirs de I'égoisme ni .
pour maintenant ni pour une vie future, ou par la
crovance en l'efficacité des acles anlérieurs, et qui
conduisent a la haute et sainte pensée.

10. — « Ceci est le Miroit de Vérilé enseignant
le chemin le plus direct de la lumitre qui est le but
commun de toutes les créatures vivantes. Celui qui
possede le Miroir de Vérité est affranchi de la crainte,
sera soutenu daus les tribulations de D’existence, et
sa vie sera une bénidiclion pour tous les aulres
étres. »

XCIL — Ambapdli.

1. — Alors le Béni se clirigea vers Vaigdli, avec,
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une nombreuse suile de fr‘ews, etil s’arréta au bosquet
de la courtisane Ambapali‘¢*: Alors il dit aus freres :
« Un frére, 0 bhikchous, doit étre dilig-ent et allentif.
Un frere, quand il est dans le monde, doit vaincre la
douleur que produisent Pallachement corporel, la
luxure des sens et Jes erreurs d'un raisonnement faux.
Quoi que vous fassiez agissez toujours avec une com-
pldte 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 eu restant silencieux. »

2. — Orla courlisane Ambap&h ayant appris l'ar-
rivée du Bienheureux et qu’il s’était arnf® dans son
bosquet de manguiers, alla en voiture aussi loin que
les voitures pouvaient passer et la elle mil pied a
terre. Puis s*tant rendue & pied au lieu ou se trou-
vait le Bienheureux, elle s'assit respectueusement &
son cOté. Ainsi qu'une femme réservée qui sort pour
accomplir ses devoirs religieux, ainsi elle parut dans
un vélement simple sans aucune parure, et cepen-
dant elle était merveilleuse a voir.

3. —Alors le Bienheureux pensa: « Cetle femme se
meut dans les cercles du monde; elle esi lafavorite des
rois et des princes; cependant son cceur est calme et
tranquille. Jeune d’années, viche, entourée de plaisir,
elle est réflichie et ferme. Cela esl 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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malitro, trouve son plaisir dans la piéLé ot ost capable
de recevoir la vérité dans sa plénitude ».

& — Lorsqu'elle se fut assise, le Bienhoureux
l'instruisit, I'éveilla ot la réjouit par sos discours reli-
gioux.

5. — Tandis qu’elle écoutail 1a loi, son visage bril-
lait de plaisir. Alors elie so leva ot dit au Béni : « Lo
Beinheureux daignera-t-il me faire I’honneur de
prendre demain son ropas dans ma maison avec tous
‘les fréres »? Et 1o Bienheureux, par son silence, donna
son consentement.

6. — Or les Litchavis % famille opulente de race
princitre, ayant appris qué le Bienhoureux était arrivé
& Vaigali et demeurait dans le bosquet d’Ambapali,
monterent sur lours magnifiques voitures et se ren-
dirent avec leur suite 2 la place oi était le Béni.
Les Litchavis élaient somptueusement vétus en cou-
leurs brillantes ot panis de bijoux précieux. .

7. — Ambapali poussa son char contre ceux des
jounes Litchavis, cssiou contre ession, roue contre
roue et joug contre joug, ot les Litchavis dirent a
Ambapali, la courtisane: « Comment se fait-il, Am-
baptli, que tu diriges ainsi ta voituro contro nous?

8. — « Mos Seignours, dit-elle, je vions & I'instant
d'inviter lo Bienhourcux ot ses frires pour lour repas
do demain. ». .

9. — Los princes répondiront : « Ambapali! cede-
nous ce repas pour cent mille (pidces d'or).

10. — « Mes Seignours, m’offririez vous Vaicalt
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tout ontibre avec le torritoire qui on dépend, jo ne
vous céderais pas un si grand honnour! »

11, — Alors les Litchavis continudrent lour route
vers le hosquet d'Ambapali.

12. — Quand le Bienhourcux vit de¢ loin arriver les
Lilchavis, il s'adressa aux frores ot dit : « O bhik-
chous, que ceux dos frores qui n'ont jamuis vu les
dieux regardent cetfe troupe des Litchavis, car ils
sont vblus aussi somptucusement que des immortels ».

13. — Quand ils furent allés aussi loin que le
torrain élait praticable aux voitures, los Litchavis
descendirent, vinrent & pied au licu o élait lo Bien-
heureux ot s’assirent respectucusement & cdtéde lui.
EL quand ils se furcnt assis ainsi, lo Bienheureux les
instruisit, los éveilla ot los réjouil par ses discours
religieux.

14. —Alors ils parferent au Bienheureux et dirent :
« Le Béni daignera-t-il prondre domain son repas,.
avec les freres, dans notre palais?

15. — « O Litchavis, dit lo Bienheureus, j'ai pro-
mis de dinor demain chez Ambapili, la courlisane ».

16. — Alors les Litchavis, ayant exprimé leur
approbation des paroles du Bienheureux, sc leverent
de leurs sidges, se prosterndrent devant le Béni ct lo
tenant 3 Jeur droite en passant devant Jui ils partirent
de ce liev; mais quand ils furent arrivés chez cux ils
levérent lours .mains au ciel, en.disant ; « Une femme
raondaine I's emporté sur nous; nous avons élé de-
vanass par uno fille frivolo! »



268 L'EVANGILE DU BOUDDEA

17, — A la fin de la nuil, Ambapali, la courtisane*
fit préparver dans sa maison durizsucré ot des gileaux,
cl envoya un mossager annoncer au Bienheurenx que
¢'élait le momenl, en disant: « L'heuro est sonnée,
Scigncur; lo repas est prét! »

18. — Lo Bicnheureux se véiit de benne heuro
dans la matinge, prit son bol cl vint avec les frares au
lieu od so trouvait la maison d'Ambapaii; cl quand
ils furent arrivés, ils s’assirent sur lessiéges préparés
pour eux. Alors Ambaptli, la courlisane, plaga le viz
sucré ol los giteaux devant les moines, le Bouddha
étant 3 leur téle, el les servit jusqu'a cc qu'ils refu-
sassent de manger davantage.

19. — Ensuitc quand le Blenheux eux ent fini son re-

pas, la courtisane fit apporlcr un Labouret bas ets'assit
a son cbté, puis elle s’adressa au Béni, el dit : « Sei-
_gnour, joffire cctic maison & I'ordre des bhikchous
. dont le Bouddha est chef», Etlc Biegheureux accepla
le don; puis aprds I’avoir instruite, éveillée et réjouic
par 1'édification religieuse, il se leva de son sidge ol
partit de ce lieu.

XClll. — Sermon dadieu du Bouddha.

§.— Aprds que le Bienheureux fut rosté aussi long-
tc mps qu'il voulut dans le bosquet d'Ambapali, il alla
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2 Vénouvana *, prés do Vaigall. L lo Bienhoureux
parla aux frdves ot lour dit : « O mondiants, prenez
votre résidence pour la saison pluvieuse 7 ici aulour
de Vaicdlt chacun suivant le lieu ob peuvent demourer
ses amis ot ses proches. Jo commencerai ia saison-des
pluies ici & Vénouvana ».

2, — Comme le Bienheurcux commencait ainsi la
saison des pluies, une grave maladie fonditsur luvi et
il souffrit des douleurs cuisanles presque jusqu'a
mourir. Mais le Bienheurcux, plein de résolution et
maitre de lui-méme, les supperta sans se plaindre.

3. —Alors cetle pensée se présenia au Bienheu-
reux : « Il ne serail pas oonvenabie pour moi gue je
sortisse de la vie sans aveir parlé aux disciples, sans
avoir pris congé de l’ordre, Faisons donc un puissant
offort de volonté pour vaincre encore cetlo maladic et
me ressaisir & la vie jusqu'i ce que le temps fixé soit
venu ». .

- & — Et le Bienheureux par un énergiqueeffort de
volonté vainquant la maladie se ressaisit jusqu’a ce
que vint le temps fixé par le destin. Et la mafadie di-
minua.

B. — Ainsi Je Bienheureux commenga & guérir; ot
quand il fut compldtement didivré de la maladie, il
sorlit du monastdre ¢t s’assit sur un siége préparé
en plein air. Alors le vinirable Ananda, acccompa-
gné de beaucoup d’autres diseiples, s’approcha de la
place o le Bienbeureux se trouvail, el s'étant assis
respectueusement 3 son cbté, dit: « J'ai vu, Seigneur,
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que le Béni est en bonne santé et j'ai va combien lo
Bienhoureux a souffert. Et quoique & la vue de la ma-
ladie du Bienheureux mon corps fii devenu faible
commo une plante grimpante, que I'horizon fdt de-
venu sombre pour moi, et que mes facullés fussent ob-
scurcies, néanmoins jo pris copendant un peu do cou-
rage d la pensée que le Bienheureux ne voudrait point
sortir de l'existence avant d'avoir au moins laiss§ des
instructions relativement & 1'ordre ». _

6. — Done le Bienheureux parla & Ananda pour
I’ordre tout entier et dit :

7. =~ « Qu'est-ce, Ananda, que l'ordre attend de
moi? J'ai préché la vérité sans faire aucune distinction
en!re la doctrine exolérique ot la doctrine ésotérique;
car par respect pour la vérité, Ananda, le Tathdgata
n'a rien qui ressemble au'poing fermé d’un maitre qui
cache quelque chose,

8. — « Certainement, Amanda, s'il était quelqu un
qui nourril cotte 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 l'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, 6
Ananda, et chargé d’années; mon voyage touche i sa
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fin; j'ai atteint la lolalité de mes jours; je vais avoir
qualire-vingls ans.

11. — « Do méme qu'un chariol usd n’avance plus
qu'avee beaucoup de difficulté, ainsi le corps du
Tathagata ne se soutient plus qu'avec heaucoup de
soins nouveaus.

12, — « Cl'est sculement, Ananda, quand le
Tathdgata, cessant de s’occuper d'aucune chose exlé-
ricure, se plonge dans cette ardente miditation de
coeur qui ne se rapporte & aucun objet corporel, ¢'est
seulement alors que le corps du Talhbgata est &
Yaise.

13. — « C'est pourquoi, 6 Ananda, soyez des
lampes pour vous-mémes. Reposez-vous sur vous-
mimes el ne vous rcposez pas sur quelque assistance
extéricure. :

14. — « Altachez-vous ferme & la vérité pour votre
lampe. Cherchez la ddivrance dans la vérié scule-
ment. Ne demandez assistance 4 personne autre que
vous-mémes.

15. — « Etcomment, Ananda, un frére peut-il étre
une lampe pour lui-méme, ne se reposer que sur Jui
seulel non sur une assislance cxtérieure, en tenant
ferme la vérii§ comme sa lampe, et en cherchant le
salut dans Ja vérit seule, saus demander assistance i
personne aulre que luj-mime?

16. — « Pour cela, Ananda, que le frere, puisqu'il
habite dans un corps, considére ce corps de telle faqn
qu'étant énergique, altentif et risolu il puisse, tandis
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qu'il vit dans le monde, vaincre la douleur qui résulte
- des désirs 'du corps.

7. — « Tandis qu'il est soumis aux sensations,

qu'il conlinue & considérer les sensations de manidre

que, étanténergique, attentif et résoin, il puisse, ence’

mende, vaincre la douleur quirésilte des sensations.

18. — « Et de méme, aussi, quand il penw ou rai-
sonne eu sent, qu'il censidere ses pensées de fagon
que, étant énergxque, attentif, el réselu, il puisse, en
cc monde, vaincre la deuleur qui résulte du désir
eu des idées, du raisennement ou du sentiment.

19, — « Ceux qui, maintenant ol aprés ma mort,
seront une lampe pour eux-mémes, comptant sur eux-
mémes seulement el ne se reposant point sur quelque
assistance exléricure, mais s'attachant & la vérité pour
lampe et cherchant leur salut dans la vérité seule, no
demanderont I’assistance de personne autre que d'eux-
mémes, ce sont ceux-la, Ananda, parmi mes bhik-
chous, qui atteindront la véritable élivation sublime.
Mais ils doivent étre avides d'apprendre. »

XCIV. — Le Bouddha annonce sa mort.

4.— Le Tathigata dita Ananda: « Jadis, Ananda,
Mara ss, Jo méchant, approcha trois fois du saint
Bouddha afin de le tenter.

-
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2, — « Lorsque le Bodhisattva quilta le palais,
Mara élait & la porte el 1'arréla : « Ne pars point, 0
mon Seigneur, s'écria Mara, dans sept jours, & partir
d’aujourd’hui, la roue de Vempire apparaitra ot te
fera le souverain des quatre conlinents el des deux
mille fles adjacentes. Reste, donc, mou Seigneur! »

3. — « Le Bodhisallva répondit : « Je sais bien que
la roue de Vempire apparaitra pour moi; mais ce
n'est pas la royaul§ souveraine que j'ambitionue. Jo
veux devenir un Bouddha et faive crier de joie le
monde entier.

&, — « Une seconde fois, Ananda, le pervers s’ap-
procha du Tathigata quand, apris avoir pratiqué de
dures mortifications, il baigna sou corps et s‘éloigna
de la rivitre Nairandjanl, Mara dit alors : « Tu es
émacié par le jelme, et la mort est proche. A quoi
bon cet effort? Daigne vivre, et tu aaras le pouvoir de
faive de bonnes uvres »

5. — « Alors le Bienheureux réipondit: « O toi, ami
de I'indolent, toi maudit; dans quel dessein es-lu
venu?

6. — « Pirisse la chair si ’espritdevient plus calme
et 'attention plus ferme. .

7. — « Qu’est-ce-que la vie eu ce moude? Mieux
vaut pour moi mourir dans la bataille, que vivre dans
la défaite. » :

8, — « Et Mara quitla le Tathigata en disant :
« Pendant sept aunées, j'ai suivi le Bienheureux pas
a pas, mais je n'ai jamais pris en faute I'llluminé. »
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9. — « Uné troisitme fois, Ananda, le tentateur
s’approcha du Bicnheureux, alors qu'il se’ reposait
sous I'arbre Nyagrodha dn berger sur le bord de la ri-
viere Nairanjand, immédiatement aprds avoir atteint
la grande illumination. Alors Méra, le pervers, vint
au lieu o1 était le Bienheureux et, debout, aupris 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 moarrai point, 6 michant, avant
que non seulement les freres el les sceurs de l'or-
dre, mais aussi les disciples laiques des deux sexes
soient devenus de viritables auditeurs, sages et bien
instruits, préparéset 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 a ppris la doc-
trine, ils soient capables de répondre aux autres au
sujet de la doctrine, de la précher, de lafaire connaitre,
de I’établir, dé ’ouvrir, ‘dé1'expligier dans les moin=
dres détails et de la remdre claire, — avant qu’ils
soient capables, lorsque d’autres inventeront des doc-
trines vaines; de.les vaincre et de les réfuler et ainsi
_ de répandre au loin la vérilé qui opere des miracles Je
ne mourrai pas avant que la pure religion de la vérité
ait réussi; prospens, se soit répandue au loin, soit de-
venue populaire dans toute sa pleine extension, —
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avant, en un mot, que j'aie éufbien acclamé parmi
les hommes! »

14. — « Ainsi, trois fois Mara s’approcha de moi,
dans les temps passis. Et maintenant, Ananda, Mara,
le pervers, st revenu aujourd’hui au lieu oi je me
trouvais et, debout auprés de moi, m'a adresss les
mémes paroles : « Sors de I'existence, Seigneur! »
Et quand il eutainsi parlé, Ananda, je lui répondis et
Jui dis : « Sois salisfait, le Thathigala ne tardera pas
a s’éteindre pour tonjours.

12. — Etle vénérable Ananda paria au Bienheu-
reux et dit: « Daigne, Seigneur, demeurer avec nous,
0 Bienheureux ! pour le bien et le bonheur des grandes
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 Tathigata! »

14, — De nouveau, une seconde fois, le véné-
rable Ananda implora le Bienheureux avec les mémes
paroles, et il regut du Bienheureux la méme réponse.

15. — Encore, une troisitme fois, le vénirable
Ananda conjura le Bienheureux de prolonger sa vie,
et le Bienheureux dit : « As-tu la foi, Ananda? »

16. — Ananda répondit : « Oni, mon Seigneur! »

17. — Alors™ le Bienheureux voyant les paupiéres
tremblantes d’Ananda, lut dans le cgeur de son dis-
ciple sa profonde douleur, et lni demanda de nou-
veau: « As-tu, en vérité, la foi, Ananda? ».

18.— Et Anandadit : « Jai la foi, mon Seigueur! »
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19. — Alors le Bienheureux poursuivit : « Si tu as
foi, Ananda, dans la sagesse du Tathigata, pourquoi
done, Ananda, 1mponlunes-tu le Tathigala jusqul
trois fois? Ne tai-je pas déclaré autrefois qu'il est

.dans la nature de toutes les choses, encore qu’elles
nous soieut proches et cheres, que nous devons nous
en skparer 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 dicom-
posit point? Une semblable situztion ne peutexister!
El cette existence mortelle, Ananda, aété abandonnée,
rejetée, reniée, repoussie et quittée par tous les Ta-
thigatas ».

20. — Et le Bienheureux dit 2 Ananda : « Va

. maintenant, Ananda, et réunis dans la salle des priéres
ceux des fréres qui résudemtdans les envlrons ‘de Vai-

cali. -

21. — Alors le Bienheureux se rendit dans la salle

" de réunion, s’assit sur le coussin qui avait éf pré-
paré pour lui, et quand il fut assis le Bienheurcux
parla aux fréres el dit : :

22, — « O freres, vous & qui la vérité a §i¢ devoﬂée,
vous. élant profondément pénélrés d'elle, pratiquez-
la, méditez sur elle, el répandez-la au dehors, 'afin
que Ia religion pure puisse durer longtemps el 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,
tout cela est chose défendue.

24, — « Celui qui laisse son cceur aller 3 I'aventure
sans retenue, n'atteindra pas Nirvana; c’est pour-
quoi nous devons tenir notre ceeur en respect, fuir
les excitations du monde et chercher le calme de
Pesprit. :

28. — « Mangez pour satisfaire volre faim et buvez
poursatisfaire votre soif. Satisfaites anx nécessités de
la vie ainsi que I'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
égarissi longlemps et que nous avons erré dans ce
chemin pénible de la transmigration, vous et moi,
jusqu’s 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 & huitchemins qui conduit
4 Nirvina. _

28, — « Sachez-le, & frires, avant qu’il soit long-

16
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temps aura lieu I'extinction finale du Tathégata. Main-
tenant je vous exhorte en disant : « Toutes les choses
« composées doivent vieillir et se dissondre. Cher-
« chez ce qui est durable et travaillez avec ardeur a
« volre salut! »

XCV. — Le forgeron Tchounda.

1. — Ensuite le Bienheureux vinta Piva.

2. —Lorsque Tchounda !, I'arlisan en métaux, ap-
prit que le Bienheureux stait venu 4 Pava et qu'il
s'était arrité dans son bois de manguiers, il vint vers
le Bouddha etl'invita respectueusement, ainsi que les
_ freres, a prendre leur repas dans sa maison. Puis
Tchounda prépara des giteanx de riz et quantil de

chair de porc séchée. -

3. — Lorsque le Blenheuleux eut mangé les ali-
~ ments préparés par Tchounda, P'artisan en métaux,
il se trouva gravement malade et une dculeur violente
Pasaillit presque & le faire mourir. Mais le Bienheu-
reux, réflichi et maitre de lui, la supporta sans se

‘plaindre.
4. — Alors le Bienheureux parla au vénérable
Ananda’et lui dit : « Vlenb, Ananda, allons 2 Koucl-
‘nagaré

— Pendant le chemm le Blenheureux blant 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-Ja pour moi. Je suis épuisg,
Ananda, et dois me reposer un moment! »
" 6. — « Ainsi soit-il, Seigneur! » dit le vénérable
Ananda, et il étendit sa robe pliée quatre fois.

1. — Le Bienheureux s'assit, et quand il fut assis,
il parla an vénirable Ananda et lui dit: « Cherche-moi
un peu d'eau, je te prie, Ananda. J'ai soif, Ananda, el je
voudrais boire »,

8. — « Quand il ent parlé ainsi, le vénérable Ananda
dit au Bienheureux : « A Dinstant méme, Sei-
gneur, cing cents chariots viennent de passer et ont

~troubk I’eaun, mais une riviere, 6 Seigneur, esl non
loin d’ici. Son eau est claire et agriable, fraiche et
transparente, et il est aisé d'y descendre. La le Bien-

- heureux pourra en méme temps boire de Ieau et
rafraichir ses membres, » .

9. — Une seconde fois le Bienheureux parla an
vinirable Ananda, disant: « Cherche-moi, je te prie,
Ananda, un pen d’ean. Jai soif et je voudrais boire ».

10. — Et une seconde fois le vénérable Ananda
dit : « Allons a la riviere, »

14. — Alors pour la troisieme fois le Bienheureux
parle au vinirable 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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ol prenant un bol, il descendit vevs le petit ruisseau,
Ov voild quo lo petit ruisscau que les roues avaiont
troublé ot rendu bourbeux, coulait clair, brillant ot
sans aucun {rouble lorsqu’Ananda s'on approcha, ot
il ponsa : « Combien sent grands, miraculeux ot mer-
veilleux la puissance et le pouvoir du Tathdgata !’

13. — Ananda apperta de I'eau au Seigneur en di-

‘sant : « Que le Bienheurcux prenne le bol, Que lo -
Bienheurcux beive cettec ecau. Que lo mafire des
hommos et des dicux, étancho sa soif! »

14, — Alors le Bienheureux but de cotte eau.

18, — Or, en ce moment, un homme de basse caste,
nommé Poukkacha, joune Malla, disciple d'Arata Ka-
lama, passa sur la grande route qui mene de Keugi-
pagara & Pdvd.

16. — EL Poukkacha, le jeune Malla, vil le Béni
assis au pied d'un arbre. Lorsqu'il le vit, il alla au
licu o1 élait le Bienheureux, et quand il y fut arrivé
il le salua ot sassit respectueuscment prés de lui.
Alors lo Bienheureux instruisit, édifia el réjouit
Poukkacha, le jeune Malla, par un discours reli-
gieux.

17. — Eveillé ot réjoui par les paroles du Bienheu-
reux, Poukkacha, le jeune Malla, interpella un homme
qui so frouvait & passer et dit : « Apporlez-moi, je
vous prie, mon brave hemme, deux robes d'étoffe
d’or, brunies et préles & mettre. »

18. — « Qu'il en soit fait ainsi, seigneur », dit
I'homme approuvaut Koukkacha, le jeune Malta; et
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il apporta doux robes d'étofl's d'or, brunies el pritos
© d porter.

19, — Lo Malla, Poukkacha, offrit les deux robos
d'étolfe d’or, brunics ot prétes & porter, au Bienhen-
roux, on disant: « Seignour, ces doux rohes d'élofTo
d'or sont préles & é&tro porlées. Que le Bicnhourcux
me fasso la favour do les accepter de mes mains! »

20. — Le Bicnhoureux dit : « Poukkacha, revils
moi de l'une ot Ananda de I'autre. »

21, — Alors le corps de Tathagata parut brillant
comme une flamme, ct il élait beau au-dessus de
toule expression.

22, — Le vinwable Andnda dit alors au Bienheu-
reux : « Quel miracle est-ce cela, Seigneur, ot quelle
merveille que la couleur de la peau du Bienheureux
soit si claire, si extaimement brillante ! Quand j'ai posé
celle robe d'itofTe d'or bruni sur le corps du Bienheu-
reux, voyez! il semblait qu’elle eul perdu son éclat! »

23. — Le Bienheureux dit : v Il y a deux circon-,
stances ob la personne d'un Talhigata devient claire "
et excessivement brillante. Dans la nuit, Ananda, pen-
dant laquelle un Talhdgatla parvient & la vuc interne,
supréme el pacfaile, et dans la nuit pendant laquelle -
il disparait définilivement dans cet ullime passage qui
nc laisse absolument rien subsister de son exislence
ferresire. » _

24. —Etle Bienheureux parla au vénirable Ananda
et dit : « Maintenant il pourrait arriver, Ananda, que

quelqu’unéveillitdesremordsdansl’ime de Tchounda,
16:
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le forgoron, en disant : — C'est un malheur pour toi,
Tchounda, ot une perte que lo Tathdgata soit mort
apris avoir fail son dernior repas avoec ce que tu lui
as offert. » Il faudrail combalire de pareils remords,
Ananda, chez Tchounda le forgeron, en disant : — Il
ost hourcux pour toi, Tchounda, cl avantageux pour
toi que le Tathagala soit mort aprés avoir fait son
dernier repas avec ce que lu lui as préparé. Jai en-
tendu, 6 Tchounda, dé la bouche méme de Tathagata,
j'ai recueilli ces paroles do sa propre bouche : — Ces
deux offrandes d'aliménts sont aussi frutueuses et
beaucoup pius qu’aucune autré : les offrandes de
nourriture qu'un Tathigata regoit quand il est par-
venu i la lumitre parfaile et quand il disparait par
I'ultime disparition qui ne laisse apnis clle absolu-
ment rien de son exislence terrestre; ces deux offran-
des de nourriture sont aussi fuctucuses et aussi pro-
fitables, de beaucoup plus de fruit ¢t d’un beaucoup
plus grand profit qu'aucune autre, Par sllos, 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-
duisant avec surabondance ln bonné fortune, produi-
sant surabondamment la bonne renommée, produi-
sant en surabondance la possession du oiel et d’uue
grande puissance. — C’est ainsi, Ananda, qu’il-faut
combattre tout remords chez Tchounda, le forgeron. »

23. — Alors le Bienhoursux, connaissant que la
mort était proche, prononea ces paroles: « Celui qui
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doune tout ce qu'il a fora un gain véritable, Colui
qui so domple sora déliveé des passions, L'homme
juste rejelte lein do lui les péchés; ot en déracinant
en nous la luxure, I'amertume ot I'illusion nous ga-
gnerons Nirviina,

XCVL — Maitréya.

1. — Le Bienheurcux, accompagni d'une suite
nombreuse de frires, se dirigea vers le hosquel de
¢hlas"® des Mallas, de 1'Oupavartana de Koug¢inagar
situé sur la rive opposée de la riviere Hiranyavali, et,
quand il y ful arrivg, il parla au vénirable Ananda
el lui dit: « Prépare-moi, jo te prie, Ananda, un
lit avec Ja téte dans la direction du Nord, entre les
deux cilas jumeaux, Jo suis faligué, Ananda, el je
désire me coucher. »

2, — « Qu’il soil fail selon lon disir, Seigneur »,
répondit le vénirable Ananda, ctil étenditune couche
avee la téte au Nord, entre les ghlas jumeaux. Alors le
Bienheureux se coucha; il était réflichi et maitre de
lui-méme.

3. — Or, & ce moment les ¢ilas 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 so firent entondre en I'honneur du suc-
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cossour des Bouddhas des anciens temps. Ananda
était émerveillé des honnours ainsi rendus au Bien-
houreux; mais le Bienheuroux dit: « Co n'esl point
par do somblables événements que le Tuthagata est,
comme il cenvient, honoré, adoré ol vénéré, Mais,
c’est le frére ou la sceur, 'homme picux ou la femme
pieuse qui perpéluellement accomplit les grands et
les moindres devoirs en marchant suivant ses pré-
ceptes, qui honore comme il convient, adore ot vénére
le Tathigala et lui rend 'hommage le plus précienx.
C'ost pourquoi, 6 Ananda, soyez porsévérants i ac-
complir les plus grands et les moindres devoirs, et
marchez selon mes préceptos; c'est amsx, Ananda,
que vous honorerez le Maitro. »

4. — Alors le vénérable Ananda ontra dans le vi-
hira et so Lint appuyé contre lo linteau do la porte
pleurant & cotte idée : « Hélas ! jo ne suis encore qu’un
écolier, un homme qui doit encere travailler a sen
propro perfoctionnement, ot lo Maitre ost sur le point
do me quilter, lui qui cst si bon! »

5. — En ce momenl le Bienheurcux appela les
freres ot dit: « Freres, oi est Ananda? »

6. — L'un des freres alla et appela Ananda. Ananda
vint et dit au Bienheurcux: « Une profonde obscurité
régnail 4 cause du manque de sagesse; le monde dos
étres pourvus do sens allail & t3lons 2 cause du manque
des lumiéres; alors lo Tathigata alluma la lJampe de
la sagesse, et maintenant olle va de nouveau s’étemdre
avant qu'il l'ait fait voir. »
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7. — Et le Bicnhouroux dit au vénirable Ananda,
au moment o il s’assoyail pris de lui

8. — « Clesl assez, Ananda, ne le chagrine pas
ainsi; ne pleure pas! Ne t'aisje peint déja dit, dans
des circonstances précidentes, qu'il est de la nature
méme de toutes les choses les plus proches et les pius
chéres pour nous que nous devons nous en séparer ct
les quitter?

9. — « Le fou congoit I'idée du moi, lo sage voit
qu'il n'y a pas de lerrain sur lequel se puisse édifier
I'idée du mod; il a ainsi une juste coneeptien du monde
otconclut bion que tous les composés réunis parla dou-
leur devront se dissoudre; mais la vérilé demeurcra.

10. — « Pourquoi conserverais-je ce corps de chair,
quaad le corps de I'excellente loi doit vivre élernelle-
ment ? Ma résolution est prise; ayant accompli mon
dessein et rempli matiche, je cherche le repos! Clesl
la seule ohose nécessaire.

11, — « Pendant longtemps, Ananda, tu as ékitres .
prés de moi par des pensées et des acles d'un amour
tel qu’il n'a jamais varié et est sans mesure. Tu as
bien fait, Ananda! Sois zélé dans tes efforts et bientst
toi aussi tu seras affranchi de grands maux, de la’
sensualil, do I'égoisme, de 'erreur et del'ignorance. »

12. — Alors Ananda, arnitant ses larmes, dit au
Bienheureux : « Qui sera notre maitre quand tu seras
parti? »

13. —Et le Bienheureux répliqua: «Je ne suis point
le premier Bouddha qui soit venu sur la terre ct. je

-
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ne scrai point le dernier, Je suis venu vous enseigner
la vérité ot j'ai fondé sur la lerre lo royaume de la
vérité. Gautama Siddhirtha mourra, mais le Bouddha
vivra, car le Bouddha ost la vérité, et la vérité ne
. peul point mourir. Celui qui croit en la vérilé et vit
on clle, ost mon diseiple, et je I'instruirai. La vérité
sera répandue, el le royaume de la vérilé s'étendra
pendant environ cing mille ans. Alors pour un instant
les nuages de l'erreur obscurciront la Jumitre et
quand le temps sera venu, un aulre Bouddha se Ie-
vera et ii vous révélera in méme vérilé éternelle que
je vous ai enseignée, »

1. — Ananda dit : « Comment le connaitrons-
nous? »

13, — Le Bienheureux dit : « Le Bouddha qui vien-
dra aprés moi sera nomms Mailréya, ce qui signifie
« eelui dont e nom est bonté. »

XCVIIL ~— Mort du Bouddha.

1. — Alors les Mallas, avec leurs jeunes hommes,
leurs jeunes filles ot leurs femmes, étant peinés,
tristes et aftligés de cceur, vinrent & I’Oupavartana,
le bois de calas des Mallas, el voulurent voir le Bien-
heureux, afin d’avoir leur part de la félicité qui dé-
coule sur ceux qui sont en la prisence du Saint.

2. —Et le Bienheureux leur parla et dit :

-
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8. —« Everluez-vous d chercher la véritd ot efforcez-
vous avec ardeur. Ce n'est point assez de m'avoir vu!
- Marchez ainsi que jo vous l'ai commandé; délivrez-
vous du filet inextricable de la douleur.. Marchez dans
le chemin avee une résolution ferme.

"4 — « Un malade peul éire guéri parla puissance
curative du reméde et se débarrasser de ses maux sans
voir le médecin.

5, — « Celui qui ne fait point co que je commande
me voit en vain, Cela ne lui procure aucun profit.
Tandis que celui qui demeure loin du lieu oii je suis
el qui cependant marche droit, est toujours prés do
moi.

6. — « Un homme peut habiter aupres de moi, et
cependant, il ne m’obéit point, élre bien loin de moi.
Au contraire, celui qui obéit au Dharma jouira lou-
jours de la félicité de la présence du Tathigata. »

7. = Alors le mendiant Soubhadra vinl au bois
de cilas des Mallas el diL au vénirable Ananda :
« J'ai entendu dire 3 des mendiants de ma sorle qui
étaicent fort chargis d’années et maities de grande ex-
périence : — Quelquefois, ot trés rarement des Tathi-
gatas apparaissent dans le monde, des Saints Boud-
dhas. —Maintenant on dit qu'aujourd'hui dans la der-
niére veille de la nuit le gramana Gautama doit sortir
pour toujours de la vie. Mon esprit est plein d'incer-
titude; cependant jai foi dans le ¢ramana Gautama
el je crois qu'il sera capable de m’'exposer la vérité
de sorte que je puisse me diharrasser de mes doutes.
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Oh'! qu’il me soit permis do voir le ¢ramana Gau-
tama! »

8. — Quand il eut ainsi par}j, le vénérable Ananda -
dit au mendiant Soubhadra : « Assez! ami Soubhadra.
N'importune point le Talbigata. Le Bienheureux est
fatigué, » - i

9. — Or le Bienheureux avait entendu cette con-
versation du vinirable Ananda et du mendiant Sou-
bhadra, et le Bienheureux appelant le vénirable
Ananda lui dit : « Ananda, n’empéche pas Soubhadra
d’entrer, Il peut étre permis & Soubhadra de voir le
Tathagata. Quoi que me demande Soubhadra, ses
questions seroni diclées par le désir d’apprendre et
non par le dessein de me Lourmenter, el quoi que je
lui dise en réponse a ses questions, il le comprendra
promptement. »

10. — Alors le vénirable Ananda dil & Soubhadra,
le mendiant : « Entre, ami Soubhadra ; car le Bien-
heureux te le permet. » .

11. — Quand le Bicnheureux eu! instruit Sou-
bhadra, I'ent éveillé et réjoui par des paroles de
sagesse et d’encouragement, Soubhadra dit au Blen-
heureux:

12, — « Glorieux Seigneur! glorieux seigheur!
Tres excellentes sont les paro]cs de ta bouche, trés
excellenltes! Elles remettent & sa place ce qui a
é1é retourné, elles révélent ce qui & éts caché. Elles
monirent 1§ droit chemin au voyageur qui s’est
égaré. Elles apportent une lampe dans les ténébres
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de sorle que ceux qui ont des yeux pour voir peu-
vent voir. Ainsi, Seigneur, lo Bienhcureux m'a fait
connaitre la vérité, ct je prends refuge dans le Bien-
heureux, dans la Vérité et dans I'Ordre. Que lo Bien-
heureux daigne m'accepter pour disciple el wvrai
croyant, & parlir de ce jour tant que ma vie durera. »

13, —Et le mendiant Soubhadra dit au vénirable
Ananda : « Grand est lon profit, ami Ananda,
grande est la bonne fortune d'avoir pendant lant
d’années é i aspergé avec les aspersions de la science
dans cette confrérie dirigée par le Maitre lui-méme*. »

14. — Alors le Bienheureux parla au vénirable
Ananda et dit : « Il se peat, Ananda, que chez quel-
ques-uns de vous celle pensée naisse : — La parole
de notre Maitre est finie, nous n’avons plus de Maitre !
— Mais ce n’est point ainsi, Ananda, qu'il faut rai-
sonner. It est vrai que je ne prendrai plus de corps,
car toule douleur & venir est pour toujours détruite
pour moi; mais si Gaulama Siddbirtha est mort, le
Bouddha reste. Que la vérité el les régles de ’ordre,
inslituges et élablies par moi pour vous lous, soienl -
votre maftre quand je serai parti. Quand je serai
mort, Ananda, que I'ordre, §’il le juge & propos, abo-
" lisse tous les préceptes de peu d’imporlance. »

13. — Alors le Bienheureus s’adressa aus fréres
et dit ; « Il peuty avoir quelque doute ou quelquo
malentendu dans l'esprit d'un frére ence qui con-
cerne le Bouddha, ou la vérité, ou le chemin. N'ayez

pas & vous repentir plus tard & cette pensée : — Nous
11
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n’avons pas inlerrogé le Bienheureux quand nous
étions face & face avec lui. — C’cst pourquoi, inter-
rogez-moi maintenant, 0 freres, interrogez-moi libre-
ment. »

 16. — Et les freres demeurdrent silencieux.

17. — Alors le vinirable Ananda dit au Bienheu-
reux : « En vérité, je crois que dans toute cetle as--
semblée des frires, il n'en est aucun qui ait quelque
~ doute ou une crainte d’erreur, en ce qui concerne le
" Bouddha, ou la vérilé, on Ja voie! »

18. —Le Bienheureux dil : « C'est dans la plénl-
tude de ta foi que tu as parlé, Ananda ! Mais, Ananda,
le Talhigata sait avec certitude que dans toule cette
assemblée de freres il n'en est aucun qui ail quelque
doute ou quelque crainte d’crreur au sujet du Boud-
dha, ou de la vérité, ou de la voie! Car méme le plus
arriéré, Ananda, de lous ces freres, a 6lé convertl et
est assuré de la délivrance finale, » *

19. — Alors le Bienheureux parla aux freres et
dit : « 8i vous connaissez maintenant le Dharma, la
cause de toutes les soulfrances et la voie du salut, 6
disciples, direz-vous done : — Nous respectons le
Maitre, et c’est par respect pour lui que nous par-
~ lons ainsi! »

20. — Les freres repondlrent « Nous ne le dirons
point, .6 Seigneur. »

- 24. — Et le Saint poursuivit :

22. — « Parmi les étres qui vivent dans I'igno-

rance, enfermés et confinés comme dans un oeuf le
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‘premier j'ai brisé la coquille d’ceuf de I'ignorance et
seul dans l'univers j'ai conquis le plus élew!, I'uni-
versel élat de Bouddha. Ainsi, 6 disciples, je suis
’aind, le plus excellent des étres.

23. — « Mais ce que vous dites, d disciples, n’est-
ce pas cela méme que vous avez connu vous-mémes,
vu vous-mémes, réalisé vous-mémes? »

24. — Ananda et les freres dirent : « Cela est, Sei-
‘gneur! »

23. — De nouveau le Bienheurcux commenca
‘parler : « Failes attention, maintenant, frires, dit-il;
je vous exhorte en disant : — La destruction est
inhérente & toules les choses composées, mais la
vérité durera éternellement ! —Travaillez avec ardeur
a votre dilivrance! » Ceci futla derniére parole du
Tathigata. Alors le Tathdgata lomba dans une pro-
fonde miditation et ayant perdu conscience trépassa
‘paisihlement.

26. — Lorsque le Tathigala entra dans le Nir-
vana, au moment o il quitta Vexistence, il se fit un
puissant tremblement de terre, terrible et inspirant
la terreur et les tonnerres du ciel éclaterent. Parmi
les freres qui n’itaient pas encore affranchis des pas-
sions quelques-uns tordaient leurs hras et pleuraient,
el d'autres tombérent tout de leur long sur le sol,
-angoissés par cette pensée : « Le Béni est mort trop
.tot! Le Bienheureux est sorli trop tot de I’existence!
La Lumiere du monde s’est éteinte trop Lot ! »

21. —~ Alors le vénérable Anourouddha exhorta
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les freres en disant: « C'est assez, mes freres! Ne pleu-
rez point, ni ne vous lamentez! Le Bienheureux ne
nous a-t-il pas appris, autrefnis, qu'il est dans la na-
ture méme des choses, lors méme qu’elles noussont
proches et cheres, que nous devions nous en séparer
et les quitter, puisque tout ce qui est né, tout ce qui
recoit l'existence et est organisé, renferme en sni-
méme la nécessité inhérente de la dissolution? Com-
men!. serait-il done possible que le corps du Tathi-
gatha échappit & cette loi? Une telle condition ne
saurait exister | Ceux qui sont atfranchis des pas-
sions supporteront cette perte, calmes et maitres
d’eux-mémes, songeant & Ja vérité qu’il nous a en-
seignée. »

28. — Et le vénérable Annurouddha etle vénérable

Ananda employerent le reste de la nuit en discours
-religieux. .
29. —Alors le vénérable Anourouddha dit ad véné-
- rable Ananda: «Vas maintenant,* frere Ananda, et
_avertis les Mallas de Koucinagard, en disant : « Le
Bienheurenx est trépassé; faites donc ce qui vous
semblera convenable! » _

30. — Quand les Mallas eurent entendu ce dis-
cours, ils furent chagrins, et tristes, et affligés dans
leurs ceeurs.

34. — Alors les Mallas de I&ougmagaws donnerent
des ordres A leurs servileurs, disant : « Réunissez
tous les parfums et les guirlandes, et tous les instru-
ments de musique de Kouginagar! » Puis les Mallas -
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de Koucinagard prirent les parfums, les guirlandes,
tous les instrumenls de musique, cing cents pa-
rures, et vinrent au hois de ¢ilas oi le corps du
Bienheureux reposail. La ils consacrerent la journée
a rendre honneur et respect aux vestes 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 brilirent les restes du
Bienheurcux ainsi qu’ils ’enssent fait pour un roi des
rois. :

32. — Quand le biicher funéraire fut allumé, le so-
leil et Ja june éteignirent leur éclal, de tous cdlés les
rivitres paisibles devinrent des lorrents gonflés, la
terre trembla, tandis que des fleurs et des feuilles
tombérent sur le sol hors de saison, ainsi qu'une
pluie, de sorle que tout Kouginagari fut jonché a
I'épaisseur d’un pied des fleurs de mandéra qui pleu-
vaient du ciel.

33. — Quand la cérémonie de I'incinération fut ter-
minée, Divapoutra dit aux mulliludes rassemblées
autour du bicher: '

34. — « Voyez, 6 freres, les restes terresires du
Béni sont dissous, mais la vérité qu’il nous a en-
seignée vil dans nos cceeurs et nous purifie de tout
péché.

35. — « Allons done par le monde, aussi compatis-
sants et miséricordieux que notre grand mailre, et
préchons & tous les élres vivants, les quatre vérités
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excollontes ot la voie do justice aux huit chomins,
afinquo I'humanité tout entidre puisse parvenir & la
libération finale, en prenant refuge dans le Bouddha,
le Dharma et le Sahgha. »

36. — Quand le Bienheureux fut entré dans le
Nirvana et que les Mallas eurentbrik son corps avec
les cérémonies propres & indiquer qu'il étaitle grand
roi des rois, des ambassadeurs vinrent de leus les
empires qui avaient en ce lomps embrassé sa doctrine,

. pour réclamer une part des reliques. Cos reliques
furent divisées en huit parls et huit dagobas furent
construils pour leur préiservation. Un digtba fut édi-
fié par les Mallas, et sept autres par les sept rois des
contrées dont le peuple avait pris refuge dansle
Bouddha.

ConcLustoN

XCVIIL. — Les trois personnes du Bouddha.

1. — Lorsque lé Bienhoureux fut entré dans lo Nir-
vina, los- disciples so rassembléerent ot se cwnsul-
ferent sur co qu'il y avait & faire pour conserver le
Dharma pur ot non corrompu par les hérésies,

2. — Et Oupali se lova et dit :
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3. — « Notre grand Maltre avait coutume do dirve
aux fréres : « O bhikchous ! aprds mon Nirvéna vous
dovrez respecter Ja loi et lui obéir. Regardez la loi
comme volre maitre. La loi cst semblable & une lu-
migre qui brille dans les ténébres pour indiquer le
chomin; olle est aussi semblable & un joyau précicux
pour la possossion duquel vous ne devez reculer do-
vanl aucune peine, ot étre préts & supporter tout
sacrifice, dtt-ce méme étre celui de votre vie. Obéis-
sez au Dharma que jo vous ai révélé; suivez-le scru-
puleusemont, respectez-le comme absolument iden-
tique & moi-mime. » '

4. — « Telles étaient los paroles du Bienheureux.

3, — « C’est pourquoi laloi, que le Tathigata nous
a laissfe comme un hérilage précieux, est devenue
maintenant le corps visible du Tath4gata. Respoctons-
la donc ot tenons-la pour sacrée. Car & quoi bon édi-
fier des d4gtbas pour les reliques, si nous négligeons
I'esprit des ensoignements du Maitre, »

6. — Alors Anourouddha se leva et dit :

7. — « Meltons bien dans notre osprit, freres, que
Gaulama Siddhirtha était la forme visible de lavé-
rité elle-mfme, Il était le Saint, io Parfait et le Béni,
parce que léternclle vérité avait élu domicile dans
son corps. Lo grand Gakyamouni est I'incarnation
corporelle de la vérité, ot il nous a révélé la vérité.

8. — « Le Tathigala nous a enseigné que Ja vérité
existait avant qu'il fut né dans co monde, ot exis-
tera apres qu'il sora entré dans le Nirvana.
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9, — « Le ‘Tathdgata o dit

10, — « Lo Bienhourcux est la vérité; ot en colte
qualité il est présont partout ot éernel; 11 osl possos-
scur de qualiés excollentes mnombmhles, au-des-
sus do loute nature humaine, el il est inelfable dans
sa saintoll. '

11,'— « Main lenant meltons bien dans notre esprit
que ce n'cst pas lelle ou tello loi, qu’il nous & donnée
dans le Dharma, qui est Bouddha, mais la vérité, la
vérité qui est éternelle, présente partoul, immuable
ol trds excellente.

12. — « Beaucoup des lois du Dharma sont tempo-
raires, furent prescriles parce qu’elles convonaient
aux cireonstances ot élaiont nécessitées par quelque
événement passager; la vérité, néanmoins, n’est pas
temporaire.

43. — « La vérité n’est pas arbitraire ou affaire
d’opinion, mais peut &re cherchée, ot colui qui cher-
.che ardemment la vérité la trouverd.

14, — « La vérité est cachée i laveugle, mais
celui qui posside 1'eeil mental voit la vérits, Lavé-
rité est I’essence du Bouddha, et la vérité restera
l’unique élalon pour distinguer los fausses el los
vraies doetrines,

18. — « Adorons done la vérité, cherchons lavé-
rité, élah!xssons-la el obéissons-lui. Car la vérits est
le Bouddha, notre Maitre, notre Instituteur, notre
Seigneur! »

16. — A son tour Kagyapa so lova ot dit :
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17, — « En vérilé, vous avez bien parlé, 0 frares,
Ni chez I'un ni chez I'autro il n'existe de conflit d'opi-
nion sur le sens de notre roligion. Car le Bicnheu-
reux posséde lrois personncs cl chacune d'elles a
une égaleimportance pour nous.

18. — « Il y a le Dharma-Kaya. 1l y a le Nirmina-
Kaya.l y a le Sambhtga-Kaya.

19. —« Lo Bouddha est la vérité entitrement excel-
lente, éternelle, présente partout, et immuable. Ceci
est le Sambhiga-Kaya, qui est dans un élatde féli-
cité parfaite.

20. — « Le Bouddha est lé maitre qui chérit tous
les dres et prend la forme de ceux qu'il instruit, Ceci
¢st le Nirména-Kaya, le eorps dans lequel il apparai.

21. — « Le Bouddha est la dispensation toute bénie
de la religion.Il est I'esprit du Saiigha el le sens des
commandements qu'il nous a laissés dans sa parole
sacrée, le Dharma. Ceci cst le Dharma-Kaya, le corps
de la trés excellente loi. '
© 22. — « 81 le Bouddha ne nous élait point apparu
dans la personne de GautamaCék yamou ni, comment
possederions-nous les traditions sacrées de sa doc-
trine? Et si les génirations futures ne possidaient
pas les tradilions sacrées conservées par le Saiigha,
comment connaitraient-clles quoique 08 soit du grand
GAkyamouni? It ni nous ni personne ne connaitrions
rien de la trés excellente vérité, qui est éternelle, pré-
sente partoat, el immuable.

23, — « Tenons done pour sacrées ct vénirons les
17,
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traclitions ; que la mémoire de Gautama Cakyamouni
nous soit sacnfe, afin que les traditions el sa mémoire
nous servent & découvrir la vérité; car celui dont
'eeil spirituel est ouvert la découvrira, ot elle est la
méme pour quiconque possdde l’mlellwence Fun
Bouddha pour la reconnailre ot l‘e\poser. »

24, — Alors les frires dicidérent de réunir un sy-
node & Radjagriba afin d’exposer les pures doctrines
du Bienheurcux, de colliger et de collationner los
écritures sacrées et de fixer un canon qui servirait
comme une source d'instruction aux généralions 2
.yveuir.

XCIX. — Le but de l'tere.

1. — Lorsque, dans le cycle de formation de I'uni-
vers, apparureni les premidres formes tangibles du
solei], do Jatorre et do la lune, la Vérité se mouvait
dans la poussiére cosmique et remplissait lo monde
entior d’'une lumiére brillante. Cependant il n’existait
aucun ceil pour voir la lumiere, aucune orcille pour
ouir laviri'té, aucun esprit pour percevoir son sens;
" ‘et dans les espaces immesurables de l'existence il n’y
avait aucune place ou | avérité put résider dans toute
sa glmre.
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2. — Dans le cours voulu de l'évolution la faculis
de sentir apparat et la perceplion par les sens naquit.
C’étail un nouveau domaine de vie spirituelle, plein
d’aspirations, avec des passions puissantes el d'une
éncrgie impossible & abaltre. Et le monde so partagea
en deux; il y eul des plaisirs ct des peines, un moi et
un nonmot, des amis et des ennemis, de la haine et
de 'amour. La vérité vibrait dans ce mendo de sen-
sation, mais dans toutes ses virtualilés infinies, lavé-
rilé ne pouvait trouver une place oi résider dans
toute sa gloire.

3. — Alors la raison surgit dans le combat pour la
vie.La raison commenca & guider I'instinct du moi;
la raison prit le sceptre de la création el asservit les
forces brutales et la puissance des éliments. Cepen-
dant la raison parut ajouter un nouvel aliment i la
flamme de la haine, en agravant le Lrouble des passions
en conflit; ot les freres tutrent leurs freres afin de sa-
tisfaire la convoitise d’un instant passager. Et la vé-
rité vint dans les domaines de la raison; mais
dans toute leur élendue il ne se trouva point une
place od la vérité pot résider dans toute sa
gloire. '

4. — Puis la raison, devenue la compagne du moi,

.enveloppa de plus en plus tous les étres vivants dans
les mailles de la luxure, de la baine, et de I’envie, et
de la luxure, de la haine et de l’cnvie naquirenl les

. maux du péché. Les hommes plierent écrasis sous les

fardeaux de la vie, jusquii ce qu'appanit le sauveur,
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lo grand Bouddha, le Saint Instituteur des hommes et
des dieux. .

8. — Et le Bouddha apprit aux hommes le juslo
usage de la sensation et la bonne- application de la
raison; il apprit aux hommes & voir les choses telles
qu’ellss sont, sans illusion, et ils apprirent & agir se.
lon la vérith. Il enseigna la justice et changea ainsi
les créatures rationnelles en étres humains,justes, au
cceur bon, et croyants. Alors eufin la vérité trouva
une place ol elle put résider dans toute sa gloire, et
cetfe place est 1ime de I’humanité. -

6. — Bouddha, 6 Béni, 0 Saint, 6 Parfait, tu as ré-
véléla vérité, et la vérité est apparue et le royaume
de vérits a 6t fonds.

7. —Il 0’y a point de place pour la vérité dans Ies-
pace, tout 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 l'clat brillant de la beauts ot de
la vie.

9. —Il ny a point de place non plus dans le.raison-
nement. Le raisonnement est un sabre 3 deux tran-
chants el sert le projet d’amour aussi bien que le
projet de haine. Le raisonnement. est Ja plateforme
sur laquelle se tient la vérité. Sans la raison, aucune
vérité ne peut éire atteinte. Néanmoins dans le ratio-
nalisme pur il n’est point de place pour la vérits, bien
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que ce soit l'instrument qui dompte les choses du
monde.

10. — La juslice est le trdne de la vérilé, et l'a-
mour, la justice et la honne volonlé sont ses orne-
ments. '

11, — La justice est la place oX la vérilé réside, el
la, dans les ames de 'humanié qui soubaitent ar-
demment la réalisation de lajustice, il y a un espace
suffisant pour une riche et toujours plus riche révé-
lation de la vérii. :

12, — Ceci est '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 ie
Dharma et dans le Safigha.

14. — Regois-nous, 6 Bouddha, au nombre de tes
disciples & partir de ce jour, tant que notre vie du-
rora.

15, — Soulage, 6 Saint Instituteur, compatissant
et aimant tous les élres, les affligés ot coux que la
douleur accable, éclaire ceux qui vont a I’aventure, et
fais-nous grandir de plus en plus en intelligence ot
en saintets, .

16. — La vérité estla fin el Ie but de toute existence,
et les mondes sont nés afinque la vérité puisse veniry
résider.

17. — Ceux qui n'aspirent point apnis la vérité
manguent au but de la vie.

48, — Bienheureux est celui qui se repose en la
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vérité, car toutes les choses piriront, mais la vérité
demeurera tovjours.

19, — Le monde est édifif pour la vérilé, mais de
fausses combinaisons de la pensée dénaturent levé-
" ritable étatdes choses et font naftre 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 &re arrangie. La
vérité est une et toujours la méme, elle est immuable.

22, — La vérité est supérieure 4 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 M4ra, 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 mmsonges

sont semblables a de grands et fastueux navires dont

les poutres sont pourries et mangées des vers, et
ceux qui s’y embarquent sont fatalement destinés a
faire naufrage.

96. — Nombreux sent cenx ‘qui disent : « Viens
- erreur, sois mon guide », et quand ils sont pris dans



L'EVANGILE DU BOUDDITA 303

les mailles de I'igoisme, de la luxure et des mauvais
désirs, la mistre est enfantée.

27. — Cependant tout ce qui a vie aspire 3 lavé-
rit, et la vérité seule peut guérir nos maux et donner
la paix & notre inquiélude.

28. — Lavérité est 'essence de la vie, car la vérité
persiste apris la mort du corps. La vérité est éternelle
et continuera & vivre quand méme les cieux et la terre
aurout disparu. _

29. — Il n’existe pas dans le monde plusieurs vé-

‘tités 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 a
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-
rieusz,

Ils n’ont point d'égaux sur la terre,

1ls nous révélent le ehemin 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 remiet dans la bonne voie ceux qui se sont
égarés. . ‘
La vérité est notre espoir et notre soutien..
Nous recevons avec reconnaissance sa lumidre que
ricn n’arnite. , g
3. — Tous les Bouddhas ont une seule et méme
essence,
Qui est partout présente dans tous les genres
. d'8tres, ) :
. Qui sanctifie les liens qui unissent toutes les dmes,
Et nous avonsfoi en sa félicié comme refuge su-
préme.

FIN
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NOTES

1. — Bouddha (sanscrit et pili, Buddha), « IEveillé,
I'Eclairé, I'Illumind, le Sage ». — On donne également au
Bouddha les noms de : ('dkyamuni « Pascéte Gikya », (d-
kyasimha « le Lion Gikya », Sugata « le Bienvenu », ('ds-
tar (pdli Satthar) « le Maitre, PInstituteur », Jing, « le
Vainqueur, le Conquérant », Bhagavat « le Bienheureux,
ie Béni », Loka-nitha « Seigneur du monde », Sarvajiia
« 'Omniscient », Dharma-réja « Roi de la Loi, Roi de la
Vérité », Tathdgata « Celui qui est venu comme ses pré-
décesseurs, c’estd-dire en suivant la méme voie qu’eux ».
— Voir : — Eug. Burnouf, Introduction ¢ Chistoire du
Bouddhisme indien; — E. Sénart, Fssai sur la légende du
Bouddha; — T. W. Rhys Davids, Buddlism, p. 28; —
H. Kern, Histoire du Bouddhisme dans I'Inde, ete.

2. — Le Salut, V'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 vieissitudes du monde, de la vie et de
la mort, le monde des humains, ’Océan de la naissance et
de Ia mort, I'instabilit, et la non-dunée des choses, I'in~
quiétude de la vie du monde. lagitation de ligoisme, la

vanité de I'existence.
18
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4 — Nirvdna (pili Nibhdna), extinction, c'estsi-dire
l'extinction des passions, des disirs, des attachemenis hu-
mains et de la personnalité. Le /Virvdna n’est pas un paradis,
un lieu, mais un état de parfaite biatitude auquel le saint
peut parvenir, méme sans quitler la terre. Selon le Hina-
yina, il est défini comme « P'extinction de I'illusion », sui-
vant le Mahdydna comme « Yacquisition de la vérité ». NVir-
vdna signifie, selon ce dernier, « illumination »; Iétat
d'esprit dans lequel I'updddna « atlachement », le filésa
« peine », et la trisnd « désir » sont éteints; I'heureuse
¢ondition de I'illumination, de la paix de l'esprit, de la fé-
licité, le friomphe de la vertu en ceite vie et au deld, le
-repos éternel du Bouddha aprés la mort. Cdkyamuni a refusé
de résoudre le probléme de savoir si le Virvdiia est ou n'est
pas’ Dextinction définitive de la personnalité. Interrogi, il
montrait par son silence que cette solution n’est pas un des
quets dont la connaissance est mdlspensable pour le salut

5, — Voir note 3.

6. — Kapilovastu (pili Kap ilavattlzu), capitale~ du
royaume des Cikyas-et berceau du Bouddha Gakyimuni. —
(N. T.). Cette ville fut fondée, dit la ligende, par les fils
d'Tkdvaku, exilés & la requite de leur belle-mére, et duf son
nom i ce que le sage Kapila disigna son emplacement.
" Guddhodana, le pire du Bouddha, était 'arriére petit-fils du
" quatrieme de ces princes. Beaucoup d’auleurs doutent de
I’existence de cette ville, que son nom mame (ville de Ka-
pila, ‘'ou ville rouge) semble ranger au nombre des cités
mythiques ; toutefois la découverle de ses ruines par le
Dr Fabrer, prés de Niglivd dans le Térai Népilais, en <1896,
détruit aujourd’hui toule suspicion. La ‘couleur rouge du
sol de la ville, fortement coloré par un oxyde de fer, exph-
que le nom de Kapilavastu, Ja ville rouge,

o
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7. — (dlcya, peuplade ou tribu indienne que I'on sup-
pose &tred’origing scythe. Elle était établie dans le Térai
Népilais, an pied des derniers conireforls de I'Himdlaya,
et s'étendait jusqu’aux frontiéres du Magadha, ou de la
province d'Oude actuelle.

8. — lkjvaku. Roi mythique de I'lnde, arriére petit-fils
du Soleil, souche de la race ou dynastie solaire appeke Si-
ryavamga. La famille royale des (Gilkyas disait descendre de
lui,

9. — Gautama (pili Gotama), nom de la famille du
Bouddha. — (N.T.). La forme génitive Gautama donne &
supposer que la race royale des Gilkyas apparlenait i la
Gétra brihmanique de Golama. Il y a deux Gotama : le
rishi, et le grammairien célébre.

10. — ('udd/wdana, « Celui qui a une nourriture pure,
ou posséde du riz pur ». Le pere du Bouddha Gikyamuni.
La tradition bouddhique en fait le roi des Cikyas, 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 proprii-
taire ».

14. — Mdyd-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
-an dipart de son fils et peut-étre pour ne pas étre un obs-
tacle 4 sa vocation, — et renaquit dans le ciel des dieux
Trayastrimgat, oi (}al\yamum, devenu Bouddha, vint
lui précher pendant trois-mois la Bonne Loi et l’Evangxle
du Salut. — Mdyd, dans la langue brihmanique, est une
matitre impérissable et préexistante a tout, infiniment sub-
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tile, qui sert aux dieux & créer des formes apparentes, sans
réalit} et trompeuses. Par suite, c'est illusion, la magie,
'enchantement, Le voile de Mayd est illusion de person-
nalié 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. - , i

12. — Reine des Cieux, la lune ou peut-dlre l'auroré. '
N.T.

13. — Lumbint, jordin ainsi appelé du nom de la prin-
cesse qui en éfait, ou avait été propriétaire. L'emplacement
du jordin de Lumbini, marqué par une colonne inscrite

éripie par le roi Acoka, aété découvert en 1896 i Niglivj,
dans le Térai Népilais, par le D* Fahrer.

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 brahmaniques, et particulitrement
" dans les Pourénas, Mdra « le irompeur »est un des noms

donunés &4 Kdma, le dieu de i'amour et du désir.

16, — Ndga, littéralement serpent. Génies serpents
d'une intelligence supérieure a celle de 'homme et douss
du pouvoir de se transformer a volonté.

7. — Buddhas antérieurs. Les trois, six ou vingt-quatre
Buddhas qui ont précédé Cakyamuni sur la terre.

18. — Bodhisattva (pili Bodhisatta). « Celui de qui
V'essence (sattva) est de devenir illumination (bod%i) », ou
« Celui’ qui posséde ln quanté de bod 4z, sagesse supnéme »,
Ce terme désxgne un étre qui est sur le point de devenir
Buddba, mais n'a pas encore atteint le Nirvana, et sap-
plique & toute une classe de saints qui n'ont plus qu'une

‘seule naissance i 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 élaitdesting 4 de-~
venir Buddha, tel Gakyamuni, et aprés lui Maitréya.

49, — Asita. Le Lalita-Vistara et la plupart des
autres réeits 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 &
venir voir son fils, mais vient de lui-méime, 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 habite par Asita dat étredans le proche
voisinage de Kapilavastou, tandis que le texte du Lalita-
Vistara dit que I'ermitage de ce saint personnage était situé
dans 'Himélaya, el qu'il se rendit instantanérnent, & tra-
vers les airs, de sa refraite au palais de Gouddhodana,
N.T. '

90. — Siddhcirtha (pdli Siddattha), nom personnel du
Bouddha. Son sens élymologique est « Celui qui a atleint
son but ». — N. T. Le nom exact du Bouddha est Saruvdr-
thasiddha, « Celui qui accomplit toutes choses ». E. Schla-
gintweit (Le Bouddhisme au Tibet), le traduit, d'aprés le
sens {ibétain par « le Fondateur ».

91. — Prajdpati (pili Pajdpats), appeke aussi Mahd-
Prajd pati-Gautamt, sceur ainée de Miyd-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-
{ami, féminin de Gautama. — N. T. Prajipati-Gautami,
tante, et Yagodhari, femme de Siddhirtha furent les deux
premiéres religieuses bouddhistes.

29, — 1l est de régle établiec que la meére d’'un Bouddha
meurt au bout de sept jours. Voir note 11.

93. — Yacodharci (pdli Yasodhard), ferame du prinee

Siddhartha. On la nomme aussi Gopa. 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 Dandapini. ‘

24. — Canna. D'aprés le Lalita-Vistara, le cocher ou
plutdt I'icuyer du prince Siddhirtha se nommait Candaka.

25. — Krisd Gautamt (pili Kisd Gotamt) « la svelte ou
mince Gautami, cousine de Siddhirtha. Cest aussi le'nom
de I'héroine de la parabole de la graine de moutarde.

96, ~ (ramana (pili Samana). Ascte, mome, celui qui
vit sous Ia régle d'un veeu.

27. — Voir note 18.

98, — Voir note 1.

99. — 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+i-dire
« en suivant la méme voie » ou bien « en enseignant la
méme doctrine ».

30. —Dharma-rd ja. Littéralement « Roi de Ia Loi » Dans
la littérature brahmamque ce tifre est donné i Yama, le’

- . dieu des morls, considéré comme essence, source et arbi-

tre de toule vérii! et de toule justice. Le Mahibhdrata
Papplique a YuddhiSthira, I'aini des Pindavas, moins
parce qu'il est le fils ou Tincarnation d'Yama, quli cause
de son intbranlable fermeté dans la justice. N. T,

31 — Bhagavat Homme de mérite, honorable. Le Béni.
Le Bienheureux. Titre donaé au Buddba. — N. T. Ce titre
s’applique chez les brahmanes, & Brahmi, & ViSnu et &
Krbna

32. — Kanthaka. Cheval du prmce Siddhartha. — N.T.
Suivant la légende du Lalita-Vistara, 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. — Rdjagrld (pdli Rajagahd). Capitale du royaume
de Magadha, — N.T. Rédjagrhd fut une des risidences fa-
vorites du Buddha. C’est encore avjourd’hui 'un des lieux
saints les plus vénérés par les bouddhisles.

37. — Muni. « Penseur, sage, ascéte ». Spécialement le
« Penseur, le sage, religieux ». Cikya-muni, « l'ascéte, le
sage des Cikyas » est le Buddha. — N.T. Le terme Muni
est employé dans le sens de « ascite, religieux » avssi bien
par les brahmanes et les jainas que par les bouddhistes.

38. — Bimligtra. Roi de Magadha. On lui donne sou-
vent le surnom d’honneur de Sainya (pdli Stniya) « belli-
queux, guerrier ». Il fut assassiné par son propre fils Aji-
tagatru.

39. — Voir note 26, i

40, —('akya-muni(pili Sikya-muni). « L’ascéteCikya »,
surnom qui est devenu lappellation la plus usuelle du
Bouddha Gautama.
 41. — Ardda (pali Alira). Célebre philosophe brihmane.
Son nom entier est Arada {ou Arila) Kilima.

42. — Udraka, ou Rudraka, philosophe et ascéte brih-
mane ou peut-itre jaina. Le Latila-Vistara le désigne sous
le nom de Rudraka, fils de Rama.

43. — Voir note 18.

44, — Atman. Le souffle en tant que principe de vie,
I'ime, la personnalité, I'individualité, le moi. Pour quel-
ques-unes des anciennes écoles brihmaniques I'd¢man cons-
titue dans 'homme un &tre métaphysique qui est le pen-
seur de ses pensies, le percepteur de ses sensations, l'au-
teur de ses actes. Le Buddha nie I'existence de I'dtman
pris dansce sens, —Lesécolesbréhmaniquesdonnent I'dme
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des éires le nom de Jivdtman pour la distinguer de Para-
mdiman, 'ime universelle N, T.

45. — Karma (pili Kamma). Action, ceuvre, loi d’action,
ritribution, conséquence des actes préoidemment accomplis
et deslinée qui en découle. Eilel définit le karma « ce fnut
moral (de chague étre) qui seul survit a 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 Pévolution, la iandance d’un germe i se
" développer selon un certain type spécifique, par exemple,
la tendance de la semence du haricot a croitre en une plante
ayant tous les caractéres du phaseolus wvulgaris, est son
karma. Cest le dernier héritier et le dernier résultat d'une
lignée ancestrale qui remonte, a travers plusieurs milliers
d’années, au temps de la premiére apparition de la vie sur
la terre. » Nous lisons dans I'Anguttara Nikdya Pancaka
__Nipdia: « Mon action (karma) est ma propriété, mon ac-

“lion est mon hiritage, mon action est la matrice qui m'a

_ porté, mon action est la famille a qm je suis apparenté
" mon action est mon refuge ».
. 46, — Munja. Herbe trés douce avec laquelle on confec-
‘tionne la ceinture sacmée des hrihmanes. N. T.
7. — Skandha (pili Khandha). Eléments, attributs de
‘#re, qui sont : la forme (ripa); la sensation de douleur
ou de plaisir (vedand) produite par l'action des objels ex-
“térieurs sur les six sens (vue, ouie, odorat, gait, toucher et
esprit); la perception (saiijfid) des idées et des choses;la
- combinaison (samskdra) des qualités, facultés ou tendances
‘morales qui constituent le caraclire de lindividu;et l2
conscience ou discernement (vijidna). N. T.
48, — Voir note 42.
*49. — Voir note 45.
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50. — T'ransmigration ou Métempsycose, Passage d’une
dme dans les différentes classes des élres animés, y compris
le séjour dans P'un ou plusieurs des enfers. N. T.

51, — Iatlzagata « 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.

84, — Bhiksu (pali Bhikkhu). « Mendiant ». Terme ap-
pliqué dans I'Inde, antérieurement au bouddhisme, & tous
les religieux ayant fait veeu de vivre d’auménes, et plus tard
spécialement atiribué aux moines bouddhistes. Il correspond
i notre expression « bonze » (birman Pongi et japonais
Bozou). N.T.

85. — Oruvilvd (pili Uruvéld). Ville de I'Inde ancienne,
sifude au sud de Patna sur la riviére Nairafijani, aujour-
d'hui Buddha-Gayd. Le Buddha y fit de fréquents séjours.
C’était aussi primitivement la résidence du célebre Maha- -
Kacyapa, Clest la que se trouve le temple de la Mahd-Bodhi,

56. — Voir note 40.

57, — Le bruit de la mort da Bodhisattva était venu
jusqu'au ciel Tugita, et Maya-Dévi, descendue sur la terre
pour pleurer son fils, assista asa quasi-résurrection, N.T.

58. — Le Lalita~Vistara la nomme Sujdtd, fille du chef
de village Nandika,

59, — Bd. L’arbre de science, ficus religiosa.

60. — Voir note 15.

61. — Voir note 26.

- 62. — Buddha. Voir note 1.
63. — Dhydna (pali Jiidna). Méditation mythique abs-
‘traite, intuitive, vision béate, extase, ravissement, le résul-
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tat du Samddli. Le Buddha n'a pas conseill! les extases en

tanl que pratiques de dévofion religicuse, car il af'firmait
que la délivrance ne peut dtre obienue que par la connais-

sance des « Qualre Vérités excellenles » ef en marchant

dans « ’Excellente voie & huit chemins »; mais il necontraria
pns ceux qui se plaisaient dans V'exlase et les visions héates.

Selon son mterantallon le Dlydna n'est pas la perle de fa
conscience, mais la destruction voulue el délihérée de 1%-

goisme. Il y a quatre degrés de /)luyrina compris génirale-

ment sous le nom de Samdd/ii : le premier est un étatde

joie et de contentement qui nait d’'une abstraction dans la-
recherche el la réflexion ; le second procure une profonde
paix sans réflexion ni recherche; le troisieme effizctue la
destruction de la passion et le quatriéme consisie en une

parfaite égalitf d*ime qui détruit la souffrance (voir Eugéne

Burnouf, Inh oduction @ [ histoire du Bouddhisme indien, el
T. W. Rhys Davids, Buddhism). Dans le #o-s/i-hing-tsan-
liing, le Dhyina n’est mentionné que deux fois seulement,

II0, 17, versets 960-978, o Ardda expose la doctrine des

" . Quaire Dhyiras que n'approuve pas le Buddha, et au mo-
ment de la mort du Buddha, oi il est dit que « lorsqu’il a
‘perdu connaissance son esprit a pass? par les Quatre Dhyi-

nas.

64, — Dharma (pili Dliamma). Primitivement la condx-
tion naturelle des choses ou des dres, la loi de leur exis-
tence, la vérité; puis la vérité religieuse, la Loi, le code
moral de justice, I'ensemble des docirines constituant un
systéme religieux, Ja religim. Son sens le plus habxtuel est
la Loi..

65. — Voir note 1. ‘

66. — Nidina « Cause » Les douze Nidinas conshtuent
1a chainedes causes qui font naitre la misére dans le monde.
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67. — Voir note G4

68. — Voir nole 3.

69. — Le Lalita-Vistara nomme le premier Trapusa. Ils
étaient fréres et devinrent les deux premiers disciples In'i-
ques, ou Upcisakas, du Bouddha, Les livres bouddhiques
donnent des versions diverses de cette ligende: mais le
fond en reste toujours le méme, N, T,

70. — Clest la formule primilive d’adhésion au houd-
dhisme tant que I'Eglise (Sanghs) n'est pas constituée.
Plus tard la formule du « Triple Refuge » se constiluera
par 'adjonction du « Refuge dans le Sangha ».

71. — [2ralund, Dieu créateur de la religion erhmam-
que, manifestation de Brakma (neutre) I'Ame universelle.
Sous le nom de Mahd-Brahmi les bouddhistes en ont [ait
le plus grand de tous les dieux, le souverain du « Monde
sans formes ». Quant au titre de Sakampali son sens est
obscur et il ne se renconlre qu'assocé au nom du Brahnzi
bouddhiste. Eugiéne Burnouf le fraduit par « Seigneur des
élres patienls ». Eitel lui donne le sens de « Seigneur des
parties habltables de tous les univers », el Sir Monier Wil-
liams le traduit « Seigneur de ceux qui souflrent ». H. Ker
(Sucred Books of the Eust, t. XXI) prétend qu’il est syno-
nyme de Siklun, dinomination friquente d'Agni.

72. — Voir nole 51.

73. — Voir note 64

74, —Arida Kaldma el Rudraka (ils de Rama. Voir notes
M 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 Binaréds, plus tard l'une des resndences favontes du
Bouddha.

76. — Upaka. Le Lalita-Vistara ne donne pas son nom
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- et le désigne simplement comme 4 jivalia ou membre d'une
gsecte jaine fondée par Gosdla un ancien disciple de Mahd-
vira, Dans la plupart des autres récits bouddhiques il est
nommé PAjivaka Upaka. N.T.

77. — Jina. Vainqueur. Titre attribué dgalement aux
Bouddhas et aux Tirthamkaras; cependant les Jainas I'em-
ploient de préférence pour disigner Vardhaména Mahd-
vira qu'ils considérent’ comme leur Buddha. Von' anssi
note 1.

78. — Voir note 9.

79. — Voir nofe 51.

80. — Dévas, Dieux du brihmanisme conservés par les
bouddhistes, Ce nom dési gne tout esprit céleste, mais par-
ticuliérement les dieux derang secondaire qu'on peut com-
parer aux anges.

81, — Ajndta I{aundinya, ou en pili Afiridta Kondaiinia.

82, — Sajigha ou Samgha. La confréirie des disciples .
du Buddba, PEglisebouddhique. Une assembke d’au moins
~ quatre moines constitue un Safigha, a le pouvoir d’enlendre
une confession, de donner l'absolution, d’admettre 2 la
prélrise, elc. Le Safigha forme le troisiéme constituant du
Triratna (ou Trois Joyaux), la Trinité bouddhique en qui
on prend refuge.

83. — Le terme canonique est Dharma. Voir note 4.

84, — Clest-i-dire le Sarigha.

85. — Yagas (pili Yasa).L'un des premiers convertis du
* Buddha, il devint par la suite Arkat et Sthaira.

86. — Sous entendu « duSalut ». Expression qui marque
le premier pas fait dans la sagesse bouddbigue. N, T.

87. — Le vélement religieux des bouddhistes est teint
en ocrejaune. N.T.

88. — Vinaya. La premiére et I plus ancienne des trois
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sections qui constituent le Canon bouddhique ou 77/pitaka .
Le Vinaya, ainsi que son nom lindique, traite de la disci-
pline, Aprds la mort du Buddha, Ananda en récita le texte
devant le concile de Raja.Grhd.

89. — Voir note 35.

90, — Jatila, ¢ qui a les cheveux tressls, Les Jatilas
étaient des ascites brihmanes.

91. — Krsna « Le noir ». Huitiéme incarnation ou ava-
tdr de Visnu, dont le culie est trés répandu dans I'Inde
brthmunique et s'est en grande partie subslitu! 4 ceiui de
Visau lui-mime. Toutefois, & i'époque du Buddha ce culte
devait étretout 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 bouddhisme.
Celui dont il est question ici est le plus illustre des trois.
On le désigne d'ordinaire sous le nom de Kicyapa d'Uru-
vilvd ou de Mahid-Kéicyapa, pour le distinguer de ses deux
freres, Kigyapa de Nadi et Kigyapa de Gayd, beaucoup
moins connus que lui. Aussitdtaprés saconversion, il prit un
rang éminent parmi ies disciples du Buddba et devint une
des colonnes de la confrérie. Aprés la mort du Buddha, il
convoqua et présida le premier synode on Concile, & Rija-
grhi, devant lequel il récita, dit-on, I'Ab/u-dharma, ou
section de métaphysique. Les bouddhistes de toutes les
sectes le considérent comme le premier patriarche de leur
religion et le successeur de Cdkya-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 donni & Bimbisara, roi de Magadha. — Voir
note 38,

97, — (alra (pAli Sakka), Nom bouddhique d'Indra, le
roi des dieux,

98, — Vénowana (pli Velouvana). Bois de bambou
proche de R4djagrhl, une des résidences favorites du
Buddha, qui y prononga plusieurs siiras importants.

99, — ('driputra (pAli Sdriputta). L'un des principaux
disciples du Buddha. Le saint Pierre du bouddhisme. II se
nommait de son vrai nom UpatiSya. Giriputra « filsde Q&n
(du nom de sa mére) n’était qu'un surnom.

100. — Maudgalydyana (pak Moggalldna), de son vrai
nomn Kolita, remplit un role important dans la ligende
bouddhique, o il figare parmi les plus illustres disciples
du maitre.

101. — Sanjaya. Ascéte brihmane dont on snit seule-
ment qu'il fut le premier Maitre de Ciriputra et.de Maud-
galydyana. N. T.

102.— Agvajit (pili Assa ji).Disciple du Buddha,remar-
quable par la dignité toute particuliére de son maintien, et
souvent employé, A cause de celte qualié, pour attirer vers
le Buddha les personnages qw’il voulait convertir.

103. —- Voir note 26.

104. — C'est-irdire d’un Cakravartin, N. T.

105, — C'est aux Cikyas de Kapilavastu que le texte
tibitain du Dulva préite 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 vibira de Jitavana.
Le sens généralement accep# de son nom est : « Celui qui
fait ’aumdne (pinda)aux nécessitenx(andt/ia) ou abandon-
nés ». L'étymologie d'Eitel : « Celui qui donnesans conser-
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ver (andtha) une bouchée (pinda)pour lui-méme », ne peut
se soutenir. — N. T. Pinda est l'offrande funiraire d'un
gdteau de mime nom que seuls peuvent présenter au mort
les parents & un degwd rapprocly, appelés en raison de ce
fait Sapinda,

. 107, — Igara (pili fssara), « Seigneur ». Titre donné
aux grands dieux brihmaniques et surtout i Civa. Dans les
livres bouddhiques, le titre sanscrit d'Igvara indique tou-
jours un dieu supérieur, et en dehors du monde, un dien
personnel, une divinité distincte et indépendante de la na-
ture, qui est supposi avoir tiré le monde ex-nihilo. —
N. T. Dans le bouddhisme mahdyina mystique plusieurs
divinités porient te titre d’lgvara, sans &tre considintes
comme créatrices.

108. —('rdvastt (pali Sdvatthi), Capitale du royaume de
Kogala septentrional, située au nord-ouest du Magadha sur
la Rapti. Le géniral Cunningham I'identifie aux ruines de
Sahet-Mahet dans 1'Oude. Cetle identification parait dou-
teuse.

109. — Prasénajit (pili Pasénadi). Roi du Kogala souvent
cité dans les livres bouddhiques. 1! fut un ami sincére du
Buddha. Détniné par son fils Virddhaka, il s'en fut de-
mander asile 4 Ajatagatru, roi du Magadha et mourut su-
bitement au hord d'un étang i il venait d'étancher sa soif.
N.T. : '

110. — Vildra. Résidence des moines ou prétres houd-
dhistes pendant la saison des pluies. Monastére. Temple.

111. — Voir note 23,

112. — Rahula. Fils du Buddba et de Yagodbara ou Gopi.
Admis tout enfant dans la confrérie des bhiksus, 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-
férs du Buddha, — N. T. Le Lalita-Vistara ne dit pas
qu’Ananda fut fils de Prajipati et demi-frére du Buddha,
mais simplement qu'il était né le méme jour que lui. En
géniral les écritures bouddhxques le qualifient de cousin de
Cakyamuni. ]

114. — Voir note 21.

115. — Divadatta. ¢ Dieu-donné », Frére de Yagodhari,
cousin et beau-frere de Siddhirtha, Jaloux et envieux du
Buddba, il tenta de fonder une secte a lui avec des régles
de discipline plus rigoureuses que celles de la confrérie. II
est dépeint incontestablement d'une mani¢re trés injuste
dans le canon bouddhique et traité comme un traitre.

116, — Updli. Barbier de la cour de Kapilavastu, devenu
par la suite un disciple éminent du Buddba.— N. T. Clest
Ini qui fut charg: de réciter le Sitra au concile de Raja-
grhi apreés la mort du Buddba.

117. —Anuruddhae. L'un des grandsdisciples de Cikya-
muni, considini comme le grand maitre de la mitaphy-
sique bouddhique. Il était le second fils d' Amrntodana,
frere de Cuddhodana, et par consiquent cousin de Sid-
dhartha.

118. — Voir note 110. .

119. ~— Jitavana. « Jardin de Jétay. Vihira ou monas~
tére bouddhique construit par le marcband Anjthapindika
de Gravasti dans le jardin acheté par Iui au prince Jéta, hé-
ritier -présompfif du royaume de Kocala.

120. — Voir note 15.

121, ~ Jivaka. Suivant la tradition il était fils de Bim-
bisira et de la courtisane Silavati. Le Mahivagga (VIII)
rapporte qu'il avait ¢ i exposé aprés sa naissance et recueilli
par un passant. I devint un médecin de grand talent et
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guérit le Buddha d'une maladie désagriable causie 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 bhikus de porter des rohes de laiques.

122, — Pradyota {pili Pajjota). Roi d'Ujjayni, aujour-
d’hui Oude,

123. — Bluksuni (pili bldk /ilwni). Féminin de bhiksu.
Religicuse, nonne, sceur.

124, — Vigakha (pali Visdkhd), Riche habitante de Gri-
vasti, 'une des disciples laiques les plus distinguées du
Bouddha. H. Oldenberg (/luddfia, p. 167 de I'td. angl.)
dit: ¢ Tout le monde invite Visikhi aux cérimonies sa-
crificatoires et aux banquets, et c’est & elle que I'on offre
d'abord les plals. Un hoéte comme eclle porte bonheur i la
maison ».

125. — Pirvarama (pali Pubbdrdme), L'un des Vihiras
ou monastére de la confiérie bouddhiste.

4126. — Voir note 110.

127. — Parivréjaka (pili Paribbd jaka). Membres d’une
secte de la religion Jaina.

198, Tirthika (pali T'itthiya). Ecole religieuse de I'Inde
au temps du Buddha, — N. T. Hérétique. Probahlement la
secte des Jainas dont Vardhamina Mahdvira était le chet.
Au xr° siecle, cette secte se grossit d’'un assez grand nomhre
de bouddhistes fuyant la persécution.

128. — Upavasatha (pili Uposatl:a). Le dimanche boud- -
dhique. Rhys Davids (Buddhism, pp. 140-141), dit : « Les
jours U posathas sont les quatre jours du moisilunaire ou
Ia lune est pleine, au troisime quartier, nouvelle, et au
premier quartier. Ce sont le 14¢ jour de fa nouvelle lune
{dans les mois courts) et le 15° jour de fa 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 U pavasatha, lejour de jelne
‘qui préctde les offrandes de soma enivrant, en relation avec
le culte de la lune. Au lieu d'adorer la lune, les houddhistes
devaient sanctifier le jour de jelne par I'observance des
préceptes moraux ; c’esl un des nombreux cas ol Gautama
a spiritualisé les mots et les coutumes existants.

130. — Prdtimoks, (pdli Pdtimokl:ha). Littéralement

« dichargement ». C’est la confession houddhique. Suivant
Rhys Davids (Buddhism, p. 163), elle date presque certai-
nement du ve sigcle avant J.-C. Depuis ce femps, rendant
2300 ans, elle a éU réiguliérement récitée deux fois chaque
mois dans les assembles solennelles des membres de I'ordre,
Elle occupe done une place unique dans I'histoire religieuse
"du monde, et aucune régle de conduile morale n’a éié en
usage constant aussi longtemps que celles qu’elles a éfablies,

. & Yexception seulement des préceptes de I'Ancien Testa-
ment et de ceux de Confucius.

131. — Kaucdmbi (pali Kosambi). Ville de YInde, sur la
*Jumnd, identifiée par Cunningham 3 Ja Kosam actuelle.
‘Une des plus anciennes cités de I'Inde, elle était la capitale

du royaume de Kaugimba et passait pour avoir été fondée
par Kugimba, I'un des descendants de Puriravas. Le Bud-
dha y fit un assez long séjour. — N. T. d’aprés Sir Monier
Williams, Buddhism, p. 411.
132. — Voir note 64
133. — Dirgldyu (pili Dighdvu), « Longue Vie », Prince
mythique; fils du roi Dirghiti.
“- 434 — Kdgt (pati Kdst). Nom archaique et sacré de Bé-
narés.
135. — Voir note 115.
136. — Voir note 23.
137. — C’estdi-dire le Buddha.
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183. — Ajdtacatru. Fils et successeur de Bimbisira, roi
de Magadba. La tradition bouddhique laccuse d’avoir {ué
son. pere pour s'emparer du irine. Il fut d'abord hostile aun
Buddha, puis touch de la grice, lui confessa son erime et
devint un zéK protecteur du bouddhisme, N. T.

189. — Voir note 98.

140. — Voir note 45.

141, — Jystigha.

142. — Vrii (pali Vajji} Conlrée de U'Inde voisine du
Magadha.

143. — Dharmardja. « Rol de la Loi ». Titre appliqué
ici au Buddha, en fant que grand maiire de la Doctrine.
Chez les Indous brihmaniques il s’applique tout spiciale-
ment & Yama, le dieu des morts, régent de I'enfer.

144. — Dharmapada (pili Dhammapada). Le pied ou la
voie de la Loi » Titre d’un des livres qui constituent le
corps de la doctrine bouddhique. N. T.

145. — Voir note 15.

146. — Manasakrita (pali Manasdkata).

147. — Indra. Le roi des dieux védiques, Dans les livres
bouddhiques, il est le roi des dieux de la rigion de la forme.
Son paradis se nomme Svarga. N. T.

148, — Soma. Dériw de la racine su « presser » et non
comme le proposent les savants chinois, d'aprés Eitel, de
su « qui égaye » et mana« l'esprit ». Nom d'une plante et
de son jus enivrant que 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-
nisée 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



t

y
'

332 " L’EVANGILE DU BOUDDEA

le régent de 1'oddan, le dieu des eaux, Poséxdon, Neptune

150, — Voir note 71. :

151, —Nirgrantha (pili Niggantha). Littéralement « Dé-
livré des liens (du monde). » Nom adopté par les adhérents
de la gecte Jaina.

152. — Jidtaputra (pali Nataputta). Personnage géqé-
ralement considéré comme identique 4 Vardhamina Ma-

o h3v1ra le chef de la secte Jaina.

153. — Kitadanta. Brahmanec, hef du village de Dina-
matt, appelé aussi Khdnumat, Il est cité par Spencer Hardy

'(Manual of Buddhism, p. 289) et dans Sacred, Books of

the East, vol. XIX, p. 242
154. — Ddnamati. Village de I'Inde. Ce nom sxgmﬁe

¢ qui a un esprit & donner ». Il n'i pas été identifié,

455. — Voir note 45.
156. —Dharmakdya. « Corps de la Loi ». —N. T. Le

~plus subtil des trois corps que revétent successivement les

Buddhas, celui qu’ils possédent seulement aprés le Parxmr- .

‘vina.

~

157. — Voir note 112.

158. — Voir note 110. . N

159, — Voir note 119.

160. —Voir note 106. ) .
. 164, — Amitdbha (sanse. et pili). « Celui qui posséde
unelumiére sansbornes »; de amite «infini,immesurable »
et de dbhd. « rayon de lumiére, splendeur, félicité de Yil-
lumination ». Cette -expression appartient au bouddhisme

- .mahdydna et a été personnifiée en Amitihha Buddha, ou
“Amita. L’invocation du nom sauveur d'Amitibha Buddha
" est un dogme de prédilection de la secte du Lotus ou de la.
- Terre pure, si populaire en Chine et au Japon. Le chapitre
- LX de cet ouvrage renferme une allusion  la conception
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poétique du Paradis de I'Occident. Le bouddhisme du Sud
. n'a aucune idée d'un Amitdbha 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-siira, traduit en chinois entre 148 el 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
Malud-Creinakas; 20 un degré élémentaire de sainteté. Un
¢rivaka est celui qui est encore superficiel dans la pratique
et la compréhension de la loi- On le compare 3 un lidvre
qui traverse le torrent du Sarisira en nageant 2 la surface
(E. Xitel, Handbook, p. 157). — N. T. « Auditeur », dis-
ciple qui a prononcé les veeux, en opposition & 'Y pdsaLa
a serviteur », disciple laique.

163. — Suk/icivati, le Paradis occidental, sorte de lieu de
repos ou d’oasis bienheureuse sur le chemin ardu du Nir-
vina, Cest pour la plupart des bouddhistes mahiyinas, re-
butés par la difficulté et le vague du Nirvana, le but su-
préme de leurs efforts.

164. —Abhijiid (pili Abhiifid), faculté surnaturelle Iy
a six Abhijfids que le Bouddha acquit quand il atteignit &
intelligence parfaite : 1° I'eil cileste, 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 espece de figure ou de forme; 4° la connaissance de
toutes les formes des précédentes existences de soi-méme et
des autres; 5° la connaissance intuitive de la pensée de tous
les &res; 6° la connaissance de la fin du courant de la vie.
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165, — dedlu (pali Jddhi), est défini par Eitel « la do-
‘mination de Pesprit sur laz matiére ». Clest le pouveir qui
convient au but qu'on se propose, et I'adaptation aux cic-
constances. Dans la croyance. populaire cela implique Taf-

“fy ranchxssement des lois de la gravitation et la faculté de
", prendre 4 volonté toute espice de forme. — N. T. Pouvdirs
~ surnaturels du saint.

166. — Voir note 63. ,

167. — Samddhz (sansc. et pili) « Extase, abstraction,
puissance sursoi-méme »Rhys Davidsdit: « Le houddhisme
n’a pas su échapper aux risultals naturels de I'étonnement
avec lequel on a toujours considin! les états nerveux anor-
maux pendant l'enfance de la science. Mais il faut ajouter
a son avantage que le bouddhisme le plus ancien méprise
les réves et les visions, et que la doctrine du Samidhi est
de peu d’importance pratique comparée a celle des Huit

‘Chemins excellents ». (Buddfism, p. 177). Eitel dit de son
. ¢dté: « Le terme Samidhi est employé quelquefois dans .

un sens moral quand il désigne ladélivrance morale per-
sonnelle de la passion et du vice » (Handbook, p. 140).

168, — Voir note 113.

169. — Varana, arbre de 'Inde, crataeva Roxburghiz.

170. — Voir note 131.

471, — Vidas. Livres sacrés des brahmanes. Ils sont
considérés comme renfermant toute science. 1l y a quatre .
Védas : le Rig, le Yajur, le Séma et I'Atharva. -

172, — Voir riote 108. :

173. —Annabhdra, httéralement « Celui qui apportede

la nourriture », nom de Pesclave de Sumana.

-474. — Mcitanga. Une des nombreuses classes de hors—

“casles de l’Inde

175 —Mathurd (sansc. et pili), ville de l’Inde du-Nord.
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— N.T. Centre principal du culte du dien Krina, oul se
trouve le temple célebre de Jagannitha.
- 476, — Upagupta.

171, — Jdmbinada (pili Jambinada), ville dont la si-

tuation est ignarée. C'est aussi le nom d’une montagne de
I'Inde.

"178. Voir note 55.

179. — Yamardja, on Yama, roi de la mort, dien des
enfers et juge des morts.

180. — Voirnote 25.

181. — Voir note 99.

182, — Vair note 138.

.. 183. — Putaliputra (pi'i Pataliputta), villeappelée aussi
Pitaligima située sur le Gange, au nord de Rijagrha, et
actuellement nommée Patna. C'était la forteresse du Maga-
dha contre les Vrjis. On dit que le Boud lha prédit la future
grandeur de cette cité, ce qui est un point important pour
déterminer I'époque aii fut écrit le récit de son séjour & Pi-
taliputra. 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 'Inde a la fin du ur° siecle avant
J.-C., et décrivit cette cité avec beaucoup de détails.

184, — Ambapili. Courtisane nommée « 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 PInde 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, ou As-
pasie joua un role si important. Quelquefois elles ount pu
avoir un rang analogzue 3 celui de Mme 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 beau§, leur
éducation, leur raffinement, et d’autres perfections entié-
rement personnelles; beaucoup d'entre elles furent mises
“en vue ¢t entretenues par la faveur royale. Les premiers
paragraphes du 5 Khandaka du Mahdvagga (Sacred Bogks
of the East, XVII, p.171-172) donnent une idée assez nette
du role important des courtisanes de cette époque.Ce n'é-
taient pas nicessairement de vénales filles de joie, mais
souvent des femmes distinguées el en renom, des mon-
daines sans étre méprisables.

185. — Liccavi. Famille princiére chargie héréditaire-
ment du gouvernement de ln répubhque de Vaigall,

186. — Voir note 98. _

187. — Varsa. (pali Vassa), « pluie, saison des pluies ».
Pendantla durée de la saison des pluies; dejuin a octobre

- . dans le nord de I'Inde, les gramanas ne peuvent voyager

et doivent avoir une résidence fixe. C'était le temps aii les

disciples se réunissaient autour du Maitre pour entendre ses

legons, et cest pourquoi cette saison devint I'époque de

féte de I'année. A Ceylan, ou ces quatre mois constituent,
la plus belle saison de Pannée, les religieux bouddhistes se

rassemblent, vivent dans des huttes de feuillages, tiennent

des assemblées en plein air, lisent les Pitakas et se dilec-

tent 4 la lecture des Jitakas, ligendes et paraboles boud-

dhiques (Rhys Davids, Buddkism, p. 57).

188. — Voir note 15.

189, — Cunda.
190. — Céla (pali Sdla). Arbre de l’,[fnde, V atzca 7'obusta
“ou Shorea robusta. 3 .. %
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