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Paegun Kyonghan (FHZE 5[, 1298-1374) est un des grands moines
représentatifs de la fin du Koryd (918-1392). Le Révérend Paegun naquit
en 1298 & Chongtip dans l’actuelle province du Cholla du Nord. Aprés
avoir renoncé au monde et quitté sa famille, il se rendit dans tout le pays
pour pratiquer, a la suite de quoi, en 1351, il partit étudier le Dharma
dans la Chine des Yuan ot il perpétua ’enseignement de Shiwu Qinggong
(A 218t, 1272-1352) de la lignée de Linji. Par la suite, il revint au
pays et séjourna dans les monastéres de Sin’gwang et de Hiingsong ot il
propagea le style de pratique de ’école du Son. Ses écrits conservés sont
le « Recueil de propos du Révérend Paegun » et le « Jikji ».

Le Jikji simche yojeol (154502 Ei, deux volumes) fut publié en 1377
(I’an 3 du régne de U du Koryd), dans le monastére de Hiingdok a
Ch’6ngju, trois ans aprés I'entrée dans le nirvana de son compilateur, le
Révérend Paegun. Des deux volumes, seul subsiste le second, conservé
a la Bibliothéque nationale de France, BnF. Pendant plusieurs siecles,
Pexistence de 'ouvrage demeura inconnue jusqu’a ce qu’a la fin du XIX¢,
le consul de France a Séoul, Victor Collin de Plancy (1853-1922), en fasse
I’acquisition dans sa collection de livres anciens, et I’apporte en France.
Par la suite, il entra en possession du collectionneur d’antiquités Henry
Vever (1854-1942), suite a une vente aux enchéres tenue en 1911, avant
de faire I’'objet d’une donation a la BnF par ses héritiers aprés sa mort.
Tombé dans 'oubli aprés ’Exposition universelle de Paris de 1900 et
bien que répertorié dans le Supplément de la Bibliographie coréenne de
1901 de Maurice Courant (1865-1935), I'ouvrage fut de nouveau porté
a la connaissance du grand public en mai 1972 a Paris, a ’occasion de
I’exposition organisée par la BnF dans le cadre de la premiére édition
de ’Année internationale du livre de 'UNESCO. En Corée du Sud, son
existence fut relayée par la presse a partir de la fin de mai 1972. La
documentaliste sud-coréenne Park Byeongseon (1923-2011), contractuelle
pendant treize ans a la BnF (1967-1980), déclara la méme année a
Séoul que le Jikji simche yojeol était le plus ancien imprimé en caractéres
métalliques mobiles transmis dans le monde.

Le 13 septembre 2001, le Jikji a été inscrit au patrimoine documentaire
de ’'humanité dans le Registre Mémoire du monde de 'UNESCO en méme
temps que les « Journaux du Secrétariat Royal », Stingjongwon Ilgi. En
présentant les images de 1’original conservé a la BnF, la présente édition
recéle a la fois le témoignage de la plus ancienne technique d’imprimerie
remontant a plus de six siécles, ainsi que la beauté de ses lettres.

La BnF a donné son autorisation pour un usage non commercial du texte et des images de
Tédition du Jikji de 1377.
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Note éditoriale

Systémes de romanisation

Les systéemes de romanisation utilisés sont le pinyin pour le chinois, le McCune-
Reischauer pour le coréen et le Hepburn pour le japonais.

Le systétme McCune-Reischauer a été ici modifié a I'usage des francophones en
recourant a ’apostrophe pour éviter les diphtongues (ex. Po’u, Na’ong...).

Font exception les romanisations de type institutionnel tels que « Jikji » pour
« Chikchi », « Jikji simche yojeol » pour « Chikchi simch’e yojol », « Jogye » pour
« Chogye », « Dongguk » pour « Tongguk », etc.

En McCune-Reischauer, ’abréviation du titre de 'ouvrage (i545) donne « Chikchi »
(s’écrit chikchi ##] en alphabet coréen mais se prononce chikcchi A#). « Jikji » est
Porthographe utilisée pour l'inscription au Registre Mémoire du monde de 'UNESCO
correspondant au systéme sud-coréen de romanisation de 2000. Selon le systéme Yale,
la transcription donne « Cikci » (cf. roman.cs.pusan.ac.kr).

Le texte de référence original pour la traduction suit ’édition de la Collection
compleéte des écrits bouddhiques de Corée, Han’guk Pulgyo chonso (i #21%3%), indexée
HPC 100 (vol. 6, p. 604-636), qui reproduit la version xylographique de 1378 du
monastere de Ch’wi’am.

Le découpage du texte original en chinois classique a été révisé par le Centre de
Traduction des Ecritures bouddhiques de 'Université Dongguk (Tongguk yokkySngwon
HBIEERT).

Titres et sous-titres de la table des matiéres, pour une grande partie absents de
Poriginal, ont été ajoutés a la traduction en vue de faciliter I'indexation et de mettre
en évidence la structure du texte.

Terminologie

Le terme son (prononcé « sonne ») est la prononciation sino-coréenne du premier
sinogramme utilisé pour transcrire phonétiquement le mot sanscrit dhyana (). Le
méme caractere son (i) est prononcé chan en chinois et zen en japonais.

En Corée, les religieux bouddhistes sont appelés ordinairement siinim (cor. 2d) :
abréviation supposée de siing-nim (5[f&]-9 ; siing f& est le premier sinogramme de
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la transcription phonétique en sinogrammes du sanscrit samgha &1l ; le suffixe —nim Sommaire
constitue une marque de respect) ou de siisiing-nim « maitre » (2%5-'d ou fififg-g) selon
d’autres gloses officielles (cf. stdict.korean.go.kr).
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Avant-propos

Diffusé dans plusieurs pays d’Asie depuis 'Inde, il y a bien longtemps que le
bouddhisme a guidé les hommes et les femmes de ce monde dans la voie qui les libére
de la souffrance. Récemment, le nombre de personnes cherchant a mener une vie
heureuse en suivant la vérité que Bouddha enseigna augmente rapidement dans le
monde entier, 8 commencer par 'Europe et ’Amérique. Depuis la fin de I'année 2019,
le coronavirus a plongé le monde dans la peur, et la pandémie se poursuit en faisant
frémir d’inquiétude toute ’humanité. Dans ces conditions, le bouddhisme qui présenta
la vérité faisant disparaitre la souffrance des étres se fait d’autant plus proche des
gens.

Au cours des 2600 ans d’histoire du bouddhisme, de maniére différenciée dans le
temps et I'espace, ont fleuri diverses traditions qui ont produit de durables fruits : le
« bouddhisme des Anciens » d’Asie du Sud ; le « bouddhisme du Grand Véhicule » de
Corée, de Chine, du Japon et du Vietnam, ainsi que le « bouddhisme du Véhicule du
Diamant » au Tibet, en Mongolie et parmi les peuples de lignée mongole de I’actuelle
Russie. En Europe et sur le continent américain également, ont commencé a germer
les semences d’'un nouveau bouddhisme acclimaté a ces contrées. Parmi ces différentes
traditions bouddhiques, le bouddhisme de Corée est mondialement connu comme
un lieu ot 'ardente pratique du Son a été la mieux conservée et ot d’innombrables
pratiquants s’y perfectionnent farouchement avec I'idéal de « s’éveiller a la vérité ».

De l’excellence d’une tradition du S6n transmise depuis déja longtemps au sein
du bouddhisme coréen attestent la compilation du Jikji simche yojeol par le Révérend
Paegun a I’époque du Koryd et sa diffusion par I'imprimerie afin de toucher un
nombre plus important de pratiquants pouvant I'utiliser comme guide.

Nombreux sont celles et ceux qui se font une haute opinion du Jikji simche yojeol
uniquement en tant que « bien cuturel daté de 1377 qui peut se targuer d’étre le tout
premier imprimé par caractéres métalliques mobiles dans le monde », alors que 'on
peut affirmer qu’a un autre niveau sa valeur réside dans le fait d’étre « objet de fierté
du bouddhisme Son de Corée ».

Comme son titre I'indique, le Jikji simche yojeol est un recueil d’« extraits
essentiels du bouddhisme Chan permettant d’approcher le coeur du Dharma du
Chan » — depuis les propos transmis par les Sept bouddhas du passé jusqu'a ceux
des cent soixante-cinq patriarches et maitres indiens et chinois — compilés par le
Révérend Paegun du Koryd. Il n’est pas exagéré de dire que le contexte qui a permis
au bouddhisme coréen de transmettre jusqu’a aujourd’hui « I’excellente tradition du
bouddhisme S6n » et d’en éprouver de la fierté réside dans le Jikji simche yojeol.

L’expression Jikji (5, litt. « montrance directe ») du Jikji simche yojeol recele la
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signification des formules canoniques du jik ji in sim (E#§ ALy, « montrer directement
Pesprit humain ») et du kyon song song pul (FIERf#, « voir sa nature et devenir
bouddha ») disant qu’il est possible de « devenir bouddha en voyant correctement
sa nature fondamentale si ’on voit tel quel I'esprit humain ». Par conséquent, nous
croyons que le Jikji simche yojeol — au-dela du fait d’étre ou non adepte d’une religion
particuliere comme le bouddhisme - joue magnifiquement le réle de boussole
susceptible de guider 'humanité tout entiére vers une vie heureuse.

Au méme titre qu’ont été inscrits au patrimoine mondial de 'UNESCO I’ermitage
de Sokkul (ou Sokkuram, litt. « Grotte de Pierre »), le monastére de Pulguk et les
dépdts des « tablettes du Tripitaka Koreana » du monastére de Hae’in' en 1995,
les sites historiques de Kyongju en 2000, sept sites de monasteres bouddhiques de
montagne® en 2018, la Féte des Lanternes® comme patrimoine culturel immatériel de
P'UNESCO en 2020, le Jikji simche yojeol a été, quant a lui, inscrit en 2001 au Registre
Mémoire du monde de 'UNESCO en tant que plus ancien imprimé connu dans le
monde. Tout ce patrimoine fait la fierté des citoyens de la République de Corée.

A la suite de I’édition coréenne du Centre de Traduction des Ecritures bouddhiques
de I’Université Dongguk®, puis, il y a deux ans, de la version anglaise, publier
aujourd’hui une version francaise du Jikji simche yojeol est une joie sans borne. Dans
la mesure ot la France est le pays qui a fait connaitre au monde I’existence du Jikji, la
publication d’une version en langue francaise revét une signification toute particuliére.
Le lien karmique individuel m’amenant a rédiger I’avant-propos de I’édition francaise
est trés important, il me rappelle une nouvelle fois les bienfaits du Révérend Paegun
a avoir transmis a la postérité un trésor si précieux. De plus, je remercie sincérement
le professeur Yannick Bruneton de s’étre attelé a la traduction francaise, ainsi que
Mesdames Catherine Despeux et Hyeon Ju Kim d’en avoir effectué la relecture avec
un zele généreux.

Mars de I’an 2566 de I’ére bouddhique (2022)
Wonhaeng, Président de I'Ordre bouddhique de Jogye de la République de Corée

1 Les planches xylographiées ont été inscrites au Registre Mémoire du monde de I'UNESCO, voir
aussi www.tripitaka.or.kr. Afin de préserver sa cohérence lexicale a la présente traduction, les éléments
du patrimoine bouddhique sud-coréen ne reprennent pas systématiquement la terminologie en usage sur
le site de 'UNESCO (cf. Bibliographie). A titre d’exemple, il est fait ici une distinction entre « temple » et
« monasteére », c’est la raison pour laquelle, dans la péninsule coréenne, la trés grande majorité des lieux
de culte bouddhiques (sa <f) abritent des communautés religieuses et doivent étre qualifiés, a ce titre, de
« monasteres ».

2 Les sept monastéres de montagne inscrits au patrimoine mondial de 'UNESCO ont fait 'objet
d’une présentation détaillée dans une publication bilingue coréen-anglais : Association of Korean
Buddhist Orders, UNESCO World Heritage Temples of Korea, Sansa, Séoul, Bulkwang éd., 2020. 1l s’agit
du monastére de T’ongdo ;E[EF a Yangsan, du monastére de Pusok {#£i5F a Yongju, du monastére de
Pongjong Jilf5<F a Andong, du monastere de Popchu i%{ESF a Po’lin, du monastére de Magok Jit#3<F a
Kongju, du monastére de Sonam {lii#=F a Sunch’6n, du monastére de Taehiing k#.5f & Haenam.

3 Litt. « Féte de I'allumement des Lanternes » #£& &, yondiinghoe.

4 Cf. Note éditoriale.



Mot du traducteur

La présente édition du Jikji est la premiére traduction en langue francaise de
Pouvrage. Apres la traduction en langue anglaise de 2020, elle constitue la seconde
traduction intégrale en langue occidentale du recueil de morceaux choisis de la culture
du Chan compilé a la fin de sa vie par le Révérend Paegun. L’ouvrage offre ainsi au
public francophone un acceés renouvelé et facilité au contenu du plus ancien imprimé
en typographie métallique conservé a la Bibliotheque nationale de France. Il donne
la possibilité de découvrir ou de redécouvrir un monument de la culture spirituelle
bouddhique d’Asie Orientale, de susciter un intérét pour cette source au-dela de
la prouesse technique de son impression, angle d’approche qui a été jusqu’alors
prépondérant, éclipsant assez largement son contenu.

Le Jikji est avant tout une anthologie de propos « vivants » (i%f]) a usage des
pratiquants du Son et devant conduire 3 I'Eveil. Son efficacité repose sur le paradoxe
du principe de non-dualité voulant que l'illusion produite par les formes, les sons et le
langage — matiére de l’enseignement des maitres — soit la vérité méme. Les marques
récurrentes de la recherche de cette efficacité apparaissent dans les fréquentes
chutes des propos des maitres qui font mouche chez les disciples : « A ces mots, le
moine réalisa le grand Eveil (§ FA1%). » Il s’agit de provoquer un effet de bascule,
de retournement instantané de l'esprit, de stratagéme qui préservent les pratiquants
de « ne pas avoir passé en vain toute leur existence » (FEEEIt/E). Ainsi, le propos de
Chenggu (7, ?-1045) sur lequel s’achéve le Jikji (§ 165) semble résumer tout 'enjeu
de Pouvrage, ’ambition et la démarche de Paegun : promettre 'Eveil  tous 2 lissue
d’une ascése sincére, méme si laborieuse, dans un délai raisonnable (entre trois et dix
ans !).

A la demande de 'Ordre de Jogye, la présente traduction s’adresse au grand
public tout en satisfaisant un minimum de standard académique (appareils de notes,
introductions et annexes) visant a I’établissement d’une édition de référence. La
traduction francaise a été réalisée a partir de 1’original chinois combinant chinois
classique (langue écrite ancienne, principale langue utilisée) avec de nombreux
éléments de langue chinoise orale pré-moderne omniprésente dans les discours
rapportés, les dialogues entre maitres et disciples. Puis elle a été comparée aux
traductions coréennes (celle de 2015 du Centre de Traduction des Ecritures
bouddhiques de I’Université Dongguk, ainsi que celle de Mubi Stinim de 2011) et
anglaise, de Cho Eun-su et John Jorgensen de 2020. Pour les passages du Recueil de
propos du Révérend Paegun (Paegun hwasang orok, 1378), la traduction a été mise en
regard de celle de Pak Munydl de 1998 et de Cho Yongmi de 2019.

La version francaise présente deux aménagements majeurs par rapport aux
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précédentes versions sud-coréenne et anglaise : la révision de la table des matiéres et
la mise en valeur des aspects coréens de 'ouvrage par I'ajout du paratexte des éditions
de 1377 et 1378, ainsi qu'un apercu de la pensée de Paegun sur le Son, suggérant les
liens étroits entre le Jikji et le recueil de propos du révérend. En réorganisant une table
des matiéres absente de I’édition ancienne de référence — dont les titres de parties
sont peu souvent indiqués — a été placée au second plan la structure chronologique
et nominative des patriarches et des maitres, au profit de I’extrait (noté §) considéré
comme unité de base et faisant écho au titre de I'ceuvre. Ainsi, I’ouvrage se compose
de 325° extraits organisés en quatre parties : Sept bouddhas, Les patriarches de I'Inde,
Les patriarches et maitres de Chine, Textes divers.

Au sein du genre de « transmission de la Lampe » de la littérature Chan
ordonnancé par les généalogies patriarcales, la structure ainsi mise en évidence se
révele plus proche des « Annales de Transmission de la Lampe de I’ére Jingde », Jingde
Chuandenglu que celle du « Recueil de la salle des Patriarches » Zutangji, nominative.
Un tel découpage semble davantage correspondre a la conception et a I’esprit de
I’ceuvre. Décrites dans I’Annexe 2, les annotations manuscrites du second volume
de I’édition de 1377 du Jikji suggérent en effet que le recueil n’avait pas été congu
pour une lecture continue et exhaustive, mais bien plutdt partielle et sélective : un
condensé de perles a tirer au gré des circonstances afin de s’adapter aux situations
d’enseignement et aux prédispositions des ascétes.

Mettre en valeur la dimension coréenne des éditions du Kory6 (918-1392) a
consisté a ajouter la traduction de préfaces, postface et colophons des imprimés
typographiques et xylographiques, a faire ressortir les commentaires de Paegun dans
la table des matiéres, a proposer la lecture de trois écrits fondamentaux du révérend
tirés de son recueil de propos : sa conception du « Son des patriarches », les relations
entre le Son et les écoles d’instruction doctrinale par 'étude des Ecritures, les procédés
d’évaluation du niveau d’avancement dans la Voie des pratiquants du Son (cf.
Annexe 5). La démarche procede de la conviction selon laquelle la lecture du Jikji est
difficilement séparable de celle du Paegun hwasang orok qui en fournit implicitement
et par touches sucessives une grille de lecture cohérente.

Concernant certains choix de traduction, tout en restant fidéle a I’héritage
issu des travaux pionniers de Paul Demiéville (1894-1979) et d’Etienne Lamotte
(1903-1983), enrichis ultérieurement par ceux d’illustres successeurs tels que Lilian
Silburn (1908-1993), Catherine Despeux, Jean-Noél Robert et Patrick Carré, il a paru
intéressant et nécessaire de tenir compte du fait qu'un nombre croissant de termes
sanscrits issus de la tradition religieuse hindouiste ou bouddhiste a été francisé et
inséré dans les dictionnaires généralistes de la langue francaise®. Le phénomeéne
témoigne d’un intérét grandissant de la société francaise — et plus généralement du
public francophone — pour ces traditions, en particulier dans le domaine de la culture

5 Le texte comporte 307 extraits selon d’autres comptages (Cho Eun-su, 2020 : 6).
6 Cf. site Web du Centre National de Ressources Textuelles et Lexicales CNRTL ainsi que le
Larousse.
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religieuse bouddhique. Cela explique que nous avons fait un large usage de termes
sanscrits (d’ailleurs souvent polysémiques’) tels que, par ordre alphabétique : « bodhi »
(féminin), « bouddha », « deva », « dharma », « karma », « nirvana », « samsara » et
« soutra ».

En terminant ces lignes, j’adresse mes sincéres et vifs remerciements a Hyewon
Stinim, supérieur du temple bouddhique Kilsang® (Kilsangsa) a Torcy — qui a ceuvré
afin que la traduction du Jikji soit réalisée en France —, ainsi qu’aux relectrices :
Mme Catherine Despeux qui a accepté de partager sa longue et riche expérience de
traduction en francais de textes fondamentaux du Chan & travers ses corrections
et commentaires, et Mme Hyeon Ju Kim, spécialiste de poésie et de traductologie
travaillant a P'UNESCO qui a relu le manuscrit de maniere exigente et constructive.
Que soient également remerciés Mme Zhang Chao de I’Ecole Pratique des Hautes
Etudes et Didier Davin de I'Institut National de Littérature Japonaise pour la
pertinence de leurs remarques. Leur travail respectif a contribué a améliorer le
contenu, la présentation et le style de la version finale.

Puisse un large public découvrir et apprécier ’édition coréenne de ce joyau
de la littérature du Chan compilé par le Révérend Paegun dans le dernier quart du
XIV® siécle, et que les circonstances ont permis a la Bibliothéque nationale de France
d’avoir conservé, & partir de la seconde moitié du XX° siécle et jusqu’a nos jours, un
étonnant exemplaire.

7 L’exemple emblématique de ces termes polysémiques est celui de « dharma », magistralement
expliqué par Lilian Silburn (1997 : 34) : « Comprendre le mot (...) dharma (...) serait tout comprendre
du bouddhisme car il en est le mot clé. Terme générique qui englobe toute expérience, il posséde une
quadruple signification dont il est essentiel de saisir 'unité. (...) il désigne & la fois la Réalité absolue,
la vision intuitive que le Bouddha en a eue, I’enseignement de la Doctrine, les données de 1’expérience,
c’est-a-dire les choses ‘telles qu’elles sont’, dépourvues de toute altération conceptuelle, mais aussi ces
mémes choses percues dans leur agencement par 1'ignorant que trouble le désir (...). Dharma désigne
4 la fois le support et le supporté, 1a ol fusionnent réalité, connaissance de la réalité et pratique, ol
s’unissent le particulier et ’absolu au moment méme de la connaissance qui en est prise (...). »

8 Siége de I’Association bouddhique coréenne. Le temple (434Al u}2] 29 244N a été fondé en
1993 avec le patronage du monastére de Songgwang, a 'initiative de Pépchong K’tin Stinim (478, 1932-
2010).
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De la « découverte » a ’Exposition universelle de 1900

Amateur de livres anciens et collectionneur, explorateur des échoppes des
libraires de Séoul et de province, il est possible jusqu’a un certain point d’imaginer
I’émotion que put éprouver le premier diplomate francais envoyé dans ’Empire de
Corée, Victor Collin de Plancy (alias Kal Rimdok — ou Gelin De — ##k{#, 1853-1922)
lorsqu’il examina le colophon de I’édition imprimée du Jikji de 1377 et qu’il constata
que l'ouvrage remontait a I'ére Xuanguang (£, 1371-1378) des Yuan du Nord® (At7t,
1368-1635).

De ce fait, 'imprimé précéde de plusieurs décennies les premiéres éditions de
la « Bible de Gutenberg'® » & laquelle sont encore souvent associés, dans 'imaginaire
européen, les débuts de 'imprimerie qui avaient révolutionné I’histoire du livre et
plus généralement les modes de circulation de I'information en Europe a la période
dite de la Renaissance. Vérifications faites, le collectionneur nota scrupuleusement
sur la couverture de I'imprimé — une couverture ajoutée postérieurement a 1’édition
originale, sans doute par ses propres soins — la mention manuscrite : « Le plus ancien
livre coréen imprimé connu en caractéres fondus avec date : 1377 » (cf. p. A).

Outre que les explorations du diplomate orientaliste avaient mis en évidence
l’existence d’une littérature ancienne autochtone, bien qu’écrite en chinois classique
que rien ne la distinguait — aux yeux d’un néophyte européen — de la chinoise, il
découvrait alors que cette littérature était servie par une technologie remarquable
qui positionnait la Corée comme un pays avancé sinon précurseur dans les techniques
d’imprimerie typographique. De telles découvertes, dont I'existence du Jikji fut, on
peut le supposer, un des points d’orgue, naquit chez Collin de Plancy le projet de
réaliser une bibliographie de la littérature coréenne, la plus exhaustive possible dont
il commenga a rédiger des notices et que son collégue et ami Maurice Courant" (alias
Ko Hang ti1H, 1865-1935) mena a son terme.

9 La cour du Koryo suspendit I’ére des Yuan une premiére fois le 26° jour de la 6° lune de 1356
(KRS : 39,5b), puis a partir de 1369.5.8 (cf. KRS : 41,24b ; 87,25b). L’'usage du nom d’ére des Yuan du
Nord fut restauré la 2° lune de 1377 (KRS : 133,21b). La Biographie de Chi Yun (i, ?-1377) rapporte
le doute selon lequel la restauration de ce nom d’ére aurait été trop rapide (KRS : 125,43a-b).

10 La Bible de Gutenberg fut présentée pour la premiére fois au public & la Foire de Francfort en
1454. La date du premier achat de cette édition (dont il fut tiré environ 180 exemplaires) est février
1455 a Mayence. Une des inventions qui accompagna I’édition de Gutenberg est la mise au point de la
technique de la presse.

11 Daniel Bouchez vit en lui le fondateur des études coréennes en France.
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Au moment de ’Exposition universelle de 1900'* & laquelle ’Empire de Corée
fraichement instauré avait accepté de participer pour étre reconnu dans le concert des
nations, le Jikji, a l'instar d’autres livres anciens de la Collection Collin de Plancy, fut
exposé au grand public dans le Pavillon de la Corée installé sur le Champs-de-Mars'®.
En tant que prouesse technique, il y connut une forme de considération polie et de
reconnaissance internationale, mais I'information resta toutefois limitée a quelques
cercles de spécialistes et d’amateurs, dont la crédibilité fut sans doute proportionnelle
au degré d’influence politique de ’Empire sur I’échiquier international. Or, la Corée,
au carrefour d’intéréts géostratégiques en Asie de 1’Est, menacée par les appétits de
puissances coloniales, connaissait une crise majeure de son histoire, crise consommée
quelques années plus tard par la perte de son autonomie diplomatique puis par son
annexion pure et simple a 'Empire du Japon entre 1910 et 1945. La période de la
colonisation japonaise contribua ainsi largement a estomper de la mémoire collective
européenne et francaise I'existence du Jikji.

Le titre du Jikji et les questions qu’il pose

Si, en tant que « plus ancien imprimé coréen connu en caracteres fondus », 'objet
Jikji n’avait alors pu marquer durablement la mémoire du public international, il en
fut d’autant moins de son contenu. En une courte formule, Collin en fit un résumé
lapidaire qu’il nota au crayon en deuxiéme de couverture : « Traits édifiants des
Patriarches ». Sans doute s’agissait-il d’une tentative de traduction du titre. Dans le
Supplément de la bibliographie coréenne publié en 1901, une notice dédiée (n°3738)
de la méme plume ou de celle de Maurice Courant n’est guére plus loquace : « Traits
édifiants des patriarches rassemblés par le bonze Paik-oun ». De telles formules
laconiques révelent sans doute la difficulté des premiers lecteurs francais a classer la
source dans des catégories connues en vue de sa description bibliographique et de son
archivage.

On peut supposer que la premiére difficulté a laquelle ils furent confrontés fut
d’apprécier la teneur des quatorze sinogrammes (FIZRIEH5% Mk O EE) qui
composent le titre de 'ouvrage et dont la longueur explique 1'usage, en Corée, des
abréviations de Jikji (E15) ou de Jikji simgyong (iEf&/04S, titre écrit sur la tranche,
méme si le kydng %€ ne désigne pas un soutra'). Le probléme ne réside pas tant dans

12 ’Exposition universelle de 1900 est « une exposition universelle internationale des ceuvres d’art
et des produits industriels » (Chabanol, 2006 : 134), décernant des prix aux exposants.

13 « La concession octroyée au Gouvernement impérial de la Corée est située du coté ouest du
Champs-de-Mars, le long de 'avenue de Suffren (...) entre la confiserie anglaise Baker et 'annexe de la
classe 90 (parfumerie). » (Chabanol, 2006 : 138). A Tissue de I’Exposition qui s’achéve officiellement le
12 novembre 1900, le pavillon de la Corée, a l'instar de la plupart d’entre eux, furent détruits (Chabanol,
2006 : 138).

14 Dans les Ecritures bouddhiques d’Asie Orientale, 'usage du sinogramme kydng #§ est
ordinairement réservé aux soutras, en conformité avec 1'usage de la culture écrite au sein duquel
le méme sinogramme désigne des textes canoniques (métaphore du fil de chaine déterminant les
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le nombre de caractéres que dans la complexité du contenu du titre qui fournit au
moins quatre informations spécialisées : 1) Pauteur (le Révérend Paegun, HZEFIM) ;
2) la nature du travail réalisé (« transcription, copie » ?, #)§%); 3) la nature du contenu
(« la montrance directe du substrat de I’esprit par les bouddhas et les patriarches »,
i E R 0H8); 4) la forme sous laquelle se présente 'ouvrage (« passages, articles
importants », Ziffi). Or, aucun de ces quatre éléments n’est facile a saisir, certains
demeurant toujours problématiques.

De l'auteur du Jikji, les données biographiques sont minces, et la totalité de
son parcours social et de son itinéraire spirituel ne peut étre appréhendée. Nous ne
disposons que d’informations relatives au dernier quart de son existence, entre 1351
et 1374. 1l a paru ici important de traiter la question de la biographie du Révérend
Paegun Kyonghan (1298-1374) de maniere plus ample, dans une annexe séparée a
laquelle nous renvoyons le lecteur (cf. Annexe 1).

A propos de la nature du travail réalisé par Paegun en vue de la mise au point
du Jikji, la préface de Yi Saek (1328-1396) de I’édition xylographiée de 1378 explique
que Paegun aurait recu de son maitre chinois, Shiwu Qinggong (f =i, 1272-1352),
descendant dans le Dharma de 1’école de Linji du Chan du Sud a la 18° génération,
au moment de leur séparation au printemps 1352, un ouvrage en un « rouleau »
(—#%) intitulé Fozu zhizhi xinti yaojie (fiHIEfS.OKEE, cor. Pulcho Jikji simch’e yojol ;
aujourd’hui disparu), titre dont la proximité avec celui du Jikji suggere qu’il en
aurait été la matrice et dont Paegun aurait compilé des morceaux choisis. Yi Saek ne
donne pas I'identité de son informateur, mais il s’agit vraisemblablement d’un (ou de
plusieurs) disciple de Paegun engagé dans 1’édition du Jikji, et cité dans le colophon
de 1378. La postface de I’édition de 1378 stipule que Pomnin (#%44, ?-?), disciple de
Paegun, a la « recherche de propos » (%), aurait été a I'initiative de 'ouvrage car
Paegun aurait alors « copié » ou « extrait » (#9$%) des passages d’un Pulcho chikchiing
simch’e yojol (fBiHIEFEDIREET) pour les rassembler en deux « rouleaux » (%53 _4).
S’agissait-il de 'ouvrage de Shiwu (le titre différe d’un caractére) ou d’un autre ? Les
données disponibles ne permettent pas de trancher la question.

L’expression centrale de « montrance directe du substrat de l’esprit par les
bouddhas et les patriarches », propre a la terminologie du Chan, évoque la méthode
d’enseignement et de pratique de cette école souvent désignée par I'expression « Chan
des patriarches » (cf. la conception de Paegun du Chan des patriarches & I’Annexe
5). Le terme « montrance directe du substrat de 'esprit » fait référence a 1’'une des
formules canoniques résumant la doctrine du Chan : « montrer directement I'esprit
humain, voir sa nature et réaliser la bouddhéité (devenir bouddha) 45 A0y G »
que l'on trouve, par exemple, dans le Traité de la Nature de UEveil du Grand maitre
Bodhidharma (GEEKH1E5), dans la préface du Soutra de UEstrade du Sixiéme
Patriarche (ZNil¥#§/%) ou dans le commentaire du premier « cas » du recueil des 100
gong’an dit Recueil de la falaise d’émeraude, le Biyanlu (¥ij#s%, 5—HIFFE) ou encore

dimensions d’une piéce de tissu sur un métier a tisser pour désigner les textes normatifs d’une tradition).
Le Jikji n’est pas un soutra, mais un texte a valeur normative dans une acception élargie du terme kyong.
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dans le Jardin des faits (remarquables) de la cour des Patriarches, le Zuting shiyuan
(iffE$5t, j.5), pour ne citer que ceux-la. Il s’agit de réaliser ce qu’est la nature
véritable et absolue de I’esprit. Dans un sens plus étroit, la montrance « directe » peut
étre interprétée comme l’expression de la méthode « subitiste » (IE{%") caractérisant
Iécole Chan du Sud, prénant une pratique visant a un Eveil complet et instantané de
Pesprit.

Enfin, le titre de Jikji est original en ce qu'’il se termine par le terme yojol (Efi,
abréviation supposée de chungyo cholmok HZEiH) dont ’emploi est rare dans la
culture écrite d’Asie Orientale et dans la littérature bouddhique et du Chan ot lui
est préféré choryo (&i%), mot dont les sinogrammes composant yojol sont inversés.
Dans la Collection compleéte des écrits bouddhiques de Corée (HPC) par exemple, il n’est
pas possible de trouver une formulation identique. Les « extraits essentiels » yojol
font logiquement écho & ch’orok si I'on considére que le travail de Paegun consista a
composer un recueil de floriléges de perles déja collectées par Maitre Shiwu. De fait,
le contenu du Jikji ne constitue pas un apport original du point de vue de la matiere,
généralement identifiable dans d’autres sommes de référence, mais dans le résumé et
la sélection qu’il opére ainsi que dans son agencement, supposément congus au service
d’une pratique spécifique du So6n a propos de laquelle seul le recueil de propos de
Paegun est aujourd’hui susceptible de nous éclairer. Pour comprendre en quoi le Jikji
est original, il est nécessaire de le situer dans la vaste littérature du Chan.

Le Jikji situé dans les genres de la littérature du Chan

Parmi les genres littéraires des écrits sur le Chan, le Jikji se situe a la croisée des
récits dits de « transmission de la Lampe » ({8&§%, ot la lampe est la métaphore de
la lumiére qu’apporte I’enseignement bouddhique sur I'obscure ignorance), pour sa
structure, et des recueils de gong’an (/A%%) pour une partie de son contenu, en raison
de la brieveté de la plupart des extraits qu'il recéle, dont la formulation est proche
(ou identique) a celle des gong’an (A%, cor. kongan ; jap. kéan) dans la recherche
constante de la « pointe'® » des propos ou des gestes, support de la méditation du
kanhwason (F7fi) ou « Son de 'observation des propos (hwadu i) ». De ce fait, le
Jikji s’apparente a un manuel centré sur la pratique du kanhwason dont il fournit la
matiére. Dans une moindre mesure, on trouve dans le Jikji de nombreux sous-genres
tels que ceux conservés dans les « recueils de propos des maitres » (FE##) : stances (&)
et hymnes (), récits de transmission du Dharma ({#i%), propos (35), dialogues (F1%),
instructions orales (#E7E), instructions a la communauté (:3€), montées en chaire
(_E#), instructions aux disciples avant décés GEfk R{E), consultations (2), éloges a
inscrire (#%), chants (%), hymnes, commentaires ; ce a quoi il faut ajouter des extraits

15 pensée subtile (généralement trés bréve et trés serrée et présentée sous forme d’antithése)
qui veut défier la vivacité d’esprit du lecteur. Gradus, 1984 : 353. Du point de vue de la stylistique,
Pexpression « traits édifiants » (trait comme pointe dépourvue de préciosité) était plutét bien trouvée,
méme si la formulation n’appartient pas a la terminologie bouddhique.
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de soutras (%), de traités (i) ainsi que de correspondance ().

Comme collection de récits de la transmission de la Lampe, la composition du
Jikji s’inspire des « Annales de la Transmission de Lampe de I'ére Jingde », le Jingde
Chuandenglu (F1E{E&$%, 1004) dont il reproduit les grandes lignes. Dans la catégorie
des recueils de sujets de méditation, il semble avoir largement emprunté aux grandes
collections coréennes du Koryo réalisées vers le milieu du XIII® siecle par les disciples
de la lignée spirituelle de Pojo Chinul (/& %13, 1158-1210) du monastére de Susén
({&iiit, actuel Songgwangsa A=) des Monts Chogye (#1i2111), défini officiellement
comme le précurseur de la pratique du kanhwason. Le Jikji reproduit en effet pas
moins d’une centaine de cas répertoriés dans I’Edition assemblée d’Hymnes choisis et des
Propos et hymnes choisis de I'école du Son, le Sonmun yomsong yomsong sorhwa hoebon
(FEFIHGAERS ARG & 4, HPC 76), immense collection en 30 rouleaux de quelques 1463
cas avec leurs commentaires.

Considéré dans 1’ensemble que forme la collection des écrits bouddhiques de
Corée, le Jikji occupe assurément une place originale dont il serait difficile de trouver
un équivalent, si 'on considére que le kanhwason commence approximativement au
début du XIII® siecle dans la péninsule coréenne. Ainsi, le Jikji est en lui-méme un
condensé des perles des Annales de la Lampe et des Hymnes choisis de [’école du Son,
outil complet des ascétes du Son et des candidats au concours de recrutement du
clergé bouddhique’®.

Structure du Jikji

L’édition compléte du Jikji, celle de 1378 imprimée par xylographie, compte deux
« livres » ou « rouleaux’ ». Les deux éditions ne comportent pas de table des matiéres,
et, a l'intérieur, peu de divisions matérialisées avec titres, a 'exception du début et de
la fin de l'ouvrage : dans le premier rouleau (Livre premier) : les stances et hymnes
des patriarches de I'Inde (huit parties : § 1 a § 7.8) ; dans le second rouleau (Livre
second) : le premier extrait (§ 82), puis les derniers textes (§ 153 & § 156 puis § 160.3
a § 164) : chants, séries d’hymnes (les hymnes de Baozhi sur la non-dualité font ’objet
de subdivisions), correspondance et hymnes finaux (12 parties), a I’exception du

16 Le Grand Code d’administration du Royaume (du Choson), Kyongguk taejon (¥SEIASL, iy, FE(E,
1481) précise les matiéres d’examen pour les écoles kyo et son. Pour le Son, la connaissance du JDCDL et
du SYYSH était requise 5= HI 48444, ce qui signifie que les deux ouvrages étaient complémentaires. Cf.
HO Hiingsik, 1993 : 375. Il ne reléve pas du hasard que le Jikji ait été construit principalement a partir
de ces deux ouvrages et que, dans ces conditions, il ait pu étre utilisé dans le cadre d’une préparation
au concours, sans affirmer pour autant qu’il fut compilé pour remplir cet unique objectif (cf. Postface de
I’édition de 1378).

17 % kwon, terme traduit ici littéralement, datant de I’époque ot les écrits sur lamelles de bambous
liées (puis sur papier) étaient roulés. Par la suite et par conservatisme, le mot a continué d’étre utilisé
alors méme que les ouvrages en papier n’avaient plus cette forme. Il sert a compter les divisions d’un
ouvrage, pas nécessairement par chapitre, regroupant des ensembles de feuilles en nombre irrégulier.
Ainsi, il n’est pas possible d’évaluer la dimension du Jikji (deux rouleaux) par rapport a 'unique rouleau
du Fozu zhizhi xinti yaojie de Maitre Shiwu.
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dernier extrait (§ 165). La division en rouleaux ne semble pas présenter de caractére
fonctionnel apparent.

L’absence de table des matiéres pourrait s’expliquer par le fait que la structure de
Pouvrage est fondée sur une unité de base annoncée dans le titre (chol &i) : l'extrait
(noté ici §). Les extraits sont organisés selon un modeéle qui parait principalement
inspiré du Jingde Chuandenglu (JDCDL) dont la table des matiéres comporte les
chapitres suivants (sans tenir compte du péritexte) : 1) Tables chronologiques de la
venue depuis I’Ouest ; 2) Sept bouddhas et patriarches et maitres de I'Inde ; 3) Maitres
accomplis de I’école du Chan, célébres en leur temps ; 4) Propos développés des
diverses contrées ; 5) Louanges, éloges, stances et poémes ; 6) Inscriptions, mémoires,
exhortations, chants. La table des matiéres reconstituée du Jikji présente, quant a elle,
4 grandes parties : 1) Sept bouddhas ; 2) Les patriarches de I'Inde ; 3) Les patriarches
et maitres de Chine'® ; 4) Textes divers, excluant les tables chronologiques et les
propos développés du JDCDL. La troisiéme partie présente 1’organisation la plus
complexe, méme si sa cohérence est assurée par des récurrences nominatives (avec de
possibles commentaires intercalés).

D’une maniere générale, méme si non apparente, la structure du Jikji est
fonciérement généalogique et nominative en suivant la chronologie et le sens de
diffusion du Dharma : du passé vers le présent, depuis I'Inde jusqu’en Chine. Le
contenu du Jikji qui adopte dans ses grandes lignes I'organisation du JDCDL s’en
distingue néanmoins en ce qu’il est trés peu biographique. Il est en grande partie
constitué de pointes de récits (obtenues par un travail de résumé) ainsi que de gong’an.
Autrement dit, I'originalité de la structure du Jikji conjugue généalogies patriarcales et
recueil de gong’an.

L’absence d’une structure claire a un niveau inférieur de celui des grands
ensembles est regrettable car elle ne permet pas de comprendre la logique de
construction et de progression d’ensemble de la partie 3 sur les patriarches et
maitres de Chine qui fait appel a la plus grande diversité de sources de référence
et sur laquelle Paegun avait sans doute le plus travaillé. Or, I'agencement de cette
partie constitue un élément d’information sur la pensée du Son de Paegun et sur son
enseignement.

Aprés une généalogie des six premiers patriarches du Chan rapidement esquissée,
se déploie horizontalement la génération des disciples de Huineng traditionnellement
divisée en trois principales branches (Qingyuan IIL.8, Nanyue III.9 et Nanyang II.11)
étendue a Yongjia (III.10). Ensuite est mise en valeur la lignée de Mazu (II1.14) dont
la postérité est abondamment mentionnée, & commencer par la lignée de Baizhang
(II1.15), mais qui, étonnamment, s’arréte a Huangbo (II1.16) sans « descendre »
jusqu’au grand Linji (absent du Jikji), alors qu’elle inclut des disciples correspondant

18 Le chapitre sur les patriarches et maitres de Chine ne comporte pas uniquement des maitres
chinois. On y trouve par exemple des laics comme les ministres Yu Di (§ 134) et Zhang Zhuo (§ 142.1)
qui n’avaient pas le statut de maitre (mais de disciple), un maitre coréen du royaume du Silla, Taeryong
(8§ 124), ainsi que d’autres personnages tels que le roi démon Obstacle (§ 47) et les sept femmes sages de
I'Inde (§ 137).
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au méme rang générationnel (Nanquan II1.17, Panshan III.18, Guizong I11.19, Damei
11120, Dazhu 111.21, Fenzhou II1.22 et Lingmo II1.25). A partir de Shigong (II1.26),
on observe un bref passage a la branche de Qingyuan (II.26-27), suivi d’un retour
a la 2° génération de Mazu (Guishan II1.28, Zhaozhou II1.29). Par la suite s’opére un
déplacement vers d’autres branches, avant de retourner a la 3° génération de Mazu
avec Lan’an (II1.37).

On note également I'intérét du complilateur pour des religieux situés en dehors
des généalogies établies, en particulier pour Baozhi (%38, 418-515) dont plusieurs
séries d’hymnes (§ 155, 156) sont insérées dans la partie « Textes divers », a I'instar
de ce que l'on trouve dans les Annales de la Transmission de la Lampe compilées sous
Uére Jingde. Tout cela révéle I’éclectisme dont Paegun fait preuve du point de vue des
lignées et de la pensée du Chan, de son intérét pour le Chan des origines et de celui
des Tang (méme si le Chan des Song est omniprésent).

Pour faciliter I'accés au contenu de I'ouvrage, les versions traduites reconstituent
des tables des matiéres mettant en évidence la structure chronologique, généalogique
et nominative de 'ouvrage. La version francaise ajoute un niveau de division inférieur
de sorte a aménager trois niveaux : grandes parties, noms, extraits (§). Les titres
donnés empiriquement aux extraits mettent en évidence le propos de chaque contenu
ainsi que les catégories d’écrits en présence, quand celles-ci sont identifiables.

Principales références du Jikji

Les principales sources de référence du Jikji sont, du cdté chinois, le Jingde
Chuandenglu (T.2076) pour la structure et une partie du contenu ; coté coréen,
le recueil de gong’an du Sénmun yomsong ydmsongsdrhwa hoebon (HPC 76'°),
systématiquement identifiées®. Le JDCDL a constitué la principale matiére des
deux premiers chapitres : « Sept bouddhas et des patriarches de I'Inde », ainsi que,
partiellement du quatriéme chapitre : « Textes divers ». Une matiére similaire se
trouve dans le Baolinzhuan (B.81) et le Recueil de la Salle des patriarches, Zutangji

19 Le SYYSH est une vaste collection de kong’an (chin. gong’an) avec hymnes et commentaires %,
i, B, LA, %3, /N2 formulés dans des contextes plus ou moins formalisés, extraits de recueils d’ceuvres
de maitres. Il associe le Sonmun yomsong i#*}#54 compilé par Chin’gak Hyesim (FfiHGE, 1178-1234),
disciple de Pojo Chinul (¥ #1574, 1158-1210) et d’autres disciples vers 1226 au monastére de Suson
{Eiliit, au Yomsong sorhwa #i4{#ti% de Kag'un (1125, ?-?), disciple de Hyesim. La date de I’édition est
inconnue, mais I'ouvrage est recensé dans le Supplément a la seconde gravure de la Grande Corbeille du
Koryd. Le titre initial de la premiére édition était le Sonmun yomsongjip (94444, 1245 ?) dont il
reste la préface de Hyesim. Aux 30 rouleaux (1125 cas ) de la compilation de Hyesim, Kag’un ajouta
347 cas, pour un total de 1463. La compilation suit 'ordre chronologique des généalogies patriarcales
auxquelles est attribuée 1'origine des cas. Il constitue la quintessence du S6n des patriarches constituée
4 partir des recueils de transmission de la lampe et des recueils d’ceuvres de maitres. Avec le JDCDL, le
SYYSH forment les deux piliers de la littérature du Son de ’époque médiévale de la Corée a partir de la
premiére moitié du XIII® siécle. L’Annexe 3 montre que les cas du SYYSH représentent environ un tiers
des extraits du Jikji.

20 La mention systématique des sources de référence dans les notes de bas de page ne cherche pas
prioritairement & identifier la plus ancienne source mais celle vraisemblablement utilisée par Paegun.
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(%%, K.1503).

Les sources primitives du troisiéme chapitre, « Les patriarches et maitres de
Chine », sont les plus diversifiées. Leur identification n’est pas toujours aisée en raison
du travail de reformulation partielle effectué par Paegun pour résumer les pointes
des propos, instructions et dialogues. Y sont relevées des mentions des Cinq traités
de trasmission de la Lampe : de ’Essentiel de la réunion des Cing Lampes, le Wudeng
huiyuan (fifs®&7t, X.1565 ; 1253.1364) ; des recueils de gong’an tels que le Recueil
de la Falaise d’émeraude, le Biyanlu (8%, T.2003) ; de soutras, tels que le Soutra
de la Marche héroique, le Soutra de Sﬂrar'zgama (FB##S, T.945) ; et d’autres traités
et recueils : le Traité de Uéveil a la foi dans le Grand Véhicule, le Dasheng gixin lun
(KI5, T.1666) ; le Recueil du miroir des principes doctrinaux, le Zongjinglu (55i5%,
K.1499, T.2016), les Yeux des hommes et des devas, Rentian yanmu (AKHRH, T.2006,
1188.1317).

Le fait que le Jikji soit une compilation d’un contenu emprunté a d’autres sources
conservées, et, en ce sens, ne soit pas inédit, peut expliquer que les études relatives au
contenu du Jikji aient été jusqu’ici limitées.

Commentaires de Paegun

La présente anthologie du Jikji recéle un total de 20 commentaires® attribués
par les spécialistes a I'auteur de 'ouvrage & défaut de mention explicite. En plus du
travail de résumé, les notes de commentaires constituent les aspects spécifiques de
l’édition coréenne, et, a ce titre, méritent une attention particuliére. Dans 1’édition de
1377, un tiers des commentaires (7/20) de Paegun sont facilement identifiables dans
la mesure ot ils apparaissent sous forme de notes en petits caractéres hyopchu (3i¥,
deux caractéres occupant la largeur d’une colonne). Les commentaires sont introduits
par trois différentes formules : yo...un (4l[...]= ) « cela revient a dire... (comme tel
ou tel) » (70%*) ; sa wal (FAF]) « je dirais personnellement » (25%%%) ; yom un (#5z)
« mention choisie de... » (5% ; § 109.2). Schématiquement, y0...un pourrait renvoyer
a une citation déja existante ; sa wal se voudrait ’annonce d’'un commentaire formulé
de maniére plus personnelle** (quoique cela ne se vérifie pas dans tous les cas) et yom
un correspondrait plus spécifiquement a la citation d’un cas répertorié dans le Sonmun
yomsong.

L’attribution des commentaires a Paegun n’est pas totalement aléatoire dans
la mesure ol certaines expressions (plus d’un tiers) se retrouvent dans le recueil de
propos du moine du Koryd®. Ils sont intéressants en tant que liens objectifs entre

21§22 3.2 4.2, 7.4,7.6,9.2, 44.9, 64.2, 64.4, 67.2, 73.2, 77.2, 79.2, 88.2, 106.3, 109.2, 127.2,
144.2, 158.2, 159.2.

22 §2.2,3.2,4.2,7.4,7.6, 44.9, 64.2, 64.4, 67.2, 79.2, 88.2, 108.3, 130.2, 159.2.

23 §9.2,73.2,77.2, 144.2, 158.2.

24 Cho, 2020 : 7.

25 §4.2,7.6,9.2,108.3, 130.2, 144.2, 158.2.
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le Jikji et le recueil de Paegun, permettant de faire des hypothéses sur la méthode
d’enseignement du maitre dans laquelle s’integre le Jikji (méme si compilé a la fin de
son existence).

Editions

La perception contemporaine (et occidentale) du Jikji semble procéder d’un
malentendu dans la mesure ot 'exploit technique de la typographie métallique tend a
minimiser le fait qu’en 'occurrence ’édition de prestige du Jikji n’était pas ’édition de
1377 - fabriquée rapidement et destinée a étre démontée — mais celle, xylographiée
de 1378, reproductible et dont les matrices de bois étaient destinées a étre conservées.
Dans cet ordre d’idées, ’édition compléte en bon état de conservation de Ch’wi’amsa
de 1378 devrait faire I'objet de toutes les attentions si le contenu du Jikji était
considéré comme la valeur premiére de 'ouvrage. Du point de vue de I’histoire des
techniques, en revanche, il est logique que 1’édition typographique ait été valorisée
en raison de son caractére exceptionnel et que son contenu soit passé au second plan.
A la fin du Koryd, la technique d’impression en types métalliques fondus n’avait en
effet rien d’extraordinaire puisque la mention la plus ancienne connue de I'utilisation
de « caracteres fondus » chuja (§45) indique que ceux-ci avaient déja été utilisés pour
imprimer une commande officielle d'un précis sur les rites en vingt-huit exemplaires,
prés d’un siécle et demi auparavant® : aprés I’exil & Kanghwa en 1232 et avant 1241%
(peut-étre en 1234).

Les éditions de 1377 et de 1378

L’édition typographiée en « caractéres fondus » de 1377 et représentée par un
unique exemplaire connu actuellement — celui conservé a la BnF — fut réalisée dans
le monastére de Hiingdok dont le territoire dépendait administrativement de la
préfecture de Ch’dngju. La technique de fabrication des types (§#i&i%) utilisée pour
son impression a donné lieu a plusieurs hypotheéses (techniques a la cire perdue ##i#
j&i% - considérée généralement comme la plus vraisemblable —, technique du moulage
au sable AU ...) qu'une analyse matérielle approfondie permettrait ou non de
confirmer. L’examen minutieux, mais réalisé seulement a I’ceil nu, a mis en évidence
de nombreuses imperfections matérielles et formelles, abondamment décrites,
susceptibles de fournir des informations sur la technique utilisée pour la fonte des
types. La technique des caracteres fondus présentait alors ’avantage de la rapidité
d’exécution comparativement a la xylographie. Ainsi, ’édition de 1377 a pu étre une

26 Cf. Postface a I’édition du Précis sur les rites nouvellement préfacé #i/Fat e BRI ERALT,
rédigé en place du Prince de Chinyang (alias Ch’oe I, 1166-1249), cf. Tongguk Yisangguk hujip SBIZHHE
%4 11,7a-b.

27 Nécessairement avant la mort de son auteur, Yi Kyubo (Z45#f, 1168-1241).
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édition préparatoire. Son colophon indique qu’elle fut initiée par les deux disciples
Sokch’an (R, ?-?) et Talcham GE#, ?-?) et quelle bénéficia des dons de la religieuse
Myodok (401, ?- ca. 1380), elle-méme disciple du maitre (cf. Annexe 1). Les principales
caractéristiques matérielles de 1’édition de Hiingddksa ainsi que la chronologie de la
vie de I'objet sont décrites dans ’Annexe 2. Une version numérisée en haute définition
est accessible au public sur le site Web de Gallica (cf. Webographie).

L’édition de référence de la 6° lune de 1378 — notée année mu-o (Jk’1) de l'ére
Xuanguang dans la note éditoriale — publiée au monastére de Ch’'wi’am®® (%)
de Ch’6nnyong (JI|%, actuel Yoju 5#/N, province du Kyonggi) a été transmise en
trois exemplaires connus a ce jour, tous propriétés de la République de Corée. Deux
exemplaires sont conservés dans des fonds d’archives : I’'un dans le Changsdgak
(i) sis 4 ’Académie des Etudes coréennes, et I’autre dans les fonds de la
Bibliothéque nationale de Corée (BnC, B 7+ i@ #HfH) ; un troiseme exemplaire est
conservé au monastere de Pulgap (#i#1<F) a Yonggwang (#>¢) dans la province du
Cholla du Sud.

L’exemplaire le plus complet et le mieux conservé est celui du Changsogak,
inscrit au patrimoine culturel comme Trésor pomul n°1132. Il comporte un ensemble
de préfaces (de Yi Saek datée de 1378, puis de Song Sadal de 1377) et postface (de
Paegun) apportant des informations inédites sur I’auteur et le contexte de compilation
(toutes traduites dans la version francaise). Selon Ok Yongjong, la préparation de
I’édition de Ch’wi’amsa aurait débuté a une période similaire a celle de I’édition
typographique, et non nécessairement établie sur la base de celle-ci. Comparativement
aux autres, son format est relativement petit (16,7 cm x 12,4 cm), comportant des
pages imprimées chacune de 11 colonnes de 20 (ou 21) sinogrammes, ainsi qu'un
« ceeur de planche » (ffivly), motif au niveau de la pliure du feuillet portant le titre
(ML) de Simyo* (). 11 est accompagné d’annotations manuscrites qui ne
semblent pas avoir été étudiées. Le colophon indique que les planches gravées étaient
conservées au monastere de Ch’wi’am. Il n’existe regrettablement pas de version
numérique intégrale et de bonne définition, facilement consultable, de cette édition.

L’exemplaire conservé a la Bibliothéque nationale de Corée (coté $%#& 1797-
7 dont la version numérisée est visible en ligne) présente des caractéristiques similaires
a celui du Changsogak, avec un format un peu plus grand (23,6 cm x 16 cm) qui ne
correspond pas aux dimensions d’origine (en raison de marges coupées). Il présente
un motif de « queue de poisson » (fii/£) aménageant un cartouche inscrit du titre
de l'ouvrage abrégé en deux caractéres sim yo (%), la tomaison (— ou =) et la
pagination dans la pliure. La qualité d’impression est moins bonne que celle du Trésor

28 La localisation précise du site de Ch’wi’am reste incertaine : supposée a proximité des
monasteéres de Silliik ##)<f, de Yongmun #f5f et de Kodal i%=f. En juin 2020, des fouilles ont mis au
jour les vestiges d’un monastére qui pourrait correspondre au site, a proximité du sommet de Hyemoksan
(Taesin-myon, Sanggu-ri ; traces de 5 batiments, stoupa de pierre, tuiles, céramiques) a une distance de
500 m de Kodalsa.

29 Abréviation de simch’e yojol %6 En ce sens, le Jikji aurait également pu étre abrégé en
Simyo. Au sens strict, abréger le titre en Jikji est une référence a ’édition de 1377 (cf. Annexe 2).
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n°1132 : le bord inférieur est endommagé ; on note par ailleurs ’absence de préfaces
(mais présence d’une postface et d’'un colophon), et la présence limitée d’annotations
manuscrites (marques de ponctuation a ’encre noire, caractéres rehaussés a ’encre)
dans la partie « Textes divers ».

L’exemplaire du monastere de Pulgap a été mis au jour, quant a lui, en 1998 dans
la « cache ventrale » (f€i#) d’une statue du Bouddha éékyamuni déposée a l'intérieur
du Pavillon des Huit Scénes® (JUiH), associée a 16 statues d’arhant. Il a été inscrit au
patrimoine régional comme bien matériel n°233 de la province du Chélla du Sud, puis
reclassé en Trésor n°140-1. Sans couverture, il se présente sous la forme d’un livret de
7 feuillets de format 25,5 cm x 15,7 cm, marqué par les traces d’une reliure cousue a
cinq points. Dépourvus de préfaces et de postface, dans la moitié supérieure du Livre
premier et dans la moitié inférieure du Livre second, les caractéres sont difficiles a
lire, mais leur qualité d’impression est supérieure a celle de I'exemplaire de la BnC ;
de plus, le papier a été endommagé par les insectes et 'humidité. Ses caractéristiques
formelles sont similaires a ’exemplaire du Changsogak. Il s’agirait d’une épreuve
d’imprimerie.

Copies manuscrites ultérieures

1l existe au moins trois copies manuscrites ultérieures des éditions du Jikji. L’'une
est conservée au Musée d’Imprimerie ancienne de Ch’ongju (721 E47E), les
autres sont la propriété de particuliers. La copie du musée a été réalisée sur la base de
I’édition de Ch’'wi’amsa de 1378 et daterait, au vu de ses caractéristiques matérielles,
de la fin de ’Empire ou de la période coloniale.

Parmi les deux autres, 'une est particuliérement intéressante puisque sa note
éditoriale reproduit celle de I’édition typographique de 1377, complétée de la date de
la copie et du nom du copiste : le 18° jour de la lune finale de ’été 1613 (an 41 de I'ére
Wanli #J& des Ming, 1573-1620, kye-ch’uk %$1), attribuée a un certain Songno’ém
(kA%#s ; 2-?), inconnu par ailleurs®. Elle se caractérise par la présence de la premiére
page (manquante a la BnF), ainsi que par un texte a 'écriture peu soignée, entiérement
annoté en kugyol®> (I13k). Elle fut acquise par un inconnu chez un bouquiniste a4 Taegu
dont une copie a été transmise au professeur Nam Kwonhtii, spécialiste des éditions
anciennes. La conservation de cette copie permet de déduire que I’édition de 1377
était encore en circulation en début du XVII® siécle, voire que 1'exemplaire conservé

30 Huit scénes /\Hl principales de la biographie du Bouddha Sakyamuni : motif de l'iconographie
bouddhique.

31 Le caractére om # est peut-étre une version graphique du caractére am (fEouts). Cf. Jikji
t’amhom : 63.

32 Le kugyol (litt. « formule ou notation orale », en 'occurrence de la langue vernaculaire)
est un systéme de notation des particules grammaticales et terminaisons de la langue coréenne par
des sinogrammes modifiés graphiquement (simplifiés) et prononcés de maniére monosyllabique,
correspondant & des phonogrammes, équivalent a un syllabaire (méme principe de formation que les
syllabaires utilisés aujourd’hui au Japon).
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actuellement a la BnF aurait été sorti de sa cache ventrale avant 1618, vingt ans apres
les dévastatrices invasions japonaises de la Guerre d’Imjin (1592-1598) initiées par
Toyotomi Hideyoshi (1537-1598) dans la péninsule coréenne.

La derniére copie connue reproduit I’édition xylographiée ainsi que son paratexte
(préface et postface). Remarquons, annotés en kugyol, des hymnes de Baozhi ainsi que
des gong’an de Zhaozhou. A la fin de la copie et ajouté  la main, on trouve le contenu
d’une montée en chaire de Maitre Fuzhou Xuansha (i@ <&7b KM b 4).

Les rapports entre le Jikji et le recueil de propos de Paegun

Le Recueil de propos du Révérend Paegun, Paegun hwasang orok (HAZEMIMGESE,
abrégé en PHO, HPC 101) fut compilé a I'initiative de plusieurs disciples de Paegun,
mentionnés dans les préfaces de I'ouvrage (préface de Yi Saek® de 1378 et de Yi Ku**
de 1377) ainsi que dans le colophon final. Il rassemble I’ensemble des autres écrits
du Révérend Paegun connus a ce jour, qui devait constituer les archives personnelles
du religieux a sa mort. Elles se caractérisent notamment par le fait qu’il semble
quaucun document antérieur a son séjour dans la Chine des Yuan n’ait été conservé,
constituant une lacune considérable dans sa biographie. Certaines informations
transmises oralement a son sujet ont été consignées par les préfaciers consécutivement
a leur discussion avec les disciples de Paegun venus les solliciter. En 1377, Yi Ku
fut démarché par Talcham (i, ?-?) et Sokch’an (FEEZ, ?-?), les mémes qui furent a
l'initiave de la publication du Jikji. Yi Saek, quant & lui, fut visité la 4° lune de 1378
par POomnin (GEAA[#F], ?-?), Chonghye (##H, ?-?) et Kim Kyesaeng (s2###E, ?-1392).

Le Recueil présente d’autres points communs avec le Jikji. Un site et une
période similaires de publication et des caractéristiques matérielles comparables : au
monastére de Ch’wi'am (ot Paegun entra dans le nirvana), imprimé au cours de la 7¢
lune de 1378, soit a peine un mois apres 1’édition xylographiée du Jikji ; des donateurs
communs : la religieuse Myoddk, la Dame du clan des Won du district de Pugwon, la
Dame du clan des Yi du district de Kusong et Kim Kyesaeng, président du Bureau des
Cérémonies, un des membres les plus influents du réseau de disciples laics de Paegun.
De plus, selon certains spécialistes (Hwang Chongha, Nam Kwonhiii), les caractéres
fondus de Hiingdoksa utilisés pour le Jikji seraient les mémes que ceux assemblés pour
Iimpression du PHO.

Le PHO, divisé en deux rouleaux, fournit de précieuses informations sur l'itinéraire
spirituel du maitre depuis 1351 ainsi que sur son activité aprés son retour au Koryd (cf.
Annexe 1). Le premier livre du recueil est centré sur des écrits produits dans le cadre

33 Yi Saek y exprime le regret de n’avoir pas rencontré Paegun alors qu’il était présent en Chine
au monastére de Guangji chansi & Yanjing (Pékin) #é5t fifi#<F ou se trouvait Na’ong qui attirait de
nombreux ressortissants du Kory®. Il ignorait alors la présence de Paegun.

34 Yi Ku fit la rencontre de Paegun alors que celui-ci était supérieur de Sin’gwangsa. Il vit le PHO
par l'intermédiaire du moine Ch’anyong, un de ses parents, sollicité par Talcham et S6kch’an pour la
préface.
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d’une activité formelle (ritualisée) d’enseignement d’un maitre dans un monastére de
I’école du Son : courts propos d’entrée dans un monastére (prise de fonction comme
supérieur, AR/ ; montées en chaire® (-, FEFE) ; instructions a la communauté
(R%) ; courts enseignements (/N2) ; discussions (i) ; glose des sujets de concours
(HJF%) ; écrits sur les funérailles d’un religieux GEL18) ; réponse au souverain (4L )).
De telles informations sont susceptibles non seulement d’étre croisées avec le Jikji
(cf. Annexe 5) mais aussi de mieux faire comprendre les usages du Jikji au sein de la
méthode d’enseignement de Paegun. Le second rouleau rassemble les écrits épistolaires
du maitre (servant aussi a l'instruction spirituelle), montrant ainsi 1’étendue de son
réseau religieux et laic. On y trouve également sa production poétique, chant, hymnes
et stance. Un exemplaire du PHO a été conservé dans les fonds du Kyujanggak de
I’Université nationale de Séoul.

Représentativité du Jikji dans le S6n

A travers le Jikji, Paegun opére une sélection diversifée de la pensée du Chan du
point de vue des lignées spirituelles. A la différence des autres annales de transmission
de la Lampe, il est difficile de cerner la logique de construction de la partie sur les
patriarches et maitres de Chine du Jikji, dont méme la progression chronologique
n’est pas réguliére. Trés schématiquement, le début de la partie sur les patriarches et
maitres de Chine met en valeur la branche de Nanyue a commencer par la lignée de
Mazu. Puis, a partir de Luoshan (II.52) sont mentionnés principalement des membres
de la branche de Qingyuan avec deux séries continues (de Nantai a Longya ; de
Deshan a Baoen) jusqu’a Langya (II1.100). Ensuite, on trouve des mentions alternées de
disciples de I’école de Yunmen et de Fayan ainsi que de I’école de Linji et de Yangqi.

Les maitres les plus cités par le nombre des extraits sont Yongjia Xuanjue (k3
XH, ; 111.10), Nanyang Huizhong (Fil7%E& ; 111.11), Mazu Daoyi (fifiE— ; I11.14),
Baizhang Huaihai (& 3L1%# ; 111.15), Huangbo Xiyun (¥5&%i# ; I11.16), Zhaozhou
Congshen (#M#E5E ; 111.29), Fayan Wenyi (S@iAMiR ; 111.60) ; et par la longueur des
mentions : Bodhidharma (&42:£# ; II1.1), Huineng (Z#E ; I111.7) et Mengshan Deyi
(54L#E5 ; 111.120), représentant trés largement le Chan des Tang avec une dominante
pour la branche de Nanyue et la lignée de Mazu, mais sans négliger pour autant la
branche de Qingyuan et la lignée de Shitou (en particulier les écoles de Yunmen
ZEf95% et de Fayan iEHRSR).

1l est intéressant de noter qu’en ce qui concerne la lignée de Mazu, la génération
de Linji Yixuan (Fi%5%%, ?-866) et les trois générations suivantes jusqu’a Shoushan
Xingnian (51L&, 926-993) sont absentes du Jikji. On ne trouve pas non plus une
seule mention de Linji*®. En revanche, son maitre Huangbo est abondamment cité,

35 Les sept montées en chaire du Jikji ne sont pas datées.
36 Linji est Pécole dont était issu Shiwu Qinggong. Ultérieurement, la tradition du Soén coréen fut
rattachée par I'intermédiaire de Shiwu a I’école de Linji, constituant un critére de légitimation.
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comme si, pour Paegun, la lignée de Mazu connaissait une rupture aprés Huangbo.
Par ailleurs, Paegun fait preuve d’'un certain éclectisme en mentionnant des maitres
de I’école Niutou (4:587%) issue du Quatrieme patriarche ainsi que de 1’école Caodong
(ERR).

Par la sélection d’extraits opérée, Paegun révele son attachement pour le Chan
des patriarches, ainsi que pour la notion de « non-pensée® » ou de « non-pensé »
musim (#&0» ; pin. wuxin) relevée par exemple chez Shenxiu de I’école Chan du Nord.
De fait, de nombreux chercheurs, dés le début des études sur Paegun dans les années
1970, ont considéré que la notion était centrale dans sa conception du S6n, au risque
d’en simplifier la complexité®® en la mettant a distance de la pratique des hwadu®.

11 est aujourd’hui difficile de comprendre une pensée qui fut de facto marginalisée
dans la tradition du S6n coréen au profit de celle de T’aego Po’u centrée, quant a
elle, de maniere plus exclusive sur I’école de Linji et la pratique du kanhwason. La
perspective de dépassement qu’offre I'auteur du Jikji, avec son ouverture vers d’autres
lignées moins exclusivistes, invite a relire la tradition du Son et a comprendre la
nature des relations de Paegun avec les grands maitres de la fin du Koryd, Na’ong et
T’aego, ainsi que la postérité de I'enseignement de Shiwu. Finalement, la pensée et
la vie de Paegun, telles que I'on peut les saisir, incitent a resituer le maitre dans la
grande tradition des maitres coréens pronant par leur enseignement et leur exemple
— a la suite de Wonhyo (617-686) et de Chinul (1158-1210), le dépassement des
catégories et des pouvoirs établis. En ce sens, le titre de « Blanc-Nuage », symbole de

37

#e0. L'absence de pensée, I'état de non-pensé est celui de I’esprit absolu qui a rompu avec les
pensées illusoires erronées, mais il ne signifie pas absence de conscience. Il correspond a un état de
cessation des connaissances produites & partir des perceptions sensorielles. Le Zongjinglu (ZJL, j.45) citant
le Soutra de I’Amoncellement des Grands trésors (K##i#¥, T.310), mentionne les propos de Mafjusri : « I
en est de méme d’un apprenti archer qui devient excellent & force d’entrainement, et n’ayant plus besoin
de penser, atteint toujours sa cible (...) Sondok ajoute alors : « Une seule pensée illusoire qui effleure
P’esprit provoque douleurs partout dans le monde, comme si I’'on se trouve dans une forét de ronces
et que le fait de ne plus bouger empéche de se blesser. Ne plus produire de pensée illusoire permet de
jouir en permanence de la position de la parfaite sérénité (...) C’est pourquoi un soutra dit : « Partout
ol il y a pensée, il y a douleur ; I'absence de pensée est joie ». Le Soutra du Diamant dit : « Pensées du
passé, du présent et du futur sont insaisissables. » Dans le Chuanxin fayao ({#.075%, T.2012A) : « 11 suffit
maintenant d’apprendre I’absence de pensée, de cesser immédiatement les conditionnements, de ne
pas faire naitre illusions et distinctions, sans étre humain ni égo, sans concupiscence, sans aversion ni
affection, sans victoire ni défaite, seulement en renoncant a toutes les sortes d’illusions, telle est ’ascése
et la bodhi prenant modeéle sur les bouddhas ». Le concept déborde I’école du Chan puisque cinq sortes
de « non-pensée » fifi7fil» ont été théorisées dans ’école Yoga.

38 « (...) Les propos des maitres Chan sur le wuxin sont trés difficiles & cerner. Sur la base
de tels propos, mettre en évidence ce qui fait la spécificité de Paegun est trop commun et tendrait
plutét a lui faire perdre sa couleur. La direction de recherche a envisager ne serait-elle pas plutot
d’éclairer méticuleusement les aspects (de la pensée du S6n de Paegun) en tant que kanhwason, Son de
I'observation des hwadu ? (...) A la fin du Jikji, Paegun prévient : ‘Il n’y a jamais eu de Sakyamuni ni de
Bouddha Maitreya spontanés. Il faut mettre au clair d’'un coup son esprit et réaliser la signification en
dehors des paroles.” A ceux qui cherchent & enfermer Paegun dans le musim, Paegun aurait crié : Hal !,
en leur disant d’aller chercher au-dela du mot musim. » (Cho, 2019 : 9-12).

39 « (...) Pour Paegun, la pratique des hwadu n’est absolument pas un probléme qui cache le
musim. (...) Passer sous silence (le fait que Paegun cite spontanément de nombreux hwadu en chaire)
et définir Paegun par un musim dont I'image est celle d’'un détachement du monde par arrachage des
hwadu, est proche de la mystification. » (Cho, 2019 : 13).
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liberté, lui convient parfaitement.

Patrimonialisation du Jikji aux XX° et XXI® siécles

En France, aprés ’oubli par le public d’amateurs de I'existence de I’édition typo-
graphique du Jikji qui avait pourtant été mise en valeur dans le Pavillon coréen de
I’Exposition universelle de 1900, la patrimonialisation de I'ouvrage connut une étape
décisive quand celui-ci fit I’objet d’'une donation a la BnF en 1956. Le Jikji devint alors
propriété d’Etat alors qu’auparavant, depuis son introduction dans le pays, il avait été
détenu par des particuliers et méme vendu aux enchéres (cf. Annexe 2).

Les rares spécialistes connaisseurs de la Bibliographie coréenne de Maurice
Courant (une premiére édition en 1894, ainsi qu'un Supplément en 1901) n’avaient
toutefois pas oublié le Jikji : Daniel Bouchez (1928-2014) était de ceux-la. Aussi
n’hésita-t-il pas un seul instant a demander a sortir le précieux ouvrage des réserves
du cabinet des manuscrits orientaux de la BnF de sorte que celui-ci figure en bonne
place dans la grande exposition organisée a I’occasion de la premiére édition de
PAnnée internationale du Livre de 1972 (mai a octobre). L’événement correspondit
a la redécouverte de 'ouvrage par le grand public, non seulement en France, mais
également en Corée du Sud ot il fit 'objet d’'une couverture médiatique retentissante
sous le régime de Park Chung-hee (président de la République de Corée entre 1963
et 1979). 11 déclencha des lors le début d’un engouement pour I’étude du Jikji,
principalement dans le domaine de I’histoire des techniques. La premiére étude sud-
coréenne sur la compilation de Paegun, réalisée par Kim Tujong (s=}##, 1896-1988),
date de 1972. Elle fut suivie de la premiére monographie en 1973, comportant une
notice explicative rédigée par le célebre bibliographe Ch’6n Hyebong (T#Ji, 1926-
2016). Plus tardivement, la premiére traduction intégrale en coréen de I’édition de
1377 Jikji fut effectuée par Yi Seydl en 1996%.

En Corée du Sud, cette fois, fut franchie une étape contribuant a ancrer
durablement des études sur le Jikji - et, par extension, sur les techniques d’imprimerie
ancienne - suite a la construction d’'un musée dédié a ces techniques en 1992 a
Ch’éngju, a proximité du site ot furent mises au jour forfuitement, lors d’une fouille
de sauvetage en 1985, les fondations du monastére de Hiingdsk*' (enregistré comme
site historique sajok n°315), berceau de la fabrication du Jikji. Une telle fondation,
unique dans le pays, fait désormais de la ville de Ch’6ngju le centre des recherches sur
I'histoire de I'imprimerie en République de Corée, ainsi que le coeur des événements
en relation avec le Jikji qui ont pris progressivement une dimension nationale et

40 En 2019, il existait sept traductions en langue coréenne du Jikji, publiées entre 1996 et 2011 :
celles de Yi Seyol, de Pak Muny6l (1996) ; de Kaksong, Yonghak (1999) ; du Centre de traduction de
Dongguk (2005) ; de Toksan (2010) et de Mubi (2011). Cf. Jikji t’'amhom : 88.

41 Les preuves matérielles permettant I'identification fiable du monastére consistent en des
inscriptions sur gong %% et bol #5d: retrouvées sur le site. Les fouilles ont également mis en évidence la
destruction du monastére par un incendie, vraisemblablement suite & un raid de la piraterie japonaise
(cf. Annexe 2).
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internationale avec l'organisation d’un festival (Jikji Festival) et d’un opéra centré sur
le personnage de Myodok, la donatrice des ouvrages de Paegun (cf. Annexe 1).

Au niveau international, I'ouvrage typographique de Hiingdoksa du Koryo
a obtenu une reconnaissance remarquable en raison de son inscription sur le
Registre Mémoire du monde de 'UNESCO en avril 2001 sous l’appellation :
« Baegun hwasang chorok buljo jikji simche yojeol (vol. II), Second volume de
I’Anthologie des enseignements zen des grands prétres bouddhistes*? ». Une forme
accrue de consécration de la valeur de 'ouvrage s’est traduite par la création d'un
« Prix UNESCO / Jikji Mémoire du monde » depuis avril 2004 ayant pour but de
commémorer I'inscription du Jikji et de « récompenser les efforts visant a contribuer a
la préservation et a I'accessibilité du patrimoine documentaire, en tant que patrimoine
commun de ’humanité ». Ainsi, depuis 2005, un prix de 30 000 USD est décerné par
la ville de Ch’6ngju une fois tous les deux ans*.

Paradoxes et intérét du Jikji au XXI° siecle

En Corée du Sud, la construction patrimoniale, médiatique, culturelle et touristique
nationale et internationale prenant symboliquement pour centre l'objet Jikji, a vu
une montée en puissance depuis le début du XXI° siecle. L’impressionnant dispositif
en place explique qu'aujourd’hui I’édition typographique de 1377 fait l'objet d’une
importante charge affective en tant que patrimoine coréen reconnu a I'international,
un symbole de I'imprimerie coréenne et de I'histoire des techniques dans la péninsule
coréenne. Aprés que l'objet a accédé au pinacle de la coréanité, s’y attache le paradoxe
d’une relative fragilité lui conférant a contrario, selon nous, un grand intérét.

Est-il possible de faire tenir au Jikji tous les roles qui veulent lui étre assignés en
ce début de XXI° siécle ? Replacée dans son contexte de production et d’'usage initial,
la collection d’écrits compilée par Paegun et éditée en caracteéres métalliques mobiles
ne présentait pas alors un caractére exceptionnel, et ce, pour deux raisons. La premiére
réside dans le fait que la technique d’impression par « caractéres fondus » existait
déja au Kory6 depuis plus d’un siécle. La seconde était que I’édition typographique
n’était pas considérée comme la forme la plus prestigieuse de 'imprimerie, qu’elle
était plutdt un appoint, un complément temporaire, sinon une phase préparatoire a la
xylographie, concue comme durable.

Fabriqué dans un contexte dépourvu de préoccupation mercantile, 'objet imprimé
était destiné a étre diffusé, distribué et non a étre vendu (a la différence de la Bible
de Gutenberg*) ; sa mise au point n’était pas mue par la fébrilité d’une compétition

42 http://www.unesco.org/new/fr/communication-and-information/memory-of-the-world/
register/full-list-of-registered-heritage/registered-heritage-page-1/baegun-hwasang-chorok-buljo-jikji-
simche-yojeol-volii-the-second-volume-of-anthology-of-great-buddhist-priests-zen-teachings/.

43 https://www.unesco.org/fr/prizes/jikji.

44 Malgré le succeés remporté par la Bible de Gutenberg qui trouva immédiatement acheteurs, la
publication de I'ouvrage n’aurait pas permis pas a Gutenberg de s’enrichir en raison des nombreuses
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suscitée par 'appat du gain. En somme, il demeure possible — sinon probable — que dans
un avenir plus ou moins proche puisse étre mis au jour dans la péninsule coréenne un
imprimé plus ancien que le Jikji et, de fait, au cours des derniéres décennies, plusieurs
« concurrents » ont été en lice®. Ainsi, ne voir dans le Jikji qu'une performance
technique revient paradoxalement a le faire entrer dans une logique de concurrence et
a en réduire la valeur intrinseque. De plus, placer 'objet dans I'aréne d’une compétition
technologique entre nations produite par une idéologie contemporaine était une idée
étrangere a ceux qui éditérent le Jikji.

Un autre paradoxe consisterait a vouloir faire de 'ouvrage un support privilégié
de Iidentité coréenne. En effet, la quasi totalité de son contenu reléve de la littérature
religieuse chinoise du Chan et est conservée de maniére partielle et dispersée dans
d’autres écritures bouddhiques de référence. Ayant supposément comme matrice un
ouvrage chinois (cf. supra), il ne concerne pas directement la Corée en ce sens qu'’il
ne définit ni ne prend celle-ci comme objet de son propos. De plus, Paegun n’a pas
cherché a utiliser le Jikji pour affirmer une identité coréenne au sens moderne : son
objectif était ailleurs. En outre, en raison de son caractére spécialisé, la nature du
contenu de I'ouvrage demeure peu connu en République de Corée, non seulement
du grand public, mais aussi de nombre de religieux qui n’ont pas eu l'occasion de
létudier dans leur cursus de formation ou dans leur pratique quotidienne (méme
s’ils en connaissent indirectement une grande partie de la teneur, mais transmise par
d’autres supports).

Enfin, mettre en valeur un ouvrage tel que le Jikji conduit indirectement a
repositionner historiquement Paegun dans la tradition du Son coréen telle que
concue aujourd’hui et dont l'ordre de Jogye se revendique comme dépositaire. Or,
le maitre en avait été écarté au profit de T’aego. L’édifice actuellement en place, les
généalogies reconnues aujourd’hui comme légitimes, I'authenticité de la transmission
de I’enseignement de Shiwu Qinggong ne peuvent étre remises en question aussi
facilement dans le champ du religieux et de la pratique du Son. Le débat historique,
quant a lui, peut et doit étre mené sur la base d’'une compréhension renouvelée de la
pensée et de l'activité de Paegun fondée sur une connaissance approfondie du Jikji et
de son recueil de propos.

Recherches en perspective
A Pautomne 2020 était prévue I'organisation conjointe par un comité scientifique

créances contractées.

45 1« Explication sur la Collection des lois de repentance de la cérémonie de la Compassion »,
Chabi toryang ch’amb0p chiphae GEAEEHIEEE, XIVE s. ; HPC 293) aurait été imprimée avec les
mémes fontes de Hiingdoksa #/#-7-* que le Jikji, quelques décennies auparavant (cf. « Quelques faits a
propos du Jikji », Jikji, mal kolda, 2019). Les autres imprimés « concurrents » du Jikji du point de vue de
Iancienneté sont les « Louanges du Révérend Nanming Quan au Chant d’Eloge d’accomplissement de la
Voie », Nammydngch’on hwasang Songjiingdoga (FiHS- IS4, 1239 ; HPC 93) et I'« Eloge des hauts
faits du Manifesté en Vérité $akyamuni », Sokka yorae haengjoksong (FEIAIAATES, 1328).
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franco-coréen d’une série d’examens physico-chimiques de 1’édition du Jikji de
Hiingdoksa de 1377 conservée a la la BnF (portant sur le papier, I’encre, la recherche
de grains de sable...) pour établir de maniére si possible définitive la technique de
fonte des types métalliques (technique a la cire perdue, technique au sable, usage
de la céramique...) et éclairer les modalités pratiques de la technique employée. Le
contexte sanitaire n’en a pas permis la réalisation. Gageons que cette initiative sera
ultérieurement menée a bien. Elle sera 'occasion de nouvelles découvertes.

Yannick Bruneton
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Livre premier

L. Sept bouddhas

L1.
L2.
L.3.
L4.
L5.
L6.
L7.

Liste nominative

Bouddha Vipasyin FZ
Bouddha Sikhin /5
Bouddha Visvabht E&i2
Bouddha Krakucchanda 8 #f
Bouddha Kanakamuni 47 &2 /e
Bouddha Kasyapa im#Eff

Bouddha Sakyamuni R4 2.

II. Les patriarches de I'Inde

IL1.
IL.2.
I1.3.
IL.4.
IL.5.
I1.6.
IL.7.
I1.8.
11.9.

Kasyapa 33

Kasyapa % et Ananda fi#

Sanavasu I
Upagupta #E#%
Dhitika $223
Miccika 53
Vasumitra j%78%
Buddhanandi #FE#E2
Buddhamitra {RBk#%%

I1.10. Parsva fif

IL.11. Punyayasas &H#KE&
I1.12. Asvaghosa /%15
11.13. Kapimala SuBft/#=5E
I1.14. Nagarjuna FEff
11.15. Kanadeva 2
11.16. Rahulata &=
11.17. Sanghanadi &1z
11.18. Gayasata MiH&%
11.19. Kumarata M&/E#%
11.20. Jayata %%

11.21. Vasubandhu 7B/ 8
11.22. Manorhita JE225#

39

40

40
41
42
43
44
44
45

50

50
50
51
52
54
54
56
56
59
60
61
62
63
64
66
67
68
69
70
72
73
74
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11.23. Haklenayasas #5##;
IL.24. Simha i 7-

11.25. Basiasita Z&Hi%
11.26. Punyamitra f41%%
11.27. Prajhatara it

III. Les patriarches et maitres de Chine

II1.1. Bodhidharma #4255

II1.2. Huike 7]

I11.3. Prthivi 42

II1.4. Prajiatara 5% 5 (2)

II1.5. Sengcan {&#

II1.6. Daoxin ;&5 et Hongren A%
IIL.7. Huineng %k

II1.8. Qingyuan Xingsi i#JF/THE
I1I1.9. Nanyue Huairang misti##
II1.10. Yongjia Xuanjue K3i% %
II1.11. Nanyang Huizhong 558
II1.12. Heze Shenhui fifiit &

II1.13. Le roi démon « Obstacle » FEf#E T
II1.14. Mazu Daoyi fiii&—

111.15. Baizhang Huaihai & (18
111.16. Huangbo Xiyun #5738
II1.17. Nanquan Puyuan 74 R
111.18. Panshan Puji #1113

II1.19. Guizong Zhichang S5
111.20. Damei Fachang Kk
I11.21. Dazhu Huihai KBk
II1.22. Fenzhou Wuye {M{fE3
I11.23. Guizong Zhichang &= (2)
111.24. Xishan Liang P4|L15%

II1.25. Wuxie Lingmo Fi{### %k
1I1.26. Shigong Huizang &
I11.27. Yaoshan Weiyan & L (i
[11.28. Guishan Lingyou i Liifi
1I1.29. Zhaozhou Congshen #M{i¢i2
111.30. Nanyang Huizhong miF57eti (2)
II1.31. Mengshan Daoming Z¢[Li;&Hf
II1.32. Xingshan Weikuan L%

111.33. L’intendant disciple de Yanguan Qi’an &5 7%

1I.34. Hengyue Huisi #i&H &
I11.35. Niaoke Daolin &R
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74
75
76
77
79

81

81

85

87

89

89

90

92

96

97

98
102
106
108
108
111
113
120
122
124
124
125
125
126
126
127
128
129
130
131
134
135
136
137
137
138

I11.36.
11.37.

I11.38

Dagui Huaixiu K355
Lan’an f##% (Changqing Da’an £ A%)

. Liangshan Yuanguan Z2/1i#
I11.39.
111.40.
1I1.41.
111.42.
111.43.
111.44.
111.45.
111.46.
111.47.
111.48.

Fenzhou Wuye i7M#E3 (2)

Dayuan Fu AJ5iZ

Yexian Guisheng HERGETE

Shouzhou Liangsui #/H 2%

Ciming 3H

Jingzhao Xianzi 5Uk# ¥, Maitre Coquillage
Wuzhu fE(F

Yueshan Shinai #iLifTi#H;

Changsha Jingcen £V 7%

Chongyue Huian S5t %

Livre second

111.49.
II1.50.
IIL.51.
1.52.
I1.53.
II1.54.
II1.55.
II1.56.
II1.57.
II1.58.
II1.59.
111.60.
. Longji Shaoxiu #EFEE
11.62.
11.63.
111.64.
II1.65.
111.66.
11.67.
I11.68.
I11.69.
11.70.
. Changlu ki
1L.72.
11.73.
11.74.

I1.61

.71

Révérend Ehu Dayi f#ii k3%
Dazhu Huihai APk (2)
Fojian #fi#% (Wuzhun Shifan i)
Luoshan Daoxian #iLI5&Ed
Baoen Xuanze #i&%HI
Yangqi Fanghui #£:/7€
Longtan Chongxin HE/EE(E
Quangi Zhixian #i%EH
Guishan Lingyou i Li#ifi (2)
Nantai Shouan Fj&E5F%
Xuansha Shibei LI fiifi
Fayan Wenyi SR

Zifang 175

Longji Shaoxiu SEEFHE (2)
Longya Judun #E5 &K
Fenyang Wude i35
Dongsi Ruhui #=F41&
Yuanwu Keqin B4
Tiantai Deshao KA HH]
Fayan Wenyi SZiiZfR (2)
Xuefeng Yicun HZ#H T

Xuefeng Yicun ZH£#(7 (2)
Dasui Fazhen ARf7kE
Zhitong i

Liste nominative

139
139
140
141
141
143
144
144
145
146
146
147
148

151

152
155
156
156
157
157
158
159
160
160
161
162
165
166
167
168
170
171
171
172
172
174
177
177
178
179
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11.75.
11.76.
1L.77.
11.78.
1I1.79.
111.80.
111.81.
111.82.
111.83.
111.84.
111.85.

111.86
111.87

111.95
111.96

Anguo Xuanting %E £z
Baoshou {7

Gushan Shenyan Lz
Lingyun Zhiqin #ZE8)
Yangshan Huiji {11125
Jingchao Mihu 5UJkKHH
Jingshan Faqin #&Likgk
Deshan Xuanjian &L &
Dongshan Liangjie LI A
Qingping Lingzun #7453
Gaoting Jian =55

. Yunyan Tansheng Z 8%
. Yunju Daoying ZJ&= &/

I11.88.
111.89.
111.90.
1IL.91.
1I1.92.
II1.93.
111.94.
. Dongshan Shouchu {fiLI5F4]
. Jianfu Chenggu EifE&dS

111.97.
111.98.
1I1.99.
111.100.
II1.101.
II1.102.
1I1.103.
1I1.104
II1.105.
111.106.
1I1.107.
II1.108.

Caoshan Benji # (LA
Jingqing Daofu ik
Chuzhen &R

Taeryong du Silla #if#E K5
Dizang Guichen HUFFAEEE (2)
Huiqiu Jizhao 2R
Baling Haojian Epish

Baofu Qinghuo {#i&ii#h

Baoci Xuanjue %8

Tiantai Deshao KA1 (2)

Langya Huijue H#ikst

Le ministre Yu Di T3tz
Shoushan Xingnian #111# &
Shenzhao Benru iff#A41

. Sept femmes sages d’Inde PiREB %
Guangxiao An Y#%

Le chef d’assise du Huayan /3
Deshan Yuanmi f#11#%%

Guifeng Zongmi E%53%

111.109. Le ministre Zhang Zhuo 5R#HHA

1I1.110.
I.111.
I.112.
I1.113.
. Yuanwu Keqin [EE51#) (2)
II1.115.
I.116.
1.117.

11.114.
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Yunmen Wenyan ZFi3z{#
Xiangyan Zhixian 7 #/H
Daowu Yuanzhi J&EEE

Baiyun Shouduan 1257

Ying’an Tanhua JE#/R%E
Guling Shenzan @it
Helin Xuansu %3

179
180
181
181
182
182
183
183
184
185
186
186
187
189
189
190
190
191
192
193
193
194
194
195
195
196
196
197
197
198
199
200
201
202
202
203
203
204
205
205
207
208
209

Liste nominative

111.118. Dadian Baotong K%M
I1.119. Caoshan Danzhang (Benji, 2) & Lifi&
I11.120. Mengshan Deyi 5¢/11#5

IV. Textes divers

IV.1. Chants # (Lepu, Tengteng)

IV.2. Hymnes 7 et éloges i# (Baozhi)

IV.3. Soutras et traités %

IV.4. Correspondance de religieux # (Dongshan Liangjie)

IV.5 Autres hymnes % (Guifeng, Longya, Fayan) et exhortation #j (Chenggu)

209
210
211

216

216
218
239
243
248
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Préfaces de I’édition de 1378*

Préface de Yi Saek

Parmi les générations postérieures a « la saisie de la fleur” », il y a des hommes
dont ’enseignement correct et ’esprit merveilleux se sont répandus dans la multitude
des mondes ! Parmi les recueils d’écrits, il y a celui des Cing Lampes*, dont un érudit,
aussi instruit soit-il, ne peut aborder 'immensité sans peiner, d’autant plus s’il se
détermine exclusivement dans « la montée ultime d’une voie unique* » ! Le maitre
de Son Paegun [Kyonglhan™ était un versificateur du clan des Sakya® de Iécole de
Chogye du Kory®d. Il recut 'enseignement du maitre de Chan Shiwu [Qing]gong de
la montagne de Xiawu du Jiangnan. Le maitre Chan lui transmit le Fozu zhizhi xinti
yaojie®® en un rouleau®, écrit de sa main, en lui disant : « Il faut vénérer ces paroles !
Pour cette raison, oubliant la vulgarité des mots, j’en ai écrit les grandes lignes. »

Réunion des dragons™ en mu-0>, I'été, le 5° jour de la 4° lune ; préface rédigée par
Mog’tin Yi Saek®, sujet méritant de la Promotion de la Loyauté, Garant des insignes du

46 [’édition xylographiée de 1378 recéle deux préfaces (aucune dans I'édition de 1377 car seul le
second volume a été conserveé).

47 Fpisode fondateur de la premiére transmission non écrite, d’esprit a esprit, du Dharma (cf. §
7.2).

48 Allusion a IEssentiel de la réunion des Cing Lampes Wudeng huiyuan #i#8@7t (X.1565, WDHY),
recueil de 1253 en 20 rouleaux par le moine Puji (i, 1179-1253) composés d’extraits de cing « recueils
de (transmission de la) Lampe », denglu R#§%, justifiant son titre : 1) JDCDL de 1004 ; 2) le Recueil étendu
de la Lampe de Uére Tiansheng, Ti denglu REEJE#8% de 1029 ; 3) la Suite du recueil de la
Lampe de lére Jianzhong jingguo, Jlanzhong jingguo xudenglu EHHEFS% de 1101 ; 4) LDHY de 1183 ;
5) le Recueil universel de la Lampe de Uére Jiatai, Jiatai pudenglu 3% ¥k de 1204.

49 Expression utilisée dans le Chan, que I'on retrouve par exemple dans le JDCDL et le BYL (cas
n°12).

50 Dans la préface, les noms des religieux sont rendus seulement par trois caractéres : le titre de
religieux (i£%%, 2 caractéres) suivi du dernier caractére du nom religieux (£%). La méme pratique se
rencontre dans le Jikji.

51 Le PHO a conservé quelques stances {& et des hymnes 4 versifiés regroupés dans le second livre,
situés entre sa correspondance avec Zhikong et les chants # et la correspondance # (PHO : 660a-663a).
Paegun n’est pas recensé parmi les moines poétes du Tongmunson (HPC 112).

52 Quvrage dont le titre fifliE$5 04K%2E] est repris dans celui du Jikji et qui en aurait été la matrice,
mais qui n’a pas été transmis. Il n’est pas cité dans le Recueil de propos de Shiwu (X.1399), son auteur.

53 Le titre du Jikji suggeére que I’édition coréenne serait une anthologie du Fozu zhizhi xinti yaojie,
mais il comporte un livre de plus (2), posant la question de la nature du travail effectué par Paegun sur
P’ouvrage chinois. Cf. note 17.

54 La révolution, 'année de Jupiter (planéte annuaire).

55 La 55° combinaison des caractéres cycliques (du cycle sexagésimal) correspondant a 'année 1378.

56 Yi Saek (1328-1396). Cf. Annexe 1, note 1056.
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pays, ]:Zgale Vertu, Assistant de l'instruction, Grand rectificateur de troisiéme degré,
Prince de Hansan, premier président de I’Académie.
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Préface de Song Sadal

1l y eut un maitre de Son dont le nom taboué® était Kydnghan, et le titre, Paegun,
originaire de Kobu®® du Chélla. Tét, il fut lauréat du concours®, puis changea
[d’orientation] et se retira dans la montagne ot il pratiqua l’essentiel des enseigne-
ments de maniére exclusive. Parvenu a la profondeur de sa conviction, il se rendit dans
les deux [circuits de la province du] Zhe[jiang®’] en quéte du sceau d’autorisation.
L’excellence acquise, peut-on s’y opposer ? Le maitre [Sok]lch’an®® me fit la demande
[de perpétuer sa mémoire]. Aussi en pietres mots, calligraphiai-je le début du livre.

L’an sept de I’ére S6n’gwang, 1’année chong-sa [1377], un jour de la 3¢ lune,
préface et calligraphie de Song Sadal®®, Sujet méritant de la Promotion de la Loyauté
et Assistant du Principe, Grand auxiliaire de premier degré, Prince de Ch’angsan®®.
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57 Le nom taboué est un terme ordinairement utilisé dans le domaine profane, mais il est ici
équivalent de nom de religieux (octroyé a la sortie du monde séculier) pommyong i%+:.

58 it 5:. Ancien Kosaburi #7$7%H du Paekche, renommé Kobu au Silla. Au début du Koryd, il fut
renommé Yongju /M en 936, puis préfecture de défense de Pacification du Sud, Annam tohobu % Fi#f
#ff en 952, avant de retrouver son appellation de Kobu a partir de 1019. Il comportait au Kory6, un
district de 1°¢ classe rattaché et six districts de 2¢ classe (KRS : 57, 37b-38a). Les patronymes séculiers
associés a Kobu étaient : Yi 25, Un f%, Pae 2%, Im (ou Rim) #, Paek [ (Sejong Sillok ttz%8$%, k. 151,
Chollado, Chonjubu, Kobugun). L’état civil du moine est incomplet et I’on ignore son patronyme séculier.

59 On suppose qu'il s’agit du concours de recrutement du clergé bouddhique siinggwa &#}.

60 Référence a la localisation du monastére de Tianhu de maitre Shiwu.

61 Disciple de Paegun mentionné dans le colophon de 1377 comme moine collecteur (cf. p. 251).

62 13 (?-1380). Il ne fait pas l'objet d’une biographie officielle dans le KRS. Cf. Annexe 1. Cf.
note 1057.

63 L’annonce de son décés dans I'histoire officielle indique « Prince de Ch’angsong 3% » (KRS :
134,20a). Titre nobiliaire suggérant une alliance avec le clan royal. Ch’angsong est une appellation de
Ch’angnyong (dans l'actuelle province du Kyongsang du Sud), lieu d’origine patronymique 4<# du clan
des Song ESAUL.
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I. Sept bouddhas*

I.1. Bouddha Vipasyin FZ
§ 1. Stance du Bouddha Vipasyin
Stance® du Bouddha Vipadyin®, Bouddha du vyitha kalpa® du passé :

Le corps regoit I'existence du sans forme®,

De méme que Pillusionnisme®® produit des formes multiples.
Un pantin n’a jamais eu esprit et conscience,

Fautes et mérites’® sont tous vides, n’ayant lieu o1 loger.

64 parmi les Sept bouddhas, Vipasyin, Sikhin, et Vi§vabhi sont des bouddhas du passé ;
Krakucchanda, Kanakamuni, Kasyapa et Sakyamuni sont des bouddhas du présent.

65 {§ ou 4. Sans. gatha (litt. « éloge, louange, hymne »), une des douze catégories d’Ecritures
bouddhiques : piéce en vers (sans rimes et de longueur variable) accompagnant ou non un texte en prose
dont elle est parfois le condensé. (Demiéville, 1972 : 242). Song 4 est traduit par « hymne » (masc.)
dans la présente traduction.

66 /7. Le premier des bouddhas du passé, dont le nom est traduit « contemplation excellente
38 », « contemplation pure {##i ». Certaines des huit scénes principales de la vie du Bouddha
$akyamuni sont les mémes que celles de ce bouddha. 11 est le 998¢ bouddha du grand kalpa du passé. Cf.
note suivante.

67 JEf#i%h. Sans. vyiha kalpa ; litt. « kalpa orné (majestueux) », grand cycle ou grande période
cosmique du passé, précédant I’ére cosmique du présent #i%), kalpa est traduit par « éon » par Eugéne
Burnouf (fait pendant au grand kalpa de sagesse du présent HIfEE %) et au grand kalpa des constellations
du futur RAEEE)). Pendant ce kalpa, il est dit que mille bouddhas se seraient manifestés (kalpa
«orné ») : depuis le bouddha Huaguang #/¢ff jusqu’a Vipasyin E2& i, cf. T.446b.

68 fEfH. Sans. animitta, diversement traduit. « Imparticularisé, absence de marques » (Demiéville,
1972 : 90, 103, 105). La notion de xiang #f (parfois noté xiang %) : « marque particuliére, marque
distinctive », caractéristique de la vacuité et autre nom du nirvana.

69 %]. Sans. mdya. Terme fréquemment employé dans les soutras comme métaphore de la vacuité
des phénomeénes, de leur absence de substance expliquant leur transformation permanente sujette aux
causes et conditions. Il désigne également des artifices susceptibles de tromper les sens comme le fait
de fabriquer des figurines en bois pour donner l'illusion de leur existence ou bien les tours du magicien
(illusionniste). Traduit par « fantasmagorie » par Demiéville (1972 : 75).

70 JEiE. Dans cette expression, les deux sinogrammes sont congus comme antinomiques, alors
que, séparément, ils ont une acception différente (la faute est la cause alors que le « bonheur » ou
« bénédiction » est le résultat). On pourrait traduire aussi par « malheur et bonheur » ou « faute et
bienfait ». Les fautes, résultat de la pratique des mauvais actes sont rétribuées par la douleur, les mérites
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I.2. Bouddha Sikhin Z
§ 2.1. Stance du Bouddha $ikhin
Stance du Bouddha $ikhin’?, du méme cycle cosmique que le précédent :

Susciter toutes sortes de bons dharmas est fondamentalement illusionnisme,
Perpétrer toutes sortes de mauvais actes est aussi illusionisme.

Le corps est comme amas de bulles, I’esprit, comme vent’?,

L’illusionnisme provient de 13 ot1 il n’y a ni racine ni aspect véritable”*.

FEEFERTEEH

REFEEEARS) B ESETNES)
BHRROANR 4] H AR B A7

§ 2.2. Commentaire de Paegun

Cela revient a dire : l'illusionnisme surgit de ’absence de racine qui est aspect
véritable ; l'illusion totale est vérité.

Uz LIREIRAR BIEHIR 72 iiE"®

1), résultat des bons actes #17, par la joie 4.

71 JIK I : 604c¢.6-8 ; JDCDL, j.1 : 204c.1-3.

72 74t Traduit par « chignon du sommet du crine J8% », « qui a un chignon HJg », « téte de feu
K1 », « suprémement supérieur fiz |- » ; 999¢ bouddha du méme grand cycle cosmique que le précédent.

73 Amas de bulles et vent sont des métaphores fréquentes de 'impermanence du monde
phénoménal (cf. § 44.10, § 153). Le vent peut aussi désigner la force du karma, le style de pratique.

74 . L’aspect véritable des phénomeénes désigne la nature fondamentale et permanente qui peut
étre déclinée sous des appellations multiples en fonction des aspects considérés. Cf. Despeux, 2005 : 164.

75 JIKI: 604c.9-11 ; JDCDL, j.1 : 204c.9-11.

76 JIKI: 604c.11-12. La formule 7 %HIA se trouve en NHSS : 122b.23.

41



Jikji

1.3. Bouddha Visvabha E &7
§ 3.1. Stance du Bouddha Vi$vabhia
Stance du Bouddha Vi$vabhii, bouddha du méme cycle cosmique que le précédent :

Emprunter les quatre grands éléments”” pour faire un corps,

L'esprit n’est fondamentalement pas produit, il apparait selon 'objet”® percu.
Si 'objet en présence est absent, la pensée’® aussi est absente,

Fautes et mérites sont comme I'illusionnisme qui survient et disparait®
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§ 3.2. Commentaire de Paegun

Cela revient a dire :

L’esprit est originellement sans forme,

1l s’appuie sur un objet pour naitre aussitot,
Mais la nature de I'objet étant vide,

Esprit et objet se confondent.

Wiz DAIEY FE5E752E Bt O —an®

77 p9K. Sans. maha-bhiita. Les quatre éléments constitutifs de la matiére (et donc du corps physique)
dans la cosmologie bouddhique héritée de la cosmologie indienne : Terre (état solide), Eau (état liquide),
Feu (chaleur) et Vent (mouvement).

78 %i. Sans. visaya, artha, gocara. Objet de la perception, de la pensée. Demiéville, 1972 : 52-53
(dichotomie sujet / objet). Dans la chaine de causalité créant les conditions des dharmas comme créations
mentales, ces objets de perceptions produisent les représentations mentales coordonnées par la conscience
et formant les idées attribuant des caractéristiques aux choses (chaine : organe sensoriel #{ — perception
J# — objet de pensée i — conscience discriminante %t — représentation mentale #f)).

79 Sim (chin. xin) @ est utilisé ici pour désigner la nature de lesprit (sans. citta) ainsi que la
pensée produite, conditionnée. La nature de I’esprit est non-née car non-conditionnée (non produite
par une cause), a la différence de la pensée qui produit les tourments mentaux. La faculté de penser,
indépendamment de son objet, quand elle est « vide », est manifestation de l’esprit. Les deux ne sont
donc pas séparables. En ce sens, on peut dire que les tourments mentaux (« vides », non investis par
la pensée qui ne s’y attache pas) sont aussi manifestations de ’esprit, de la nature fondamentale (cf. §
156.1). « La fonction de I'esprit étant la pensée », cf. Demiéville, 1972 : 102.

80 La notion de bien et de mal est aussi une forme de conditionnement qui n’existe pas en soi (cf. §
156.6).

81 JIKI: 604c.13-15 ; JDCDL, j.1 : 205a.5-7.

82 JIK I : 604c.15-16. L'expression /[M5i—4ll est aussi en SYYSH, k. 19 : 14b.9.
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1.4. Bouddha Krakucchanda &
§ 4.1. Stance du Bouddha Krakucchanda

Stance du Bouddha Krakucchanda, premier bouddha du kalpa de sagesse® du
présent :

Voir le corps comme sans réalité®® est la vision de bouddha,

Comprendre parfaitement que I’esprit comme un illusionnisme est bouddha.
Saisir totalement que corps et esprit ont une nature fondamentale vide,
L’homme [qui y parvient], en quoi serait-il différent de bouddha ?
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§ 4.2. Commentaire de Paegun

Cela revient a dire :

Corps et esprit se confondent.

En dehors du corps : aucun reste®
Montagnes, fleuves et continents,
En quel lieu les trouver ?

WZ Bl BAMERR LT A EREfGRY

83 kalpa de sagesse E#). Cycle cosmique du présent au cours duquel, pendant la phase d’apogée, se
manifestent mille bouddhas pour guider les étres dans la Voie.

84 Mm%, Réalité dans un sens absolu, non conditionné, « éternel » (indépendant et au-dela du
temps). C’est-a-dire voir le corps comme impermanent.

85 JIK I : 604c.17-19. L’expression /25 j2f#i%] se trouve aussi en JDCDL, j.1 : 205a.12-14 ; ZJL,
j.97 : 937c.14-16.

86 4

Ef%. Sans. niravasesa. Etat de complétude auquel rien n’échappe, absence de point d’appui et
d’arrét de la pensée impliquant la cessation totale des tourments mentaux appelée « nirvana (reposant
sur le) sans reste ffiR{&{E4¢ ». L’expression qui fait pendant avec « il y a reste ik ».

87 JIK 1: 604¢.19-20. B.0—4l Lr5MEER. Propos de Nanyang Huizhong (cf. § 44.5). Cf. SYYSH, k. 2 :
14b.9 ; k.20 : 324a (2b.8-9) ; NHSS, k.2 : 24b (K.1500 : 32a) ; . L’expression est reprise dans PHO II :
657b.19-20. Cf. CHO, 2019 : 212-213.305. Paegun l'utilise pour relater une expérience d’Eveil lors d’'une
séance de méditation ot lui vient a Pesprit un passage du Chant d’Eveil de Yongjia (YJZDG, T.2014).
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1.5. Bouddha Kanakamuni {5/ &2
§ 5. Stance du Bouddha Kanakamuni
Stance du Bouddha Kanakamuni®, Deuxiéme bouddha du kalpa de sagesse :

Bouddha, sans voir le corps, sait qui est bouddha.

Qui a vraiment cette connaissance n’est autre que bouddha®.
Le sage est capable de savoir que la nature des fautes est vide,
Paisible, il ne craint vie ni mort.
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1.6. Bouddha Kasyapa i3
§ 6. Stance du Bouddha Kasyapa
Stance du Bouddha Kasyapa, Troisiéme bouddha du kalpa de sagesse :

Tous les étres® ont une nature pure®,

Depuis toujours, ils ne naissent ni ne peuvent disparaitre.

Corps et pensée hic et nunc sont existence artificielle.

Au milieu de leur illusioniste transformation, il n’est ni faute ni mérite.
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88 fyta %/ également orthographié #7&#, dont le nom est traduit par « Sage couleur d’or
fafill », « Lettré d’or ff », « Tranquillité d’or &5 ».

89 A sa naissance, Bouddha $akyamuni annonce qu'il est seul 2 exister dans le monde parce qu’il
voit en toute chose la nature de bouddha et qu’il ne voit pas de distinction entre lui et autrui : son « moi »
est cosmique.

90 JIKI:605a.1-3 ; JDCDL, j.1 : 205a.19-21.

91 #/k. Sans. sattva. L’ensemble des étres doués de sensibilité, étres sensibles, étres vivants.

92 Pureté originelle et absolue, nature de bouddha ; la foule des étres ne se distingue pas de
bouddha (cf. § 156.3).
98 JIK I: 605a.4-6 ; JDCDL, j.1 : 205a.26-28.
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1.7. Bouddha Sakyamuni T4 2 i
§ 7.1. Stance du Bouddha Sékyamuni

Stance du Bouddha Sakyamuni®, Quatriéme bouddha du kalpa de Sagesse :
Par une étoile étre illuminé®.

Apreés lillumination, [I’étoile] n’est plus 1’étoile®.
Ne pas poursuivre les choses

Ne signifie pas étre insensible®”.
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§ 7.2. La montrance de la Fleur au pic des Vautours

Alors que le Vénéré® préchait le Dharma au pic [des Vautours'®], les devas firent
pleuvoir quatre fleurs'®’. Le Vénéré les saisit et les montra a la foule présente. Kasyapa
arbora alors un large sourire. Le Vénéré déclara : « La Corbeille contenant la vue

94 Souvent dénommé « le bouddha historique ». Les dates de Sakyamuni déterminant son caractére
historique ont fait 'objet de débats. Aprés la 4° assemblée mondiale des bouddhistes de Katmandou
de 1956, il fut décidé d’unifier les calendriers des différentes traditions, la date de - 544 a été adoptée
par l'ordre de Jogye du bouddhisme sud-coréen, définissant 1’ére bouddhique a partir de la date de son
parinirvana (et non a partir de son année de naissance, pratique du bouddhisme du Nord : auparavant la
date était de - 1027, - 948). L’année 2022 correspond donc & I’an 2566.

9 Le sinogramme o 1% est celui utilisé pour désigner I'Eveil. L’étoile dont il est question pourrait
étre Vénus ou Aruna (Cho et Jorgensen, 2020 : 17, note 17).

9% La polysémie du terme « illumination » est utilisée ici (ailleurs, le terme « Eveil » est utilisé) pour
rendre le jeu sur le sinogramme o. La lumiére de ’Eveil ne vient pas de I'extérieur mais de I'intérieur.

97 4. Désigne les choses dénuées de conscience du monde phénoménal. Le non attachement aux
choses ne s’explique pas par I’absence de conscience, mais au contraire, par elle.

98 JIK I:605a.7-9 ; ZJL, k.5 : 29¢.25-26 ; SYYSH : cas n°3.

9 {it#. Littéralement, « celui que le monde vénére », une des dix appellations du Bouddha. Jean-
Noél Robert traduit par « Vénéré du monde ».

100 gl ou L. Sans. Grdhrakiita, litt. « montagne des vautours merveilleux » ou « pic des
Vautours » #if, « mont des Puissances » @(ll. Le nom provient de sa forme ou de la présence de
nombreux vautours ; montagne la plus élevée des cinq monts entourant la cité de Kusagrapura 3% au
centre du pays de Magadha et ancienne capitale. Haut-lieu de préche de Bouddha, notamment du Soutra
du Lotus, situé a dix li au N.E de la nouvelle capitale de Rajagriha.

101 Xifjpufe. La pluie de fleurs est 'un des six signes de bon augure 7~Ji annonciateurs de la
prédication du Soutra du Lotus. Il existe plusieurs théories sur les types de fleurs en question : fleurs
blanches (datura metel ou datura alba) et rouges (lycoris ou lycoris radiata) ou bien quatre fleurs de lotus
blanche, bleue, rouge et jaune.
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de ’exact Dharma'®?, I’

Kasyapa'®. »

esprit merveilleux du nirvana'®® que je posséde, je les confie a
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§ 7.3. A I’Assemblée du nirvana

A I’Assemblée du nirvana'®, le Bouddha se frotta le torse de la main et dit a

la grande foule présente : « Regardez bien mon corps doré aux reflets violets'"”,

contemplez-le suffisamment pour ne plus avoir a le regretter apres. Si vous dites que
je suis entré dans le repos'®, vous n’étes pas mes disciples ; si vous dites que je ne suis
pas entré dans le repos, nous n’étes pas non plus mes disciples. » A cet instant, la foule
immense de centaines de myriades'®, dans sa totalité, obtint I'Eveil.
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§ 7.4. Commentaire de Paegun

Cela revient a dire : le Manifesté en Vérité'"

n’a pas quitté le monde, et il n’y a

102 JEEARGE. Litt. « Réceptacle (dépét, trésor) de la vision de la Loi (Dharma) correcte. » Expression
dont l'origine remonte au IX® s. dans le Baolinzhuan (T.1985 : 506¢), cf. Girard, 2008 : 1390. CEil de
sagesse voyant entiérement la vérité, I'Eveil ultime dans I’école du Chan, expression équivalente  « sceau
de Desprit de bouddha » qui s’'imprime dans I’esprit humain et peut ainsi se transmettre « d’esprit a esprit »
indépendamment du langage. « Trésor de 'ceil de la Vraie Loi » (Demiéville, 1972 : 240-241). « Corbeille
de la vue de la Loi correcte » (Despeux, 2014 : 78).

103 jEAbn, Désigne le substrat fondamental de Iesprit pur d’un éveillé, inexprimable. Fait partie
des huit expressions traduisant la vision fondamentale de I’école du Chan.

104 Récit fondateur de la premiére transmission directe et sans parole du Chan, d’esprit a esprit,
cf. § 7.2. Cf. WGHY. Similaire au cas n°6 de WMG (Despeux, 2014 : 78). Fait partie des « trois lieux de
transmission de I’esprit » dans la tradition coréenne.

105 JIK I: 605a.10-13 ; NHSS, j.1 : 9b.3-4 ; SYJ, k.1 (K.1505 : 5a) : 8b.5-6 ; SYYSH (cas n°5).

106 Au moment ot Bouddha $akyamuni termina sa derniére existence humaine et entra dans son
parinirvana en quittant définitivement le samsara, le 15 jour du 2° mois lunaire selon la tradition.

107 g5, L'or de couleur violine est considéré comme le plus pur. La carnation dorée est une des
32 marques de sainteté d’un bouddha (la 14¢, sans. suvarna-varna).

108y, Littéralement : « extinction (des obstacles, des conditionnements, des chaines de causalité)
et franchissement (de la douleur des renaissances) », entrée dans la tranquillité (le nirvana), fin de
Pexistence.

109 F#EfiE. Litt. « centaines de dix mille de dix millions ». Dans I’Antiquité (Gréce antique),
« myriade » avait le sens d’unité de « dix mille » (littéralement « décamille »).

110 JIK I : 605a.14-138 ; SYYSH : cas n°36 avec les stances du HYJ (T.278, j.14 et 23).

11 413, Sans. Tathdgata, une des dix appellations de bouddha. Mot composé en sanscrit construit
a partir de plusieurs éléments possibles (régles du sandhi externe) : tatha (« vérité ») ou tatha (ainsi 41/2,
conforme a la réalité 41%) et gata (« partir, quitter » i) ou dgata (« parvenir, arriver »), donnant lieu
a plusieurs interprétations : 1. bouddhas partis sur I’autre rive aprés avoir emprunté le méme chemin ;
2. personnes ayant atteint la vérité ; 3. bouddhas ayant emprunté le méme chemin avant de parvenir
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pas de nirvana.
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§ 7.5. Sous le figuier des banians, dialogue avec deux marchands

Alors que le Vénéré était assis sous le figuier des banians''?, deux marchands
l'interrogerent :

« Auriez-vous vu passer le char ?

— Non.

— L’auriez-vous entendu ?

— Non.

— N’étiez-vous en méditation ?

— Non.

— Ne dormiez-vous pas ?

— Non. »

Les deux hommes s’extasierent : « Excellent, excellent ! Vénéré, vous étiez éveillé
et vous n’avez pas vu. » Finalement, ils lui offrirent deux piéces de feutre blanc'*.
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§ 7.6. Commentaire de Paegun

Cela revient a dire : corps et esprit sont comme terre et bois, entendre et voir
ressemblent a surdité et cécité.

Wz LA [ R

dans une contrée idéale ; 4. bouddhas ayant emprunté le méme chemin pour venir dans le monde ; 5.
personnes venues dans le monde pour montrer la vérité. Signifie qu’il est « vraiment venu (comme tel)
dans le monde » avant de le quitter. Lamotte traduit par « Le Prédestiné ». La traduction littéraliste « ainsi-
venu » est peu claire. Traduit « ainsi-parti » 412 a partir du V€ siécle : « Parti dans la Vérité » (Demiéville,
1972 : 40). Nous proposons ici « le Manifesté (dans le monde) en Vérité (celui qui est vraiment venu
dans le monde et en a révélé la vérité apres I'avoir quitté) ». Cf. Girard, 2008 : 1038-1042.

112 JIK I : 605a.23. Citation d’une stance du HYJ (K.79, k. 14 : 96¢.8). Passage repris dans la
synthése que Chinul réalisa du commentaire de Li Tongxuan du méme soutra Gfizinéi%, HPC 75).

113 243k, Lat. Ficus benghalensis. Arbre d’Eveil du bouddha du Passé Kasyapa. L'arbre est parfois
utilisé de maniére métaphorique dans les écritures bouddhiques pour exprimer I'idée qu’une petite cause
produit de grands effets, ou bien d’un objet couvrant.

114 {5, Ftoffe enveloppant les Cakra-vartin ou encore Bouddha $akyamuni lors de sa crémation
(T. n°377, j.2). Dans les Agamas, désigne une étoffe non teinte et précieuse destinée aux personnages
importants, ainsi qu'un symbole de pureté ou d’absence de faute (convenant pour un don ou une
offrande), support également utilisé pour représenter I'image de la vie du Bouddha.

115 JIK I : 605a.19-23. SYYSH : cas n°30.

116 JIK 1 : 605a.23 ; PHO I, 625a.4, cité dans une instruction a la communauté.
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§ 7.7. Bhadrapala et seize compagnons de Voie

Alors que le Vénéré était assis, Bhadrapala ainsi que seize de ses compagnons,
étres éveillés'’”, se levérent aussitét de leur siége, firent hommage de leur téte aux
pieds de Bouddha''®, et lui dirent : « Au moment du bain des moines, nous sommes
entrés en ordre dans la piéce et avons soudainement compris la cause de l’eau.
Alors, elle ne lavait plus de la poussiére ni ne lavait le corps ; dans cet état, tout était
tranquille, nous avons compris 1’état de non-existence''® ; un contact merveilleux
répandait sa clarté et nous avons réalisé 1’état de fils de bouddha.

THEEAR IR PR BEGE (R T/RBIE BITEREE THISEEE mEMs Rk BEA= 215
IRIA BEASDERE A5 RUERE HHRZOR 1SRRI ORI R T

§ 7.8. L’offrande du brahmane Kala

Le brahmane Kala, par une force surnaturelle, tint dans ses mains deux branches
de fleurs de parasol'® unies, et vint en faire offrande & Bouddha. Bouddha appela ce
sage et celui-ci acquiesca. Bouddha lui dit : « Lache ce que tu tiens. » Le brahmane

lacha la fleur qu’il tenait dans sa main gauche. Bouddha demanda de nouveau au
sage' de lacher ce qu'il tenait. Ce dernier lacha alors la branche fleurie qu’il tenait
dans sa main droite. Bouddha reprit : « Homme sage, lache ce que tu tiens. » Celui-
ci répondit : « Vénéré, jai laché les fleurs que je tenais en main, que devrais-je encore
lacher ? » Bouddha répondit : « Je ne t’ai pas ordonné de lacher ce que tu avais dans
les mains, ce que tu dois a présent lacher en méme temps, ce sont, a ’extérieur, les six
salissures des sens'*?, et & lintérieur, les six connaissances au sein des six organes des

sens'* ; 12 ot tu ne peux plus rien lacher, 14 est précisément le point ot tu es libéré de

17 B+, Litt. « lettrés ouverts (a I’Eveil), ou guides du Dharma », titre de bodhisattva.

118 THji. Prosternés (cinq appuis au sol : genoux, mains et téte), touchérent les pieds de Bouddha
de leur front, la plus haute marque de respect.

119 4&fff ou #7754, Expression équivalent a la « vacuité », ’absence de distinction.

120 JIK I : 605a.24-605b.1-4 ; LYJ, j.5 : 8.2-8 ; SYYSH : cas n°52. Le récit provient du Soutra de
la Marche héroique (en 10 rouleaux, titre reconstruit en sanscrit §ﬂrarigamasﬂua), considéré comme un
apocryphe chinois Shoulengyan jing (T.945, j.5 : 126a.10-15) apparu dans la province du Guangdong
au début du VIII® s. (légende de transmission depuis I'Inde par le religieux Paramiti %) ; a
distinguer du Soutra du samadhi Sararigama ¥ {3 =k#%, T. n°642, traduit par Kumarajiva au V© s.
Le soutra fut influent sur la doctrine de I’école du Chan a I’époque des Song et des Ming (« montrer
directement Desprit itif§ A/l> » ou « voir la nature de I'esprit et réaliser la bouddhéité FPEMfk »). En
Corée, I'étude du Soutra de la Marche héroique associée étroitement au son est incarnée par Yi Chahyon
(F# X, 1061-1125), fonctionnaire retiré au monastére de Pohyon #% % et membre du clan des reines
des Yi d’Inju, et qui fit école (moines Chonghyon 4t et T’anyon H54).

121 Efif¢. Lat. Firminia simplex ou « parasol chinois ». Catégorie d’offrandes & Bouddha. Il pourrait
aussi s’agir d’Albizzia julibrissin et de Paulownia coreana (Cho et Jorgensen, 2020 : 19, note 28).

122 flj \. Sans. rsi ; désigne un renoncant doué de capacité surnaturelle acquise par I'ascése. Le
terme est ordinairement utilisé dans la tradition taoiste pour désigner les Immortels.

123 75, Parfois traduit par « impureté », cing sens plus la conscience.

124 7548, Sans. sad indriyani, litt. « six racines ».
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la vie et de la mort. » A ces mots, le brahmane allait réaliser 'Eveil'?,

THRER RS DI 26 TR EBIEIRICRIT Agt@ i fhail A\ RSEE thzui N g
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125 présence du postverbe qu %, indiquant une action concréte arrivée a sa fin associée a un
certain éloignement.

126 JIK I: 605b.5-14 ; SYYSH : cas n°19. Origine dans le Foshuo Heishi Fanzhi jing (#if 5BEHEAS,
T.583).
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I1.1. Kasyapa g
§ 8. Stance de Kasyapa
Stance de Kasyapa :

Chaque dharma est le Dharma originel'?”.

L’absence de dharma n’est pas ’absence du non-Dharma.
Comment dans un seul dharma

Y aurait-il un dharma et n’y aurait-il pas le Dharma ?

R, I
fj—ikrh HILARLS

I1.2 Kadyapa i3 et Ananda i
§ 9.1 Kadyapa ;1% et Ananda i

La Généalogie'® dit : « La bouche d’Ananda déborde de I'océan des enseignements,
I’esprit de Kasyapa allume la lanterne du Chan'° ». C’est pourquoi Ananda demanda a

127 1] convient de distinguer « les » dharma (au pluriel avec un « d » minuscule, la multitude des
phénomeénes) de « le » Dharma (au singulier, avec un « d » majuscule), la réalité absolue, en d’autres
termes, considérer la réalité sous les deux points de vue contingent et ultime. Cf. commentaire dans le
SYYSH : 86b et suite.

128 JIK I: 605b.17-19 ; JDCDL, j.1 : 206b.3-4 ; ZTJ, j.1 : (238a) ; ZJL, j.97 : (519a) ; SYYSH : cas
n°80.

129 Abréviation supposée de la Généalogie de Sdkyamuni (F5EE), mais absent de T.2040 et T.2041.
Source non identifiée. X.1276-A, j.1 : 807a.8-9 (?).

130 Cf. préface du Chanmen Baozanglu (ii[|#{j#$%, X.1276A). Dans d’autres sources, 'ordre des deux
groupes est inversé : Kayapa avant Ananda. Dichotomie entre Iinstruction par les Ecritures et celle par
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Kasyapa : « En dehors du kasaya"' brodé de fils d’or que le Vénéré vous a transmis**?,
quel dharma'®® vous a-t-il transmis ? » Kasyapa appela Ananda et ce dernier lui
répondit. Kadyapa lui dit alors : « Renverse le mat'* de devant le portail'®. »

At 3 BRI ] ARG HE 20 WA BE e LR SN
ATk SR B BN A BRI R EE

§ 9.2 Commentaire de Paegun

Je dirais personnellement : les deux Vénérables n’ont pas instruit [le monde] en
méme temps'®. La position de celui qui appelle est nette, et celle de celui qui répond
est authentique. Celles-ci recourent aux images, aux sons et au langage'*®. C’est le Son
du tout début.

FAE AL RSB R I AP EA E RE L St

IL.3. Sanavasu IS
§ 10. Transmission du Dharma de Sanavasu a Upagupta

Le Troisiéme patriarche $anavasu trouva Upagupta pour en faire son assistant, et
l'interrogea :

« Quel age as-tu ?

— Jai dix-sept ans.

— Ton corps a dix-sept ans, mais ta nature a-t-elle dix-sept ans ?

— Maitre, vos cheveux ont blanchi ; diriez-vous que vos cheveux sont blancs ou
que votre esprit est blanc ?

— Seuls mes cheveux sont blancs, pas mon esprit.

— Mon corps a dix-sept ans, pas ma nature. »

le Chan. Ananda incarne le kyo et Kasyapa, le Chan. L’extrait associant les deux patriarches signifie la
complémentarité des deux aspects de I’enseignement de Bouddha (Cho, 2020 : 11), cf. Annexe 5 (Texte 2).

131 $4ll. Robe monastique %% a bordures dorées, marque attestant la transmission du Dharma.

132 Signe attestant le fait que Bouddha confia la transmission de son enseignement (le kasdya serait
un cadeau de sa tante). Le commentaire du cas du SYYSH distingue trois sortes de robes brodées de fil
d’or (transmises de bouddha a bouddha, de patriarche a patriarche...).

133 Ici, dans le sens d’enseignement.

134 F|%. Marque devant un monastére signalant la tenue d’un préche du Dharma ou d’une assemblée.

135 Formule reprise dans une instruction de Paegun & la communauté, cf. PHO I : 650b.6-17.

136 JIK I: 605b.20-23 ; PHO 1: 654c¢.6-7 (cf. Annexe 5, Texte 2) ; SYYSH : cas n°81.

137 Théorie avancée originellement par Shenhui (cf. Cho et Jorgensen, 2020 : 21, note 5).

138 paegun développe cet aspect de I’enseignement du Son dans un court traité, cf. Annexe 5
(Texte 1).
139 JIK I: 605b.20-23 ; cf. Annexe 5 (Texte 1, Texte 3).
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Le maitre sut alors qu’il était un instrument*

il le fit quitter sa famille'"
déclara alors : « Autrefois, le Manifesté en Vérité confia [son enseignement] a Kasyapa
en raison de sa capacité a contenir le Dharma ; celui-ci fut transmis de génération en
génération jusqu’a moi. A présent, je te le confie : ne le laisse pas s’interrompre et
écoute ma stance :

du Dharma. Au bout du compte,
et recevoir la totalité'*? [des préceptes monastiques]. Il

Le non-Dharma est aussi non-esprit,

L’absence de pensée est aussi absence de dharma.
Quand on dit que Pesprit hic et nunc est le Dharma,
Le Dharma n’est pas le dharma de la pensée.

SEAHRRAIE FHE S DURARF IRE QT & HE L MER S+t itk
FEHE FHAEZCH BEAILEE mEREZA JBOEE 82 H R +E JHEtth
AMAVRIES: ZRHEZA Ty H EWALUR LA (RS AR R MY
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I1.4. Upagupta Bk #%
§ 11. Transmission du Dharma d’Upagupta a « Foule de Parfums »

Le Quatriéme patriarche Upagupta quitta le monde séculier a I’age de vingt ans
et en obtint les fruits. Partout ol il se rendait, il pratiquait et instruisait, si bien qu’il
sauva une foule innombrable. A la fin, il y eut un noble riche et vertueux'** appelé
« Foule de parfums'® » qui se résolut a chercher la Voie merveilleuse en quittant le

140 748 Litt. « récipient du Dharma (de I’enseignement) », métaphore utilisée pour désigner ceux
qui présentent les dispositions a pratiquer la Voie bouddhique, & devenir disciples ou successeurs des
maitres.

141 5. Sans. dranyaka. Expression qui signifie la sortie du monde séculier, le renoncement aux
affaires mondaines, I’adoption d’un état de vie de renoncant (parivrajaka), I'adoption de Iétat religieux
et 'entrée dans le Samgha (en plusieurs étapes marquées par 'engagement de respecter des séries de
préceptes). Dans le Shishi yaolan (F¢[KZ2%, T.2127 : 264a.15) la « maison » désigne les tourments mentaux
et les conditionnements JHIK#%. « Religieux sortis de la vie de famille » (Demiéville, 1972 : 144).

142 7B Sans. upasampadd. Les 250 préceptes de bhiksu (348 pour les bhiksuni) dits aussi « grands
préceptes » Kji. « Ordination pléniére » (Demiéville, 1972 : 246).

143 JIK I : 605b.24-25-605¢.1-9 ; JDCDL, j.1 : 207a.8-18 ; ZTL, j.1 (origine dans BLZ) ; SYYSH : cas
n°84-85.

144 £, Sans. Srethin, ghra-pati, dix vertus sont attribuées a ces nobles. « Notable » (Demiéville,
1972 :150).

145 &%, « Foule des parfums » est le nom de la montagne au Nord #¢/1, lieu de séjour permanent
du bodhisattva « Eléphant parfumé » &% (ou Gandhahastin) dans HYJ (T.279, j. 29 ; chap. 27, &iE+
J&f). A la saison de la reproduction, 'éléphant, au comble de sa puissance, exhale des senteurs (cf.
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monde séculier. Le Vénérable lui demanda :

« Ton corps quitte le monde séculier, mais ton esprit quitte-t-il le monde séculier ?

— Je suis venu pour quitter le monde séculier ni de corps ni d’esprit. »

Le Vénérable dit alors :

« Si ce n’est ni de corps ni d’esprit, quel est celui-ci qui renonce au siécle ?

— Celui qui quitte le siécle n’a ni égo ni possession, et parce qu’il n’a ni égo ni
possession son esprit ne nait ni ne disparait, parce qu’il ne nait ni ne disparait, il est la
Voie permanente. Les bouddhas aussi sont permanents, leur esprit est sans forme et il
en est de méme de leur substrat. »

Le Vénérable déclara : « Tu connaitras le grand Eveil, ton esprit pénétrera tout de
lui-méme ; il faut tappuyer sur les Trois Joyaux'*® et y demeurer. » Aussitot, [Foule
de parfums] se fit raser la téte'¥’, quitta le monde séculier et regut les préceptes
monastiques complets. Alors, [le Vénérable] lui confia son Dharma dans une stance :

L’esprit en soi est I’esprit fondamental,
L’esprit fondamental n’a pas de dharma'*®,
S’il y a dharma et esprit fondamental,
L’esprit n’est pas, ni le Dharma originel.

VIR 2 SRR BT R RRA - RE AER ORUENR &
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Soutra de la Corbeille des joyaux, T. n°203 ; Commentaires du Soutra de Vimalakirti, T. n°1775). JDCDL,
j.1:207b.28 ; SYYSH : cas n°85.

146 i@ ou =1{. Sans. tri-ratna, Bouddha, Dharma et Samgha (Celui qui enseigne la Vérité, la
Vérité et ceux qui la suivent, renoncant aux affaires mondaines) : objets de vénération des bouddhistes.
« Joyau » signifierait rareté, pureté et puissance, ornement du monde, excellence et inaltérabilité (cf.
T.1611, #{1EG#). La prise de refuge dans les Trois Joyaux est le début de I’entrée dans la Voie bouddhique.

147 #|%z. Sans. mundand. Le rasage de la téte est la marque d’entrée en religion et de renoncement
au monde des bouddhistes, dans la continuité du rite qu'accomplissent les bouddhas exprimant ainsi la
rupture avec ’orgueil (avec le port d’habits teintés et la mendicité) et la différence avec les religieux
des voies extérieures au bouddhisme. Il exprime aussi le renoncement aux vains ornements du monde.
En se rasant lui-méme la téte, le Bouddha Sakyamuni fit le veu de rompre avec les tourments mentaux
ainsi qu’avec tous les obstacles a I’ascése. Le rasage complet est différent de la « tonsure » de la religion
catholique car la tonsure compléte dans la tradition de la Rome antique était la marque des esclaves.

148 La nature fondamentale de I’esprit ne produit pas de dharma car elle est vacuité et vérité
intangible absolue et sans cause, alors que les dharmas (phénomeénes) sont conditionnés et sans
substance.

149 JIK I : 605¢.10-21 ; JDCDL, j.1 : 207b.1.3-4.28-29-207¢.1-10 ; ZTJ, k.1 (préface) ; ZJL, j.97 :
519b.
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I1.5. Dhitika $2%:i
§ 12. Transmission du Dharma de Dhitika a Miccika

Le Cinquiéme patriarche Dhitika est celui que I'on nomme « Mesure compléte
et véritable ». Le Vénérable dit & Miccika : « Autrefois le Manifesté en Vérité, pour
sa capacité a contenir le Grand Dharma confia a Kasyapa la transmission de son
enseignement qui, de génération en génération, a été transmis jusqu’a moi. A présent,
je te le confie, tu dois te soucier de sa préservation. Stance :

Pour qui saisit parfaitement I'esprit du Dharma originel,
Il n’est ni dharma ni absence de non-dharma.

L’Eveil total est comme I’état de non-Eveil.

Absence de pensée est également absence de dharma.

Apres avoir dit la stance, il fit bondir son corps dans les airs, réalisa dix-huit
transformations'®’, mua en samddhi briilant' et y consuma son corps.

BRI AR SEHEMEE SR DURTAR (TS SRR im0k
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I1.6. Miccika 7350
§ 13. Transmission du Dharma de Miccika
Le Sixiéme patriarche Miccaka se rendit dans les pays d’Inde du Nord pour

150 +-j\##. Capacités surnaturelles des bouddhas et bodhisattvas qui entrent en samadhi selon le
Yogaoaryabhami-sastra (K{fistha, T.1579 j. 37) et le Soutra du Lotus (T.262 ; chap. 27) : 1) tremblement,
2) éblouissement, 3) écoulement, 4) manifestation, 5) transformation, 6) allée et venue, 7) enroulement,
8) déploiement, 9) foule d’images pénétrant dans le corps, 10) prise d’apparence, 11) invisibilité, 12)
apparition, 13) réalisation spontanée, 14) controle d’autrui, 15) éloquence, 16) mémoire, 17) dispensation
de confort, bien-étre, 18) rayonnements de lumiére. Cf. la traduction de Robert, 1997 : 380-381.

151 K =Rk ou A =Bk, samddhi. Etat de concentration intense de Pesprit, arrét de la dispersion des
pensées (« absorption méditative », Despeux, 2014 : 59) provoquant 1’échappement de fortes flammes du
corps. Le Bouddha Sakyamuni entra en samddhi brtlant 2 partir de sa poitrine, enflamma son cercueil et
fit ainsi la crémation de sa propre dépouille, la consumant entiérement au bout de sept jours, ne laissant
que des reliques.

152 JIK I : 605¢.22-23-606a.1-6 ; JDCDL, j.1 : 207c.14-208a.8-14. Stance dans ZTJ, k.1 : 239b ; ZJL,
k.97 : 519b.
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instruire. Il vit au-dessus d’une tourelle un nuage de bon augure de couleur dorée et
s’exclama : « Assurément, une personne éminente deviendra descendant du Dharma. »
1l entra ensuite dans la ville murée ot se trouvait quelqu’un tenant en main un flacon
d’alcool. 1l se retourna et lui demanda : « Maitre, d’oti venez-vous et ol voulez-vous
aller ? ». Le maitre répondit :

« Je viens de I’esprit et ne cherche a aller nulle part.

— Maitre, me connaissez-vous ?

— Non. Si je le savais ce ne serait moi. »

Et il ajouta : « Dis-moi quel nom tu te donnes. Ensuite, je te montrerai les causes
fondamentales. »

L’homme répondit en prononcant une stance :

Je viens de cycles cosmiques innombrables.
Avant de naitre en ce pays,

Mon patronyme est Bharadvaja,

Mon nom est Vasumitra.

Le maitre dit :

« Autrefois, le Vénéré voyageait en Inde du Nord et dit & Ananda : ‘dans ce
pays, trois cents ans aprés mon extinction, il y aura un saint ayant pour patronyme
Bharadvaja et pour nom Vasumitra, correspondant au septiéme des patriarches du
Chan.

— Ce que vous dites se réalise maintenant, veuillez me faire sortir du monde
séculier. »

Alors, le maitre lui rasa la téte aussitot et lui transmit les préceptes monastiques
complets. Il dit ensuite : « La Corbeille contenant la vue de I’exact Dharma, je te la
confie, ne la fais pas s’interrompre. Il précha alors une stance :

Il n’est d’esprit, rien ne peut étre saisi.

Dire qu’on le saisit ne peut s’appeler Dharma.

Comprendre que I’esprit n’est pas esprit

Est le début de la compréhension de I’esprit et du dharma de 'esprit.

La stance terminée, il mua en [samadhi] briilant et se consuma.
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I1.7. Vasumitra J/H%
§ 14. Transmission du Dharma de Miccika & Vasumitra

Le Septiéme patriarche Vasumitra rencontra le Vénérable Miccika et lui rapporta
le récit passé du Manifesté en Vérité, si bien que [Miccika] introspecta ses liens
antérieurs. Alors, [Vasumitra lui fit] renoncer au monde et lui transmit les préceptes
monastiques complets. Il I’exhorta encore : « La Corbeille contenant la vue de I'exact
Dharma du Manifesté en Vérité, je te la confie maintenant, tu dois la garder. » 11
formula une stance :

L’esprit est pareil a un espace vide,

Y sont visibles les dharmas vides.

Quand on parvient a la vacuité,

Il n’est plus ni vrais dharmas ni faux dharmas.

La stance terminée, il entra aussitdt en samadhi et manifesta les marques [de
’entrée en] nirvana'>*.
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I1.8. Buddhanandi #iFE#EsR
§ 15. Transmission du Dharma de Buddhanandi &4 Buddhamitra
Le Huitiéme patriarche Buddhanandi, quand il rencontra Vasumitra pour la

153 JIK I : 606a.7-23 ; JDCDL, j.1 : 208a.16-28/208b.3-6. SYYSH : cas n°86 ; ZTJ (préface).

154 k. A Dinstar du Bouddha Sakyamuni lorsqu’il entra dans son parinirvana, une des Huit
sceénes principales de sa biographie.

155 JIK I : 606a.24/606b.1-6 ; JDCDL, j.1 : 208b.11.13-14.19-22.28-29 ; stance : ZTJ, j.1 (préface,
239¢) ; ZJL, .97 (519b).

56

II. Les patriarches de 'Inde

premiére fois, recut son enseignement et quitta le monde séculier. Il partit instruire
et parvint a la maison d’un vai§ya'*® dans la cité de Tiska'®’. Au-dessus de la maison,
se trouvait une blancheur qui s’élevait. 1l dit a ses disciples : « Cette maison abrite un
saint qui ne dit mot, mais est véritablement un instrument du Grand Véhicule'*®,
Quand il eut fini de parler, un vieux noble riche et vertueux sortit, les salua et leur
demanda ce dont ils avaient besoin. Le Vénérable dit :

« Je cherche un assistant'*.

— J’ai un fils appelé Buddhamitra, 4gé de cinquante ans qui n’a jamais prononcé
un mot et n’a jamais marché.

— Si tu dis vrai, il est mon disciple. »

»

Des que le fils vit le Vénérable, il se leva, se prosterna et lui dit en une stance :

Pére et meére ne sont pas mes proches,
Qui sont mes plus proches ?

Les bouddhas ne sont pas ma voie'®,
Qui est le plus ma voie ?

Le Vénérable lui répondit par une stance :

Tes paroles et ton esprit me sont proches,
Incomparablement plus que les parents'®'.

Tes actes sont conformes a la Voie,

IIs sont bien l’esprit des bouddhas.

Rechercher a I'extérieur un bouddha ayant une forme
Ne te sera pas semblable.

Si tu cherches a comprendre ton esprit fondamental,
Il n’est ni conforme, ni éloigné'®2.

Quand Buddhamitra entendit la subtile stance du maitre, il fit aussitot sept pas'®>.
Le Vénérable lui fit renoncer au monde et lui transmit les préceptes monastiques

156 it & 45 Caste indienne des fermiers et marchands. ZTJ, j.1 : 234b.28.

157 $2hnEsL ou $#2{MIE. Tentative de reconstitution phonétique (Cho et Jorgensen, 2020 : 25, note
21).

158 K. Sans. mahdyana. Métaphore de ’enseignement et de la doctrine bouddhiques qui
conduisent les étres a 'Eveil. Le qualificatif de « grand » indique que cet enseignement s’adresse a tous
les étres.

159 (5. Sans. ante-vdsin. Charge monastique consistant a assister et servir les anciens du
monastere. Elle tire son origine de la figure d’Ananda, assistant de Bouddha Sakyamuni.

160 Tes différents bouddhas en tant qu’étres extérieurs.

161 Le vers fait écho au propos de Paegun concernant les bienfaits relatifs au maitre (« De plus, je
crois que les bienfaits d’'un maitre dépassent ceux des parents » X{Sfif&ifif2 42, PHO II, 657¢.2).

162 Egalemem traduit par Demiéville (1972 : 145).

163 1742, Ce que fit Siddhartha Gautama juste aprés sa naissance, sitét sorti du flanc droit de Maya
et sans étre soutenu par personne, il regarda dans les quatre orients, leva la main et dit : « En haut et en
bas des cieux, moi seul existe » (cf. Soutra des Longs Agamas £F&4€, T.1,j.1 : 4b.29-c.1).
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complets. I reprit en 'exhortant : « A toi je confie maintenant la transmission de la
Loi correcte du Manifesté en Vérité, ne la fais pas s’interrompre. » Alors il précha cette
stance :

Vacuité n’a ni intérieur ni extérieur,

Des dharmas de lesprit, il en est de méme.
La connaissance compléte de la vacuité
Atteint le principe de la Vérité intangible.

La stance terminée, le Vénérable se manifesta aussitot sous différentes formes par
son action spirituelle. Ensuite, détaché, [il entra dans] la Tranqmlht'164
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164 4734, Traduction de nirvana. Etat de tranquillité résultant de la rupture compléte avec les
tourments mentaux et la suppression des conditionnements impliquant la fin de I’errance dans le cycle
des renaissances.

165 Stance citée dans PHO I : 645c.4-5 (montée en chaire le jour de I'avénement de Bouddha).

166 Stance citée dans ZTJ, j.1 : 240a.

167 Stance citée dans ZTJ, j.1 : 240a ; ZJL, j.97 : 519b.

168 JIK I : 606b.7-25/606¢.1-2 ; JDCDL, j.1 : 208c.2-18.20-24.28-29.
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I1.9. Buddhamitra {RER% %
§ 16. Transmission du Dharma de Buddhamitra a « Naissance difficile »

Le Neuviéme patriarche Buddhamitra partit instruire et parvint en Inde centrale.
Il y avait la un noble riche et vertueux appelé « Dais parfumé » qui donnait la main a
un de ses fils. Il vint trouver le Vénérable et le salua en disant : « Cet enfant est resté
en gestation pendant soixante ans, c’est pourquoi on I’a appelé ‘Naissance difficile’.
Maintenant que je vous ai rencontré, Vénérable, vous pouvez le faire renoncer
au monde. » Le Vénérable lui rasa aussitot la téte et lui transmit les préceptes
monastiques complets. Quand vint la cérémonie du karman'®’, un rayon de lumiére
de bon augure éclaira son siége, puis rendit sensible la présence de trois [fois] sept
reliques Sarira”®. Depuis lors, il pratiqua assidument en ignorant la fatigue, a la suite
de quoi le maftre I’exhorta : « Le Grand Dharma du Manifesté en Vérité, a présent, je
te le confie. Soucie-toi de le préserver. Puis il précha par une stance :

La Vérité originellement n’a pas de nom,
[Mais] par le nom manifeste la vérité.
Recevoir le Dharma véridique

N’est ni vrai ni faux.

Apres avoir confié la transmission du Dharma, le Vénérable entra aussitot dans le
samadhi de PExtinction totale'”".
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169 ¥ Sans. karman. Acte d’adoption des préceptes ou bien de repentance.

170 &l Sans. Sarira. Signifie originellement « cadavre », puis fut utilisé dans le sens de reliques
obtenues aprés crémation, sous la forme de petites perles colorées plus ou moins translucides a l'instar
de celles du Bouddha $akyamuni. La notion de reliques a fait 'objet de nombreuses catégorisations. La
présence de ce type de reliques est souvent interprétée comme une marque de sainteté.

171 g —Bk. Sans. nirodha-samapatti. « Concentration de 'extinction totale des six connaissances
JHERE », état que rien n’entache par la disparition des actes du corps, puis de la parole puis de I’esprit
(donc de I'égo) en raison de la suspension des conditionnements de toutes les perceptions et pensées.

172 Stance citée dans ZTJ, j.1 : 240a ; ZJL, j.97 : 519b.

173 JIK I : 606¢.3-12 ; JDCDL, j.1 : 209a.1.2-5.6-14.
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I1.10. Parsva fii
§ 17. Transmission du Dharma de Par$va a Punyayasas

Le Dixieme patriarche Par$va était sur le point de naitre. Son pére réva qu'un
éléphant blanc'’* portant sur son dos un tréne sur lequel était déposé une perle
lumineuse'”® entrait par la porte et illuminait les quatre communautés'’®. Quand il
s’éveilla, ’enfant était né. Par la suite, celui-ci rencontra Buddhamitra et l'assista a
ses cOtés avez zele, sans jamais dormir, si bien qu’on disait de lui que son flanc ne
touchait pas sa couche, et qu'on lui donna [pour cette raison] le titre de « Vénérable
Flanc (Par§va) ». Alors qu’il était parti instruire le pays de Kasi'”, il se reposa au pied
d’un arbre. Voici que le fils d’'un noble nommé Punyayasas, les mains jointes, se tenait
debout devant lui. Le Vénérable lui demanda : « D’olt viens-tu ? ». Il répondit :

« Mon esprit n’est pas parti.

— Ot demeures-tu ?

— Mon esprit n’est pas arrété.

— Ne médites-tu pas ?

— Les bouddhas le font. »

Le Vénérable comprit alors son intention. Aussit6t, il le fit quitter le monde
séculier et lui transmit les préceptes monastiques complets. Il 'exhorta ensuite en
disant : « Le Grand Dharma du Manifesté en Vérité, a présent, je te le confie. Soucie-
toi de le préserver. Alors, il précha par une stance :

Le substrat véritable est vrai par lui-méme,
A partir du vrai, on explique son principe.
Saisir en vérité le vrai Dharma

Ne comporte ni marche ni arrét.

Le Vénérable, la transmission du Dharma terminée, entra aussitbt en nirvana. Il
mua [en samddhi] briilant qui le consuma.

FAHGEE KRt RE—AR HATE LBk RERTimA SCHRPR BRI A RIER

174 4. L’éléphant allie puissance, docilité et bonté qui sont les qualités d’un bodhisattva.
1l symbolise la force de la Grande compassion. Lors de sa derniére réincarnation, Bouddha - alors
Bodhisattva Prabhapala — descendu du Ciel Tusita, entra la nuit dans les entrailles de Maya endormie,
prenant la forme d’un éléphant blanc a six défenses (symbole des six perfections morales) dont les quatre
pattes symbolisent les quatre volontés exaucées. L’éléphant blanc est aussi la monture du bodhisattva
Samantabhadra.

175 HHEk ou HHH Bk ou HHAEJE ; sans. cintd-mani. « Perle de la sapience » ayant la vertu d’assainir les
eaux troubles et de réaliser les souhaits, cf. Demiéville, 1972 : 140.

176 pu%. Sans. varga. Quatre groupes de fidéles bouddhistes : religieux LIt et religieuses fLI/E,
fideles laics hommes f#%£5€ et femmes %5,

177 {£IKE. Nom « sanscritisé » par Tanaka et qui serait équivalent a Bénarés ou bien Pataliputra ;
pour Lamotte, il s'agirait d’un nom de pays dont la capitale était Bénares, lieu d’Eveil du premier préche
du Bouddha $akyamuni.
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I1.11. Punyayasas &#%&&E
§ 18. Transmission du Dharma de Punyayasas a ASvaghosa

Le Onziéme patriarche Punyayasas avait obtenu le Dharma du Vénérable
Paréva. Peu apres, il se rendit dans la cité de Varanasi ot se trouvait le Grand étre'”®
Asvaghosa (litt. « Hennissement »). Il alla le trouver et le salua. Ce dernier I'interrogea
alors : « Je désire connaitre bouddha ». Le maitre répondit :

« Veux-tu connaitre bouddha ? Celui qui ne le connait pas, c’est lui.

— Parce que je ne connais pas bouddha, je saurais qui il est ?

— Si tu ne le connais pas, comment saurais-tu qui il n’est pas ? »

Asvaghosa réfléchit intensément et comprit. Il voulut immédiatement se faire
moine. Le maitre dit aux religieux rassemblés : « Ce Grand étre était autrefois le roi
de Vaisali'®. Le pays comportait un groupe d’individus [qui vivaient] nus comme
des chevaux. Le Grand étre usant de son pouvoir spirituel divisa son corps en vers a
soie, si bien que ceux-la purent se vétir. Par la suite, il renaquit en Inde centrale, ot
ces hommes-chevaux, saisis de reconnaissance, criérent de tristesse, si bien qu’il recut
le titre de « Hennissement (Asvaghosa) ». Aprés avoir rencontré le Vénérable, celui-
ci lui fit quitter le monde séculier et lui transmit les préceptes monastiques complets.
1l 'exhorta aussitét : « Le Grand Dharma du Manifesté en Vérité, a présent, je te le
confie. » Puis, il précha par une stance :

Egarement et Eveil sont comme ce qui est caché et manifesté.
Clarté et obscurité ne sont pas séparées.

Aujourd’hui, je te confie le Dharma caché et manifesté,

Ni un, ni deux non plus.

178 JIK I : 606¢.13-607a.2 ; JDCDL, j.1 : 209a.16-209b.8 ; SYYSH : cas n°88 ; ZTJ, j.1 : 240b ; ZJL,
j.97 : 519b.

179 J+t-. Sans. mahdsattva, litt. « grands hommes » & distinguer des « hommes ou gens ordinaires »
(ignorant du Dharma). Appellation générique des bodhisattvas (peut également désigner les « auditeurs »
et bouddhas).

180 iy & RfEd . Ancienne cité du royaume de Licchavi (actuel Bihar, dans I'Inde du N.E.) a 40 km
de Patna, site dans lequel $akyamuni donna des enseignements et fit des retraites, ville de séjour de
Vimalakirti, lieu du deuxiéme concile bouddhique.
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Le Dharma ainsi confié, il sombra dans la Parfaite Tranquillité'®".
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I1.12. Asvaghosa /&I
§ 19. Disputation d’Asvaghosa avec un adepte d’'un courant extérieur a la Voie

Le Douziéme patriarche Asvaghosa fut un jour sollicité par un adepte d’un courant
extérieur a la Voie'® qui voulait faire avec lui une disputation. On rassembla le roi du
pays et les ministres ainsi que les quatre communautés, tous réunis sur place. Asvaghosa
lui demanda alors :

« Quel est ton principal objectif ?

— Tout ce que tu diras, je suis capable de le réfuter. »

Asdvaghosa désigna alors le roi et dit : « Maintenant, je te demande de réfuter
la prospérité du royaume ainsi que la longévité du Grand roi. » L’adepte de la voie
extérieure reconnut sa défaite.

BT THUEIREE —HASNERRR BRERERIIR REwm5 BB RIS 4
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181 [Hf. Expression équivalente au nirvana de bouddha, le parinirvana. Les expressions « retour a
la tranquillité » §#f, « entrée dans la tranquillité » A% et « manifestation de la tranquillité » 7<% sont
fréquemment utilisées pour désigner le trépas des maitres bouddhistes.

182 KL H B EMER . .. K955, Commentaire du cas n°89 de SYYSH.

183 Référence a la biographie de Nagarjuna. Expression que I'on retrouve dans le HYJ.

184 JIK I: 607a.3-16 ; JDCDL, j.1 : 209b.11-28.

185 4iii. L'expression désigne les voies extérieures au bouddhisme. A ’époque de Sakyamuni,
six maitres représentaient ces voies (matérialisme, déterminisme, négation de la vertu, scepticisme,
relativisme).

186 JIK I: 607a.17-22 ; SYYSH, k.3 : 12a.7-10 (17a).
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I1.13. Kapimala SRt/
§ 20. Transmission du Dharma de Kapimala a Nagarjuna

Le Treiziéme patriarche Kapimala, ayant obtenu le Dharma d’Asvaghosa, partit
instruire et atteignit 'Inde de I’Ouest. Alors qu'’il quittait ce pays, a une distance de dix
Ii"¥ au nord, se trouvait un grand arbre dont ’'ombrage couvrait cinq cents grands
dragons ndga. Le roi de I'arbre se nommait Nagarjuna, « Arbre des Naga'®® ». Il préchait
en permanence le Dharma a l’assemblée des ndga. Finalement, le Vénérable se rendit
sur place, accompagné de ses disciples.

Nagarjuna sortit pour accueillir le Vénérable, et lui dit : « Eminente Vertu
Vénérablissime'®®, pourquoi avoir porté vos pieds divins en ce lieu retiré des foréts
profondes ol demeurent naga et boas ? » Le maitre répondit : « Je ne suis pas
vénérablissime. Je suis venu visiter un sage. » Nagarjuna se dit en silence : « Ce maftre
a-t-il vraiment obtenu la vision de la Voie de la lumineuse nature ? Serait-il le Grand
Saint continuateur du Vrai Véhicule ? » Le maitre lui dit alors : « Tu as beau parler
intérieurement, je connais ta pensée. Puisque tu as résolu de quitter le monde séculier,
pourquoi te demander si je suis ou non saint ? » A ces mots, Nagarjuna se repentit
et le remercia. Le maitre lui conféra aussitot, ainsi qu’a ’assemblée des cinq cents,
I’état de renongant, et leur transmit a tous les préceptes religieux complets. De plus, il
exhorta Nagarjuna en disant : « A présent, du Grand Dharma du Manifesté en vérité je
te confie la transmission. » Il précha alors par une stance :

Le Dharma, ni manifesté ni caché,

Est appelé « réalité absolue'® ».

Réaliser que ce Dharma caché et manifesté

N’est ni le fruit de I'ignorance, ni non plus de la sagesse.

Le Dharma ainsi confié, il se manifesta alors sous des aspects transformés par
pouvoir spirituel. Il mua [en samadhi] briilant qui le consuma.

St AR AR FABISEESR ATE R R BRI ARRE L E R H

R LA H A 1% B RBERERT HERT A S HITR IV BT KT ézﬁ‘i
fFEME M AEIFE AT RS MRS H RS AR BREEETRA 2L
HEORE ECRA (HHRHER (RS A RO SRR R R A AR 8
EHERE S DMK (g s H

JFBUIRREE SR E R

187 . Lieue chinoise, unité pour mesurer les distances (environ 300-400 m).

188 1 es ndga (traduit par le sinogramme « dragon » long fif) sont des étres a corps de cobra et a téte
humaine.

189 Rf#F#5. Titre réservé ordinairement a 'empereur ou pour désigner un bouddha.
190 [T f}%. Terme équivalent & zhenru Al Cf. note 432.
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I1.14. Nagarjuna fEff
§ 21. Transmission du Dharma de Nagarjuna en Inde du Sud a Kanadeva

Le Quatorzieme patriarche Nagarjuna recut le Dharma de Kapimala puis se
rendit en Inde du Sud. Les habitants de ce pays croyaient pour la plupart dans les
actes de bénédiction'®>. Quand ils apprirent que le Vénérable allait précher pour eux
une Loi merveilleuse, ils se dirent les uns aux autres : « Aux hommes sont les actes de
bénédiction, les meilleurs en ce monde, & quoi bon parler de nature de bouddha'®,
quelqu’un est-il seulement capable de la voir ? »

Le Vénérable leur dit : « Si vous voulez voir la nature de bouddha, il faut d’abord
oter 'orgueil de 1’égo. » Ils demandeérent alors : « La nature du bouddha, est-elle grande
ou petite ? » Il répondit : « Ni grande, ni petite, ni large ni étroite, sans bénédiction ni
rétribution, sans mort et sans naissance. » Quand ils entendirent ce principe excellent,
tous reconsidérerent leur pensée premiere.

Le Vénérable retourna sur son siége et se manifesta par son corps de liberté totale
comme le disque de pleine lune'*. Ils ne purent qu’entendre la Voix du Dharma'®®, mais
ne purent voir I'apparence du maitre. Parmi eux, il y avait un fils de noble riche et
vertueux appelé Kanadeva qui leur dit : « Ceci est 'apparence du substrat de bouddha
que manifeste le Vénérable pour nous la montrer. Comment le sais-je ? Parce que le
samadhi de I'absence d’aspect'®® a une forme semblable a la pleine lune. Le sens de la
nature de bouddha est parfaite vacuité et luminosité. » Dés qu’il prononca ses mots, son
aspect du disque [lunaire] fut caché. Il retourna a son siege et précha par une stance :

Mon corps se manifeste sous 1’aspect de la pleine lune
Pour montrer le substrat des bouddhas.
Précher le Dharma sans cette forme

191 JIK I: 607a.23/607b.13 ; JDCDL, j.1 : 209¢.29-201a.1.2.14-26.

192 jg2. Sans. punya-karma. Les sortes d’actes de bonté sont : respecter et prendre soin de ses
parents, servir les maitres et les anciens, garder les dix sortes de bons actes, compatir et ne pas tuer.

193 fli#t. Nature dans le sens d’élément constitutif que la loi de causalité n’atteint ni ne modifie.
Tous les étres sont dotés de la nature de bouddha comme le rapporte, par exemple, le Soutra du Nirvana
(T.374). Dans le Chan, I’expression est équivalente a la « nature fondamentale de ’esprit ».

194 i Hiif. Symbole de la pureté de I’esprit.

195 #:#. Sans. dharma-svara. Voix préchant le Dharma.

196 4w ff| =Mk, Sans. animitta samddhi. Le 2¢ des trois samadhi, rompant avec tous les dharmas des
sens et les dix aspects 14 (aspects des perceptions des cing sens, aspects ni masculin ni féminin, aspects
des existences dans le triple monde) aboutissant a la vérité absolue de la nature de bouddha, également
appelé « porte de la délivrance de I’absence d’aspect » #EAHf#AM.
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Pour examiner ce qui n’a ni voix ni forme.

Quand la foule assemblée entendit la stance, ils comprirent instantanément
« le non-né'” », et tous eurent le désir de quitter le monde séculier pour rechercher
la Délivrance'®®. Alors, le Vénérable leur rasa la téte et leur transmit les préceptes
monastiques complets. Tous prirent refuge dans les Trois Joyaux. Il exhorta Kanadeva
en disant : « La Loi merveilleuse du Manifesté en Vérité, a présent, je t’en confie [la

transmission]. Ecoute ma stance :

Pour éclairer le Dharma caché et manifesté,

J’ai préché le principe de délivrance.

Dans le Dharma, ce que l’esprit n’atteint pas

N’a ni colére ni joie.

La transmission achevée, il entra dans le samadhi de la Pleine lune'*®
[entra dans] la Tranquillité du Dhyana.

et impassible,

SETVOMHAERS ML E L REMEIE RN SEHEE HEERRDE SHEE A
AR M — SO SR S ER e SRR B AEHMER N S E
FERIR/N FEBEIEE AR ASEARE R B0 R L BHEAES WA
i PORMERIES RERTH BERPA —RE T LUK SERE IR E RGN DUR
PEE MDA S DA =R T e Btz 3% R S5 SAHEIRS BIE AR E =

SYBUA SR DR
FURHTY PG

HRAIE SRR BRI DORMR SRR SR =8 SRR ns
% SEMNL BEEEE

197 fie/ti%2. Demeurer dans I’état de compréhension de la vérité de la nature absolue du Dharma
non produite et non détruite de 'ensemble des dharmas, soit ’état d’Eveil compris entre la premiére
terre ou bien la 7¢ et la 9° des terres (étape de progression dans la Voie) du bodhisattva.

198 fizft. Sans. multi ou moksa. Signifie se débarrasser de ses liens pour obtenir la liberté ou
« délivrance », se soustrayant aux fruits de douleur du triple monde. Autre expression pour « nirvana ».

199 Hi=Mk. Samadhi lié a une méthode de contemplation consistant & observer son esprit comme
un grand disque lunaire dont la mandorle représentée derriére les images de bouddhas et boddhisattvas
est le symbole (celui de la perfection).

200 Te début du récit sur le Quatorziéme patriarche est mentionné dans une missive de Paegun
adressée au « Conseiller d’Etat Yi » (supposément Yi Ku Z=#, cf. note 1058), avec ce commentaire : « Ceci
est montrer directement le substrat de I’esprit. Ce groupe I’a entendu et tous ont saisi le principe correct.
Toutefois, I’Eveil se trouve dans ces hommes, mais pas dans les autres. C’est pourquoi il est dit : ‘Les
bouddhas apparaissent dans le monde, le maitre-patriarche vient depuis 'Ouest, mais il n’est nul dharma
qu’il donne aux hommes’, parole qui en dit le principe. Le Dharma de Bouddha n’a pas de nombreux
fils ; pendant longtemps, il lui fut difficile de trouver les hommes. » Cf. PHO II : 667b.18-667c¢.3.

201 f/fz, Vérité du nirvana : absence de naissance et de disparition.
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I1.15. Kanadeva 5WHER
§ 22. Transmission du Dharma de Kanadeva a Rahulata

Le Grand étre Nagarjuna voyant venir Kanadeva dépécha a ses devants un assistant
porteur d’'un bol d’eau qu’il déposa devant lui. Kanadeva jeta alors une aiguille dans
le bol. Nagarjuna dit alors : « L’eau de la concentration est limpide et pure®. Elle
n’est autre que ma vertu. Venir y jeter une aiguille procéde du désir d’en atteindre le
fond. » Le Vénérable [Kanadeva] obtint le Dharma [de Nagarjuna].

Par la suite, il se rendit dans le pays de Kapilavastu®®. La se trouvait un noble
riche et verteux appelé Brahmasuddhaguna. Un jour, dans son jardin, un arbre donna
de grandes oreilles’® comme des champignons, dont le gofit était excellent. Seul le
noble riche et verteux et son deuxiéme fils Rhahulata en prenaient et en mangeaient.
Quand ils en prenaient, ceux-ci poussaient de nouveau et quand il n’y en avait plus, ils
repoussaient. Aucune des autres personnes [de la maisonnée] ne pouvait les voir. Le
Vénérable [Kanadeva] comprit alors que ces grandes oreilles étaient produites par une
cause ancienne. Finalement, il se rendit chez le noble riche et verteux. Comme celui-
ci lui demanda la raison de sa venue, il répondit : « Ta maison abrita autrefois un
bhiksu qui faisait des offrandes, mais dont la vision de la Voie n’était pas encore claire.
11 gaspillait les donations des fidéles : ces champignons d’arbre en sont la rétribution.
Seuls toi et ton fils qui faites des offrandes avec zéle pouvez en profiter, alors que
les autres, non. » Il demanda encore au noble riche et vertueux quel était son age. 11
répondit : « Soixante-dix-neuf ans. » Il précha alors par une stance :

Entrer dans la Voie sans pénétrer le principe,
Se réincarner et rendre les dons des fidéles.
Tu as quatre-vingt-un ans,

De ton arbre ne pousseront plus d’oreilles de Judas®.

202 JIK I: 607b.14/607¢.12 ; JDCDL, 1 : 210a.29-210b.1-24.

203 T’esprit entré en concentration est dans un état de clarté comme ’eau immobile d’un miroir
brillant #$ik/k reflete la multitude des phénomenes, état d’unité entre concentration et contemplation
zhiguan 114,

204 tFREE ou MWAFEME, lieu de naissance du bouddha historique en tant que capitale du clan des
Sakya, site du palais du pére de $akyamuni, situé dans le Sud de l'actuel Népal, identifié au district de
Lumbini.

205 KH. Litt. « grandes oreilles », auricula judae. Selon Demiéville, il s’agit du champignon
comestible appelé « oreilles de Judas » (Demiéville, 1972 : 150).

206 Fgalement traduit par Demiéville (1972 : 150).
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Le noble riche et vertueux entendit la stance et en fut encore plus stupéfait. 11
déclara : « Votre disciple est faible et agé, il n’est plus capable de servir un maitre.
Je souhaiterais laisser mon second fils vous suivre et sortir du monde séculier. » Le
Vénérable dit a son tour : « Autrefois, le Manifesté en Vérité avait annoncé que ce
fils, dans la deux cent cinquantiéme année [de son parinirvana] deviendrait un grand
maitre d’enseignement. Notre présente rencontre correspond exactement a cette
cause ancienne. » Aussitot, il lui rasa la téte et lui transmit les préceptes monastiques
complets, aprés quoi, il précha par une stance :

Fondamentalement, répondre a celui qui transmet le Dharma
Pour précher le principe de Délivrance.

Dans le Dharma, en vérité, il n’est rien a réaliser,

11 n’est ni commencement ni fin.

La stance achevée, il retourna dans la Tranquille extinction®”.
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11.16. Rahulata ##ifz#%
§ 23. Transmission du Dharma de Rahulata a Sanghanadi

Le Seiziéme patriarche, le Vénérable Rahulata, fit quitter le monde séculier a

207 F5J45E. Sans. Santa-samadhi. T.484, j.24 : 998¢.21 ; T.1815, j.40 : 692c.12.
208 Stance citée dans ZTJ, j.1 : 240c ; ZJL, j.97 : 519c.
209 JIK I: 607¢.13/608a.11 ; JDCDL, j.1 : 210a.29-201b.1-24. SYYSH : cas n°90.
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Sanghanadi et lui transmit les préceptes monastiques complets. Cela fait, il lui confia
la vision du Dharma dans une stance :

Dans le Dharma, en vérité, il n’est rien a réaliser,
Rien a prendre ni rien & abandonner.

Le Dharma n’est ni avec ni sans aspect,

A lintérieur ou a extérieur, d’olt proviendrait-il ?

Aprés avoir demandé la transmission, il s’assit paisiblement et entra dans le
samadhi de la Tranquille extinction.
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I1.17. Sanghanadi @2
§ 24. Transmission du Dharma de Sanghanadi & un enfant

Le Dix-septiéme patriarche Sanghanadi entendit le vent souffler et faire tinter les
clochettes de bronze. Il demanda ensuite : « Sont-ce les clochettes qui tintent ? Est-ce le
vent ? » Un enfant répondit : « Ce ne sont ni le vent ni les clochettes, mais mon esprit
qui tinte ! ». Le patriarche reprit :

« Si ce ne sont ni le vent ni les clochettes, 1’esprit, quel est-il ?

— Tout est tranquille et immobile*'2, c’est pourquoi ce n’est pas 1’état de samadhi.

— Excellent, excellent ! Celui qui perpétuera ma Voie, qui serait-il sinon toi ? »
Aussitét, il lui confia la transmission du Dharma dans une stance :

L’état mental®'® originellement est non-né.

D’un état provient la coproduction conditionnée®™*,

210 Stance citée dans ZTJ, j.1 : 241a; ZJL, j.97 : 519c¢.

211 JIK I: 608a.12-16. JDCDL, j.2 : 211¢.12 ; 212a.21-22 (trés résumé).

212 Tout est vacuité car originellement il n’est clochettes ni vent ni esprit.

213 b, Litt. « terre de I'esprit ». La métaphore joue sur la polysémie du mot « terre » : en tant que
terre nourriciére qui produit (cf. § 33, 34) et en tant que position, situation, état (le second aspect est
dominant dans le Chan). L’esprit est en effet le fondement capable de produire tous les dharmas. La terre
de lesprit est aussi le karma de I’esprit. L’expression peut correspondre a d’autres aspects métaphoriques
associés a la « terre ».

214 g5, Sans. pratitya-samutpdda ; litt. « survenir par conditionnement » : conditions de production
des dharmas, production en relativité : la loi de la causalité dans le bouddhisme (Girard, 2008 : 202-
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Liens et germes ne se génent,
Fleurs et fruits non plus.

Apres que le Vénérable eut achevé de confier le Dharma, de sa main droite, il
s’appuya a un arbre et trépassa®’®.
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11.18. Gayasata flli& %

§ 25. Transmission du Dharma de Gayasata au brahmane Kumarata
Le Dix-huitiéme patriarche, I'enfant®"” Gayasata, sortit se promener, un miroir
a la main. Il rencontra Sanghanadi et, aprés étre passé a la vie monastique, partit
instruire. Il parvint au pays des Grand Yuezhi*'®. 1l y vit la maison d’un brahmane qui
exhalait un parfum extraordinaire. Le Vénérable s’apprétait a y entrer. Le maitre de
maison Kumarata lui demanda :

« Quel est ce groupe d’adeptes ?

— Des disciples de bouddha. »

Entendant le nom de bouddha, son esprit s’effraya et il ferma aussit6t la porte. Le
Vénérable, aprés un long moment, frappa lui-méme a la porte. [Kumarata] dit alors :
« 1l i’y a personne ici. » Le Vénérable reprit : « Qui répond qu’il n’y a personne ? » A ces
mots, [Kumarata] fut intrigué et ouvrit aussitot la porte pour 'accueillir. Le Vénérable
déclara : « Autrefois, le Vénéré fit une prédiction : ‘mille ans aprés mon extinction,
un Grand étre se manifestera dans le pays de Yuezhi, il fera prospérer I'instruction

205).

215 {. Litt. « se transforma », connut sa grande transformation dans le sens de xianhua 3&{t.
« Trépas » évoque 'idée de passage, « transformation de transfert » (Demiéville, 1972 : 200, 201, 241).
Mort en terminologie taoiste et confucianiste, idée de conversion aprés la mort selon les bouddhistes,
d’aprés Demiéville.

216 JIK I: 608a.17-24. JDCDL, j.2 : 212a.25/212b.20-27 ; SYYSH : cas n°91 ; similaire a ZTJ, k.2 :
241b

217 % 1. Sans. kumara. Enfant, garcon, personne de plus de huit ans et de moins de vingt ans,
un prince, un enfant dans un monastére, un servant ; forme sous laquelle se manifestent parfois les
bodhisattvas.

218 A [KF. Désignerait les Kouchan, descendants des Yuezhi qui auraient migré du sud de la
Bactriane vers I'actuel Afghanistan et Pakistan (Cho et Jorgensen, 2020 : 33, note 55).
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mystérieuse.” Voici que tu corresponds a cet heureux destin. » La-dessus, [Kumarata]
déploya la sagesse [de la connaissance des] vies antérieures*®. 1l le prit pour maitre,
quitta le monde séculier et lui transmit ’ensemble des préceptes. Il lui confia la
transmission du Dharma dans une stance :

Il y a germe, il y a état mental,

Causes et liens peuvent bourgeonner.
Dans les liens, pas de géne mutuelle
Produisant naissance et non-naissance.

Aprés que le Vénérable eut transmis le Dharma, il bondit dans les airs, mua [en
samadhi briilant] et s’y consuma.
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I1.19. Kumarata f&JE#%
§ 26. Transmission du Dharma de Kumarata au Grand étre Jayata

Le Dix-neuviéme patriarche Kumarata rencontra Gayasata et obtint le Dharma.
Par la suite, il se rendit en Inde centrale. [La] se trouvait le Grand étre appelé Jayata
qui l'interrogea : « Mes parents ont eu foi dés leur plus jeune age dans les Trois Joyaux,
mais ont constamment été pris par les maladies ; rien de ce qu’ils ont entrepris n’a
tourné selon leur souhait, alors que nos voisins qui commettent depuis longtemps des
actes d’Intouchables®®, sont toujours vaillants et en bonne santé, que ce qu’ils font
leur convient. Pourquoi sont-ils chanceux et nous, fautifs ? » Le Vénérable répondit :

219 Un des six pouvoirs surnaturels 7<ifiifi : 1) se transporter librement au lieu de son choix ; 2)
capacité a voir les renaissances dans les six voies ; 3) capacité a entendre toutes les catégories d’étres ; 4)
capacité a connaitre les pensées des six catégories d’étres ; 5) capacité a connaitre les vies antérieures de
tous les étres ; 6) rompre avec toutes les illusions du triple monde.

220 JIK 1: 608b.1-14. JDCDL, j.2 : 212¢.2.5-18 ; SYYSH : cas n°92.

221 jii% %, Sans. candala, litt. « mangeurs de chien ». Désigne les plus vils des créatures, les
Intouchables, usant de violence. Dans I'hindouisme, le terme désigne les violeurs, criminels, bouchers,
mangeurs de chair animale.
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« A quoi bon douter ? La rétribution du bien et du mal se déploie dans les Trois
temps®*?. Généralement, les hommes ne voyant que les bons mourir précocément, les
violents jouir d’une longue existence, les rebelles avoir de la chance et les justes étre
touchés par le malheur, se disent aussitot qu’il n’y a pas de causalité et que vaine est
la différence entre méfait et bienfait. Ils ignorent qu’ombres et échos se suivent sans
le plus infime écart®®®, qu’ils traversent des centaines, des milliers et des myriades
de cycles cosmiques sans méme s’effacer. » Jayata, entendant cela, vit ses doutes se
dissiper d’un coup. Le Vénérable lui dit : « Tu crois déja dans les trois karmas®**, mais
tu n’as pas encore compris qu’ils procédent du trouble, trouble causé par la conscience
conditionnée, conscience appuyée sur ’état non éveillé, état non éveillé qui dépend de
P’esprit, esprit fondamentalement pur, sans apparition ni disparition, sans production
ni rétribution ni dépassement, mais d’une tranquillité et lucidité parfaites. Si tu entres
dans cette école du Dharma, tu deviendras pareil aux bouddhas. Tout bien et mal,
phénoméne® et non phénoméne®*, sont comme songes et illusionnismes. » Jayata
recut ses paroles et en saisit le principe. Aussit6t, il développa une sagesse acquise
[depuis des vies antérieures] et rechercha vivement a quitter le monde séculier. Apres
que [le Vénérable] lui eut transmis les préceptes monastiques complets, il lui confia le
Dharma dans une stance :

La nature n’a jamais rien produit

Pour répondre & ceux qui la recherchent.

Dans le Dharma, il n’y a rien a obtenir.

Pourquoi avoir au ceeur décision et ne pas décider ?

« Tu transmettras [ce Dharma] a tes successeurs dans 1’étude. » Ces mots
prononcés, il entra dans la Tranquille extinction.
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222 =it ou —F%. Sans. trayo-dhvanah. Passé, présent et futur (dans la langue coréenne moderne,
ce sont les termes bouddhiques qui ont été adoptés pour désigner le cours du temps). L’existence est le
produit d’un karma du passé et le karma produit dans la vie présente conduit a un résultat dans le karma
de D’existence future (cf. par exemple le Soutra de la causalité du passé et du présent, T.189, JEZHIEK FAL).

223 ZFEAGE, litt. « sans différer d’un fil de duvet », soit la différence la plus menue entre deux choses.

224 =% L’expression désigne les karmas du corps, de la parole et de I’esprit.

225 15£%. Sans. sajstra. Fabrication, objet (matériel, spirituel, ni 'un ni ’autre) fabriqué par causes
et conditions (agrégats), dharmas produits par I’action et la conceptualisation sensorielles.

226 4%£%. Sans. asamskrta. Fabrication sans conditionnement, non sujette aux phases de naissance,
arrét, différenciation et destruction. Autre terme pour désigner la vérité absolue, le nirvana, la nature du
Dharma, I’aspect véritable, le plan du Dharma. A fait 'objet de diverses catégories (entre trois et six).
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I1.20. Jayata B %
§ 27. Transmission du Dharma de Jayata au Vénérable Vasubandhu

Le Vingtieme patriarche Jayata voyait toujours le Vénérable Vasubandhu ne
manger qu’un repas [par jour] et ne jamais s’allonger®®, rendre hommage aux
bouddhas aux six heures®* [du jour], purifier [son esprit] et annihiler ses désirs, étre
vénéré par la communauté des moines, aussi chercha-t-il a le guider®'. Il commenca
par interroger les disciples [de Vasubandhu] : « Ces actes extrémes de dhiita®®? sont-
ils propres a pratiquer les actes purs**® permettant d’obtenir la Voie de bouddha ? » Ils
répondirent :

« Notre maitre se perfectionne ainsi, pourquoi ne le pourrait-il pas ?

— Votre maitre est loin de la Voie. S’il pratique dans la douleur, il aura beau
traverser des cycles cosmiques innombrables®*, il manquera toujours I'essentiel.

— Vénérable, quelles pratiques vertueuses avez-vous accumulées pour blamer
ainsi notre maitre ?

— Je ne cherche pas la Voie, mais ne la renverse pas non plus ; je ne rends pas
hommage aux bouddhas, mais je ne les méprise pas pour autant ni ne m’enorgueillis ;

227 7TJ,k.2: 241c; ZJL, j. 97 : 520a.

228 JIK 1: 608b.15-608c.10 ; JDCDL, j.1 : 212¢.20.25-213a.-13.15 ; ZTJ, k.2 : 241c.

229 — &Rk, Fait partie des douze actes de dhiita. Cf. note 232.

0 /XK. Les trois heures du jour # = (aurore £#l, midi H, crépuscule Hi%) et de la nuit
=M (divisée en trois périodes #J14, #1#4, #1%) : les six divisions indiennes du nycthémeére. En Chine,
Porganisation des offices selon les six heures aurait commencé au début du V* siécle (cf. Demiéville,
1972 :152).

231 ji# Terme d’emprunt pour du i, traverser (la mer du samsara), faire passer de l'autre coté
(celui de I'Eveil).

232 ghle. Terme sanscrit signifiant « faire tomber en secouant ». Il désigne douze sortes d’actes
d’ascese extréme pour ne pas s’attacher au vétement, a la nourriture ou au logement : séjourner dans
des lieux de pratique éloignés des villages ; mendier sa nourriture ; mendier en faisant le tour des portes
sans distinction de pauvreté ou richesse ; manger un repas par jour ; manger frugalement, pas plus que
le bol ; ne pas prendre de boisson aprés I’heure de midi ; revétir des vétements usagés ; n’avoir que trois
vétements ; habiter dans les cimetiéres ; méditer sous les arbres ; s’asseoir sur la terre nue ; s’asseoir sans
s’allonger.

233 #t17. Sans. brahmacarya. Acte de rupture avec les désirs en respectant la discipline monastique
pour atteindre I'Eveil. Désigne aussi des actes de compassion de bodhisattva réalisés d’un coeur pur.

234 ek, Une quantité telle de cycles cosmiques que les gigamondes (cf. note 727) sont réduits en
poussiére.
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je ne m’assieds pas continuellement, mais ne paresse pas ; je ne mange pas qu’un
seul repas par jour, mais ne mange pas non plus de maniére désordonnée ; je ne
sais pas me contenter de ce que jai, mais n’en suis pas pour autant travaillé par la
concupiscence et les désirs. L’esprit dépourvu d’attente se nomme ‘Voie’. » Vasubandhu
entendant cela, déploya la sagesse sans perte’®. [Le Vénérable Jayata lui] confia le
Dharma dans une stance :

Les paroles délivrées correspondent au non-né,
Identiques a la nature du plan du Dharma®*
Qui est capable de le comprendre ainsi
Perce a fond le terme du relatif et de ’absolu®’.

Quand le patriarche eut fini de précher sa stance, il ne se leva pas de son siége,
mais retourna soudainement dans la Tranquillité*,
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I1.21. Vasubandhu j¥ZE#%5E
§ 28. Stance de Vasubandhu

Le Vingt et unieme patriarche, le Vénérable Vasubandhu fit une stance :

235 {9, Sans. andsrava-jiiana, litt. « sans écoulement ». Equivalent d’absence de tourments
mentaux (exprimés en terme de souillures sortant jilti des six organes des sens), sagesse dépourvue
d’illusions. Terme du Soutra du Lotus (cf. T.262, j.1 : 9b.2, chap.2, « Expédients salvifiques »).

236 315 Sans. dharmadhatu. Terme de signification étendue équivalent & nature du Dharma, aspect
véritable.

237 415, Phénomenes et principe. Le principe # désigne l'indistinction absolue ; shi % désigne les
phénomenes, le relatif.

238 @5, Une des nombreuses expressions (ainsi que yuanji [, guizhen i, miedu W%, gianhua
J8{t, shunshi JIEittt) pour désigner I'entrée en nirvana (le décés) d’un religieux ; cf. T.2127, j.3 : 307b.28-29.

239 Stance reprise dans ZJL, j.97 : 520a.

240 JIK 1: 608c.11-609a.1 ; résumé de JDCDL, j. 2 : 213a.17-213b.15 ; ZTJ, k.2 : 241c-242a.
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Ecume et illusionnisme sont pareillement sans obstacle®*!,

Comment ne pas le comprendre ?
Réaliser que le Dharma réside en cela,
Ni présent ni non plus passé.
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I1.22. Manorhita JE437#

§ 29. Stance de Manorhita
Le Vingt-deuxiéme patriarche, le Vénérable Manorhita fit une stance :
L’esprit se meut en fonction de dix mille perceptions®*,
Ses mouvements sont vraiment obscurs.
Suivant ce flot, reconnaitre sa nature
Ne présente ni joie ni inquiétude®**.
B S

I B S R BT AE Y

BEVERRIHE fE s

I1.23. Haklenayasas %/
§ 30. Transmission du Dharma de Haklenayasas au Vénérable Simha

Le Vingt-troisiéme patriarche Haklenayasas rencontra le Vénérable Manorhita et
obtint le Dharma, aprés quoi, il partit instruire et parvint en Inde centrale. Il y vit le
Vénérable Simha. Le Vénérable I'interrogea alors : « J'ai le désir de trouver la Voie : a
quoi dois-je employer mon esprit ? » Le patriarche lui répondit :

« Si tu veux trouver la Voie, emploie ton esprit a rien.

— Si j’emploie mon esprit a rien, qui accomplira le service de bouddha ?

241 455, Sans. apratihata. Le concept a fait I'objet d’une catégorisation multiple.

242 JIK 1: 609.2-4 ; ZJL, j. 97 : 520a.27-28 ; SYYSH : cas n°93.

243 #iHi ou Ki%. Perceptions sensorielles dans leur diversité.

244 Demiéville (1972 : 125) en propose une autre traduction.

245 JIK 1:609a.5-7 ; JDCDL, j. 2 : 214a.23-25 ; ZJL, j. 2 : 242b.13 ; SYYSH : cas n°94.
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— Si tu emploies ton esprit a quelque chose, ce n’est pas un acte pieux. Si tu
emploies ton esprit a rien, c’est le service de bouddha, parce qu'’il est dit dans un soutra :
‘J’ai réalisé des actes pieux, mais il n’est rien que je posséde**®. » Quand Simha entendit
ces paroles, il entra aussitot dans la Sagesse de bouddha, si bien que [le patriarche] lui
confia le Dharma dans une stance :

Quand tu as reconnu la nature de I'Esprit,

Tu peux précher I'inconcevable.

Tu saisis avec une netteté parfaite ce qui ne peut étre obtenu,
Quand tu obtiens, ne dis donc pas que tu sais.

Apres avoir préché la stance, il retourna dans la Tranquillité.
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I1.24. Simha fili+
§ 31. Le Vingt-quatriéme patriarche Simha décapité par le roi du pays de Kapisa

Le Vingt-quatriéme patriarche, le Vénérable Simha, au roi du pays de Kapisa®*® qui

lui demandait, une épée a la main®* : « Maitre, avez-vous compris que les agrégats®*°
sont vides ? », répondit :

246 i, Abréviation de wo suo you Ffifi, dans le sens de « possession de I'égo ».

247 JIK 1: 609a.8-18 ; JDCDL, j. 2 : 214a.19.214b.7-8.15-20.25-28.2014c.1 ; ZTJ, k.2 : 242b.22 ;
ZJL, j. 97 : 520b.9-10.

248 ¥, Ville pres de Ghazni. Sous les Tang, le pays était identifié au Cachemire. Ici, le roi
désignerait Mihirakula (ca. 515-556), un Hun qui persécuta bouddhistes et jainistes, lutta contre le
souverain du Cachemire dans les années 520, avant d’étre refoulé de I'Inde centrale vers le Cachemire
(cf. Cho et Jorgensen, 2020 : 37, note 74).

249 Ta version développée du récit explique que le patriarche avait fait I'objet d’une calomnie auprés
du roi de la part d’un auditeur et d’un adepte des voies extérieures pratiquant tous deux la magie et qui
avaient pris frauduleusement ’apparence de moines afin de pénétrer dans le palais pour violer princesses
et reines, s’attirant ainsi les foudres du roi. cf. les Mémoires généraux sur le Bouddha et les patriarches,
T.2035 (fikif#rAd), 3.5 : 177a.27-177b.11.

250 3. Sans. skandha. Cinq agrégats, composants les plus fondamentaux des existants (forme,
sensation, pensée, prédisposition innée, connaissance distinctive), mais vides de substance, impermanents,
sans existence réelle, cause de douleur.
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« Oui.

— Si vous avez compris cela, avez-vous quitté les cycles des renaissances ?

— Oui.

— Si je vous demande votre téte, 'obtiendrai-je ?

— Ce corps n’est pas a moi, a plus forte raison, ma téte ! »

Le roi lui trancha aussitot la téte. Du lait blanc en jaillit a une hauteur d’une
toise®™. Le bras du roi [qui avait tenu ’arme] tomba tout seul.

BT EE FEEREAHME MSEEA O BEUSEZT BAEER HOak
TRZASS AR HEIERA HigEis T Gelet TEa%E>

11.25. Basiasita Z& 7%
§ 32. Transmission du Dharma de Basiasita au prince héritier Punyamitra

Le Vingt-cinquiéme patriarche Basiasita fit une disputation avec Aryanatman®?®
adepte des voies extérieures, [échangeant] questions et réponses a cinquante-neuf
reprises, [a I'issue de quoi] I'adepte des voies extérieures ferma la bouche, reconnut
sa défaite et adhéra [a la doctrine de Basiasita]. A ce moment-13, le patriarche fit
soudainement face au Nord, joignit les mains et poussa une longue exclamation : « Mon
maitre, le Vénérable Simha, aujourd’hui, a fait face & une situation difficile, ce qui me
porte a l’affliction ! » II se rendit aussitot en Inde du Sud et se retira dans une vallée
montagneuse. Dans ce pays, se trouvait un prince héritier du nom de Punyamitra. Ce
dernier, finalement, voulut quitter le monde séculier. Le patriarche I'interrogea [alors] :

« Tu aspires a renoncer au monde pour t’adonner a quelle cause ?

— Pour servir le bouddha.

— Ta sagesse est innée et atteint assurément les traces des saints. »

11 lui permit sur le champ de quitter le monde séculier. Apres I'avoir assisté pendant
six années, il recut les préceptes monastiques complets dans le palais royal, et, au
moment de la cérémonie du karman, la terre frémit et merveilles se produisirent en
nombre. Le patriarche lui donna I'ordre suivant : « Tu devras bien protéger la Corbeille
contenant la vue de ’exact Dharma, étre universellement profitable aux catégories

251 T’exécution de Simha (litt. « Lion ») et le fait merveilleux qui lui est associé évoquent, dans
I’Histoire de Corée, le martyr d’Ich’adon (¥, ou Pak Yomch’ok fMik#i, 506-527) du royaume du
Silla qui, fidele bouddhiste du clan royal des Pak, par son sacrifice, aurait permis I’adoption officielle
du bouddhisme a la cour en 527. L’épisode est rapporté a la fois dans les Mémoires historiques des
Trois royaumes, Samguk Sagi (SGSG, k. 4, an 15 du roi Péphiing) et dans les Histoires oubliées des Trois
royaumes, Samguk yusa (SGYS, k. 3, « Yomch’ok détruit son corps » E#i&£&). Un montant (d’une
lanterne ?) de pierre du IX® s. (817) représentant I’événement et portant une inscription fut édifié a
Kyongju au monastére de Paengnyul 17 ; il est actuellement conservé au Musée national de Kyongju.

252 JIK 1:609a.19-23 ; JDCDL, j. 2 : 241c.7.215a.13-17 ; NHSS, k.2 : 126b.20-126¢.1 ; SYYSH : cas
n°95, formulation proche du cas.

253 Nom reconstruit, personnage n’adhérant pas au bouddhisme et croyant a la non existence de
I’égo.
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[d’étres]. Ecoute ma stance :

Le saint préche une sage vision,

11 atteint un état ou vérité et mensonge ne sont plus.
Je comprends maintenant la vraie nature

Ou il n’y a ni voie ni principe.

Apres avoir préché la stance, il se manifesta sous une forme transformée par ses
pouvoirs spirituels, mua en [samadhi] briilant et s’y consuma, entrant dans la Tranquille
extinction.

BT HAHEENS NEYNARRY SRR AR SMEROER TRAERAAmIE G5
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I1.26. Punyamitra T41%%
§ 33. Transmission du Dharma de Punyamitra & Prajfiatara

Le Vingt-sixieme patriarche Punyamitra, aprés avoir adopté 1’état monastique et
recu le Dharma, se rendit en Inde Orientale. Il dit au roi [du lieu] : « Dans ce pays,
doit se trouver un saint qui me succédera. » A ce moment-13, un fils de brahmane de
vingt ans, qui avait perdu ses parents enfant et qui ignorait son patronyme, disait
parfois s’appeler I'enfant « Collier de perles ». Il vagabondait dans les villages, passant
ses jours & mendier, de la trempe [du Bodhisattva] Sadaparibhiita®®. Quand les gens
lui demandaient : « Comment t’appelles-tu ? », il répondait : « Le méme nom que
toi. » et ils ne comprenaient pas pourquoi. Par la suite, alors que le roi et le Vénérable
étaient de sortie sur le méme char, ils virent 'enfant Collier de perles, se prosterner
devant eux la face contre terre. Le Vénérable dit alors : « Ne te rappelles-tu pas le

254 JIK 1: 6092a.24-609b.13. ; JDCDL, j. 2 : 215a.25-215¢.12 (résumé) ; SYYSH : cas n°96.

255 R, Litt. « Jamais irrévérencieux ». Boddhisattva dont le nom fait 'objet d’un titre de
chapitre dans le Soutra du Lotus (T.262, j.6 ; chap. 20, « L’étre d’Eveil Toujours Sans Mépris »). A chaque
individu, laic ou religieux qu’il rencontrait, le bodhisattva disait invariablement : « Je vous respecte, je
ne vous méprise pas. Si vous pratiquez la voie du bodhisattva, vous réaliserez la bouddhéité. » Certains
qui écoutaient I'insultaient ou méme le frappaient, mais il ne changeait pas.
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passé ? » Il répondit : « Je me souviens avoir demeuré avec vous, maitre, au cours
d’un lointain cycle cosmique : vous expliquiez la Grande Supréme Sagesse* et moi, je
récitais un soutra de sens trés profond. Le fait [de se rencontrer] aujourd’hui répond
parfaitement & cette cause ancienne. » Le Vénérable adressa de nouveau la parole au
roi : « Cet enfant n’est autre que le Bodhisattva Mahasthamaprapta®’. A la suite de
ce saint se révéleront deux hommes : 'un instruira I'Inde du Sud ; l'autre, aura des
liens en Cina®®, En I'espace de quatre [fois] cinq ans, il reviendra dans cette contrée. »
Alors, en raison de cette cause ancienne, il le nomma®?® « Prajfiiatara » et lui confia le
Dharma dans une stance :

La contenance de la terre de I’esprit de la vraie nature
N’a ni téte ni queue.

[Elle] répond aux liens et instruit les étres,

Par commodité, on I’appelle « sagesse ».

Apres lui avoir confié le Dharma, le Vénérable lui dit : « Le lien de mon instruction
est achevé, je dois retourner a la Tranquille extinction. »

B NHANES BAZESE BREE HER HBEAEA MmN RN R
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256 jEzifAs. Litt. « grande sagesse », une des trois vertus du nirvana, qui met en lumiére I'aspect
véritable de tous les dharmas, sagesse la plus élevée.

257 REAEERE. Litt. « Boddhisattva parvenu a grande puissance ». Bodhisattva acolyte incarnant
la sagesse, situé & la droite de la triade d’Amitabha (ayant le bodhisattva Avalokitesvara & sa gauche)
incarnant la compassion et auquel Bodhidharma fut ultérieurement identifié ; cf. Cho et Jorgensen,
2020 : 39, note 84.

258 72 H. Sans. Cina-sthana ou Chinistan. Appellation de la Chine en Inde ancienne. L’expression est
formée du sinogramme désignant I’Est 7%, et du caractére « aube » H, ou bien signifie la « terre des Qin
Zlh ».

259 g fik % 5. Ming 4 est manquant, cf. JDCDL, j.2 : 216a.11.

260 7JL, j.97 : 939.20-22 ; ZTJ, k.2 : 243a.

261 JIK I: 609b.14-609c¢.7 ; JDCDL, j.2 : 215¢.15-216a.18 (résumé).
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I1.27. Prajiiatara fi%#5%
§ 34. Transmission du Dharma de Prajiiatara au prince Bodhithara

Le Vingt-septiéme patriarche Prajfiatara, apres avoir obtenu le Dharma, partit
instruire et se rendit en Inde du Sud. L3, le roi de Kafici convia le patriarche dans son
palais, lui manifesta vénération et considération, lui fit des offrandes, et lui fit don
d’une perle précieuse sans prix. Le roi avait trois fils dont le plus jeune était un étre
éveillé®®% Le Vénérable voulut vérifier ce A quoi il était parvenu. Alors, prenant la perle
recue en don, il interrogea les trois princes en disant : « Existe-t-il ou non quelque chose
capable d’égaler la brillance parfaite de cette perle ? »

Les deux [premiers fils] répondirent ensemble : « Parmi les sept matiéres
précieuses, cette perle est supérieure et assurément indépassable. Sans votre force
dans la Voie comment auriez-vous pu la recevoir ? »

Le troisiéme fils Bodhithara déclara : « Ceci est un trésor de ce monde, il ne saurait
étre supérieur. Parmi les joyaux, le Joyau du Dharma est le plus haut. Celle-ci est une
brillance de ce monde, elle ne saurait étre supérieure. Parmi les brillances, la brillance
de la sagesse est le plus haute. Celle-ci est une lumiére de ce monde, elle ne saurait étre
supérieure. Parmi les lumiéres, celle de I’esprit est la plus haute. La brillance de cette
perle ne lui permet pas de s’éclairer elle-méme. Il faut emprunter la clarté de la sagesse
pour discerner cela. Ainsi, on comprend alors que cette perle est la compréhension
et qu'elle éclaire donc ce joyau. Alors, a vous, Maitre, qui avez la Voie, son joyau
se manifeste spontanément ; les étres qui ont la Voie voient le joyau de l’esprit se
manifester spontanément. »

Le Vénérable s’extasia de son discernement et de sa clairvoyance, et sut qu'’il était
son successeur dans le Dharma, mais comme le moment n’était pas encore venu, il
resta silencieux et le dissimula. Quand le roi de Kaiici quitta ce monde, toute la foule
cria et se lamenta, seul le troisiéme fils entra en méditation®** devant son cercueil. Il y
resta sept jours avant d’en sortir. Puis il chercha a quitter le monde séculier. Aprés que
le Vénérable lui eut transmis les préceptes monastiques complets, celui-ci déclara : « La
loi correcte du Manifesté en Vérité s’est transmise de génération en génération jusqu’a
moi. A présent, c’est 2 moi de te la confier. Ecoute ma stance :

Sur la terre de l'esprit poussent diverses espéces,
A partir des phénoménes, renait le principe.
Quand les fruits abondent, la bodhi*** est parfaite,
Les fleurs éclosent et un monde apparait®®.

262 B+, Litt. « sage ouvert a 'Eveil » ou « sage qui ouvre la Voie par le Dharma » Nom d’un
bodhisattva désigné par sa force agissante ; parfois utilisé comme appellation respectueuse d’un maitre
bouddhiste (révérend).

263 A €. Entrer en concentration, fixant I’esprit en un point et bloquant les trois types de karma.

264 =42 Méme racine que « bouddha » : état de bouddha (Demiéville, 1972 : 88).

265 jid. Désigne une apparition, manifestation produite par une cause.
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Aprés avoir confié le Dharma, le Vénérable, depuis son siege, étendit les mains
dont sortirent des rayons de lumiére, vingt-sept faisceaux multicolores®*® et brillants.
11 bondit dans les airs & une hauteur de sept arbres tala®’, mua en [samddhi] briilant

et s’y consuma.
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266 7. Aux cinq couleurs (dans le systéme des cinq agents de la cosmologie chinoise).

267 % gifit. Traduit par « arbre des rives ». D’'une hauteur de 70 a 80 toises, environ 30 métres
(arbre servant d’unité de hauteur), donne des fruits rouges comestibles, abondant en Inde Orientale. Il
ne repousse pas aprés avoir été coupé, si bien qu’il sert parfois de métaphore pour désigner la répétition
des fautes chez les religieux.

268 7TJ, k.2 : 243a-b.

269 JIK 1: 609c.8-610a.8 ; JDCDL, j.2 : 216a.19-216b.19.
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II1.1. Bodhidharma {2/
§ 35.1. Prajnatara envoie Bodhidharma en Chine

Le Vingt-huitieme patriarche Bodhidharma demanda au patriarche [Prajiatara] :
« Une fois le Dharma obtenu, dans quel pays devrais-je me rendre pour assurer le
service de bouddha ? »

Le Vénérable répondit : « Tu as obtenu le Dharma, mais il ne convient pas encore
[pour toi] de partir au loin. Pour I'instant, reste en Inde du Sud et attends soixante-sept
ans aprés mon extinction, alors tu pourras partir pour la Chine y installer le remede
du Grand Dharma, et entrer en contact directement avec ceux dont les dispositions
sont supérieures. Ne te mets pas trop vite en chemin de peur de t'épuiser sous le soleil.
Dans la contrée que tu instruiras, ceux qui obtiendront la bodhi seront en nombre
incalculable. »

L’esprit du Patriarche se porta en Chine, si bien que lorsque le lien fut mr, arriva
le moment de partir y instruire. Alors, il commenca par faire ses adieux au stoupa
du patriarche [Prajfiatara], puis a ses coreligionnaires. Aprés quoi, il se rendit ol se
trouvait le roi [d’alors], le consola et I’encouragea en disant : « Faites de bonnes ceuvres
avec zéle, protégez et gardez les Trois Joyaux. Je pars sans retard, mais reviendrai dans
[une fois] neuf ans. »

A ces mots, le roi versa des larmes mélées de diverses pensées : « Quelle faute ce
pays-ci a-t-il commis ? Quelle heureuse fortune s’attacherait & cette terre lointaine ?
Mon Oncle, vous avez vos raisons et ce n’est pas moi qui vous arréterais. Seulement,
je vous prie de ne pas oublier le pays de vos parents et de rentrer au plus vite, 'affaire
terminée. »

Le roi fit appréter un grand navire qu'il fit charger d’une foule d’objets précieux.
11 conduisit en personne ministres et fonctionnaires pour I"accompagner jusqu’a la
cote. Le maitre prit le large dans 'immense océan, il voyagea en tout pendant trois

cycles de froidure et de chaleur avant d’atteindre Nanhai®”, en fait, I'an huit de I'ére

270 E5ifg. Litt. « mer du Sud ». Une moitié de la cité de Guangzhou /| divisée par une riviére au S.O.
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71 Pannée ding-wei, la 9° lune, le 21° jour*”2,

Putong des Liang’
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§ 35.2. Bodhidharma rencontre I’empereur Wu des Liang

Le préfet de Guangzhou®* Xiao Ang®® I’accueillit avec tous les égards dus a un

hote, et envoya un message pour en informer PEmpereur Wu?°. L’empereur en prit

connaissance et dépécha en hite un émissaire pour porter un décret le priant d’étre

accueilli [au palais]. Le premier jour de la dixiéme lune, [Bodhidharma] arriva a

Jinling®”’. L’empereur lui demanda :

« Depuis mon accession au trone, j’ai fait construire des monasteéres, copier des
soutras, et exécuter des ordinations monastiques en nombre incalculable. Quel en est
le mérite bénéfique ?

— Il n’y en a pas le moindre.

— Pourquoi n’y en aurait-il pas ?

— Ce ne sont que de petits fruits du monde des hommes et des devas®®, des causes
alimentant le karma, comme ombres suivant les formes, mais sans substance réelle.

— Quel est donc le vrai mérite bénéfique ?

— La pure sagesse merveilleuse et parfaite dont la nature fondamentale est par
elle-méme vide et calme. Un tel mérite bénéfique ne peut se trouver dans le monde®”°.

— Quel est le sens capital de la Vérité sainte®® ?

271 e J\4 TR, L'ere Putong (¥, 520-527) des Liang (%, 502-556), dynastie des Xiao i,
soit 'année 527. D’autres sources datent autrement la venue de Bodhidharma en Chine.

272 La datation remonterait au BLZ, j.8 : 134a ; chap. 39.

273 JIK1: 610a.9-23 ; JDCDL, j.3 : 217a.15-20. 219a.7-14.

274 JiE)il. Canton, ville portuaire au nord-est de Hong-Kong.

275 i (483-535) fut préfet de Guangzhou avant 521 (a la fin de P’ére Tianjian K%, 502-519) et
jusqu’en 523, date & laquelle il fut envoyé & Wuxing selon sa biographie officielle ; cf. Liang shu %, j.24.

276 K7 (r. 502-549), dans I'historiographie officielle, le souverain Wu des Liang est le parangon
des souverains protecteurs du bouddhisme, ayant méme adopté temporairement I’état de religieux.
Pour cette raison, il est constamment pris pour exemple et fustigé par les historiographes confucianistes
comme le modéle a ne pas suivre en matiére de gouvernance (il finit par mourir de faim dans son palais
tenu par un de ses généraux).

277 4:%. Capitale des Liang, actuel Nankin (capitale de la province du Jiangsu).

278 \K. Terme francisé. Humains et étres habitants les cieux qui n’ont pas quitté le samsara.

279 Autre lecture : ou bien par des moyens mondains.
) 280 H5 Le terme désigne les quatre saintes vérités intangibles P4 exposées par Bouddha
Sakyamuni sur la douleur dans le monde humain (produite par une causalité), son origine, sa cessation
et la voie a suivre pour sa cessation définitive et compléte dans le nirvana ##:j##&. La question est
reprise dans le cas n°1 du BYL.
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— [Qu’elle est] totalement vide et sans sainteté.

— Qui est celui qui me répond ?

— 1l ne sait pas. »

L’empereur ne comprit pas. Le maitre, d’'un roseau, traversa le fleuve [Yangtze]
jusqu’au [territoire des] Wei%®!, Il demeura dans le monastére de Shaolin du mont
Song®®?, Tout le jour, il était assis, face au mur. Les gens, ignorant qui il était, lavaient
nommé le « Brahmane qui contemple le mur. »
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§ 35.3. Bodhidharma et le moine Shenguang

En ce temps-13, se trouvait le moine Shenguang, brillant lettré accompli qui avait
longtemps habité la région des fleuves Yi et Luo®*, avait examiné de maniére étendue
quantité d’ouvrages et excellait & discourir des vérités profondes. A chaque fois [qu'il
en parlait], il s’exclamait en disant : « Les enseignements [des maitres] Kong et Lao**®
[ne] sont [que] techniques rituelles et normes culturelles ; les Livres de Zhuang et
des Mutations®®® n’épuisent pas la vérité merveilleuse. J’ai appris que le Grand étre
Bodhidharma séjournait a Shaolin. Cet homme éminent n’est pas loin, il faut que je le
rencontre dans son état profond®” [de non-dualité]. » Il partit alors, et, matins et soirs,
allait le trouver pour recevoir [son enseignement]. Le maitre restait toujours assis bien
droit®®®, face au mur, n’écoutant pas ses exhortations. [Shen®*]guang se fit [alors] en
lui-méme cette réflexion : « Autrefois, ceux qui cherchaient la Voie se frappaient les os
pour en sortir la moélle*°, se coupaient les veines pour secourir les affamés®’,

281 —& Motif évoquant le poéme Heguang i/ du pays de Wei dans le Classique des poémes (34,
R, R, ).

282 1 1/b k<. Fondé par Pempereur Xiaowen (37, r. 471-499) des Wei Postérieurs (Wei Nord)
%% (386-534) dans la partie occidentale des monts Song. Le lien entre le monastére et Bodhidharma
aurait été établi au VIII® s. (cf. Cho et Jorgensen, 2020 : 44, note 14).

283 JIK1:610a.23-610b.11 ; JDCDL, j.3 : 219a.14-219b.5.

284 {jh%. Expression fréquente dans les textes anciens pour désigner la région de Luoyang %3,
actuelle ville préfecture de la province du Henan.

285 Confucius (Maitre Kong L) et Laozi (Maitre Lao #F) et les doctrines qui leur sont attribuées.

286 Le Zhuangzi et le Livre des mutations (ce dernier fait partie des textes canoniques du confucianisme).

287 4%, Ftat de réalité unie, indistincte et d’égalité absolue, de non-dualité.

288 gii4k. Désigne la posture de méditation de la pratique du Chan.

289 Dans les sources chinoises, le premier caractére du nom religieux faming %% des maitres) est
fréquemment éludé, a l'instar de I'élision du patronyme des séculiers dans les écrits des historiographes d’Etat.
en permanence ». Cf. T.220, j.24 : 671b.

291 i) (fy % fJ1. Récits rapportés dans les vies antérieures du Bouddha ; par ex. T.159, j.3 : 302a.
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étendaient leurs cheveux pour couvrir la boue®? [sur le passage d’un bouddha], se
jetaient du haut des falaises et se laissaient manger par les tigres®®. Ainsi faisaient-ils
dans le passé®®, et moi, qui suis-je [au regard de ceux-1a] ? »

Cette année-13, la nuit du neuvieme jour de la douzieme lune, il y eut de fortes
chutes de pluie et de neige, [mais Shen]guang se tenait debout, bien droit, sans bouger.
Au petit matin, il avait de la neige au-dessus des genoux. Le maitre, compatissant,
lui demanda : « Que cherches-tu a rester debout dans la neige ? »

[Shen]guang lui répondit en sanglotant : « Je supplie votre Révéren de faire
preuve de compassion et de m’ouvrir la Porte de la douce rosée®* afin de conduire
tous les étres [a la Délivrance]. »

Le maitre répondit : « Pratiquer assidiiment pendant de vastes cycles cosmiques
la Voie supréme et merveilleuse des bouddhas [requiert] la capacité a pratiquer ce qui
est difficile a pratiquer, la capacité a endurer ce qui est difficile & endurer. Comment,
avec si peu de vertu et de sagesse, un esprit frivole et orgueilleux, aspirerait-il au Vrai
Véhicule ? Ce ne sont qu’efforts et souffrances vains ! »

Quand [Shen]guang entendit I’exhortation a étudier de son maitre, il prit
discréetement une lame tranchante, se coupa le bras gauche et le déposa devant le
maitre. Le maitre comprit [alors] qu’il était un instrument du Dharma. Il déclara :
« Les bouddhas [du passé], au tout début qu’ils cherchaient la Voie, en oubliaient
leur corps pour le Dharma. Toi qui viens de te couper le bras devant moi, ta demande
est soutenable. » Alors, le maitre le renomma Huike, « Attestation de la sagesse®” ».
[Shen]guang demanda :

« Puis-je entendre la Vérité certifiée®*® du Dharma des bouddhas ?

— La Vérité certifiée des bouddhas ne s’obtient pas des autres.

— Mon esprit n’est pas apaisé. Pourriez-vous me I’apaiser ?

— Apporte-moi ton esprit et je te 'apaiserai.

— Je I'ai cherché, mais ne I’ai absolument pas trouvé.

d295

292 {44458, Ce que fit le Bodhisattva Manava f%# (vie antérieure du Bouddha $akyamuni) pour
manifester sa vénération au Bouddha Dipamkara #%&f#, cf. T.220, j.99 : 551b-c ; T.1509, j.4 : 87a.

293 flyEefilpf. Récit du prince Mahasattva ? §##A 1, dans une vie antérieure de Bouddha (Jataka) ;
ex.: T.155,j.3:119a-b ; T.178, j. 1 : 449c ; voir aussi T.2037, j.1 : 767c. Scéne représentée dans la grotte
n°254 a Dunhuang.

294 1a série d’actes est également mentionnée dans les commentaires du cas n°96 du BYL.

295 f{If. Sans. upadhydya, diversement transcrit phonétiquement, parfois traduit par « précepteur ».

29 %Y. Sans. amrta-dvara. La douce rosée (sans. amrta) ou élixir d’immortalité (selon la légende
indienne) comme métaphore du gofit délicieux du Dharma enseigné par le Bouddha ou par un religieux
excellent. La douce rosée peut également désigner le nirvana. La Porte de la douce rosée est donc la
porte du dépassement du samsara, des conditionnements, de la Délivrance. L'image est utilisée dans le
Soutra du Lotus (chap. 7).

297 Cf. T.2060 (ii{aM4), .16 : 552b.

298 3%:H. Sans. dharma-mudra ; litt. « sceau du Dharma ». Marque de la vérité absolue et intangible
de I'enseignement d’un bouddha, de la loi merveilleuse inconcevable. Comme le sceau : 1) la vérité a
Pautorité de traverser toute chose sans obstacle ; 2) la vérité est attestée ; 3) son empreinte dans I'esprit
se transmet de génération en génération. Elle affirme plusieurs vérités essentielles (différentes selon les
sources) telles que : 1) 'impermanence de tous les dharmas, 2) la douleur engendrée par tous les actes ; 3)
I’absence d’égo de tous les dharmas ; 4) le calme immobile du nirvana ; 5) la vacuité de tous les dharmas.
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299
.

— Je viens donc d’apaiser ton esprit

A RRE S - A0S GRS SRl SiH LE 2 R D2 E R
OB TR R R/ R BAANE B JHERRS SR Rl i meE SR ot
HEMEH HAKE BUFaE RIMpHl AERE REFAE Gt XYM HaE+=HL
HR KRS SRS BRI AR E AT ERH SR H R
i) ZEARBAH R B AEEEORIE L0l BEEhENE SATREST HEWREY BLUIMEVNVEE
A0 AREEEIR ST SRR WEEOR] BEEE EIRMIAT AIAURIESS T HEE R
PR RSt WS BB ERT SKIRAITE MR AR S % BN SCHREIRIAED WS fH
FEOBIREN BETEATS SLHFOARE Ziz MR OAE . HEO TR [ H L 20
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III.2. Huike 7]
§ 36.1. Bodhidharma et Huike

Un jour, Bodhidharma tint ce propos pour le grand maitre [Huilke : « Tu as
seulement fait cesser les conditionnements extérieurs, mais a I'intérieur, fais en sorte
que ton esprit soit sans essoufflement, qu’il soit comme un mur, alors tu pourras entrer
dans la Voie. » [HuiJke faisait toutes sortes de préches sur I’esprit et sur la nature [de
P’esprit], mais aucun ne correspondait [a I’état expliqué par Bodhidharma]. Un jour,
soudainement, il comprit et dit alors : « J’ai fait cesser les conditionnements. » Le
Patriarche lui demanda [alors] :

« N’as-tu pas réalisé la rupture [des vues erronées] ?

— Non.

— Comment était-ce ?

— Tout était lumineux et sans obscurité, la compréhension était constamment
parfaite, mais impossible & mettre en mots.

— Ceci est le substrat fondamental de I’esprit que les bouddhas et les patriarches
ont transmis. N’en doute plus ! »

ZERE—H RS RHEITH W EANERES PO DAREEE rIDUAE rIFRERERROEE oA
—HREIH REEFES HEFRETRA fTHE HEFEEE ATHABAR 7T HA 5
ZRAT B KA s G T O B R

§ 36.2. Transmission du Dharma de Bodhidharma a Huike et retour en Inde

La neuviéme année étant écoulée, Bodhidharma voulut retourner en Inde

299 figalement traduit par Demiéville (1972 : 147). Similaire au cas n°41 de WMG. Cf. Despeux,
2014 :186.

300 JIKI:610b.11-610c.8 ; JDCDL, j.3 : 219b.5-23.
301 JIK I: 610¢.9-15 ; JDCDL, j.3 : 219¢.28-220a.2.
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Occidentale. Il en informa alors ses disciples : « Le temps est arrivé [pour moi de
repartir]. Que chacun d’entre vous me dise ce qu’il a appris. » A ce moment-13, le
disciple Daofu®” répondit : « Pour moi, c’est ne pas s’attacher aux écrits sans s’éloigner
des écrits pour que la Voie agisse. » Le maitre lui dit alors : « Tu as per¢u ma peau. »
Zongchi®® prit la parole : « Ce que j’ai actuellement compris est comme lorsqu’Ananda
vit la terre du Bouddha Aksobhya®®, puis ne la vit plus. » Le maitre lui dit : « Tu
as percu ma chair. » Daoyu dit a son tour : « Les Quatre grands éléments sont
fondamentalement vides, les Cinq agrégats n’ont pas de réalité, et ma position est qu'il
n’y a nul dharma que I'on puisse saisir. » Le maitre répondit : « Tu as percu mes o0s. »
Tout a la fin, le grand maitre Huike se présenta, salua de trois prosternations, puis,
a sa place, se tint debout [silencieux]. Le maitre dit : « Tu as percu la moélle de mes
o0s. » Il le regarda et lui annonga :

« Autrefois, le Manifesté en Vérité, en raison de la Corbeille contenant la vue de
I’exact Dharma, confia a Kasyapa [la transmission du Dharma]. Il a été transmis de
génération en génération jusqu’a moi. A présent, je te le confie. Protége-le et garde-le
bien. Je te transmets également mon kasdya comme [signe] d’attestation du Dharma.
Tu dois savoir ce que chacune [de ces choses] exprime.

— Veuillez me I'indiquer, Maitre.

— A Pintérieur, je te transmets le sceau de I'esprit®® afin qu’il corresponde a
Pesprit fondamental ; a I’extérieur, je te confie le kasdya pour exprimer les principes
de I’enseignement. Au cours des générations futures se presseront des gens mesquins
et sceptiques a dire que je suis originaire de I'Inde Occidentale et que tu es de cette
contrée. Ils se demanderont comment tu as obtenu le Dharma et comment tu peux
le prouver. A présent, recois ce Dharma de I’habit, et si, & I'avenir, quelque difficulté
survient, tu n’auras qu’a sortir cet habit ainsi que ma stance [de transmission] comme

302 3#gl. Alias Sengfu ({5, 464-524), cf. T.2060 (fiEE{H), j.50 : 550a.

303 4a[4E]#F (?-? ; VI s.), Litt. « dharani ». Nom d’une religieuse ayant pour nom séculier Xiao
Minglian #H##, fille de 'empereur Wu des Liang. Un stoupa funéraire lui fut dédié et dressé a proximité
du monasteére de Xiaolin.

304 [k, Terre pure de I’Est nommeée Abhirati, du cycle cosmique du présent dans laquelle
apparut le bouddha Aksobhya dont le nom signifie « immobile F#ffi » ou « sans colére fE&H » qui
précha alors aux bodhisattvas les actes insurpassables des six perfections. L'un d’entre eux, faisant le
veeu de rompre avec colére et désir, réalisa la bouddhéité dans le monde de I’Est d’Abhirati [ FLfES2E
ot il préche perpétuellement. Les versions des Soutra du Lotus, T.262, j.3 : 25b.26 ; chap. 7 (un des seize
princes) et du Soutra du lotus de la compassion (4§, T.157, j.4 ; le 9¢ des mille fils du roi Cakra-vartin
« Dépourvu de pensée conflictuelle », alias Bouddha Amitabha dans le passé) sont un peu différentes
mais ont pour point commun d’en faire le bouddha de I’Est. Dans la tradition du bouddhisme ésotérique,
il est un des cinq bouddhas du plan du Vajra. Bouddha $akyamuni aurait montré a ses disciples la vision
du préche du Bouddha Aksobhya pour enseigner a Ananda le caractére illusoire de tous les dharmas et
la nécessité de ne pas y étre attaché, cf. T.223, j.20.

305 JLE1 ou DI, sceau de I'esprit d’'un bouddha : attestation de 1’état éveillé de I’esprit ou
attestation de I'Eveil FII7], attestation de I’authenticité du sens du Dharma procédant d’une certitude
intérieure F 7. Dans le Chan, le sceau de I'esprit immatériel et non écrit se transmet de maitre a disciple,
formant ainsi une chaine ininterrompue : en Inde, depuis la transmission non écrite du Bouddha a
Kasyapa ; en Chine, depuis la transmission de Bodhidharma. Le sceau est imprimé dans I'esprit de tous
les étres, il ne consiste pas en signe (lettres), il ne produit pas de dharma. La théorie de la transmission de
maitre a disciple du sceau de I’esprit aurait débuté avec Shenhui (Cho et Jorgensen, 2020 : 46, note 30).
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preuve évidente, de sorte que l'instruction ne sera pas entravée®”. Deux cents ans aprés
mon extinction, ’habit cessera d’étre transmis®”, [mais] le Dharma circulera dans des
mondes innombrables comme grains de sable. Nombreux seront ceux qui expliqueront
la Voie, mais peu la pratiqueront ; nombreux seront ceux a expliquer la vérité, mais
peu la posséderont. Ceux qui corresponderont discrétement [a la vérité] et obtiendront
secrétement [le Dharma] seront myriades. Tu devras leur expliquer et ne pas négliger
ceux qui n’auront pas encore atteint ’Eveil, car une seule pensée®*® retourne les
dispositions [de I'esprit] et rend immédiatement pareil & ’état originel. Ecoute ma
stance :

Je suis originellement venu en cette terre
Transmettre le Dharma et secourir les égarés.
Une seule fleur a donné cinq pétales®®,

La fructification s’accomplira d’elle-méme. »

FEIZIEC ARV TN R ER WERE S ST RMAERIE iR
APOLT AT TREM MERSE R BR RS IR = RRRE AR — R AR R
Bz S5 BERMUAAE AR MERE kS MBS EE RESTTIRMH
= FRRALIMINZ (LS S 4

THREEERT S Z H B LUERAREL (UL AR N |5 [ wEER R
AR DIREE SATR HAAIR FTHGETHER THAEVLET DAL SMIRER
5 BREEHRER LR BERZAN ST N AL IR 052k g
A HHIETOFERE AR BERS 2ERE A4 RIEAME REDR WEHS 178
D SEES WEE D WBREE TEAR WEME Z2ERE Sk ERAS BEEEH

EARIL L R
—TEBIFEE BERERRC

I1.3. Prthivi J## {2
§ 37. Prthivi et le Roi « Vues hétérodoxes »
Comme le Roi « Vues hétérodoxes » demandait a Prthivi : « Qu’est-ce que

306 1.7TJ, j. 48 : 345c.14. L’idée de la transmission de la robe aurait commencé avec Shenhui (Cho
et Jorgensen, 2020 : 46, note 31).

307 Les deux siécles désignent la période comprise entre la transmission du Dharma par
Bodhidharma (vers 520) jusqu’au Sixiéme patriarche Huineng (638-713).

308 —%. Une pensée mais aussi la durée d’une pensée, soit un temps extrémement bref compté en
ksana #I# (des soutras exposent différentes théories a ce sujet).

309 Les cing pétales pourraient étre interprétés comme les cinq générations de patriarches chinois
du Chan, Huineng inclus (Cho et Jorgensen, 2020 : 47, note 34).

310 JIK I: 610c.16-611a.15 ; JDCDL, j.3 : 219b.27-219¢.18 ; ZS, j.3 : 350b.23-305c¢.5 ; X.1553, j.2 :
429b.6-7.
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bouddha ? », il lui répondit :

« Voir [sa] nature [fondamentale] est bouddha.

— Vous, Maitre, la voyez-vous ?

— Je la vois.

— Ou se trouve-t-elle ?

— La nature réside dans I'activité®'! [de 'esprit].

— Quel est-il ? Je ne le vois pas présentement.

— Je le vois agir et vous, vous ne le voyez pas.

— Je I’ai ou non ?

— Si votre esprit agit, il ne peut en étre autrement que cela. S’il n’agit pas, I'esprit
en tant que tel serait difficile a voir.

— Quand il agit, ot se manifeste-t-il ?

— Quand il se manifeste, il prend huit [aspects].

— Expliquez-moi les huit [aspects sous lesquels] il se manifeste. »

Prthivi répondit alors [par une stance] :

Dans l'utérus, il est corps ;

Dans le monde, il s’appelle ‘étre humain’ ;

Dans les yeux, on l’appelle ‘vision’,

Dans les oreilles, il sappelle ‘ouie’ ;

Dans le nez, il distingue les parfums ;

Dans la langue, il émet des propos ;

Dans les mains, il saisit et touche ;

Dans les pieds, il se déplace et court.

§’il se manifeste partout, il embrasse totalement les univers
Innombrables comme grains de sable,

Quand on le recueille, il tient dans une infime poussiére.
Ceux qui discernent savent qu’il est la nature de bouddha,
Ceux qui ne discernent pas, le nomment ‘4me™',

Quand le roi entendit la stance [de Prthivi], son esprit s’ouvrit aussitot et il fut
éveillé.

RIS MR B H R ERMREAR FRIREME ERMETEME FEE
TEEH ERRER BASAR BHS R TEAR THREAAN EHEEFH BAR
B B MR EEEE R R HE BN EA R\ EHE UHEL B R
BEEIEE TERGES S FEHEA N TEIRE R TEE AR TEEHE 1E53GH TEFHIE 15225 Wil
FIEGZTD 5 UCHREIE —THEE S MU BB Rl ok TR ORI

311 EH. Renvoie a la dichotomie « activité » fi] et « substance, réalité absolue » # de la pensée
chinoise ; ou aspect nouménal et phénoménal ; aspect introverti, substantiel et extraverti, actif. Cf.
Demiéville, 1972 : 46-47, 125, 127, 169, 231 ; Cheng, 1997 : 312-313, 409-411.

312 53}, Litt. « mental subtil et A&me (des morts) », état de conscience subtil et &me des morts.
313 JIK I: 611a.16-611b.4 ; JDCDL, j.3 : 218b4.10-22 ; ZJL, j.97 : 939a.27-939b.10 ; SYYSH : cas
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II1.4. Prajiiatara i 24 (2)
§ 38. Prajiiatara et le roi d’Inde Orientale

Le roi d’'Inde Orientale pria le Vingt-Septiéme patriarche, le Vénérable Prajiiatara
de venir au palais y faire un rituel®. Le roi lui demanda :

« Tous les gens parcourent les soutras, vous, pourquoi ne les lisez-vous pas ?

— Quand votre indigent moine®* inspire, il ne demeure pas dans le monde
obscur®® ; quand il expire, il n’est pas pris dans la multitude des conditionnements.
Cest ainsi qu’il parcourt en permanence des centaines, des milliers et des myriades de
rouleaux de soutras®”’. »

SRENEER T 55— - EHACE 2R AR ERIH AT MAAEL fHEE AR
JRIES B RS W RS TS

II1.5. Sengcan fg#
§ 39.1. Le Troisiéme patriarche Sengcan et le Deuxiéme patriarche Huike

Le Troisiéme patriarche, le Grand maitre [Seng]can interrogea le Deuxiéme
patriarche : « Le corps de votre disciple est géné par une maladie paralysante. Je
vous prie, Maitre, de faire en sorte que je me repentisse de mes fautes. » Le patriarche
répondit :

« Apporte-moi tes fautes et je te ferai t’en repentir.

— J’ai cherché mes fautes, mais n’ai absolument pas pu les trouver.

— Je viens de t’en faire te repentir®'®. Il faut s’appuyer sur le Bouddha, le Dharma
et le Samgha et y demeurer.

— Vous voyant a présent, Révérend, je comprends ce qu’est le Samgha, mais je
ne sais pas encore ce que sont le Bouddha et le Dharma.

— L’esprit est le Bouddha ; I’esprit est le Dharma. Bouddha et Dharma sont sans

n°104. La fin est reprise dans une instruction a la communauté dans PHO I : 648a.21-648b.2.

314 7. Caractére polysémique dont I'interprétation est ici flottante en raison d’'un manque de
contexte (« offrandes » dans la traduction coréenne, « jeline végétarien » dans la traduction anglaise). I1
pourrait aussi s’agir d’'un banquet pour célébrer I'anniversaire du souverain neizhai 7.

315 ¢34, Expression de modestie quand un religieux parle de lui-méme. Ancienne traduction de
Sramana 5.

316 (25 Terme générique désignant I'ensemble formé par les cinq obscurités (ou cinq agrégats)
et les dix-huit plans (trois niveaux de six plans chacun) : les six plans des organes sensoriels /<48, les six
plans des sens (perceptions) 73}, et les six plans des connaissances issues des sensations 7<ii.

317 Le récit du roi est repris dans une instruction a la communauté de Paegun. Cf. PHO I : 650b.21-
650c.1.

318 JIK1:611b.5-8 ; SYYSH : cas n°97.

319 Similaire a la fin de § 35.3.
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dualité, il en est de méme du Samgha.

— Aujourd’hui, je viens de comprendre que la nature des fautes ne réside ni a
lintérieur, ni a Pextérieur, ni entre les deux, et qu'’il en est ainsi de l’esprit. Que Bouddha
et Dharma sont sans dualité. »

Le patriarche fit alors grand cas de lui comme instrument du Dharma. Le Troisiéme
patriarche fit cette stance :

Parvenir a la Voie n’est pas difficile,

[11 faut] seulement, ne pas se contenter de choisir ;

[11 faut] seulement, n’avoir ni aversion ni affection,

Que tout soit lumineux [dans I’esprit].

SHBERHT B AMH BT SHEERE AT BIIEIE B R R B, R EIR TR fHHE
YIRS EREREMOE DR S RAIM SRV REMEEE HERORH 202 M
BT EMR HS HIREIIRMEAERS AR AHOAR Pk — RS 2 =B R

SRS MR
(BB JRZAR3%

§ 39.2. Stance de Sengcan
11 dit encore :
Plénitude pareille & I'immense espace,
Sans manque ni surplus.
Véritablement, prendre ou laisser
N’y méne pas.
Xz
[BIFIAHE fi R f ik
REHEUE TR
III.6. Daoxin ;&S et Hongren 5,72

§ 40. Transmission du Dharma de Daoxin a Hongren

Comme le pratiquant de la Voie Zaisong, « Planteur de pins », vint s’entretenir
avec le Quatriéme patriarche [Daoxin] et que leurs propos s’accordaient parfaitement,

320 JIK1:611b.9-18 ; JDCDL, j.3 : 220c.16-22 ; .30 : 457a.19 ; stance : T.2010 (f5:0§%) : 376b.20-21.
321 JIKI:611b.18-19 ; JDCDL, j.30 : 457a.21-22.
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le patriarche lui dit : « Tu es trop vieux ! Change d’apparence et tu pourras revenir [me
trouver]. » L’homme de la Voie prit donc congé®®. 11 descendit aussitdt la montagne
et parvint & Zhuogang®®. 1l y vit une jeune fille en train de laver des vétements. Il
s’approcha et lui dit : « Je voudrais passer la nuit chez toi. » Elle répondit : « Mes
parents sont a la maison. » L’homme de la Voie reprit :

« Veux-tu bien ?

— Je vais demander a mes parents. »

L’homme de la Voie s’éloigna un peu, [puis], sous un arbre, s’assit et trépassa. La
jeune fille en fut enceinte et mit au monde un fils. Elle subit les sévéres remontrances
de ses parents. A ce moment-13, elle ne pouvait pas se justifier. Elle prit aussitot le
bébé, le jeta dans la riviere et s’en alla. Elle revint le lendemain et vit le bébé qui
remontait le courant. Ne supportant pas la vue de ce spectacle, elle le récupéra et
léleva. Elle vécut de mendicité jusqu’a ce qu’il eut sept ans, et le conduisit alors dans
la ville de Huangmei®**. Sur la route, [tous deux] virent le Quatriéme patriarche.
Celui-ci demanda : « Quel est ton nom, mon enfant ? » L’enfant répondit : « Mon nom
est passager, il n’est pas le nom permanent. » Le patriarche reprit :

«Et quel est-il [ce nom permanent] ?

— Nature de bouddha.

— Tu as bien la nature de bouddha, mais tu n’as pas encore compris [ce qu’elle
était].

— Ce n’est pas seulement moi qui n’ai pas compris, mais les bouddhas des Trois
temps non plus.

— Pourquoi n’ont-ils pas compris ?

— Parce que la nature [de bouddha] est vacuité. »

Alors, silencieux, le maitre reconnut qu’il était 'instrument du Dharma. 11 le fit
immédiatement quitter le monde séculier, puis lui transmit ’habit [de Bodhidharma]
et lui confia le Dharma.

PURH AR EEAA R SE S B R EE KIPmiR ATt EEIRE T Ml )
—IEREAK BRBEEURE—E UZARBE BEBIREE LREMBRRME HEENE
RN bk B fettAZe -5 PR ROBIEAREDE 57 MRk
IR H R RN E AEE . ZREHE LR SIS LRI HE ik
FEHGEA AER MR EE FEE HEAE LB e FHIFERAE =
HFEOTRARE HE B ARG THPEZE BOBEILTAR BUEHR TR AE

322 PR, Litt. « Veillez sur vous » (Demiéville, 1972 : 29).

323 j&i#%. En raison de la proximité avec Huangmei, il s’agit vraisemblablement d’un toponyme et
non d’un nom commun. Actuellement situé dans les xian de Pingjiang et de Yueyang, prov. du Hunan.

324 i3, Ville située dans l'actuelle province du Hebei, jouxtant le N. du Jiangxi et le S.0 du
Anhui, sur le cours moyen du Yantze, lieu d’activité des Quatriéeme et Cinquiéme patriarches (école
de Dongshan, Montagne de I’Est). Trois monastéres remarquables se trouvent a proximité : au S.O, le
monastere de Dongchan #iii#<F ot le Sixiéme patriarche recut la robe et le bol ; au N.E, le monastére de
séjour de Hongren, Zhenhuisi i~f ; au S.0, le monastére de séjour de Daoshen, Zhengjuesi 1E4E<F.

325 JIK 1:611b.20-611c.11 ; C.1720 (5= b HiERELE), .3 : 694¢.24-650a.3.
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II1.7. Huineng Ak
§ 41.1. Transmission du Dharma de Hongren au Sixiéme patriarche Huineng

Le Sixieme patriarche, le Grand maitre [Huilneng subvenait aux besoins de sa
mere, veuve, en ramassant du bois [a briiler qu’il vendait]. Un jour qu’il portait son bois
pour se rendre au marché, il entendit quelqu’'un de passage réciter 'extrait du Soutra
du Diamant®®® qui disait : « La ol il n’y a pas d’attachement, nait I’esprit®*” [pur]. » Son
esprit aussitdt frémit et il demanda a I'inconnu : « Quelle est cette loi ? De qui I’avez-
vous apprise ? » Le voyageur lui répondit : « Elle s’appelle Soutra du Diamant. Je I’ai
recue du Grand maitre [Hong]ren de Huangmei. » Le maitre se rendit directement au
monastére Chan de I'Est®*® & Huangmei. Au premier regard, le Grand maitre [Hong]
ren ne dit rien, mais il le reconnut. Le maitre pilait le riz en portant une pierre sur le
dos*®. Finalement, [Hongren] lui transmit ’habit et le Dharma. Il partit se cacher dans
le Sud, entre Huaiji** et Sihui**'. Parvenu a Caoxi®*®?, « il fit pleuvoir la grande pluie
du Dharma®®® » et les étudiants [ne furent] pas moins de centaines et de milliers.

FNTHBERNM fafmRE —HERRE R [FZ AR AS AR A D OEIHAR FHH
H It AR R & E A4 SIS 15T AR Al 28 St RS K — SRR T
2 WEEER Bk miTRTE EE 2R EWR WAL SR Rt

§ 41.2. Convocation de 'empereur Zhongzong et Eveil de I'intendant Xue Jian

La premiére année de I’ére Shenlong®®* de Zhongzong, 'empereur émit un décret
disant : « J’avais prié les deux maitres [Laolan et [Shen]xiu de faire des offrandes
dans le palais, et, a chaque occasion de loisir que m’autorisaient les mille affaires de
I’Etat, j’étudiais le principe du Véhicule unique®®, quand les deux maitres me firent

326 Gt iR & 2 4%, T.235 ; K.13-15.

327 WA {4 Hol. Ol ne s'arréte pas la pensée ; cf. T.235 : 749¢.22-23.

328 Hijifi<f. Situé a un li au S.0 de Huangmei, avait aussi pour titre « monastére de la Fleur de
lotus » ;#{EsF. Lieu ou le Cinquiéme patriarche transmit (secrétement) la robe et le bol au Sixiéme
patriarche. Il s’y trouvait I’étang Bokang f###it, la pierre de meule duoyao '/#fi, et la peinture de
transmission de la robe par le peintre Wu (cf. § 71, note 571). Au VIII® siécle, la population du monastére
comptait plus de 700 religieux.

329 1a pierre aurait servi a alourdir le poids du corps de Huineng car celui-ci aurait été trop léger
pour actionner le mécanisme de la meule.

330 4tk Préfecture de la province du Guangdong.

331 pugy. Préfecture de la province du Guangdong.

332 i#j%. Cours d’eau du S.E de Shaozhou, principale ville du Nord du Guangdong, site du
monastére de Baolin (renommé ultérieurement Nanhua).

333 k%M. Citation du Soutra du Lotus, chapitre 7.

334 JIKI:611c.12-19 ; JDCDL, j.5 : 235b.13-15 ; 235b.28-235c¢.1 ; 235¢.24.

335 jifift. (705-707) année 705.

336 —3. Unique véhicule comme la vérité de l’enseignement du bouddhisme est une, a la
différence des deux ou trois véhicules des auditeurs, éveillés pour soi (ou bodhisattvas).
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de concert cette recommandation : ‘Dans la région du Sud se trouve le maitre de Chan
[Huilneng qui a recu secrétement I’habit et le Dharma du Grand maitre [Hong]ren ;
il convient d’aller le trouver pour l'interroger. Voici que j’ai dépéché l'intendant du
palais Xue Jian®**” porteur d’un message vous demandant de venir [au palais]. Puissiez-
vous, Maitre, recevoir ce message avec bienveillance et vous rendre prestement a la
capitale.” » Le maitre envoya un message de refus pour cause de maladie, souhaitant
finir ses jours sous les arbres des foréts. Xue Jian lui dit [alors] :

« Tous les maitres de Chan réputés de la capitale disent que ceux qui désirent
saisir la Voie, doivent absolument s’exercer a la concentration de 1’esprit par la
méthode du Chan assis®*®, sans quoi personne ne parviendra a la Délivrance. Jignore
ce qu’il en est sur ce point dans votre enseignement.

— [L’accomplissement de] la Voie provient de I’Eveil de Pesprit, comment
résiderait-il dans le fait de s’asseoir ? Le Soutra [du Diamant] dit : ‘Si ’on voit le
Manifesté en Vérité assis ou allongé, c’est que I'on pratique une voie déviante®*®.’
Pourquoi cela ? Parce que [le Manifesté] ne vient ni ne part. S’il ne nait ni ne disparait,
c’est qu'il est le Manifesté en Vérité, le pur Dhyana. Le fait que tous les dharmas sont
vacuité et tranquillité est ’assise pure du Manifesté en Vérité. Ultimement**, il n’y a
rien a obtenir. Comment, & plus forte raison, s’agirait-il de s’asseoir ?

— Quand votre disciple retournera a son souverain, celui-ci ne manquera pas de
m’interroger. Je vous prie, Révérend, de faire montre de compassion et de m’instruire
sur les points essentiels concernant I’esprit.

— La Voie n’a ni clarté ni obscurité. Clarté et obscurité ont sens liés. Eclairer la
clarté est inépuisable, mais a encore sa limite.

— Si la clarté symbolise la sagesse, 'obscurité doit alors symboliser les tourments
mentaux®". Si celui qui pratique la Voie ne détruit les tourments mentaux a la lumiére
de la sagesse, il ne sera jamais mis fin au cycle de naissance et de mort. Comment en
sortir alors ?

— Détruire les tourments mentaux a la lumiére de la sagesse est un procédé
des deux véhicules®*?, des chariots pour enfants tirés par des moutons ou des

337 gEfilj (2-?). Cité dans le Soutra du Ceeur, T.251 (JE# R EZDE), j.8 : 755a.24.

338 Ak, S’asseoir bien droit en position du lotus pour entrer en concentration et arréter la
production de pensées discriminantes, de la méme facon que Bouddha $akyamuni réalisa I’Eveil sous
l’arbre de la bodhi. Le dhyana assis est une forme du Chan parmi les plus anciennement introduites en
Occident via le Japon au XX siécle, le zazen (cor. chwason).

339 FRLAAE AN RATARE. Cf. T.235 : 752b.3.

340 4%3% . Sans. nisthd, ou uttara, fin, voie de I'accomplissement, ou fond des choses, « aboutissement
supréme » (Demiéville, 1972 : 106).

341 fafi. Sans. klesa. Conséquences des trois poisons de la concupiscence, de la colére et de la
stupidité. Ils tourmentent D’esprit et indisposent le corps. Ils sont troubles et illusions, obstacles A I'Eveil.
Parmi la catégorisation des tourments secondaires, il faut ajouter ’orgueil, les vues erronées et le doute
(Girard, 2008 : 61-64). Traduit aussi par « affects » ou « passions » (Demiéville, 1972 : 62).

342 —3k. Sans. yanadvaya. L’expression « deux véhicules » désigne ici deux catégories de personnes
de la tradition du bouddhisme des Anciens (ou hinaydna, « Petit Véhicule ») : les « auditeurs » du
Dharma ¥, ainsi que des « éveillés solitaires (ou « éveillés pour soi ») » #%, litt. « ceux qui ont
compris les causes ». Les premiers sont les auditeurs du Dharma prononcé par Bouddha de son vivant
et qui s’éveillérent & la compréhension des Quatre vérités saintes. Les seconds s’éveillérent par eux-
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cerfs** ; la grande sagesse de ceux qui présentent des dispositions élevées n’y est en
rien comparable.

— Quelle est la vue du Grand Véhicule a ce sujet ?

— Clairvoyance et ignorance ne sont pas de nature différente. La nature de la
non-dualité est précisément I’aspect véritable [du Dharma]. L’aspect véritable ne
disparait pas quand il prend place dans la médiocrité et I'ignorance, il n’est pas non
plus augmenté quand il se trouve dans l'intelligence et la sainteté. Il se tient dans les
tourments mentaux sans les désordonner, il demeure dans la concentration du Dhyana
sans la tranquilliser ; il ne s’interrompt ni se poursuit, il ne vient ni ne part, il ne réside
ni dans le milieu, ni a I'intérieur, ni a 'extérieur, il n’apparait ni ne disparait : 'aspect
de la nature [fondamentale] est continuelle permanence, il séjourne en permanence
sans se déplacer, aussi 'appelle-t-on ‘la Voie’.

— En quoi ce que vous dites a propos du fait qu’elle n’apparait ni ne disparait
différe des voies extérieures [au bouddhisme] ?

— Ce qui est dit au sujet de I’apparition et de la disparition dans les voies
extérieures est que ce qui apparait quand stoppe la disparition manifeste la disparition,
et que, disparaissant, il n’est pas encore [complétement] disparu, de sorte que
l’on explique que ce qui apparait n’est pas apparu. Ce que moi j'explique est que,
fondamentalement, rien n’apparait spontanément, et que donc, rien ne disparait,
ce qui différe des voies extérieures. Si tu désires connaitre les principes essentiels
de Tesprit, il suffit de ne plus considérer aucun bien ni mal pour parvenir a entrer
spontanément [dans 1’état de] substrat de I’esprit pur, état profond de tranquillité
permanente, dont I'opération merveilleuse [affecte les mondes] aussi nombreux que
les grains de sable du Gange. »

Ayant recu les instructions du maitre, [Xue] Jian réalisa soudain le grand Eveil.

PERMEECEREE S LS T B g BRI o AR BT A AT
WRBKIARTE IR 5B FRERB R A RS Ak b R ARER BT
BER H nURETE B2 S &8 R EE HANRRE MRS R A th ARE R
YOfe) GO SRR A AT FAREEN AT (IHURATIER TRERATR IR
AR TR IRAE SAAR AL JE R Pkt S T2 R TN
A D AEZESEIIRS IR AR 22 WIS VR AT M RIIIREE RROENS
BN A AU ERRIENS RRAGAFE ISk ATZ08 DU IR & b =/ Nl
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mémes, sans entendre I’enseignement de Bouddha, en comprenant le principe des douze causalités |- —#%
produisant douleur et samsara. Ils représentent, du point de vue du « Grand Véhicule » (universel), la
portée limitée de I'enseignement qualifié (de maniere dépréciative) de « petit » véhicule dans la mesure
oll auditeurs et éveillés solitaires ne manifestent pas d’intention de sauver I’ensemble des étres, mais ne
sauvent qu’eux-mémes.

343 Cf. métaphore de la « maison en feu » du Soutra du Lotus (chap. 3, La parabole). cf. Robert, 1997 :
102-104. La glose qui suit le récit explique que les chars que le pere propose d’offrir a ses enfants pour
les faire sortir en toute hate de la maison en feu sont le char a moutons représentant le véhicule des
auditeurs, le char a daim représentant le véhicule des éveillés solitaires, le char a beeuf représentant
les bodhisattvas. Finalement, le pére leur offrit un unique grand char richement orné et tiré par un
magnifique beeuf blanc représentant le Bouddha.
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B LM TR Sl m AL SRR AR AEARE ARAER AE
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§ 41.3. Propos du Sixiéme patriarche a la communauté

Le Sixieéme patriarche dit & la communauté : « Il y a une chose unique qui, en haut,
soutient le Ciel, et, en bas, la Terre ; lumineuse comme le soleil, noire comme la laque,
constamment présente dans 'action du mouvement, mais que ’on ne peut recueillir
dans I’action du mouvement. Vous, comment 1’appelez-vous ? » Le novice**® Shenhui®*®
sortit [des rangs de I’assemblée] et répondit : « Source des bouddhas, nature de
bouddha de Shenhui. » Le patriarche reprit : « Ce que j’ai appelé ‘chose unique’ n’était

pas exact en soi, comment peux-tu la nommer ‘Source’ et ‘nature de bouddha’ ? »

ANHEBERE AP BERTE PR R FEEEH R BHPORS LSERA E
HE D @ HRE S AR e 2 Y BRI S E AR IS A T

348

§ 41.4. Stances (4) du Sixiéme patriarche
11 dit encore cette stance®® :

La bodhi, a I'origine, n’est pas arbre,

Le miroir réfléchissant la lumieére n’est pas non plus socle.
A Porigine, il n’est nulle chose :

Ot la poussiére se fixerait-elle ?

&=
ERAIER BHEEE

344 JIK1:611¢.19-621b.3 ; JDCDL, j.5 : 235¢.24-236a.22.

345 )i, Sans. §ramanera, traduit par « recherche de la tranquillité (du nirvana) giu ji K%t » ou
« faire cesser les maux et pratiquer la compassion ». Religieux ayant quitté le monde séculier a un age
situé entre sept et vingt ans et n’ayant pas recu ’ensemble des préceptes monastiques (s’étant seulement
engagé a respecter dix préceptes). Cho, 2019 : 127.192, note 436.

346 jili@r (684-758). Cf. note 406.

347 Citation du Soutra de UEstrade : LZTJ, j.1 : 359¢.2.

348 JIK1:612b.4-9 ; JDCDL, j.15 : 322b.1-2 ; X.1295, j.7 : 514a.14-16 ; SYYSH : cas n°111.

349 La stance rapportée dans le Soutra de UEstrade est une réponse a la stance de Shenxiu, comme lui,
disciple du Cinquiéme patriarche Hongren : « Le corps est I'arbre de I’Eveil / L’esprit, un pur miroir sur
sa monture. / Je m’efforce de le nettoyer / Afin qu’aucune poussiére ne s’y dépose » (traduction Despeux,
2014 : 15), voir aussi Houlné, 1963 : 41. Sa réponse révele a Hongren I’état d’avancement dans la Voie
de Huineng, désormais considéré comme un rival par Shenxiu et ses partisans. Cf. notes 552 et 554.
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A1) (] IR0
11 dit encore :

Dans la hauteur, ne pas pratiquer le bien ;
Dans la torpeur, ne pas faire le mal ;

Dans la tranquillité, couper vision et ouie ;
Dans I'immensité, I’esprit a nul attachement.

ZN=rs
BURHE R O EE

11 dit encore :

Huineng n’a pas de talent,

I n’interrompt pas les cent pensées.

Face a un objet surgissent souvent les pensées,
La bodhi, comment grandirait-elle ?

x

=
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11 dit encore :

Quand il y a pensée, pensée dévie.
Quand il n’y a pas pensée, elle est immédiatement juste.

Xz
B2 R aiiE
II1.8. Qingyuan Xingsi #§{7/E
§ 42. Le maitre de Chan Qingyuan Xingsi et le Sixiéme patriarche

Le maitre de Chan Qingyuan Xingsi demanda au Sixiéme patriarche : « A quoi

350 JIKI:612b.10-11 ; JDCDL, j.3 : 223a.5-7 ; LZTJ : 349a.7-8.
351 JIKI:612b.12-13 ; LZTJ : 362b.2-3.

352 JIKI:612b.14-15 ; JDCDL, j.5 : 245b.11-12 ; LZTJ : 358b.2-3.
353 JIKI:612b.16 ; JDCDL, j.5 : 238a.26 ; LZTJ : 358c.28.
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dois-je m’employer sans tomber aussitdt dans les catégories®* [de sainteté] ? » Le
patriarche répondit :

« Qu’as-tu fait jusqu’a maintenant ?

— Je n’ai pas agi selon la Sainte Vérité.

— En quelle catégorie es-tu tombé ?

— Sans agir selon la Sainte Vérité, quelle catégorie pourrait-il y avoir ? »

Le patriarche fit grand cas de lui [et le considéra] comme instrument du Dharma.

IR T RN HNAH ETRTE BIAERSAR B EE A WA RN AR, AR MRS
RO N [ R S R i b

I11.9. Nanyue Huairang #iti#
§ 43.1. Le Révérend Huairang et le Sixiéme patriarche

Lorsque le Révérend [Huailrang s’entretint pour la premiere fois avec le Sixieme
patriarche, ce dernier lui demanda :

« D’oll venez-vous ?

— Je viens de la montagne Song®*.

— Quétait ce qui était venu ainsi ?

— Si je dis qu’elle semble une unique chose, ce n’est pas correct.

— A-t-on besoin ou non de la pratique pour I'obtenir ?

— Si on pratique, alors on ne peut pas ne pas I’avoir. Si on se salit, on ne I'obtient
pas.

— Ne pas se salir est ce dont se préservent et gardent en mémoire les bouddhas,
il en a été ainsi de toi, il en est ainsi de moi. »

SEAIfER) A7 HH BB AR HLR HEHE R HEU PRI HE RS
A BEHHARE 15 RARAE HE NS RERIE Rabth 2 g & skane Sramne

354 Les catégories de sainteté sont celles des étres (auditeurs #[#)) qui ne sont pas parvenus a réaliser
I’Eveil subit et complet promu par I'école Chan du Sud, généralement au nombre de quatre P4%, par ordre
de progression dans la Voie : 1. srota-Gpauna i, « entrés dans le courant, vont & rebours du samsara » ;
2. sakrdagamin Wikt &, ayant suffisamment rompu avec les Trois poisons pour ne plus avoir qu’une seule
renaissance avant leur parinirvana ; 3. anagamin F#&, qui ne renaitra plus comme humain, mais comme
deva avant d’entrer dans le nirvana; 4. arhant 3%, ascete exemplaire qui n’est plus voué a la renaissance.

355 JIK 1:612b.17-20 ; JDCDL, .5 : 240a.19-22.

356 5111, Songshan. « Pic du centre » 14t de la catégorie des cinq pics 7ij#, situé dans la chaine des
Qinling %4, dans la province du Henan, au niveau de I'actuelle ville-district Dengfeng. Ceeur historique
de la fondation du Chan abritant de nombreux monastéres, a commencer par celui de Shaolin.

357 JIK1:612b.21-612¢.2 ; JDCDL, j.5 : 240c.11-15.

97



Jikji

§ 43.2. Nanye Huairang et Mazu

Comme Mazu s’exercait souvent a méditer assis, un jour, le maitre [Huairang],
prit une brique et, devant 'ermitage, se mit a la polir. Le patriarche lui demanda :

« Que faites-vous avec cette brique ?

— Je la polis pour en faire un miroir.

— Comment peut-on fabriquer un miroir en polissant une brique ?

— SiT'on n’a jamais fait de miroir en polissant une brique, comment, en méditant
assis peut-on devenir bouddha ?

— Comment y parvenir ?

— [Prenons] la comparaison du char a beeuf. Si le char n’avance pas, faut-il frapper
le beeuf ou le char ? »

AR B AT — FURFS AT S THRIE SR il (RS A F S SRR i
SRR RBE AL ISR TR BB BT ST2RHE THERS

II1.10. Yongjia Xuanjue kK #XE

§ 44.1. Le Grand maitre Yongjia Xuanjue et le Sixiéme patriarche

Le Grand maitre Yongjia Xuanjue se rendit & Caoxi. Il secoua son baton ferré** et
se tint debout. Le [Sixiéme] patriarche lui dit [alors] : « Les novices gardent les trois
mille régles de comportement ainsi que les quatre-vingt mille pratiques détaillées®® ;
Eminente Vertu®!, d’oit venez-vous pour avoir développé un [si] grand orgueil de
I’égo ? » Le maitre répondit :

« Vie et mort sont grandes choses, impermanentes et fugaces, a-t-on loisir a garder
rites et cérémonies ?

— N’avez-vous pas fait corps avec le non-né et compris 'absence de hate ?

— La nature fondamentale [de I'esprit] est non-née, elle n’a fondamentalement
aucune hate.

— Clest vrai, c’est vrai. »

358 JIK1:612¢.3-7 ; X.1315, j.1: 3b.3-7 ; SYYSH : cas n°121.

359 jiz§5. Sans. khakkhara. Baton ayant une armature en étain et qui comporte plusieurs cercles
métalliques qui, secoués, font du bruit (pour avertir ou pour faire fuir). Fait partie du viatique des
moines pelerins.

360 = Fi{#/\E#l{7. Expression contenue dans le Soutra de UEstrade. Renvoi a I'intitulé du Soutra
des trois comportements des Grands bhiksu (Kt =T @ f#, T.1470). De tels nombres sont obtenus en
comptant les quatre postures 17144\ dans les 250 préceptes de bikshu dans le triple monde (4 x 250 x
3=3000). Les 80000 pratiques détaillées concernent les bodhisattvas du Grand Véhicule (faisant pendant
aux trois mille régles du Petit Véhicule). Leur nombre est obtenu en multipliant 3000 par le karma des sept
éléments corporels (trois préceptes relatifs au karma du corps, quatre relatifs au karma de la parole),
puis par les trois poisons et la quatriéme catégorie des tourments mentaux (soit 21000 X 4 =84000).

361 kf#. Sans. badhanta, litt. « grande vertu ». Titre désignant bouddha et bodhisattvas et qui, de
maniére honorifique, fut étendu aux religieux ayant effectué leurs voeux complets.
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Le maitre I’entretint en consultation®** avec un maintien plein de dignité, puis,
sitot apres, prit congé. Le patriarche lui dit :

« Pourquoi repartez-vous si vite ?

— A Torigine, rien ne bouge, comment y aurait-il hate ?

— Qui sait qu’il n’y a pas hate ?

— Homme de bien®®, ne venez-vous pas de faire naitre une distinction ?

— Tu as saisi en profondeur le sens du ‘non-né’.

— Le non-né a-t-il un sens ?

— Son absence de sens, qui doit la distinguer ?

— La distinction non plus n’a pas de sens ! »

Le patriarche s’extasia : « Excellent ! Excellent ! »

AKEERERAN 2EE RGNS HAFIDME B =T R AT KIEB MR ARFkiE
A ZAESEFR MR (IREAERAE HE A ARIURE TR Mg eE AR
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§ 44.2. Propos de Yongjia sur pensée et dharma
Le maitre dit :

« La pensée est racine®?®, le dharma est poussiere®®. Les deux choses sont comme
traces a la surface d’un miroir.

Quand traces et impuretés sont entiérement retirées, la lumiére commence a
apparaitre®”.

Quand pensée et dharma sont ensemble oubliés, la nature [de I'esprit apparait]
dans sa vérité absolue. »

BT Z5 OB R e RIS IR SRR RERICAB] LIk R

362 . Dans le Chan, le terme can %t revét de nombreuses acceptions (pratique du Chan assis,
assemblées quotidiennes pour linstruction de la communauté). Il s’agit ici d’'une « consultation » : visite
rendue & un maitre pour l'interroger sur la Voie.

363 f-3. Interpellation respectueuse d’un religieux ; « doué pour le bien » fE{= est une des
traductions du nom de Sakyamuni.

364 JIK1:612¢.7-18 ; JDCDL, j.5 : 241b.2-10 ; SYYSH : cas n°122.

365 f{. Sans. indriya, litt. « racine ». Emploi métaphorique pour désigner les organes sensoriels. Cf.
note 124.

366 jE. Sans. rajas. Phénomeénes, salissures de la vérité absolue, scories sensorielles.

367 Métaphore fréquente pour décrire I'Eveil, ainsi que les nuages masquant le soleil (toujours
présent).

368 Passage du YJZDG (T.2014 : 396b.22-23), abondamment repris dans la littérature du Chan. JIK
1:612¢.19-20 ; JDCDL, j.30 : 460C.28-29 ; SYYSH : cas n°126.
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§ 44.3. Propos de Yongjia sur la nette vision
11 dit encore :
« [Quand] on voit avec grande netteté qu’il n’y a nulle chose, ni humain ni
bouddha, les myriades®® de grands mondes*”° sont écume dans la mer, tous les
saints et les sages sont comme fulgurance de I’éclair®”’. »
XT T RIE—Y) IMENTMEN KT FTE — R

§ 44.4. Propos de Yongjia sur la recherche de la vérité
11 dit encore :
« Ne pas rechercher la vérité et ne pas rompre avec I'illusion, savoir pertinemment
que [ces] deux dharmas sont vides et sans aspect. Sans aspect, sans vacuité et
sans absence de vacuité : tel est 'aspect véritable du Manifesté en Vérité. »
RAREAE % 7RI TR AR A B R R

§ 44.5. Propos de Yongjia sur 'impermanence des actes

11 dit encore :

« [Voir que] tous les actes sont impermanents, entiérement vides : tel est le grand
Eveil parfait du Manifesté en Vérité. »

AT — )% BUR AR B
§ 44.6. Propos de Yongjia sur la nature fondamentale
11 dit encore :

« Impossible a dénigrer, impossible a louanger, son substrat est comme vide et
sans rivages ; sans quitter le lieu [ol elle se trouve], intangiblement permanente,
la chercher est savoir que vous ne pouvez pas la voir. »

369 ¥ 5L, Au sens littéral : nombreux comme le sable du Gange.

370 K5 Ensemble de gigamondes. Cf. note 727.

371 % #fs. Ecume et éclair sont des métaphores de I'impermanence. Cf. note 891.

372 JIK I: 612¢.21-22 ; YJZDG : 396¢.23-24 ; JDCDL, j.30 : 461a.29-461b.1 ; SYYSH : cas n°128.

373 JIK I: 612¢.23-24 ; YJZDG : 396a.24-25 ; JDCDL, j.30 : 460c.1-2.

374 JIK1:613a.2 ; YJZDG : 395¢.19-20 ; JDCDL, j.30 : 460a.25-26. Repris a 'occasion d’une montée
en chaire de Paegun, cf. PHO I : 641a.5-6 ; ainsi que dans le récit de 1351, cf. PHO II : 656¢.16-17.
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§ 44.7. Propos de Yongjia sur ’absence d’humain et de dharma
11 dit encore :

« Saisir ’aspect véritable de ’absence d’humain et de dharma fait instantanément
disparaitre [jusqu’au] karma de I’enfer Avici®® ; duper les étres avec des propos
mensongers revient a se précipiter [soi-méme] dans [I’enfer de] 'arrachement des
langues pour des cycles cosmiques innombrables comme poussiéres et grains de
sable. »

X R EIEATE RIFRIAAIT 52 H BN R IR SR H
§ 44.8. Propos de Yongjia sur deux biksu fautifs
11 dit encore :

« Deux biksu commirent relations [sexuelles] illicites et meurtres d’étres vivants.
Par les lumiéres de lucioles®”®, Upali*”® augmenta 1’évidence de la conclusion de
ces fautes. Le Grand étre Vimalakirti éradiqua d’un coup le caractére douteux [de
ces crimes] comme brillant soleil fait fondre givre et neige®®°. »

XA IR RO IRAY MR IERRER R E N R TS
§ 44.9. Commentaire de Paegun

Cela revient a dire : Bien que provenant d’un retournement [des préceptes],
[ces fautes] n’ont pas oll demeurer » ; ou encore : « La nature de la pensée est
fondamentalement vide, en quoi la pensée transformée serait-elle réalité ?

375 JIK 1: 613a.3-4 ; YJZDG : 396b.12-13 ; JDCDL, j.30 : 460c.18-19 ; SYYSH : cas n°124.

376 [ £, Sans. saddharma-pratiksepa. Désigne des actes tels que calomnies ou dénigrement
a Pencontre des Trois Joyaux, susceptibles de ruiner la Loi correcte que Bouddha précha et qui font
tomber dans les grands enfers dont le pire d’entre eux est 'enfer avici (transcrit phonétiquement ),
enfer de la « douleur sans répit » (continuelle), comme rétribution des pire fautes.

377 JIK 1: 613a.5-6 ; YJZDG : 395¢.12-14 ; JDCDL, j.30 : 460a.18-19.

378 4. Métaphore de la sagesse limitée des véhicules (expression du YJZDG : 396¢.18), « Ne
confond pas I’éclat du soleil avec le feu du ver luisant » (Lamotte, 1962 : 161).

379 Ji4#. Un des dix grands disciples de Bouddha, barbier de la caste des $udra, le premier disciple
en matiére de respect des préceptes £iHt5—, et, a ce titre, compilateur des régles du vinaya au moment
du premier concile.

380 fpisode rapporté dans le Soutra de Vimalakirti. Cf. T.474, j.2 : 523a.12-523b.2, chap. 3 : « Les
disciples ».

381 JIK 1: 613a.7-8 ; YJZDG : 396¢.17-19 ; JDCDL, j.30 : 461a.23-25.
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§ 44.10. Propos de Yongjia sur I’égo

Le maitre déclara : « Si I'on sait que le corps est fictif et illusionnisme, qu’il n’a
pas de substance propre, que la forme est vacuité, alors qu’est-ce que ’égo ? Tous les
dharmas n’ont que des noms d’emprunts, et pas de réalité fixée. Dans le corps de I’égo,
les cinq agrégats des quatre éléments cosmiques [considérés] chacun indépendamment
ne sont pas 1’égo, leur réunion, non plus. Le rechercher a l'intérieur ou a I'extérieur est
comme l’eau est la réunion de gouttes d’eau, le nuage, la réunion de gouttelettes, le feu,
la réunion d’étincelles ; finalement, il n’y a pas d’homme. Tant qu’il n’est pas mis fin a
lignorance, I'attachement illusoire crée I’égo. Dans cette irréalité, se répandent désir
et attachement, meurtres et vols, licence et vice, exces et égarement, et finalement,
de la nuit jusqu’au matin, s’enchaine infatiguablement le karma. Bien qu’irréalité, la
rétribution du bien et du mal est comme 'ombre qui suit la forme. Il faut voir soi-
méme l'aspect réel de son corps de maniére pénétrante comme on voit, de méme, le
bouddha®* [de maniére pénétrante] ; c’est pourquoi [certains] disent : « La Voie est
devant les yeux », « esprit, bouddha et étres, ces trois n’ont pas de différence®. »

Mz L] MA A GRVES sERRE VIR HAMRY el 28R5#H MWKk
——IFFk FIA7RE POAMEESR AR FEE BRmA AT Eﬁ)‘%ﬁﬁ@ﬁﬁ* Rk
BE PARE SRR SRR IS MORRTE SEHE QY ERES S
TR WAL AT OB SR A = AP

II1.11. Nanyang Huizhong F/5E 8
§ 45.1. Le maitre d’Etat Huizhong et son assistant

Un jour, le maitre d’Etat [Huilzhong appela son assistant. Celui-ci répondit
affirmativement. Il appela ainsi par trois fois, I’assistant lui répondit par trois fois®**®
Le maitre lui dit : « J’allais te dire que je manque d’égards envers toi, mais c’est toi qui
manques d’égards envers moi®* ! »

382 Citation du HYJ, cf. T.279, j.48 : 256¢.7.

383 JIKI:613a.9-10.

384 YJZDG : 388¢.16-23.

385 1] pourrait s’agir d’'un commentaire de Paegun selon Cho et Jorgensen, 2020 : 57, note 76.

386 Citation du Soutra du Vimalakirti, cf. T.475, j.3 : 554¢.29-555a.1.

387 JIK I:613a.11-20 ; T.2013 (i#5k 54 : 388¢.16-24.

388 Technique d’enseignement du maitre consistant a appeler un disciple par son nom (une ou
plusieurs fois) pour mesurer la représentation de I’égo produite par le disciple (« chercher I’égo dans le
son et la voix » LAFERIK). Cf. par exemple § 50.1, § 80, § 134.

389 Similaire au cas n°17 du WMG. Cf. Despeux, 2014 : 113.
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§ 45.2. Huizhong interrogé par un moine sur le corps originel de Vairocana

Comme un moine interrogeait le maitre d’Etat [Huilzhong : « Quel est le corps
originel de Vairocana®"' ? », le maitre répondit : « Apporte-moi une bouteille d’eau
propre. » Le moine la lui apporta. Le maitre lui dit : « Repose-la ou elle était. » Le
moine lui redemanda ot est le corps originel de Vairocana. Le maitre répondit : « Le
bouddha du passé est parti depuis longtemps ! »

AEBIATIR G AR A S E ST A BRI MR A R (R
IK%JﬁéﬂK PP/ S

§ 45.3. Huizhong interrogé par un moine sur l'instantanée coincidence

Comme un moine interrogeait le maitre d’Etat [Hui]zhong : « Qu’est-ce que la
‘coincidence®® instantanée ? », celui-ci répondit : « Quand mémoire et sagesse sont
oubliées conjointement, il y a ‘coincidence’. » Le moine reprit :

« Si mémoire et sagesse sont conjointement oubliées, qui voit les bouddhas ?

— OQublier est absence, absence est bouddha.

— ‘Absence’, c’est dire qu’il n’y a pas, pourquoi parler de ‘bouddha’ ?

— Absence est vacuité, bouddha est aussi vacuité ; c’est pourquoi je dis : absence
est bouddha, bouddha est absence. »

RRIATER R A — A AR RS BLRARRE (8 PR SR Rl A S R
B {04 T AE B 25 J0E A5 AT R4S Bhae I RED A BRI

§ 45.4. Huizhong invité par 'empereur Suzong

Comme 'empereur Suzong®® invitait le maftre d’Etat [Huilzhong & voir du théatre,
celui-ci répondit : « Quels corps et esprit ai-je pour voir du théatre ? ». L’empereur
lui demanda une nouvelle fois et il répondit : « Il est heureux d’aimer soi-méme le

390 JIK I:613a.21-23 ; JDCDL, j.5 : 244a.24-26 ; SYYSH : cas n°130.

391 pE &, Abréviation de Vairocana (FEIEEH ; « lumiére du soleil », « éclairement universel »,
métaphore du seigneur de I'univers, symbole de la sagesse illimitée de bouddha), considéré comme corps
de rétribution ou corps du Dharma de bouddha, également le bouddha cosmique au centre des écoles
Huayan et ésotérique.

392 JIK1: 613a.24-613b.2 ; JDCDL, j.7 : 254a.9-13 ; ZTJ, k.15 : 327a ; SYYSH : cas n°131.

393 f{JfE. Sans. samprayukta. Désigne les relations étroites dans les relations de dépendance et de
causalité caractérisées par une quasi simultanéité (entre dharmas et leurs aspects, entre esprit et pensée).

394 JIK1: 613b.3-8 ; JDCDL, j.28 : 439b.6-9 ; SYYSH : cas n°137.

395 jigk (r. 756-762). Septiéme souverain des Tang et troisiéme fils de Xuanzong, intronisé aprés la
révolte d’An Lushan, considéré comme un disciple de la lignée de Nanyang Huizhong.

103



Jikji

théatre®® | »

SRIBITR AR AR B B A EE R B OB TR W B
§ 45.5. Huizhong interroge un moine

Le maitre d’Etat [Hui]zhong demanda & un moine quel lieu il venait de quitter ;
celui-ci répondit :

« Les régions du Sud.

— Les maitres avisés des régions du Sud, par quelle méthode instruisent-ils ?

— Les maitres avisés des régions du Sud disent seulement qu’en I’espace d’un
matin, aprés que vent et feu se sont dispersés®*® comme un serpent fait sa mue et
comme un dragon change de squelette, la nature véritable présente a l’origine ne
disparait pas®®.

— Ale, aie ! Le Dharma que préchent les maitres avisés des régions du Sud est
[que ’homme est] a moitié né, & moitié mort, a moitié ni né ni mort !

— Ainsi en est-il des maitres des régions du Sud, mais j'ignore, quant a moi, quel
Dharma, entretemps, quant a vous, vous préchez.

— Moi, je dis qu’en cet instant, corps et esprit ne font qu’un, et qu’a 'extérieur du
corps, il n’est rien de plus.

— Révérend, comment pouvez-vous dire que ce corps d’écume et d’illusionnisme
soit identique au substrat du Dharma ?

— Comment as-tu fait pour entrer dans la voie déviante ?

— Sur quel point suis-je entré dans la voie déviante ?

— Tu ne vois pas la Voie dans I'enseignement. ‘Voir I’égo dans la forme, chercher
I’égo dans le son et la voix, c’est pratiquer la voie déviante sans étre capable de voir le
Manifesté en Vérité*”, »
SEERTRY TR R RrETT BT TR DR RN R A E i EDGER A
B RIS ARENE SEAAAEE Bl A nTE TR r RIS AR AR SR
HIGERIALZ AR ERIEAE M ATUE R S O—4 SIMEER ZMMMSRHEL1Z 5 R
A B RURES B RV SRR AR A 2R E B R DIES

3% Les traductions coréenne et anglaise sont divergentes dans la mesure ol le « soi » (I4) est
respectivement tantot attribué & I’empereur, tantét au maitre. Ici, il semble que la seconde solution
soit plus cohérente dans la mesure ol 'empereur attend la réponse du maitre qu’il n’a manifestement
pas comprise dans sa premiére formulation. Ici, le « théitre » pourrait étre la métaphore de la réalité
illusoire construite par I’esprit discriminant et dont le maitre n’est pas dupe. La réponse se voudrait ainsi
un enseignement prodigué a I’empereur.

397 JIK1:613b.9-10 ; T.1988, j.2 : 556¢.17-18 ; SYJ, k.4 : 65b ; SYYSH : cas n°141.

398 Signifie la mort, séparation des agrégats qui se rattachent aux quatre éléments composant
P'univers.

399 Signifie la croyance dans 'immortalité de I’ame.

400 Jptn Bk LIS Bk 2 ATHRE ARHERAIZE. Citation de la stance finale du chapitre 26 du Soutra
du Diamant (T.235 ; K.13 : 983c.4-5).
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§ 45.6. Huizhong interrogé par un moine sur les étres promis 2 I'Eveil

Comme un moine interrogeait le maftre d’Etat [Hui]zhong : « Dans les
enseignements, je vois que les étres sensibles deviennent bouddhas, mais pas que les
étres insensibles sont promis [ ’Eveil] ; de plus, [parmi] les mille bouddhas du kalpa
de Sagesse, qui sont les bouddhas insensibles ? », le maitre répondit : « Il en est comme
du prince héritier d’'un souverain qui n’a pas encore accédé a la premiére place : il
n’est qu'un individu. Aprés avoir été investi, 'ensemble du territoire lui est soumis ; y
aurait-il un territoire a recevoir I'investiture séparément ? Maintenant, quand les étres
sensibles promis & 'Eveil deviennent bouddhas, les territoires de toutes les dimensions
de I'espace®® sont entiérement corps du Bouddha [Vairo]cana, comment pourrait-il
encore se trouver des étres insensibles promis [ I'Eveil] ? »

ARRIATRIER 2o E RATEEG ARz BB T JUZEREERIS A 2 KT RZ
folRe WE—EH 2% RSN T EARL HIZ00r SEAEZRERZR 778t
BRI RS E AR A0

§ 45.7. Huizhong interrogé par le moine Lingjue

Comme le moine Lingjue interrogeait le maitre d’Etat [Hui]zhong : « Prenant la
résolution [de parvenir a 'Eveil], j’ai quitté le monde séculier et [mon voeu] originel
est de devenir bouddha, mais j'ignore encore a quoi employer mon esprit pour y
parvenir », le maitre répondit :

« Quand I'esprit n’a pas de quoi s’employer, il devient aussitot bouddha.

— Si l’esprit n’a pas de quoi s’employer, qui devient bouddha, alors ?

— Le non-pensé se réalise par lui-méme, bouddha également est non-pensé.

— Bouddha présente la chose immensément inconcevable qu’il est capable de
mener les étres sensibles a ’Eveil. $'il en est bien ainsi et quil y a non-pensée, qui
conduit les étres ?

— Le non-pensé est la véritable guidance des étres. Si 'on considére qu’il y a des
étres a conduire, c’est qu’il y a justement pensée et que celle-ci, clairement, connait
naissance et disparition. »

ARBIETA B EAER BHOHER ARRM REFWOAHLENS MiZmOTH BSSes BfennH
IRl M AMOER Sh7RR0 APA R BRERERAE F il FREERA [H
TR R B RALAIEH MEAD 5AER

401 JIK1:613b.11-22; T.235: 752a.17-18 ; SYYSH : cas n°142.

402 475 Litt. « dix directions ». Directions cardinales (4), intermédiaires (4), haut et bas (2).
403 JIK 1:613b.23-613c.5 ; JDCDL, j.28 : 438b.6-11 ; SYYSH : cas n°144.

404 JIK 1: 613c.6-12 ; JDCDL, j.28 : 439a.3-8.
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§ 45.8. Huizhong interrogé sur la production de la coincidence

Comme un moine interrogeait le maitre d’Etat [Hui]zhong : « Qu’est-ce qui produit
la ‘coincidence’ ? », le maitre répondit : « Ne pensez ni au bien ni au mal, et la nature
de bouddha apparaitra d’elle-méme. De plus, lachez en méme temps le bouddha et les
étres et vous connaitrez la Délivrance la ot vous étes. »

SEBIATIRG (R 2 MRS R R SUBBRAE — BT Rt

II1.12. Heze Shenhui &€

§ 46.1. Instruction de Heze Shenhui a la communauté

406 4407

Le maitre de Chan Heze Shenhui*® instruisait la communauté*”” en disant : « Ne
pas penser a une seule chose est précisément ’esprit tel qu’il est lui-méme. Il n’est pas
ce que connait la sagesse, et il n’y a pas non plus de pratique particuliére [pour cela].
Que la compréhension pénétre cela, c’est 1a le vrai samadhi. Le Dharma ne part ni ne
vient, il est coupé de I’avant et de 'aprés*® ; par 13, on sait que I’absence de pensée
est le véhicule le plus élevé. » Il dit aux apprenants : « Il n’y a rien & poursuivre ni a
rechercher a l'extérieur. Le Véhicule du Chan le plus élevé est qu’il n’y a rien a faire. »

T EE R E AR = AR BUZEDL JERTA SEARAITT 1B AL =B R TRIE 2K

405 JIK 1: 613c.14-16 ; JDCDL, j.5 : 244b.13-14. Ordre inversé des citations.

406 Shenhui (684-758), originaire de Xiangyang (prov. du Hubei), fut reconnu comme le principal
disciple du Sixiéme patriarche Huineng, ainsi que pour le role qu’il joua dans I’établissement de
Iécole Chan du Sud congu comme légitime dans la continuité de I’enseignement de ’Eveil subit Fii
(subitisme) de Bodhidharma, au point de parler d’« école de Heze » fiji#7%. Bien qu’originellement
disciple de Haoyuan puis de Shenxiu, a partir de 732, il critiqua Puji et Xiangmo Zang, disciples de
Shenxiu, comme membres d’'une branche collatérale (école du Nord) de la lignée de Bodhidharma ainsi
que pour leur enseignement de I'Eveil graduel -Lilii (gradualisme) et sotériologique. A partir de 745, il
séjourna au monastére de Heze & Luoyang (prov. du Henan) i&F3fi#%=F. Il en fut toutefois chassé en 753
par un tenant influent de I’école du Nord. Relogé sur décret impérial au monastére de Kaiyuan BscsF
de Jingzhou #i/ii (prov. du Hubei), il fut reconnu par Suzong dans le réle de soutien de I'Etat aprés la
révolte d’An Lushan en 755. Son activité contribua & la prospérité de 1’école du Sud au détriment de celle
du Nord. 1I recut le titre honorifique posthume de Grand Maitre de I’Authentique Tradition 5% K.
En 796, il fut désigné officiellement comme Septiéme patriarche du Chan. Son recueil de propos est le
Shenhui yulu ifi&&5#%, le JDCDL lui attribue le Xianzongji #i5%ic. Son approche du Chan influenca
Guifeng Zongmi (780-841) qui influenca le maitre coréen Pojo Chinul (#4134, 1158-1210) du Kory®.

407 R4, Terme utilisé dans le Soutra de UEstrade, « instruction collective » (Demiéville, 1972 : 51).
Le terme « communauté » conserve ’ambiguité (communauté monastique, assemblée des moines ou
communauté des disciples). L’instruction collective avait lieu plutét le soir. Parfois équivalent de chuiyu
g et chuishi R,

408 Le Dharma est présent comme vacuité et énergie (activité sans contenu) indépendamment de
I'instantané de la pensée produit par les conditionnements (dans ’espace d’une pensée, constructions et
déconstructions se succédent dans une illusoire continuité), I’état de non-pensée est donc I'adéquation
avec la vacuité du Dharma.
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§ 46.2. Propos de Heze Shenhui sur le non-pensé

11 dit encore : « Le non-pensé est le principe, la non-action est le fondement. La
Vérité est non-pensée, et il n’est pas de pensée qui permette de la connaitre. L’aspect
véritable [de la réalité] est le non-né ; quelle vision et quelle pensée rendraient-elles
capable de voir [la réalité] ? Penser le non-pensé est penser la Vérité. Faire naitre
le non-né est produire I’aspect véritable. Demeurer sans s’établir est habiter en
permanence le nirvana, pratiquer sans pratiquer est traverser immédiatement I'autre
rive*’. De moment de pensée en moment de pensée’'* ne pas chercher est trouver le
non-pensé originel. »

Nz

IR MR A RS JEAE
AAE RIEE JedEmiE
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IRER EATIAT Rl 2

§ 46.3. Shenhui interrogé par Guangbao

Comme Guangbao interrogeait le maitre : « Quand sons et couleurs sont liés aux
yeux et aux oreilles, y a-t-il rivalité ou accord ? », le maitre répondit :

« En posant [la question en termes de] rivalité et d’accord, quelle loi désignes-tu
qui confére substance aux sons et aux couleurs ?

— Donc, comme vous le dites, Révérend, il n’y a ni sons ni couleurs & saisir.

— Si I'on a bien compris que le substrat des sons et des couleurs est vacuité, on
croit aussi que les organes sensoriels tels que yeux et oreilles, ainsi que gens ordinaires
et saints sont égaux en tant qu’illusionnismes, éclairant I'idée de rivalité et d’accord. »

Guangbao comprit alors 'essentiel [de I'enseignement].

AREDEELR IRE AR R RAEHUTRAEE. MEYTE HE EMARE G TR
et AR RS M O TMEIRE R R ELNE PENL) UTRIE R

/J}\ /Lghl\ (=% %E 5414

409 T.2076, j.28 : 439b.25-27.

410 JIK I: 613c.17-21 ; T.2076, j.28 : 439¢.6-7 ; JDCDL, j.28 : 439b.25-27 ; 439¢.6-7.

411 f)%#. Sans. pdara. Expression métaphorique (utilisée dans les grands soutras et traités
mahayaniques : Traité de la perfection de sagesse, Soutra de Vimalakirti) ol « la rive-ci » It désigne les
limites du samsara, ot les tourments mentaux sont le « milieu du courant » #1jii et oll « 'autre rive » est le
nirvana /24, la terre de bouddha ffi#, la fin des phénoménes conditionnés et non conditionnés 1 73 £3.

412 &, Cf. note 308. La répétition du sinogramme exprime 'idée de succession continue sans
interruption.

413 JIK1:613c.22-614a.2 ; JDCDL, j.30 : 458¢.26-459a.1.

414 JIK 1: 614a.3-8 ; WDHY, j.2 : 62b.15-20.
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I11.13. Le roi démon « Obstacle » FifiE T
§ 47. Le roi démon « Obstacle » poursuit le Bodhisattva Vajrasana*'®

Le roi démon « Obstacle*® », a la téte de ses troupes, pendant mille ans, suivit le
Bodhisattva Vajrasana*"’, cherchant la ot il demeurait, sans y parvenir. Soudain, un
jour, il parvint a le voir. Il lui demanda alors : « Ol étais-tu ? Je t’ai cherché pendant
mille ans sans trouver le lieu ol tu demeurais. » Le bodhisattva répondit : « Je
demeurais sans avoir lieu oli demeurer ; demeurer sans avoir lieu ou demeurer est
demeurer en vérité. »

VO E SRR EE — TR SN RS R B R TEREAR A T
BRI AG HiE R TOMRA (R ARG a2

I11.14. Mazu Daoyi fifliE—
§ 48.1. Mazu interrogé par un moine sur bouddha et la Voie

Comme un moine interrogeait Mazu*'® : « Qu’est-ce que bouddha ? », il répondit :
« Cette pensée méme est bouddha. »

1l I'interrogea de nouveau : « Qu’est-ce que la Voie ? »

11 répondit :

« Le non-pensé est la Voie.

— Bouddha et la Voie sont-ils proches I'un de l'autre ?

— La Voie est comme ouvrir la main, bouddha, comme serrer le poing. »

SERLRRE A2k & ERICSR O TR & RO RIheE MR &

415 1insertion de cet extrait a cet endroit du recueil reléve d’une logique difficile a saisir.

416 [, Litt. « cacher, abriter, faire écran ». Il s’agirait d’un roi Asura vivant dans les océans et
luttant contre Indra, cherchant a savoir d’ou vient le bouddha (Cho et Jorgensen, 2020 : 61, note 90).

47 SR, « Lieu d’Eveil, place indestructible » (ot les boudhas recoivent I'Eveil). Pourrait
renvoyer au Soutra des questions du roi Ardeur et promptitude (T ER%S, T.421), ol le boddhisattva
appelé « Roi ardeur et promptitude » interroge le Vénéré. Dans ce soutra sont mentionnés le fils de Mara
« Obstacle » (J# 1-#43) ainsi que le Bodhisattva Vajrasana pris comme modele de respect des préceptes.
« Obstacle » se rend invisible a la téte d’armées dans le but de troubler I'ascése des religieux ordonnés,
mais sans y parvenir. Finalement, il se montre aux religieux avec ses troupes, tous porteurs de toutes
sortes d’armement pour les effrayer. La stupeur passée, Bodhisattva Vajrasana fait un veeu pour que
toutes ces armes se transforment en fleurs. Il les emmene devant le Vénéré qui les instruit. « Obstacle »
devient le « Bodhisattva qui tient la terre » ffii .

418 JIK I: 614a.9-13 ; JDCDL, j.27 : 434c.1-5. Premier propos de la catégorie « Propos et paroles
particuliéres soulevées par toutes sortes de méthodes » #/7HEREHA{CAIFE ; SYYSH : cas n°73.

419 Les fondateurs des Neuf montagnes du So6n JLlii#f du Grand Silla entre la fin du IX® et le
début du X° siecle proviennent de la lignée de Mazu.

420 JDCDL, j.5 : 242c.8.
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FREART fhR2e?!
§ 48.2. Enseignement de Mazu sur la pratique et 'accomplissement de la Voie

Mazu déclara : « La Voie n’est pas soumise a la pratique. Si 'on dit que la pratique
aboutit, 'accomplissement de la pratique est plutdt ruine, et assimile [les pratiquants]
aux ‘auditeurs*®® ; dire ne pas pratiquer est s’assimiler aux gens ordinaires*®, »
[Quelqu’un] demanda : « Qu’en faut-il comprendre pour parvenir a [accomplir]
la Voie ? » Le maitre répondit : « La nature [particuliére de chaque dharma] est
originellement entiérement présente ; seulement, il ne faut s’arréter ni au bien ni au

mal : [cela] sappelle ‘pratiquer la Voie**. »

FBHEENEE &S ER ERCE NN =58 MR BE R BSEE MiH
FIPEAR R (HAESE FARHE RS

§ 48.3. Enseignement de Mazu sur la suppression des renaissances

[Ma]zu dit : « Quand ’homme choisit le bien et rejette le mal, qu’il contemple
la vacuité [des choses] et entre en concentration*?®, il est soumis & ce que fabrique
[Pesprit]. Si, en plus de cela, il se précipite pour chercher [la Voie] a 'extérieur [de
lui-mémel], il s’en sépare et s’en éloigne de plus en plus. 1l lui suffit de mettre fin &
I’évaluation mentale du triple monde*”, car un seul instant fugace de pensée illusoire**®
est racine des renaissances dans le triple monde. Il suffit qu’il supprime un instant de
pensée illusoire pour supprimer la racine des renaissances. »

421 JIK1: 614a.14-17 ; JDCDL, j.11 : 282b.12-13 ; SYYSH : cas n°160.

422 131, Sans. sravaka. Le Véhicule le plus inférieur. Cf. notes 342 et 354.

423 k. Sans. prthag-jana. Gens ignorants des quatre vérités saintes et aux connaissances
superficielles, dépendant des cinq désirs, prisonniers du samsara et de leur karma, par opposition aux
saints 2.

424 {&56. Sans. bhavand-marga. « Cultiver la Voie » (Demiéville, 1972 : 99-100).

425 JIK 1: 614a.18-21 ; X.1321 (f&iflis—7fffif#s%) : 2¢.7-10.

426 1. Entrer en dhyana i€ ou en samddhi produit la suspension des trois karmas =% (du
corps, de la parole et de la pensée).

427 =50, Selon le traité de ’Abhidharmakosa, le triple monde (du samsara) désigne les trois plans
ou éléments cosmiques : monde du désir # 5 (désir sexuel, désir de nourriture ; inclut les six cieux au-
dessus du monde humain, les quatre continents dont le monde humain et les mondes souterrains des
enfers) ; de la matiére 5% (habité par les étres sensibles qui n’ont plus les désirs du plan précédent,
ol la matiére est plus subtile et compose les corps et les palais, et ol il existe quatre niveaux de
méditation : cieux des quatre dhyana), et du monde immatériel &5 (quatre cieux au-dessus du plan
matériel, ot il n’y a plus de matiére, ni corps, ni palais, mais seulement une conscience subtile dans un
dhyana profond). Ici, référence a I'expression : « le triple monde n’est qu’esprit =5 », unique esprit
produisant tous les phénoménes, conditionnés, illusoires car sans réelle substance.

428 48, Sans. vikalpa. Etablir des distinctions illusoires entre les dharmas et s’attacher aux
caractéristiques associées en les nommant : autant de créations mentales ne correspondant pas a la
réalité intangible et absolue. Le Soutra de UEntrée a Lanka (T.671-672) catégorise douze sortes de pensées
illusoires.

109



Jikji

HENBEREE B A2 EEE EamsNoR s HH=50 B—a%i =
FUEBEARAR (BI040 HIRASTHRA

§ 48.4. Enseignement de Mazu sur la souillure

[Ma]zu dit : « La Voie n’emploie pas la pratique [pour s’accomplir], il faut
seulement ne pas se souiller. Qu’est-ce qui souille ? Le fait d’avoir une pensée égarée,
de fabriquer [mentalement] et d’orienter [la pensée] : tout cela est souillure. Si 'on
désire saisir directement la Voie, [il faut savoir que] I’esprit ordinaire est la Voie.
Qu’appelle-t-on ‘esprit ordinaire’ ? [L’esprit] dépourvu de fabrique [mentale], de
discrimination entre le vrai et le faux, entre ’'adoption et le rejet, entre la rupture et la
permanence, entre les gens ordinaires et les saints. C’est pourquoi un soutra dit : ‘Les
actes qui ne procédent ni des gens ordinaires ni des saints et des sages, sont les actes
de bodhisattva®®, »
HREARE BERS FRA5 HAEL EIElN S2995 B
R HRL S 1EIR I F RS IRE 0 LR S8 JENLIAT JREEE

§ 48.5. Enseignement de Mazu sur les conditionnements

[Ma]zu dit : « Ne mettez pas fin au conditionné, ne demeurez pas dans le non-
conditionné. Le conditionné est I’activité du non-conditionné, et le non-conditionné
s’appuie sur le conditionné. Ne demeurez dans la dépendance. C’est pourquoi, un
soutra dit : ‘La vacuité est sans appui, elle est le sens d’apparition et de disparition de
la pensée, elle est le sens de la Vérité de I'esprit**?. La Vérité de I’esprit est comparable
a un miroir brillant reflétant des images, ot le miroir est comparé a I'esprit, 'image,
aux dharmas. Si l'esprit est capté par le dharma[-image], il est aussitot attiré par les
conditions extérieures [productrices de dharmas] : c’est le sens d’ ‘apparition et de
disparition de la pensée’. Si I’esprit n’est pas capté, c’est le sens de ‘Vérité de I’esprit’. »

HEAFAR MRS AR
ARIRER DEAIERE OEANE IRGIASIR R SR BRI LR BN IR

429 JIK 1:614a.22-614b.1 ; X.1321 : 2¢.10-12.

430 JEN AT JEIEAT 2017, Propos qui apparait dans le grand commentaire du HYJ du IX® s. par
Chengguan (T.1736, j. 62), repris dans le recueil de propos de Mazu (X.13221). Proviendrait du Soutra
de Vimalakirti : de la longue énumération des actes de bodhisattva a la fin du chapitre 5, « Maiijusri
s’enquiert de la santé de Vimalakirti » (cf. T.475, j.2 : 545b-c).

431 JIKI:614b.2-7 ; X.1321 : 3a.12-15 ; JDCDL, .28 : 440a.3-7 ; SYYSH : commentaire du cas n°407.

432 [54)]. Sans. bhiitatathatd, litt. « bouddhéité ». Nature véritable, immuable : véritable substrat
des dharmas, esprit dans toute sa pureté pouvant étre désigné par d’autres termes tels que nature de
bouddha f#4%, corps du Dharma £, corbeille du Manifesté en Vérité 417, aspect véritable Efif,
plan du Dharma %, nature du Dharma 1%, nature réelle et parfaite [H5¥1%, unique esprit —0», plan
inconcevable 5.

433 Le début de la citation se trouve a plusieurs endroits dans le HYJ (T.279, j. 10, 33, 34, 35, 50,
51).
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II1.15. Baizhang Huaihai 1 Ci%if
§ 49.1. Montée en chaire de Baizhang Huaihai

Le maitre de Chan Baizhang [Huailhai monta en chaire®® et dit : « La lumiére
spirituelle**® seule illumine, chassant au loin sens et sensations. Le substrat fondamental
[de lesprit] met a nu la vérité et la permanence sans étre saisi dans les mots. La
nature de l'esprit est sans imprégnation, originellement parfaitement achevée en soi.
11 suffit de rompre avec les conditionnements illusoires pour [atteindre] aussitét la
bouddhéité réelle absolue. »

F SR L = SOCKIE RIREE R Ay O AR B EakEs B
A

§ 49.2. Baizhang interrogé par un moine sur le Grand Véhicule

Comme un moine interrogeait Baizhang en disant : « Quel est le Grand Véhicule
qui fait entrer dans la Voie et fait comprendre en un instant I’essentiel du Dharma ? »,
il répondit : « Commence par interrompre les conditionnements, par faire reposer
la multitude des activités. Bien et non bien, sortie du monde séculier ou présence
au monde, totalité des dharmas : l4che et abandonne tout cela, ne retiens plus ni ne
garde en mémoire, ne t’attache plus ni ne pense ; lache et abandonne corps et esprit
de sorte a étre totalement libre**®, I’esprit [inerte] comme bois et pierre, la bouche
n’ayant rien a débattre, I'esprit n’ayant rien a réaliser. [Quand] le terreau de lesprit
est comme vacuité, le soleil de sagesse se manifeste spontanément comme apparait le
soleil quand s’entrouvrent les nuages. »

LR ARRTRAE SRR MAVRCEGEE (RS SEAE R —VIRk
%A R EAER R SL BLETE LUK FEATHE DIEITT Ot

434 JIK1:614b.8-13; X.1553, j.8 : 450a.8-12.

435 |-#. Abréviation supposée de shangfatang shuofa -ik%ii%. Prédication formelle dans la salle
du Dharma. « Chaire » dans le sens de siége élevé, tribune d’ott 'on domine I’assistance que ’on instruit.
Traduit aussi par « montée en salle » (Demiéville, 1972 : 52). En francais, la chaire, siége du maitre,
est associée a l'activité de prédication. La montée en chaire avait lieu le matin dans les monastéres des
écoles Chan.

436 g3t Nature de bouddha présente dans chaque chose et chaque étre, pure, sans tache, et qui
illumine.

437 JIK1: 614b.14-16 ; JDCDL, j.9 : 268a.21-23 ; SYYSH : cas n°187.

438 H{f, Sans. iSvara ou vasitd. Se mouvoir sans entrave, étre totalement libéré des liens des
tourments mentaux : une caractéristique des bouddhas et des bodhisattvas. « Indépendance » (Demiéville,
1972:118)
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§ 49.3. Instruction de Baizhang a la communauté

Baizhang instruisait la communauté en disant : « Etudier ressemble a laver un
vétement sale : le vétement est ce qui est présent a l'origine, la saleté, elle, vient
de Pextérieur. Ecouter les propos et toutes les discussions sur I'existence ou la non
existence, sur sons et couleurs, est comme saleté et crasse : il ne faut absolument pas
que celles-ci se fixent dans l’esprit. »

ESUREZ SRR TEAA JRIMR MRV RO MLUERE #E0k0%E*
§ 49.4. Enseignement de Baizhang sur la sainteté et I'ignorance

Baizhang dit : « Que ’homme parvienne a bouddha est attachement a I'idée de
sainteté ; que ’homme parvienne aux enfers est attachement a I'idée d’ordinarité**.
Si seulement maintenant ces deux états de sainteté et d’ordinarité présentent un
esprit entaché d’affection : c’est ce que 'on nomme ‘étres sensibles*** dépourvus de la
nature de bouddha’ ; ces deux états de sainteté et d’ordinarité ainsi que ’ensemble des
dharmas existants ou inexistants ne doivent pas donner lieu a la pensée d’adoption ou
de rejet, et si c’est le cas, la compréhension d’un esprit non orienté [vers 'un ou 'autre]
est ce que ’on nomme ‘étres insensibles*** pourvus de la nature de bouddha’. Ils n’ont
pas de tels attachements a I'idée [de sainteté ou d’ordinarité], c’est pourquoi on les
nomme ‘étres insensibles’, mais dont I'indifférence n’est pas la méme que celle du bois
et de la pierre, du grand vide de I’espace, des fleurs jaunes et des bambous verts**. De
tels étres que l'on dit pourvus de la nature de bouddha sont de ceux dont les soutras
ne prédisent pas ’Eveil, mais qui deviennent bouddhas. Mais 4 présent, ’Eveil comme
un miroir**® consiste seulement 4 ne pas étre couvert d’affects ni transformé [par eux],
a limage des bambous verts, mais a toujours reconnaitre le moment [opportun], et
toujours réagir aux circonstances, comme les fleurs jaunes.

439 JIK 1:614b.16-22 ; ZTJ, j.14 : 324a ; JDCDL, j.6 : 250a.17-21.

440 JIK 1: 614b.23-614c.2 ; X.1315, j.1 : 8b.9-11.

441 Cf. note 423.

442 191, Sans. sattva. L’ancienne traduction était « les étres » %, terme générique pour désigner
les animaux doués de conscience et d’affects (41, fifk, %) ainsi que les autres voies de renaissances.
Y sont donc exclus les étres sortis — ou en voie de sortie — du samsara : bouddhas, boddhisattvas et
arhant.

443 efif. fitres insensibles : herbes, arbres, métaux et minéraux, montagnes et cours d’eau.

444 E4E22%r. Expression pour désigner les choses que 'on a devant les yeux.

445 ’image du miroir évoque le « miroir de l’esprit » /0§, qui, comme un miroir lumineux, peut
refléter tous les phénoménes dans leur diversité, tel que le rapportent le Soutra de UEveil parfait (FI%S,
T.842 : 916¢.24-26 ; traduction : Despeux, 2005 : 57) et le Traité de l’éveil a la foi dans le Grand
Véhicule (T.1666 : 581c.3-5) : « L’esprit des étres est semblable a un miroir. Si le miroir est souillé, les
phénomenes visibles n’y apparaissent pas ; si le miroir des étres est ainsi souillé, c’est que le corps du
dharma n’y apparait pas. ».
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§ 49.5. Enseignement de Baizhang sur 1’échelle de bouddha
11 dit encore :

« Emprunter ’échelle de bouddha est ne plus avoir de sentiment mais avoir
la nature de bouddha ; ne pas emprunter I’échelle de bouddha est avoir des
sentiments et ne pas avoir la nature de bouddha. »

X7 SRR AR B AR BRI RS A R
§ 49.6. Enseignement de Baizhang sur trois sortes de mauvais désirs

Baizhang [disait qu’il] avait trois sortes de mauvais désirs : « Le premier est
d’obtenir que les quatre communautés de fidéles [religieux et non religieux, hommes
et femmes] tournent autour de moi [pour exprimer leur vénération] ; le deuxiéme est
de parvenir a ce que tous les hommes deviennent mes disciples ; le troisieme est de
parvenir a ce que tous les hommes me prennent pour un saint ou un arhant***,

»

HSL=REER — 1S5 e IIN = e K E R NI ok A 3

II1.16. Huangbo Xiyun ##£7E
§ 50.1. Huangbo Xiyun interrogé par le conseiller d’Etat Pei Xiu

Le maitre de Chan Huangbo [Xi]yun avait dispersé la communauté et se trouvait
dans le monastére de Kaiyuan 2 Hongzhou. Un jour, le conseiller d’Etat Pei Xiu entra
dans le monastére et examina des portraits peints sur les murs [des batiments]. Il
demanda au supérieur®° :

« Qui sont sur ces murs ?

446 JIK1: 614¢.3-12; X.1315, j.1 : 9b.18-9¢.1 ; X.1553, j.9 : 460a.6-14.

447 JIK1: 614c. ; X.1315,j.1 : 9¢.1-2 ; X.1553, j.9 : 460a.14-15.

448 [fFRi. Un des quatre degrés de sainteté PY4HEEA (cf. note 354), « Saints du Petit Véhicule »
(Demiéville, 1972 : 110) qui ont « tué les ennemis » (les obstacles a I’Eveil) ou qui sont « dignes
d’offrandes » ou encore qui « ne renaissent plus ». Cf. Grand traité de la perfection de sagesse ; T.1509, j.3.

449 JIK1: 614c.15-17 ; X.1315, j.2 : 11a.14-15 ; X.1553, j.9 : 461b.23-24.

450 [z, Litt. « chef de résidence ». Terme poli désignant le supérieur d’'un monastére sizhu <%,
zhuchi {E45.
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— D’éminents moines.
— Leur aspect est visible, mais, eux, ot sont-ils partis ? » Le supérieur ne dit mot.

[Pei] Xiu reprit : « Dans le monastére, n’y a-t-il personne qui pratique le Chan ? » Le

supérieur répondit : « Il y a le chef d’assise

51 Xiyun qui ressemble fort & un pratiquant

du Chan. » [Pei] Xiu le fit donc appeler et enchaina en reprenant la précédente
conversation. Le maitre lui dit : « Posez votre question, je vous prie.

— Leur aspect est visible, mais, eux, ot sont-ils partis ? »
Le maftre appela le conseiller. Ce dernier répondit : « Oui ? » Le maitre dit [alors] :

« Voila ott sont les grands maitres. » A ces mots, le conseiller saisit la pointe [du propos].

FEHNT EHCR ETDNPHITTF 2B —HASF REEREM MR B2 g £2
mfg R R SR L ERE R E R AR B AT R ok
AR ZRATER L A FHERE AR KRR R SRR X AliEA AR il E ST
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§ 50.2. Enseignement de Huangbo sur les sensations et le non-pensé

Le maitre dit aussi :

« Cette pureté de la source originelle, substrat de 1’esprit, en permanence, de
sa clarté parfaite, illumine**® universellement. Les humains de ce monde ne le
comprennent pas, et n’envisagent seulement que les perceptions sensorielles et
mentales soient esprit. Vision, ouie, sensations et conscience font écran et sont
causes qu’ils ne voient pas le substrat d’essentielle clarté. Il suffit de descendre
directement dans [I’état de] non-pensé pour qu’apparaisse spontanément le
substrat originel, tel le grand disque solaire qui s’éléve dans l’espace et illumine
toutes les dimensions du cosmos sans que rien n’y fasse obstacle. »

AlSCHE IEASITTOAE H B EWTRAR ARSNGB R AR L B R Fr U
KEIIARYE (BB R0 AR EE AR SRS iy s

§ 50.3. Enseignement de Huangbo sur I'oubli de 'esprit

Le maitre dit aussi :

« Les gens ordinaires s’attachent aux objets [de perception sensorielle] ; les

451 )i, Litt. « siége supérieur » ou, moins littéralement, « doyen (de salle) » (Demiéville, 1972 :

36).

452 JIK 1 : 614¢.18-615a.2 ; 1° partie (X.1315, X.1553) ; 2° partie : T.1998A, j.8 : 843.26-28 ;

SYYSH : cas n°393.

453 fig. Litt. « rayonnement ». Capacité de vision par la sagesse, « vision transcendante »

(Demiéville, 1972 :47).
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hommes de la Voie s’attachent a I'esprit. Oubli conjoint de 'esprit et des objets
est Dharma véritable. Oublier les objets [de perception] est relativement facile,
oublier esprit est treés difficile. Les hommes n’osent pas oublier I'esprit, de peur
de tomber dans un état de vide ot ils n’ont rien & se raccrocher. Ils ignorent
totalement que vacuité n’est fondamentalement pas vide, mais seulement le plan
du Dharma uniment absolu. »

Al PLRHGR AL DS TR ER TS SOEH AREUSD 206 2 M
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§ 50.4. Enseignement de Huangbo sur le Dharma au-dessus de I’esprit

Le maitre dit aussi :

« Les gens du monde qui entendent dire que les bouddhas transmettent tous un
dharma de l’esprit se disent alors qu’au-dessus de l’esprit existe un autre Dharma
que l'on peut éprouver et détenir, si bien qu’au moyen de l’esprit, ils cherchent le
Dharma sans savoir que I’esprit méme est le Dharma et que le Dharma est I’esprit.
Au moyen de ’esprit, on ne peut rechercher I’esprit, et [méme en] pratiquant
pendant des milliers de myriades de cycles cosmiques on ne I'obtiendrait a aucun
moment. Rien ne convient mieux que de descendre dans le non-pensé qui est le
Dharma originel. »

Az i\ s L0 R
L ARATRPL SR JET-EEE 4
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§ 50.5. Enseignement de Huangbo sur ’étude de la Voie

Le maitre dit aussi :

« Ceux qui étudient la Voie, s’ils désirent parvenir a devenir bouddhas, ne doivent
en rien employer I'étude pour [saisir] 'ensemble du Dharma de bouddha, mais
seulement étudier a ne pas chercher et a ne pas s’attacher. Si 'on ne cherche pas,
la pensée ne nait pas ; si 'on ne s’attache pas, ’esprit ne disparait pas. Quand
P’esprit ne nait ni ne disparait, il est bouddha. Ceux qui étudient la Voie craignent
seulement d’avoir une seule pensée, [car] celle-ci les éloigne aussitot de la Voie.
Quand les pensées qui s’enchainent, instant apreés instant, sont dépourvues de
signe et dépourvues d’artifice, [I’esprit] tel quel est Boudha. »

iz SN ERIGRI —UIihs SAMES MRS FORELOAL BRI AR A

455 JIK1:614¢.9-12 ; DX : 381a.20-22 ; JDCDL, j.9 : 271c.21-24.
456 JIK 1:614¢.13-17 ; DX : 380¢.7-10 ; ZJL, j.24 : 550b.21-25 ; JDCDL, j.9 : 271b.9-13.
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§ 50.6. Enseignement de Huangbo sur le non-pensé

Le maitre dit :

« [L’état de] non-pensé est immédiatement pratique de cette Voie [du bouddha*?].
Peut-on encore dire que I'on y parvienne ou non ? Si une seule pensée surgissant
instantanément produit son objet, 'absence de cette seule pensée conduit a 'oubli
immédiat de l'objet. La pensée [qui I’a fait naitre] disparait d’elle-méme, et il
n’est plus possible de retrouver* [I’objet]. »

filfiz SORVERITIHE HRABEGEAMG B —2 RN F— RS OER
e Es

§ 50.7. Enseignement de Huangbo sur le Dharma originel
Le maitre dit :

« Le dharma fondamentalement n’existe pas, mais ne vous faites pas ’opinion de
sa non-existence ; le dharma fondamentalement n’est pas absent, mais ne vous
faites pas l'opinion de son existence. Existence ou inexistence sont deux points de
vue conditionnés [illusoires]. »

iz EARA HIERR AR SR R A2 BUE B R R4
§ 50.8. Enseignement de Huangbo sur I'illusion
11 dit aussi :

« L’illusion n’a originellement pas de substrat, elle est ce que ton esprit suscite.
Si tu sais que ton esprit est bouddha et que celui-ci est originellement dépourvu

457 FRRISHU ... AAEIEAZ G, DX : 380c-381a = PHO I, 625 ; citation dans une instruction a la
communauté de Paegun.

458 JIK1:615a.18-22 ; DX : 381a.6-8 ; JDCDL, j.9 : 271¢.6-10 (citations inversées).

459 HWL : 386a.22-25. Le propos du maitre est une réponse a la question : « En cas de non-pensée
pratiquer cette voie aboutit-il ? #el fTILEF7S » en relation avec ce qu’affirme précédemment le
maitre : « L’absence conjointe du corps et de l'esprit (I'état de non-dualité entre corps et esprit) est la

82, 144).

460 Cf. Autre traduction par Carré (1985 : 83).

461 JIK I: 615a.23-615b.1 ; X.1315, j.3 : 18b.8-10.

462 JIK I: 615b.2-3 ; HWL : 384b.9-14. Le passage est une réponse a la question : « Si le non-pensé
des saints est bouddha, le non-pensé des gens ordinaires (ignorants du Dharma) est-il sans profondeur,
vacuité et tranquillité ? ». Cf. Autre traduction de Carré (1985 : 63).
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d’illusion, comment peux-tu envisager d’étre encore dans I'illusion quand il en
suscite d’autres ? »

Rz SN BVRIOORHE S #O R 6E OARIESE AL HaRiee
§ 50.9. Enseignement de Huangbo sur les affaires de bouddha
11 dit aussi :

« D’ot1 vient la question*®* ? D’oi1 provient I'Eveil ? Paroles et silence, mouvement
et immobilité, toutes sensations, sons et couleurs, sont entiérement affaires de
bouddha*®®. Ot chercher [ailleurs] bouddha ? 1l n’est pas possible de poser une téte
sur une téte**® [déja en place] ! Il suffit de ne pas avoir de point de vue différent
[de celui-1a] pour que*® les milliards de milliards de mondes soient une chose et
soi-méme. Ou seraient ces choses si nombreuses [en dehors de soi] ? »

Nz

IR BT SEREAF —VIg 6 FEME MERM AnTE bt HEARR
ST EAE A EC A A

§ 50.10. Enseignement de Huangbo sur le triple monde
11 dit aussi :

« Surtout ne rien évaluer a ’aune du bien et du mal, car c’est la-méme qu’on sort
immédiatement du triple monde. Le Manifesté en Vérité apparait dans le monde
pour percer a jour les existences dans le triple monde. Si ’on supprime toutes les
pensées, le triple monde n’existe plus non plus. »

Nz HEHEURER FEEH =R i B SR FE—UIL SRR

463 JIK I: 615b.4-6 ; HWL : 385b-c. Autre traduction de Carré (1985 : 77).

464 1] ’agit d:une question précise qui, dans le recueil de Huangbo, est posée juste précédemment :
« Au moment de I’Eveil hic et nunc, ol est Bouddha ? » =4 1IE1ERF #ETEME.

465 fjidi. Expression qui désigne l'instruction des bouddhas, le Dharma. Elle peut aussi désigner les
formes du culte aux bouddhas (rituels, cérémonies, assemblées du Dharma).

466 Cf. Apologue de Yajiiadatta tiré du Soutra de la Marche héroique (Demiéville, 1972 : 66, 120).

467 Suite : « (...) pour que les montagnes soient les montagnes et les eaux, les eaux ; les moines, les
moines et les séculiers, les séculiers. Montagnes, fleuves et continents, soleil, lune et étoiles : tout cela
provient de ton esprit. »

468 JIK I:615b.7-10 ; HWL : 385b-c. Autre traduction de Carré (1985 : 77-78).

469 JIK1: 615b.11-13 ; HWL : 386a. Autre traduction de Carré (1985 : 83).
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§ 50.11. Enseignement de Huangbo sur la production de la pensée

11 dit aussi :

« Les gens ordinaires suivent tous les objets [de perception sensorielle] et
produisent la pensée. La pensée, elle, conduit a I'attirance et au dégofit. Si I'on veut
annihiler l'objet, il faut en oublier la pensée. Quand la pensée est oubliée, I'objet
[des sens] se vide ; se vidant, la pensée disparait. Si I'on n’oublie pas la pensée,
en se limitant a supprimer l'objet, 'objet ne peut étre supprimé mais il ne fait
quaugmenter la confusion et le trouble. C’est pourquoi les myriades de dharmas
ne sont que pensée, et si la pensée méme ne peut aboutir, que chercher encore ? »

Nz FUREBEAL DRI il B0 DRI SO H DL (HERE
51 BIRETER FOSHMEI BIEL LIRRETS R

§ 50.12. Enseignement de Huangbo sur I’agonie

11 dit aussi :

« De maniere générale, quand quelqu’un est sur le point de mourir, il suffit qu’il
réalise que les cinq agrégats [qui composent son corps] sont vides, et que les
quatre grands [éléments qui composent la matiére] ne sont pas 1’égo. L’esprit
absolu n’a pas d’apparence, il ne part, ni ne vient. Quand il est né, sa nature
[originelle] n’est jamais venue ; quand il est mort, sa nature [originelle] n’est
jamais partie. Dans la tranquillité totale et immuable, esprit et objet [des pensées]
sont semblables. Il suffit [a quelqu'un] d’étre capable de cela pour descendre
directement dans la connaissance subite et compléte, sans étre ligoté par le triple
monde, [pour] sortir aussitét du monde. S’il n’y parvient finalement pas et qu’il
produise méme la plus ténue des orientations, alors lui apparaitront, venant
laccueillir, tous les bouddhas aux marques excellentes ainsi que toutes sortes
de belles apparitions, mais il ne doit pas avoir de pensée de les suivre ; si lui
apparaissent toutes sortes [de choses] d’aspect malfaisant, il ne doit pas non plus
avoir de pensée de crainte, mais il lui faut seulement oublier son esprit pour faire
un dans le plan du Dharma, obtenant [ainsi] immédiatement la liberté spontanée
totale. Cela est un article important. »

Xz UNBGARTRG (BB 2 PUARMES SOMEAE AR A AR ARG 2E SRR AR
X EARIBIR DI 4 HEEIVE H NE T AR =S R A D UJT\?E‘J?//J
LS AR O A R AEREERAT TR ORE R RUEAHAEREE AT MO R (HESO [F

470 JIK I : 615b.14-18 ; T.2012B : 386a.26-28 ; DX : 387b-c. A partir de § 50.11, les autres extraits

relatifs & Huangbo proviennent du Duanji xinyao. Autre traduction de Carré (1985 : 33). Ici, Carré
traduit xin par « esprit ». L’extrait se référe explicitement a la pensée dont la production est conditionnée
4 un objet de perception sensorielle que I’esprit (qui en est le principe et I’opération) rend possible.
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§ 50.13. Enseignement de Huangbo sur la compréhension du Dharma de lesprit

11 dit aussi :

« Ceux qui étudient la Voie sont nombreux a comprendre du point de vue
du ‘Dharma de la doctrine’ sans comprendre du point de vue du ‘Dharma de
Desprit*’®. Tls auraient beau pratiquer durant des cycles cosmiques successifs, ils
ne seraient finalement fondamentalement pas des Eveillés. S'ils ne comprennent
pas du point de vue de l'esprit, ils s’arrétent a la compréhension du point de vue
du Dharma de la doctrine et négligent I’esprit en faisant grand cas des doctrines ;
et, ce faisant, poursuivent finalement une motte de terre [comme le chien de Han
Lu de la légende*?] parce qu’ils ont oublié I'esprit originel. Il suffit de coincider
avec l'esprit originel sans s’employer a chercher le Dharma, car 'esprit tel qu’en
lui-méme est le Dharma. »

Xz BN ZIABGE LG RRDE BTG BESEAT SARAM FANOE ThERE0E L
15 B O EEOR BB SO (EFA R ORIk 7

§ 50.14. Enseignement de Huangbo sur le fait de vider son esprit

34).

11 dit aussi :

« Les gens ordinaires sont nombreux a penser que 1’objet [de perception
sensorielle] fait obstacle a I’esprit et que les choses [conditionnées] entravent
le Principe ; aussi veulent-ils toujours s’échapper des objets pour tranquilliser
Tesprit, et chasser les choses [fabriquées] pour préserver le Principe. Ils ne savent
pas que, justement, l’esprit fait obstacle aux objets et que le Principe fait obstacle
aux choses. 11 suffit de faire en sorte que I'esprit soit vide pour que, spontanément,
les objets soient vides ; que les principes s’apaisent pour que les choses s’apaisent
d’elles-mémes. Ne prenez pas le probléeme a I’envers ! »

Xz MAZBESLHESE FHAE 2O ER R R0 SRS [0SR

471 JIK I : 615b.19-615¢.3 ; T.2012B : 381c.5-12 ; DX : 387b-c. Autre traduction de Carré (1985 :

472 Mise en opposition entre le « dharma de linstruction par les Ecritures » % et le « dharma de

Pesprit » /0%, Carré traduit cette dichotomie en « méthode » et « esprit ».

473 Abréviation de I’expression idiomatique Han lu zhu kuai #/i% 5, référence a un bon limier de

la période des Royaumes combattants a qui 'on ordonne de pourchasser une motte de terre, autrement
dit, de travailler inutilement ; pour un ascéte, de s’attacher a des questions secondaires sans considérer
ce qui est fondamental.

474 JIK1: 615¢.4-8 ; DX : 381¢.25-29 ; autre traduction de Carré (1985 : 36).
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7% FERCR ERL 200 th 7
§ 50.15. Enseignement de Huangbo sur 1’état d’absence de pensée
11 dit aussi :

« Ceux qui étudient la Voie, s’ils ne descendent pas directement dans 1’état de
non-pensée, auront beau passer des myriades de cycles cosmiques aussi nombreux
que les poussiéres qu’ils n’accompliront pas la sainte Voie. Mais s’ils sont capables
de descendre directement dans 1’état de non-pensée, ils seront aussitot [arrivés] a
P’aboutissement ultime [de la Voie]. »

&

Xz BN HARE

II1.17. Nanquan Puyuan #5458
§ 51.1. Nanquan appelle le supérieur du monastere

Nanquan appela le supérieur du monastére. Celui-ci lui répondit : « Oui ? ». Le
maitre lui dit : « Bouddha, pendant quatre-vingt-dix jours, dans le Ciel des Trente-
trois devas®’, précha le Dharma & sa mére. A ce moment-13, le roi Udayana®® pensa
a Boudha et demanda a Maudgalyayana d’envoyer par trois fois — par une force
surnaturelle — des artisans se rendre la-bas pour sculpter 1'image de Bouddha. Ils ne
sculptérent que trente et une marques d’excellence?’®, mais sa voix de Brahma*, elle,
ils ne parvinrent pas a la sculpter*®. » Le supérieur lui demanda alors comment était
sa voix de Brahma. Il répondit : « Elle trompe et tue les gens. »

475 JIK1:615¢.9-12 ; DX : 381¢.29-382a.3. Autre traduction de Carré (1985 : 36-37).

476 JIK1:615¢.13-14 ; DX : 380b.3-4 (résumé). Autre traduction de Carré (1985 : 22).

477 YIJF|K. Sans. Trayastrimsa. Deuxiéme ciel des six cieux du monde du désir ; premier ciel au-
dessus du monde des humains au sommet du Sumeru au-dessus du continent Jambudvipa ot résident
les humains, demeure des trente-deux devas (huit dans chacun des quatre orients) gouvernés par Indra,
le 33°, situé au centre dans la « Cité de I’heureuse Vision » # 5. Sa description est rapportée dans les
Longs Agamas ainsi que dans ’Abhidharmakosa.

478 {5 F. Roi de Kausambi a I'époque de Sakyamuni qui devint un mécéne du bouddhisme, tel
que le rapportent les soutras des Agamas (T.125 : 706a.3-26).

479 #f. Sans. laksana. Marques physiques et distinctives des « grands hommes » (saints, rois
cakravartin tournant la roue du Dharma, bouddhas et bodhisattvas) catégorisées en trente-deux marques
principales et quatre-vingts marques secondaires (utilisées dans I'iconographie bouddhique).

480 F%%. Sans. brahma-svara, « caractéristique, attribut, signe ». Décrite comme une voix élégante,
nette, profonde et sonore qui porte loin et remplit 'espace. Ceux qui I’entendent sont dans la joie et y
trouvent profit car elle contient des paroles de vérité, de belles paroles qui enseignent et ne médisent
pas, suscitant des intentions bonnes.

481 Cf, Récit dans les Agamas (T.2 : 706a.3-26).
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§ 51.2. Nanquan rencontre un maitre fermier

Comme Nanquan se rendait dans une ferme, il rencontra le maitre fermier qui
avait préparé a ’avance de quoi 'accueillir. Le maitre demanda : « Votre vieux moine
a I’habitude d’aller et venir sans avertir personne, comment avez-vu pu tout disposer
pour que tout soit comme cela ? » Il répondit :

« La nuit derniére, I’esprit du sol est venu m’en informer.

— Parfois je manque de force pour pratiquer la Voie si bien que je suis épié par
les esprits. »

Son assistant lui demanda aussitot : « Mais, vous étes un grand expert de bonne
connaissance*®®, comment les esprits vous auraient-ils épié ? » Le maitre répondit :
« Rajoute une portion de riz devant [l’autel] de I’esprit du sol. »

PSR IR SR T TAMZR Al A-E MR R A ARE (BWEE St TR0 it
AR B EEAMEATIE ) DRSS (5 (R BRI PRI SRk L G E 3
RS TR — S RS

§ 51.3. Nanquan interrogé par un moine sur son enseignement

Comme un moine interrogeait Nanquan : « Révérend, par quel enseignement
instruisez-vous les gens ? », le maitre répondit : « Ni par I'esprit, ni par le bouddha, ni
par quelque chose. »

RSN RILUR A BTE AR O 2 A2
§ 51.4. Nanquan interrogé avant de mourir par le directeur du monastere

Alors que Nanquan était sur le point de quitter ce monde, le directeur®® [du
monastére] lui demanda : « Révérend, dans cent ans, ol serez-vous ? » Le maitre
répondit :

« Au pied de la montagne, je serai un buffle.

— Pourrais-je vous suivre ?

— Si tu veux me suivre, il faudra que tu maches des racines et des herbes ! »

482 JIK 1: 615¢.15-20 ; ZTJ, j.16 : 600a.9-13 ; JDCDL, j.8 : 258b.26-258¢.2 ; SYYSH : cas n"236.

483 24134 Sans. kalyanamitra. Maitre expéri’menté (au sens de capacité a discerner), qualifié pour
guider spirituellement dans la Voie et attester de I’Eveil d’autrui. « Ami de bien » (Demiéville, 1972 : 112).

484 JIK 1:615¢.21-616a.2 ; T.2001, j.3 : 34b.28-34¢.3 ; P.1519, j.3 : 567a.2-6 ; SYYSH : cas n°237.

485 JIK1: 616a.3-4 ; JDCDL, j.8 : 257¢.13-14 ; proche de SYYSH : cas n°226 ; WMG, cas n°27.

486 f5—Ji. Litt. « premier siége (siege de téte) », équivalent a sujwa (pin. shouzuo) ¥JE. Celui qui
occupe la plus haute position dans un monastére de I’école du Chan.
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[Le directeur] commenca [alors] a comprendre.

FESURFIEHE 55— e AN e (R MERREE MHLME—SUKEER B2 KRB ES
B RTS8 — R E 1618

I11.18. Panshan Puji #1113 f#
§ 52.1. Le maitre de Chan Panshan Puji et ’achat de viande

Le maitre de Chan Panshan Puji vit quelqu’un acheter de la viande et dire au
boucher : « Coupez-moi un morceau de choix. » Le boucher posa alors son couteau,
croisa [humblement] les mains et lui dit : « Chef, qu’est-ce qui n’est pas de choix
ici ? ».

La-dessus, le maitre eut un éclaircissement*®,

R KRB SBEEH BEE—RR BERNE] XFrR
RSIBAAKIE HR LA 54

§ 52.2. Panshan voit passer un corteége funéraire puis est attesté par Mazu

Un jour, le maitre passa le portail [du monastére] et vit un pleureur de cortege
funéraire agiter ses sonnailles en disant : « Le disque rouge [du couchant] plongera a
I’Ouest ; [mais] sans appui, I’dAme [défunte] ou part-elle ? » Au pied de la tente, le fils
[du défunt] se lamentait de tristesse. Le maitre, bondissant de joie en son corps et en
son esprit, s’en retourna [au monastére]. Le grand maitre Ma[zu] [lui donna] le sceau
d’approbation®®.

fli—EIHP R IR = ALERPUEDTIE S RERBATT B TR TRE WRll 50
BB B HTEN AT

487 JIK I : 616a.5-8 ; T.2076, j.8 : 259a.27-259b.1 ; JDCDL, j.8 : 259.26-259b.1 (les deux derniers
caractéres sont ajoutés a la version du JDCDL) ; SYYSH : cas n"246.

488 177, Expression qui ne semble pas équivalente 2 « grand Eveil » désignant un degré inférieur
de la compréhension. Autres mentions dans le texte : § 71, § 84, § 94.2, § 125.1, § 142.1.

489 JIK1: 616a.9-11 ; WDHY, j.3 : 77a.24-77b.2 ; SYYSH : cas n"248.

490 F[Ii]. Litt. sceau de permission, « autorisation sous sceau (ou sous seing) » (Demiéville, 1972 :
79, 139, 247) attestant le niveau d’accomplissement dans la Voie réalisé par le disciple d’un maitre,
et l'autorisation & transmettre son enseignement. Le « sceau » est transmis individuellement et dans le
secret de la relation de maitre a disciple, parfois matérialisé par une stance de transmission du Dharma.

491 ATEGTETIPY L RESMBETH /. Repris dans PHO 1 : 655¢.21, a I'occasion des étapes des
funérailles d’un religieux entré dans le nirvana : lors de la « levée du cercueil #}% » avant la crémation.

492 JIK 1: 616a.12-15 ; WDHY, j.3 : 77b.2-5 ; suite du cas n°248 de SYYSH.

122

III. Les patriarches et maitres de Chine

§ 52.3. Instruction de Panshan a la communauté par une stance
Le maitre instruisit la communauté en disant :

La lune de I'esprit est solitaire et ronde,

Sa clarté contient les myriades d’apparences ;
[Mais] sa clarté n’est pas les perceptions reflétées,
Et les perceptions non plus n’existent pas.

Clarté et perceptions toutes deux oubliées,

Quelle chose y aurait-il encore ?

Dongshan reprit : « Si clarté et perceptions n’ont pas encore disparu, quelle chose
y aurait-il encore ? »

fliRR D HANE] e EAH SCIERREE SRR SRS 2 IR SEERT 2
W493

§ 52.4. Instruction de Panshan a la communauté sur les authentiques renoncants
Le maitre instruisit la communauté en disant : « De méme que la terre soutient
la montagne sans en connaitre la hauteur ni I'escarpement, et que la pierre contient
le jade sans en connaitre I'absence de défaut, de méme, ceux qui sont capables [de se
comporter] ainsi ont vraiment quitté leur famille [pour renoncer au monde]. »
FRERZ B RAILL Bl G 8 R AT 2 A AR R 5
§ 52.5. Instruction de Panshan sur un gong’an
Le maitre donna une instruction orale : « [Si] le triple monde n’a pas de dharmas,
ot chercher l'esprit ? [Si] les quatre éléments [composant 1'univers] sont originellement
vides, sur quel point d’appui le bouddha pourrait-il demeurer ? »

Fazhen [Shoulyi dit [alors] cet hymne :

Le triple monde se manifeste originellement a partir de I’esprit.
En l’absence de pensée, le triple monde s’égalise et disparait de lui-méme.

lERE 7 = SE BRI PURAZE PhRIE AR —H A

ZHURRILATE

493 JIK1:616a.16-18 ; ZJL, .98 : 944c.16-17 ; ZTJ, k.15 : 326¢ ; JDCDL, j.7 : 253b.15-17 ; ZS, j.1:
325a.8-9 ; SYYSH : cas n°250.

494 JIK 1:616a.19-21 ; ZTJ, j.15 : 580b.5-6 ; HPC 103 : 728c (Mi#f1f83A5%) ; SYYSH : cas n°252.
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II1.19. Guizong Zhichang 5% %
§ 53. Guizong interrogé par un moine sur ’entrée dans la Voie

Comme un moine interrogeait Guizong [en disant] : « Comment doit étre I'esprit
initial [d’'un débutant] pour trouver par ou entrer [dans la Voie] ? », Guizong, d’une
pince a feu, frappa de trois coups le couvercle d’'un briile-parfum et [lui] demanda :

« As-tu entendu ?

— Oui.

— Pourquoi n’ai-je pas entendu, moi ? »

Le maitre redonna trois coups sur le couvercle et [lui] demanda :

« As-tu entendu ?

— Non.

— Pourquoi ai-je entendu, moi ? »

Le moine ne dit mot. Le maitre reprit : « La force de la sagesse merveilleuse de
Guanyin®® est capable de sauver de la douleur du monde. »

BRSR ISR WO AR BIDOK iR 2R =~ 2RI (A BTN SR s
=T RREIEE (2R A ST (6E M ZEE s ) RER R

I11.20. Damei Fachang AHEH
§ 54. Damei instruit ses disciples avant de mourir

Alors que Damei approchait du moment de son grand passage, il instruisit ses
disciples en disant : « Ce qui vient, il ne faut pas ’empécher ; ce qui part, il ne faut pas
le poursuivre. » Imperturbable, il entendit le bruit d’un écureil volant et dit : « C’est
précisément cela, et rien d’autre. Vous autres, protégez cela et gardez-le. Moi, je dois
partir. »

KIGHREERER REAHN FEAE EAMBEEE TRy IRty sy S8
5%498

495 JIK 1: 616a.22-24 ; JDCDL, j.7 : 253b.26-27 (sauf la stance) ; SYYSH : cas n"253.

496 5% ou . Sans. Avalokite$vara, littéralement : « celui qui scrute le son du monde (entend
la voix des étres plongés dans la douleur du monde) ». Symbole de la compassion #7, représenté sous
des traits féminins en Asie Orientale, & la différence de I'iconographie indienne. Fait partie de la triade
du Bouddha Amitabha : boddhisattva acolyte de gauche dont il est le disciple.

497 JIK1:616b.1-5; SYYSH : cas n°259.

498 JIK1:616b.6-8 ; SYYSH : cas n°269.
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I11.21. Dazhu Huihai K##H
§ 55.1. Dazhu Huihai consulte Mazu pour la premiére fois

Le maitre de Chan Dazhu Huihai consultait Mazu pour la premiere fois. Le
patriarche [Mazu] lui demanda :

«D’ol1 viens-tu ?

— Je viens du monastére de Dayun de Yuezhou.

— En venant ici, quelle affaire t'ameéne ?

— Je viens chercher le Dharma de bouddha.

— Le trésor précieux que I'on a chez soi, n’y jeter pas méme un regard, mais
abandonner ses biens et s’enfuir rime a quoi ? Ici ot je suis, il n’y a méme pas une seule
chose, rien. Quel Dharma de bouddha y trouverais-tu ? »

Le maitre alors se prosterna et demanda :

« Quelle chose est le trésor précieux de chez Huihai ?

— Précisément, celui qui vient de me poser la question. Ton trésor est entier,
entiérement pourvu, et il ne lui manque rien. Utilise-le en toute liberté. A quoi bon le
chercher a I'extérieur ? »

A ces mots, le maitre comprit de lui-méme que Iesprit originel ne se trouve pas

dans la perception. Il bondit de joie, et le remercia respectueusement**’.

KRBT )RS AR E MR HBNIRZESF AR HH A EZAM S HACkE HH
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§ 55.2. Enseignement de Dazhu sur corps, parole et pensée
Dazhu dit : « Corps, parole et pensée purs ont pour nom ‘apparition de bouddha

dans le monde’ ; corps, parole et pensée impurs ont pour nom ‘disparition de bouddha’
[du monde]. »

Rz BOES RaMH T & OBRHT 24k

II1.22. Fenzhou Wuye {7/Hf%3#
§ 56. Enseignement de Fenzhou sur I’éradication des pensées

Fenzhou dit : « Si 'on n’a pas éradiqué jusqu’au dernier poil désir ou pensée des
499 Fgalement traduit par Catherine Despeux (1980 : 53).

500 JIK1:616b.10-17 ; JDCDL, j.6 : 246¢.8-16 ; WDHY, j.3 : 79a.6-12 ; SYYSH : cas n°270.
501 JIKI:616b.18-19 ; SYYSH : cas n°272.
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gens ordinaires ou des saints, on ne peut éviter d’entrer dans 'utérus de 1’anesse ou
dans les entrailles de la jument [pour renaitre]. » Baiyun [Shou]duan dit [alors] : « Si
Pon fait en sorte d’éradiquer proprement — sans [y laisser] un seul poil de fin duvet —
les pensées des gens ordinaires et des saints, on ne peut pas non plus éviter d’entrer
dans l'utérus de I’anesse ou les entrailles de la jument ! »

IMNZ EH 20
o BB AR B AL BE 50

II1.23. Guizong Zhichang 5% % (2)
§ 57. Guizong interrogé par un moine sur bouddha

Comme un moine lui demandait : « Qu’est-ce que bouddha ? », Maitre Guizong
répondit : « Je ne refuse pas de te le dire tout de suite, mais je crains que tu ne le crois
pas. » Le moine reprit :

« Comment oserais-je ne pas croire les paroles sincéres de Votre Révérend.

— Bouddha, c’est toi [en cet instant].

— Comment le préserver ?

— Une taie sur I'ceil fait tomber en désordre les fleurs d’illusion optique®. »

A ces mots, le moine réalisa le grand Eveil.

BRERIRIAER AR BAERS ARILE BAAAME MAMANE BIROMS MRENE
ZATRT BTE—S37EAR 22 TERLER (ks>

II1.24. Xishan Liang /L3¢
§ 58. Le maitre d’assise Xishan Liang et Mazu

Xishan Liang, maitre d’assise®®®, donnait lecture de vingt-quatre soutras et
traités®*. Un jour, il partit trouver Mazu. Ma[zu] lui demanda :

« J'ai entendu dire que votre éminente Vertu enseignait beaucoup de soutras et
de traités, est-ce vrai ?

502 JIK I: 616b.20-23 ; SYYSH : cas n°285.

503 Zefp. Litt. « fleurs de vide », fleurs virtuelles, les taches ophtalmiques ou scotomes en forme
de fleurs, « fleurs dans ’air » (Demiéville, 1972 : 109, 111). Métaphore pour exprimer les constructions
mentales discriminantes des dharmas dépourvus de réalité.

504 JIK I: 616b.24-616¢.3 ; ZFYZ, j.3 : 624a.22-24 ; SYYSH : cas n"257.

505 i, « Président » (Demiéville, 1972 : 206) ou « maitre de la chaire (?) » (Demiéville, 1972 :
27), généralement en charge de la lecture des soutras et des commentaires.

506 3. Sans. Sastra. Terme désignang généralement des commentaires de soutras, une des trois
corbeilles tripitaka ou grandes sections des Ecritures bouddhiques.
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— Je n’oserais I'affirmer.

— Avec quoi allez-vous enseigner ?

— Avec Desprit.

— L’esprit est comme un enfant de cirque, I'idée est comme un chef d’orchestre.
Comment allez-vous expliquer tous ces soutras ?

— Si enseigner I'esprit ne convient pas, ne devrais-je pas enseigner le vide ?

— Ce serait mieux, en effet. »

Comme le maitre d’assise secouait ses manches pour sortir, [Ma]zu I’appela :
« Maitre des études ! » Celui-ci tourna la téte. [Ma]zu lui dit : « Qu’est ceci ? » A ces
mots, il réalisa le grand Eveil. Aussitot, il se prosterna en remerciement. [Ma]zu lui
dit : « Mais que fait cet abruti a se prosterner ? » Le maitre des études se mit aussitdt
a transpirer de tout son corps. Il retourna au monastére et dit a ses disciples : « Moi
qui ai étudié toute ma vie, je me disais que personne ne me dépassait. Aujourd’hui,
j’ai requ une question de Mazu et la pratique®” d’une vie a fondu [comme neige au
soleil]. » Ensuite, il arréta ses lecons et se rendit directement a Xishan®"® ot il appert
que I'on perdit de ses nouvelles.

VRS T S ARG —HETSH R H RS RE S BN HE
HEELIEE RO HLELO TR AT &% P aGh RS SRR
ZEHSEE AR SRS TR AT FRE HEUR B FRRRE S
HHHESARPTATE R EEAERE S TR WFERE Aok MRS 5
BB AR %988 BT AR

II1.25. Wuxie Lingmo {2
§ 59. Le maitre de Chan Lingmo éveillé par Shitou

Le maitre de Chan se rendit aupres de Shitou et lui dit : « Si une [de vos] paroles
me touche, je reste ; sinon, je pars. » Comme [Shi]tou restait assis, le maitre secoua ses
manches®"! pour partir. [ShiJtou ’appela : « Chef d’assise ! » Le maitre tourna la téte et
[Shi]tou lui dit : « De la naissance a la mort, il n’y a que ce type-la, que fait-il a tourner
la téte et i se retourner le cerveau ? » A ces mots, le maitre réalisa le grand Eveil.

BTN BATR — SN — S BT SR At 25 SR b A 5
ZHEAE R FURHIE [FIGEMA (L AR S RS

507 1. Terme équivalent & gongfu T.5% et & canchan 2i#, désigne la pratique spécifique du Chan.
508 1. Litt. montagne de ’'Ouest, a Hongzhou #t/f], actuelle province du Jiangxi.

509 Citation du Soutra de UEntrée a Lanka. K.161, k.5 : 962a.3.

510 JIK I: 616¢.4-16 ; SYYSH : cas n°291.

SI1 J4l. Peut étre un geste d’impatience et de mécontentement. Cf. Carré, 1985 : 34, note 4.

512 JIK 1: 616¢.17-21 ; SYYSH : cas n°293.
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II1.26. Shigong Huizang 1 &4
§ 60.1. Le Révérend Shigong prend Mazu pour maitre

Le Révérend Shigong était autrefois un chasseur qui courait le cerf. Alors qu’il
passait devant 'ermitage de Mazu, il lui demanda :

« Avez-vous vu passer un cerf ?

— Qui est-tu, toi ?

— Un chasseur a larc.

— Avec une seule fleche, combien en abats-tu ?

— Un seul avec une fléche.

— Alors, tu n’es pas un bon tireur.

— Révérend, savez-vous tirer ?

— Oui.

— Avec une fléeche, combien en abattez-vous ?

— Moi, avec une seule fleche, j’abats tout un troupeau.

— Ceux-ci et ceux-1a sont vivants, comment peut-on en tirer tout un troupeau ?

— Si tu sais [que ce n’est pas possible], pourquoi ne tires-tu pas sur toi-méme ?

— Si vous m’apprenez a me tirer dessus, je n’aurai aussitot plus de prise.

— Ce type-la a traversé un immense cycle cosmique dans I'ignorance™?
quaujourd’hui [tout] s’arréte d’'un coup®™. »

A ce moment-13, Shigong jeta par terre arc et fléches, prit [Ma]zu pour maitre et
quitta le monde séculier™®.

et voici

AR BRI WS R FE SRR AN A EHOR A HPR ML —H
SRR H M 8 HETOANE S ARG HEARS HRI A KE AT
—% BptAar S —F BRI MORES BEECET A8 BRI N TR R
JEEDAER 5 HER, AR N S AT $ s>

§ 60.2. Shigong a ’assemblée de Yantou

Plus tard, [Shigong] se trouvait a I’assemblée de Yantou. Un jour, [Yan]tou lui
demanda :

« Que fais-tu ici ?

— Ici, je dresse des beeufs.

— Et comment fais-tu pour les dresser ?

513 fmBf. Sans. avidyd, litt. « sans lumiére ». Absence de sagesse, poison de l'ignorance,
incompréhension de la doctrine bouddhique, équivalent a tourment mental. « Inscience » (Demiéville,
1972 :139).

514 Egalement traduit par Demiéville (1972 : 139).

515 Voir aussi Despeux, 1980 : 55-56.

516 JIK I: 616¢.22-617a.7 ; JDCDL, j.6 : 248b.11-21.
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— Je profite qu’ils piquent du nez dans les herbes®"” pour vite leur mettre un
anneau au museau et les reconduire [par le museau].

— Bonne méthode®® ! »

RAEEIEAE N —HEMH AEE BIEEEE B ARAEE B EEGEB AR H— g R
ROk E SEEER IR

II1.27. Yaoshan Weiyan & LH{#
§ 61. Yaoshan et Shitou

Un jour que Yaoshan était assis, Shitou le vit et lui demanda : « Que fais-tu ici ? »,
le maitre répondit :

« Absolument rien.

— Tu es donc assis tranquillement.

— FBtre assis tranquillement, c’est faire quelque chose.

— Tu dis que tu ne fais rien, mais quelle est cette chose que tu ne fais pas ?

— Les mille saints aussi I'ignorent. »

[ShiJtou fit son éloge par une stance :

Depuis que nous séjournons ensemble, je ne connais pas ton nom,

S’en remettant au destin, nous n’avons fait que pratiquer.

Depuis les temps anciens, Saints et sages ne le savent pas,

Les gens ordinaires irréfléchis, comment en seraient-ils facilement éclairés ?

BIl—HAR AR BEGAEEBIEREE MH—AR SECERIRA L fEETAR
Foth BHTCEARR HAR N fliH TE7 R sHUE#H

TEASEEAHIY AR BT
BN LI = 5

517 —fEy% i %, Plusieurs interprétations sont possibles car en langue vernaculaire, 'expression peut
signifier « devenir un bandit » ou bien « naitre ». Tirer par un anneau peut étre la métaphorique de la
guidance, de I'enseignement (Cho et Jorgensen, 2020 : 74, note 139).

518 Similaire aux Entretiens de Mazu (cf. Despeux, 2014 : 56).

519 JIK I : 617a.7-11. Repris dans une instruction a la communauté de PHO I : 651c ; WHDY, j.3 :
80c.23-81a.1.

520 JIK1:617a.12-18 ; SYYSH : cas n°325.
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II1.28. Guishan Lingyou i Li&iifi
§ 62.1. Guishan choisi par Baizhang comme supérieur

Guishan se trouvait [alors parmi les disciples de] Baizhang qui I’avait fait « chargé
de la cuisine®® ». Baizhang s’apprétait a choisir le futur maitre [du monastére du
mont] Dagui. Il demanda au « premier siege » de dire ces mots a ses disciples : « Celui
qui sort de la norme®** recevra la charge de supérieur [du monastére]. » Il montra alors
du doigt une gourde d’eau pure et dit : « [Si I’Jon ne peut pas appeler ceci ‘gourde d’eau
pure®*, comment I’appeler ? » Le premier siége répondit : « On ne peut pas ’appeler
[non plus] une barre de porte®. » [Bailzhang ne fut pas satisfait [de la réponse]. Il
demanda alors au maitre [Guishan]. Ce dernier renversa la gourde d’un coup de pied.
[Bai]lzhang en rit en disant : « Tu as fait tomber le directeur [du monastére] de la
montagne [Dagui] ! »

ITEE LRI FORERIR TN Toas e AR Nl RE E AR AFRPRa A5
PRI TR E0 ER AT AR, SR TRAAT ARE I LS H S — e
J/m525

§ 62.2. Guishan interrogé par Yangshan qui obtient I'Eveil

Comme Yangshan interrogeait Guishan en disant : « Quel est le lieu ot réside le
véritable bouddha ? », le maitre répondit : « En pensant a la merveille du non-pensé,
retournez la pensée sur l'infini de la flamme spirituelle®®®. La pensée anéantie retourne
a la source ol nature et apparence sont constamment présentes, oil principe et faits ne
sont plus séparés, ol le véritable bouddha est réalité absolue. » A ces mots, Yangshan
s’éveilla d’un coup.

FSLLEIMLLES Al 2 S e s DU 20 R GG ks JRaE IR MR A
A L R EES

521 g4k, En charge des hotes et des repas, traduit aussi par « économe » (Demiéville, 1972 : 186).
On note une grande différence d’age (Mazu serait mort en 788 alors que Guishan avait seulement 17
ans, né en 771).

522 i} 4. Cf. Les trois sortes de catégories d’apprentis selon Linji (Demiéville, 1972 : 134).

523 1. Sans. kundikd. Elément du viatique des religieux. Ustensile rituel d’origine indienne, sert
au lavage des mains.

524 ¢ Traduit diversement par « U4 53| (tas de bois, fagot) », (Centre de traduction des Ecritures
bouddhiques de I'Université Dongguk, 2005) ; par « wooden door stop » (Cho et Jorgensen, 2020), par
« sabot » (Despeux, 2014).

525 JIK I : 617a.19-24 ; SYYSH : cas n°356 ; proche du cas n°40 de WMG (Despeux, 2014 : 182-
183).

526 . Expression originale de Guishan.

527 JIK1:617b.1-4 ; JDCDL, j.11 : 282b.5-8 ; SYYSH : cas n°364.
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§ 62.3. Guishan interroge Yangshan sur ’esprit lumineux de merveilleuse pureté

Guishan demanda a Yangshan : « Comment as-tu compris ‘1’esprit lumineux de
merveilleuse pureté®®® ? » Il répondit :

« Les montagnes et les fleuves, le continent, le soleil, 1a lune, les étoiles et les astres.

— Tu n’en as compris que les phénomenes.

— Révérend, a l'instant que m’avez-vous demandé ?

— L’esprit lumineux de merveilleuse pureté.

— Appelez-vous cela ‘phénomeéne’ ?

— Clest cela, c’est cela. »

LML RO R & Lz (iR A RIR Bz S HE AR
B BZADIRIRL (D ZIRVEHAGE Al 24 22

I11.29. Zhaozhou Congshen /M7
§ 63.1. Zhaozhou interroge Nanquan sur la Voie et s’éveille

Zhaozhou demanda a Nanquan :

« Qu’est-ce que la Voie ?

— L’esprit ordinaire est la Voie.

— Faut-il y tendre intentionnellement ?

— Y tendre, c’est en dévier.

— Comment ne pas y tendre et savoir ce qu’est la Voie ?

— La Voie ne dépend pas de la connaissance ou de Iignorance ; la connaissance
est éveil illusoire, I'ignorance est indécidable. Cela est parvenir vraiment a la Voie
sans y tendre, comme un immense espace complétement ouvert et libre. Pourquoi se
forcer a discuter de savoir qui a raison ou tort ? »

A ces mots, le maitre réalisa le grand Eveil.

BN TR SRR AR SRASRITE B2 TR 5
ZHURBATRA AUZEE TRV % R R MK AR AT
R TARE™

§ 63.2. Zhaozhou interrogé par un moine sur l'intention de la venue depuis
I’Ouest

Comme un moine lui demandait : « Quelle était I'intention du maitre-patriarche

528 4. Esprit le plus élevé et pur par lui-méme ayant atteint Iétat d’Eveil complet.

529 JIK1: 617b. ; 5-8 ; WDHY, j.9 : 187a.14-17 ; SYYSH : cas n°386.

530 JIK I: 617b.9-14 ; JDCDL, j.10 : 276¢.14-19 ; SYYSH : cas n°407 ; WMG : cas n°19 (Despeux,
2014 :119).
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de venir depuis ’Ouest®® ? », Maitre Zhaozhou répondit :
« Le cyprés devant la cour.
— Révérend, n’instruisez pas les gens avec des perceptions sensorielles !
— Je n’instruis pas les gens avec des perceptions.
— Quelle était I'intention du maitre-patriarche de venir depuis 'Ouest ?
— Le cypres devant la cour. »

NIRRT ATRAMTPIACRE BT REAT T M ZRIMBUSIRA MIARARBERA M2
STV ACEE e A 7>

§ 63.3. Zhaozhou interrogé par un moine récemment entré en communauté

Comme un moine lui demandait : « Voici depuis peu que I'étudiant que je suis est
entré dans la communauté des moines, s’il vous plait, Maitre, instruisez-moi. » Maitre
Zhaozhou répondit :

« As-tu déja mangé ta bouillie de riz, ou pas ?

— Je I’ai mangée.

— Alors, va laver ton bol®®3, »

Le moine réalisa le grand Eveil®**,

BRI 22 E AP ZRTER BTSSR (RE0E T AT E SR HARES®
§ 63.4. Zhaozhou interrogé par le Vénérable Yanyang

Comme le Vénérable Yanyang lui demandait : « Quand on n’apporte aucune chose
avec soi, que faire ? », Maitre Zhaozhou lui répondit : « La lacher. » Le Vénérable reprit :

« Que signifier ‘la 1acher’ quand on n’apporte pas une seule chose avec soi ?

— Alors, reprends-la. »

Le Vénérable réalisa le grand Eveil.

BRI BRI R TSR AT B2 R S8 H AR TR IMTEE Bz R
i E PN i

§ 63.5. Zhaozhou tourne le moulin a priéres pour une vieille femme

Comme une vieille femme avait fait un don de biens, demandant a ce que 'on

531 gnfap il ffivase L. Cf. cas n°20 du BYL. « Quelle était I'idée de Bodhidharma en venant de
I’Occident », type classique et rebattu de fausse question (Demiéville, 1972 : 148-149). Cf. Despeux,
2014 : 175-176.

532 JIKI:617b.15-18 ; SYYSH : cas n°421. Cf. Annexe 5.

533 Le proces de I'action exprime un certain éloignement indiqué par le caractére .

534 Similaire au cas n°7 de WMG. Cf. Despeux, 2014 : 82.

535 JIK I: 617b. ; SYYSH : cas n°429. WMG : cas n°7 (Despeux, 2014 : 82).

536 JIKI:617b.22-617c.1 ; SYYSH : cas n°435.
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tourne la Grande Corbeille®” [au moyen d’un moulin & priéres], Maitre Zhaozhou
descendit de son siége de méditation et fit un tour complet [du moulin] en disant :
« Jai tourné la Corbeille. » Quelqu’un retourna vers la vieille femme et lui rapporta
cela. Elle répliqua : « Je viens de demander de tourner la Grande Corbeille, pourquoi
le Révérend n’a-t-il fait tourner que la moitié de la Corbeille ? »

TN AL A — S R A R i
T nr R i LS

i NRER B2 HE T ABBLET BR RAGHE R

§ 63.6. Zhaozhou partit gagner dix mille sapéques

Zhaozhou apprit qu’un fidéle séculier avait mis les moines a 1’épreuve en leur
disant : « Je posséde dix ligatures de [mille] sapeques [chacune]. Si quelqu’un [parmi
vous] me fait parvenir [4 I'Eveil] par une seule parole®®, je lui céde aussitot cette
somme. »

Le maitre mit sur sa téte un grand chapeau de bambou et partit aussitot.

[Commentaire] tiré [d’un fait ancien] : « L’empereur Wu chercha [a devenir]
Immortel et n’y parvint pas ; Wang Qiao s’assit bien droit et monta dans le ciel**. »

BINBATE RN T+ EL 2 A T35 BRI AT TEAT 152 RARILR
1l ERA TR

§ 63.7. Zhaozhou et Zhuyu dans la salle du Dharma

Le maitre se rendit la ot se trouvait le Révérend Zhuyu. Le baton en main, dans
la salle du Dharma, il allait et venait d’Est en Ouest, d’'un bord a l'autre. [Zhu]yu lui
demanda alors : « Que faites-vous ? » [Zhao]zhou répondit :

« Je cherche de I’eau avec mon baton.

— Ici, il n’y a pas une seule goutte d’eau, que pouvez-vous bien trouver ? »

537 KA. Litt. « tourner la Grande Corbeille & écritures ». « Grande Corbeille » est la traduction
littérale de taejang ki qui désigne une importante collection d’Ecritures bouddhiques sans que celle-
ci corresponde nécessairement aux « Trois Corbeilles » Tripitaka. « Tourner (les Ecritures) » implique
généralement, en fonction du dispositif, de chanter les titres des textes et de tourner rapidement les
pages (Cho et Jorgensen, 2020 : 76, note 152).

538 JIK1:617¢.2-5; T.1998A, j.9 : 849b.11-14 ; SYYSH : cas n°457.

539 —iiizA. Propos susceptible de faire basculer instantanément dans le monde de I'Eveil l'ascéte
auparavant bloqué dans sa pratique du Chan.

540 ]] g’agit du commentaire de Langya Huijue (du cas n°465 de SYYSH) inséré dans SYYSH, k.12 :
381c¢.18-19. Pour Langya, Wang Qiao désigne Zhaozhou. Le commentaire ferait référence a un récit
de I’époque des Han dans lequel Wang Qiao E, fonctionnaire sous Mingdi (##, r. - 58, - 76) expert
en magie, aurait causé la mort de 'empereur en recouvrant la tombe impériale (HHS, j. 82 ; #i##,
Jifii%4, F&). Le commentaire pourrait aussi évoquer Ji Jin (4% ou £, ? ; -549), prince héritier des
Zhou de IEst qui fut destitué pour avoir critiqué ’empereur. Il se consacra alors au taoisme pendant plus
de trente ans dans les monts Song 1| avant de se transformer en Immortel.

541 JIK1: 617¢.6-9 ; SYYSH : cas n°465. Le commentaire introduit par nian #4 est attribué a Langye
(B83E, ?- 2 ; Song du Nord) dans le SYYSH.
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Alors [Zhao]zhou, s’appuyant sur son baton, repartit aussitot.

MBI AR B FINEE b RPN BUERI R INAK BRRE R
BB NSRRI, T 542

I11.30. Nanyang Huizhong Fi5 it (2)
§ 64.1. Huizhong met & ’épreuve Maitre Daer pour I’empereur Suzong

Comme le maitre de I’enseignement des Trois Corbeilles®*, Daer®*, « Grandes
Oreilles », de 'Inde de I'Ouest se rendit a la capitale [des Tang], il déclara : « J’ai acquis
le pouvoir de percer les pensées [d’autrui®**]. » L’empereur Suzong demanda [alors]
au maitre d’Etat [Hui]zhong de le mettre 4 P'épreuve. Le maitre lui demanda :

« As-tu le pouvoir de lire les pensées ?

— Je n’oserais le dire.

— Dis au vieux moine [que je suis] ot il se trouve maintenant.

— Révérend, vous étes le maitre de tout le pays, comment pouvez-vous aller en
Inde de I’Ouest pour regarder les bateaux a la course traverser [le fleuve] ? »

Aprés un long moment, le maitre I'interrogea de nouveau :

« Dis au vieux moine ot il se trouve maintenant.

— Révérend, vous étes le maitre de tout le pays, comment pouvez-vous vous
trouver sur le pont de Tianjin>*® & regarder les macaques faire des singeries ? »

Le maitre lui posa pour la troisieme fois [la méme question]. [Mais] le maitre
des Trois Corbeilles ne sut pas ou était partie [la pensée de Huizhong]. Le maitre le
réprimanda en disant : « Vieux démon, renard fourbe®* ! Ot est ton pouvoir ? » Il ne
répondit rien.

BREIATRPY R E =B 2 B0 s sg BTt RSO HA (i
MCEEMESIER R HRRE— B4 SR RERIER MR XEE E/REESTE
LR HAIMR Al SRS b BRI M =R —RERRE Wbz Sl
IS A CIBLE . =™

542 JIK I: 617¢.10-13 ; proche de JB.n°137, j.3 : 368¢.28-30. ; X.1315, j.46 : 319a.3-5.

543 —ji. Sans. tripitaka. Les trois corbeilles ot étaient conservés les textes écrits sur des feuilles de
palme, désignant les trois divisions du canon bouddhique : soutras (enseignements de bouddha), Sastra
(commentaires, traités) et vinaya (régle, discipline monastique).

544 Personnage non identifié.

545 fit0y# ou HIf0E. Une des six capacités surnaturelles. Cf. note 219.

546 . Vraisemblablement & Luoyang ol se trouvait le monastére de Guangzhai, lieu de
T’action (cf. JDCDL).

547 BPJIAH. Litt. « esprit de renard sauvage ». Selon une croyance populaire répandue en Chine,
P’esprit du renard se transformait pour tromper les hommes. L’'image est reprise en § 64.1, mais dans un
sens différent.

548 JIKI:617¢.14-23 ; JDCDL, j.5 : 244a.12-21 ; SYJ, k.4 : 61a.
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§ 64.2. Commentaire de Paegun

Cela revient a dire : quand on se positionne soi-méme, les traces de I'esprit ne
sont pas visibles, si bien que les devas n’ont pas la possibilité de faire des offrandes de
fleurs, démons et étres extérieurs a la Voie — qui épient secrétement — ne voient rien,
jusqu’aux yeux de bouddha, qui épient et ne voient pas. De plus, Kasyapa ignorait le
samadhi du Vénéré comme le Vénéré ignorait le samadhi de Kasyapa ; le samadhi du
Vénéré n’était pas non plus connu du Vénéré !

W BREEZEE AFOEF sERETCRR BN Ty pIR AR S =k EEA
T EE= Rk EORA MRk R R >

§ 64.3. Huizhong interrogé par un moine sur I’esprit des anciens bouddhas

Comme un moine lui demandait : « Quel est I'esprit des anciens bouddhas ? », le
maitre d’Etat [Hui]zhong répondit : « Murs, tuiles et cailloux. »

R IRTIRI R A faTR Oy i R >
§ 64.4. Commentaire de Paegun
Cela revient a dire : Murs, tuiles et cailloux ont tous la nature de bouddha.

W12 FERERLEE B A RSS!

II1.31. Mengshan Daoming |16/
§ 65. Daoming poursuit le postulant Lu

Le Révérend Daoming poursuivit le postulant®>* Lu®** depuis Huangmei et parvint
au Col de Dayu. Arrivé au postulant, celui-ci jeta robe et bols monastiques sur le
rocher et dit : « La robe est une marque de foi, faut-il se la disputer par la force ? Je

549 JIK I: 617¢.23-618a.2. Repris partiellement lors d’'une montée en chaire de Paegun (cf. PHO I:
642¢.5-7).

550 JIK1:618a.3-4 ; ZTJ, k.3 : 253a ; SYYSH : cas n°143.

551 JIK 1: 618a.4 ; proche de ZTJ, j.3 : 359a.11-12 ; commentaire du cas n°143 de SYYSH.

552 {74. Sans. dcarin. Désigne un pratiquant de la Voie dans un monastére, ou lassistant du doyen
dans un monastére du Chan, ou encore un laic séjournant dans un monastére. Aprés la transmission
du Dharma par le Cinquiéme patriarche Hongren, matérialisée par le don de I’habit et du bol, Huineng
(devenu Sixiéme patriarche) partit prestement vers le sud sur la recommandation de Hongren. Au bout
de deux mois, il s’apercut qu'il était suivi par plusieurs centaines de moines du monastére cherchant a
récupérer habit et bol (Houlné, 1963 : 47-49).

553 §{7#. Patronyme du Sixiéme patriarche Huineng.
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vous la confie, prenez-la et partez. » [Dao]lming voulut les ramasser, mais ils étaient
inamovibles. Il dit alors : « Je suis venu pour le Dharma, pas pour la robe et le bol.
Je vous prie, Postulant, de m’ouvrir votre enseignement. » Celui-ci le fit asseoir sur le
rocher et plonger en son esprit. Puis, il lui dit ces mots : « Quand tu ne penses ni au
bien ni au mal, en cet instant méme, quel est le visage originel du chef d’assise [Dao]
ming ? » A ces mots, [Daolming réalisa le grand Eveil. Tout son corps transpira. Il
salua [le Sixiéme patriarche] en versant des larmes et le quitta®™*.

BRI EEMEA R TE SRS RITEBRMNG EH ARG TR FAKE B
B2 RE) JIEIRE R JER A BTE R TE A ERL B H RS AR
TEE R TSR LA T H B E FATE BT hsm %

II1.32. Xingshan Weikuan S/
§ 66. Weikuan interrogé par Bai Juyi

Comme Bai Juyi demandait au Révérend Weikuan : « Une fois qu’il n’y a plus
de [pensées de] discrimination, & quoi exercer son esprit ? », celui-ci répondit : « A
lorigine, I’esprit n’est pas altéré, pourquoi faudrait-il ’exercer ? Ne tenez pas compte
du caractére sale ou pur [des pensées], ne suscitez absolument aucune pensée. »

11 demanda encore :

« Le sale ne doit pas faire 'objet de la pensée, [certes], mais convient-il que le pur
[non plus] ne le puisse pas ?

— Il en est comme de la prunelle de I’ceil, pas la moindre chose ne doit s’y
arréter ; une poussiére d’or, bien que de grand prix, si elle se trouve dans I'ceil, rend
malade. »

11 demanda encore :

« 8’1l n’y a rien a pratiquer, ni a penser, en quoi cela différe-t-il des gens ordinaires ?

— Les gens ordinaires sont dans I'ignorance, les deux véhicules®*® sont dans
lattachement. Rompre avec ces deux maladies [de I’esprit] est la pratique véritable.
La pratique véritable ne doit étre ni diligente ni oubliée ; la diligence confine a
l’attachement ; 'oubli fait tomber dans ’aveuglement. Cela est [un principe] essentiel
de Desprit. »

MR HEAESE BERIR MUEL MR OARIES AMEER RRRE —7E
B PSRRI IR 2] T A ANREE b — YRR S0 SR TEARTR R Sl
fi ALK ME NI —REE B —n RREE BEE AMFHAET BT

554 On dit que Daoming, sur le chemin du retour, conduisit les poursuivants de Huineng (disciples
du Cinquiéme patriarche Hongren) sur une fausse piste afin d’éviter a Huineng leur ressentiment.

555 JIK I: 618a.5-12 ; proche de JDCDL, j.4 : 232a.5-12 ; SYYSH : cas n°117 (avec commentaire).

556 Cf. note 342.
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I11.33. L’intendant disciple de Yanguan Qi’an &5 7%
§ 67.1 L’intendant du monasteére, disciple de Yanguan, a l'article de la mort

A Tassemblée du Révérend Yanguan, il y avait un moine responsable des affaires
du monastere®® qui était sur le point de mourir. Un envoyé démoniaque des enfers
vint pour s’en emparer. Le moine lui dit alors : « J’étais responsable d’'un monastere
et n’avais pas de temps libre pour pratiquer. Pourriez-vous m’accorder généreusement
sept jours de délai ? » L’envoyé lui répondit : « Attendez, je vais en informer le roi
[des enfers], s’il vous I’accorde, je reviendrai dans sept jours, sinon, il faut venir dans
I'instant. » Ayant achevé ces mots, sept jours plus tard, il vint précisément le chercher,
mais ne le vit point.

HIEMMET A—2HEFE RERR BEs KPS RIESE RRET A LAER R
H & BAT Fars A AER RFHZERER SEEECHB ARG 1571

§ 67.2. Commentaire de Paegun

Cela revient a dire : aprés que Niutou eut rencontré le Quatriéme patriarche, toutes
sortes d’oiseaux vinrent le chercher, fleurs au bec [comme offrandes], mais aucun
d’eux ne put le trouver.

MZHTEARIEE EHEETEERE

I11.34. Hengyue Huisi % HEE
§ 68. Le maitre de Chan Hengyue Huisi

Le maitre de Chan Hengyue Huisi s’entrainait a I’assise en permanence. Il ne
prenait qu’un repas par jour et récitait des soutras tels que le Soutra du Lotus, si bien

557 JIK1:618a.13-21 ; JDCDL, j.7 : 255a.29-255b.7.

558 :#. Dans un monastére Chan, le terme désigne de maniére générique les quatre responsables
que sont le jianshi %i¥, directeur du monasteére, le weina #t#, chargé de la discipline et du respect
des régles, ’économe nadian Hi/% chargé des repas, vétements, logement, et le zhisui % chargé des
différents services.

559 JIK I : 618a.22-618b.2 ; Propos attribué a Dongshan dans le ZTJ (ZTJ, k.6 : 273a) ; JDCDL,
j.27 : 436b.5-8. Le récit continue : « (...) Un moine demande : « Quand il est venu le chercher, comment
résista-t-il ? », réponse de Dongshan : « Il Pavait déja trouvé. » ¥4 B Al (L Ff e,

560 JIK I:618b.2 ; commentaire du cas n°861 de SYYSH.

137



Jikji

que, finalement, il développa I’esprit de la Voie®". 1l se rendit 12 ot se trouvait le
maitre de Chan Huiwen et recut [de lui] le Dharma. Jour et nuit, il recueillit son
esprit. Au bout de trois fois sept jours [passés a méditer lors de] la retraite d’été, il
obtint le pouvoir surnaturel de connaitre ses vies antérieures, et redoubla d’efforts
a se perfectionner. Peu apres, survint un obstacle car ses quatre membres devinrent
flasques et faibles, de sorte qu’il n’était plus capable de marcher. Il se dit en lui-méme :
« La maladie vient du karma de mon existence, qui lui-méme vient de ’esprit ; si la
pensée n’est pas produite a la source, comment une perception extérieure pourrait-
elle prendre forme ? Maladie, karma et corps sont tous [impermanents] comme nuage
et ombre. » Ayant eu cette vue pénétrante [de la vérité], sa pensée fut complétement
retournée et disparut. Il redevint léger et tranquille comme autrefois. La retraite d’été
complétée, il n’avait rien obtenu et en fut profondément honteux en son esprit. Il se
relacha physiquement et allait s’appuyer contre le mur [de la salle de méditation]
lorsque, avant que son dos n’ait atteint [le mur], il réalisa parfaitement le grand Eveil
du samadhi du Lotus du Dharma®®?, le Chan du Supréme Véhicule, si bien que sa
pensée fut uniment lumineuse et aboutie.

i AT A AR SAEESA R0 TR s R0 LEA
=CH MEEE [kt SRR PSR ARETY BEERIEEE SR OIREE
HMFHR RSEELE AR AR SRR A B IRATS DOL ML T e
ERERE BECTETREE =R i R — s

II1.35. Niaoke Daolin SHEE K
§ 69.1. Le Révérend Niaoke éveille son assistant Huitong

Comme son assistant Huitong lui faisait un jour ses adieux, le Révérend Niaoke
l'interrogea :

« Ol vas-tu aller maintenant ?

— J'ai quitté le monde séculier pour le Dharma. N’ayant pas bénéficié de votre
compassion ni de votre instruction, je m’en vais maintenant dans différents lieux
étudier le Dharma de bouddha.

— §'il s’agit du Dharma de bouddha, j’ai, moi ici, quelque petite chose.

— Et quel est le Dharma de bouddha que Votre Révérend a acquis en ce monde ? »

Le maitre s’arracha un poil et souffla dessus. La-dessus, ’assistant eut le grand

561 38,0, Un esprit ardent a la recherche de la Voie pour les fidéles non religieux.

562 i:#E k. Sans. saddharma-pundarika-samadhi. Samadhi (absorption méditative) obtenue
consécutivement a la pratique du Soutra du Lotus, a la compréhension de la vérité a travers le soutra.
Dans ’école du Tiantai, 'expression désigne une des quatre sortes de samadhi : la contemplation de la
vérité de la voie médiane de I’aspect véritable a partir du Soutra du Lotus et du Soutra de la contemplation
du Dharma des actes de Samantabhadra (% &171548, T.277), centré sur la repentance.

563 JIK I: 618b.3-12 ; JDCDL, j.27 : 431a.16-26.
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Eveil.
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II1.36. Dagui Huaixiu KiB1%5
§ 69.2. Commentaire de Dagui Huaixiu

Dagui déclara : « Quelle tristesse ! Ce moine®* ne comprend que les sons et les
couleurs des paroles [creuses sur le Dharma] et, toute sa vie durant, n’a pas compris
que sa propre clarté couvre Ciel et Terre et se manifeste en tout lieu ot il se rend. »

KISZ: A H RO € LU RAIE TR %R MR

II1.37. Lan’an #§% (Changqing Da’an REK%)
§ 70. Instruction du Révérend Lan’an a la communauté

Le Révérend Lan’an instruisait la communauté en disant : « Les gens comme vous
qui venez tous ici, que venez-vous chercher ? Si vous voulez devenir bouddhas, sachez
que vous étes vous-mémes bouddhas, mais vous vous précipitez a la porte de la maison
d’a coté comme un cerf assoiffé court vers le mirage chaud d’une vapeur trouble
[croyant y voir de I'eau]. Quand parviendrez-vous a coincider [avec la Voie] ? Vous
qui cherchez a devenir bouddhas, il vous suffit, il n’y a pas mieux, de retourner [dans
le bon sens] le conditionnement des causes, les pensées illusoires et les sens dévoyés,
désirs sales et impuretés. L’esprit des étres sensibles est précisément et immédiatement
Pesprit premier de ’Eveil correct de bouddha. Ot chercher encore ailleurs ? Les gens
comme vous, chacun d’entre eux possede un grand trésor sans prix qui rayonne depuis
Pouverture de vos yeux et illumine montagnes, fleuves et continent ; qui rayonne
depuis l'ouverture de vos oreilles et discerne la totalité des sons bons et mauvais. Les
six ouvertures [des sens] rayonnent jour et nuit constamment d’une lumiére qu’on
appelle aussi le ‘samadhi du rayonnement®”. Vous ne comprenez pas et choisissez

564 JIK1:618b.13-18 ; ZFYZ, j.3 : 625a.8-11 ; SYYSH : cas n°747.

565 En tant que commentaire de Dagui sur le propos précédent, la numération de l'extrait suit la
précédente.

566 JIK I : 618b.19-21 ; ZFYZ, j. 3 : 625a.12-13 (premiére partie de la citation) ; X.1357 (#fi5R5i4)
THATL%), .2 : 472¢.9-10 (deuxiéme partie) ; commentaire du cas n°747 de SYYSH.

567 f¥.=#k. Une des 108 formes de samadhi caractérisée par I’émission d’un rayonnement de
couleurs plus ou moins chaudes selon le désir des étres résultant d’une force surnaturelle (cf. T.1509,
j.25: 373a.5, KE ).
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Pombre ! Vous vous trouvez dans le corps constitué des quatre éléments, tenant debout
intérieurement et extérieurement, faisant en sorte de ne pas crouler comme quelqu’un
qui, un pesant fardeau sur le dos, traverse seul un pont de bois en s’efforcant lui aussi
de ne pas faire de faux pas. Parlez maintenant ! Quelle est cette chose qu'’il faut tenir
et qui est préte a s’effondrer ainsi ? Vous cherchez a voir, mais ne voyez pas le plus
petit début de quelque chose. C’est pourquoi Maitre [Bao]zhi*®*® a dit : ‘Les perceptions
fournissent des présences confuses et immenses, vous pouvez chercher a l'intérieur, a
P’extérieur ou au milieu, [vous ne trouverez] rien du tout.” »

LIRS QEHEN SARER MR ENE HRE a2 mERME82
YBREREINE IRFSAHIE S BIORAIERS (ERAFFEM a5 SR RRORNT RAEZD /I
RGO B A REAIES MEHA & EARERE RIRMBOE LF okt HFY
WOE FOR—VIREEEE ANMEEREBOCH TMEBOE=IK 1 AANEEGE RS+ RoMERE
AZRB QN BT RS L TRARBORIA BAER Y BB (E AR A
WHRR ZHHAR SEAZ B EREAA Ay g™

I11.38. Liangshan Yuanguan 215
§ 71. Liangshan Yuanguan interrogé par Dayang Yan

Comme Dayang Yan lui demandait : « Quelle est ‘I’aire de la Voie de I’absence
d’apparence’ ? », le maitre de Chan Liangshan Yuanguan, montrant du doigt une image
de Guanyin, lui répondit : « C’est une peinture du lettré retiré Wu*"' [Daozi]. » Comme
[Dayang] Yan s’apprétait a lui répondre, le maitre reprit brusquement : « Cette image
a-t-elle une apparence ? Quelle est celle sans apparence ? » A ces mots, [Dayang] Yan
eut un éclaircissement et le salua en se prosternant. Ensuite, il retourna a sa position
premiére. Le maitre lui demanda :

« Pourquoi ne dis-tu mot ?

— Parler, je ne le refuse pas, mais je crains que cela soit ensuite couché sur le
papier. »

Le maitre rit de bon cceur et dit : « Ce que tu viens de dire sera inscrit dans la
pierre ! » Par la suite en effet ces mots furent gravés sur stele.

568 ;L\ (#&8, 418-514). Contemporain du souverain Wu des Liang, considéré comme une
réincarnation d’Avalokite$vara, sa biographie est classée dans la catégorie des thaumaturges shenseng
i (cf. T.2064, j.4 : 969¢.21-971a.7). Le Jikji met en valeur ses écrits : § 155, § 156.

569 Repris partiellement (début) dans une instruction & la communauté de Paegun, PHO I :
651¢.16-23.

570 JIKI: 618b.22-618c.13 ; X.1563 (JOLHIK), j. 2 : 694a.18-22 ; 694b.2-7 ; JDCDL, j.9 : 276¢.1-17.

571 B 1k (685-758), peintre qui abandonna sa charge de magistrat local. Actif sous le régne
de Xuanzong (r. 712-756) qui lui commanda une peinture murale dans le palais impérial, il séjourna
a Chang’an et a Luoyang. Il produisit plus de 300 ceuvres prenant des sujets dans le bouddhisme, le
taoisme, les paysages. Il fut renommé pour ses représentations des enfers bouddhiques. Selon une
légende, il disparut dans un de ses tableaux.
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I11.39. Fenzhou Wuye 73 (2)
§ 72. Enseignement du maitre d’Etat Wuye 2 ses disciples

Le maitre d’Etat Wuye dit 2 son disciple Huiyin et aux autres : « La nature de ce
que vous voyez, entendez, percevez et comprenez a la méme longévité que le grand
vide [de I’espace] qui n’apparait ni ne disparait. Le monde de la connaissance fondée
sur les perceptions est originellement vide et tranquille en lui-méme, si bien qu’il n’est
pas un dharma qui puisse étre saisi. Les égarés ne le comprennent pas et sont séduits
par les perceptions, il leur suffit d’étre séduits une fois pour que s’écoule indéfiniment
[pour eux le cycle des renaissances]. Sachez-le, la nature de l’esprit est présente a
Porigine par elle-méme, elle n’est pas construite ; semblable au diamant, elle ne peut
étre détruite. L’ensemble des dharmas est comme l'ombre et le songe : il n’a pas de
ferme réalité, c’est pourquoi un soutra dit : ‘Il n’existe qu’'une seule chose véritable, les
deux [véhicules] restants ne sont pas permanents de maniére absolue.” Tout est vide, il
n’est nul dharma qui ne corresponde a un affect : cela est ce a quoi tous les bouddhas
emploient leur esprit, aussi pratiquez-le avec assiduité. » Ayant fini de parler, il
retourna dans la Tranquillité.

S SERATEE 20 TR E R BRI BRERE MR VISR R ik
A BT WIS — RIS s S ER DA A L JERIEESE e A
HE —VITE AR SR WA —FE B AIRRES TR kN
SRR W ESmiTE ST

I11.40. Dayuan Fu KJH3
§ 73.1. Le chef d’assise Dayuan Fu et un pratiquant de passage

Le chef d’assise Dayuan Fu se trouvait dans le monastére de Guangxiao de
Yangzhou o1 il donnait lecture du Soutra du Nirvana. Un moine Chan de passage resta

au monastére bloqué par la neige, et, pour cette raison, se rendit écouter la lecture.
Quand [I’enseignant] en vint a discuter en détail du principe merveilleux du Corps du

572 JIK 1: 618¢.14-20 ; ZFYZ, j.3 : 612¢.3-7 ; SYYSH : cas n"1264.
573 Citation d’un commentaire du Soutra du Lotus. Cf. T.1721, j.3 : 496¢.18-19.
574 JIK1: 618¢.21-619a.5 ; T.2061 (R, j.11 : 773a.10-19 ; JDCDL, j.8 : 257b.2-9.
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Dharma®”®, le méditant de passage se prit a rire sans s’en rendre compte. [Dayuan] Fu
interrompit sa lecture et une fois son sermon terminé demanda au visiteur de prendre
le thé. 1l lui dit ensuite : « Mon esprit est habituellement étroit et déficient, mais
je m’appuie sur linterprétation des Ecritures. Vous venez d’en rire, je vous prie de
m’enseigner. » Le méditant de passage répondit : « A vrai dire, j’ai ri parce que vous,
maitre d’assise, ne connaissez pas le Corps du Dharma. » [Dayuan] Fu reprit :

« Sur quels points avais-je tort ?

— Je ne dis pas que vos explications étaient erronées, je dis seulement que vous
avez compris le Corps du Dharma en I’évaluant de maniére spéculative et abstraite,
mais que dans la réalité, vous ne I’avez pas éprouvé.

— S'il en est ainsi, vous devriez me 'expliquer.

— Je ne refuse pas de vous 'expliquer, mais me croirez-vous ?

— Oui, pourquoi ne vous croirais-je pas ?

— Alors, interrompez un moment votre lecture, asseyez-vous bien droit pour
méditer pendant une dizaine de jours et apaiser vos pensées, vous recueillir et
rassembler vos pensées ; tous les liens de causalités du bien et du mal, lachez-les d’'un
coup. »

[Dayuan] Fu suivit en tous points ce que lui avait recommandé [I’h6te]. Depuis la
premiere veille de la nuit et jusqu’a la cinquieme veille, il entendit frapper le tambour
et, soudainement, réalisa le grand Eveil.

KIFF BEE TERHDEES SRR A% TR NG SHER0AS 0 HE n
R FAEREAMAMA R AN ERREHS B R wERE HERE R HERE
FAMES FHAEAR HEHAE LiuﬁM\,t ORI S RAT EREESE ¥H
EEARUIE MR E I MR AR B2EA SHUMS HE2 REYEE AHR
i uARERE SRS SRR IR F ﬁ“ )' BRI TE BSOS

§ 73.2. Commentaire de Paegun

Je dirais personnellement : la méme chose arriva au Révérend Yuanwu Keqin
lorsqu’il vit une poule venir se poser sur la balustrade en battant des ailes et caquetant,
et qu'il réalisa soudainement le grand Eveil.

FAH LB RAR BT SRS AR

575 i%%&. Sans. dharma-kdya. Corps véritable de bouddha, nature fondamentale du Dharma,
corbeille du Manifesté en Vérité, a la différence des corps de rétribution et de transformation. Cf. note
775.

576 JIK1:619a.6-19 ; ZFYZ, j.3 : 616a.23-616b.18 (résumé) ; WDHY, j.7 : 162a.19-162b.6.
577 JIK I: 619a.19 ; commentaire du cas n°421 de SYYSH. Cf. Annexe 5.
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II1.41. Yexian Guisheng #Ei4iE
§ 74.1. Yexian Guisheng interrogé par le Révérend Shengnian

Le Révérend Yexian [Gui]sheng fut un jour interrogé par le Révérend [Sheng]
nian : « Si vous appelez [cet objet] ‘canne de bambow’, vous le heurtez””® ; si vous
ne l'appelez pas ‘canne de bambou’, vous le trahissez. Parlez maintenant ! Comment
doit-on 'appeler ? » 1l réfléchit et réalisa a cet instant le grand Eveil. Ensuite, il brisa
et jeta dans les marches la canne de bambou fabriquée qu’il avait dans la main en
demandant : « Et ceci, qu’est-ce ? »

BERRERR —HRMAEE BT NI HAE S YRS AR
BERTE BRRAFHEEET WIFTR T DR

§ 74.2. Yexian interrogé par un moine sur le huatou de Zhaozhou

Comme un moine lui demandait de [le faire] davantage [méditer sur] le huatou
de Zhaozhou du « cyprés devant la cour », le Révérend [Gui]sheng répondit : « Je ne
refuse pas de te ’expliquer, mais me croiras-tu ? » Le moine reprit :

« Me permettrais-je de ne pas croire des propos lourds [de sens] ?

— Entends-tu le bruit des gouttes de pluie qui tombent du bord de I'avant-toit ? »

Le moine réalisa d’'un coup le grand Eveil et salua [le révérend] en se prosternant.
[Guilsheng lui demanda : « Quelle vérité de la Voie as-tu vue pour me saluer ? » Le
moine lui répondit aussitdt par un hymne :

Les gouttes de pluie du bord de I’avant-toit tombent net et clair,
Elles fracassent Ciel et Terre et, a I'instant, font reposer 1’esprit.

Treés satisfait, le maitre aquiesca en disant : « Tu as compris le Chan des

patriarches®®. »

ARG SHEMEATERE 75 &SRNGS EGA HaMMES FIMS &
Hit R R ‘Zﬁﬁéﬁf HAGERIARIE 187 HE R EEE AR HAG LIS H
TS IHREIE FTRGEZE RO B RITIAE 1 G L AT 1%

578 fig. Peut avoir le sens d’étre en contradiction (jeu de mots dont la traduction conserve
P’ambiguité).

579 JIK 1: 619a.20-24 ; ZFYZ, j.3 : 614b.5-7.

580 jiflffifif. Cf. notes 841 et 844 ; cf. Annexe 5.

581 JIK I: 619b.1-7 ; commentaire du cas n°421 de SYYSH repris intégralement dans une missive
de Paegun adressée au chef de la Salle bouddhique du palais, le doyen Ch’6nho (Kif, ?-?). Cf. PHO 11 :
667a.3-10.
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II1.42. Shouzhou Liangsui M/ 5%
§ 75. Liangsui consulte Mayu

La premiére fois que le maitre d’assise Liangsui consulta Mayu, [quand Malyu
le vit arriver, il prit aussitot une houe et partit sarcler des herbes. Quand Liangsui
atteignit le lieu ot il sarclait, [Ma]yu ne se retourna a aucun moment ; il s’en retourna
aussitot dans la cellule®® du supérieur [du monastére] et ferma la porte derriére
lui. Finalement, le lendemain, Liangsui repartit auprés de [Malyu, [mais trouva] de
nouveau porte close. Alors, il frappa a la porte et [Ma]yu demanda [de I'intérieur] :
« Qui est-ce ? » Il répondit : « Liangsui. » A peine eut-il prononcé son nom, que,
soudain, il réalisa le grand Eveil et dit : « Révérend, ne trompez pas Liangsui ! Si je
n’étais pas venu vous saluer, comment 'affaire de ce jour aurait-elle pu se produire ?
11 s’en est fallu de peu que je fusse fourvoyé par les soutras et les traités [pendant]
toute mon existence. »

BT ISR O R (R HIA R & R 2 EE SRR 77 LRI B H 8
B4 XPAHIM B9 BRI RRE AR BAKIER MIRFRERE REHEAAHER
I A% H 2 R s —:5%

I11.43. Ciming #40
§ 76. Le Révérend Ciming interroge Quan Dadao

Le Révérend Ciming vit arriver Quan Dadao®®*. 11 1ui dit alors : « Un nuage traverse
l’entrée de la vallée. D’olt vient le voyageur ? » Quan [Dadao] se retourna, regarda a
gauche et a droite puis répondit : « La nuit derniére, quelque part, un feu a embrasé les
tombes des hommes du passé. » Le maitre reprit : « Tu n’y es pas encore, reprends ! »
Quan [Dadao] poussa [alors] un rugissement de tigre. Le maitre frappa un coup sur le
tapis [de méditation]. Quan [Dadao] poussa alors le maitre et y prit place. Le maitre,
cette fois, rugit comme un tigre. Quan [Dadao] reprit : « J’ai visité plus de soixante-dix
experts de bonne connaissance, mais aujourd’hui, pour la premiére fois, j’ai rencontré
un maitre ! »

RIRIMA RRKER HR BRSO BAAERA RERAA R BRI Betis AIH i
FIRTESE SUEFEE AT —Ae 5 SAERmateE mEfere s RORER L HREENE 5 HER

582 53¢, Cellule carrée d’une toise de coté, allusion aux dimensions de la chambre de Vimalakirti,
mesurée par les pélerins chinois a Vaisali. « Dix pieds carrés (...) Terme entré dans 'usage pour désigner
le logement d’un supérieur de monastére » (Demiéville, 1972 : 33).

583 JIKI:619b.8-14 ; WDHY, j.4 : 99b.9-13 ; SYYSH : cas n°511.

584 13 K3H (965- ca. 1056) alias Nanyue Bajiao (Fijttifs).
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II1.44. Jingzhao Xianzi 5Jkif 7, Maitre Coquillage
§ 77.1. Xianzi, Maitre Coquillage, et le maitre de Chan Huayan Xiujing

Le Révérend Xianzi**® ne séjournait pas dans un lieu fixe. Depuis qu'il avait
recu l'attestation de 1’esprit®” par Dongshan, il vivait parmi les laics au Minchuan®®®,
Tous les jours, le long des rives du fleuve, il ramassait crustacés et coquillages pour
en faire ses repas matin et soir. Au crépuscule, il s’allongeait dans les tas de papier
monnaie®® destinés au sanctuaire du Blanc Cheval de la Montagne de I’Est®®. Aux
yeux de la population, il était Maitre Coquillage. Le maitre de Chan Huayan Xiujing
entendit parler de lui et voulut déméler le vrai du faux [& son sujet] une bonne fois
pour toutes. Un jour, il se dissimula a I’avance dans les tas de billets [et attendit]. Au
beau milieu de la nuit, Maitre Coquillage revint. Xiujing sortit brusquement [de sa
cachette] et I'attrapa en lui demandant : « Quelle était I'intention de la venue depuis
I’Ouest du maitre-patriarche ? » Maitre Coquillage répondit aussitot : « La vasque aux
libations d’alcool devant I’esprit. » [Xiuljing en fut stupéfait, il se repentit, prit congé
et se retira.

WA JEEEERT BELLRL AR HEIATLE SRR Dreils BRIERILE S
JRATES R IR E BT RIS SERRAREATR . AOVES — HERARESE T TROIR T iR
KRR AR ] 00fo 2 FEATPG AR 0 BV L i s 3 el 2>

§ 77.2. Commentaire de Paegun

Je dirais personnellement : ce propos est de la méme veine que celui du « cypres
devant la cour®? », des « trois livres de chanvre®® » et du « baton a sécher la crotte® ».

Les réponses des maitres des lignées en place recourent toutes aux formes, aux sons et

585 JIK 1:619b.15-20 ; ZFYZ, j.3 : 619b.7-10.

586 ifiFfIf4. Litt. « palourde, coque, coquillage ». Sa biographie se trouve dans le Complétement a la
Suite des Biographies de moines éminents, X.1524, j.6 : 403c.16-404a.1.

587 0. Cf. note 305.

588 [i)1|. Dans la région des riviéres des provinces du Sud (prov. du Fujian).

589 #$%. Billets de papier monnaie factice utilisés pour les offrandes.

59 3iili1f5. Localisation incertaine.

591 JIK I: 619b.21-619c¢.4 ; JDCDL, j.17 : 338a.27-338b.4 ; SYYSH : cas n"922.

592 pERffEfE 7. Cas n°37 du WMG. Cf. Annexe 5.

593 Jif=/7. Cas n"12 du BYL. Cf. Annexe 5.

594 {Z[RMR. Propos célebre dans le recueil de propos de Linji. Cf. Demiéville, 1972 : 33. Selon Iriya
Yoshitaka, il s’agirait plutét d’'un batonnet de crotte. Cf. Iriya Yoshitaka A%#, Jiko to chéetsu : zen,
hito, kotoba H CLLiffiBL: fii- \-Z¥Z (Soi et transcendance : le Zen, les hommes, les mots), Tokyo, Iwanami
shoten, 1986 : 94-101.
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au langage. Tel est exactement le Chan des patriarches.

FAE LSARERTARS 7 0= SR A SRRl E S RO S A

II1.45. Wuzhu #{E
§ 78. Wuzhu interrogé par le conseiller d’Etat Du

Comme le conseiller d’Etat Du lui demandait : « Votre disciple a appris que vous,
Révérend, enseigniez le Dharma en trois formules : ‘ne pas mémoriser, ne pas penser
et ne pas avoir d’idées illusoires’, est-ce vrai ? » le Révérend Wuzhu répondit :

« C’est vrai, en effet.

— Ces trois formules sont-elles une ou trois ?

— ‘Ne pas mémoriser’ est ce que I'on entend par « préceptes [moraux] » ; ‘ne
pas penser’ est ce que I'on entend par ‘concentration’ ; ‘ne pas avoir d’idées illusoires’
est ce que l'on entend par la sagesse. Si une pensée n’est pas formée, c’est que
préceptes, concentration et sagesse sont pourvus : ils ne sont ni un ni trois.

— Y a-t-il une preuve ?

— Le Soutra des Sentences du Dharma dit : ‘Susciter I'esprit de perfectionnement
de l’ascése est illusion et non perfectionnement. Si Pesprit est capable de ne pas
construire lillusion, le perfectionnement est sans limite®®.’ »

Quand le conseiller entendit la réponse [du maitre], ses doutes se dissiperent d’un
coup.

SEEERE PILHIAR 5T RAE RIS SRR R BA ARL= MR — 2=
ERAR sk HERal —ORE BRGER JF—JF=th ARARR HikES %
AR SRR BAEL R R WOREICAE AR SEN RS

I11.46. Yueshan Shinai & Lifififi
§ 79.1. Le Révérend Yueshan consulte Xuefeng

La premiére fois que le Révérend Yueshan consulta Xuefeng, il n’avait pas
encore été imprégné par la signification profonde [du Chan]. Par la suite, le roi de
Min lui demanda de se rendre sur le batiment étagé Qingfeng, « Vent pur », pour y
faire des offrandes. Lorsque, aprés avoir été longtemps assis, il leva les yeux, il vit
soudainement 1’éclat du soleil et réalisa parfaitement le grand Eveil, si bien qu’il en

595 Cf. Annexe 5.
59 Citation du Soutra des Sentences du Dharma : #f5€, T.2901 : 1435a.20-21.
597 JIK1:619¢.6-12 ; JDCDL, j.4 : 234b.22-28.
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composa [cet] hymne :

Venu pour un office au pavillon du Vent pur,

Aujourd’hui, les yeux de mon existence se sont complétement ouverts.
Maintenant, je suis stir que I’événement lointain des années de 1’¢re Putong®*®
N’est pas venu par le Col Cong®®® pour m’étre confié.

RIS )4
MHH

e RYXE RN GHAEM L7 LARE RBEFDE BAKRENA

TR B A b H PR
T (B ET AR A

§ 79.2. Commentaire de Paegun

De la méme maniére, le Révérend Xuansha dit [la chose suivante] : « Cet endroit-
1a est vide ; cet endroit-ci est vide, mon corps n’est pas : d’ot viendrait la douleur ? Je
me retire, xiu xiu, calme et repos ! Bodhidharma n’est pas venu dans la Terre de I’Est,
le Deuxieme patriarche n’est pas allé en Inde de I"Ouest. »

WZWR EZ R MR S A E A R R AR AR

II1.47. Changsha Jingcen EYH%
§ 80. Changsha Jingcen instruit le ministre Zhu

Quand le maitre de Chan Changsha [Jing]cen vit le ministre Zhu, le maitre
I'appela : « Monsieur le ministre ! » Celui-ci répondit : « Oui ? » [Chang]sha reprit :
« [Cela] n’est pas votre destin originel®”’. » Il répondit :

« Mais, je ne peux pas m’en séparer. Y aurait-il un deuxiéme individu séparé de
celui qui vous répond maintenant ?

— Puis-je vous appeler ‘Votre impériale Majesté’ ?

598 Nom de l'ére de 'empereur Wu des Liang (520-527) coincidant avec la venue de Bodhidharma
en Chine.

599 %%, Allusion a un épisode mettant en scéne Bodhidharma que le moine Songyun (R, 472-
526 ou ca. 515 - ca. 575 ?) des Wei rencontra au Col Cong trois ans apres la crémation de Bodhidharma
a son retour de mission en Inde de I’Ouest (cf. JDCDL, j.3 : 220a-b), tenant en main une sandale
(qui devint une relique). Selon certaines sources, la mission en Inde daterait de 528. Selon d’autres,
Bodhidharma aurait été victime d’un complot et condamné a boire le poison. Le site correspond au vaste
massif montagneux du Pamir, a cheval sur les actuels Tadjikistan, Afghanistan, Kirghizistan et Chine.

600 JIK1:619¢.13-17 ; JDCDL, j.19 : 365a.11-15 ; WHDY, j.7 : 161a.9-12.

601 . Notion profane : destin conféré au moment de la naissance et indiqué par le jour de la
naissance, calculé selon les deux cycles sur lesquels est établi le cycle sexagésimal. La théorie associée
aux astres a été développée en particulier dans I’école du bouddhisme ésotérique.
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— Alors, je ne peux rien répondre. Révérend, n’étes-vous pas le maitre du disciple
[que je suis] ?

— Ce n’est pas seulement que soit venu le moment de répondre ou non, mais cela
est précisément la racine des naissances et morts depuis des cycles cosmiques infinis et
sans commencement. »

Alors, il Iinstruisit par [cette] stance :

Celui qui apprend la Voie ne connait pas la Vérité,

Car depuis toujours il ne connait que I’esprit discriminant.

Le fondement des renaissances hérité d’incalculables cycles cosmiques,
L’ignorant ’appelle ‘homme originel’.

RIDSHEN KRS MR SR DANEREARS H AR WSS HE
FoBEANA DR EEEEGEE RGBS MRS T EAAAR MizIEE
SCHELASSOHIR ERIGEIAC —ANMESERA TrfEH

B NRHIE HR AR

TEREBAAETEA A EAR N

I11.48. Chongyue Huian 25t H%
§ 81.1 Le maitre d’Etat Huian et Shenxiu chez 'impératrice Wu

Le maitre d’Etat Huian fut convoqué avec Shenxiu de I’Ecole [Chan] du Nord par
I'Impératrice Wu®®® a pénétrer dans les appartements privés du palais impérial pour
y faire des offrandes. Comme ils étaient baignés par des servantes du palais qui leur
procuraient leurs services, seul le maitre avait I'air réjoui sans que rien [n’y paraisse].
L’impératrice s’extasia en disant : « Dés que vous étes entré dans l’eau, j’ai su que
j’avais affaire a un grand homme ! » Voici I’hymne :

Dans le parc de Qin, les beautés féériques aux joues de jade blanc,
Roses qui brassent 1’eau et arrosent les cendres froides.

Portes de bois et rustiques portiques, pourtant sans verrous,

Malgré les nombreux coups clairs du battant de fer, ne s’ouvrent pas.

HLE BT Ts palE 8 A S it
ARAN B

PR DU AR R MERTIAZA ML o3 H AR

602 JIK1: 619¢.19-620a.4 ; JDCDL, j.10 : 274b.11-18 ; SYYSH : cas n°495.

603 )5 ou Zetian Wuhou HIKIKJE, alias Wu Zhao #22, 624-705. Unique impératrice de I'histoire
de Chine (r. 684-705) qui changea le nom de I'empire en Zhou /. Elle adopta I’état monastique pendant
environ trois ans au monastére de Ganye /&35 apres la mort de Taizong (r. 626-649) avant d’étre de
nouveau intégrée dans le palais sous le régne de Gaozong (r. 649-685). Cf. § 81.2.
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§ 81.2. Chongyue interrogé par 'impératrice Wu sur son age

Comme I'Impératrice Wu I'interrogeait sur son age, le maitre d’Etat Huian
répondit : « Je ne m’en souviens pas. » Elle reprit :

« Comment donc ?

— Le corps des renaissances est comme circulant dans un anneau, anneau qui n’a
ni début ni fin : & quoi emploierais-je ma mémoire ? A plus forte raison si cet esprit
qui s’écoule, entretemps, ne connait pas d’interruption. Voir des bulles apparaitre et
disparaitre n’est que pensées illusoires ! Depuis la perception initiale jusqu’a ce que
lapparence du mouvement disparaisse, comment, de cette facon, est-il possible de
garder en mémoire année, mois et jours ? » La-dessus, 'impératrice Wu inclina la téte,
crut en lui et recut [son enseignement].

ZZEI KRR T A EAR FHAAGCER izt & HERR BGEE SR
B B OWTE TR RIBRRE TR (VBRI 2R Rt R AR
R REREE

604 JIK I : 620a.5-10 ; ZS, j.1 : 328b.18-20 (sans la stance) ; SYYSH : cas n°116. Hymne composé
par Zhang Shangying (5k5%, 1043-1121), fidele bouddhiste appelé Wujin #f /5 +.
605 JIK I:620a.11-17 ; JDCDL, j.4 : 231¢.16-20.
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II1.49. Révérend Ehu Dayi #§ifi k%
§ 82. Floge pour inscription sur la méditation assise du Révérend Ehu Dayi®®®

Pratiquer la méditation et étudier la Voie revétent de bien diverses formes,
L’important réside, pour qui est concerné, en la capacité a choisir [la meilleure].
1l ne faut pas se contenter d’oublier le corps et de tuer les pensées,

Ce sont les défauts les plus profondément ancrés difficiles a guérir.

11 faut directement s’asseoir et sonder la source abyssale,

Telle est la voie transmise dans le monde depuis toujours.

S’asseoir correctement et demeurer bien droit comme le Mont Tai,

Dans les hauteurs, il n’est pas nécessaire de garder vide et désceuvrement.

1l faut directement brandir 'épée [de la sagesse] qui tranche un cheveu d’un souffle,
L'important étant de trancher le sens capital de la venue [du patriarche] depuis
I'Ouest®”.

Le regard fixe exhorbité, les sourcils saillants et dressés,

Observant de maniére répétée la chose, celui-ci qui est-il°® ?

[Mais] il en est comme d’attraper des ennemis, il faut en voir le butin,

Ne pas craindre que les ennemis l'aient enterré dans un lieu profond.

Qui a de la sagesse met la main sur lui en un éclair,

Qui n’a pas la sagesse, des années durant, n’en voit pas méme 'ombre.

Quelle profonde tristesse que de rester toujours assis bien droit comme mort !
Et demeurer ainsi des millénaires et des myriades d’années.

Si 'on considére des choses de cet ordre comme le principe du Chan,

Le sourire [de Kasyapa] & la montrance de la fleur®® est tradition perdue !
S’asseoir au bas des montagnes Noires®'®, en s'immergeant dans les mortes eaux,

606 Suite de poémes présentés sans séparation dans le Jikji ainsi que dans le Zimen Jingxun (daté de
1470, postérieur au Jikji), rare source chinoise a les mentionner.

607 Cf. par exemple § 35.2.

608 Allusion a JDCDL : image du moine reflétée dans I'eau, cf. § 116.1.

609 Cf, § 7.2.

610 rm|;. Métaphore de l'obscurité (ignorance) et de 'aveuglement, de I'attachement et de la pensée
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Empécherait-il aux grandes terres®! de se déployer a perte de vue ?

S'il en est ainsi, le type aux yeux de fer et a la prunelle de cuivre®'
Sera capable de juger de lui-méme partout ot il posera la main®*?.
11 faut directement se promettre d’atteindre I'Eveil.

Pousser un rugissement, tel le lionceau®™* [téméraire] !

Ne voyez-vous pas®'® ?

La métaphore de la brique polie en miroir est fondée’
Si le char n’avance pas, il faut frapper le beeuf®"”.

Ne voyez-vous toujours pas ?

Devant les rochers, les claires eaux sont pures a dix mille toises,

Calmes et profondes d’une profondeur ot nul son [ne s’échappe].

Un matin, poissons et dragons viennent les remuer,

L’onde déferlante et les vagues bouillonnantes n’en sont vraiment que plus lourdes.
Semblablement au fait d’étre assis tranquille et sans effort,

Combien d’années avant d’étre au niveau de réaliser la vacuité de l’esprit ?

[11 faut] se presser d’y descendre mettre les mains pour poser haut le regard

Pour avoir la garantie d’achever totalement I'instruction en cette vie.

616
>

Mais si I’on se tient coi en agissant de maniere débridée comme un sot,

Sachez que vous n’avez pas encore compris comment exercer vos efforts.

Secouer le psychisme pour le vider et placer son attention a observer,

[Car,] bien que sans corps ni ombre, I'Eveil n’est pas difficile.

S’employer ainsi vraiment a cela par tous les moyens,

L’homme courageux, lui, s’en souviendra.

N’écoutez surtout pas [ceux qui disent que] la Voie ne nécessite pas de s’exercer
au Chan.

Des Saints du passé faites inlassablement vos guides.

discriminante.

611 i Les grandes terres ou lieux élevés peuvent désigner métaphoriquement les états
spirituels avancés dans la Voie en référence aux « Dix terres (des bodhisattvas) ». Les « grandes terres »
désigneraient alors I’état au-dessus de bodhisattvas. Les montagnes noires désignent un monde obscur
entre la grande et la petite montagne de fer entourant un monde dans I'océan intérieur sur lequel se
trouvent les continents (dont le Jambudvipa, monde humain, au Sud) selon la cosmologie bouddhique.
Cf. note 924 ; cf. Sadataka, 2002 : 26-29.

612 gifisHE. Métaphore de celui qui se perfectionne sans limite dans I’ascese.

613 Contenu similaire a celui d’une stance citée par Paegun dans une instruction a la communauté,
quand le commandant Li Wenhe (Z=32#, alias Li Zunxu Z%i@8, compilateur du Tiansheng guangdenglu
FE#FE5%) consulta le maitre de Chan Cizhao Yuncong (G&f@#iIH, 965-1032) et qu’il comprit la pointe de
I’école de Linji : « Etudier la Voie doit étre cet homme de fer / Jugeant aussitot 12 ot il pose la main / 11
s’oriente directement vers la supréme bodhi / Sans s’occuper le moins du monde du vrai ou du faux ».
Cf. PHO I : 650c.12-13.

614 [ — i1 5. Comparaison avec le lionceau dont le rugissement du lion fait accroitre le
courage. Image de I’ascéte faisant preuve d’une grande détermination a pratiquer.

615 F A Litt. « Prince (ou « vous »), n’allez pas voir ! ». Forme de refrain de la poésie chinoise
que l'on retrouve dans le Chant de louange de I'obtention de UEveil (YJZDG).

616 Cf. § 43.2.

617 Cf. § 43.2.
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Méme si les terres des anciens pavillons sont en friche,

11 est toujours un temps ol vient 'abondance.

1l est important de connaitre le Vénérable Immobile®'® dans le Dhyana assis,
Tous disent que ‘vent qui souffle couche les herbes®'”’,

A présent que les océans des Quatre [orients] sont nets comme miroirs,

Le moindre des étres, le moindre des objets [me] sont tous audibles.
Connaissant [ainsi] par moi-méme [ce qui est] long et court, carré et rond,
[Je réalise que] ce qui était a 'origine n’a pas bougé d’un fil ni d’un cheveu.
Si 'on [vous] demande ce qu’accomplit la méditation assise,

[Répondez que] le soleil se léve a I’Est et se couche a 'Ouest.
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618 ‘£, Sans. Aryacalanatha. Un des rois de sagesse de la tradition du bouddhisme ésotérique
mais aussi bodhisattva protecteur du Dharma et élément de la triade de Vairocana, caractérisé par sa
mine courroucée qui fait fuir les démons. Dans la tradition du Chan, I'immobilité désigne la grande paix
de la bodhi.

619 )57 #if, Expression des Entretiens de Confucius, Lunyu (ifiai, chap. 12.19).

154

IIL. Les patriarches et maitres de Chine (suite)

SEMAR RN I TR B A
45 PUSE AN SRERY)Y) i 5
RIE/TER AR RS ERG R

ERARRRRHE [ S R AT

I11.50. Dazhu Huihai K¥ & (2)
§ 83.1. Dazhu interrogé par un moine sur un passage du Soutra du Nirvana

Comme un moine lui demandait : « Que signifie [le passage] : ‘Les étres sensibles
ont-ils tous la nature de bouddha®®" ? », le maitre de Chan Dazhu répondit : « Agir
en bouddha est la nature de bouddha, agir en voleur est la nature de voleur, agir
comme les étres sensibles est la nature des étres sensibles. La nature n’a ni forme ni
aspect, on lui donne un nom selon la facon dont elle agit. C'est pourquoi le Soutra®*
dit que ‘tous les saints et les sages sont le Dharma non-conditionné et pourtant ils sont
différenciés. »

RERBAMAERT — VR S AW M ACEOR RO (FIRADR IR (R RN
PERTEAR BN SR — VDB S LURRS Ik i 2R

§ 83.2. Dazhu interrogé par un moine sur un passage du Soutra du Diamant

Un moine lui demanda encore : « Maitre de Chan, comment comprendre [le
passage] : ‘Il n’est nul Dharma qui puisse étre préché et cela s’appelle précher le
Dharma’ ? » Le maitre répondit : « Par le substrat de la Supréme sagesse qui est
ultimement pur, nulle chose ne peut étre obtenue ; c’est pourquoi il est dit que nul
Dharma ne peut étre préché et que cela s’appelle ‘précher le Dharma’. »

RAGRIEIL AT SRR AT € W AR RS A el Rk
HRARILESS

620 JIK 11 : 620b.7-620c.12 ; T.2023 (KM%, j.2 : 1048b.28-1048c.22.

621 —YRA A k. Citation du Soutra du Nirvana. Cf. T.374, j. 4 : 7-8.10.

622 )5 LIRSk Mifi 75, Soutra du Diamant, K.13 : 979¢.20.

623 JIK 11 : 620c.13-17 ; X.1224 (/4 PIAZREES) : 292.16-19 ; JDCDL, j.28 : 444a.3-6.

624 ikl &4k, Citation du Soutra du Diamant. Cf. T.235, j.1 : 751¢.14-15 ; T.236A : 756a.15.
625 JIK 11 : 620¢.17-20 ; X.1224 (&5 M AZRGE) © 227¢.2-5 ; JDCDL, j.28 : 442b.25-28.

155



Jikji

III.51. Fojian ## (Wuzhun Shifan fE¥#Ei#i)
§ 84. Instruction du Révérend Fojian & la communauté

Le Révérend Fojian instruisait la communauté. Il prit le cas du moine qui avait
demandé a Zhaozhou : « Quel est le sens de ‘ne pas se déplacer’ » ? [Zhao]zhou fit de
la main le geste de I’eau qui coule, et le moine eut un éclaircissement.

11 prit aussi ’exemple du moine qui avait demandé a Fayan : « Que veut dire :
‘ne pas s’attacher a 'apparence, rester tel quel sans bouger®*® ? En ne s’attachant pas
a l’apparence, voit-on 'immobilité ? » Fayan répondit : « Le soleil se 1éve a I’Est et se
couche a I"Ouest. » Ce moine eut aussi un éclaircissement. Ainsi, si I’on comprend les
réponses de ces deux révérends, on comprendra immédiatement ce que signifie :

Le tourbillon qui renverse la haute montagne
Originellement est toujours calme.

Fleuves et rivieres qui rivalisent dans leur course
Originellement ne s’écoulent pas.

Tel est le sens de ‘rester tel quel sans bouger’.

IR RAR REHBN AR NER INATERUKS HEAE ERIEIR AU 40
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III.52. Luoshan Daoxian ## LB
§ 85. Le Révérend Luoshan interroge Shishuang et I'éveille

Le Révérend Luoshan demanda & Shishuang :

« ‘Quand apparition et disparition ne s’arrétent pas’, qu’est-ce®>® ?

— Ce doit étre cendre froide et arbre sec®”, une pensée fugace pour dix mille ans,
point absolu de pureté totale. »

[Luo]shan ne comprit pas. Alors, il partit oit se trouvait Yantou et I'interrogea
comme précédemment.

[Yan]tou cria : « Quel est celui qui apparait et disparait ? »

A ces mots, [Shi]shuang réalisa le grand Eveil.

626 RHUH AN4AIAE). Citation du Soutra du Diamant. Cf. T.235, j.1 : 752b.27.

627 JIK II : 620c.21-621a.6 ; ZFYZ, j.3 : 623a.16-24 (résumé) ; WDHY : 398b.15-23 ; SYYSH : cas
n°462.

628 (I, WDHY, .7, .20 ; LDHY, §.23 ; ZFYZ, .3 ; T.2004, j.3.
629 eji iR, Métaphores de 'absence d’affect et de pensée.
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II1.53. Baoen Xuanze #HEXHI
§ 86. Le Révérend Baoen Xuanze interrogé par Fayan obtient I'Eveil

Comme Fayan lui demandait : « Qui as-tu vu avant de venir ici ? », le Révérend
Baoen [Xuan]ze lui répondit :

«J'ai vu arriver le Révérend Qingfeng.

— Quelle parole a-t-il dite ?

— Je lui ai demandé : Qu’est ce que moi-méme’ ? Qingfeng a répondu : T’enfant
bing-ding, allumeur de lanternes, est venu chercher du feu’.

— Comment le comprenez-vous, chef d’assise ?

— Les caracteres cycliques bing et ding se rattachant a I’élément ‘few’, [cela revient
donc a] prendre le feu pour chercher le feu, prendre soi-méme pour se chercher soi-
méme.

— Il m’a répondu : ‘[Ta] connaissance est [seulement] sémantique, tu n’as pas
compris le Dharma de bouddha. S’il en est ainsi tu ne parviendras pas aujourd’hui [&
comprendre] et tu seras immédiatement saisi d’'une inquiétude anxieuse.” [Sur le chemin
du retour,] parvenu a mi-chemin, je me suis dit : ‘Il est le guide spirituel de cinq cents
personnes, s’il me dit que je suis dans l’erreur, il y a sirement un avantage a en tirer.’
J’y suis retourné, me suis repenti et I’ai remercié [puis] lui ai redemandé : ‘Que veut
dire I’étudiant de soi-méme ?’ Il m’a répondu : ‘L’enfant bing-ding vient chercher du
feu.” »

A ces mots, [Baoen] réalisa trés largement le grand Eveil.

HBAFNR FREIREE RA AR H R E=MmR IREA S 6 HEREEaTr22 Al
CL EHA TEFAGROK IRE RS HN TR BIGRICRECKREC BIRMH R
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II1.54. Yangqi Fanghui #1577 &

§ 87. Le maitre de Chan Yangqi Fanghui éveillé par Ciming

Autrefois, le maitre de Chan Yangqi [Fanglhui avait fait la connaissance du
Révérend Ciming. A chaque fois qu'il se rendait dans sa cellule, il I'interrogeait

630 JIK II : 621a.7-10 ; ZFYZ, j.3 : 618b.19-22 ; SYYSH : cas n°1200.
631 JIK 11 : 621a.12-21 ; T.2004, j.2 : 237¢.24-238a.2 ; ZFYZ, j.3 : 618a.8-14.
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davantage. [Cilming lui disait : « Comprends par toi-méme, moi, j’en sais moins que
toi. » Yangqi en bouillait. Un jour qu’il le guettait dans une rue étroite, une forte
pluie se mit a tomber. Yangqi serra [Cilming pour 1’obliger a s’arréter et lui dit :
« Aujourd’hui, si vous ne m’expliquez pas, je vous frappe ! ». [Cilming se mit alors a
hurler : « Comprends par toi-méme, comprends par toi-méme, moi, j’en sais moins que
toi ! » A ces mots, Yangqi réalisa trés largement le grand Eveil.

HE AT RREARE 277G AREE R BAWE BIEYIOTIL — g T
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II1.55. Longtan Chongxin AEfR5(Z
§ 88.1. Le Révérend Longtan interroge Tianhuang

Le Révérend Longtan demanda a Tianhuang :

« Depuis que je viens vous trouver, je n’ai toujours pas bénéficié de votre
enseignement sur les choses essentielles de ’esprit.

— Depuis que tu viens me trouver, je n’ai jamais fait autre chose que te montrer
les choses essentielles de I’esprit.

— Dans quelles situations m’avez-vous montré les choses essentielles de I’esprit ?

— Quand tu m’apportes du thé, je t'invite ; quand tu apportes de la nourriture, je
la regois pour toi ; quand tu viens me saluer avec respect,®®® j’incline aussitot la téte.
Dans quelle situation ne t’ai-je pas montré les choses essentielles de I’esprit ? »

Pendant que Longtan était suspendu dans sa pensée, Tianhuang reprit : « Si 'on
veut voir, il faut voir tout de suite ; réfléchir c’est s’éloigner [de la vision]. » Aussitot,
[Long]tan réalisa le grand Eveil. Il redemanda :

« Comment garantir [I’Eveil dans la durée] ?

— Remets t’en a la nature [de ton esprit] et vaque librement. Sois libre au gré des
situations, veille seulement a faire complétement disparaitre en toi I'esprit des gens
ordinaires. Il n’y a pas d’autres vues des saints. »

FERAIMM R R EFEZR AEMMERLOE BHENLER BEREANEROLE BfE2
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632 JIK II : 621a.22-621b.3. Repris par Paegun dans une instruction a la communauté, PHO I :
641a.24-641b.6 ; passage trés remanié comparativement a la formulation originelle.

633 FiIfd. Sans. vandana. Saluer en s’enquérant de la santé d’autrui en joignant les mains et en
baissant la téte.

634 JIK I : 621b.4-12 ; ZFYZ, j.3 : 617¢.20-618a.2 ; SYYSH : cas n°549.
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§ 88.2. Commentaire de Paegun

De la méme maniére, Luopu dit : « Si 'on veut garantir [I’Eveil], il suffit d’oublier
les opinions. Quand elles ont disparu, obscurité et brume ne se lévent plus, 'éclairement
de la sagesse illumine partout. Il n’y a point d’autre affaire en dehors de cela. »

ANEIHZ BT R R # RS B4 SRR B

II1.56. Quangqi Zhixian #i%:EH
§ 89.1. Instruction de Zhixian a la communauté

Le maitre de Chan [Zhi]xian instruisait la communauté en disant : « Ne faites
pas naitre [en vous] des pensées [imaginaires], originellement sans fondement. En
présence d’un grand serviteur [du Dharma], inutile d’expliquer la pluie et le beau
temps®. »

P RSR  AERE AR KBIRT RaRiencs”
§ 89.2. Zhixian interroge son assistant avant de mourir

Par la suite, au moment de son grand passage, il demanda a son assistant :

« Celui qui est assis, qui est-il ?

— Senggqie. »

11 demanda encore :

« Celui qui est debout, qui est-il ?

— Senghui®®,

Le maitre marcha alors sept pas en tournant, resta les bras ballants et acheva [son
existence].

»
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44639

635 JIK II : 621b.12-13 ; LDHY, j.23 : 198¢.19-20.

636 ZIRFE. Litt. « temps et saisons » : les divisions du temps, les choses évidentes.

637 JIK 11 : 621b.14-15 ; X.1315 (& 1E7A8%), .46 : 318b.17-18 ; X.1553 (KEHE#$R), j.13 : 479b.3.

638 Le passage pourrait également étre interprété de la facon suivante : « Ceux qui sont assis, qui
sont-ils ? — Le Samgha — Ceux qui sont debout, qui sont-ils — I'assemblée des moines. »

639 JIK II : 621b.15-18 ; X.1315 (F&1HGHR), j.46 : 318b.18-20. Suite de lextrait précédent.

159



Jikji

II1.57. Guishan Lingyou i L@ (2)
§ 90. Guishan Lingyou interrogé par Baizhang obtient '’Eveil

Guishan, un jour, se tenait aux cotés de Baizhang. Baizhang lui demanda :

« Qui es-tu ?

— Lingyou.

— Dans le réchaud que tu as tisonné, y a-t-il du feu ou pas ? »

Le maitre tisonna le réchaud et dit : « Il n’y a pas de feu. » Zhang tisonna lui-
méme en profondeur et trouva un petit feu ; il lui montra et dit : « Et ¢a, ce n’est pas
du feu ? »

Le maitre réalisa [alors] le grand Eveil.

IR —HRAZ AL SR MR LR A IOR AR M0K ST BS/ NK 2REL
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II1.58. Nantai Shouan FZ 7%
§ 91. Nantai Shouan interrogé par un moine sur le grand calme sans appui
Comme un moine lui demandait : « Comment est ‘le moment du grand calme sans
appui’ ? », le Révérend Nantai Shouan lui répondit : « [Tout est] calme [ici], n’est-ce
pas®"! ? » puis fit cet hymne :
Nantai est tranquillement assis, un briile parfum [devant lui],
Toute la journée fixement, dix mille pensées oubliées.
Ce n’est pas qu’il repose son esprit en supprimant les vaines pensées :

11 a rompu avec tous les conditionnements et n’a plus rien a quoi penser !

PR PRI BRI RRY
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640 JIK I : 621b.19-22 ; ZFYZ, j.2 : 597b.1-3 ; WDHY, j.9 : 185a.19-21 ; SYYSH : cas n°355.

641 . Caractére admettant au moins deux acceptions en contexte Chan : 1) la retranscription d’un
cri (d’'un maitre) ; 2) terminaison interrogative de la langue vernaculaire équivalent au moderne ne .

642 JIK II : 621b.23-621c.2 ; JDCDL, j.24 : 401b.15-18 ; SYYSH : cas n"1315.
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I11.59. Xuansha Shibei Kb fiifi
§ 92.1. Xuansha interrogé par Jingqing

Comme Jingqing lui demandait : « Je viens étudier pour la premiére fois au
monastére ; je vous prie, maitre, de m’indiquer un chemin pour y entrer. » Xuansha
répondit :

« Entends-tu le bruit du Yan qui coule ?

— Oui.

— Entre par la. »

A ces mots, [Jinglqing trouva I'entrée.

ZUPIREREHR B2 NEAER SRR AR 2R REER KR M AT EA MRS
TEAN A

§ 92.2. Montée en chaire de Xuansha qui consulte avec Sakyamuni I’Ancien

Xuansha monta en chaire et dit : « Moi et Sakyamuni I’Ancien consultons
ensemble. Parlez maintenant ! Qui avez-vous vu en consultation ? » A ce moment-13, un
moine se présenta, salua respectueusement, paraissait sur le point d’interroger quand
le maitre reprit : « Non, c’est faux ! », avant de descendre immédiatement de la chaire.

Zb L ROENE TR AR BT R G H SRR SR MeHes 0 s
§ 92.3. Montée en chaire de Xuansha qui entend le chant des hirondelles

Xuansha monta en chaire et entendit le chant des hirondelles. Il dit alors : « Paroles
profondes sur 'aspect véritable [que ce chant !] Elles ont bien expliqué ’essentiel du
Dharma. » Il descendit aussitot de la chaire.

Kb bu T8 T AEKEN SAE P
§ 92.4. Xuansha interrogé par Xuefeng

Comme Xuefeng demandait a Xuansha : « Pourquoi le dhiita [Shi]bei ne quitterait-
il pas la montagne pour pérégriner®®® [ailleurs] ? », le maitre s’en allait passer le col,
quand son doigt de pied heurta [une pierre] si bien qu’un cri de douleur lui échappa :
« Ici est le vide, la-bas est le vide, mon corps n’est pas, alors d’ott vient la douleur ?

643 JIK II : 621¢.3-5 ; JDCDL, j.18 : 347.29-347b.1 ; SYYSH : cas n°992.
644 JIK I : 621¢.6-7 ; SYYSH : cas n°999 (abrégé).
645 JIK II : 621¢.9-10 ; WDHY, j.7 : 150¢.10 ; SYYSH : cas n°997.

646 17fil. La pérégrination désigne les déplacements des ascétes du son dans le cadre de leur
pratique : participation a des retraites de méditation et consultations des maitres expérimentés.
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Oh, oh®” | Bodhidharma n’est pas venu a I’Est et le Deuxiéme patriarche n’est pas allé
en Inde de I'Ouest ! » Alors il retourna vers Xuefeng et ne sortit plus du col.

RN TR HEbef Atz 77 M thee B IR ARERRE s T IR
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I11.60. Fayan Wenyi JAAR S04
§ 93.1. Le maitre de Chan Fayan Wenyi éveille Dizang

Comme Dizang lui demandait : « Chef d’assise, ot partez-vous », le maitre de
Chan Fayan Wenyi répondit :

« Je vais a pieds, sans but précis.

— Que procure la marche ?

— Je ne sais pas.

— Ne pas savoir est le plus approprié ! »

Le maitre réalisa largement le grand Eveil.

S TRHRAERRT AR L RE . Az A TR SR A TRV ORI Bl AN e AN D)
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§ 93.2. Fayan et Wukong

Fayan et Wukong se chauffaient prés d’un feu puis, levant la cuillére a encens,
Fayan demanda & Wukong :

« Si T'on ne peut appeler cela ‘une cuillére a encens’, comment I’appeler, Frére ?

— Une cuillére a encens. »

Fayan ne fut pas satisfait [de la réponse]. Au bout de vingt jours, [Wu]kong
comprit pourquoi.

PERBRME KA RAER PIEEE AOMREER WU EE R RS 4
B A S

§ 93.3. Fayan et trois hommes soulévent le propos de Maitre Sengzhao

Fayan marchait en compagnie de trois hommes. On souleva le propos du maitre
de Dharma Sengzhao disant : « L’univers et moi avons méme racine, les dix mille étres

647 {k{k. Rendu par 'onomatopée d’un gros rire dans la traduction coréenne hoho (531).
648 JIK II: 621¢.11-15 ; SYYSH : cas n°978, avec le commentaire de Xuefeng.

649 JIK 11 : 621¢.16-18 ; SYYSH : cas n°1287.

650 JIK II: 621¢.19-622a.1 ; JDCDL, j.24 : 399b.28-399¢.2 ; WDHY, j.10 : 198b.12-14.
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et moi n’avons qu’un seul corps ». Il dit alors : « C’est tres étrange, tres étrange ! »

Le maitre de Chan Guichen demanda : « Chef d’assise, montagnes, fleuves et
continent différent-ils en soi ou sont-ils identiques ? » Fayan répondit : « Les mémes. »
[Guilchen dressa alors deux doigts et, le regardant fixement, déclara : « Deux ! » Fayan
en fut complétement saisi.

TEAREAT =N SRIARTG SEE AR AR s — % th S5 R s Ar . FERBATT
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§ 93.4. Fayan éveillé par le maitre de Chan Guichen

Le maitre de Chan [Gui]chen raccompagnait a la porte trois hommes et Fayan. Il
demanda ensuite [a Fayan] : « Chef d’assise, vous dites toujours que ‘le triple monde
n’est quesprit®?. » Puis, montrant du doigt des pierres [tombées] au fond de la cour,
il lui demanda : « Ces pierres [la-bas], sont-elles a I'intérieur de ton esprit ou sont-elles
a l'extérieur ? » [Fayan] répondit : « Elles sont a l'intérieur. » [Guilchen lui rétorqua
en riant : « Quelqu’un qu1 voyage a pied pour quelle raison se chargerait-il d’'un tas de
pierres en son esprit ? » A ces mots, Fayan réalisa le grand Eveil.

BRAEAT FISNATRIR = AR BRRIH B Rl =50 T9RE MAH WATELA TR05h
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§ 93.5. Fayan éveille le secrétaire du Samgha

Comme le roi Li du Jiangnan®® demandait & Fayan d’ouvrir une chaire
[d’enseignement], le secrétaire du Samgha®® déclara : « Les quatre communautés
convergent toutes en un point, et, au méme moment, contemplent la chaire du Dharma
préalablement entourée. »

Le maitre répondit : « Mais ces communautés sont-elles allées consulter un
véritable expert de bonne connaissance ? » A ces mots, le secrétaire du Samgha réalisa
le grand Eveil.

PIRELRAE RS MR DU I BRI Tt BT (R AR L
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651 Cf. Zhaolun 5%, T.1858 : 159b.28 ; repris trés souvent par la suite.

652 JIK II : 622a.2-6 ; SYYSH : cas n°209 suivi du cas n°1288.

653 Cf. note 427.

654 JIK II : 622a.7-11 ; LDHY, j.26 : 231¢.17-20 ; X.1560 (#H{GE (), j.4 : 500¢.15-17 (formulation
la plus proche) ; WDHY, j.10 : 197a.20-23.

655 T2 T. Li Jing (%5, 916-961), roi des Tang du Sud.

656 {@3%. Secrétaire du bureau d’enregistrement des membres du Samgha, le shenglusi {§#]
instauré sous les Tang (sous Wenzong, pendant I’ére kaicheng 836-840), divisé alors en avenue de
Gauche et de Droite.

657 JIK I : 622a.12-15 ; SYYSH : cas n"1289.
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§ 93.6. Fayan interrogé par un moine sur le soutra d’'un étudiant

Comme un moine lui demandait : « Qu’est-ce qu’un rouleau de soutra d’un
étudiant ? », Maitre Fayan répondit : « Le titre du soutra est tres clair. »

TEARIRI T IR B\ —44E il H E 508
§ 93.7. Fayan interrogé par un moine sur les caractéres « sons » et « formes »

Comme un moine lui demandait : « Comment percer la signification des deux
caractéres ‘son’ et ‘forme’ ? », Maitre Fayan répondit : « Assemblée ! Si vous comprenez
ce que demande ce moine, percer sons et formes ne sera pas difficile. »

TERIAGR B —p A AR T e MR A g th R
§ 93.8. Fayan interrogé par un moine sur une goutte d’eau de la source du Cao

Comme un moine lui demandait : « Comment est une goutte d’eau de la source
du Cao®*°[xi] ? », Maitre [Fayan] répondit : « C’est une goutte d’eau de la source du
Cao ! » A ce moment-13, le maitre d’Etat Deshao du Tiantai qui l’assistait a ses cotés
réalisa largement le grand Eveil.

TEHRRIGR a0f] 2 W IR Rk TR W IRk R SRR R B2 E
§ 93.9. Fayan interrogé par un moine sur « la base oti rien ne s’arréte »

Comme un moine lui demandait : « Parmi les enseignements que j’ai recus, il y a
un passage qui dit : ‘sur la base oti rien ne s’arréte se tient 'ensemble des dharmas®?,
que signifie ‘la base ol rien ne s’arréte’ ? », Maitre [Fayan] répondit : « Quand la forme
survient sans étre totalement matérialisée, nommer ce qui n’a pas encore de nom. »

TEIRIE R R SR AEA S — V)% AR A AP ER P R4 503

658 JIK II : 622a.16-17 ; WDHY, j. 10 : 197¢.18-19 ; SYYSH : cas n°1292.
659 JIK II : 622a.18-19 ; SYYSH : cas n°1297.

660 #j. La source du Caoxi est I'esprit du Sixiéme patriarche Huineng car le site du Caoxi %% fut
le lieu d’activité du patriarche a Shaozhou {#/f], dans I’actuelle province du Guangdong.

661 JIK II : 622a.20-22 ; JDCDL, j.25 : 407b.24 ; SYYSH : cas n°1291 ; repris dans PHO I: 656D ; cf.
Annexe 5.

662 fitfiEfl: 4. Citation du Soutra de Vimalakirti. Cf. T.475, j.2 : 547¢.22.
663 JIK II : 622a.23-622b.1 ; JDCDL, j.24 : 399a.27-28 ; SYYSH : cas n°1298.
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§ 93.10. Fayan et I’enfant de Baiyun Shouduan

Comme Fayan vit un séculier venir a lui en tenant un enfant par la main, il
interrogea [I’enfant], mais celui-ci ne répondit pas. Alors il fit cet hymne :

L’enfant de huit ans

Interrogé, ne répond pas.

Ce n’est pas qu’il ne sait pas parler,

[Mais] le Grand Dharma est difficile & montrer.

Baiyun Shouduan dit alors : « Ce n’est pas qu’il ne sait pas parler, [mais c’est]
qu’il montre I’entiéreté du Grand Dharma ! »
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I11.61. Longji Shaoxiu SRS

§ 94.1. Le supérieur Shaoxiu consulte Dizang et obtient 'Eveil

Le chef de montagne Shaoxiu entra pour la troisiéme fois dans le Col [Xue®®°]
et consulta Dizang. Il lui dit alors : « Cette fois, je suis venu spécialement pour vous,
Révérend, depuis Tingzhou®®. J’ai enduré beaucoup de peine, j’ai traversé de multiples
cols. Y a-t-il un lieu ou se rendre [a présent] ? » Dizang répondit : « Traverser de
multiples cols... Ce n’est pas mal. » Le maitre ne reprit pas. La nuit venue, alors qu'il
se tenait a ses cotés devant son lit, il dit : « Pendant des centaines de cycles cosmiques
et des milliers d’existences, je vous ai trahi et tourné le dos. Cette fois encore, je viens
vous trouver et je ne suis toujours pas tranquille ! » Dizang se leva, prit son baton et
le dressa devant son visage en disant : « Seul celui-ci ne tourne pas le dos ! » A la suite
de quoi, le maitre comprit et réalisa IEveil.
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664 JIK II : 622b.2-5 ; SYYSH : cas n°1304.

665 Le col Xue %4 est le lieu d’activité de Xuefeng ot il fonda le monastére de Chongsheng 5:#5f
dans I’actuelle province du Fujian, dans la circonscription de la ville-district de Houguan.

666 JTii. Situé supposément dans I'ouest de I'actuelle province du Fujian, au nord du district de
Shanghang.
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§ 94.2. Le supérieur Shaoxiu interroge un moine

Le chef de montagne [Shao]xiu demanda a un moine : « D’ott viens-tu ? » Il
répondit :

« De Cuiyan.

— Quels propos Cuiyan tient-il pour instruire ses disciples ?

— Le Révérend a I'habitude de dire : ‘Passer la porte et rencontrer Maitreya,
entrer par la porte et voir $akyamuni®®®

— En disant cela, que peut-on comprendre ? »

Le moine interrogea de nouveau le Révérend : « Que faut-il comprendre ? » Le
maitre dit : « Passer la porte pour rencontrer qui ? Entrer par la porte et qui voir ? »

A ces mots, le moine eut un éclaircissement.
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TR i BUBRAE SCFAS (BRI GD SLanfal Bz el Pt AP RERE MRS
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II1.62. Zifang /7
§ 95. Le moine Zifang interroge Fayan

Le moine Zifang demanda a Fayan :

« Vous avez été pendant longtemps proche de Changgqing et faites donc partie de
la descendance du Dharma de Dizang, dans quelle intention ?

— Parce que je n’ai pas compris le préche de Changqing disant que ‘parmi les
dix mille apparences seul ressort le corps®””. » Zifang leva son chasse-mouche®”* et
lui montra. Fayan reprit : « Avez-vous balayé les dix mille apparences, ou ne les avez-
vous pas balayées ?

— Je ne les ai pas balayées.

— Seul ressort le corps®? ! »

Zifang reprit :

« J’ai balayé les dix mille apparences.

667 JIK II : 622b.6-13 ; fin du passage : LDHY, j.26 : 233b.14-15 ; SYYSH : cas n°1305.

668 |HpiEE) AP R, K.1003 ; SMNSJ : 470b.28, 27a.11-b.2. SYYSH : cas n"1310.

669 JIK II : 622b.14-19 ; SYYSH : cas n°1310.

670 fiz " fi# . Repris dans PHO II : 664b.18-19 (Missive au doyen général du monastére de
Sin’gwang en remerciement du don d’un éventail).

671 . Le chasse-mouche est I'attribut du supérieur du monastére. Dans le Chan, il est également
utilisé comme symbole de transmission.

672 5. Présence du caractére si signifiant « répondre ». Indique peut-étre la répétition d’un passage
précédent.
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— Parmi les dix mille apparences... »
Zifang comprit alors l’essentiel. Il s’exclama : « Un peu plus et je passais cette
existence inutilement ! »

EF7IRIERE AZBHREE ToRtE A RHs 150 H DA R B B A & Ho 88 Bl 775
BrRe BIREBEAAEENE TS SRAEREY W T XSBEN SIRE
AR W TR W SR LA

I11.63. Longji Shaoxiu BEEMAE (2)
§ 96. Le supérieur Longji Shaoxiu converse avec Fayan

Le chef de montagne [Shao]xiu conversait avec Fayan, puis Fayan demanda :

« Quand les anciens disent ‘Parmi les dix mille apparences seul ressort le corps’,
cela balaye-t-il les dix mille apparences ou ne les balaye-t-il pas ?

— Cela ne les balaye pas.

— Que dire si cela les balaye ou non ? »

Le chef de montagne, hébété, s’en retourna chez Dizang.

Dizang lui demanda :

« Il n’y a pas longtemps que tu es parti, pourquoi reviens-tu ?

— Quand une affaire n’est pas complétement résolue, pourquoi craindre de
traverser montagnes et riviéres ?

— Tu as traversé beaucoup de montagnes et de riviéres, ce n’est pas mal ! »

Le supérieur n’en saisit pas la pointe. Il demanda donc :

« Un ancien a dit : ‘Parmi les dix mille apparences seul ressort le corps’, quelle est
lidée ?

— Dis-tu, toi, que les anciens balayent les dix mille apparences ou qu’ils ne les
balayent pas ?

— Quils ne le balayent pas.

— Les deux ! »

Le chef de montagne, paniqué, était perdu dans ses pensées. Il finit par demander :

« Je n’ai pas compris si les anciens balayent les dix mille apparences ou non.

— Qu’appelles-tu les dix mille apparences ? »

Le chef de montagne réalisa alors le grand Eveil. 1l le salua et prit congé de
Dizang. 1l alla [ensuite] trouver Fayan. Le sens des propos de Fayan et ce dont Dizang
lavait instruit, avant comme apres, était la méme chose.

L T BLRARIR TRIRFT H v N8 B FP s O SR H B REEEIAT (LT S A TR
AR B (L FREAAEE B HFERA AR IhEmARG SRR
i TSR 2 | AR (AT E T9RIH AN EHZ PR EE S R B i &

673 JIK II : 622b.20-622¢.2 ; X.1560 (ifibk{EEL{H), j.4 : 500¢.19-23.
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I11.64. Longya Judun #7F &&
§ 97.1. Le maitre de Chan Judun interrogé par Yantou

Le maitre de Chan Judun venait de Lingnan®®. Yantou lui demanda :

« As-tu accompli, ou non, 'ceuvre d’un Vénérable [comme] Lingnan®’® ?

— [Je Iai accomplie] depuis longtemps, mais il reste le ‘pointage des yeux®’” a
faire.

— As-tu besoin du ‘pointage des yeux’ ?

— Assurément. »

Comme [Yan]tou avait mis un pied a terre, [Ju]dun lui rendit hommage en se
prosternant. [Yan]tou lui demanda :

« Quelle vérité as-tu vue ?

— D’apreés ce que je vois, [toute chose est] comme flocon de neige sur un chaudron
briilant®®,

— Le lion est capable de bien rugir ! »

Le maitre fit son éloge [par un hymne] :

Cette vie est sans repos, quand se reposer ?

Le repos réside en cette vie, sachez-le tous !

L’esprit est en repos quand ne restent que les conditions, sans plus d’illusions.
Les illusions supprimées, ’esprit est en repos, tel est le temps du repos.

Ja R 2 A SR ) ZE e — D R AR B A S ROCEIRTE S5 SRR
JBF MR BEETE [ BAEFE SO B B R E T Al b SE
e EREREHL flIsH 2

IEAAEEAIN RAE 5 AR
DREAEGFEE RO

674 JIK II : 622¢.3-16 ; JDCDL, j.24 : 400c.11-22 ; partiellement repris dans PHO II : 664b (Missive
au doyen général du monastére de Sin’'gwang en remerciement du don d’un éventail).

675 . Situé entre les provinces du Jiangxi et du Guangdong.

676 Désigne Judun.

677 LR ou BHAR, BHYE. L’expression désigne I’étape finale de la consécration d’une effigie
bouddhique utilisée dans le culte, étape qui lui donne la lumiére, la vie et ’active en quelque sorte. Ici,
I’emploi est métaphorique et désigne la phase la plus importante d’une affaire.

678 SMNSJ, k.9 : 149a (9, 22a) ; SYYSH : cas n°347. Terminologie d’un texte taoiste d’alchimie
interne.

679 JIK II : 622¢.17-623a. ; SYYSH : cas n°347, ajout de la stance (JDCDL, j.29 : 453a.19-20).
L’expression « Le lion est capable de bien rugir », fréquente dans la littérature du Chan, a pu étre ajoutée.
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§ 97.2. Stance de Judun sur les images du bouvier®®
11 dit aussi :

Pour trouver le beeuf, il faut chercher ses traces,
Pour étudier la Voie, il faut chercher le non-pensé.
La ot sont les traces est le beeuf,

[La ot est] le non-pensé, la Voie est facile a trouver.

X=

ST SR
WIEA IR TE R0 5=

§ 97.3. Stance de Judun sur I'arbre devant la porte
11 dit aussi :

Pensez a 'arbre devant la porte

Capable d’accueillir les oiseaux qui s’y posent ou s’envolent.
Ceux qui viennent appellent sans intention,

Les corps qui s’élévent n’aspirent pas a y retourner.

Si I'esprit des hommes était comme cet arbre,

De la Voie, il ne s’éloignerait pas !

Nz
MERPTAT REA SR

AR L i B NG
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680 Deux séries de dix images réalisées sous les Song respectivement par Qingju Haosheng (i#/&ffi 5,
?-?, sans biographie) et Kuo’an Shiyuan (/&fiiE, ou Puming %M, ?-?, de la branche de Yangqi),
résumant la pratique du Chan et l'itinéraire spirituel de 1’ascéte a travers les relations entre 'esprit (le
beeuf) et I'ascéte (le bouvier), dichotomie qui est ensuite dépassée (cf. Despeux, 2015). La série d’images
est souvent représentée sur les murs du pavillon du culte majeur des monastéres de Corée.

681 JIK II : 623a.5-6 ; commentaire (montée en chaire de Yunju Yuan 2@t ; 1032-1098) du cas
n°1249 de SYYSH ainsi qu’en WDHY, j.18 : 383b.7-8.

682 JIK 11 : 623a.7-9 ; JDCDL, j.29 : 452¢.26-27.
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II1.65. Fenyang Wude 773 F545#
§ 98. Instruction de Fenyang Wude a la communauté

Le Révérend Fenyang Wude disait un jour a la communauté : « La nuit derniere,
dans un réve, mes défunts parents cherchaient alcool, viandes et papier monnaie. Je
ne me dispenserai pas des usages et accomplirai les préparatifs pour les offrandes. »
Le service fut assuré dans le cellier ot furent installées des tablettes funéraires comme
dans le monde. [Wude] prit part aux rites, versa 1’alcool et disposa les viandes, puis,
quand les billets furent briilés, il fit se rassembler les intendants®® et les chefs de
service®®* pour débarrasser ce qui restait des plats, mais le groupe des intendants refusa
et Wude resta seul, assis au milieu du banquet & manger et boire tranquillement.

La communauté des moines fut unanime a dire : « Un moine qui boit de I’alcool et
qui mange de la viande mérite-t-il d’étre maitre de Dharma ? », ils s’en alleérent tous en
se tenant le ventre [de rire], et seuls Ciming, Dayu, Dadao Quan, en tout six ou sept,
restérent la.

Le lendemain, Wude monta en chaire dans la salle du Dharma et dit : « Une foule
de revenants désceuvrés et d’esprits farouches ont vidé toute la vaisselle de viande
et d’alcool et emporté les deux ligatures de billets et de sapeques. Je les ai renvoyés
définitivement®®®. Le Soutra du Lotus dit : ‘Cette foule n’a ni branches ni feuilles,

seulement un vrai fruit®®.” » Et immédiatement, il descendit de sa chaire.

B IETERIR —HEERE SR TR RIMAAES Rafn BEORLZ SR S
YA TIEREATIA (LARERZ S HAISE ST ORI RIS SRR D iR

BEEE RS H WA SEEAMEAT MERE ERHRNRRRESE N EATES MERH -
R AR R RIS BrA R T T ‘7 BESRIEECHE MER R R
]ﬂ§687

683 414t ou F:9%. Sans. karmadana. Systéme d’administrateurs mis en place dés I’époque impériale
en Chine évoluant en trois charges de direction sangang =#i (sizhu <77, weina #£#f, nadian B1/%).
Les intendants zhishi mis en place sous les Tang étaient en charge des services et de la discipline
monastiques. Aprés les Tang, dans les monastéres de I’école Chan, les charges d’intendants étaient au
nombre de cinq : directeur jianyuan %:l%, maitre de discipline weina #E#f, économe nadian ¥, secrétaire
zhisui 1167%, cellérier kutou 5. ; augmentées ensuite a six avec celle de vice-directeur fuyuan gl puis
de chef dusi #}<%. Ils relevaient de la classe de I’Est dongban #JJt. Cf. note 558.

684 i1, Les chefs de service sont le chef d’assise shouzuo [, le secrétaire shuji #it, le chef
d’année zhisui 5%+, I'hotelier zhike %1%, le responsable des bains yuzhu /A7 ; avec les intendants (cf.
note précédente), ils constituent les deux classes de direction des monastéres de 1’école du Chan, faisant
pendant aux ordres civils (de I’Est) et militaires (de 'Ouest) des fonctionnaires de I’Etat séculier.

685 % 1. Expression ambigué pouvant signifier diversement « tenue de funérailles », « ranger »
ou « tuer ».

686 |t RAERLIE MK E. Cf. Soutra du Lotus, T.262, j.1 : 7¢.18 ; citation d’un distique au début
de la derniére stance ott Bouddha critique les religieux qui se croient arrivés, résumant un dialogue
préalable entre Bouddha et Sariputra ; chap. 2 sur les moyens habiles (cf. Robert, 1997 : 78 : « Il n’y a
plus ni branches ni feuilles dans cette multitude, mais seulement de purs noyaux. »).

687 JIK 11 : 623a.10-20 ; T.1998B (K ¥ &bifhiis M ik) : 944b.1-9.
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II1.66. Dongsi Ruhui #7401 €
§ 99. Le Révérend Dongsi interroge Yangshan

Le Révérend Dongsi demanda a Yangshan :

«D’ol es-tu ?

— Du Guangnan®®,

— J’ai entendu dire quau Guangnan il y avait les perles brillantes®® de Zhenhai®®.
En as-tu déja ramassé ?

— J’en ai apporté.

— De quelles couleurs sont-elles ?

— Par lune claire, elles sont visibles ; par lune noire, elles se cachent.

— Tu ne les laisserais pas voir a un vieux moine ? »

[Yang]shan s’approcha de lui en joignant respectueusement les mains et dit :
« Moi, [Huiji], je me suis rendu hier auprés de Guishan qui m’a interrogé sur ces
perles, mais sur le moment, je n’ai trouvé aucune parole a dire, aucun raisonnement a
développer. »

SRSFAN AR 2B (HERERE A SF E IR R R A SRR B A IIEYASR <FH
ERPEfI € LiH EH R SRARIRE SFH A2 MEMEE (T SRIERIL Rk
S AL SRR

II1.67. Yuanwu Keqin [E/1Z51%)
§ 100. Yuanwu Keqin interroge Fojian sur la rencontre entre Dongsi et Yangshan

Le Révérend Yuanwu [Ke]qin dit au maitre de Chan Fojian : « Quel est le principe
de ce [qui précéde®®?] ? » A ce moment-13, Fojian ne dit mot. Soudain, un jour, ce
dernier dit & Yuanwu : « J’ai quelque chose a te dire & propos du motif de la rencontre
entre Yangshan et Dongsi. A ce moment-1a, Dongsi voulait simplement se procurer
une perle brillante. » Yangshan sortit aussitot une corbeille en I'inclinant [comme pour
récupérer la perle]. Yuanwu I'approuva tout a fait.

[EEERFI RS PSR ARAT I CLERAn ] GRS GRS R — HERIEE E M RSP g A A

688 Ji#ii. Guangnan désigne ici Lingnan %%, nom adopté en 997 pour éviter le nom taboué de
Pempereur.

689 Perles brillantes comme la lune mingyuezhu BAHE ou comme les perles mani de clarté lunaire
mingyue moni i #Jg. La perle a le pouvoir d’assainir les eaux troubles et de calmer la mer déchainée.
Cf. note 175.

690 §iifs. District pres de Hangzhou dans l'actuelle province du Zhejiang.

691 JIK II : 623a.21-623b.2 ; SYJ, k.14 : 238b ; T.1998B : 946b.12-17.

692 Commentaire du § 99.
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II1.68. Tiantai Deshao K& 7
§ 101. Le maitre d’Etat Tiantai Deshao cherche un maitre

Le maitre d’Etat Tiantai Deshao était la réincarnation du Grand maitre Zhiyi. A
l’age de quinze ans, un moine indien vint le trouver et I’exhorta a renoncer au monde.
Pendant I’¢re Tongguang des Tang®* [Postérieurs], il se rendit & Shuzhou®®. 11 fut
recu par le chef d’ermitage des monts Touzi. Ensuite, il rencontra Longya et Shushan.
Ainsi, il consulta sucessivement un total de cinquante-quatre personnes, mais aucune
n’avait laffinité dans le Dharma qui lui convenait. Il se rendit & Linchuan®® visiter
Jinghui®”, se contentant de suivre les membres de la communauté sans le consulter.

KEEHENE EEA%Y FEFEARMRY MR BRI RIS TaEE 2068
BEFBALL AEER LA IO SIS 5 FHD HHBERTC JEATE RS

II1.69. Fayan Wenyi %IR35 (2)
§ 102.1. Fayan interrogé par un moine sur la cessation des conditionnements

Un moine demanda a Fayan : « Au cours des douze moments de la journée,
comment parvenir a faire cesser d’un coup la multitude des conditionnements ? »

Fayan répondit : « Es-tu conditionné avec la vacuité ? Es-tu conditionné avec la
forme [et les sens] ? Si tu dis que tu es lié a la vacuité, celle-ci est originellement sans
conditionnement ; si tu dis que tu es lié aux sens, sens et esprit ne sont pas distincts.
Finalement, au quotidien & quelle chose es-tu lié ? »

[De]shao I'entendit et en fut intrigué jusqu’a 'effroi.

AMEEREIRE R S a4 R IRA 2B BRI BRI 5 Rk AIEAR
T SO WG FH SR i T FRRITR AR 2 *°

693 JIK I : 623b.3-7 ; T.1998B : 946b.18-22.

694 pEf]Y, Ere (923-926) du régne de Zhuangzong.

695 &7)i. Préfecture dans I’actuelle province du Anhui.

696 fi)1]. District de Linchuan dans l'actuelle province du Jiangxi.

697 iz, Titre honorifique octroyé a Fayan par le roi du Jiangnan.

698 JIK II : 623b.8-12 ; X.1560, j.7 : 505b.22-505c¢.2 ; 505¢.9-10 (résumé et reformulé).
699 JIK II : 623b.12-17 ; X.1560 (iftk{E£i{H), j.7 : 505¢.11-15.
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§ 102.2. Fayan interrogé par un moine sur une goutte de la source du Cao (2)

Un autre jour, un moine demanda : « Comment est une goutte d’eau de la source
du Cao™ ? » [Falyan répondit : « C’est une goutte d’eau du Cao. » Le moine était
déconcerté [mais] le maitre [Deshao], prés du piédestal, réalisa largement le grand
Eveil”®. Crispations et blocages de toute sa vie se défirent et fondirent comme la
glace. Finalement, il fit part de son Eveil 4 Fayan. Ce dernier lui dit : « A l'avenir, tu
deviendras le maitre du souverain d’un royaume, si bien que la Voie des patriarches
connaitra un grand éclat. Je ne pourrai en faire autant. A partir de ce moment-1a,
les chants dissonants des différentes contrées, les obscurités mystérieuses passées et
présentes lui étaient confiées, il en rompait les doutes et en discernait les vérités. Il ne
laissa pas la moindre trace [derriére lui].

X—HAERaRE IR —K IRZJ2 SRRk HAEAR AR ERAKE FAERER
PRKRE BDUTIERITHEIR IRELrRE H@lﬂnﬁm BUHECR AN FttEETT SIS
R B P R

§ 102.3. Montée en chaire de Fayan

Un jour, [Fayan] monta en chaire et dit : « Au pic des Vautours [$Sakyamuni]
confia clairement [la transmission du Dharma]. Chefs d’assise, faites en tous au méme
moment l’expérience. Si vous en faites 'expérience, c’est qu’il n’y a pas d’autre loi,
comme a présent. Elle est comparable au soleil qui, dans I’espace, éclaire 1'obscurité des
nuages, dévoilant clairement montagnes, fleuves et continent, et I’ensemble du monde.
1l en est de méme jusqu’aux dharmas non conditionnés. Depuis que le Vénéré a confié
[la transmission] a Kasyapa, et jusqu’a maintenant, il n’existe pas ’écart du moindre fil,
a qui d’autre 'aurait-il encore confiée ? Les patriarches et les maitres disent : « L’esprit
est de toujours, I'esprit originel n’est pas un dharma existant, s’il y avait un dharma
existant et un esprit originel, il ne serait pas I’esprit ni le Dharma originels ». Tel est le
modele de transmission du pic des Vautours. Anciens, comprenez-le bien jusqu’au bout !
Les bienfaits du roi sont difficiles a rendre, les bienfaits des bouddhas sont difficiles
a rendre, les bienfaits des parents, des maitres et des ainés sont difficiles a rendre, les
bienfaits des grands donateurs sont difficiles a rendre. Si ’on veut absolument rendre
leurs bienfaits, il faut impérativement rendre clair jusqu’au bout I'ceil de la Voie” et
entrer dans la mer de la nature de la Supréme sagesse pour [commencer a] y parvenir.
1l y a longtemps que vous étes debout, portez-vous bien”® ! »

700 Cf. § 93.8.

701 Cas d’Eveil indirect obtenu par 'écoute d’un dialogue spirituel entre un maitre et une tierce
personne, comme en sont mentionnés d’autres dans le présent recueil.

702 JIK 11 : 623b.17-23 ; WDHY, j.10 : 199b.12-17.

703 jHfl. Capacité a percer la Voie, compréhension de la voie bouddhique.

704 g5d. Formule de salutation prononcée au moment de se quitter comme dans les Entretiens de
Linji. « Je vous ai gardés longtemps debout » (Demiéville, 1972 : 29).
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II1.70. Xuefeng Yicun FZE# 7
§ 103.1. Xuefeng pérégrine avec Yantou

Xuefeng et Yantou parvinrent ensemble a la garnison du mont Ao’ & Lizhou””
et furent bloqués par la neige. Tous les jours, [Yan]tou dormait ; le maitre, lui, était
constamment en méditation assise. Un jour, [Xuefeng] I'appela :

« Frére, frére, 1éve-toi !

— Quy a-t-il ?

— Je ne suis pas a2 mon aise dans cette vie. Avec ce gaillard de Wensui’®, quand
nous marchions et arrivions quelque part, nous nous dérangions 'un l'autre, mais
maintenant, avec vous, nous sommes arrivés ici et vous ne faites que dormir ! »

[Yan]tou le réprimanda en criant : « Mais dors donc, dors ! Tous les jours tu
t’asseois sur ta banquette comme l’effigie de I’esprit tutélaire d’un village de sept
familles. Plus tard, tu ensorcelleras les fils et les filles de ces familles ! » Le maitre
(Xuefeng) se frappa la poitrine en disant :

« A lintérieur de moi je ne suis pas tranquille et ne saurais me tromper moi-
méme.

— Je viens de te dire qu’a ’avenir, au sommet d’un pic solitaire, tu construiras un
ermitage de branchages entrelacés, et que tu diffuseras largement I’enseignement ; et
toi, tu continues a tenir de tels propos !

— Je ne suis vraiment pas tranquille.

— S'il en est vraiment ainsi, selon les aspects que tu percois [de 'Eveil], fais-moi
savoir une chose apres l'autre, et nous confirmerons ensemble ceux qui sont corrects,
et rejetterons ceux qui ne le sont pas. »

T B WSS S HITIE ffi—res —HIR A SOAm v AR SR E
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705 JIK II : 623b.23-623c.11 ; JDCDL, j.25 : 409b.20-409¢.2 ; WDHY, j.10 : 201b.4-13.
706 #1181, Située dans Pactuelle province du Hunan, au nord du district de Changde (?).
707 M. Préfecture située dans I’actuelle province du Hunan, district de Li.

708 Qinshan Wenshui. Cf. § 103.4.

709 JIK II : 623¢.12-624a.3 ; SYYSH : cas n°781 (premiére partie).
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§ 103.2. Enseignement de Xuefeng se référant a Yantou

Le maitre dit : « La premiére fois que je me rendis auprés de Yanguan, je vis
celui-ci monter en chaire en soulevant la question de la signification de la forme et du
vide”'® et je parvins a entrer dans la compréhension’"’. [Yan]tou [me] dit [alors] : ‘De
cela, méme trente ans apres, évite a tout prix d’en parler.” De plus, il cita une stance
de Dongshan :

Eviter  tout prix de suivre ce que les autres cherchent,
Lointaine est leur distance de moi.

A présent, de moi-méme, je pars seul,

En tous lieux, je le rencontre.

En cet instant, il n’est pas moi,

En cet instant, je suis vraiment lui.

Ainsi faut-il le comprendre

Pour parvenir a coincider parfaitement a la réalité absolue”*%

[Yan]tou dit : « Si tu cherches a te sauver de cette facon, tu n’y es pas tout a fait. »
Mz R LEROER B PAE HRLE=HE YIB8E XHRE=
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§ 103.3. Xuefeng interroge Deshan et est enseigné par Yantou

Le maitre dit encore : « Plus tard, je demandai a Deshan : ‘Des choses du véhicule
de I’école héritée du passé, ai-je part ou non ?” Deshan me donna un coup de baton”**

710 172 Relations entre les perceptions sensorielles associées aux dharmas et leur nature sans
substance, qualifiée de vide. Dans le Soutra du Diamant (T.235-240 ; K.20), forme et vide sont concus
comme non duels.

711 . Litt. « Entrer dans le lieu ». Pouvant aussi indiquer la perception sensorielle (cf. § 92.1, §
103.2, § 130).

712 4141, Etat d’'immobilité, de silence d’égalité parfaite, d’indifférenciation du plan sensoriel.

713 JIK II : 624a.4-10 ; LDHY, j.21 : 184c.15- 16 (sans la stance) ; WDHY, j.13 : 261a.10-12
(stance) ; SYYSH : cas n°781 (deuxiéme partie).

714 %, Les coups de baton caractérisent la méthode d’enseignement de Deshan, de méme que les
cris caractérisent la méthode de Linji en vue de guider vers I'Eveil : « coups de béton et cris » 5 est
une expression utilisée pour désigner certains styles de pratiques (hors du langage verbal) des maitres de
Chan.
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en disant : ‘Que dis-tu ?” A ce moment-la [ma compréhension s’ouvrit] en grand
comme un seau [rempli] dont le fond se détache. »

[Yan]tou cria : « N’as-tu pas appris que ce qui entre par la porte n’est pas le bien
précieux de la maison”*® ? »

Le maftre demanda : « Ensuite, qu’est-il correct [de faire] ? »

[Yan]tou répondit : « Bonne question, bonne question ! Ensuite, si tu veux diffuser
le grand enseignement, chaque chose doit sortir de ton for intérieur, alors a I'avenir,
notre [enseignement a nous deux] couvrira le Ciel, couvrira la Terre ! » A ces mots,
le maitre réalisa le grand Eveil. Il salua aussitdt, se releva et continua par ces mots :
« Aujourd’hui, la Voie s’accomplit sur le mont Ao ! »

Al HZ L #E ErRae el S ANRA D R LT e R B AR AR
T A IR EFIAE ANRRIR il AR ilE Samerlien] mss s Re ——1t
FIC BRI BB R i 25 BT E TR (R R & NG RL peE t'

§ 103.4. Xuefeng, Yantou et Qinshan entrent dans le Jiangnan

Xuefeng, Yantou et Qinshan entrérent tous trois dans le Jiangnan depuis I'intérieur
du Xiang”"’, et atteignirent le pied de la montagne Xinwu’*®, Alors que Qinshan se lavait
les pieds au bord d’un torrent, il vit une feuille de légume et, la montrant joyeusement
du doigt, il dit a ses deux compagnons : « Il y a stirement un homme de la Voie dans
cette montagne. Il n’y a qu’a suivre le courant pour le trouver. »

Xuefeng lui répondit en colére : « Ton ceil de sagesse est grandement trouble. A
l’avenir, comment feras-tu pour discerner les hommes ? Si cet homme-1a ne regrette
pas son bonheur [présent], quel intérét y a-t-il & demeurer ainsi dans la montagne ? »

FEGAEHL=N B ALE EHSLT Suli@ems B30 mEhs Al
BLHIAERE A AIAT S Y BRER EIRATE MHH A BAEE ks d?

§ 103.5. Cas d’'un moine ermite soumis a Xuefeng

Un moine avait dressé un ermitage dans la montagne et ne se rasait plus la téte
depuis de nombreuses années. 11 s’était fabriqué une louche en bois. Alors qu'’il était en
train de boire au bord du ruisseau en puisant I’eau [avec sa louche], un moine le vit et
lui demanda : « Quelle était I'intention du maitre-patriarche de venir depuis I’Ouest ? »

Le maitre [de ’ermitage] dressa sa louche et répondit : « La profondeur du

715 Le trésor gardé dans sa maison % est la métaphore de la nature de bouddha présente chez les
étres.

716 JIK 11 : 624a.10-18 ; SYYSH : cas n°781 (suite et fin).
717 3. Nom de la principale riviére traversant la province du Hunan.

718 7511 Localisation incertaine : il pourrait s’agit de la montagne Wu %11 de Hangzhou dans le
Hunan.

719 JIK 11 : 624a.19-24 ; X.1624, j.2 : 263a.17-20.
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ruisseau est de la longueur du manche de la louche’ ! » Le moine retourna et soumit
le cas a son maitre Xuefeng.

Le maitre dit alors : « Trés Curieux, vraiment curieux ! »

Un jour, le maitre et son assistant partirent avec un couteau a raser. A peine vit-il
le moine, qu’il I'interrogea sur la Voie : « Si tu trouves, je ne te raserai pas la téte. » Le
maitre de 'ermitage se lava immédiatement la téte et avanca sur les genoux devant le
maitre. Ce dernier le rasa aussitot’".

TR s SERHEE BE—URK) BB EKIUR A8 R A fHamps s
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II1.71. Changlu K&
§ 104. Le Révérend Changlu évoque Dongshan

Le Révérend Changlu évoqua le propos [précédent] ainsi que celui ot, alors
que Dongshan pérégrinait, il demanda a un chef d’ermitage : « Qu’as-tu vu pour
demeurer dans cette montagne ? » Ce dernier répondit : « J’ai vu deux vaches d’argile
se battre et entrer dans la mer et, jusqu’a maintenant, je n’en ai plus de nouvelles. »
Le maitre dit : « Hommes de bien, l'installation de la cour d’entrée revient aux paroles
de Dongshan, mais le style véritable de I’antiquité, on le doit au chef d’ermitage
Xuefeng. »

REMASRILES HEFLATIN B —%3=H BAMEZEER S El # 1 s &R T@«E*I?ﬁ
Alfs HEMSHE MHHCHE MERR B0 L2 5 KEEE ART st

II1.72. Xuefeng Yicun FZE#HT7 (2)
§ 105. Le Révérend Xuefeng interrogé sur « tout ce que 1’on voit est bodhi »

Comme un moine lui demandait : « Qu’est ce que ‘tout ce que l’on voit est
bodhi’** ? » Maitre Xuefeng répondit : « Vois-tu aussi la lanterne” ? »

720 JRPEKIRE. Litt. « Le ruisseau est profond, le manche est long. »

721 Le récit en deux temps fait partie du méme cas (cas n°821 de SYYSH).

722 JIK 11 : 624b.1-7 ; ZFYZ, j.1 : 559b.18-23 ; SYYSH : cas n"801.

723 JIK 11 : 624b.8-12 ; commentaire du cas n°801 de SYYSH.

724 fifj H¥E4E. Litt. « Ce qui touche (rencontre) I'ceil est bodhi. » Cf. X.1226 (5Ef-+#ii#) : 37b.18.

725 Jg#i. Lanterne telle que la lanterne de pierre placée devant la salle du Dharma dans un
monastére. Dans les recueils de propos des maitres de Chan, la lanterne forme une paire avec les deux
piliers de pierre placés en face de la salle du Dharma ##%. Ces éléments désignent des choses dénuées de
sentiment (de conscience) #{#4). SYYSH : cas 821.
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I11.73. Dasui Fazhen AFfi%R
§ 106.1. Dasui interrogé par un moine sur la fin du grand cosmos

Comme un moine lui demandait : « Le feu de fin de cycle cosmique qui embrase
a linfini détruit ensemble un grand cosmos’® de milliards de milliards de mondes. Je
ne suis toutefois pas stir’*® qu’il détruise aussi ce [monde]-ci ou non. »

Le maitre [de Chan Dasui Fazhen] répondit :

« 11 le détruit.

— Sl en est ainsi, il suit [le grand cosmos].

— Oui. »

Il demanda de nouveau la méme chose au chef de montagne [Shao]xiu. Celui-ci
répondit :

« Il n’est pas détruit.

— Comment cela ?

— 11 fait de méme que le grand cosmos. »

KREEEARENE R SGRZR K TR R MR R M2 ERSERRE AL iz
Baf 250 MBI ELTT BRI BB EEAE BRBRAT

§ 106.2. Dasui interrogé par un moine sur la nature de bouddha

Comme un moine lui demandait : « A Pintérieur de la montagne Dasui y a-t-il
encore ou non le Dharma de bouddha ? », le maitre Dasui répondit :

« Oui.

— Qu’est-ce que cela signifie ?

— Que les grandes pierres sont grandes et que les petites sont petites. »

RBERER RBELEDRA PRA I MRA SO ARSI Mz AR A/NEN
§ 106.3. Commentaire de Paegun

Cela revient a dire : Ce qui est long est le long corps du Dharma ; ce qui est court

726 JIK II : 624b.13-14 ; SYYSH : cas n°821.

727 K. Grand cosmos ou gigamonde (1000° de mondes, « grand millier de mondes au cube »),
souvent traduit par les spécialistes par « trichiliomégachiliocosme », le plus grand univers. Cf. Sadakata,
2002 : 97-99.

728 k4. Expression de la langue vernaculaire exprimant I'incertitude.

729 JIK 11 : 624b.15-19 ; SYYSH : cas n°846.

730 JIK 11 : 624b.20-22 ; SYYSH : cas n°849.
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est le court corps du Dharma ; ou encore : percer l’altiére falaise et détruire son
originelle vérité dont les restes ne sont que poussiéres devant les yeux du voyageur. Je
vous prie d’examiner les pierres des autres montagnes et ne pas gaspiller vos efforts a
étudier votre propre corps du Dharma.

Mz RERILY RERRG R EEAR FIBTHIRAE #$ERRtln R
WRELG

I11.74. Zhitong %
§ 107. Le maitre de Chan Zhitong dans 1’assemblée de Guizong

Le maitre de Chan Zhitong se trouvait dans ’assemblée de Guizong. Soudain, une
nuit, pendant qu’il circulait autour de la salle [des moines], il se mit a crier : « Jai
tout compris ! » La communauté en fut troublée.

Le lendemain, [Gui]zong monta en chaire, rassembla la communauté et demanda :
« Que se présente celui qui, hier, a tout compris. » Le maitre sortit des rangs et dit :

« C’est moi, Zhitong.

— Quelle vérité de la Voie as-tu vue pour dire que tu as tout compris ? Explique-
la moi.

— La religieuse”® est originellement une femme”*, »

AT FERE AT B ER R ROEKED KRB WHR LSRR VKRR
HIZRE A R0 SRRt AR B REREE B HR TR L N7

I1.75. Anguo Xuanting ZE X
§ 108. Le maitre de Chan Xuanting assistant de Zhiwei

Alors que le maitre de Chan Xuanting se tenait un jour debout aux cotés du
Cinquiéme patriarche [Zhiwei] & son service, un moine de 1’école Huayan se présenta
et demanda au patriarche : « Que signifie ‘la coproduction conditionnée au sein de la
nature absolue ?’ » Le patriarche se tint coi.

Le maftre [lui] dit alors : « Le moment méme ot Votre éminente vertu a eu I'idée

731 PHO I : 640a.13, Cho, 2019 : 39-40, note 55.

732 JIK 11 : 624b.22-23.

733 i, Equivalent de religieuse nigu JEi#, abréviation populaire du sanscrit bhiksuni.

734 Expression qui pourrait étre équivalente au fait de reconnaitre la vraie nature des étres, la
bouddhéité, autrement dit voir la réalité absolue dans la réalité relative (conditionnée).

735 JIK 1I : 624b.24-624c.4 ; JDCDL, j.10 : 281a.12-16 ; SYYSH : cas n°510. Le début du cas est
différent : Maitre Zhitong s’appelait lui-méme « Bouddha du Grand Dhyana » Kiff.
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de venir interroger était la coproduction conditionnée au sein de la vérité absolue. »
A ces mots, le moine réalisa le grand Eveil.

ZHERAT — R, TR AR A a7 AT AR ATRE I KA
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II1.76. Baoshou &=
§ 109.1. Baoshou au marché réalise ’Eveil

Le Révérend Baoshou, un jour, se trouvait dans un marché ot il vit deux hommes
se disputer. L’un tenait la téte de l'autre et lui donna un coup de poing en pleine figure.
L’autre répliqua : « Et alors, tu crois ainsi me faire perdre la face’® ? » Le maitre réalisa
alors le grand Eveil.

BRI — AR R R — NIDEE T —% RS IRI E R RE™
§ 109.2. Commentaire de Paegun

Selon mon estimation, je dirais qu’ici, le ‘faire perdre la face’ doit étre compris
comme ‘la manche de I’habit aux dragons secouée révéle tout le corps’”.

R PHEEE S E IR RE e 2 B

736 [k, ZJL, j.37 : 637a.19. Autrement dit, & travers les dharmas réaliser le Dharma.

737 JIK I : 624¢.5-8 ; SYYSH : cas n°518.

738 #wqfiH. Litt. « Tu n’as pas de visage », peut étre interprété comme : « tu perds la face », autrement
dit : « N’as-tu pas honte ? », la traduction tente de rendre 'ambiguité permettant le jeu de mots.

739 JIK 11 : 624¢.9-11 ; WDHY, j.11 : 228¢.3-4 ; SYYSH : cas n°1163.

740 FhER 2 H4BY. SYYSH : cas n°1334. Le maitre de Chan Shanzhao (#Z, 946-1024) du monastére
Dazi de Fenzhou demanda a Shoushan (#1l1, 926-994) : « Quel est le sens de ‘Baizhang déplia la natte’ ? »
Shoushan répondit : « La manche de dragon secouée révéle tout le corps. — Je n’ai pas bien compris. — La
ot marche le roi des éléphants, disparaissent les empreintes de renard. » A ces mots, le maitre réalisa le
grand Eveil. 1l se prosterna, puis se releva en disant : « La lune du plan de vacuité de 'étang profond de
toute antiquité / Deux a trois fois péchée commence & étre connue. » (V73K & BATRATR 1L 5 U ER
S (SR 2R AR AT RN (L REATHRARINME S T RS FRE Sh 2R =B
#1). Une note indique qu'’il s’agit du costume impérial a motif de dragon #s<. Expression extraite de
T.1992 (V75 MEAEENEES), j.1 : 607¢.6-7.

741 JIK 11 : 624c.11. Reprise partielle du commentaire de Keqin du cas n"1163 de SYYSH.
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II1.77. Gushan Shenyan L2
§ 110. Shenyan consulte Xuefeng qui 'authentifie

Le maitre d’Etat Shenyan, un jour, consulta Xuefeng. Ce dernier, sachant que son
lien était miir, se leva soudain et 'empoigna en disant : « Qu’est ceci ? »

Le maitre, se relachant, réalisa totalement 1’Eveil. Oubliant méme son esprit
illuminé, il ne faisait que garder les mains levées en les agitant. Xuefeng lui demanda
alors : « Quel principe en tires-tu ? »

Le maitre répondit : « Y a-t-il un principe a en tirer ? » [Xuelfeng le tapota pour
le réconforter et le certifia’**

B —HRTE EHHGR REIMER REE MR TG NS 70 MERTERIm
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I11.78. Lingyun Zhiqin #ZEE)
§ 111. Lingyun Zhiqin obtient ’Eveil dans 'assemblée de Guishan

Le maitre de Chan Lingyun Zhiqin se trouvait dans ’assemblée de Guishan. A la
vue de fleurs de pécher, il comprit la Voie. 1l laissa une stance :

Depuis trente ans, voyageur a la recherche de ’épée”**
[Ai connu] maints retours des feuilles mortes et des branches bourgeonnantes.
Depuis le moment ot j’ai vu fleurs de pécher,
Jusqu’a présent ne doute plus.

11 la soumit & Guishan qui dit : « Tu es parvenu a 'Eveil par les conditions. Tu ne le
perdras pas et ne reviendras plus en arriére. Garde-le bien toi-méme et préserve-le ! »

BRI ERLE N KR E AR
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742 Authentifia son Eveil, I'autorisant 2 transmettre son Dharma.

743 JIK 11 : 624¢.12-16 ; JDCDL, j.18 : 351a.12-16 ; SYYSH : cas n°1135.

744 fipée de la sagesse susceptible de trancher les tourments mentaux.

745 ZTJ, j.10 : 296b.

746 JIK II : 624¢.17-21 ; K.1505, j.15 : 242a ; ZFYZ, j.1 : 574a.5-7 ; SYYSH : cas n°590.
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II1.79. Yangshan Huiji 011125
§ 112. Yangshan interroge Xiangyan

Un jour, Yangshan vit Xiangyan et lui demanda :

« Ces derniers jours, Frére, a quelle vision de la Voie es-tu arrété ?

— De ma position, je ne vois pas la moindre chose qui mérite attachement.

— Ta compréhension en est restée a la perception.

— Jen suis seulement a ce point ; et vous, Frére ?

— Comment n’es-tu pas capable de savoir qu’aucun dharma ne mérite
attachement ? »

M —H R R Ty H AL RN B AR R MYyl A RETEs fas
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I11.80. Jingchao Mihu 50Kk

§ 113.1. Jingchao Mihu visite I’assistant permanent Wang

Le Révérend Jingchao Mihu rendit visite a I’assistant permanent’*® Wang. Ce
dernier, aprés avoir accompli sa tiche, leva son pinceau et le montra. Le maitre dit
alors : « Jugez-vous aussi de la vacuité ? »

L’assistant jeta alors son pinceau et rentra chez lui, ne voulant plus revoir le maitre.
Atteint par le doute, le lendemain, aprés que Feng Huayan eut préparé le thé, il lui
demanda : « Quel propos le Révérend Mihu a-t-il tenu pour qu’aussitot vous ne vouliez
plus le voir ? » L’assistant Wang répondit : « Le lion mord les hommes, le matin du
Han chasse les mottes”. »

A peine le maitre eut-il entendu ces paroles qu’il sortit brusquement et éclata de
rire en disant : « J’ai compris ! J’ai compris ! »

L’assistant répliqua : « Vous avez dii certainement comprendre, mais dites-le nous
pour voir. »

Le maitre répondit : « S’il vous plait, assistant, allez-y ! »

L’assistant leva alors une de ses baguettes. Le maitre dit : « Vieux renard”’ ! »
L’assistant reprit : « J’ai percé ce type ! »

FORCKEIRRRT £ BEEER SRR MBEASEEE 5758 FEAT EAER
fili BRERH H IS AE R B sRHIVEFDREARIRR A (TS A AL FFailir i S

747 JIK 11 : 625a.1-5 ; SYYSH : cas n°586 (fin édulcorée).

748 (. Secrétaire de 'empereur ou de hauts fonctionnaires.
749 Cf. § 50.13.

750 B4, Cf. note 547.
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§ 113.2. Mihu fait un moine interroger Yangshan

Le Révérend Mihu fit en sorte qu’un moine pose a Yangshan cette question :
« Actuellement, les gens simulent-ils I’Eveil ou non ? »

[Yang]shan répondit : « Ils s’éveillent, certes, mais ne tombent-ils pas dans le
second ordre ? » Le maitre I'approuva tout a fait.

SRR 2 ERMLZ SRARBEAR INZMERIRIE T £ —Ua 0 BTS2 7>

I11.81. Jingshan Faqin £ L7%8k
§ 114. Jingshan et ’empereur Daizong

Convoqué par I'empereur Daizong, Jingshan se rendit au palais. L’empereur lui
présenta lui-méme ses hommages appuyés. Un jour, alors que le maitre se trouvait
dans le palais, il se leva a la vue de I'empereur. Ce dernier lui demanda :

« Maitre, pourquoi vous levez-vous ?

— Bienfaiteur’®, dans laquelle des quatre postures’* voyez-vous votre pauvre
moine ? »

L’empereur en fut trés heureux.

FEIRASRE ST BINER —HETER AL 75 HIRTA DU (i Zotea e e P s
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II1.82. Deshan Xuanjian {115 #;
§ 115.1. Deshan Xuanjian se rend a Longtan

La premiére fois que le maitre de Chan Deshan Xuanjian se rendit a Longtan,
« Lac du Dragon », il demanda : « J’aspirais depuis longtemps a voir Longtan, mais une
fois sur place, je ne vois ni lac ni dragon... » [Long]tan répondit : « Vous étes arrivé en

751 JIK I : 625a.6-14 ; SYYSH : cas n°603.

752 JIK I : 625a.15-17 ; SYYSH : cas n°604.

753 k. Sans. dana-pati. Donateur fournissant les objets nécessaires aux ascétes et au monastére.

754 Ugf#. Les régles de maintien des quatre postures que sont le fait de marcher, de s’arréter, de
s’asseoir, d’étre allongé 17{2:fA, de ne pas s’observer dans ces aspects de la vie quotidienne. Cf. note
360.

755 JIK I : 625a.18-21 ; JDCDL, j.4 : 230a.24-26 (avec date : 768) ; SYYSH : cas n°663.
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personne a Longtan. » Le maitre salua et se retira.
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§ 115.2. Deshan et Longtan

Alors que Deshan se trouvait a Longtan, il entra dans la cellule [du supérieur
pour consultation et y resta jusqu’a une] heure avancée de la nuit. [Long]tan lui dit :
« Il vous faut redescendre. » Le maitre prit congé, leva le rideau et sortit. Quand il
vit qu’il faisait noir a ’extérieur, il revint et dit : « Révérend, il fait noir dehors. »
[Long]tan alluma une torche de papier pour le guider. A peine le maitre s’approcha-
t-il, que [Longtan] souffla aussitot et ’éteignit. Malgré lui, le maitre laissa échapper
un cri : « A partir de maintenant, je ne douterai plus de vos propos en ce monde,
Révérend. » Alors, il prit ses commentaires [du soutra’’] et se rendit devant la salle
du Dharma, saisit une torche et la leva en disant : « Percer tous les arguments subtils
est comme un poil posé dans ’espace ; [comprendre] a fond les ressorts du monde est
comme une goutte d’eau jetée dans la vaste mer. » Il prit les commentaires et dit : « Le
dessin d’une galette ne calme pas la faim » et les brfila sur-le-champ. La-dessus, il prit

respectueusement congé du maitre”®,
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I11.83. Dongshan Liangjie {fL B4
§ 116.1. Le maitre de Chan Dongshan Liangjie interroge le Révérend Yunyan

Le maitre de Chan Dongshan Liangjie demanda au Révérend Yunyan : « Dans cent
ans’®, si quelqu’un demande inopinément : ‘Puis-je encore avoir votre portrait’® ?’,
que faut-il répondre ? »

756 JIK II : 625a.22-24 ; JDCDL, j.14 : 313¢.3-5 ; SYYSH : cas n°664.

757 11 s’agit d’'un commentaire du Soutra du Diamant par Qinglong Daoyin en 736 (commentaire
d’un commentaire de ’empereur Xuanzong, cf. Cho et Jorgensen, 2020 : 110, note 91).

758 Similaire au début du cas n°28 du WMG (traduction dans Despeux, 2014 : 148).

759 JIK II : 625b.1-9 ; ZFYZ, j.3 : 612¢.9-12 ; SYYSH : cas n°665.

760 F4:t%. Expression idiomatique pour dire, aprés la (votre) mort. Provient du recueil d’ceuvres
de Cao Cao (###, 155-220), le Caocaoji (#1§48, j.2, FiHE).

761 Ici, le « portrait du maitre » shizhen il désigne métaphoriquement son enseignement.
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[Yunlyan se tut un long moment avant de répondre : « Seul cela est juste. »

Le maitre resta perdu dans ses pensées, si bien que [Yun]yan lui dit : « Pour
approuver une affaire, il est absolument nécessaire de ’examiner soigneusement. »

[Mais] le maitre continuait d’étre submergé par le doute. Par la suite, comme
il traversait un cours d’eau, il vit son reflet et fut grandement éveillé au sens de la
réponse précédente [de Yunyan]. 11 fit alors une stance’®

Eviter a tout prix de chercher ailleurs,

Fort lointaine est leur distance de moi.

A présent, je pars seul et spontanément.

En tous lieux, je le rencontre.

En cet instant, il est bien moi,

En cet instant, je ne suis pas lui.

Ainsi faut-il le comprendre

Pour parvenir a correspondre a la réalité absolue.
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§ 116.2. Dongshan interrogé par un moine sur la chose la plus douloureuse

Dongshan demanda a un moine : « En ce monde, quelle chose est la plus
douloureuse ? » Le moine répondit : « Les enfers. » Le maitre reprit : « Ce n’est pas
cela. Mais sous les fils de cet habit, ne pas élucider la grande affaire, voila ce qu’est la

douleur. »

TALLIEG MR EE R (I ZHR R WIS PR T RIS g 7

I11.84. Qingping Lingzun {544
§ 117. Le maitre de Chan Lingzun interroge Cuiwei et obtient I’Eveil

Le maitre de Chan Lingzun demanda a Cuiwei : « Quelle était I'intention de la

762 Cf. §103.2.
763 JIK II : 625b.10-17 ; JDCDL, j.15 : 321¢.16-24 ; SYYSH : cas n°680.
764 JIK II : 625b.18-20 ; JDCDL, j.15 : 323a.19-21 ; SYYSH : cas n°692.
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venue [du maitre-patriarche] depuis "Ouest ? » [Cui]wei répondit : « J’attends qu’il
n’y ait personne pour te répondre. » Un long moment apres, le maitre dit : « Il n’y
a personne, veuillez m’expliquer, maitre. » [Cui]wei descendit de sa banquette de
méditation et conduisit le maitre dans une forét de bambous. Le maitre répéta : « Il
n’y a personne, veuillez m’expliquer, maitre. » [Cui]wei montra les bambous et dit :
« Cette canne-ci a grandi jusqu’a cette longueur, cette canne-la n’est pas plus grande
que cela. » A ces mots, le maitre réalisa le grand Eveil.

HRERMIHI RN Aer 2P AR AR RS A RA R At SERTER SRR 5
BANTRA BT AL 500 1T 2 & — ISR B MRS FAIETS

I11.85. Gaoting Jian /&5 ff
§ 118. Le maitre de Chan Gaoting Jian rencontre Deshan et obtient I’Eveil

Le maitre de Chan Gaoting Jian, quand il traversa pour la premiére fois le fleuve
pour rencontrer Deshan, joignit de loin les mains et cria : « Comment allez-vous’®® ? »
[De]shan lui fit signe de s’approcher avec I’éventail qu’il tenait dans la main. [Mais]
Le maitre réalisa soudain I’Eveil si bien qu’il continua sa traversée sans se retourner.

e AT BIBRTL AR ESHEI R A% (LT R R MZBIE TosmE mAau
E§:767

II1.86. Yunyan Tansheng %52 %
§ 119. Yunyan interroge un moine sur le soutra qu’il récite

Yunyan demanda & un moine : « Acarya’®, quel soutra récitez-vous ? » Il répondit :
« Le Soutra de Vimalakirti. » Il continua : « Je ne vous interroge pas sur le Soutra de
Vimalakirti, je vous demande quel soutra vous récitez. » Grace a cela, le moine put

765 JIK II : 625b.21-625¢.2 ; SYYSH : cas n°745.

766 R4 ou AN, Parole de politesse que s’échangent des religieux quand ils se rencontrent.
Cf. par exemple T.2126 (KAAGLMK), j.1 : 239a.3-4.

767 JIK 11 : 625c¢.3-5 ; JDCDL, j.16 : 328b.27-29 ; SYYSH : cas n°842.

768 [%2. Abréviation du sanscrit dcarya [#1%¢#. Un religieux prend un dcarya dans le cas o1 il n’a
plus de maitre. L’dcarya a les mémes qualifications que celles d’un « instructeur » heshang #1fi (compétent
dans la connaissance du Dharma et du vinaya et ayant au moins dix ans d’dge monastique). La relation
d’un maitre a un disciple est comparée a celle d’un pere a un fils. Il pourvoit aux besoins de premiére
nécessité du disciple (tels que habit et bol), prend soin de lui s’il tombe malade et le réprimande s’il
commet des actes déviants. Si le disciple émet des doutes sur la capacité du maitre, le maitre doit les
dissiper. En cas de faute grave commise par le disciple, le maitre doit le conduire devant la communauté
pour expiation. Si le disciple désobéit ou agit gravement, le maitre doit le renvoyer, a moins que le
disciple demande repentance. S’il quitte la communauté monastique, un maitre n’exerce plus.
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entrer [dans la Voie].

TR AR B RS B MRS AT RIS U R R EAS H A 7%

I11.87. Yunju Daoying E/J& it/

A

§ 120.1. Yunju Daoying et Dongshan

Quand Yunju demeurait dans un ermitage a Sanfeng du mont Dong, il fut de
nombreux jours sans se rendre au réfectoire. [Dong]shan lui demanda : « Pourquoi ne
viens-tu pas au réfectoire ? » Le maitre répondit :

« Chaque jour, des esprits célestes m’apportent a manger.

— Jallais dire que tu étais quelqu’un, mais [je constate que] tu as encore de
pareilles vues. Ce soir, viens me trouver. »

Le maitre vint le soir et [Dong]shan l'appela : « Acarya Ying

« Oui.

— Ne pas penser au bien, ne pas penser au mal : qu’est-ce ? »

Le maitre retourna aussitdt dans son ermitage et s’assit calmement””". Pendant
des jours et des jours, I'esprit céleste vint et ne le vit pas. Alors, ce dernier se lamenta
en pleurant et partit.

770 2 » 1l répondit :

JRAERLIL =% (EHR 2 HARER LRI ETR A HAREA AR LR
TR E ARG R 7ERRR] AR BIRRE (L ZMRIAE BIENE (IR RESEARE 2R
Bﬂi@ﬁ FEHEAL KAMEHACR R Ty 577

§ 120.2. Commentaire de Jianfu Chenggu

Jianfu [Cheng]gu soumit le propos [précédent] et dit””® : « Chefs d’assise ! Si les
hommes du passé qui étaient parvenus a de telles dispositions de corps et d’esprit
continuaient a étre vus des ménes et des esprits, a plus forte raison 1’étes vous !
Les hommes de ce temps, tout le jour et jusqu’au bout de la nuit, se trompent eux-
mémes ! Les esprits célestes et les génies de la terre voient ce que chacun de vous
fait de bien et de mal avec ses mains et ses pieds. Ils savent tout, et vous ne devez
pas l'oublier un seul instant. Le plus important maintenant pour vous est de cesser
de penser a consulter et a étudier, de cesser de penser a pratiquer ’ascése. Soyez
comme un tas de pierres brutes ! Soyez comme les cendres froides d’un feu éteint !
Si vous en étes capables, vous en obtiendrez la part qui y correspond ; sinon, vous

769 JIK II : 625¢.6-8 ; JDCDL, j.17 : 335b.23-25 ; SYYSH : cas n"856.
770 Ji. Ying de Daoying.

771 Pour méditer sur la question posée par Dongshan.

772 JIK 11 : 625¢.9-15 ; SYYSH : cas n°861.

773 Lors d’une instruction a la communauté.
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aurez beau pratiquer les six perfections et dix mille bonnes conduites possibles””*
a en épuiser les limites du futur, vous n’obtiendrez qu'un [corps de] rétribution et
de transformation’”®. N’avez-vous pas vu [en effet] qu’il est dit que : ‘[Corps de]
rétribution et [corps de] transformation ne sont pas bouddhas absolus, et qu’ils ne
préchent pas non plus le Dharma’ ? »

EREEBILERR  LE h NES LR MR SRS A HRER AR Kt
 ——RAGIRFM 47 2 BUE JHERE RIS — DORE N5 KR HEAR HR/EED
BEEMEATIEOD W1—BUEAEEE MFEASEKE FAEE ASFHIESD FAL SHRMETT/NEE
17 THEBAABNS SR RRZMIEIEE Ik

§ 120.3. Le maitre de Chan Yunju interrogé par un moine sur le dharma

Comme un moine lui demandait : « Qu’est-ce que I'unique dharma ? », le maitre
Yunju répondit : « Qu’est-ce que tous les dharmas ? » Le moine reprit :

« Je ne sais pas bien. Que faut-il comprendre ?

— L’unique dharma est ton esprit originel ; tous les dharmas sont ta nature
originelle. Parle, maintenant ! Ton esprit et ta nature sont-ils un ou sont-ils deux ? »

Le moine se prosterna respectueusement. Le maitre fit alors cet hymne :

Le Dharma unique est le principe de tous les dharmas,

Les myriades de dharmas communiquent a un méme esprit.
Seul lesprit est ta seule nature :

Ne dis pas qu’ils sont différents ni qu’ils sont identiques.

EERER ARk MZERR M ZRENEE M SRR #EREANE
B DB R—R T ME M ER

— kR ik
M OO e el 777

774 JXJE£H1T. Les six perfections morales qui sont  la racine de tous les bons actes (dans leur plus
grande diversité : « dix mille »), les récapitulent tous et font passer sur I’autre rive (du nirvana).

775 4ifk#i. Expression abrégée désignant deux sortes de corps de bouddha, « corps physiques
(formes visibles) », sans. riipakdya t1£ par contraste avec le « corps du Dharma » dharmakdya %%
(sur trois au total =% ; sans. trikdya). Le corps de rétribution est le corps de bouddha obtenu comme
résultat d’une ascése accomplie dans le monde passé, & I'instar d’Amitabha considéré comme le corps
de bouddha du moine Fazang. Le corps de transformation (sans. nirmanakdaya ; 1% ou &) est une
apparence modifiée choisie par un bouddha pour apparaitre aux hommes de sorte & les instruire le plus
efficacement et les sauver de 1’égarement, généralement sous la forme d’étres ordinaires.

776 JIK I : 625¢.16-626a.4 ; commentaire du cas n°861 de SYYSH.

777 JIK 11 : 626a.5-10 ; WDHY, j.13 : 267a.12-15 ; SYYSH : cas n°862.
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I11.88. Caoshan Benji % (LiA%(
§ 121.1. Caoshan Benji interrogé par Jingging

Comme Jingqing lui demandait : « Que signifie le principe de la pure vacuité
quand, ultimement, il n’y a plus de corps ? », le maitre de Chan Caoshan Benji répondit :

« Si tel est le principe, comment sont ses manifestations [phénoménales] ?

— Ainsi est le principe, ainsi, la manifestation [correspondante]. »

LA R (R B I B R A R A BRI SRR LA 7

§ 121.2. Caoshan interroge I’ancien De

Caoshan demanda au chef d’assise De””°, « Vertu » :

« Le corps de Dharma absolu de bouddha est comme le vide de ’espace en
résonance avec les choses qui manifestent alors une forme comme [le reflet de] la lune
dans ’eau. Comment expliquer le principe de la résonance ?

— Comme la mule observe le puits.

— Tu as parlé mais gaché la réponse en ne disant que huit choses sur dix.

— Et quoi d’autre, Révérend ?

— Comme le puits observe la mule. »

LR LR BRIRIEE ME R EYIEUY AUKhH RERAER R E R RGBT A
ZIMBKHEE FUBTS) B AN S AN A B A

II1.89. Jingqing Daofu #i#iEi
§ 122. Jingqing interroge un moine sur le bruit du dehors

Jingqing demanda & un moine : « Quel est ce bruit, dehors ? » Il répondit :

« La pluie qui tombe.

— Les étres sont déboussolés, ils s’égarent en suivant les choses. »

Il redemanda au moine :

« Quel est ce bruit, dehors ?

— Un serpent qui mord un crapaud.

— Jallais parler de la souffrance des étres, et de nouveau, il y en a qui les font
souffrir. »

778 JIK 11 : 626a.11-13 ; JDCDL, j.17 : 336b.2-3 ; SYYSH : cas n°680 (fin édulcorée dans le Jikji).
779 fii |-J#. Religieux non identifié.
780 JIK II : 626a.14-18 ; SYYSH : cas n°882.
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I11.90. Chuzhen J& &
§ 123. Instruction de Chuzhen a la communauté

Le maitre de Chan Chuzhen instruisait la communauté en disant :

Un morceau solide et éclatant de lumiére,

Quand on délibere et le recherche, est finalement difficile a voir.

Tout brillant jeté, il dissipe les affects humains.

Les affaires importantes deviennent évidentes et toutes entierement réglées.
Ici, joyeux et vif, sans liens,

Méme a dix mille onces d’or pur, il ne s’échange.

Méme si on laissait mille saints montrer leur téte,

Tous se manifesteraient malgré tout dans son ombre.

FE ST R
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II1.91. Taeryong du Silla ## Az
§ 124. Taeryong du Silla interrogé par un moine

Comme un moine lui demandait : « Que signifie ‘tous les lieux sont purs’®® ? », le
maitre de Chan Taeryong du Silla”®* répondit : « Chaque petit morceau d’une branche
de rubis”® cassée est un trésor ; toute parcelle de bois de santal coupé est parfumée. »

781 JIK 11 : 626a.19-22 ; SYYSH : cas n°1120.

782 JIK 1I : 626a.23-626b.3 ; JDCDL, j.20 : 364b.27-364c.1 (sous forme de stance) ; SYYSH : cas
n°1151.

783 —yfiiive. Expression du Soutra de ’Amoncellement des Grands trésors, T.310, j.22 : 121a.14.

784 Le Silla est le nom d’un royaume coréen (dates officielles : - 57, 935) de I'époque des Trois
Royaumes. Au sens strict, Taeryong (K#, ?-? ; IX® s.) de la lignée de Shitou £i5:%, disciple de Gushan
Zang (#LjiK ; 6° génération de Qingyuan), n’est donc pas un maitre chinois, mais sa biographie est
consignée dans I’Essentiel de la réunion des Cinq lampes (WDHY, j.1 : 6¢.24 ; X.1565, j.6 : 134b.8-15). 1l y
cité avec deux autres disciples du Silla : S¢’am Jiil#% (?-?) et Paeg’am FH# (?-?).

785 3k, Litt. branche de corail. L'expression évoquerait un arbre de jade légendaire cité dans le
Chuci (J&f##, #t5%), arbre immense pour abriter I'oiseau feng /il (phénix) des régions du Sud, donnant des
fruits.
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Hymne :

Ciel et Terre sont pays d’or,
Les dix mille existences manifestent entiérement le corps pur et merveilleux [de
bouddhal].

HTEEA AR KGR a2 — DI A S 808 TR E MR R SR MR R
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II1.92. Dizang Guichen HbjEH:ZE (2)
§ 125.1. Le maitre de Chan Guichen interroge Shaoxiu

Le maitre de Chan Guichen demanda au maitre de montagne [Shao]xiu : « D’olt
viens-tu ? » Il répondit :

«Du Sud.

— Dans le Sud, comment est le Dharma de bouddha actuellement ?

— 11 fait objet de débats houleux.

— Est-ce comme lorsque je prends de la nourriture ici ?

— Comment est-ce dans le triple monde ?

— Qu’appelles-tu le triple monde ? »

A ces mots, le maitre de montagne eut un éclaircissement.

Hymne :

Semer les champs et récolter la nourriture sont taches domestiques.
Qui n’a pas consulté [les maitres de Chan] a satiété ne le sait pas.

REERTHAT FIEILT EEEEAR XTI M AR 77 H R R8s AP aia
IR ERF =5 M A(RGREEE =5 5 NAE HH EEMEREEF NEERA
TS

§ 125.2. Dizang interroge un disciple de Baofu et Iéveille

Dizang demanda a un moine [disciple] de Baofu : « La-bas, comment le Dharma
de bouddha est-il enseigné ? » Le moine répondit : « Baofu dit a certains moments :
‘Ferme tes yeux que je t'apprenne a voir ce que tu ne vois pas ; bouche-toi les oreilles,
que je t’apprenne a écouter ce que tu n’entends pas ; réprime tes pensées que je
t'apprenne a ne plus faire de distinction.” » Le maitre dit alors : « Je te le demande :

786 JIK II : 626b.4-8 ; SYYSH : cas n°1169. L’hymne, partiellement rapporté, est inséré dans un
commentaire de Danxia Zichun (J}# 7%, 1066-1191).

787 JIK II : 626b.9-14 ; LDHY, j.26 : 224b.17-20 ; SYYSH : cas n"1207, commentaire par Tiantong
Zhengjue (K#IE5, 1091-1157).
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quas-tu vu quand je ne t’ai pas fait fermer les yeux ? Qu’as-tu entendu quand je ne
t’ai pas fait te boucher les oreilles ? Quelle distinction as-tu faite quand je ne t’ai pas
fait réprimer tes pensées ?’ » A ces mots, le moine réalisa le grand Eveil.

SRR DEP BRI MARIEANE 2R BOLBUR L S B
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I11.93. Huiqiu Jizhao HERH G
§ 126. Instruction de Huiqiu a la communauté

Le maitre de Chan Huiqiu instruisait la communauté en disant : « Moi, ici, par
I’énergie de la bouillie et du riz, pour vous, je léve la voix, mais finalement pas de
maniére constante. Si vous saisissez 'importance de la compréhension [de la Voie],
alors montagnes, fleuves et continents vous aideront a découvrir que la Voie est
constante, et vous parviendrez a ’aboutissement ultime. Si vous entrez par la Porte
de Mafijusri’®, tous les conditionnés, terre, bois, tuiles et cailloux vous aideront a
développer des dispositions [pour pratiquer la Voie] ; si vous entrez par la Porte
d’Avalokite$vara, tous les sons et échos de tous les bons et mauvais [actes], et méme
crapauds et vers de terre, vous aideront a vous élever ; si vous entrez par la Porte de
Samantabhadra”, sans bouger le pied, vous atteindrez [le but]. A présent, je vous
instruis par le moyen habile’" de ces trois portes. C'est comme si je prenais une des
baguettes brisées et touillais ’eau de mer pour faire en sorte que poissons et dragons
sachent que I’eau est leur vie. Comprenez-vous ? Si vous n’avez pas l'ceil de la sagesse
et ne l'utilisez pas soigneusement, tous les meilleurs moyens qu’il vous semblera bon
d’employer ne vous meneront pas a I’aboutissement ultime. »

FEERER R AR 2 FRULFISREGRD R EIE B EFEE AR Bl 3] H
EIRE TMRETERE B SORMAE —UIA R TRERE Bt HICBEMAE —DEEEe
THE B RBIRERE E RSB MAE AP miE B LU =T R I — S E R
KPR 2 HITRERK Ry 2 G FREIR Mg (LIRERESTS ATt

788 JIK II : 626b.14-20 ; ZFYZ, j.1 : 580¢.7-11 ; SYYSH : cas n°1208.

789 4. Bodhisattva représentant la sagesse. La porte de I’Eveil est donc celle de la sagesse.

790 %#[. Bodhisattva représentant la pratique et la méditation, autrement dit, le Chan. Terme
plutot utilisé dans le cadre des écoles Tiantai et Huayan.

791 Jjfdi. Sans. updya. Dans les traditions du Véhicule des Anciens et du Grand Véhicule, méthode
bénéfique et provisoire pour accomplir la Voie, adaptée aux dispositions des étres. Elle évoque ici les
actes de bodhisattva vis-a-vis des étres. Traduit aussi « expédient salvifique » (Demiéville, 1972 : 45).

792 JIK II : 626b.21-626¢.7 ; JDCDL, j.21 : 372b.8-16 ; SYYSH : cas n°1211.
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I11.94. Baling Haojian %
§ 127.1. Baling interrogé par un moine sur le sens des patriarches

Comme un moine lui demandait : « Le sens des patriarches et le sens de
Iinstruction par les Ecritures kyo”®* sont-ils les mémes ou sont-ils distincts ? » Le
maitre Baling répondit : « Quand le coq a froid, il monte dans I'arbre ; quand le colvert
a froid, il plonge dans I'eau’*. La source est la méme, les courants sont distincts. »

RS GRS EGE RRIR M A28 1 1S K JFRIRES
§ 127.2. Commentaire de Paegun

Cela revient a dire : Ce qui vient aux lévres s’appelle la doctrine kyo ; ce qui se
transmet a l'esprit s’appelle le son. Pour qui atteint la source, il n’est ni son ni kyo ;
pour qui sépare les courants, il y a pour chacun attachement a la distinction entre son
et kyo™®.

Uz B2 RITREZ S R B I YR s

I11.95. Dongshan Shouchu {fLI5F#)
§ 128. Le maitre de Chan Dongshan Shouchu interrogé par Yunmen réalise I’Eveil

Comme Yunmen lui demandait : « Récemment, quel lieu as-tu quitté ? », le maitre
[de Chan Dongshan Shouchu] répondit :

« L’embarcadere Cha.

— Pendant la retraite d’été, ol étais-tu ?

— Au [monastére de] Puci’®® dans le Hunan.

— Quand es-tu parti de la-bas ?

— Le vingt-cinquieme jour de la huitiéme lune.

— Je vais [donc] te donner trois coups de baton. »

Le jour suivant, le maitre lui demanda : « Hier, vous m’avez donné trois coups de

. 793 #. Sans. agama, $astra, ¢asana. Concrétement, le kyd concerne I'enseignement par I’étude des
Ecritures et fait pendant a I'enseignement séparé du Chan, oral ou gestuel non établi sur les écritures,
par 'empreinte du sceau de I'esprit transmise directement d’esprit a esprit dans la relation de maitre a
disciple, par la montrance directe de I'esprit. Cf. Annexe 5. « Enseignement traditionnel et discursif »
(Demiéville, 1972 : 27).

794 SYYSH : cas n°1221. SKJ II : 1225-1231.

795 JIK I : 626¢.8-9 ; SYYSH : cas n°1221.

796 Cf. PHO I : 654c¢-655a.4 ; cf. Annexe 5.

797 JIK 1I : 626¢.9-10.

798 %3%3F. Localisation incertaine.
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baton, mais je n’ai toujours pas compris ot était mon erreur. » Le maitre dit : « Sac a
riz ! [Hier,] comment as-tu pu aller dans le Jiangxi et dans le Hunan ! »
A ces mots, le maitre réalisa le grand Eveil.
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I11.96. Jianfu Chenggu &
§ 129. Instruction de Jianfu a la communauté

Jianfu instruisait la communauté en disant : « Il faut qu’au temps du cycle
cosmique vide [de mondes], vous ayez réalisé complétement qui vous étes avant
d’entrer dans le ventre [de votre meére]. Pourquoi ? Parce que ce que vous étes
pendant le cycle cosmique vide, n’a originellement pas de nom, et on I'appelle par
commodité ‘Corbeille contenant la vue de I’exact Dharma du Manifesté en Vérité,
esprit merveilleux du nirvana’. »

PR BAMESIN THECARRMARCATEI f1E 2ESREC ARAT J7ETR
QA IETRIR TR AR 40,5

I11.97. Baofu Qinghuo {#i#iH#h
§ 130. Le maitre de Chan Qinghuo rencontre Shuilong

Le maitre de Chan Qinghuo consulta tout d’abord le chef d’ermitage Qiru. Puis il
rencontra ensuite Shuilong. Un jour, [Shui]long demanda au maitre : « Quel Vénérable
as-tu rencontré avant de venir [ici] et as-tu compris quelque chose [de la Voie] ? »

Le maitre répondit : « J’ai visité Dazhang et compris une chose qui m’a fait
entrer dans la compréhension. » La-dessus, [Shui]long monta en chaire, rassembla la
communauté [dans la salle du Dharma] et dit : « Acarya Qinghuo, approche. Briile
I’encens face a I’'assemblée et explique-lui ce que tu as compris. J’attesterai [ce que tu
dis]. » Le maitre avanca aussitot, le biton d’encens a la main. Il dit alors : « L’encens
est déja brilé. L'Eveil n’est pas Eveil. » [Shui]long en fut trés heureux et I'approuva.

THRAHAT WIRIANE T R MR A —HRIAT RTenEse BEIR MRHETRE S A
i FERE REERT T BRI BERGEE SR BN BYREY MELE JREie

799 JIK 11 : 626¢.11-17 ; SYYSH : cas n°1229.
800 JIK IT : 626¢.18-21 ; SYYSH : cas n°1237.
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I11.98. Baoci Xuanjue &8
§ 131. Le maitre de la Voie Xuanjue interroge un moine sur le roucoulement

Le maitre de la Voie Xuanjue entendit roucouler des tourterelles. Il demanda alors
a un moine : « Quel est ce bruit ? » Il répondit : « Celui de tourterelles. » Le maitre
reprit : « Si tu ne veux pas provoquer le karma [qui conduit a I'Enfer de] I'incessante
[douleur], ne dis pas de mal du Manifesté en Vérité [qui fait tourner] la Roue du
Dharma correct®®% »

ZORRERT RIS TS TR SRR RIBISE MRS AR LR IE RS

I11.99. Tiantai Deshao K& (2)

§ 132.1. Deshao interrogé par un moine sur le corps originel du prince Nata
Comme un moine lui demandait : « Le prince héritier Nata®"* se brisa les os et les
restitua a son peére, se fendit la chair et la restitua a sa meére ; aprés quoi, son corps
originel apparut sur un piédestal de fleur de lotus d’oti il précha le Dharma pour sa
meére. Je n’ai pas bien compris quel est le corps originel du prince. » Le maitre d’Etat
[Delshao répondit : « Avez-vous tous entendu la question du chef d’assise ? » Le moine
reprit : « S'il en est ainsi, le grand cosmos des myriades de mondes n’est qu'une nature
véritable et absolue. » Le maitre dit alors : « La mélodie parait ressembler et mérite a
peine qu’on I’écoute, mais le souffle du vent est dans un autre air [de musique]. »

FRBIRTIE R IBERT rE @R AT RS WEEER RRAS BRI REWOATEA
FAREY MHRER LE BGz SERICT R — S G0 ARG A R S m s
EPSOS

801 JIK II : 626¢.22-627a.6 ; ZFYZ, j.8 : 178a.18-22 ; SYYSH : cas n°1244.

802 SYYSH : cas n°1360.

803 JIK 11 : 627a.7-9 ; ZFYZ, j.2 : 604b.14-15 ; SYYSH : cas n°1360.

804 JNE AT Sans. Nalakiivara. Dans 1’école du Chan, identifié comme le fils ainé de Vaisravana,
divinité protectrice du Dharma, d’apparence redoutable (cing tétes et six bras), tenant en main un baton
et une lance, il scrute de ses yeux doubles les quatre Orients pour frapper les hommes mauvais. Dans le
commentaire du cas n°1363 de SYYSH, il est décrit comme fils du roi céleste (du Nord) Vaisravana, corps
de rétribution de deva et bouddha.

805 JIK II : 627a.10-15 ; SYYSH : cas n°1363.
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§ 132.2. Commentaire de Muan Fazhong devant la communauté

Muan Fazhong [demanda a la communauté] : « Voulez-vous comprendre ?
Restituer complétement os et chair aux parents pour manifester clairement le corps
originel ; pourquoi dit-on que ‘si mes parents ne sont pas mes proches, qui m’est
le plus proche®* ?’ Mais, par exemple, vous tous a qui chaque jour je demande de
transporter la terre et de porter le bois, dites-le ! [Ce corps,] est-ce le corps originel ?
Est-ce le corps des parents ? Si vous dites qu’il est le corps des parents, alors vous
faites fi du corps originel ; si vous dites qu’il est le corps originel, vous faites encore fi
du corps des parents. Dites-le ! Finalement, qu’en est-il ? Si quelqu’un sort [des rangs]
et vient tout a coup répondre : ‘les deux’, que lui répondrez-vous ? »

Ok ROl KRG B AR QRE )BT AR B FTLUE R RHETOE SR o Ralsk
N FHEFER AR HAERANREY BB FERERRS HISEEARE FHBEARS X
OB TR A A HACERE fRan s S

II1.100. Langya Huijue BiHfEE
§ 133. Huijue interrogé par le maitre d’assise Changshui

Comme le maitre d’assise Changshui lui demandait : « L’originellement pur,
comment a-t-il soudainement produit montagnes, fleuves et continent®® ? » Le maitre
Langya protesta en disant : « L’originellement pur, comment a-t-il soudainement
produit montagnes, fleuves et continent ? »

A ces mots, le maitre d’assise réalisa le grand Eveil.

SBABER oK TR A AT WU AR RTQATTN TR
TR

I11.101. Le ministre Yu Di T:#tA2

§ 134. Le ministre Yu Di visite Yaoshan et obtient ’Eveil

Le ministre Yu Di*'® rendit spécialement visite & Yaoshan et lui demanda :

806 SHARFIEFE L2 FBi#. Citation du Zutangji (ZTZ, j.1 ; ZJL, j. 9). Cf. § 15.

807 JIK II : 627a.16-22. Commentaire de Muan Fazhong (#4#71t, 1084-1149) du cas n°1363.

808 FHHAIR ZAZAEILFIAM. LY, j.4 : 119¢.16-17. Repris par la suite dans de nombreux recueils
du Chan.

809 JIK II : 627a.23-627b.1 ; SYYSH : cas n°1379.

810 5 (?-811), disciple de Mazu, associé avec le laic Pang (FifE 1, ?-808). A cette époque, il était
préfet de Xiangzhou.
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« Qu’est-ce que bouddha ? »

[Yao]shan appela le ministre. Celui-ci répondit : « Oui ? » [Yao]shan reprit :
« Qu’est ceci ? »

A ces mots, le ministre réalisa complétement IEveil.

Fall Az FRasEl ToRaa2oh AEA AR LR EE ARE MERY?

I11.102. Shoushan Xingnian % LI&&
§ 135. Shoushan interrogé par un moine

Comme un moine lui demandait : « Tous les bouddhas sortent de ce soutra : quel
est-il ce soutra ? » Maitre Shoushan répondit : « Parle plus bas, plus bas. »

LRGN — DT EEILARH ANTRIEAT A R R S3

I11.103. Shenzhao Benru A4
§ 136. Shenzhao Benru interroge le Vénérable Fazhi et obtient I'Eveil

Le maitre de Dharma Shenzhao Benru demanda au Vénérable Fazhi®™ : « Quel
est le roi des soutras ? » Le vénérable répondit : « Si pour moi, pendant trois ans, tu
diriges les affaires du cellier, je te le dirai. » Il suivit son instruction respecteusement.
Quand les trois années prirent fin, il réitéra sa demande. [Le vénérable répondit
alors] : « Je vais te l'expliquer. » Il cria une fois son nom, Benru. Brusquement [ce
dernier] réalisa le grand Eveil. Il composa cette stance :

En tout lieu, rencontrer la route du retour,
Toute chose est pays natal.

Originellement apparait ’affaire accomplie :
Pourquoi faut-il attendre d’y penser ?

PRIRAITART PR EE A RAC T S8 R T =R HIEE AURH A =R
WFREH SRR SERRAL—8 RAAKE (HEH

811 Dans la version plus développée du ZTJ, Yaoshan répond alors a Yu Di : « Ne cherche pas
ailleurs. HHHIK »

812 JIK II : 627b.2-4 ; ZTJ, k.14 : 322c (version résumée) ; ZFYZ, j.1 : 581c.17-18 ; SYYSH : cas
n°551 (partie finale du cas).

813 JIK II : 627b.5-6 ; JDCDL, j.13 : 304b.11-12 ; SYYSH : cas n°1325. Le récit continue : « Le moine
dit : ‘Qu’est-ce que recevoir et garder ?’ Le maitre répondit : ‘Tu ne peux absolument pas teinturer (ton
vétement)’ ».

814 s Autre nom de Siming Zhili (PUHAI, 960-1028), 17 patriarche de I’école Tiantai.
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I11.104. Sept femmes sages d’Inde PR LELZ
§ 137. Sept femmes sages d’Inde de 'Ouest et Indra

Sept femmes sages d’Inde de I’Ouest se promenaient ensemble dans une forét
parsemée de nombreux cadavres. Voyant un cadavre, 'une d’elles montrant du doigt
le corps dit a ses sceurs : « Le cadavre est ici, mais ot ’'homme est-il parti ? » L’'une
d’elles reprit : « Comment a-t-il fait ? Comment a-t-il fait ? » Les sages le contempleérent
attentivement et chacune toucha a I'état d’Eveil, faisant réagir Indra®®, le roi des
devas, qui leur fit des offrandes en déversant une pluie de fleurs. Il leur dit :

« De quoi auriez-vous besoin, femmes sages ? Mon seul désir est de vous loffrir,
ma vie entiere.

— Notre maison est entierement pourvue des quatre nécessaires et des septs biens
précieux®"’. Nous n’avons besoin que de trois sortes de choses : la premiére est une
parcelle de terre sans yin et yang ; la deuxiéme est un arbre sans racines ; la troisieme
est une vallée ot le son ne produit pas d’écho.

— Je possede tout ce dont vous avez besoin, mais, en vérité, je n’ai pas ces trois
sortes de choses.

— Tu n’as pas ces choses et tu prétends sauver les hommes ? »

Indra, le roi des devas, ne dit mot.

PERLE RS RSk A B R ISR AMERE H %
LR PR SRR SR 22UE BATRRGEtE R ERERRL AfArE RER S
LRTFVUSCIR BEERE M — SRRt — R SR R =S
B—fT WRRE YA REAZ HILEAY RER LRIORILY) TR RS

R

815 JIK I : 627b.7-13 ; X.1612 (A K#i8), j.1 : 16¢.20-24.

816 77§%. Sakra Devanam Indra, le seigneur des trente-trois devas du ciel Tusita, veillant
réguliérement au respect des préceptes par les humains.

817 pygi:¥f. Liste donnée dans le Soutra du Lotus (T.262, j.5 : 38a.21 ; chap. 14, « La pratique
commode », Z454Thh) : « vétement, literie, boissons, mets, remédes » (Robert, 1997 : 256). Dans le méme
soutra, les sept matiéres précieuses sont : « or <, argent §{, béryl 5if#, nacre #2§, agate J5/if, corail i,
ambre j2¥1 » (Robert, 1997 : 260).

818 JIK II : 627b.14-24. Cf. Soutra des Sept femmes ffiiit: 224, T.556.
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II1.105. Guangxiao An Y%
§ 138.1. Le maitre de Chan Guangxiao An visite le maitre d’Etat Deshao

Le maitre de Chan Guangxiao An partit au Pic des Nuages, Yunfeng®'?, dans les
monts Tiantai ; il construisit une hutte de paille et y demeura. Il restait continuellement
assis sans s’allonger, ne prenait qu’un repas de la journée, ne se vétissait pas de ouate
de soie a motifs, mais portait seulement une loque rapiécée pour supporter la froidure
et la chaleur. 1 alla ensuite trouver le maitre d’Etat [De]shao. Le maitre l'interrogea :
« Le triple monde n’a pas de dharma : ot chercher l'esprit ? Les quatre grands éléments
sont originellement vides : sur quoi s’appuie Bouddha pour demeurer ? De quelle
position me vois-tu ? » Il répondit :

« Aujourd’hui, je vais saisir et mettre en échec votre facon de voir.

— Qu’est ceci ? »

An souleva le porte-encens, le retourna et sortit. Le maitre le considéra comme un
vrai instrument du Dharma.

LA A2 B SPME RN —R&H Rcmsn M mpbUERs SR
i AR =S TR SR PURARZE MRRferfi IRMaEEERER MG 22 H 5 HIE R 4 R
BT B S Z2BI A i A > 52

§ 138.2. Guangxiao An entre en samadhi en lisant le Soutra des Ornements

Un jour, [Guangxiao] An lisait le Soutra des Ornements magnifiques®*'. Parvenu
au passage : « Au corps rien n’est saisi, a la pratique, rien ne s’attache, au dharma
rien ne s’arréte ; le passé est révolu et le futur n’est pas advenu, le présent est vide et
tranquille®®* », il entra brusquement en samadhi pendant une dizaine de jours. Quand
il quitta cet état et se leva, son esprit était vif, affité et prompt. Apres avoir développé
les principes mystérieux [de la Voie], il ne s’occupa que de s’asseoir tranquillement et
de demeurer constamment dans un état de grande concentration.

Z— BRSNS RATE RMESRATE FOEMATE BRCIK AACRE BEER 2% %R

819 % La formulation est ambigué dans la mesure ot Yunfeng peut étre a la fois un nom
commun, un toponyme et, par métonymie, I’appellation du maitre qui y demeure (idem dans le cas de
Tiantai Deshao).

820 JIK II : 627c.1-7 ; Dextrait inclus SYYSH : cas n°253 (instruction orale de Panshan Baoji des
Tang).

821 H#f3E4S. Soutra de I’Avatamsaka. En sanscrit, avatamsaka désigne une parure d’oreilles (boucles
ou autres) ou bien « ornements » en général. Le terme « ornementation fleurie » huayan #:f#% provient
d’une glose du Tanxuanji GfEi¢HE%ad, T.1733, j.1 : 107b.14-15) de Fazang (643-712) expliquant sa
signification métaphorique (« les fleurs hua sont la métaphore de la multitude des pratiques #E43$#17,
litt. « dix mille pratiques » ; « yan est la parure du substrat fondamental i 4 »). La traduction
proposée est littérale du sanscrit tout en restituant la polysémie du terme hua # en chinois.

822 N BYFTAC FMEIEATAT BRI BECH AACKE BIE2R. Cf. HYJ (K. 80, k. 17 : 525¢ ; chap.
16, #ATHH).
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§ 138.3. Guangxiao An et les discussions mondaines

Un jour qu’il était en samadhi, [Guangxiao An] vit deux moines appuyés sur
la balustrade d’un pavillon en train de discuter. Un esprit céleste se tenait 1a a les
garder, il les écouta attentivement un long moment. En un instant [a sa place], se
tint un mauvais démon qui les insultait en crachant, et qui balayait leurs traces de
pas. Quand il en demanda la cause aux moines appuyés a la balustrade, ils dirent
qu’au début ils avaient débattu du Dharma du bouddha puis qu’ils avaient discuté
de vérités mondaines®®*. [Guangxiao] An déclara : « S’il en est ainsi a discuter de
maniére informelle, qu’en sera-t-il de ceux qui dirigent I’enseignement, montent en
chaire en faisant frapper du tambour, et préchent des propos inutiles ? » A partir de ce
moment-la et jusqu’a la fin de sa vie, [Guangxiao] An ne parla plus jamais de vérités
mondaines. C’est pourquoi, quand il mourut et qu’on fit sa crémation, sa langue ne fut
pas détruite, mais demeura souple et rose comme une fleur de lotus®®,

—HEPR R Y EREEERE AR EEA ﬂkﬁ LRI 1 &Sﬁﬁﬁﬁﬂ%ﬂﬁﬁu/']
Wl Baktteh 2 EPNER e D RIAE R SRR SIS 2 A A B R — H ik
W B RIAE AR SRl anAL s 452

II1.106. Le chef d’assise du Huayan #j#/d
§ 139. Un chef d’assise du Huayan défait par le maitre de Chan Dazhu

Un chef d’assise de 1’école Huayan®®” demanda au maitre de Chan [Dazhu] : « Pour
quelle raison n’admettez-vous pas que : ‘Les verts bambous émeraude sont entiérement
Manifesté en Vérité ; [que] les jaunes crysanthémes luxuriants ne sont autre que
Supréme sagesse®*®’ ? »

823 JIKII: 627¢.7-11 ; X.1612 (A K##) : 9b.11-16.

824 {itZH ou {43, Sans. samvrtisatya. Des deux vérités i satyadvaya. Vérité de convention qui fait
pendant a la vérité absolue ou ultime K. Vérité relative au monde humain et concernant les affaires
mondaines compréhensibles par les profanes, pleine d’illusions puisque fondée sur I’expérience de la
connaissance sensorielle (comme I’lhomme ivre qui ne comprend pas que la terre tourne autour du soleil,
T.1716, j.2 : 705a.15-20). Tous les dharmas sont inclus dans ces deux vérités.

825 Hi AL Signe merveilleux que I'on retrouve dans de nombreux soutras et commentaires ou
ouvrages historiques (biographies de religieux) comme, par exemple, dans T.2035, j.8 : 193¢.12 ; j.15 :
227¢.24;j.16 : 232¢.24-25 ; j.23 : 249¢.28 ; .45 : 409a.29 ; j.49 : 442a.5.

826 JIK II: 627¢.11-18 ; X.1612 (A K#(#), j.1 : 9b.16-21.

827 # gk 1. La version du JDCDL précise qu’il s’agit de Daoguang (&>¢f 1, ?-? ; JDCDL, j. 28 :
441b.13-14).

828 5 AYTAVE AN BAIE MJEARYS. A Dorigine, propos de Daosheng (iif’k, 355-434) affirmant
que toutes les plantes sont pourvues de la nature de bouddha. Cf. ZS, j.5 : 387b.13-15. Citation souvent
reprise.
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Le maitre répondit : « Le corps du Dharma n’a pas d’apparence : il s’adapte au vert
péle des bambous pour devenir forme ; la Supréme sagesse n’a pas de connaissance :
elle réagit aux crysanthémes pour manifester une apparence, mais ni crysanthémes ni
bambous ne comportent corps du Dharma et Supréme sagesse. C’est pourquoi le Soutra
dit : ‘Le vrai corps du Dharma de bouddha est comme vide, il se manifeste par les choses
comme la lune dans I'eau®®. Si les chrysanthémes étaient la Supréme sagesse, alors la
Supréme sagesse serait pareille a un étre insensible ; si les bambous vert pale étaient
le corps du Dharma, alors les bambous aussi seraient capables de réagir. »

Le maitre d’assise reconnut sa défaite et en comprit la pointe.

S i S TR (TRORFFR R ER EY # € JEIRMRE RERFHANE H 155 e R
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I11.107. Deshan Yuanmi f#1i#5%
§ 140. Le maitre de Chan Deshan Yuanmi et le pratiquant du Chan Yingzhen

Dans l'assemblée du maitre de Chan Deshan [Yuan]mi, il y avait un pratiquant
du Chan usant de zéle et particulierement afftité qui observait le propos du « chien
qui n’avait pas la nature de bouddha®® » et qui était resté longtemps sans en pénétrer
le sens. Un jour, il vit soudain une téte de chien immense comme la roue du soleil,
ouvrant la gueule et préte a le manger. Le pratiquant prit peur, quitta sa banquette et
s’enfuit a toutes jambes. Ceux qui ’entouraient lui en demanderent la raison, si bien
qu'’il leur rapporta toute l’affaire. Finalement, ils en informérent Deshan. Ce dernier
dit alors : « Il ne faut pas avoir peur ! Continue seulement de toutes tes forces dans
cette brillance, attends qu’il ouvre la bouche et précipite-toi a l'intérieur, c’est tout ! »
Le pratiquant du Chan suivit ses instructions et resta assis [ méditer]. Au milieu
de la nuit, le chien lui apparut de nouveau comme avant, et le pratiquant y entra
entierement en employant toute la force de sa téte, et se retrouva a l'intérieur d’'une
boite. Alors, libéré [de ses doutes], il connut I'Eveil. Par la suite, il renonca au monde
[au monastére de] Wenshu®®?, et y fit grandement rayonner le Dharma de la Voie. 11
s’agit du maitre de Chan [Wenshu Ying]zhen®*

829 IR E JEA I ZE HEVIBUY Ak 5 T.663 (BREIIAD), j.2 : 344b.3-4.

830 JIK II : 627¢.19-628a.4 ; JDCDL, j.28 : 441b.20-26. Dans JDCDL, le récit est rattaché a la montée
en chaire de Yuezhou Dazhu Huihai (8N K2k, ?-?). Les deux groupes conclusifs ont été ajoutés.

831 g 435 Sans doute le plus célébre des hwadu 755 (#73%5). Pointe du gong’an de
Zhaozhou (cf. I11.29) dans lequel le maitre affirme, a qui I'interroge, que le chien n’a pas la nature de
bouddha, cf. SYYSH, cas n°417 ; WMG, cas n°1 (cf. Despeux, 2014 : 57-62).

832 375k<f. Localisation incertaine a Dingzhou /i dans la province du Henan.

833 YHEFER ; ?-?, X ou XI° siecle. Ecole de Yunmen.
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II1.108. Guifeng Zongmi £% 3%
§ 141. Enseignement du maitre de Chan Guifeng Zongmi

Le maitre de Chan Guifeng Zongmi disait : « Il suffit de considérer la vacuité
tranquille comme son substrat propre sans reconnaitre le corps sensible [comme sa
vraie nature] ; de considérer la connaissance surnaturelle [absolue] comme son esprit
propre sans reconnaitre les pensées illusoires. Si les pensées illusoires surviennent, il
ne faut absolument pas les suivre. Jusqu’a son dernier souffle, il faut ceuvrer par soi-
méme pour ne pas en étre attaché par elles, de sorte a s’en remettre selon sa [libre]
volonté au monde des devas ou des humains. Pour qui a compris la vérité, cela est un
point essentiel pour I’ascése quotidienne du matin jusqu’au soir.

EREEMIZ ELCERBEM 2805 DBNBAD IRES BREE B M HI
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II1.109. Le ministre Zhang Zhuo iREHHA
§ 142.1. Le ministre Zhang Zhuo consulte Shishuang

[Quand] le ministre Zhang Zhuo®*, le Maladroit, consulta Shishuang. Ce dernier
lui demanda :

« Alné, quel est votre patronyme ?

— Mon nom est Zhuo, ‘le Maladroit’, mon patronyme est Zhang.

— J’ai beau chercher 1’adresse, je ne la trouve pas. La maladresse zhuo, d’olt
vient-elle ? »

A ces mots, Zhang eut un éclaircissement. Alors il rédiga un hymne :

La clarté éclaire paisiblement partout [les mondes innombrables comme] le sable
[du Gange].

Hommes ordinaires et saints, tout ce qui contient vie, ensemble, forment méme
famille.

834 JIK II : 628a.5-13 ; X.1612 : 16¢.13-19.
835 JIK II : 628b.14-18 ; JDCDL, j.13 : 308a.12-15 ; 308b.2-3.
836 34 (2-?), de I'école de Shitou Fsii5 ; 5° génération de la branche de Qingyuan Xingsi.
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[Quand ] nulle pensée ne survient, la totalité apparait,

Les six organes des sens se mettent a peine en mouvement que les nuages font écran.
Supprimer les tourments mentaux aggrave la maladie,

S’orienter vers la bodhi est aussi déviance.

Se conformer aux multiples conditionnements et rester sans entrave,

Nirvana et samsara sont fleurs d’illusion optique.
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I1.110. Yunmen Wenyan ZEf3Z {2
§ 142.2. Commentaire de Yunmen devant un moine

Yunmen demanda & un moine :

« ‘La clarté illumine, tranquille, partout [les mondes innombrables comme] le
sable [du Gange®*®]’ : ne seraient-ce pas les paroles du ministre Zhang Zhuo ?

— Si.

— Perdu. »

SRR SRR AR A MR MR

I1.111. Xiangyan Zhixian 7 &%
§ 143. Le maitre de Chan Xiangyan Zhixian et Yangshan

Le maitre de Chan Xiangyan Zhixian disait : « La pauvreté de ’année derniére
n’était pas encore pauvreté, la pauvreté de cette année commence a 1’étre ; 'année
derniére, j’avais la place de poser une téte d’épingle ; cette année, je n’ai méme plus
d’épingle. » Yangshan®® dit : « Le Chan du Manifesté en Vérité®"!, Frére ainé, je vous

837 JIK I : 628a.19-628b.1 ; ZFYZ, j.3 : 610c.21-611a.1.

838 SLRRFIIEMRIY. X.64 (iHEE4M), j.1 : 321¢.22. Souvent repris dans les recueils et annales de
transmission de la Lampe.

839 JIK I : 628b.2-3 ; SYYSH : cas n°1068.

840 Yangshan Huiji, cf. II1.79. Yangshan fut considéré comme un modéle en matiére de Chan des
patriarches (Cho et Jorgensen, 2020 : 123, note 146).

841 414, Littéralement, « Chan pratiqué par le Manifesté en Vérité », appelé aussi « Chan pur
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le concede, mais le Chan des patriarches, je n’ai pas encore révé le voir [un jour]
manifesté®*2
[Xiang]yan répondit [par une stance

»
843] .

J’ai un stratageme

Qui le montre en un clin d’ceil.
Si quelqu’un ne le comprend pas,
11 ne faut pas I'appeler ‘novice.”

[Yang]shan : « Je suis content, Frére, que vous compreniez le Chan des
patriarches®** ! »

THRFEM R REEREE STEAGRE REASMEZH SRR MLz i
HHEARE IR s

A BRES
HAAE bR

LIz FLE T o0 Er L imasses

I11.112. Daowu Yuanzhi & & E%
§ 144.1. Daowu interrogé par un moine sur le Chan des patriarches

Comme un moine lui demandait : « Qu’est-ce que le Chan des patriarches ? »,
Daowu répondit : « Avoir le lointain souvenir, au cours de la troisiéme lune a

du Manifesté en Vérité » A5, Il fait pendant au « Chan des patriarches » jiififii. Chan existant au
sein des écoles d’instruction par les Ecritures kyo, 2 la différence du Chan des patriarches transmis de
maniére séparée des enseignements scripturaires canoniques, forme extréme du Chan, non établie sur la
lettre et transmise au sein des généalogies des patriarches. Une des quatre formes de dhyana enseignées
par Bouddha dans le Soutra Lankavatara (T.670). Désigne une forme d’instruction par le fait d’entrer
en samadhi. Originellement, le Chan de Bodhidharma était considéré comme le dhyana du Tathagata,
avant que Yangshan (7iili, 807-883) théorise la notion de « Chan des patriarches » caractérisé par la
transmission du sceau de l’esprit (depuis Bodhidharma), alors que le « Chan du Manifesté en vérité »
serait une forme inachevée du Chan i

842 Cf. 7S, j.1 : 321a.5-6.

843 Dans le SYJ, la réponse constitue une stance (24, K1501, k. 15 : 247b.10-248a.2).

844 SYYSH : cas n°598. Le Chan des patriarches est aussi appelé Chan de I’école du Sud instauré par
le Sixiéme patriarche Huineng, puis, sous les Song, catégorisé en cinq branches et sept écoles, centré sur
la transmission de maitre a disciple. Le gong’an sous-entend la supériorité du Chan des patriarches sur le
Chan du Manifesté en Vérité méme si les deux formes du Chan ne différent pas. Dans le but de I’évaluer,
Yangshan commence par critiquer Xiangyan, avant de le louer (cf. Chongson Kong’anjip 11, traduit par
Kim, Yonguk et al., 2010 : 819).

845 JIK II : 628b.4-9 ; JDCDL, j.11 : 283b.3-5 (présenté comme une stance) ; ZFYZ, j.2 : 591c.21-
592a.2 ; SYYSH : cas n°598 ; repris dans PHO I, cf. Annexe 5.
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Jiangnan, du parfum de cent fleurs 14 ol gloussaient les grandes perdrix®*®. »
SEETRMG AATREATE TR = A T ISRk R e e

§ 144.2. Commentaire de Paegun
Je dirais personnellement : ce vers comporte images, sons et langage. Il est ce que

l'on appelle généralement « vouloir donner un vers qui en contient trois®*® », pareil a
la réponse de la catégorie : « le cyprés devant la cour. »

R db— M B 3530 SLFTEE FLA AR — A=A BRERTRAR 7 A 5 58—

I11.113. Baiyun Shouduan FZE575
§ 145. Enseignement du Révérend Baiyun Shouduan

Le Révérend Baiyun®® Shouduan disait : « Une fois 'Eveil réalisé, il faut rencontrer
quelqu’un pour I'accomplir. Si 'on ne rencontre personne, cela ressemble a un macaque
sans queue qui exécute des facéties pour faire rire. Qui croit profondément a cette voie
ne doit méme pas représenter un sur dix mille. Quelle tristesse ! Quelle tristesse ! »

AR 18 TG BB FUE - MEREMHRELL A PR AR REILEE
TR — SR ST RS

I1.114. Yuanwu Keqin [E/E514) (2)
§ 146. Yuanwu Keqin assiste Wuzu Fayan a propos du commissaire Chen

Le Révérend Yuanwu Keqin se tenait debout aux c6tés du Révérend Wuzu [Fa]
yan [pour l'assister]. Le commissaire aux affaires judiciaires Chen venait justement de

846 jii4H. Francolins perlés.

847 JIK II : 628b.10-11. Repris dans PHO I (cf. Annexe 5). Souvent repris partiellement dans SYYSH
(comme dans le cas n°1248), cité dans le cas n°24 de WMG. Les deux derniers vers sont empruntés a un
poéme de Du Fu (712-770) : « Remercier le kulapati Qingyuan » #f7#J5/& 1.

848 FEE—MJH=1]. Depuis Deshan Yuanmi (f#L#%, ?-?) de la lignée de Yunmen, des maitres
évaluent leurs disciples dans le Chan selon leur capacité a élucider trois formules (trois vers =47). Cf.
Annexe 5. La pratique du test des « trois vers » fut reprise au Kory6 (918-1392), notamment a I’occasion
du grand concours d’Etat de 1370 pour lequel Paegun était membre du jury et dont il donna lui-méme
une glose (cf. PHO I, 655a).

849 JIK II : 628b.11-12 ; cf. Annexe 5.

850 Le titre bouddhique est le méme que celui de Paegun (mémes sinogrammes).

851 JIK 11 : 628b.13-16 ; X.1359 (MR AEMANFAR), j.7 : 534a.20-22.
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quitter sa fonction et de retourner dans le pays de Shu®? ; en passant par la montagne,

il interrogeait [les maitres] sur la Voie. Ayant échangé des propos, le patriarche lui
demanda : « Commissaire, avez-vous déja lu le poéme de Shaoyan®?® ? Deux vers [de
ce poéme] sont trés proches de la pointe du Chan. Ils disent :

Ne faire qu’appeler Xiaoyu®*, souvent et sans raison précise,
Uniquement pour que Danlang reconnaisse sa voix.

Le commissaire répondit : « Oui, oui. » Le patriarche reprit : « Alors, observez-
les attentivement®®. » Yuanwu demanda : « Quand le commissaire des chatiments a
entendu le Révérend poser la question du poeme de Shaoyan, qu’a-t-il compris ? » Le
patriarche répondit :
« Il n’a compris que le son [des mots].
— Le texte [original] dit : ‘Souhaiter seulement que Danlang reconnaisse sa
856 . s’il n’a compris que le son [des mots], pourquoi n’est-il pas dans le vrai ?
— Quand un moine demanda quelle était I'intention du maitre-patriarche de
venir depuis I'Ouest, [le patriarche] répondit : ‘Le cyprés devant la cour’, Ouste®” ! »
[Yuanwu] comprit et réalisa soudain le grand Eveil, puis il partit sur-le-champ.
11 vit alors des poules qui s’étaient posées sur la balustrade et caquetaient en battant
des ailes. Il se redit alors en lui-méme : « N’est-ce pas du son ? » Finalement, il mit
de I’encens dans ses manches et entra dans la salle [du patriarche] pour lui faire part
de ce qu’il avait compris. Le patriarche lui dit : « La grande affaire des bouddhas et
des patriarches ne peut pas étre accomplie par ceux qui ont peu de dispositions a
pratiquer et sont obtus en sagesse. Je soutiens ta joie®**® ! » Le patriarche demanda

Voix

852 #j. Territoire équivalent a I'actuelle province du Sichuan.

853 /4¢3, Expression équivalente a shaoyanshi »¥i5F ot yan %¢ est un emprunt de yan ¥. Poéme
galant.

854 /|\%. Plusieurs interprétations sont possibles a propos de I'identification de Xiaoyu. Il pourrait
s’agir de Huo Xiaoyu #/)E dont la « biographie » (le Huo Xiaoyu zhuan /N Ef#) est rapportée dans
le Tangren chuangi (& \{%% par Jiang Fang #%p, 792-835). Xiaoyu est I'archétype de 'amante jalouse
devenue une furie aprés I'abandon de son amant, le poéte Li Yi (%54, 748-829) dont elle fait échouer
tous les mariages. La biographie fut reprise dans le Taiping guangji imprimé en 981 (K7L, j. 487,
#4532 4). Selon une autre interprétation, Xiaoyu serait une servante de la concubine Yang (#3i%4c,
alias %5, 719-756) de I'empereur Xuanzong, célebre pour sa beauté, son jeu au luth et ses talents de
danseuse. Cette derniére appelait souvent sa servante : il ne s’agissait pas d’un appel ordinaire, mais
d’un signal envoyé a An Lushan (%iili, 703-757), son amant, pour qu’il la rejoigne en I’absence de
Pempereur. Le général An Lushan fut auteur de la grande révolte de 755 (755-763). Indirectement, la
beauté de la concubine Yang faillit causer la chute de la dynastie.

855 ] est intéressant de constater qu'un poéme profane peut étre utilisé comme support de
méditation, montrant les relations privilégiées entre Chan et poésie du fait d’'un rapport particulier au
langage et a ses regles.

856 L1ZEAHERIRE. Cf. T.2036, j. 20 : 685¢c.14-15.

857 . jian. Action de chasser les esprits, exprimée ici par une interjection. Cf. note 641.

858 EhirE. Cf. K.11 (CCHRATARIFTaRME i #4%), k.1 : 956b (traduction du VI® s.) ; réponse
de Bouddha a Maiijusri reprise dans d’autres soutras (Soutra d’Amitabha, Soutra du veeu originel du
boddhisattva Ksitigarbha). Expression utilisée par Maitre Shiwu au moment de la premiére expérience
d’Eveil de Paegun a 'ermitage de Tianhao, cf. PHO II : 657a.21-22 ; cf. Annexe 5, Texte 1.
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partout aux anciens de la montagne [de se réunir] et leur déclara : « Mon assistant a
consulté et a saisi le Chan des patriarches. »

[EIEEIAN Y (P AR (RBRIEM AREE S dLrhRaE KRGS AR ETN Gk
G AMIREALEE HAEN BRSO PHRRRE S A H HE EERE
TREmASRDIGE 8 HAMHREEE BEAXR REFHEITE PR T
HIAE MR 2 AHAMPEAORE & H AT T B (ERAKRNE BIHE REER M T o
NG EEFEHILEARE ZaE AZ@IE HEMERSE MRS TSRS BikE
ML E B E FREFE ROGHAITE

II1.115. Ying’an Tanhua fE# 2%#:
§ 147. Enseignement de Ying’an (Tiandong) Tanhua

Le Révérend Ying’an [Tan]hua disait : « Quand les [religieux] anciens aguerris
n’avaient pas encore 1'ceil de I'esprit®® bien clair, ils se précipitaient chez ceux qui
avaient la Voie pour rectifier [ce qui n’allait pas]. Alors, un beau matin, leur ceil de
Pesprit s’ouvrait entierement et la force de leur veeu initial faisait qu’ils partaient
dans les montagnes et les foréts sans laisser de traces, parfois vingt ans ou trente
ans. Tout en s’occupant de leurs moyens de subsistance, ils y polissaient leur esprit
et leur connaissance, de sorte a les purifier totalement, supprimant le plus petit
début de fil d’erreur ou d’affliction. Aussi, quand ils rencontraient objet des sens et
conditionnement, ils les considéraient comme murs, tuiles et cailloux, sans la moindre
pensée mondaine. Leur esprit était comme vide, impassible, fixe et tranquille, et
pouvait étre qualifié de ‘correct substrat diamantin’. Apres avoir atteint un état de
pureté totalement dépouillée et de plénitude radicale, ils agissaient sans avoir besoin
ni d’application ni d’effort. Ils n’avaient pas I'intention de réagir avec le monde, mais
Pesprit avec lequel ils réagissaient était constant et sans interruption ; ils n’avaient
pas lintention de sauver les étres, mais 1’esprit avec lequel ils sauvaient les étres était
débordant et sans limite. Sachez donc que les anciens [religieux] aguerris se rendaient
auprés de ceux qui avaient la Voie et se rectifiaient. La beauté de réaliser 'état d’Eveil
[et de ses effets] est lumineuse comme I’éclat conjugué de dix soleils. Apres cela,
comment ne pas accepter sa charge ? »

EREMA R LibEE DIRRIDKEGAEMES — ELOIREN DUARRD) ERlbk ot
ToREAE BRRASEE LG R iR B REBUBSY IR R Afe—
R OIRRE A TEARBER wE 2 B A e ifii

859 JIK II : 628b.17-628¢.7.

860 . Esprit de vue pénétrante capable d’éclairer (de mettre en lumiére) tous les dharmas pour
en voir la réalité absolue au-dela des apparences, obtenue notamment par la concentration dhyana. Cf.
T.1911, j.46 : 26a.18 ; T.1559, j.29 : 216a.1.
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I11.116. Guling Shenzan &l
§ 148. Guling rencontre Baizhang puis retourne au monastére de Dazhong

Au temps oli le maitre de Chan Guling pérégrinait a pieds, il rencontra Baizhang,
s’ouvrit & I’Eveil, puis retourna étudier au monastére de Dazhong de Fuzhou®®.
Le maitre lui demanda : « Loin de moi et en étant a l’extérieur, qu’as-tu appris ? »
11 répondit : « Rien ». Alors le maitre '’envoya se charger de corvées. Un jour qu’il
prenait un bain, il donna ordre a [Gu]ling de lui enlever la crasse. [Gu]ling lui tapota
alors le dos en disant : « Le pavillon de Bouddha est beau, mais son bouddha n’a pas
d’efficacité merveilleuse. » Son maitre tourna la téte et le regarda. [Gu]ling reprit :
« Le bouddha n’a pas d’efficacité, mais il peut encore émettre de la lumiére. » Un autre
jour ol son maitre lisait des soutras sous la fenétre éclairante, une abeille traversa
la fenétre de papier pour sortir [de la piece]. [Gu]ling la vit et dit : « Le monde est
si immense qu’on ne veuille en sortir, et pourtant, elle a percé le vieux papier. Mais
pour quoi faire, pour quoi ? » Le maitre posa son soutra et lui demanda : « Qui as-
tu rencontré quand tu étais en pérégrination ? Je t’observe depuis quelque temps et
tu proferes des propos étranges. Explique-moi. » [Gu]ling monta en chaire et prit la
parole en conformité avec le style de pratique de ’école de Baizhang :

La lumiére spirituelle seule illumine.

Chassant au loin organes et salissures de perception sensorielle,
La nature fondamentale met a nu la vérité et la permanence.
Sans étre saisie dans les mots,

La nature de l’esprit est sans imprégnation,

Originellement parfaite en soi.

11 suffit de rompre avec les conditionnements illusoires

Pour atteindre aussitot la bouddhéité réelle absolue.

BT TIAR B ESLRER AEEINAPSEE M EERE TEAMH TR B R MR
PR —HIKERS aE AN BNEH G PR mphbiEs HAma g Ry % H ek 7n
REROE HETY — A MRS B Ra okl SR H BB R A S Bl 4T
PE(RIER HLAMEASHI E I TR AR Ik 985 R e SRR L m A

TR TR EE

861 gh453KfiiE 2. Citation des Entretiens de Confucius ; Lunyu, chapitre 10.

862 JIK II : 628c.8-19. Repris dans une instruction de Paegun a la communauté, PHO I : 653b.

863 fEMArPsF. Situé dans lactuelle province du Fujian, dans lactuelle ville-district de Houguan,
mont Zhong, monastére reconstruit en 850 puis ravagé par un incendie en 1734.
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I11.117. Helin Xuansu #Hk%2
§ 149. Xuansu et un boucher

Un jour, comme un boucher vint le trouver respectueusement et lui demanda de
se rendre chez lui pour s’occuper d’offrandes, le Révérend Xuansu y partit volontiers,
laissant toute la communauté dans la stupéfaction. Le maitre dit [alors] : « La nature
du bouddha est égale, sages et sots sont les mémes. Il suffit que quelqu’un puisse étre
conduit pour que je le guide. Y aurait-il encore des distinctions a faire ? »

ZEME —HRA RS HEEEAT RN MR RS MEHErE B o
AT B AR A%

I11.118. Dadian Baotong A
§ 150. Dadian consulte Shitou et obtient ’Eveil

Quand le Révérend Dadian consulta pour la premiére fois Shitou, ce dernier lui
demanda : « Quel est ton esprit ? » Le maitre répondit : « Il est celui qui parle. » I se
fit crier dessus et sortit.

Une dizaine de jours passérent avant que le maitre demande a nouveau : « Ma
réponse de la derniére fois était fautive. Mais en dehors d’elle, qu’est-ce que I’esprit ? »
Shitou répondit : « Ne 1éve plus les sourcils et ne bouge plus les yeux**®, apporte-moi
ton esprit. » Le maitre reprit :

« Il n’y a pas d’esprit que je puisse vous apporter.

— Originellement, tu as un esprit, pourquoi dis-tu que tu n’as pas d’esprit ? Dire
qu’il n’y a pas d’esprit est exactement pareil qu'une calomnie. »

A ces mots, le maitre réalisa le grand Eveil.

REERNfE FIA8 8 SRR ARMRIROL MRS 5EE 2 Ee0sH ZaH MAIRE AT#EEA
2 FRIEAMATE R0 SHERREHSE B H RO M ASOARR SHATTRA LD 50 05
Rl S T AIESS

864 JIK II : 628¢.20-629a.11 ; JDCDL, j.9 : 268a.10-23 ; SYYSH : cas n°403 avec commentaires.

865 JIK II : 629a.12-15 ; WDHY, j.2 : 50c.4-6.
866 {5HEH. Expression désignant les faits et gestes inévitables de la vie quotidienne.
867 JIKII: 629a.16-21 ; JDCDL, j.14 : 312¢.26-313a.2.
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II1.119. Caoshan Danzhang (Benji, 2) & Li#i %=
§ 151. Le maitre de Chan Caoshan et son disciple « Habit de papier »

Le maitre de Chan Caoshan Danzhang®®® avait [parmi ses disciples] un moine qui
s’était fait un habit avec du papier et a qui il avait donné le titre de : « ’'Ascéte habillé
de papier®®® ». 1l venait de Dongshan. Le maitre lui demanda : « Quelle est la chose
sous I'habit de papier ? » Il répondit : « Un vétement a peine suspendu au corps, et il
en est entiérement ainsi de toutes choses. » Il redemanda : « Quelle est Pactivité sous
I’habit de papier ? » Le moine se présenta devant lui, et se tenant debout penché®°,
répondit : « Oui » et il retira aussitét son vétement. Le maitre rit et reprit : « Tu
comprends seulement ce qui part, mais ne comprends pas ce qui vient. » Le moine
ouvrit soudain 1'ceil [de la Voie] et reprit : « Quand une conscience de vraie nature
n’emprunte pas de matrice, quelle est-elle ? » Le maitre répondit :

« Elle n’est pas encore merveilleuse.

— Qu’est-ce qui est merveilleux ?

— Ce qui est emprunté sans avoir été emprunté. »

Le moine se retira pour s’asseoir dans la salle et effectua son grand passage.

Le maitre fit [alors] une stance :

La nature éveillée est parfaite et lumineuse, sans forme [précise].

Ne pas se munir de connaissances et d’opinions pour, illusoirement, s’en éloigner
ou s’en rapprocher.

Quand les pensées different, elles différent aussit6t du substrat mystérieux,
L’esprit s’écarte [de la vérité] et n’est plus proche de la Voie.

Les affects distinguent les myriades de dharmas et sombrent dans les objets qu’ils
percoivent.

Quand la conscience examine par divers moyens, elle perd la vérité originelle.
[Qui] comprend complétement ce que contiennent ces vers,
Clairement, [est] homme de jadis sans affairement®”".

Le maitre [Caoshan] déploya ainsi des dispositions supérieures®”*
toute trace décelable de son passage.

et fit disparaitre

WL AR A DAUR AR SERACRAEE BRI AR H a2 AR N (4 H— 3R
RS SRR A AT HNZH SRR B HR RO S AR EE AR

868 [fi &, Titre posthume de Caoshan Benji (cf. I11.88).

869 ftAiti# (?-?) ou Kefu (5i4%), disciple de Linji Yixuan.

870 #t Révérencieusement, ou en joignant les mains.

871 M. « Sans affaires » (Demiéville, 1972 : 121). Expression fréquente chez Linji, évoque le
« non-agir » taoiste. Etat de quiétude, de non attachement aux affaires mondaines.

872 b#. Sans. tiksnendriya ou s’{e;ha. Dispositions résultant de pratique accumulée depuis un
lointain passé et qui rendent possible I’Eveil et la capacité d’une vaste connaissance.
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II1.120. Mengshan Deyi 5|15
§ 152.1. Enseignement de Mengshan

Le Révérend Mengshan disait : « Aprés avoir déployé la lumiére [de la sagesse],
il faut constamment entrer dans le ‘samadhi du vide absolu®* [pour se] laver et se
débarrasser des salissures et habitudes®”® produites en nombre. Quand salissures et
habitudes s’allégent et s’assainissent, il devient possible de connaitre — au cours de
la vie présente — les choses du temps de la sortie de 'utérus de sa mére, ainsi que les
choses d’une vie antérieure, de deux et jusqu’a dix [vies antérieures]. Si salissures et
habitudes sont complétement purifiées, il devient possible de connaitre les choses
produites en nombre : on appelle cela la ‘sagesse des vies passées’. Les pouvoirs
spirituels [acquis] pénétrent successivement les sens de I'ouie et de la vue, si bien
que la purification des six activités sensorielles permet leur épuration. Qui purifie
I’ensemble des souillures sensorielles rend manifeste tout pouvoir surnaturel et tout
samadhi, grande sagesse, grande éloquence, grand pouvoir surnaturel et I'action des
dispositions®”® [4 pratiquer la Voie], tout cela au sein de I’aspect véritable du vide
absolu. »

ZIMAR B2 FEARZE =R RS AEE BEEEGHE sE2 HS AR K&
ATAE— DS ERE RS AR A A M IGE S HARIRR DN
MR AERE 15— tﬂéﬂﬂt(wfﬁ?f SR IR REBRRA B & E S A
877

873 JIK 11 : 6292.23-629b.12 ; WDHY, j.13 : 265¢.13-21 ; ZFYZ, j.1 : 580c.18-581a.2.
874 {77 =lik. Ftat de dépassement des concepts opposés de vacuité et d’existence (conditionnée).

875 7. Salissures apportées par les perceptions sensorielles produisant les tourments mentaux et
restes des salissures par imprégnations corporelle.

876 K H§H. Désigne les paroles et actes du quotidien ou bien I’action merveilleuse de I'esprit qui
apparait a travers eux, pouvant ainsi désigner le style de pratique des maitres de Chan qui enseignent
aussi par leurs actes.

877 JIK 11 : 629b.13-20. Source non identifiée.
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§ 152.2. Instruction de Mengshan a la communauté

Mengshan instruisait la communauté en disant : « Faire retour en son esprit et se
déterminer [a pratiquer la Voie] ne doit pas tenir compte de noblesse et vilenie ; entrer
en sainteté et dépasser le vulgaire peut-il s’embarrasser d’état religieux ou séculier ?
Le moment venu, s’éveiller subitement et d’un pas atteindre la maison. [Alors que]
discuter et évaluer les choses sont blancs nuages sur dix mille li : comment ne pas
les voir ? Le Vénéré montra la fleur a I'assemblée et Kasyapa esquissa un sourire. Le
Vénéré dit [alors] : ‘Moi qui ai la Corbeille contenant la vue de ’exact Dharma et
P’esprit merveilleux du nirvana, je confie [la transmission de mon enseignement] au
Grand Kasyapa, [afin] qu'il [le] transmette en particulier en dehors [de I'instruction
par les Ecritures], faisant en sorte de n’en pas interrompre [la transmission].” Hommes
de bien, le voyez-vous ? Comprenez que Gautama ’Ancien®”® ainsi que le Grand
Kasyapa éclairérent parfaitement la Corbeille contenant la vue de I’exact Dharma
ainsi que l'esprit du nirvana. Une fois parvenus a entrer dans la Voie et a y progresser
aussitot, présentez-vous en salle [pour étre instruits du Dharma] et entrez dans la
piece®® [pour consulter le maitre]. Si ce n’est pas encore le cas, qu'a fait le Vénéré
en montrant la fleur ? Pourquoi Kasyapa a-t-il souri, finalement ? Examinez-le bien,
examinez-1e®* ! Et soudain vous comprendrez tout, chacun d’entre vous accomplira la
Voie. Alors, je vous reconnaitrai vraiment comme des gaillards habiles. »
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§ 152.3. Suite de l'instruction de Mengshan sur la vieille donatrice

« De plus, il y a quelques jours de cela, le moine de montagne que je suis était
sorti sur la grand’route et était revenu au quartier®? lorsqu’une femme qui quétait
en exhortant au bien®? accourut en hate dans ladite rue et se prosterna en disant :
‘Pendant les dix années ol j’ai quété, j’ai amassé cinquante-deux ligatures de sapéques
que je veux absolument donner dans le patrimoine permanent®® du monastére pour

878 . Patronyme du Bouddha Sakyamuni, également désigné par I’expression « bouddha
historique ».

879 A =. Entrer dans le logement d’un maitre (supérieur ou maitre de méditation) pour recevoir une
consultation individuelle (y recevoir matiére & méditer, ou pour étre évalué dans sa pratique du Chan).

880 La montrance de la fleur est devenue un gong’an : cf. SYYSH, cas n°5, WMG, cas n°6.

881 JIK II : 629b.21-629c¢.8. Source non identifiée.

882 j&Y;. jiangfang. Doute sur authenticité du caractére jiang #%.

883 Z{k. Traduit de nombreux termes possibles en sanscrit. Ici, activité de quéte (collecte de biens)
en vue de la prospérité des Trois Joyaux, de la réalisation d’un veeu pour pratiquer un acte pieux.

884 %ifi:. Biens nécessaires a la vie quotidienne de la communauté (y compris les cultes),
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faire construire un pavillon au culte de bouddha. Trois fois, je me suis rendue dans
l’ermitage, mais je n’ai pas pu rencontrer le doyen, cela en raison de ma mauvaise
fortune, ce qui me contrarie infiniment. Maintenant, j’espére que vous recueillerez
pour moi ce que j’ai recu [en dons] pour acheter une piece de bois et un tas de pierres,
quelques tuiles et des briques pour achever complétement le pavillon et y conclure le
lien avec les Trois Joyaux.’

Je lui dis : ‘Les billets et sapeques que tu as gagnés pendant tes dix ans de quéte
n’ont pas été faciles a acquérir, pourquoi, avec cela, ne t’achétes-tu pas des vétements
et de la nourriture ?’

Elle répondit : ‘J’ai pris cette résolution, il y a dix ans !" Je lui demandai alors :
‘Quel est ton nom ? Ol demeures-tu ? Pourquoi as-tu pris cette résolution ?’ Elle
répondit : ‘Ne me demandez pas mon nom. Je demeure dans I’hospice depuis vingt
ans, parce que je suis partie quéter en exhortant au bien familles opulentes et nobles,
me tenant devant leur porte de multiples fois, et me faisant insulter et chasser par
leurs gardiens. Certains m’ont aspergée d’eaux dégofitantes et ont été cause de
ma rancoeur. Ma vie n’est pas bonne et je n’ai pas pratiqué [la Voie] dans une vie
antérieure, ma souffrance et mes tourments mentaux sont tels qu’insupportables, je
me lamente de douleur.

Je suis venue au monastére de Longxing®® et y ai rencontré un maitre des
études qui m’a expliqué les soutras en disant : « Si quelqu’un est heureux, c’est parce
quauparavant, il a fait des offrandes & Bouddha®®. » Aprés avoir entendu cela, j’ai
réfléchi et réfléchi, et de cette résolution, j’ai quété pendant dix ans et amassé billets
et sapeques en faisant le serment de ne m’acheter ni vétements ni nourriture avec,
mais de nouer absolument des liens avec les Trois Joyaux.

Puis, ’an dix-huit de I’ére Zhiyuanw, quand le directeur [administratif] Cai
demanda au doyen de lui précher le Dharma, [il lui dit] : « J’ai entendu précher
que la souffrance de la naissance, de la vieillesse, de la maladie et de la mort était
commune a chacun, sans considération de sexe, de rang social ou de richesse ; que la
naissance vient on ne sait d’oti, et qu’en cela réside sa grandeur ; que la mort conduit
a partir [du monde] on ne sait oti, et qu’en cela réside sa grandeur ; que I’expiration
ne garantit pas l'inspiration, et que I'impermanence est fulgurante. En y réfléchissant,
I'homme est capable de prendre la résolution de revenir & la Voie, et il lui suffit
de considérer le propos disant que ‘voir sa nature [fondamentale] est réaliser la
bouddhéité, en se demandant ce qu’est cette nature ; il lui suffit d’examiner les choses
ainsi, en permanence, pour réaliser soudain I’Eveil et I'illumination, reconnaissant
aussitot d’ou il vient et ot il part. Pendant les douze moments [de la journée], étre
son propre maitre, et, sur la rive du samsara, pouvoir changer son karma.’ A partir de

possiblement transmissibles par le supérieur du monasteére.

885 j@lF, Monastére difficile a localiser en raison de I'usage fréquent du titre de Longxing pour
désigner des monastéres (& partir de I’époque des Tang). Il pourrait s’agir du monastére situé dans la
province d’Anhui, monts Fengyang, si ’on considére la zone d’activité de Mengshan.

886 I3 \Hie @ik, Cf. T.262,j.1: 3a.2.

887 Z5E. Nom d’ére (1264-1294) sous les Yuan, soit année 1281.
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ce moment-la, j’ai gardé les préceptes [moraux] et ai examiné ce qu’était ma nature
[originelle]. Maintenant que vingt ans ont passé, j’ai compris clairement un peu de ce
que vous m’avez montré et fait entendre.

J’ai aussi appris du doyen que ‘la Voie ne dépend pas de la vue, de I'ouie, de la
sensation et de la connaissance, ni qu’elle s’en détache, que le doute congu jusqu’a
maintenant est la Voie.” En ce jour, j’espére que pour cela, vous m’instruirez.

Je lui répondis : ‘Vous avez correctement examiné les choses. Il ne faut pas
abandonner ce doute. Pourquoi ? Parce qu’a la base d’'un doute immense, il y a
toujours le grand Eveil.” Je lui ai demandé encore :

‘Autrefois, 'argent que tu as donné était lié a un veeu ou non ?’

— Javais fait le veeu de nouer des liens avec les Trois Joyaux, de m’éveiller
soudain a la Voie merveilleuse, d’abandonner prestement mon corps de femme®®
et de renaitre directement dans le paradis de la contrée de 'Ouest pour rencontrer
en personne le Bouddha Amitabha®®, qu’il m’accorde I'annonce merveilleuse de ma
bodhi, que je quitte pour toujours misére, souffrance et tourments, que je revienne en
ce monde, y devienne grand donateur, guide universellement les étres.’

Voyant une telle détermination et une telle mise en application de son veeu, je
recus finalement ’argent de sa quéte, retournai pour elle & ’ermitage, achetai une
poutre d’une toise et cinq pieds, la dressai sur une grosse pierre, puis, avec cinq
cents briques et cinquante tuiles creuses, j’accomplis son veeu. Hommes de biens,
comprenez clairement les dons précieux de cette femme ! Ne contiennent-ils pas tous
les mérites de la piété ? Examinez chacun d’entre eux, et quand vous discernerez
clairement étre parvenus a la Voie, reconnaissez qu’est éclairée votre vision correcte
[du Dharma]. Pour ma part, j’affirme que les dons de billets et de sapéques [de cette
femme] recélent en tout la perfection du don et que les bouddhas des dix dimensions
de l'univers lui conférent simultanément ’annonce d’une supréme bodhi. »

Eaniifg S HATHE e TRy A—2 A ZULE BAREEEF R R ERULER R+
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888 [a transformation du corps de femme (considéré comme impur en tant qu'instrument du
Dharma) en homme est une étape nécessaire a la renaissance dans la terre pure, comme expliquée par
exemple dans le Soutra de la Transformation du corps de femme (#75#¢, T.564) mentionnant jusqu’a dix
méthodes. La transformation peut toutefois étre instantanée comme dans le Soutra du Lotus (chap.12) ou
dans les soutras d’Amitabha. Cf. note suivante.

889 i F[#kE M. Amitabha est traduit « longévité ou clarté incommensurable ». La contrée
de ’Ouest, sukhavati, est la terre pure ot il prodigue ’enseignement. La dévotion au bouddha
Amitabha (sous la forme d’une triade avec Avalokitesvara a sa gauche et Mahasthamaprapta a sa
droite), s’appuyant principalement sur le Soutra d’Amithaba (FI5#FEXS, T.365-366) et le Soutra de
UIncommensurable Longévité (#&#7#4¢, T.360), donna lieu a I’établissement de I’école de la Terre pure
#f1:5% en Chine qui dissémina dans toute I’Asie Orientale a partir du V¢ s. (VIII® s. en Corée, XII® s. au
Japon) L’Amidisme est la croyance dans la renaissance dans le paradis de la Terre pure de 'Ouest par
la rétribution du mérite consistant a invoquer le nom d’Amitabha. Il fut particuliérement prospére au
Japon. Ce bouddha est parfois considéré comme I'incarnation d’Avalokitesvara.
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890 JIK 11 : 629b.21-630b.8.
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IV. Textes divers

IV.1. Chants
§ 153. Chant des bulles légeres du Révérend Lepu

Ciel nuageux, pluie tombante, eau dans la cour ;

Sur I’eau, flottantes, des bulles®* apparaissent.

Quand les premiéres disparaissent, naissent les suivantes,

Avant et apres, dans une succession sans fin.

Causes premiéres, les gouttes de pluie ont formé les bulles,

Mais a cause du vent soufflant, les bulles retournent a 1’eau.

Ignorer que la nature des bulles et de I’eau n’est pas différente

[Est] faire de leurs tranformations leurs différences [de nature].

A Dextérieur, elles luisent ; & I'intérieur, elles contiennent du vide ;

A Pintérieur et & I'extérieur, raffinées comme perles précieuses.

D’abord, sur I'onde claire, elles paraissent exister,

Mais elles viennent a bouger et puis sont comme anéanties.

Leur existence ou inexistence, mouvement ou immobilité sont difficiles a cerner,
Au sein du non-apparent, elles ont apparence et contour.

En sachant seulement que les bulles proviennent de I'eau,

Comment savoir que 1’eau aussi provient de ’apparition des bulles ?
Considérons un instant bulles et eau comme mon corps :

Cinq agrégats vides rassemblés forment provisoirement figure humaine.
Comprendre que les agrégats sont vides et que les bulles sont sans consistance
Est étre alors capable de voir clairement la vraie [nature] originelle.

SN
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891 Une des métaphores de 'impermanence des dharmas conditionnés (telle que rapportée dans la
stance du chapitre 32 du Soutra du Diamant aux six métaphores : réve, illusionnisme, bulle d’eau, ombre,
rosée, éclair).
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§ 154. Chant de la Compréhension du Primordial du Révérend Tengteng

Pratiquer la Voie, la Voie qui ne peut étre pratiquée ;
Interroger le Dharma, le Dharma qui ne peut étre interrogé.
L’égaré ne peut discerner que la forme est le vide,

L’éveillé n’a fondamentalement ni faveur ni défaveur.

La porte des quatre-vingt-quatre mille dharmas,

[Dans] le Principe supréme ne quitte pas le poucé carré du [ceeur].
Connais et choisis [I’espace entre] les murs de ta maison,

Nul besoin de chercher les districts d’autre contrée.

Inutile d’étudier largement et d’apprendre beaucoup,

Il n’est pas nécessaire d’étre éloquent et intelligent.

Ignore quand la lune est grande ou petite,

Ne tiens pas compte des lunes intercalaires.

Les tourments mentaux sont la bodhi méme,

Fleurs pures poussent dans boue et crotte.

Si les gens viennent me demander ce que je fais,

Je ne suis pas capable de discuter de cela avec eux.

A I’heure yin du petit matin, je calme ma faim d’une bouillie,
A ’heure du repas, je reprends de la nourriture.

Aujourd’hui, vidé, je m’en remets au destin, tengteng®®®,
Demain, vidé, tengteng, je m’en remets au destin.

Dans mon esprit, tout est clair et ma connaissance est maitrisée,
Mais je feins la bétise et m’entoure de maladresse.

892 JIK II : 630b.10-20 ; ZTJ, j.9 : 472b.7-473a.1 ; JDCDL, j.30 : 462¢.10-19.

893 figf. Tenteng est le titre religieux de Fuxian Renjian (i&/&{=ff, ?- ?, VII® s.), disciple de Songye
Huian (52537, 582-709 ; disciple du Cinquiéme patriarche Hongren) qui demeura dans le monastere
Fuxian a Luoyang. Il composa une série de 19 chants pour I'impératrice Wu (cf. note 603). Ses chants
furent copiés et diffusés a son époque (une partie a été conservée). Cf. JDCDL, j. 4 : 232¢.15-21. Une courte
biographie est reproduite dans les textes de transmission de la lampe (X.1565, 1568, 1571). Tengteng
revét plusieurs acceptions : une substance légére animée d’une force ascendante (vapeur ou nuage qui
monte), ou bien une torpeur provoquée par le sommeil ou I’alcool. Ici, la seconde acception a été choisie,
conformément a la pratique consistant a attribuer aux maitres de Chan des appellations modestes et
paradoxales. Le dernier vers suggere en effet une apparence de bétise et de lourdeur a laquelle le titre
ferait écho : le paradoxe réside dans le fait que son aspect maladroit masque une grande clairvoyance
que ne peuvent saisir que ceux qui savent déceler la nature profonde des choses au-dela des apparences.
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IV.2. Hymnes et éloges 4

§ 155. Dix hymnes sur le Grand Véhicule par le Révérend Baozhi des Liang

PEGERI AT g

§ 155.1. Hymne 1 sur le Grand Véhicule
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La Grande Voie est constamment devant les yeux.

Bien qu’elle soit devant les yeux, elle est difficile a voir.
Si 'on veut réaliser ce qu’est le substrat absolu de la Voie,
11 ne faut pas supprimer formes, sons et langage

[Car] le langage est justement la Grande Voie.

11 ne faut pas couper court aux tourments mentaux

[Car] les tourments mentaux sont originellement vides et tranquilles.

Pensées illusoires se succédent et s’emmeélent,

Toutes sont comme reflets et échos.

Sans qu’il soit possible de savoir ce qui est mal et ce qui est bien,
Tenir pour vrai 'apparence que la pensée choisit

Est savoir a coup sfir que la vision de la nature n’est pas réalisée.
Si I'on veut agir pour trouver la bouddhéité,

Le karma est le grand signe précurseur des renaissances et des morts.

Le karma des morts et renaissances suit le corps constamment,
Dans les enfers sombres et ténébreux point encore d’aurore.
Comprendre la vérité qu’a l'origine il n’y a point de différence :
Aprés 'Eveil, qui est tard ? Qui est tot ?

894 630b.22-630c-9 ; JDCDL, j. 30 : 461b.7-15.
895 JIK II : 630c-11-632a.18 ; JDCDL, j.29 : 449a.29-450a.16.

IV. Textes divers

L’étendue du plan du Dharma est identique au Grand vide sidéral,
La sagesse de 'esprit des étres est petite en soi.

11 suffit d’étre capable de ne pas produire 1'égo

Pour toujours étre repu du Dharma du nirvana.
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§ 155.2. Hymne 2 sur le Grand Véhicule

Le corps d’illusion, prés du miroir, s’y refléte,

Reflet et corps d’illusion ne différent pas.

Vouloir supprimer le reflet et maintenir le corps

Est ignorer que le fondement du corps est identique au vide.
Fondement du corps et reflet ne différent pas,

On ne peut avoir 'un qui existe et 'autre qui n’est pas la.
Vouloir maintenir 1'un et rejeter 'autre

Est s’écarter éternellement de la vérité.

De méme, aimer la sainteté et détester le vulgaire

Est flotter et couler dans la mer des renaissances.

Les tourments mentaux existent par la pensée,

En I’absence de pensée, ol demeurent les tourments ?

Ne pas s’employer a distinguer, a prendre ceci et rejeter cela
Est obtenir spontanément la Voie en un instant.

Pendant le réve, actions dans le réve ;

Une fois ’Eveil, nul objet d’Eveil.

Ay repenser, moment d’Eveil et réve

[Sont] deux vues inversées qui ne différent pas.
Transformer égarement en Eveil en vue d’un profit
Difféere-t-il d’'un marchand qui commerce ?

89 Erreur pour wan i dans le JDCDL, j.29 : 449b.7.
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Oublier mouvement et immobilité, et tout est dans la tranquillité constante,
Correspondre spontanément a la réalité absolue.

Dire que la multitude des étres difféere de bouddha

Est s’éloigner constamment de bouddha.

Bouddha et étres sensibles ne font pas deux,

Spontanément, en épuiser la réalité sans qu’il ne reste rien.
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§ 155.3. Hymne 3 sur le Grand Véhicule

La nature du Dharma est originellement et constamment tranquille,
Immensément vaste et sans limite.

Installer son esprit entre saisie et rejet

Est retour et échange de ces deux écueils.

Le visage rasséréné, entrer en samadhi en pratiquant le Chan assis,
Rassemblant les objets percus des sens, déduire puis analyser®”

Un pantin de bois articulé qui pratique la Voie,

Quand parviendra-t-il a atteindre I'autre rive [du nirvana] ?

Tous les dharmas originellement vides et sans attachements

Ressemblent en vérité aux nuages flottants qui s’amoncellent et se dispersent.

Comprendre soudain que la nature originelle est fondamentalement vide
Est tout a fait semblable & pouvoir transpirer d’une fiévre.

Ne parle pas devant qui est sans sagesse :

11 battrait ton corps physique et ’éparpillerait [en mille morceaux] !

TRVEAACH R 55 A 2
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897 %48l Sans. vitarka-vicara. Déduire grossiérement puis analyser finement : deux opérations qui

constituent des obstacles pour pratiquer le réel dhyana.
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§ 155.4. Hymne 4 sur le Grand Véhicule

Je t’avise de parler sans détour aux étres sensibles,

Ne pas exister est ne pas ne-pas-exister,

Ne pas exister et ne pas ne-pas-exister ne font pas deux.

Pourquoi répondre a l'inanité de la théorie de l'existence ?

La pensée illusoire de I'existence et de la non-existence met des noms [sur les choses],
Mais, si I'une [d’elles] disparait, pas une seule ne peut demeurer.

Les noms qui désignent 1'une et l'autre proviennent de tes affects,

L’absence d’affect est la vérité absolue originelle.

Chercher a la maintenir en cherchant soigneusement le bouddha

Revient a se munir d’un filet au haut d’une montagne pour attraper des poissons.
On dépenserait ses efforts inutilement,

A quoi bon y employer ses efforts ?

Ne pas comprendre que l’esprit tel quel est bouddha

Est vraiment comme chercher la mule que ’on monte.

Absolument ne rien détester ni chérir

Supprimera les tourments mentaux.

S’ils sont supprimés, le corps est nécessairement supprimé,

Le corps supprimé, il n’y a ni bouddha ni causes.

Ni bouddha ni cause ne pouvant étre obtenus,

11 n’y a spontanément ni dharma ni étre humain.
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§ 155.5. Hymne 5 sur le Grand Véhicule

La Grande Voie n’est pas obtenue par la pratique,
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Expliquer la pratique est un expédient pour les gens ordinaires et les sots.
La vérité comprise, revenir a scruter la pratique

Est commencer a connaitre l'usage erroné des efforts.

Pour qui n’est pas encore éveillé a la grande vérité qui traverse tout :
11 faut que paroles et pratique se soutiennent.

Ne pas s’attacher a cette compréhension,

Retourner la lumiére en revenant a I’absence totale de I'origine.
Quelqu’un comprend-il ce préche ?

Vous instruire a rechercher en vous-méme.

Considérer soi-méme les fautes d’autrefois,

Supprimer abces et verrues des désirs des cinq sens.

Une fois libéré, vagabonder en toute spontanéité,

En tous lieux vendre 2 vil prix une conduite dissolue®*®,

Qui prendra la résolution de I'acheter ?

[Celui-1a] atteindra comme moi ’absence de soucis.
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§ 155.6. Hymne 6 sur le Grand Véhicule

Les croyances dans les mondes intérieur et extérieur sont toutes mauvaises,
Voie de Bouddha et Voie de Mara pareillement erronées.

L’un et ’autre sont deux grand tueurs®*,

Incitant a détester la souffrance ou rechercher le plaisir.

Le samsara compris, sa substance est vide :

En quel lieu Bouddha et Mara s’installeraient-ils ?

Leur distinction procéde seulement de sentiments illusoires,

Corps antérieur et corps de renaissance sont solitaires et infortunés.
Les six destinées de la roue du samsara ne cessent pas,

Liées au karma, elles ne peuvent étre supprimées.

Ce qui fait errer dans les cycles de renaissances

Procede entiérement d’arrangements compliqués.

898 Jfifi. Traduction littérale. Au sens figuré, expression désignant le Dharma.
899 Jii4). Sans. papiyas. Terme qui peut également désigner un meurtrier, un démon ou le roi

démon, Mara. Trés fréquemment mentionné dans les Agamas ainsi qu’un grand nombre de soutras.

IV. Textes divers

Le corps est originellement chimére et sans consistance réelle,

Revenant a l'origine, qui en a pesé le pour et le contre ?

Existence et non-existence sont ce que 1'égo est capable de construire par lui-méme :
Ne te fatigue pas a juger par d’illusoires pensées.

Le corps des étres innombrables est pareil au grand vide de I’espace :

Les tourments mentaux, en quel lieu s’installeraient-ils ?

11 suffit seulement de n’avoir pas le moindre désir

Pour que les tourments mentaux disparaissent d’eux-mémes.
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§ 155.7. Hymne 7 sur le Grand Véhicule

Risible est I'inculture des étres,

Chacun accroché a des opinions communes divergentes.

Ils n’aspirent qu’a chercher les galettes prés de la poéle,

Sans comprendre qu’en retournant a 'origine, ils y verraient la pate.
La péte est le fondement du déviant et du correct

Que les hommes la faconnent de multiples facons.

11 faut donner libre cours a leurs pensées,

Nul besoin de verser et de plonger dans les affections.

Ne pas s’attacher est délivrance,

Rechercher est se prendre encore dans les filets.

Quand I’esprit de compassion est totalement égalitaire,

La vérité absolue et la bodhi se manifestent alors spontanément.
Si 'on garde en soi I'idée d’une distinction entre soi et autrui,
En face de bouddha, on ne voit pas la face de bouddha.
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§ 155.8. Hymne 8 sur le Grand Véhicule

En ce monde, combien d’ignorants

Munis de la Voie, aspirent encore a la Voie !

Cherchant en tout moultes significations compliquées,

IIs ne parviennent pas a sauver leur propre corps.

IIs s’emploient a chercher écrits d’autrui et explications confuses

Qu'ils appellent principes accomplis, merveilleux et excellents.

Malgré leurs efforts, ils passent leur existence vainement dans I’erreur,
Pendant d’éternels cycles cosmiques, ils sombrent dans la roue des renaissances.
A d’impurs attachements, ils lient leur esprit sans les rejeter,

L’esprit de pure sagesse les tourmente.

Foréts du plan du Dharma de I’absolue réalité

Deviennent au contraire ronces et herbes folles.

IIs prennent seulement les feuilles jaunes pour de l'or,

Ne comprenant pas qu’il faut jeter le vil chanvre pour trouver l'or.

Alors ils se fourvoyent dans leurs pensées, ils courent éperdus,

1ls s’efforcent de se travestir, de garder bonne apparence.

Dans leur bouche, récitations de soutras, récitations de traités ;

Dans leur esprit, leurs pensées sont toujours desséchées.

Un beau matin, ils réalisent que leur esprit originel est vacuité,

Qu’ils sont abondamment pourvus d’absolue réalité sans manquer de rien.
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§ 155.9. Hymne 9 sur le Grand Véhicule
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Les ‘auditeurs’ en chaque pensée tranchent ’égarement

[Mais] la pensée capable de le rompre est ennemie.

Les ennemis s’enchainent, se suppriment et se convoquent,
Quand comprendront-ils que les paroles originelles sont silence ?
Avec leur bouche, ils récitent mille rouleaux de soutras

IV. Textes divers

[Mais] sont ignares quand, sur le substrat [de I'esprit] on les interroge sur les soutras,
IIs n’ont pas compris que le Dharma de bouddha est parfait et pénétre [tout],
Malgré leurs efforts, ils cherchent ’encre du nombre des lignes.

Le dhiita dans le monastére®® [effectue] des pratiques douloureuses

Dans I'espoir de mériter une bonne réincarnation,

[Mais] espérer est s’écarter de la sainteté,

La Grande Voie d’ot1 'obtenir ?

1l en est comme traverser le fleuve dans un songe,

Le maitre du navire fait traverser le fleuve au Nord.

Soudain, il se réveille dans son lit, le sommeil paisible,

Oubliant les régles de la traversée du navire.

Maitre du navire et passager

Tous deux, originellement, ne se connaissent pas.

Les étres s’égarent et se ligotent,

[A force d] aller et venir dans le triple monde, leur fatigue est extréme.
Comprendre que le samsara est comme un songe

Fait cesser spontanément toute pensée de quéte.
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§ 155.10. Hymne 10 sur le Grand Véhicule

Compréhension et Délivrance sont la bodhi,

Comprendre qu’il n’y a fondamentalement ni marches ni échelle [de progression].
Quel malheur que ces gens ordinaires, bossus,

A quatre-vingts [ans], ne soient plus capables de marcher.

Malgré leurs efforts, ils passent toute leur existence vainement dans l’erreur.

IIs ne réalisent pas que jours et mois défilent,

Levant les yeux, ils scrutent la bouche d’un maitre.

Semblables a des nouveaux-nés qui ont perdu leur meére,

900 [ifigk. Sans. aranya, lieu de séjour collectif des ascétes, lieu tranquille mais pas trop éloigné des

villages.
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Religieux et séculiers rivalisent pour s’assembler.

Tout le jour, ils entendent paroles mortes d’autrui,

Ils ne voient pas que leur propre corps est impermanent,

[Que] leur esprit pratique ’envie comme loup et tigre.

Quelle tristesse que les deux véhicules soient étroits et déficients
Et qu’il faille absolument détruire les six sources de richesse®'!
IIs ne consomment ni alcool ni viande, ni les cinq légumes forts
[Mais] 'ceil déviant, ils regardent les autres boire et manger.
De nouveau, ils ont une conduite déviante effrénée,

IIs exercent leur souffle, ne mangent ni sel ni vinaigre.

Sils comprennent la vérité ultime du Véhicule supérieur®,

Ils n’ont pas besoin de distinguer hommes et femmes.
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§ 156. Quatorze hymnes thématiques du Révérend Baozhi (sur la non-dualité)
PRI PRI

§ 156.1. Non-dualité®® de la bodhi et des tourments

Les étres ne savent pas pratiquer la Voie :
Tout de suite, ils cherchent a supprimer les tourments,
[Mais] les tourments sont originellement vides et tranquilles,

901 75)f. Eau, feu, métaux, bois, terre, grains selon le Shujing, ou bien les « six réceptacles » 75/iff :
estomac, grand et petit intestins, vésicule biliaire, vessie et le triple réchauffeur. Peut aussi désigner les
Six perfections paramita pratiquées dans le Grand Véhicule. Dans la logique de construction par distique
qui prévaut dans ces hymnes, la premiére interprétation semble correcte.

902 3% ou 7i#. Cing sortes de légumes qui donnent mauvaise haleine, provoquent des flatulences
et excitent la libido : & proscrire dans le cadre de pratique collective du Chan. Une liste en est donnée
dans le Soutra du filet de Brahma (ciboulette sauvage, ciboule, gingembre, ail sauvage, échalote).

903 |-3f. Autre appellation du Grand Véhicule.

904 JIK II : 632a.20-634a.13 ; JDCDL, j.29 : 450c.3-451c.24.

905 . Sans. advaita, « non dualité ». L’unité fondamentale de toute chose, 'unique réalité,
I'universelle nature de bouddha, forme la plus élevée des enseignements de la doctrine du Grand
Véhicule. Série construite a partir de jeux d’oppositions qui se révéelent illusoires.
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IV. Textes divers

Munis de la Voie, ils veulent encore la chercher.

Une seule pensée de l’esprit, c’est cela :

A quoi bon la rechercher en un lieu autre ?

La grande Voie est claire et se trouve devant les yeux,

[Mais] le sot égaré et hébété ne I'a pas compris ;

La nature de bouddha est totalement innée et spontanée,
Dépourvue de causalité et de construction,

[Mais le sot] ne sait pas que les Trois poisons sont creux et factices.
[11] s’attache illusoirement a ce qui flotte ou qui coule, aux douleurs de I’existence.
Autrefois, aux jours de ’égarement il était délivré,

Aujourd’hui qu’il commence a comprendre, il n’est pas trop tot.
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§ 156.2. Non-dualité de fidélité et transgression

L’agissement du grand homme est sans obstacle :

Il n’est pas tenu par préceptes et régles.

Fidélité et transgression sont spontanément non-nées,

Le sot est lié dans leurs interdits,

Le sage, tout ce qu’il construit est vide,

L’auditeur est bloqué en toutes ses voies.

Les yeux de chair du bodhisattva pénétrent parfaitement toute chose,
Dans ces deux véhicules®®, leurs yeux célestes ont des écrans.

Dans la vacuité, [ils] s’attachent illusoirement a I’existence et a la non-existence,
Ils ne parviennent pas a ce que forme et esprit soient sans obstacle.
Bodhisattva et séculier vivent ensemble,

La pureté [de 'un] n’étant jamais souillée par le monde [de I'autre].
Le sot convoite le nirvana et s’y attache,

[Pour] le sage, le samsara est vérité ultime.

906 —3k. Sans. yanadvaya. « Auditeurs » et « éveillés pour soi », saints incarnant le Petit Véhicule.
Cf. note 342.
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La nature du Dharma est vacuité et nulle parole ne peut I'expliquer,
[Aussi est-ce] conditionné que j’ai concu cette stance.

[Rester] cent ans ignorant est [étre pareil a] un petit enfant,

[Mais] Le petit enfant doué de sagesse [a] cent ans.
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§ 156.3. Non-dualité du bouddha et des étres vivants
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Les étres et bouddha ne sont pas distincts,

Grande sagesse ne différe pas d’ignorance.

Pourquoi faudrait-il chercher le trésor a l'extérieur ?

Le champ du corps contient en lui-méme la perle lumineuse.

Voie correcte et voie déviante ne font pas deux,

Si 'on comprend parfaitement que commun des hommes et saints sont méme
catégorie®”,

Egarement et Eveil, originellement, sont sans écart,

Nirvana et samsara sont semblables.

Ultimement, le conditionnement des causes est vide et tranquille,
Cherchez seulement que les intentions soient pures et vides.

Nul dharma ne peut étre obtenu,

Dégagé de tout lien, on entre spontanément dans le non-conditionné.
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907 [d]i&. Dans le sens de méme catégorie d’étres, méme voie de renaissance.

IV. Textes divers

§ 156.4. Non-dualité de I’absolu et du relatif**®

Le souverain de I’esprit est libre en soi et totalement dégagé,

La nature du Dharma n’a originellement aucun des dix liens®®.

Toute chose sans exception est affaire de bouddha :

Pourquoi faudrait-il recueillir ses pensées, assis en méditation ?

Pensées illusoires sont originellement vides et tranquilles :

Nul besoin de couper le conditionnement des causes.

Le sage n’a pas d’esprit qu’il doit obtenir,

De lui-méme, il n’a ni lutte ni tumulte.

Celui qui ne connait pas la grande Voie du non-conditionné,

Quand pourra-t-il atteindre les profondeurs cachées ?

Bouddha et étres sensibles sont une seule espece :

Les étres sont le Vénéré méme.

Les gens ordinaires géneérent illusoirement des distinctions,

Dans I’'absence [des choses], ils s’attachent a la présence, s’égarent et se perdent.
Pour qui réalise parfaitement que concupiscence et colére sont vides et tranquilles,
Quel lieu ne serait-il pas voie d’acces absolue ?
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§ 156.5. Non-dualité du calme et du désordre

Les ‘auditeurs’ détestent le bruit et recherchent le calme
Comme ceux qui abandonnent la farine et recherchent la galette,
[Mais] la galette est originellement farine,

908 s, I’absolu et le relatif, le réel et 'empirique, cause et effet, la nature fondamentale et
l’activité apparente, le potentiel et ’actuel. L’expression est fréquemment employée dans I’école Huayan
ot elle désigne un principe d’existence qui s’exprime dans les actes du quotidien a I'instar des relations
entre « substrat » ti i et « activité » yong fil de la philosophie chinoise. Principe rationnel par opposition
aux « faits » (Demiéville, 1972 : 168). Cf. Cheng, 1997 : 344, 378-379, 426, 450.

909 - Dix sortes de liens qui ligotent les étres dans les tourments mentaux : absence de respect
M, absence de honte #&#t, jalousie #%, avarice #, remord 1, sommeil [}, instabilité %%, confusion
mentale 5L, colére 7, aveuglement sur ses fautes #. La métaphore du lien renvoie a image des étres
empétrés dans les mauvais actes les emprisonnant dans le cycle des renaissances.
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Multiforme selon ceux qui la faconnent.

Les tourments mentaux sont la bodhi,

Le non-pensé est sans objet [de perception sensorielle].

Le samsara ne differe pas du nirvana,

Concupiscence et colére sont comme mirage et reflet.

Le sage n’a pas la pensée de chercher le bouddha,

Le sot se précipite a 'extérieur [de lui-méme].

Cependant ses efforts son vains et il passe [ainsi] son existence,
1l ne voit pas le sommet merveilleux®*® du Manifesté en Vérité.
§’il savait que la nature de licence et colére est vacuité,

Enfers des chaudrons bouillants®"! et des limes de charbon®? se refroidiraient.
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§ 156.6. Non-dualité du bien et du mal

Mon corps et mon esprit sont joie,

Totalement dégagés, sans bien ni mal.

Le corps du Dharma est libre et sans régle,

La otl se porte le regard, il n’est pas d’Eveil qui ne soit correct.
Les six sens sont originellement vides et tranquilles,

Les gens ordinaires produisent en vain des attachements.
Nirvana et samsara sont égaux,

910 TE. Sans. usnisa, litt. « turban ». Désigne la protubérance au sommet du crane d’un bouddha,
faisant partie des codes iconographiques de sa représentation en tant qu'une de ses marques physiques
distinctives (cf. note 479). Il est décrit dans les Ecritures comme étant doté de pouvoirs surnaturels. Par
exemple, il n’est pas mesurable, il n’est pas possible d’en voir le sommet que les devas ne peuvent survoler,
et il irradie une lumiére. Les pelerins chinois Faxian (338-424?) et Xuanzang (602-664) mentionnent
I’existence en Hadda (dans I’actuel Afghanistan) d’un « os d’usnisa » faisant I’objet d’un culte.

911 4535, Supplice des enfers souterrains (dix-huit sous-sols, huit enfers briilants) pour ceux qui
ont enfreint les préceptes : tuer des étres sensibles, manger de la viande, provoquer de vastes incendies
meurtriers. Leur peine est d’étre ébouillantés dans d’immenses marmites, puis, aprés avoir expié, ils
renaissent comme animaux, et doivent attendre 80 millions d’années avant de renaitre comme humains,
mais alors perclus de maladies et dotés d’une courte existence. Selon certaines catégorisations, le
supplice des chaudrons bouillants reléverait du poison de la colére (parmi les Trois poisons).

912 §8% ou fi}%. Char de feu de charbons ardents X HJ#i/X. Expression associée au supplice des
enfers décrit dans la note précédente.
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IV. Textes divers

Dans I'espace des Quatre mers qui est riche et chiche ?

La Grande Voie du non-conditionnement est spontanée,

1l est inutile, au moyen de l'esprit, de faire des plans de salut.

Les bodhisattvas, désinvoltes, ont une pénétration merveilleuse,
Leurs actes comportent en permanence 1’Eveil subtil®®®.

Les auditeurs s’attachent au Dharma et s’assoient pour méditer
Comme les vers salivent leur fil de soie et se ligotent eux-mémes.
La nature du Dharma, originellement, est parfaitement lumineuse,
Quand la maladie guérit, est-il nécessaire de s’attacher au remede ?
Réaliser que tous les dharmas sont égaux,

La pure vacuité, totalement dégagée, est joie.
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§ 156.7. Non-dualité de la forme et du vide

La nature du Dharma est originellement ni bleue ni jaune,

[Mais] les étres sensibles forgent des textes [a son sujet] :

« Moi, je préche la contemplation et I’arrét des pensées®™* »,

Leur pensée propre est troublée et extravagante.

IIs ne connaissent pas les principes merveilleux de la parfaite compréhension,
Quand parviendront-ils a comprendre vérité et permanence ?

Ils sont incapables de soigner leur propre maladie,

Mais enseignent aux autres le remede.

913 1%, Fveil de soi et des autres ainsi qu'accomplissement parfait d’actes d’éveillé (de bouddha)
d’une maniére incommensurable, degré insurpassable d’Eveil. Un tel degré d’Eveil se différencie de celui
des deux véhicules (cf. note 342) qui se limite a I’Eveil individuel, et de celui des bodhisattvas dont
les actes ne sont pas parfaits. L’'un des 52 (ou 42) degrés de la « carriére du bodhisattva » (Demiéville,
1972: 64).

914 |}l Sans. Samatha ou vipasyana. Terme associant la notion d’« arrét (cessation) i » et celle de
« vision (pénétrante), observation, scrutation i ». Il désigne 'obtention de la sagesse %' par l'arrét des
pensées illusoires %fH (des tourments mentaux), rendue par la métaphore du polissement du miroir f##i
pour y refléter les phénomeénes dans toute leur diversité Bi#5{4%. L’état d’arrét et de contemplation des
pensées est celui de la non-dualité entre réalité absolue et phénomeénes conditionnés. L’expression est
utilisée dans I’école du Tiantai.
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Extérieurement, a les voir, ils ont 'apparence du bien,

[Mais] intérieurement, dans leur esprit, ils sont comme des loups.

L’ignorant craint les enfers,

Le sage, lui, ne les différencie pas des paradis.

Face aux perceptions, 1’esprit ne réagit en aucune occasion,
Tout lieu ot il pose le pied est 'aire de la Voie.

Bouddha et étres sensibles ne font pas deux,

[Mais] les étres établissent eux-mémes une séparation.

Si 'on veut éradiquer les Trois poisons,

11 faut s’y tenir a distance sans quitter les calamités.

Le sage sait que l’esprit est bouddha,

L’ignorant se plait a partir dans la Contrée de I'Ouest.
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§ 156.8. Non-dualité de la vie et de la mort

Les dharmas du monde sont comme illusionnismes,

Vie et mort sont comme tonnerre et éclair.

Le corps du Dharma est libre et communique partout :

1l entre et sort dans montagnes et fleuves, sans distinction.
Absurdités et illusions sont originellement vides,

La Supréme sagesse prajid est sans égarement ni désordre.
Les Trois poisons fondamentalement se libérent d’eux-mémes,

A quoi bon recueillir ses pensées et contempler [la réalité] par le Dhyana ?

Seules, par l'ignorant qui n’a pas tout saisi,

Sont suivies les régles d’autrui qui le détermine a cesser [I'illusion].

Ne comprenant pas la vérité absolue de la tranquillité,

Quand parviendra-t-il & monter sur l'autre rive [du nirvana] ?
Le sage n’a pas de mal a faire cesser [les tourments mentaux],
11 agit selon I'union ou la dispersion de son esprit.

La nature du Dharma est originellement vide et tranquille,
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IV. Textes divers

Elle n’est pas entravée par la vie et la mort.

Celui qui veut faire cesser les tourments mentaux,

Celui-1a est un idiot [tombé] dans I'ignorance.

Tourments mentaux sont bodhi :

A quoi bon les distinguer et rechercher contemplation en Dhyana ?
En vérité, il n’est ni Bouddha ni Mara,

Le substrat de 'esprit est sans forme ni rupture.
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§ 156.9. Non-dualité de l'interruption et de la permanence

L’agissement du grand homme en impose,

11 flane en toute liberté sans empéchement.

Absolument rien n’est capable de lui nuire,

11 est solide comme le vajra.

1l ne s’attache pas aux deux écueils de la Voie médiane,

Libéré, sans interruption ni permanence.

[Pour lui,] les cinq désirs, concupiscence et colére sont bouddhas,
Les enfers ne different pas des paradis.

Le sot produit illusoirement des distinctions,

Emporté éperdument dans le courant des renaissances.

Le sage pénétre les formes sans obstacles,

Les auditeurs ne comprennent pas et sont indécis.

La nature du Dharma est fondamentalement sans défaut ni écran,
Les étres s’accrochent illusoirement [a distinguer] le bleu du jaune.
Le Manifesté en Vérité guide I'ignorant dans son égarement,
Parfois en préchant enfers et paradis.

Dans le corps de Maitreya, par lui-méme présent,

915 ji7 dans I’édition de 1377 ; duan ¥ dans d’autres versions.
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Pourquoi faut-il considérer d’autre lieu ?

Qui rejette 'image de bouddha de la Vérité Absolue,

Cet homme est fou.

Dans l'esprit de 'auditeur, [la connaissance est] imparfaite,
11 ne fait que courir apres propos et écrits.

Propos et écrits ne sont fonciérement pas la vraie Voie,

Ils nourrissent disputes inflexibles et brutales.

Dans l'esprit [grouillent alors] vipéres et scorpions

Dont morsure et contact blessent instantanément.

S’ils ne comprennent pas le sens a saisir dans les Lettres,
Quand parviendront-ils a saisir vérité et permanence ?

Ala mort, ils entreront dans I’Enfer Avici [d’incessante douleur],
L’Ame”'® vainement rassasiée de malheurs !
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§ 156.10. Non-dualité des [vérités] absolue et mondaine®”

Le maitre de Dharma préche le Dharma on ne peut mieux,
[Mais] dans son esprit, il n’a pas quitté les tourments mentaux.
Les propos de sa bouche et ses écrits instruisent les autres

En en augmentant davantage douleurs de naissance et de vieillesse.

Vérité et illusion, originellement, ne font pas deux,
[Mais] les gens ordinaires recherchent la Voie en rejetant 'illusion.

IV. Textes divers

Les quatre communautés se rassemblent comme nuages pour écouter les lectures,
Les religieux en haute position discourent abondamment,

Sieges du Sud et sieges du Nord®*® se disputent,

Ces quatre communautés considérent ces paroles comme excellentes.
En dépit des propos doucereux de leur bouche,

Dans leur esprit ne se trouve que sécheresse.

Eux-mémes, a l'origine, n’ont pas méme un liard

Mais, jour et nuit, ils comptent les trésors des autres.

Ils ressemblent a des ignorants sans sagesse

Qui rejettent 1'or véritable pour transporter des fétus de paille.

Dans leur esprit, les Trois poisons n’ont pas été rejetés,

Je ne sais quand ils trouveront la Voie.
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§ 156.11. Non-dualité de la Délivrance et de ’entrave

Le maitre de discipline garde les régles et s’y ligote,

Se ligotant lui-méme, il ligote bien aussi les autres.
Extérieurement, son attitude est calme et tranquille,
Intérieurement, son esprit est tel une lame déferlante.

S’il n’embarque sur navires et radeaux du samsara,

Comment pourrait-il traverser le fleuve des attachements ?
Ne comprenant pas les principes corrects de la véritable école,
Les propos de ses vues erronées sont compliqués et volubiles.
Deux bhiksu ayant enfreint les regles

Aussitot partirent interroger Upali.

Upali se référa a la discipline monastique pour expliquer leurs fautes,
Augmentant davantage 'empétrement des bhiksu.

Dans la cellule du supérieur de monasteére, le laic kulapati,

916 iz, Litt. « connaissance spirituelle (non liée aux sens) », équivalent d’« ame » linghun 3.

918 Chaires disposées en paire dans la salle d’étude des monastéres jiangtang % pour les rituels
917 [F{A. Sans. paramdrtha-satya. Abréviation supposée de zhendi i et sudi {57, Cf. note 824.

ou les lectures des Fcritures par les maitres d’études.

234 235



Jikji

Vimalakirti®'® vint aussitot les tancer,

Upali silencieux ne répondit pas.

« Nom de Pureté®® » leur précha que le Dharma est sans erreur,

Que vide est la nature de ces préceptes,

Qu'il ne se trouve ni a l'intérieur, ni 4 I'extérieur, ni dans le monde ici-bas®*'.
Les exhorter a supprimer naissance et destruction, il ne le souhaite pas.
Soudain, ils réalisérent I'Eveil et devinrent comme Sékyamuni.
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§ 156.12. Non-dualité des perceptions [extérieures] et de I’éclairement [intérieur]

Le substrat du maitre de Chan a quitté 1'ignorance,
D’ott proviendraient [ses] tourments mentaux ?
Enfers et paradis ont méme apparence,

Nirvana et samsara sont des mots creux.

Il n’y a ni envie ni colére a rompre,

Pas plus que de Voie du bouddha a accomplir.
Etres sensibles et bouddhas sont égaux,
D’elle-méme, la sagesse du saint est vive,

Elle n’est pas salie par les six poussiéres [des sens].
A chaque propos, seul i correspondre au non-né,

919 . Vimalakirti a été traduit « Nom de pureté {4 » ou « Sans souillure 47 ». Laic bouddhiste
contemporain de Bouddha $akyamuni et vivant a Vaisali. Alors que Bouddha se trouvait a Vaiali, cinq
cents nobles riches vertueux de la cité vinrent lui demander de précher. Vimalakirti, pour cause de
maladie, voulait que Bouddha lui envoie religieux et bodhisattvas pour s’enquérir de son état de santé.
Le récit de ces visites et I’enseignement qu’il prodigua alors constituent le soutra qui porte son nom
(dans deux traductions en chinois classique : T.474 et T.475). Vimalikirti serait une manifestation du
bouddha Aksobhya de la terre pure de I'Est ##[H. Cf. note 304.

920 Vimalakirti. Cf. note précédente.

921 2% Sans. saha ou Z#iit5 saha-lokadhatu ; litt. « terre d’endurance ». Monde (monde d’ici-
bas) dans lequel les étres doivent endurer la douleur car sujets aux tourments mentaux provoqués par les
Trois poisons ; il s’y produit toutes sortes de maux. Saha est aussi un gigamonde dans lequel un unique
bouddha se manifeste.

236

IV. Textes divers

Correctement éveillé, en une fraction de pensée, mystere dissipé.
Les Trois temps mis a plat sont tous égaux,

Pas de loi ni de regles a édicter.

Dégagé [de tout] et absolu, il entre dans la parfaite réalisation,
Rompant avec les quatre catégories d’étres et les cent objections®?,
Comme vacuité sans acte non-conditionnée.
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§ 156.13. Absence d’obstacle dans I’agissement

Je suis a présent totalement libre,

Je n’envie pas la noblesse, le roi et les ministres.

Les quatre saisons me sont comme le vajra,

Dans la douleur et la joie, mon esprit, constant, ne change pas.
Le Joyau du Dharma est comme le Sumeru®*,

La sagesse, plus vaste que fleuves et océans.

Je ne suis pas emporté par les huit vents®*® [du karma],

Je fais fi du perfectionnement ou de la paresse [dans l’ascése].
M’en remettant & ma nature, je flotte ou sombre, comme un insensé,
Désinvolte, de long en large et de haut en bas, totalement libre.
N’arrétez pas la lame de 1’épée qui approche ma téte,
Tranquille en moi-méme, j’ai cessé toute discrimination.

922 pyfEiJE. Ensemble des énoncés erronés formulés a partir des quatre prémices relatifs aux étres
puf @ 1) de lexistence ; 2) de la non-existence ; 3) de I’existence et de la non-existence conjointes ; 4)
de la non-existence ni de la non-existence conjointes. L’expression se trouve par exemple dans les com-
mentaires du Soutra des Ornements magnifiques, du Soutra de Vimalakirti, dans des traités sur la doctrine
du Grand Véhicule, dans des recueils de propos de maitres et récits de transmission de la Lampe.

923 JDCDL, j. 29 : 451c.12. #E{%, litt. « sans appui » au lieu de wuwei 5% (non conditionné).

924 75 ou ZE5# L. Traduit par « haute montagne merveilleuse #& 1Ll ». Parfois abrégé en Meru, axe
du monde, immense montagne au centre d’un monde dans la cosmologie bouddhique (selon les Agamas
et ’Abhidharmakosa).

925 j\Jgl. Huit « vents ». Métaphores de ce qui ébranle I’esprit humain, toutes les sortes d’états de
bonheur ou de malheur : profit, régression, dommage, honneur, louange, raillerie, souffrance, plaisir (cf.
T.1719, j. 1 : 168b.19-21). Le sage qui en est détaché reste immobile quand soufflent ces vents.
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§ 156.14. Non-dualité de I’égarement et de I'Eveil
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Au temps de I’égarement, prendre le vide pour la forme,

[Une fois] éveillé, prendre alors la forme pour le vide.
Egarement et Eveil sont & I'origine sans distinction,

Eveil et forme, ultimement, reviennent au méme.

Le sot appelle le Sud ce qui est le Nord,

Le sage parvient a ce qu’il n’y ait ni Ouest ni Est.

Vouloir chercher la vérité merveilleuse du Manifesté en Vérité
Ne réside toujours que dans I'instant d’une pensée.

Mirage de brume de chaleur n’est pas ’eau [dont il donne illusion],
Le cerf assoiffé, éperdu, s’y précipite.

Le corps individuel étant illusion, inconsistance,

Cela revient a partir du vide a rechercher le vide.

Egarement et inversion de ’homme mondain sont extrémes
Comme chien qui aboie, coup de tonnerre formidable®®®.
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926 Le sinogramme . doublé est le plus souvent utilisé pour désigner un éclat de rire.

IV. Textes divers

IV.3. Soutras et traités i
§ 157. Extrait du Soutra de 'Adbhiita Dharma

Le Soutra de I’Adbhiita Dharma®” dit : « Bodhisattva Mafijusri ‘Merveilleuse
Fortune’ vit un homme en pleurs qui disait : ‘J’ai commis des meurtres et vais
immanquablement tomber dans les enfers ! Que faire pour trouver du secours et y
échapper ?’ Le bodhisattva comprit que les conditions étaient miires pour qu’il soit
instruit. Il prit alors lui aussi I’aspect d’un homme, qui, en pleurs comme lui, disait la
méme chose : ‘J’ai tué et vais tomber dans les enfers !” Le premier homme I’entendit
et lui dit : ‘Moi, c’est pareil.” Le transformé en homme lui dit : ‘Seul Bouddha est
capable de sauver.’ Ils allérent le trouver ensemble. Le transformé en homme dit a
Bouddha : ‘J’ai commis des meurtres et je crains de tomber dans les enfers. De grice,
sauvez-moi !” Bouddha lui dit alors : ‘Si, comme tu le dis, tu as commis des meurtres,
de quelles pensées proviennent ’apparence de ces crimes : du passé, de I’avenir
ou du présent ? Si elles viennent de pensées passées — le passé ayant disparu — ces
pensées sont introuvables. Si elles viennent de I'avenir, elles sont introuvables car
non advenues. Si elles viennent du présent — et que le présent ne connait pas d’arrét
— elles sont encore introuvables. Dans la mesure ot elles sont toutes introuvables
dans le triple monde, elles sont non réalisées et parce qu’elles ne sont pas réalisées,
comment pourrait-on les caractériser ? Homme de bonne maison®*®, [sache que]
P’esprit ne demeure nulle part ; qu’il ne réside ni a l'intérieur, ni a l'extérieur, ni entre
les deux ; qu’il n’a nulle couleur ou apparence [particuliére] ; qu’il n’est ni bleu, ni
jaune, ni rouge, ni blanc ; qu’il ne fabrique rien, et que, par conséquent, I’esprit n’est
pas illusionnisme mais vérité absolue originelle, et que, par conséquent, il n’a pas de
limite ; qu’il n’est pas restreint dans sa capacité, et que, par conséquent, il ne prend ni
ne jette ; quil n’est ni bien ni mal, et que donc, il ne connait pas de mouvement ; qu’il
est ni né, ni disparu, et qu’il est donc comme vacuité ; qu’il n’a pas d’obstacle et qu’il
n’est donc ni sale ni propre ; qu’il échappe a toute quantification ! Homme de bonne
maison, ceux doués de sagesse doivent scruter les choses ainsi, et ayant cette vue
pénétrante, parmi tous les dharmas, ils recherchent l'esprit sans le trouver. Pourquoi ?
La nature propre de I'esprit est justement celle des dharmas, la vacuité est justement
la nature véritable et absolue. En ce sens, tu ne dois maintenant pas faire naitre [en
toi] de crainte illusoire. »

A cet instant, le transformé en homme, ayant entendu le Dharma de vérité
absolue préché par Bouddha, fut saisi en son esprit d’une joie immense et dit a
Bouddha : « Vénéré comme il y en a rarement, tu as parfaitement expliqué que

927 R@H#§. De ce qui n’était jamais arrivé, de I’enseignement du non encore advenu préché
par Bouddha, soutra des merveilles, traduction de ’époque des Han Postérieurs. Cf. K.1408
(AR EH IEER), k. 51 29¢.14-30c.17 (ou T.628 : 445a.1. ; 445a.5-445c¢.6).

928 %5 Sans. kulaputta. L'expression, fréquemment utilisée dans les soutras, désigne un fidele
bouddhiste séculier généralement issu des castes supérieures de la société a I’époque de Bouddha :
brahmane ou guerrier, d’oti la traduction en « fils de bonne caste » j#%4f ¥, mais comportant un sens plus
général par la suite du fait de 'abandon du systéme des castes dans le bouddhisme.
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la nature propre du plan du Dharma est pureté. Je peux maintenant réaliser que
la nature des actes criminels est vide et qu’il ne faut pas avoir de crainte. J’aspire
maintenant [a entrer dans le] Dharma de bouddha, a quitter le monde séculier et a
pratiquer la Voie, a garder un comportement pur, et je vous prie de me recevoir. »

Bouddha répondit : « Excellent ! »

Alors, le transformé en homme, en I'espace d’un instant, fit tomber sa chevelure,
revétit son corps d’un kdsaya, et dit a Bouddha : « Me voici maintenant en nirvana ! »
Recevant la puissance de Bouddha, il bondit dans les airs, se transforma en [samadhi]
briilant et se consuma.

A ce moment-13, celui qui avait vraiment commis les actes [fautifs], en voyant le
transformé en homme, [se dit en lui-méme] : « [Celui-14] a commis les mémes fautes
que moi, a quitté le monde séculier et entendu le Dharma et s’est libéré le premier.
A présent, je dois moi aussi chercher Bouddha et étre sauvé. » Il se présenta [alors]
devant Bouddha et lui déclara : « En raison des mémes causes et conditions que
précédemment, je désire étre sauvé de la douleur. »

Bouddha lui répondit : « Excellent ! Les actes que tu as commis, de quelles
pensées procédaient-ils ? Les apparences prises par ces actes mauvais, comment sont-
elles ? »

A cet instant, ’homme, en raison de la maturité de [ses] dispositions au bien,
écouta le préche de Bouddha, et quand celui-ci fut achevé, de chaque pore de sa peau
sortirent de grandes flammes de feu [du samadhi briilant]. Bouddha étendit sa main
dorée au-dessus de sa téte, de sorte qu’aussitot le corps de ’'homme s’embrasa et
obtint la disparition [de ses fautes], quittant ses tourments douloureux pour obtenir
une joie immense. Il fit montre d’un esprit de foi pure et déclara a Bouddha : « Je
viens d’écouter Bouddha précher de maniere détaillée le Dharma de ’abandon des
apparences du plan du Dharma pur, et ai maintenant obtenu de comprendre que la
nature des actes criminels est vide, de sorte que je n’ai plus de pensées de crainte. » Il
prit Bouddha pour maitre et quitta le monde séculier. En outre, il écouta le Dharma
des Quatre vérités saintes®® et abandonna au loin poussiéres et impuretés, parvenant
a I’endurance du non-né**” »,
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929 pu3. Cf. note 280.

930 f4:2). Se tenir immobile et fermement dans I’état de tranquillité dans I'adhésion au principe
du non-né et de la non-disparition des dharmas. Devenir bouddha sans que naisse de pensée mauvaise.
La quatriéme des cinq types d’endurance expliquée dans le Soutra du Roi bienveillant (T.245-246).
Premiére des « Dix terres » du véhicule des bodhisattvas.
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§ 158.1 Extrait du Soutra Sﬂraﬁgama sur la vision des conditions

Le Soutra Sirangama dit : « Vision, conditions nécessaires 2 la vision, ainsi que
produits de 'imaginaire, [sont] comme fleurs d’illusion optique, fondamentalement
sans existence. Cette vision ainsi que ses conditions sont originellement la bodhi,
substrat lumineux, merveilleux et vrai.

|
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§ 158.2. Commentaire de Paegun

Je dirais personnellement : le substrat illusoire [des choses] est originellement
vide, dans son entier, substrat de ’esprit de 'Eveil originel.

TAH ZflTse SRALS
§ 158.3. Extrait du Soutra Sﬁraﬁgama sur état d’Eveil

11 dit aussi : « ‘Si quelqu’un manifeste [I’esprit] véritable et retourne a la source,
les espaces vides des dix dimensions du cosmos disparaissent’. Cela signifie qu’il était
voilé par les égarements des affects et qu’a I'endroit de 1’Eveil, on voit la vacuité.
Puisque mondes de poussiéres et ombres ont disparu, la vacuité, étant originellement
I’Eveil, se manifeste. Autrement dit, quand la vacuité disparait, I'Eveil se manifeste, ce
qui veut dire que lorsque I'illusion est éradiquée, I’esprit s’ouvre. »

Xz HA—N BFEER T77R2ER G MR BT RE R B SRR B
R R ORIt

931 JIK 11 : 634a.15-634¢.8.

932 JIK 11 : 634¢.10-12 ; T.945, j.2 : 112b.19-21.

933 JIK II : 634¢.12 ; PHO I : 640c.23. Citation de ZJL, : 447c.24 ; X.243 (E%#8KH1), j.1 : 340a.11
(ERATDLI).

934 JIKII: 634c.13-16 ; Cité dans T.1795 (K7 THEZ FE 7 #480451), j.1 : 542b.4-6.
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§ 158.4. Extrait du Soutra Siirarigama sur la réalité des dharmas

11 dit aussi : « Savoir parfaitement que les dharmas de l'intérieur et de I'extérieur
ne sont pas réalité, mais qu’ils proviennent de perceptions transformées et sont tous
des noms d’emprunt. »

11 dit aussi : « La substance des perceptions est fondamentalement vacuité,
comment leur transformation serait-elle réalité ? »

Nz POOhHTE AR TS BRI A2 Fas (g%
§ 159.1. Extrait du Traité de I'éveil a la foi®* sur les perceptions

Le Traité de Uéveil a la foi dit : « Toutes les perceptions sensorielles ne reposent
que sur les pensées illusoires et comportent des distinctions. Si ’'on quitte les pensées,
s’annihilent [alors] les caractéristiques de I’ensemble de ces perceptions®®, »

[C¥1efEiz — VIR MR AT R F O NI 2 A5
§ 159.2. Commentaire de Paegun

Cela revient a dire : Quand la pensée est produite, naissent toutes sortes de
dharmas ; quand la pensée disparait, toutes les sortes de dharmas disparaissent.

Wz DARREEA ORISR
§ 159.3. Extrait du Traité de Uéveil a la foi sur le sens de I'Eveil

11 dit aussi : « Ce que l'on appelle le sens de I'Eveil veut dire que le substrat de
Pesprit quitte la pensée, prenant alors 1’aspect d’un espace vide, c’est-a-dire le corps du
Dharma d’égalité du Manifesté en Vérité®*. »

935 ZJL, j.98 : 943c.6-8.

936 JIK II: 634¢.17-18 ;

937 Dasheng qixin lun KI&L(53, T.1844 ; K.616. Titre complet : Traité de Uéveil a la foi dans le Grand
Véhicule. Traduit en 2004 par Frédéric Girard et en 2005 par Catherine Despeux (cf. Bibliographie).
Attribué a Asvaghosa (51, ca. 100-160) avec un titre reconstruit en racines sanscrites, mais qui est
absent de la littérature indienne et vraisemblablement produit en Chine (texte « apocryphe ») avant les
Tang, vers le milieu du VI® s. (entre 535 et 543 ? La premiére « traduction en chinois » est attribuée a
Paramartha vers 550). Il fit I'objet d’environ 170 commentaires en Asie Orientale (cf. Despeux, 2005 :
13-15) dont les plus importants sont a mettre sur le compte de Wonhyo (617-686) du Silla (T.1845) et
de Fazang (643-712) des Tang (T.1846-1847).

938 K.616 : 614¢.15-17.

939 Caractére présent dans I’édition de 1377.

940 JIK 11 : 634¢.19-20 ; T.1666 : 576a.9-10.

941 JIK II : 634c¢.21. ZJL, k.73 : 405¢.5-6 ; JDCDL, j.5 : 236b.1 (trés souvent repris).

942 K.616 : 615b.2-5.
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IV.4. Correspondance de religieux &
§ 160.1. Lettre d’adieu a ses parents du Révérend Dongshan Liangjie®*

Les bouddhas®, lorsqu'’ils apparaissent dans le monde, regoivent tous la vie grace
a des parents ; la multitude des espéces qui naissent est entiérement couverte par le
Ciel et portée par la Terre. C’est pourquoi celles-ci ne naissent pas sans parents et
ne grandissent pas sans le Ciel et la Terre ; tous bénéficient du bienfait d’étre élevés,
couverts et portés.

Hélas ! L’ensemble des vivants, dans la multitude de leurs apparences, formes et
mouvements, releve de 'impermanence, il n’a pas encore quitté [les cycles de] vie et
de destruction. L’importance de 1’affection a nourrir les petits au sein, la profondeur
des bienfaits a les élever sont comme des distributions de trésors : elles sont difficiles &
rembourser ; elles sont comme nourrir avec des viandes de sacrifice : comment durer ?
C’est pourquoi le Classique de la piété filiale dit : « Méme offrir trois victimes®” par
jour n’est pas pratiquer la piété filiale®*® ». Le faire est comme se pousser au naufrage
et entrer éternellement dans le samsara.

Si l'on veut rendre les bienfaits sans limites [des parents], il n’y a rien de mieux
comme la puissance du mérite a quitter le monde [pour adopter I’état monastique].
Couper le fleuve des affections [de celui qui n’a pas rompu avec] vie et mort, dépasser
la mer des souffrances [causées par les] tourments mentaux, rendre [les bienfaits]
des parents de mille existences, rendre [les bienfaits] de meres de dix mille cycles
cosmiques : les quatre [sortes de] bienfaits®* des existences dans le triple monde, on
ne peut pas ne pas les rendre. C’est pourquoi on dit qu'un fils qui quitte sa famille
[et renonce au monde], c’est neuf générations de parenté qui renaissent comme étres

943 Le caractére lun # est inséré dans I’édition de 1377, mais absent de celle de 1378.

944 JIK 11 : 635a.1-2 ; T.1666 : 576b.11-13 ; T.1668, j.3 : 613¢.8-10.

945 La lettre ne figure pas dans le recueil de propos de Dongshan (T.1986B) ni dans sa biographie
(T.2061, j.12 : 780a.1-18). Elle est mentionnée dans le Junzhou Dongshan Wuben Chansi yulu (T.1986A :
516b.7-517a.7 : @b, M, #edet#, M, KidE#). Selon Yanagida Seizan, ces lettres auraient été
rédigées en réponse aux critiques des confucéens accusant Dongshan de ne pas avoir fait preuve de
piété filiale (Cho et Jorgensen, 2020 : 148, note 193). La lettre est également reproduite dans X.1298
(ifrEEiHAES), j.2 : 754a.1-21.

946 {R[. Litt. « Prosterné, j’ai entendu dire... » : la lettre commence par une formule convenue de
modestie.

947 =¥, Les trois espéces de victimes en tant qu’animaux sacrifiés pour les offrandes rituelles :
beeuf, porc et mouton, cf. Shangshu, /&, Hi%. L’expression peut également désigner la nourriture la plus
savoureuse offerte aux parents pour exprimer sa piété filiale.

948 it H =k 3% MBA#A. Xiaojing, j. 6, chap. 10, Jixiaoxing #2#17.

949 pufE. Les quatre types de bienfaits différent selon les sources. Ils concernent généralement
les parents, le souverain (ou les maitres), les étres et les Trois Joyaux (ou les donateurs), couvrant les
bienfaiteurs de ’ensemble des étres du monde, en particulier les bienfaiteurs décisifs des ascétes.
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célestes™,

J’ai rejeté le corps de la vie présente et fait le serment de ne plus retourner dans
ma famille, avec sens et sensations d’infinis cycles cosmiques, de mettre soudainement
en évidence la Supréme sagesse. Je souhaite humblement que mes parents aient
Pesprit ouvert et soient heureux de faire des sacrifices [pour le bouddhisme], qu’ils
pensent a ne pas s’appuyer sur les liens du karma, mais que [mon pére] apprenne
[ce que fit] le roi Suddhodana [pére de $akyamunil, et [que ma mére] prenne pour
modeéle la sainte Reine Maya [meére de éékyamuni], [afin qu’un] jour futur dans un
autre temps, a ’Assemblée de bouddha, nous nous rencontrions, [alors qu’Jaujourd’hui
dans le temps présent, nous sommes séparés les uns des autres.

Ce n’est pas que je rechigne a faire le régal [de mes parents], mais c’est que le
temps n’est plus a attendre autrui. C’est pourquoi il est dit : « Si ce corps n’est pas
tendu a passer [sur Pautre rive de I’Eveil] au cours de la présente existence, alors
au cours de quelle existence le fera-t-il ? ». Je vous supplie [donc] de ne plus vous
souvenir [de moi].

Hymne :

Sans avoir complétement réalisé [oul était] la source de 'esprit et aprés maints
printemps,

Je m’afflige sur les atermoiements vains d’'un monde creux.

Quelques-uns ont réalisé la Voie dans I’école de la Vacuité,

Seul, je traine dans la poussiére du monde.

Par une modeste lettre, je renonce a l’affection de mes parents.

Mon souhait est d’éclairer la Grande Loi et de rendre & ma mere chérie [ses
bienfaits].

Ne pleurez pas et ne pensez pas a moi trop souvent !

Faites comme si je n’étais pas 1a du temps [ol je n’étais pas encore né].

Du nuage blanc [au-dessus de mon] ermitage, je fais mon compagnon,

Du rideau de montagne devant ma porte, je fais mon voisin.

Exempté des honneurs et des bénéfices du monde,

Jai rompu éternellement avec affections et colére humaines.

Je m’éveille aux propos de I’enseignement direct sur I'intention du patriarche®’.
A travers un principe mystérieux et indicible, il faut percer la vérité contenue

950 —F AR, Chronologiquement, la mention la plus ancienne remonte au Traité pour la
défense du Dharma de Zhang Shangying (ik3<, 1044-1122 ; alias &5 1), haut fonctionnaire qui fut
converti au bouddhisme apreés la lecture du Soutra de Vimalakirti, de la lignée spirituelle de Congyue
(1152, 1044-1091) de I’école de Linji ; cf. T.2114 : 639a.23-24. Le Traité pour la défense du Dharma est un
plaidoyer pour la défense du bouddhisme qui attaque de maniére détaillée les propos anti-bouddhiques
des confucéens des Tang et des Song (tels que Han Yu #1&, 768-824 ; Ouyang Xiu EF51%, 1007-1072 ;
Cheng Yichuan %I/, 1033-1107). Dans le traité, une comparaison entre les « trois enseignements »
(confucianisme, taoisme et bouddhisme) détaille les avantages de chacun d’entre eux, indiquant leur
niveau de profondeur : le confucianisme soigne les maladies de peau ; le taoisme, celles des vaisseaux, et
le bouddhisme, celles des os et de la moelle, signifiant que le bouddhisme touche aux principes.

951 Intention de Bodhidharma a venir depuis I’Ouest. Cf. note 531.
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dans les Formules [des hwadu].
Aux membres de la famille qui souhaitent me rencontrer,
Quils attendent le moment ot ils connaitront la cause des fruits m{irs®>

TR R R &

RESREOR T ETARRITIRZ A BB SRR EH WO RBHMAE MR AR 38
WEH R AZERE RS HATRE BRI R RERITLWNE wER
ORI IRAEE SR (R RS AR HEEER BHA =28 MR At
DURK AR Ao s 2 R AR MRS s B BB g T2 REE B EE)
2 AR AR WA THFEINEER RIS A S SRR K REE
TR (RMESRRE OFHE S EEE SR B A S MRS H O LA it
H5 1 HARBER ROTHERNHE SRAEAN At S NS AR B s REe
R BUHER 2

N

RTDIFEEE BnerE gzl
NG EME R R
AHREREE FIARERER
NEERBEIE LL LR W
MNEERIER MR R RE
G Tt ARSI KA 2 B
HEEHE M8 XMEEqhE
AFIBUREAE R B AR R

§ 160.2. Lettre ultérieure

Ayant de moi-méme renoncé a faire le régal [de mes parents], le baton a la main,
je suis parti pérégriner dans le Sud ; étoiles et givres se sont succédés pendant dix
automnes, les bifurcations [m’ont] en peu de temps éloigné [de la maison] a plus de
dix mille li. Puissiez-vous vénérer la Voie avec recueillement, unifier votre esprit et
retourner a la vacuité. Ne pensez plus a notre séparation et n’ayez plus I’espoir de
me voir de loin, appuyée sur la porte. Les affaires domestiques suivent leur cours et
deviennent de plus en plus nombreuses, si bien que de jour en jour augmentent les
tourments mentaux. Mon ainé s’emploie a pratiquer la piété filiale et la soumission, il
doit chercher des poissons dans la glace [comme Wang Xiang®**] ; mon cadet fait tous
ses efforts a servir et obéir, et il pleure [de ne trouver] de jeunes pousses [de bambou]

952 JERA. Fruit d’accomplissement de la Voie, de réalisation de la bouddhéité. La cause yin
désigne ici la Loi, le Dharma (enseignement).

953 JIK II : 635a.4-635b.8.

954 Allusion a Wang Xiang (T:if, 184-268), fils pieux exemplaire dont I'existence connut plusieurs
dynasties depuis les Han Postérieurs jusqu’aux Jin de I’Ouest (265-316), qui se coucha sur la glace en
hiver pour pécher des carpes dont sa maratre, pourtant peu aimante, voulait se nourrir (Jinshu, j. 33).
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dans le givre [comme Meng Zong®*].

Les hommes vivent dans le monde en se perfectionnant et en pratiquant la
piété filiale afin de se conformer a la volonté du Ciel. Dans 1’école de la Vacuité®®®,
les moines bouddhistes vénerent la Voie et pratiquent le Chan pour rendre [a leurs
parents aimants] leurs bienfaits. A présent, mille montagnes et dix mille eaux
s’éloignent a perte de vue en deux voies. Huit lignes d’écriture sur une feuille peinent
a rapporter mon état d’esprit.

Hymne :

Ne rechercher ni renommée ni profit, ni [la gloire du] lettré,

Chercher sa joie dans ’école de la Vacuité en abandonnant les profanes.

Quand les tourments mentaux sont épuisés, le feu des soucis s’éteint,

La ou s’arrétent les sentiments de gratitude, le fleuve des affections s’asseche.

Les six organes sensoriels aménent le vent parfumé de la concentration et de la
[sagesse,

Une seule pensée suffit a soutenir solidement la sagesse.

Pour le redire & ma meére : ne soyez ni dégue ni dans l’attente,

Faites comme si votre fils était mort et que vous n’en aviez pas.
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§ 160.3. Réponse de la mére de Dongshan

Toi et moi avons été tres tot liés et avons commencé & partager des sentiments

955 Allusion au comportement exemplaire, en tant que fils « pieux » #7¥, de Meng Zong (%%,
?-271) du pays de Wu (%, époque des Trois Royaumes) qui alla chercher des pousses de bambou en
hiver pour sa mére malade, et que ses pleurs de désespoir firent pousser. Le récit est rapporté dans le
Sanguozhi (=&, j. 48), sa biographie officielle, dans I'Histoire des Jin, Jinshu (&, j. 94).

956 i, Autre appellation générique de I’enseignement de Bouddha en tant que caractéristique du
nirvana (vide, sans apparence, sans acte).

957 JIK 11 : 635b.10-24 ; X.1298, j.2 : 754a.22-754b.8.
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d’affection entre mere et fils depuis que je t’ai porté dans mon ventre alors que je
priais les esprits, le Bouddha et le Ciel en souhaitant donner naissance a un fils.
Quand le temps de la gestation fut accompli - la vie étant comme suspendue a un fil
— mon souhait fut exaucé. Comme on chérit des perles et un trésor, tes excréments et
ta saleté ne me dégofitaient pas par leur odeur. [A ’4ge oti tu] buvais mon lait, je ne
rechignais pas a la peine. Peu a peu, tu grandis et devins un homme. Je t’envoyai pour
étudier et parfois tu ne rentrais pas a I'heure, si bien que je t’attendais en scrutant
le lointain, appuyée & la porte. Dans la lettre qui m’est parvenue, tu disais vouloir
absolument quitter ta famille [pour devenir moine]. Ton pére est mort et ta mére est
vieille, ton frére ainé est chiche et ton jeune frére est dans la misere : moi, sur qui
puis-je compter ? Un fils peut vouloir quitter sa mere, [mais] une mére n’a pas le coeur
a abandonner son fils. Depuis que tu es parti dans d’autres contrées, jour et nuit, je
pleure de tristesse. Quelle douleur ! Quelle douleur ! Puisque tu as fait le serment de
ne plus revenir a la maison, je suivrai ta volonté. Je n’attends pas de toi que tu fasses
comme Wang Xiang qui se coucha sur la glace®®® ou comme Ding Lan qui sculpta le
bois®*’, mais que, comme le Vénérable Maudgalyayana®®, tu me sauves en me sortant
du gouffre [des enfers] et me fasse monter jusqu’aux fruits [d’une bonne renaissance],
tant que je n’y suis pas, je reste dans 'obscurité et la faute. Fais-le absolument ! Fais-le
absolument !
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958 Pour faire fondre la glace et pécher afin de nourrir sa marétre qui voulait manger des carpes en
hiver. Cf. note 954.

959 Sous les Han Postérieurs (25-220), Ding Lan (7', ?-?) fit une effigie en bois représentant
sa mere, aprés sa mort, qu'il déposa devant la table de sa mére pour la servir comme de son vivant,
devenant un modele de fils pieux. Il tua un ivrogne qui outrageait 'image de ses défunts parents. Sa
biographie se trouve dans le Yishizhuan (i%-1:{#, ; litt. Biographies de lettrés retirés) de Sun Sheng (##/#%,
302-373).

960 Référence au Soutra Ullambana (litt. Soutra du bol renversé, T.685). Le Vénérable Maudgalyayana,
grace a une force surnaturelle, vit sa mére aprés qu’elle fut morte, plongée dans la douleur des enfers, et
demanda a Bouddha le moyen de la sauver pour la faire renaitre en paradis comme deva.

91 JIK 11 : 635c¢.1-14 ; X.1298, j.2 : 754b.9-18.
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IV.5. Autres hymnes % et exhortation #)
§ 161. Hymne du Maitre de Chan Guifeng Zongmi

Eveil fondamental et esprit véritable sont recouverts d’un écran de pensées
[illusoires

Comme un miroir brillant couvert de poussiére.

A présent, au moyen du Samatha®®?, purifier les pensées illusoires,

Apres avoir éliminé les saletés extérieures, ’esprit est vide,

De 1a se manifestent les bouddhas des dix dimensions de I’espace.

Depuis toujours gens ordinaires et saints sont fondamentalement indistincts,

Mon esprit est originellement dans I’esprit de bouddha :

Pourquoi douter que bouddha apparaisse dans mon esprit ?

Relacher corps et esprit, suivre les vaisseaux sanguins,

Expirer et inspirer continuellement, tranquille et sans bruit.

Alors, spontanément, ’esprit entre aisément en concentration,

Alors, bouddhas et patriarches parviennent a I’état de non-né.
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§ 162. Hymne du Révérend Longya Judun®**

Parvenir d’un coup a ’état de non-pensée est le sens de la Voie.
Quand s’arrétent les six portes sensorielles®®, le corps ne s’épuise plus.
L’existence conditionnée n’est pas mon amie,

Mes sourcils inutiles®*® sont mes fréres.

Eveil total reste identique 4 ’'homme non éveillé.

Ne plus penser a vaincre ou a perdre, tranquilliser I’esprit.

962 . Transcription du sanscrit (« cessation, tranquillité »), une des sept appellations du
dhyana.

963 JIK II : 635¢c.16-636a.2. Les quatre derniers vers de la stance sont similaires a X.1475, j.11 :
460a.10-11.

964 En JDCDL, j.30, est inséré une liste de dix-huit hymnes du Révérend Longya Judun fE*f Al
fi A —+/\i4. Les hymnes ici compilés correspondent aux hymnes 3 et 4.

965 Les organes des sens désignés sont les yeux, oreilles, nez, langue, corps et volonté.

966 Possible évocation de Bodhidharma et du récit selon lequel il resta les sourcils levés pendant
neuf ans de méditation (Cho et Jorgensen, 2020 : 152, note 202).
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Depuis les temps anciens, les maitres d’antique vertu se donnent le nom de
« pauvres dans la Voie »,
Combien sont-ils a se tourner vers cette école ?

HEAF HERI AR 28
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§ 163. Hymne du Grand maitre de Chan Fayan sur les moines qui lisent les

soutras®®

Les hommes de maintenant examinent les enseignements du passé
Sans éviter le tumulte dans leur esprit.

IIs veulent éviter le tumulte dans leur esprit,

Seulement, ils ne savent qu’examiner les enseignements du passé®®.
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§ 164. Hymnes de maitres anciens d’éminente vertu

Eclairer des agrégats totalement vides

En pratiquant en profondeur la Supréme sagesse
Ne se limite pas & dépasser souffrances et malheurs,
Mais détermine absolument le non-né.

Si I'on veut voir la nature véritable,

1l faut d’abord extirper les images de 1'égo :

Formes et visages, ot sont-ils ?

Les six orifices [des sens] n’ont fondamentalement pas d’origine,
Ouverte largement, la nature lumineuse et subtile [de I'esprit]
Traverse lestement le cosmos.

967 JIK II : 636a.4-8 ; JDCDL, j.30 : 452¢.28-29 ; 453a.1-2.
98 Un des quatorze hymnes (le 10°) du maitre de Chan Fayan insérées dans JDCDL, j.29 K%k

TSR DU,

969 Autre traduction (interprétation) possible des deux derniers vers : « Si 'on veut éviter le

tumulte dans son esprit / Il suffit d’examiner les enseignements du passé ».

970 JIK 11 : 636a.10-12 ; JDCDL, j.29 : 454b.28-29.
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Le feu sort du bois mais le consume,

La sagesse proceéde du sentiment mais le supprime.
D’un esprit droit percer I'illusion se nomme sagesse,
La sagesse peut pénétrer dans ’Eveil inconcevable.
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§ 165. Exhortation au bien du maitre de Chan Jianfu Chenggu

Maitre de Chan Chenggu exhortait constamment tout le monde [a ceci] :
« N’étudiez pas le Dharma de bouddha, mais cherchez seulement a atteindre par vous-
méme ’état de non-pensée. Ceux qui ont des prédispositions avantageuses se libérent
en une journée, ceux qui ont des prédispositions moins affiitées mettront trois a cinq
années, voire dix ans au maximum. Si vous ne réalisez pas 'Eveil, votre vieux moine
entrera a votre place””® dans l'enfer des menteurs ot sont arrachées les langues®®. »

AT RN SURONE (LB RSN SURAR =10 Rl 45 %
A AT

971 Les deux premiers distiques sont tirés d’'un éloge a la perfection de sagesse : cf. X.1475 (&%
WefEE), j.3 1 389a.7-8.

972 Le troisiéme distique n’a pas de source de référence identifiée.

973 Proche de X.1005 : 426c¢.7-8.

974 JIK 11 : 636a.14-21 ; X.1475, j.3 : 389a.7-8 ; j.5 : 404a.17 ; j.12: 464b.3.

975 « Entrera avec toi » (Bi/R AR FEHIR) dans X.1447 : 48a.8.

976 1. En Corée, I« enfer ot sont arrachées les langues » est administré par le roi Yama [4.
Description dans K.1404 (#fla##45), k.8.

977 {AFMELZ. Cf. X.1447 : 48a.6-7.

978 JIK II : 636a.22-636b.1. Extrait du recueil de propos de maitre Jianfu Chenggu, X.1447 (iig#&
iHATiESR) : 48a.6-8 ; montée en chaire.
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Colophon de I’édition de 1377°"°

Un jour de la 7° lune de I’an 7 de I’¢re Xuanguang®®, en chong-sa®®'
Imprimé et diffusé en caractéres fondus du monastére de Hiingddk de l'extérieur de la
préfecture de Ch’ongju

Collecteurs exhortant au bien
Disciples Sokch’an, Talcham
Donatrice bhiksuni Myodok

[Ajouté au pinceau a I’encre rouge]

[Mériter de trouver le trésor de la perle des souhaits®®* dans sa maison,

De naissance en naissance, de génération en génération, son effet est sans limite.
Bien qu’elle fasse apparaitre chaque chose en pleine clarté,

Si on la cherche, elle n’a originellement pas de traces.

Chacun posséde cette grande perle spirituelle,

Que ’on se léve ou s’assoie, elle suit clairement en permanence.

Les incrédules veulent absolument la voir,

A présent, qui en parlera®® ?]

979 La mise en page du colophon cherche a restituer celle du document original dans la mesure ot
celle-ci comporte des informations sur I'ordre de préséance ou de hiérarchie matérialisé par des sauts de
ligne, alignements et espacements (idem pour les autres colophons), cf. p. F.

980 Ere des Yuan du Nord &3¢ (1369-1377). Cf. note 9.

981 54¢ combinaison des caractéres cycliques correspondant a 'année 1377.

982 134 ou AIEFk. Sans. cintdmani. Perle précieuse sans couleur définie et indestructible, exaucant
toutes sortes de souhaits, provenant de la téte du roi Dragon ou du grand poisson fabuleux makara ou
du ceeur de l'oiseau garuda aux ailes dorées, ou encore relique de Bouddha transformée. Ses vertus sont
multiples comme neutraliser les poisons et permettre d’entrer dans le feu. Cf. notes 170, 175, 689.

983 Poéme Son du Révérend Na’ong inséré dans un recueil de chants et d’hymnes, le Na’ong
hwasang kasong ; cf. HPC 104 : 744c : ###fIf1:#(4H, série de deux poémes intitulés « Mettre en garde le
monde de ceux qui cherchent a lextérieur » &t 534 4.
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Postface de I’édition de 1378

Entrer dans la sainteté, dépasser les hommes ordinaires et ne pas en imposer.
Dragon couché®® craint durablement la pureté du clair étang.

Si I'on cherche durablement a ce qu'il en soit ainsi,

Comment la grande Terre aurait-elle laissé mémoire d’un nom ?

Naissance, tenue, différenciation et disparition de la pensée ; naissance,
vieillissement, maladie et mort du corps ; formation, maintien, effondrement et
anéantissement d’un territoire sont douze sortes de choses propres [a susciter] une
extréme stupéfaction.

L’ascete du Son Pomnin vint me trouver animé de la recherche sincére de propos
[d’enseignement]. Il aida mes affaires avec prudence. Je ne pus faire autrement que
de frotter mes yeux fatigués®®® et copier les extraits importants du Pulcho chikchiing
simch’e®®, les rassemblant en deux livres. J’ai répondu a sa sincérité en lui faisant cette
demande : « Il n’y a jamais eu de génération spontanée de Sakyamuni ni de Maitreya.
Saisir immédiatement 1’éclat de la beauté, et voir ce qui est en dehors des mots. C’est
cela qui convient. »

L’année se trouvant en im-ja®®’, la 9¢ lune, demeurant dans les monts S6ngbul®®,
écrit de la main du vieux bhiksu Kyonghan Paegun a ’dge de soixante-quinze ans.

Les anciens disent : « Prendre une grande décision et formuler un veceu ne se fait
assurément pas dans les moments perdus ot 'on s’adonne a des pensées frivoles. Ce

984 [ifE. Au sens profane : talent caché, haute personnalité dont on ignore la présence, qui ne se
manifeste pas.

985 Bi¥f{. Paegun utilise la méme expression dans une missive (_-FF&# i) adressée au conseiller
d’Etat Yun Hwan (5*fd, 1304-1386) dans PHO 11 : 663b.2.

986 Te titre différe par deux sinogrammes (3%, #) de celui du titre imprimé. Cf. Présentation du texte,
p.15.

987 49¢ combinaison des caractéres cycliques correspondant a I’année 1372.

988 {11 La montagne abritant 'ermitage de Songbul (f#4, litt. « réalisation de la bouddhéité »
ou « devenir bouddha ») oti il rédigea également son long poéme de « séjour en montagne » kdsan &Il ;
localisation incertaine. Cf. note 1046.
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n’est qu’en ayant atteint le niveau auquel les Anciens eux-mémes étaient parvenus que
l’on peut alors faire halte et s’arréter.

Ils disaient encore : « L’enseignement des [bouddhas] anciens illumine ’esprit,
n’est-il pas vrai ? »
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Colophon de I’édition de 1378

Un jour de la 6° lune de I’an 8 de I’ére Xuanguang, en mu-o

Calligraphes Iram, S6nhwa, Ch’6n’giing®®®
Gravure des caractéres Chongt’ak, Ch’amyd, Sinmyong
Collecte des liens®® PSmnin, Chamydng, Hyejon

Disciples ayant participé®®
bhiksuni Myodok, Myosong
Yongjo, Songgong
Dame Yun du district de premiére classe de Yongp’y6ng®®>
Dame Wén du district de premiére classe de Pugwén®®
Dame Yi du district de premiére classe de Kuséng®*
Sieur de la Juste Obéissance, président du Bureau des Cérémonies®®, Kim Kyesaeng®*®

989 Noté dans la liste des maitres de Son disciples de T’aego (stéle de 1385).

990 it%. Traduction littérale. Expressions équivalentes : kwonyon #h#% et hwayon {L#%. Religieux ou
laics incitant au bien, aux actes pieux, notamment a la collecte de fonds ou de biens matériels pour la
réalisation d’une ceuvre ou d’un veeu collectifs.

991 Pk, Litt. « Aide aux liens ». Désigne les participants a I'ceuvre qui ont contribué par leur
aide matérielle. Il existe un autre terme pour désigner les donateurs : tanwol gt La liste qui suit est
présentée selon des catégories et une hiérarchie : disciples religieux puis disciples laics, hiérarchie
religieuse puis sociale (éventuellement administrative).

992 g7 R A\ F K. Notée dans deux sources épigraphiques datées de 1379 et 1383. Elle est recensée
comme donatrice et disciple de Na’ong Hyegtin. Il est possible qu’il s’agisse de deux sceurs dotées des noms
bouddhiques de Myoyong #)%% et de Myoran #Jii. L’épitaphe enterrée de I’épouse de Kim Pyongch’6n
(1324) avait par ailleurs pour mére un membre du clan des Yun de Yongp’yong (actuel P’aju dans le
Kyonggido).

993 JLJEEEk ATCEK. Notée comme donatrice pour la réalisation de la stéle de la cloche de pierre
a reliques de 1379 du monastére de Silliik, avec pour nom (bouddhique) Myosu #5F, citée dans le
colophon de PHO.

994 Eysk#E. Appellation ancienne et peu utilisée au Koryd pour le district de 2° classe de Yonggu
(5044, KRS : 56,19b), correspond a l'actuel Yongin #{= dans le Kyonggido. Bis#kk A% Clan non
identifié et non cité dans les sources. La méme appellation se retrouve dans le colophon de PHO.

995 Bureau chargé du protocole et des rites relatifs aux « assemblées du matin » ot se prenaient les
décisions politiques en présence du roi et des représentants des administrations. La charge de président
était de 3° échelon supérieur dans la nomenclature de Munjong (KRS : 76,33a).

996 G’k (?-1389). Cf. Annexe 1 (note 1059). Cité comme donateur dans la liste de 1379 (reliques
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Planches conservées au monastére de Ch’wi’am de Toryong®”’
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de Na’ong). Cité également dans le colophon de PHO.
997 785, Pour Ch’dllyong JI|%. Ancien toponyme du Koryd correspondant a la région de Yoju S/
dans I’actuel Kyonggido.
998 —{#. Non identifié.
999 jifif{l. Non identifié (méme s'il existe des homophones).
1000 “=fsi. Non identifié.
1001 4], Egalement mentionné dans le colophon de PHO.
1002 {Z], Egalement mentionné dans le colophon de PHO.
1003 321, Egalement mentionné dans le colophon de PHO.
1004 (41, Non identifié.
1005 # % Non identifié.
1006 i Fgalement mentionnée dans le colophon de PHO. Cf. Annexe 1.
1007 b4k, Non identifiée.
Non identifiée.

1009 4=, Cité dans la liste des donateurs pour la réalisation de la cloche de pierre a reliques de
Na’ong, en 1379. Cf. Annexe 1.
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Annexe 1
Essai de biographie du
Révérend Paegun (1298-1374)

Etat civil

De nom religieux Kyonghan (5B, litt. « Large Tranquillité ») et de titre religieux
Paegun (HZ, litt. « Blanc Nuage »), originaire du district de premiere classe de
Kobu'”" du Chslla.

Son patronyme séculier est inconnu et, d’'une maniére générale, les données
relatives a son état civil sont limitées, nécessitant de les collecter a partir de sources
éparses’"! puisqu’il n’existe pas de biographie officielle connue (de type notice
biographique ou inscription de stele funéraire), a la différence des grands maitres
et coreligionnaires du S6n de son temps (Na’ong'®'%, T’aego'®*®, Zhikong'®**...) dont
la vie et les activités sont plus documentées dans I’historiographie’®'®. De plus, sa

1010 3 RefE. Cf. note 58.

1011 principalement contenues dans son recueil de propos ainsi que dans les péritextes — préfaces,
postfaces de ses écrits.

1012 Na’ong Hyegtin (#7354, 1320-1376). I obtint I’Eveil en 1344 au monastére de Hoe’am i<
(Kyonggido). 11 fit un séjour d’études en Chine entre 1347 et 1358 a Yanjing (au monastére de Fayuan
1%157) sous la direction de Zhikong (cor. Chigong, 57¢, pendant quatre ans), a 'ermitage Xiuxiu {&{f/iE
de la préfecture de Pingjiang “F{LKf, et au monastére de Cichan #i#<f du maitre Pingshan Chulin
(FERk, 1279-1361 ; 18e génération de I’école de Linji) dont il transmit le Dharma. Il fut nommé
supérieur du monastére Chan de Guangji fi#i#i=F par 'empereur Shun (r. 1333-1367). 1l retourna au
pays en 1358. A la demande du couple royal, il sé¢journa a Sin’gwangsa ¢, A partir de 1361, il fut
nommé supérieur de Hoe’amsa. En 1371, il fut promu maitre royal Ffffi. Il entra dans le nirvana cinq ans
plus tard au monasteére de Sillik ii#)<F.

1013 T’aego Po’u (Ki##&, 1302-1381). 11 obtint I'Eveil en 1338. En 1341, il fonda Permitage de
T’aego Kl prés du monastére de Chunghting #H<F (monts Samgak —ff(li, Yangju). Il partit chez les
Yuan en 1346 et séjourna dans le monastére de Daguan kifi<# de la capitale. A la cour, il donna lecture
du Soutra de la Supréme sagesse. La 7¢ lune de 1347, il fut authentifié par Shiwu au monastére de Tianhu
Kif#ife a Huzhou. Il retourna au pays en 1348, au monastére de Chunghting puis & Miwon 25 dans les
monts Sosol /1l (actuel kun de Kap’yong, Kyonggido). Il fut promu maitre du roi en 1356 et demeura
au monastére de Kwangmy®éng /i< de la capitale. Il fut mis a I’écart de la cour a cause de Sin Ton
(3Fhifi, ?-1371) que le roi avait pris pour maitre mais qu'il fit finalement exécuter. En 1371, il fut nommé
maitre d’Etat [, puis renommé en 1381. Il entra dans le nirvana en 1382 dans les monts Sosol.

1014 Zhikong (5%, ?-1363) alias Dhyanabhadra i, moine indien originaire du pays de Magadha
qui étudia a l'université de Nalanda. Il prit pour maitre Samanta-prabhasa (¥, ?-?) et devint le 108°
patriarche d’Inde de I’Ouest avec le titre de Sunyadisya #5%%. En 1324, il se rendit chez les Yuan et
demeura dans la capitale ot il fonda le monastére de Fayuan. Il y transmit son enseignement du Chan a
Hyegiin. En 1372, une partie de ses reliques fut translatée au monastére de Hoe’am du Koryo.

1015 Ont été conservés les recueil d’ceuvres de Na’ong et de T’aego (HPC 102, HPC 103 incluant une
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biographie présente la particularité d’étre quasiment lacunaire avant 1351, date a
laquelle, 4gé de 54 ans, il se rendit dans la Chine des Yuan (1271-1354) pour étudier
le Dharma et pratiquer le Chan sous la guidance du maitre de Chan Shiwu Qinggong
(A ET#EE, 1272-1352) de la lignée de Linji (a la 18° génération), branche de Yanggi.

Avant 1351 : des données lacunaires

11 aurait été lauréat du concours pour le recrutement du clergé bouddhique (vers
1320 ?), mais se serait retiré dans les montagnes pour pratiquer I'ascése’”'®. L’histoire
dynastique officielle du Koryd (le Koryosa, KRS, 1451) rapporte laconiquement qu’en
1346, ordre (royal) fut donné & un moine nommé Paegun d’effectuer des prieres pour
la pluie'®”. En dehors de la chronologie et de I'identité des sinogrammes de son titre
de religieux, il n’existe pas de lien objectif certain qui permette d’assimiler les deux
personnages. La méme année, une « formule de voeu » (##E32) fut rédigée et déposée
a l'intérieur de la « cache ventrale » d’une statue du Maitre des Remedes'*'® retrouvée
au monastére de Changgok'®"® en 1959, dont I’appellation de Paegun, « maitre »,
calligraphiée de maniére originale, figure parmi les principaux signataires'**.

Le séjour dans la Chine des Yuan : 1351-1352

A Pinstar de nombreux religieux de la seconde moitié du XIV® siecle, Paegun
se rendit par la mer pour étudier chez les Yuan. Il y pratiqua ’ascése auprées du
maitre de Chan Shiwu Qinggong'®* au monastére de Tianhu dans les monts Xiawu
a Huzhou'"® ot il séjourna pendant deux retraites saisonniéres (été et hiver 1351)
entre le printemps de 1351 et le printemps 1352. Au cours de son séjour, il envoya un
hymne au Révérend Zhikong'®*® et échangea avec lui alors que ce dernier se trouvait

notice biographique 17ik), ainsi que des textes de stéles funéraires (stele de Hyegtin alias Son’gak wangsa
par Yi Saek de 1377 et de 1384, stele de T’aego alias Wonjiing kuksa de 1385 par Yi Saek).

1016 Cf, Préface de Song Sadal de 1’édition du Jikji de 1378 (p. 37).

1017 Cf. KRS : 54,27b (1346.5.13). En 1346 (an 2 du régne de Ch’ungmok), la sécheresse sévit mais
les priéres de I’Etat pour y mettre fin n’aboutirent pas. Au cours du méme mois, sont indiquées d’autres
mesures conjuratoires : interdiction d’alcool en raison de la sécheresse. Le mois suivant, le roi effectua
en personne une cérémonie pour la pluie dans le palais. On note également le déplacement du marché
ainsi que la reconsidération des cas des prisonniers. La pluie finit par tomber le 26 jour de la 6 lune.

1018 55l RAv<F BERLEfANsA (4. Statue en bronze doré représentant le bouddha Maitre des Remeédes
en position assise installée (actuellement) dans un des pavillons du culte majeur, inscrit au patrimoine
culturel sud-coréen comme trésor pomul n°337.

1019 £23% litt. « Longue vallée ». Monastére rattaché a I'ordre de Jogye du bouddhisme sud-coréen,
monastére secondaire de Magoksa, monastére principal de la 6° circonscription, situé dans I’actuelle
province du Ch’ungch’ong du Sud, parc régional de Ch’ilgap, kun de Ch’6ngyang, aurait été fondé en
850.

1020 Ch’oe Yonsik a émis I'hypotheése qu’il pourrait s’agir de 'auteur du Jikji. Cf. Ch’oe, 2015.

1021 pogsiblement sur la recommandation de T’aego Po’u qui avait été authentifié par Maitre Shiwu
en 1347.

1022 Sjtué dans l'actuelle province du Zhejiang.

1023 Cf, PHO II : 659a-c, U4 _ L4522/ AE.
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au monastére de Fayuan & Pékin (ou Yanjing'®* , #5t 5.

Au cours de la retraite d’hiver de 1351, Paegun eut une expérience d’Eveil (1351.1.
13) qu'il relata dans un récit composé un an apres les faits, peu aprés son retour au
Kory6 (1353.1.17). Maitre Shiwu lui aurait fait don d’un Fozu zhizhi xinti yaojie (f#iH &
fEOBSZEHI, en un « rouleau ») avant son départ, ouvrage dont le titre, en raison de
sa proximité avec celui du Jikji, suggére qu’il en aurait pu étre la matrice'*®. Sur le
chemin du retour au pays et avant son embarquement depuis Dacang (K#), il séjourna
au monastére de Xiuxiu'®®® (fkfk#), I'aire d’activités de Mengshan Deyi'®® (ZZ/LI{# 5,
1231-1308), fréquenté par plusieurs moines éminents du Koryo (Wanhang #i1d, Hon’gu
RIT, Na’ong H55) et autres fidéles laics (tels Yi Stinghyu'®®® Zsi&{k, 1224-1300).

Dans la mesure ot la plupart (sinon la totalité) des écrits de son recueil de propos
ne sont pas antérieurs a son séjour en Chine, on peut supposer qu’il y recut son titre
religieux de « Blanc Nuage'®® » & propos duquel il rédigea une stance de remerciement.

Stance de remerciement pour Uoctroi du titre bouddhique de Paegun, Blanc Nuage

A l'origine, ’Ancien de I’altiére Verte Montagne
Se baisse et rit du blanc nuage balloté ici ou la,
Ses traces, laissées ici ou 13, s’éloignent,

Esprit et Verte Montagne toujours tranquilles.

Activités et fin de vie au Koryo : 1352-1374

A son retour au Kory®, le 22 jour de la 3¢ lune de 1352, il séjourna dans plusieurs

1024 Yj Saek, ainsi que plusieurs ressortissants du Koryd s’y trouvaient également, mais ils n’entrérent
pas en contact avec Paegun, ce que Yi Saek dit avoir regretté dans la préface de PHO.

1025 Cf. préface de Yi Saek de 1378. Cf. Présentation du texte.

1026 Actuel Suzhou dans la province du Jiangsu ##H7F7L.

1027 Maitre de Chan de la lignée de Yanggqi de I’école de Linji, dont le style de pratique fut influent
au Kory0 et au Choson (publication de son édition critique du Soutra de UEstrade, recueil d’ceuvres,
traités de pratique), mais peu en Chine.

1028 Alias kulapati Tongan #%f5i1:, célébre pour ses remontrances qui entravérent sa carriére et le
firent envoyer dans les provinces. Connu comme auteur du Chewang un’gi (7 £#i{iC, Annales en rimes des
Empereurs et des rois, 1287), long poéme historique relatant I’histoire des anciens souverains de Corée.

1029 {42E, Le terme est largement en usage dans la culture bouddhique et du Chan, ce qui explique
que certains religieux ou fidéles adoptérent ce titre, comme Baiyun Shouduan (1025-1072) de la lignée
de Yanggi, ou encore le lettré fonctionnaire Yi Kyubo du Koryd pour son titre de fidéle séculier kulapati
(M5 +). « Blanc nuage » est une métaphore qui traduit les idées de mouvement, d’itinérance et de
liberté (absence d’entrave). Le terme baiyun (cor. paegun) revient a de nombreuses reprises dans le
Recueil de propos de Shiwu (X.1399), si bien que Shiwu aurait pu lui attribuer ce titre.

1030 PHO II : 661¢.17-19.
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monasteres, généralement dans les provinces du nord de la péninsule : d’abord
dans la région de la capitale principale, a Songgaksa (14:#<F) avec le doyen Ch’6nho
(Ki, ?-?), puis a Pobobsa (¥i%5F, district de Kaep’ung), pratiquant en compagnie de
T’aego'®, et a Pulgaksénsa (#Ei#<7). Au début de 1353 (1353.1.17), Paegun aurait
vécu une autre expérience d’Eveil a la lecture du « Chant d’accomplissement de la
Voie du Grand maitre Yongjia », Yongjia dashi zhengdaoge (k3 Kfifizg;&#, YIZDG),
expérience qu’il communiqua a Shiwu dans une missive.

En 1354, Paegun résida au monastére d’Anguk a Haeju ot il entretint une
correspondance avec Zhikong'*®. Le 4¢ jour du 6° mois, le religieux Fayan (AR, ?-?),
disciple de son maitre Shiwu, lui transmit annonce du décés de son maitre ainsi
qu'un « Hymne d’adieu au monde'®* » cishi song (#"4) qui, par son contenu,
s’apparente a une stance de transmission du Dharma (f#%{8) et que Paegun interpréta
comme telle'*.

1082
, d

Eloge d’adieu au monde de maitre Shiwu
Blanc Nuage acheté, jai vendu le vent pur'®,

Jai dispersé totalement les biens de la maison a étre démuni jusqu’a l'os,

Laissant une cabane de paille.

Au moment de partir, je confie la transmission a I’enfant chargé des feux'*’.

T AR RS E

B ERATATEP T2

Peu apres, Paegun organisa un office funéraire (% ou « abstinence ») dédié a
Shiwu. En dépit de ses relations épistolaires avec T’aego, ce dernier devenant maitre
du roi a la cour, le 4° mois de 1356'%, Paegun se tint a distance de la capitale.
En 1357, Paegun répondit au roi Kongmin pour refuser une invitation a la cour,
prétextant son age avancé et sa médiocrité (1357.9).

1031 Selon l'unique missive (conservée) adressée a T’aego en 1353 ou 1356 (?). Cf. PHO II : 663a-b,
ARG,

1032 3. Dans I'actuelle province du Hwanghae en République populaire démocratique de Corée.

1033 Unpe lettre ainsi qu’une série de douze stances.

1034 PHO II : 658b.2-3.

1035 PHO II : 658b.4-6 « Moi, petit maitre, ai relu deux a trois fois [I’hymne d’adieu au monde
de Maitre Shiwu] en en examinant méticuleusement le sens. Il s’agit de la stance du Dharma que
mon maitre, alors que son lien au monde était achevé et qu’il allait recueillir son souffle et retourner
dans la Tranquillité, [a écrite] pour me transmettre la demande [de diffuser son enseignement],
vent pur accumulé pendant toute son existence. » F/Mili FF=HEH FREHE TR IAREESE WUbERRIZ B
AP R IR .

1036 Cf. § 79.1.

1037 Cf. § 86.

1038 T’aego fut nommé maitre du roi en 1356 (KRS : 39,3a), Na’ong fut nommé maitre du roi en
1371.
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Hymne de déclinement d’invitation du roi

11 est fréquent qu’un bois malade et cassé

Soit ni soufflé par le vent, ni recouvert par givre et neige.

Le biicheron, quand il le voit, ne le ramasse méme pas.
Pourquoi Votre sainte cour prendrait-elle la peine de m’inviter ?

BETRRREAZ I R S
e B2 AR SRR 2 0%

A partir de 1364, il séjourna au monastére de Sin’gwang (##¥:3F) a Haeju (¥,
actuelle province du Hwanghae) et en fut méme nommé supérieur I’année suivante
(1365.6.21), vraisemblablement sur la recommandation de Na’ong'®*® qui en avait
accepté la charge a la demande du roi quatre ans auparavant'®"’. Cependant, Paegun
démissionna de sa charge deux mois plus tard, se déclarant incapable.

Hymne de déclinement de la charge de supérieur de Sin’gwangsa

Ma débilité est profonde, mon age, avancé, mon corps, sans vigueur.

Suivre les régles pures de la communauté m’est de jour en jour plus difficile.
De grace, que votre Royale compassion me considére avec pitié,

Qu’elle transmette la charge de supérieur a une personne dans la force de I'age.
Votre moine de montagne est maladroit et franc, difficile pour le monde.

1l pénétre davantage dans mille, dix mille pics.

Ce n’est pas qu'il soit ingrat a ’égard de vos Royaux bienfaits :

11 souhaite éclairer le Grand Dharma et rendre Vos bienfaits.

11 souhaite que Votre majesté parvienne vite au Supréme Eveil.

Avec une soif extréme et une ardente sincérité, il prie bouddhas et devas.
S’agissant de comparer'®* la sincérité profonde de mes voeux pour Votre longévité
Quel étre humain oserait se tenir devant moi ?

IRREE SR )) BRI — H
FEEEZEAR TR R EREA

1039 PHO II : 660c.7-8.

1040 Na’ong avait décliné le supériorat de Sin’gwangsa en 1361.

1041 Cf. Stele de maitre Son’gak, 1377. « L’hiver de I'année 1361, (...) il lui demanda d’accepter
de demeurer a Sin’gwangsa [comme supérieur]. Comme il refusait en disant : ‘Le moine de montagne
que je suis aspire seulement a retourner dans la montagne et s'employer exclusivement & souhaiter
au souverain de devenir saint et compatissant’, il déclara : ‘Moi aussi, je régresse dans le Dharma !, si
bien qu’il ne put faire autrement que de s’exécuter. » La 7¢ lune de 1363, il demanda par trois fois de se
retirer, mais le roi ne I’accepta pas, si bien qu’il s’échappa et que personne ne put ’en dissuader.

1042 Z&FiZ. Littéralement, « discuter de jia et de yi », les deux premiers caractéres cycliques des
« troncs célestes », c’est-a-dire de I'ordre ou du rang selon lequel les choses sont disposées ; ici, dans un
sens de comparaison que formule la question rhétorique du dernier vers.
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1 fut de nouveau nommé supérieur d’un monastére plus prestigieux, Hiingsdngsa'***
(HE2<F), monastére de la capitale dédié au culte post mortem de la Reine Noguk'®*,
princesse impériale d’origine mongole, morte en couches en 1365, mais abandonna sa
charge peu aprés. En 1369, il séjourna a I'ermitage de Kosan (flilLi#) et y rédigea un
éloge funebre a Zhikong devant son portrait funéraire (1369.1). En 1370, un décret
royal le nomma examinateur du concours d’Etat de recrutement des religieux présidé
par Na’ong, en présence du maitre du roi S6lsan Ch’6nhti (ZilI FEE, 1307-1382) de
I’école Hwaom (pin. Huayan), attestant de la reconnaissance dont il jouissait dans
son accomplissement dans la Voie. A cette occasion, il exposa ses vues a propos de la
méthode a employer pour le recrutement des moines fonctionnaires de I’école du Son
(cf. Annexe 5). A I’époque, les maitres de Chan ayant été authentifiés en Chine par des
maftres de I’école de Linji jouissaient d’'un immense prestige et étaient faits maitres
royaux par le roi Kongmin (r. 1351-1374), un fervent adepte du bouddhisme.

En 1372, séjournant dans les monts Séngbul'®® (s&##iL), il aurait composé un
poeme de « séjour en montagne » (J#IL) et également compilé les deux livres du Jikji
(titré Pulcho chikchiing simch’e yojol itz /0952:E), a la demande de son disciple
Pomnin (7ML, ?-? ; cf. postface de 1378). Il entra dans le nirvana en 1374 (23°¢ année
du regne de Kongmin), a I’dge de soixante-seize ans au monastere de Ch’'wi’am (#’5<7)
a Yoju (581, actuelle province du Kyonggi).

Stance de fin de vie

« A Tapproche de sa fin, le maitre enseigna deux ou trois disciples en disant :
les anciens disaient : ‘permanente est la vacuité des phénomenes, il n’est pas un
phénomeéne qui mérite (d’y attacher un) sentiment ; en cela tous les bouddhas usaient
leur esprit ; vous autres, efforcez-vous de le pratiquer.” Moi, a présent, je disparais

1043 PHO II : 660c.20-661a.2.

1044 Monasteére de la capitale principale, ancienne demeure du fondateur de la dynastie transformée
en monastere, d’abord appelé Sungbok 4:ii#<F puis Sin’gwang i>¢<F en 1125.

1045 Dans les monts O’gwan 7l de la capitale, lieu ol fut transféré I’ancien monastére de
Yongt'ong. Aprés que le monastere fut détruit par les invasions mongoles, il tarda a étre restauré. La
reine Noguk le fit reconstruire. Elle mourut peu aprés. Y fut alors installé un pavillon abritant son
portrait funéraire afin de perpétuer un culte post mortem. Cf. Songgyong kwanggo (*25/#1%), k. 8.

1046 pEfkill. Ou bien dans les monts abritant 'ermitage de Songbul sf##. Le répertoire de monastére
de Kwon Sangno (Han’guk sach’al sajon), recense 14 ermitages de méme nom situés dans sept provinces
différentes, mais principalement dans le Chélla et le Kyongsang. On note I’existence d’un monastére de
Songbul A< dans les monts Songbul dans la province du Hwanghae a P’yongsan “F(li qui aurait pu se
trouver dans la zone d’activités de Paegun a la fin de sa vie (province du Hwanghae et nord du Kyonggi).
Pour Pak Munydl, il s’agit d’un monastére rattaché a Yujomsa dans les monts Kiimgang, dépendant du
district de Kosong dans la province du Kangwon (Pak, 1998 : 64, note 1250).
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comme I’écume, il ne faut pas étre triste. »

Vie humaine de soixante-dix ans

Est depuis toujours chose rare !

Venu [depuis] soixante-dix-sept ans,

Je m’en vais a soixante-dix-sept ans.

Tout lieu conduit au chemin du retour,

Toute chose est pays natal.

Pourquoi donc diriger les rames du bateau

Avec l'intention de retourner au pays ?

Mon corps, a l'origine, n’a pas d’existence,

Mon esprit, lui non plus, n’a nul lieu ott demeurer.
Dispersez mes cendres aux quatre vents,
Qu’elles n’occupent pas la terre des donations'®* !
NAEE 3% SRR

5 i s iy S

il e i ORI o4

(RIZEBEAIAR st AR

BEANA LIREAITE

TEBRHRIY S 70k R %8

Postérité spirituelle

Le réseau de disciples séculiers et religieux dont les sources rendent compte
(correspondance, colophons des éditions de 1376, 1377, 1378) s’éleve tout au plus a
une trentaine de personnes'**. Un tel ordre de grandeur est quantitativement limité
par rapport aux disciples de T’aego et de Na’ong dont la liste est rapportée dans le
texte de leur stéle funéraire'**.

Les principaux disciples religieux de Paegun furent Sokch’an (F##, ?-?), Talcham
GEE, ?-?), Pomnin (kLA ?-?), Chonghye (##%, ?-?) a4 propos desquels les données
biographiques manquent cruellement. Il semble toutefois que certains disciples
faisaient également partie de ceux de Na’ong et de T’aego, suggérant la proximité de
ces maitres. On note également la mention de la religieuse Myodok (41, ?-?), comme
généreuse donatrice d’origine aristocratique qui joua un rdle déterminant en ce qu’elle
apporta le soutien matériel nécessaire a la publication du Jikji (éditions de 1377 et de

1047 C’est-a-dire le monastére : en référence au récit de la fondation du premier monastére du
temps de Bouddha qui fut le fruit d’'une donation par le noble riche et vertueux Sudatta ZH#RE# qui,
pour l'acheter, fit couvrir d’or un champ a Jetavana.

1048 PHO II : 668¢.10-13.

1049 Cf. Pak Munyol, 1998 : 251-253.

1050 T’aego Po’u aurait eu officiellement plus de 1200 disciples (liste partielle dans la stéle de 1385).
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1378) ainsi qu’a son recueil de propos'®! (1378). A ce titre, elle mérite une attention
particuliére.

Dans le « Mémoire sur I’ermitage Yunp’il » (rédigé par Yi Saek en 1378, cf. TMS,
k. 74), Myoddk est identifiée comme Dame du Prince de Chéngan'®? (;£% %), membre
du clan des Im supposément de Chongan'®® (#%/{FIX). La découverte en 1988 d’un
dipléme de préceptes'®* (7&fi) la mentionne en 1326 comme fidéle bouddhiste laique
(#82£53), disciple du Vénérable Chenapput’a (#2#i#f¢, alias Zhikong) et donatrice.
Elle devint religieuse aprés son veuvage avec un Prince de Chéngan et avant 1358.
Sa mort se situerait entre 1379 et 1384, La capacité de donation de Myoddk est
impressionnante vis-a-vis de Zhikong, Na’ong et Paegun, et ne peut s’expliquer que par
un rang aristocratique élevé et des liens étroits avec la cour. De ce fait, I'hypothése de
son union avec H6 Chong (1%, ?-1345) du clan des Ho de Kongam (fLE#FFEX), élevé a
la cour du roi Ch’ungnydl, reste a ce jour la plus plausible (cf. Yi Sey6l, 2000).

Parmi les disciples séculiers de Paegun, il convient sans doute d’inclure des hauts
fonctionnaires et lettrés réputés tels que Yi Saek'*® (25f%, 1328-1396), Song Sadal'®”
(MitiE, 2-1380), Yi Ku'®® (%34, 1328-?), Kim Kyesaeng'®® (&:##/k, ?-1392), Yi

1051 PHO II : 668c.

1052 e prince de Chongan est le titre octroyé a Ho Chong (#%#, ?-1345 ; du clan des Ho de Kongam)
sous le régne de Ch’ungson (r. 1308-1313) dont il est nommé dans I’histoire dynastique a partir de 1308.
HO Chong fut élevé au palais par le roi Ch’ungnydl (r. 1274-1308). Une de ses tantes était la reine Sunbi
(IEACFFER, 1270-1335), fille de HO6 Kong (774, 1232-1291) et 6° épouse du roi Ch’ungson.

1053 Actuel Changhiing £# dans la province du Choélla du Sud (cf. KRS : 57,45b). Les épitaphes
enterrées du Kory6 rapportent ’existence de plusieurs membres du clan des Im de Chongan depuis Im
Ui ({£#, 1041-1117) : Im Ch’ungbin ({E:U#, 1121-1186), Im Ikton (fE4fE, 1163-1227). Le district de
Chongan fut élevé au rang de préfecture de Changhting £HLf en tant que lieu d’origine de la reine mére
Kongye (#$%AJ5, fille d’Im Yonhu fE7tE), épouse d’Injong et mére d’Uijong, Mydngjong et de Sinjong.
La fille ainée de Yi Chehyon (1287-1367) épousa Im Toksu (?-?).

1054 Actuellement inscrit au patrimoine culturel de la ville de Taegu, A€ 8RE S Fin EARMEAE A,
Pour toute la période du Kory6, seuls quatre exemplaires ont été conservés (en plus de celui de Myodok,
celui de Kakkyong, de Na’ong et un exemplaire conservé au musée Horim). L’exemplaire de Myodok est
le plus ancien et le mieux conservé, écrit en lettres d’or et d’argent sur papier teinté de brun.

1055 Dans le récit sur la cloche de pierre aux reliques du Vénérable Poje du monastére de Silliik de
1379, Myodok est citée comme donatrice religieuse du monastére Chongop (i3, litt. « Pur karma »)
de la capitale. Son nom est en revanche absent de la stéle de Zhikong et de Na’ong datée de 1384.

1056 Yj Saek fait 'objet d’une biographie officielle (KRS : 115,1a-28a) oi1 est raillée sa vénération
pour le bouddhisme. Son recueil d’ceuvres est le Mogtinjip (#2f&#£, en 50 rouleaux), ses écrits sont trés
abondamment cités dans le TMS (289 titres) et dans I’épigraphie. Le personnage compte parmi les lettrés
fonctionnaires les plus influents de la seconde moitié du XIV® s. au Kory®. Il incarne un certain idéal
d’équilibre entre cultures bouddhique et confucéenne.

1057 Recu premier au concours de recrutement des fonctionnaires en 1341. Se distingua par le mérite
(sujet méritant de 1° classe en 1363) au moment de la protection du roi Kongmin devant les Turbans
Rouges en 1362 ainsi qu’au moment de la révolte de Kim Yong (?-1363). Sa carriére, principalement
militaire, aurait culminé 2 la position de conseiller d’Etat avec le titre de Prince de Ch’angséng S5k 7.

1058 peu mentionné dans les sources médiévales. Dans I'histoire officielle, il est cité entre 1350 et
1387 (alors 3¢ conseiller du palais, envoyé a la cour impériale des Ming). Mentionné dans le recueil de
Yi Saek (comme né la méme année, visité a Kaesong ; k&3, k. 26) et dans le TMS.

1059 Ne fait pas I'objet d’une biographie officielle. Néanmoins, sa mort est mentionnée dans
I’histoire officielle, lui attribuant la charge de premier conseiller du Conseil secret (KRS : 46, 44b). Il est
également cité dans la stele de la cloche de pierre du vénérable Poje du monastére de Silliik datée de
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Susan'®®® (#:FL, ?-1376), Yun Hwan'®' (34, 1304-1386), In An'*** (F%, ?-?) dont
plusieurs d’entre eux ont pour point commun de faire partie des fidéles fréquentant le
monastere de Silliiksa de Yoju (Chonnyong) ou bien qui furent nommés en province a
proximité du lieu de séjour de Paegun. Nombre d’entre eux se rendirent chez les Yuan
dans le cadre de leur carriére, partageant ainsi avec Paegun l’expérience du séjour en
Chine.

Ecrits transmis

Deux principales sources concernent directement Paegun : le Jikji, et le Recueil de
propos du Révérend Paegun, le Paegun hwasang orok (1ZERIfMGFES, 1376.1378 ; compilé
par le religieux Sokcham, un de ses disciples), indexés respectivement H100 et H101
dans la Collection compléte des écrits bouddhiques de Corée (HPC). Bien que présenté par
Song Sadal comme un moine poéte, ses écrits sont absents de la grande anthologie du
Tongmunson (TMS).

Questions relatives a la biographie de Paegun

En raison d’une biographie lacunaire, de nombreuses questions relatives au
Révérend Paegun restent en suspens. Outre ses relations avec les grands maitres
de Son de son temps (Zhikong, Na’ong et T’aego'®?) avec lesquels il entretint une
correspondance dont quelques traces ont été conservées dans son recueil de propos,
deux d’entre elles méritent de figurer ici. La premiére concerne la délicate question
de la transmission de I’enseignement de Shiwu Qinggong, descendant du Dharma a
la 18¢ génération de Linji. En tant que filiation spirituelle objective entre les lignées
spirituelles du Son issues de Chinul et la branche de la prestigieuse école Chan du Sud,
elle constitua un critére de légitimité a partir duquel fut reconstruite ultérieurement
la tradition coréenne. La seconde concerne le rapport de Paegun 2 la cour, 4 I'Etat et 2
lautorité séculiére, car celui-ci conditionna en effet non seulement le rayonnement de
sa postérité spirituelle, mais également 'empreinte du religieux dans I’historiographie

1379, dans la liste des disciples du maitre du roi S6n’gak Hyegiin.

1060 Fait 'objet d’'une biographie officielle (KRS, 114 : 4a-5b), ainsi que de mentions dans I’histoire
dynastique entre 1342 et 1390. Il fut chassé de la cour par Sin Ton, puis restauré dans sa charge. Il fut
président du Conseil des finances et recut le titre de Prince de Ch’unsong &3RE.

1061 Fait I'objet d’une biographie officielle (KRS : 114, 1a-2b). Sa plus haute charge fut président du
Conseil du palais, il recut le titre de Prince de la Cour de Ch’irw6n #J5ifki#, mentionné dans la liste
des disciples de T’aego Po’u (stele de 1385). Cité dans ’envers de la stéle du monastére de Silliik de 1383
comme bouddhiste donateur laic.

1062 peu mentionné dans les sources médiévales. Mentionné entre le 1354 et 1361 dans Ihistoire
dynastique, sa carriére culmina a la charge de ministre des Rites, il recut le titre de Prince de Yonsong
TEIRA.

1063 La relation de Paegun avec Zhikong fut semble-t-il la plus durable. De celle-ci plusieurs lettres
témoignent, entre 1351 et 1369, dont deux poémes a Na’ong et une lettre a T’aego. Le recueil de
Paegun a conservé une seule missive envoyée a T’aego, vraisemblablement en 1356, a I'occasion de sa
nomination comme maitre du roi par Kongmin.
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et les sources médiévales du Koryd.
Transmission du dharma de Shiwu a Paegun

Le recueil de propos de Shiwu, le Shiwu Qinggong chanshi yulu (f7/=iSELEATEE, en
2 rouleaux'*®*) ne mentionne pas Paegun Kydnghan comme disciple coréen du maitre.
En revanche, le texte de la stéle du stoupa funéraire du maitre, le Fuyuan Shiwu Gong
chanshi taming (g7 EELETE$4, rédigée par Yuanxu Jo/H vers 1354) ne mentionne
que T’aego Po’u comme disciple originaire du Koryd. Non seulement ce dernier aurait
recu du maitre le « sceau d’approbation » a diffuser son enseignement'*®®, mais il aurait
déployé de nombreux efforts pour célébrer la postérité de Shiwu en faisant intervenir
la cour coréenne, officialisant sa position de disciple. L’intervention du roi Kongmin
aupres de la cour impériale aurait ainsi abouti a l'octroi d’un titre honorifique
posthume’®® ainsi qu’a la translation au Koryd d’une partie des reliques obtenues
apres crémation*®”.

Bénéficiant d’un traitement aussi exceptionnel dans les sources chinoises, il est
logique de penser que la postérité retint T’aego Po’u — et lui seul - comme disciple
officiel de Shiwu, avec lequel, du point de vue des sources, Paegun ne pouvait rivaliser.
11 n’empéche que le recueil des propos de Paegun fournit de nombreux éléments
relatifs a la relation spirituelle de maitre a disciple entre Shiwu et Paegun, et que,
apres la mort de Shiwu, ’envoi d’un de ses disciples auprés de Paegun s’apparente
bien a une transmission de dharma, méme si plus officieuse. L’influence de T’aego
aupres de la cour coréenne était davantage propre a bénéficier indirectement au
prestige de Shiwu et de sa lignée spirituelle, que la mention du discret Paegun dont
le séjour au monastére de Tianhu de Huzhou avait été somme toute relativement
bref. De maniére plus générale, le contraste entre le traitement de T’aego et celui de
Paegun pose la question du rapport des religieux au pouvoir séculier dans le cadre
d’un bouddhisme d’Etat aussi fonctionnarisé que celui du Koryd.

Le rapport de Paegun a la cour du roi Kongmin

Sollicité a plusieurs reprises pour se rendre a la cour aupres du roi Kongmin dont
le régne (1351-1374) coincide avec la période d’activité de Paegun au Koryd aprés
son retour au pays (1353-1374), nommé a deux reprises supérieur de monasteres
importants, les pieces de son recueil laissent entendre que le religieux ne put se
résoudre a exercer durablement aucune fonction officielle ni monter & la capitale,
préférant se consacrer a la pratique et a ’enseignement alors qu’il était déja assez
avancé en age. Outre le fait que la littérature biographique relative aux grands

1064 préface de 1382 ; X. 1399 ; compilé par un collectif dirigé par le moine Zhirou (%%, ?-?).

1065 QOctroi d’une stance de transmission du Dharma.

1066 Maitre de Chan Foci Huizhao (ff#&5E[@illffii ; litt. « Compassion d’Eveillé, Eclairement de
Sagesse »).

1067 Les démarches de T’aego et du roi Kongmin ne sont pas relatées dans les sources coréennes.
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maitres mette fréquemment en valeur I'idée que les religieux devaient étre détachés
des richesses et des honneurs, il n’en demeure pas moins que Paegun semble
avoir été particulierement attaché a respecter ce principe. Aprés I'introduction du
pseudo religieux illettré P’yonjo (EHd) dans I’entourage du roi comme conseiller en
1363, et en raison de son influence politique grandissante, qui valut a ce dernier
son changement de nom en Sin Ton (3%hfi, ?-1371) et la nomination & des postes
importants en 1365, il était 1égitime que Paegun cherchat a se tenir a I’écart de la
cour, constatant ’évincement dont T’aego avait été victime, bien que nommé maitre
du roi wangsa (£fifi) en 1356 (puis démissionaire puis menacé de mort). Pendant la
période d’influence de Sin Ton, il aurait seulement accepté, en 1370, de participer au
jury du concours d’Etat extraordinaire organisé a Pinitiative de Kongmin (et présidé
par Na’ong), alors que diminuait ’emprise du personnage sur le souverain.

Le choix de Paegun de rester a 1’écart de la cour et des responsabilités explique
sans doute la raison du traitement réduit dont il fit 'objet dans I’historiographie.
11 éclaire aussi et surtout le fait qu’en dépit des efforts de ses disciples, sa postérité
spirituelle manqua d’envergure pour résister durablement a la persécution des
milieux bouddhistes déclenchée a partir du début du XV siécle aprés I'instauraiton
de la nouvelle dynastie des Yi (1392-1910) réformatrice du bouddhisme d’Etat.
Un tel bilan est a dresser par comparaison entre le nombre et le devenir de la
descendance de Paegun dans le Dharma avec ceux de ses compagnons de Voie, les
grands maitres T’aego et Na’ong, nommés maitres du roi (en 1356, 1371 et 1381)
et qui le recommandeérent vraisemblablement aupreés de Kongmin. Bénéficiant de
pouvoirs élargis au sommet de la hiérarchie cléricale’®®, ils attirérent un nombre
important de disciples qui occupérent des postes importants et dont 1’étendue est
attestée par ’épigraphie. Il fut en définitive assez logique que les réseaux les plus
influents issus des lignées de Na’ong et de T’aego fussent mieux armés que ceux de
Paegun pour reconfigurer les généalogies au début de la nouvelle dynastie, puis que
leurs descendants fussent en position de réactualiser la tradition du S6n au sortir de la
Guerre d’Imjin (1592-1598), laissant Paegun a ’écart.

1068 Cf. H6 Hiingsik, 1993 : 385-386.
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I. Chronologie indicative

1352
Octroi du Fozu zhizhi xinti yaojie (cor. Pulcho Jikji simch’e yojol) a Paegun par le maitre
de Chan Shiwu Qinggong

1372
Compilation du Jikji par Paegun Kyonghan a la demande de son disciple P6mnin

1377
Impression du Jikji en deux volumes au monastére de Hiingdok en « caracteres
fondus », Myodok donatrice

1378

Impression xylographique du Jikji au monastére de Ch’wi’am en 1378, Myodok
donatrice

Utilisation du second volume par plusieurs lecteurs (annotations manuscrites)

ca. 1378
Incendie du monastére de Hiingdok par des pirates japonais
Non reconstruit

XVe siecle
Dépdt des deux volumes dans des caches ventrales d’objets de culte en bois (statues
d’une triade ?), imprégnation de la séve de bois de pins

Début du XVII€ siecle ?
Extraction du second volume de son reliquaire (pour redorure ou bien au moment des
invasions de la Guerre d’Imjin, 1592-1598 ?)

1613

Copie manuscrite de I’édition de 1377 par Song No’6m (?-?), découverte a Taegu au
début du XXI€ siecle
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Années 1896-1899 ?

Acquisition du second volume par Victor Collin de Plancy (1853-1922), lors de ses
séjours en Corée comme diplomate (1888-1891, 1896-1906), cote 120 de sa collection
privée de livres anciens, ex-libris en 2° de couverture

Absence de la premiére page du second volume

Réalisation d’une couverture avec le titre de Jikji ha (&5 ) ornée de motifs a
carreaux et a fleurs de lotus caractéristiques de la fin du XVIII® siecle (avec couture a
cing points en fil rouge), note manuscrite de Collin sur la page de couverture : « le plus
ancien livre coréen imprimé connu en caractéres fondus, avec date : 1377 » (cf. p. A)

1899
Mention du Jikji dans le Supplément a la Bibliographie coréenne, notice n°3738 (publié
en 1901)

1900

Exposition du Jikji dans la vitrine de la collection de Collin de Plancy a I'intérieur du
Pavillon coréen de I’Exposition universelle de Paris (sur le Champ-de-Mars) ; mention
dans la revue Le Vieux papier par Henri Vivarez, mention dans Souvenirs de Séoul par
Maurice Courant

1911

Vente du Jikji aux enchéres a Drouot entre le 27 et le 30 mars, mention dans le
catalogue des ventes (lot 711 sur 883 objets), sous le titre « Traits édifiants des
Patriarches », acheté 180 francs par Henri Vever (1854-1942), joaillier installé rue de
la Paix.

1952

22 novembre, leg par Francois Mautin (1907-2003, petit-fils de Henri Vever) sur
testament du Jikji (ainsi que du Yukcho Poppo tan’gyong /NillikE{HEAE, édition du
Soutra de UEstrade du Sixiéme Patriarche) a la BnF sous la cote 9832, coté 109 (Réserve

1513-1II) au Cabinet des Manuscrits Orientaux

1972

17 mai - 31 octobre : exposition lors de la premiére édition de ’Année internationale
du livre ; I'ouvrage est décrit dans Le Livre, BnF, Paris, 1972 (p. 13, notice 42)

Mai : annonce de 'existence du Jikji (sous I'appellation de Jikji simgyong E504E)
en Corée du Sud par la presse (Choson Ilbo du 28 mai : « Koryd Kiimsok hwalcha,
Segye ch’oech’o kong’in » [Reconnaissance des caractéres métalliques mobiles du
Koryd comme étant les tout premiers au monde] #i @G T ARG A5)

1973

Mention dans Les Trésors d’Orient, BnF, 1973 (entrée 491), mention de Pow-key Sohn,
Early Korean Typography, Séoul, 1971.
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1985

Découverte du site du monastére de Hlingdok (identifié par des inscriptions sur objets
de culte : bol et gong en bronze), lieu de production des caractéres fondus de 1’édition
de 1377, inscrit comme site historique n°315

1987
Reconstitution du monastere (pavillon du culte majeur)

1992
Fondation du musée de 'Imprimerie ancienne a Ch’6ngju, (musée de site a proximité
du chantier de fouilles du monastére de Hiingdok)

2001

Inscription du second volume au patrimoine documentaire de ’humanité dans le
Registre Mémoire du monde de 'UNESCO, sous le titre : « Anthologie des enseignements
zen des grands prétres bouddhistes » (Baegun hwasang chorok buljo jikji simche yojeol)

IL. Bréve description matérielle

L’édition du Jikji de 1377 conservée actuellement a la BnF se présente sous
la forme d’un unique volume relié comprenant 39 pages numérotées (20 feuillets
imprimés et pliés constituant des pages ayant pour dimension : 24,6 cm x 17 cm),
la couverture d’origine ainsi que la premiére page sont manquantes (en raison de
l'usure, phénomene fréquent dans les éditions anciennes). L’actuelle couverture aurait
été fabriquée a la fin du XIX® siecle a la demande de Collin de Plancy sur papier a
carreaux ornés de motifs fleurs de lotus et reliés en cinq points de couture par un fil
rouge, couverture qui a fait 'objet d’une étude en 2016 (cf. p. A).

La mise en page constitue un critére de datation. L’impression est réalisée a
l'intérieur d’un espace délimité par une ligne formant un cadre, souvent de maniére
discontinue, cadre divisé en fines lignes verticales, souvent discontinues, figurant les
colonnes dans lesquelles étaient insérés les types. Chaque page présente un ensemble
de 11 colonnes comportant généralement 18 ou 19 caractéres pour un total d’environ
200 caracteres (entre 198 et 209) et plus en cas de notes. La pliure des feuillets est
dépourvue de motif en « queue de poisson » (fif£). Les deux caractéres Jikji (i618),
abréviation du titre de 'ouvrage ainsi que la tomaison (caractére ha T) figurent sur les
pages de « droite » (aprés pliage, notée « a », par opposition a la page de « gauche »,
notée « b ») approximativement au niveau du tiers supérieur de la hauteur de la
page, de méme que la pagination, située dans le quart inférieur. Le titre complet de la
source apparait dans la 6° colonne de la p. 39a : (HZERMIMFYERMTHETR O ZEET) suivi de
la mention « Livre second » (£ T). Le colophon kan’gi (¥Ii), inscrit sur les colonnes 8
et 9, stipule :
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« L’année 7 de l’ére Xuanguang, chong-sa (T'E, caractéres cycliques), la 7¢ lune,
[espace] jour (non précisé), [espace] imprimé et diffusé en caractéres fondus du
monastere de Hiingdok a I'extérieur de la préfecture de Ch’ongju » (cf. p. F)

EOCEETE EH B MMM EST & T ENiE

=

L’ouvrage totalise 14 021 caracteres (dont 5 538 différents) de deux tailles
différentes (grands caractéres et petits caractéres pour les notes, deux caractéres
occupant la largeur d’une colonne #%17). Parmi les imperfections formelles les plus
évidentes, on peut noter des caractéres manquants expliquant des ajouts manuscrits au
pinceau a I'encre noire, des caractéres imprimés a I'envers, I'usage de petits caracteres
en place de grands, des traces de bulles sur les types, des caractéres mal positionnés,
lirrégularité de I’encrage et de 'impression révélant des irrégularités de surface et de
composition des types, etc.

L’ouvrage présente des taches brunatres dans sa partie supérieure que les
spécialistes identifient comme des traces de résine ou de seve d’arbre (ou de pins)
occasionnées par un contact prolongé dans un récipient en bois. Il pourrait s’agir en
l'occurrence d’une cache ventrale'® pokchang (###%) d’une statue bouddhique qui
aurait contribué a préserver 'exemplaire de la destruction. En effet, les mesures de
répression a I’encontre des religieux bouddhistes et des monastéres prises a partir du
début du XV© siecle contribuérent au pillage et a la destruction d’une grande partie du
patrimoine matériel bouddhique, méme si les objets de culte métalliques étaient les
plus prisés. Il est possible, par exemple, que les deux volumes du Jikji, fussent chacun
conservés dans la statue des divinités acolytes d’une triade déposée dans le pavillon
ou le sanctuaire d’un temple au sein d’'un monastére. Par ailleurs, il était fréquent que
la couverture des ouvrages soit retirée, en raison de leur rigidité, au moment de leur
insertion dans la cache ventrale. L’ouverture de ces caches intervenait généralement a
P’occasion d’une restauration de I'objet de culte (redorure &4+), ou bien lors du pillage
ou de la destruction de la statue.

I.1. Aspects matériels relatifs a I'utilisation du second volume de 'impression de
1377

L’état matériel du second volume de I’édition en typographie métallique du
monastere de Hiingdok atteste d’un usage diversifié de 'ouvrage par des lecteurs. Il se

caractérise par les traces de plusieurs opérations :

1 — Marquage de l’ensemble du texte d’une ponctuation sous la forme de points
marqués au pinceau a I'encre brun-rouge (cf. p. Ba J) ;

1069 Traduction empruntée aux Cahiers 28 d’Extréme-Asie, qui traite de la « cache ventrale » en Asie
Orientale.
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2 — Marquage d’une centaine d’extraits par des cercles a I’encre noire (extrémité
du manche d’un pinceau creux ?), (cf. p. Ba J)

3 — Indication de la fin d’extraits (8 ?) en kugydl [1#k (transcription phonétique et
syllabique d’une terminaison en langue coréenne), (cf. p. C, D, E, G)

4 — Annotation en kugyol de certains extraits (6) au pinceau fin et a ’encre noire ;

5 — Ajouts divers (11) au pinceau et a ’encre brun-rouge (1 indication d’un
caractére manquant ; 2 indications de la prononciation de certains caracteéres ; 2
explications de terme ; renvoi a d’autres lectures).

L’ensemble de ces ajouts manuscrits révelent certaines pratiques de lecture a
voix haute et en langue coréenne nécessitant : 1) une ponctuation pour délimiter
les syntagmes ; 2) I'indication des particules grammaticales du coréen a la fin des
groupes par des signes phonétiques syllabiques (kugyal).

Les différents éléments relevés dans I'exemplaire conservé a la BnF permettent
de faire I’hypothése que le second volume du Jikji fut lu et enseigné de maniére non
exhaustive mais plutot sélective (lecture discontinue) et croisée (avec d’autres sources
de la littérature Son).

I1.2. Traces d’utilisation de 'ouvrage

Marquages de la délimitation d’extraits ou de passages lus (petits cercles a I'encre
noire), ponctuation (encre rougeétre), annotation en kugyol, copie de poemes.

I1.2.1. Petits cercles dans la marge supérieur (cf. p. Bal)

2a.1 (§ 82) ; 2a.3 (§ 82) ; 2a.9 (§ 83.1) ; 2b.3 (§ 84) ; 2b.9 (§ 85) ; 3a.1 (§ 86) ;
3b.11 (§ 89.1) ; 4a.4 (§ 90) ; 4a.7 (§ 91) ; 4a.10 (§ 92.1) ; 4b.2 (§ 92.2) ; 4b.4
(§ 92.3) ; 4b.6 (§ 92.4) ; 4b.10 (§ 93.1) ; 5a.5 (§ 93.3) ; 5a.9 (§ 93.4) ; 5b.5
(8§ 93.6) ; 5b.8 (§ 93.8) ; 5b.10 (§ 93.9) ; 6a.1 (§ 93.10) ; 6a.10 (§ 94.2) ; 7a.6 ?
(§96); 7a.10 (§ 97.1) ; 7b.6 (§ 97.2) ; 10b.1 (§ 103.4) ; 10b.2 ? (§ 103.4) ; 10b.11
(§106); 11a.4 (§ 107) ; 11a.9 (§ 106.2) ; 11a.10 ? (§ 106.2) ; 11b.2 (§ 107) ; 11b.6
(§ 108) ; 12a.5 (§ 113) ; 13b.8 (§ 116.2) ; 13b.10 (§ 119) ; 14a.3 (§ 118) ; 14a.6
(8§ 119) ; 14b.6 ? (§ 120.2) ; 14b.9 ? (§ 120.2) ; 14b.11 (§ 120.3) ; 15a.3 (§ 123,
gatha) ; 15a.6 (§ 121.1) ; 15a.10 (§ 125) ; 15b.2 (§ 123) ; 15b.6 (§ 124) ; 15b.9
(§ 128.1) ; 16a.3 (§ 125.2) ; 16b.5 (§ 127.1) ; 17a.10 (§ 131) ; 17b.1 (§ 132.1) ;
17b.6 (§ 132.2) ; 18a.1 (§ 133) ; 18a.4 (§ 134) ; 18a.5 (§ 137) ; 18a.8 (§ 136) ;
18b.2 (§ 137) ; 18b.10 (§ 138.1) ; 19a.2 ? (§ 138.1) ; 19b.2 (§ 139) ; 20a.5 (§ 141) ;
20a.9 (§ 142.1) ; 20a.10 ? ((§ 142.1) ; 21a.7 ? (§ 146) ; 21b.5 (§ 147) ; 21b.9 ?
(§ 147) ; 21b.10 ? (§ 147) ; 22a.1/2 ? (§ 147) ; 22a.3 (§ 148) ; 22b.10 (§ 151) ;
23a.10 (§ 152.1) ; 23b.2 ? (§ 152.1) ; 23b.6 (§ 152.2) cercle au pinceau a I’encre
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rouge ; 25b.3 ? (§ 152.3) ; 25b.7 (§ 153) ; 26a.5 (§ 154) ; 26a.9 (§ 157) ; 26b.3
(§ 158.1) ; 26b.7 (§ 158.1) ; 27a.9 (§ 158.3) ; 27b.3 (§ 158.4) ; 28a.5 (§ 158.6) ;
29a.5 ? (§ 158.8) ; 29b.3 ? (§ 158.10) ; 29b.7 (§ 159.1) ; 30a.2 (§ 159.2) ; 30a.9
(8§ 159.3) ; 30b.3 (§ 159.4) ; 30b.10 (§ 159.5) ; 31a.5 (§ 159.6) ; 31b.1 (§ 159.7) ;
31b.9 (§ 159.8) ; 32a.5 (§ 159.9) ; 32b.5 (§ 159.10) ; 33a.1 (§ 159.11) ; 33a.9
(§ 159.12) ; 33b.5 (§ 159.13) ; 33b.10 (§ 159.14) ; 34a.5 (§ 157) ; 35b.a ? (§ 157) ;
35b.4 (§ 158.1) ; 35b.6 (§ 158.3) ; 35b.10 (§ 158.4) ; 35b.11 (§ 159.1) ; 36a.2
(§ 159.2) ; 38a.5 (§ 161) ; 38b.1 (§ 162) ; 38b.3 (§ 162) ; 38b.5 (§ 163) ; 38b.9
(§163); 39a.2 (§ 165)

Certains cercles sont un peu effacés (indiqués ici par un point d’interrogation),
peut-étre volontairement ou en raison des taches brunes consécutives a I'imprégnation
de séve. Des cercles se superposent a d’autres, marqués a ’encre rouge-brun
(antérieurement), cf. par ex. 20a.5, 20a.9 (cf. p. B). Les spécialistes ont émis 'hypotheése
que de telles marques indiqueraient les passages lus (ou étudiés). La présence de ces
marques pourrait également se justifier dans le cas d’'une « épreuve » (#f4l, version
préparatoire) en vue de I’établissement d’une version définitive (mais I’édition
xylographiée de 1378 ne présente pas de changement notable dans le découpage des
extraits).

11.2.2. Annotations en kugyol

A Tencre noire, syllabes ajoutées au pinceau fin a droite des colonnes (cf. p. C, D,
E):

2a.1-11 (8§ 82, § 83.1) ; 12a.5-8 (§ 113) ; 19b.2-8 (§ 139, § 140) ; 29b.7-11 / 36a.1-
3(§159)

A Pencre rouge (fin d’extrait), (cf. p. G)

18a.3 (§ 133) ; 18a.5 (§ 134) ; 22a.2 (§ 147) ; 28a.4 (§ 155.5) ; 28a.11 (§ 155.6) ;
28b.5 (§ 155.7) ; 29a.1 (§ 155.8) ; 35b.10 (§ 158.4) ; 38b.6 (§ 163) ; 38b.8
(8 163) ; 38b.10 (§ 164)

I1.2.3. Annotations a ’encre rouge par ordre d’apparition (cf. p. H, J)

- 2b.8 (§ 84) : [@] (caractére manquant, emplacement correct marqué par un
petit cercle) ;

- 8b.2 (§ 102) : [#iLAtH'7?] (dans la marge supérieure, annotation partiellement
coupée, renvoi a une expression en deux caractéres marquée par des petits

1070 On note la proximité avec la définition que donne le grand dictionnaire des Song du début du
XI¢s., le Guangyun F&i# (CKARTEERH, 1008) de kao # : A#LiFE. 11 est donc possible que les lecteurs du
Jikji aient utilisé.
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cercles a I’encre rouge : explication du terme kaolao #5#£) ;

-17a.6 (8 130) : [ ] (dans la marge supérieure, annotation partiellement
coupée, renvoi a une expression en deux caractéres marquée par des petits
cercles a I’encre rouge : explication de I’expression chang fang ) ;

-22b.9-10 (§ 153-154) : [#?th / ?#%th] dans la marge supérieure, annotation
partiellement coupée, renvoi au sinogramme bang ## marqué par un petit cercle
a l’encre rouge ;

- 25a.7-8 (§ 152.3) : [—H?Hi / #74EH#] (dans la marge supérieure, annotation
partiellement coupée, renvoi a un sinogramme marqué par un petit cercle
rouge : explication du terme chao #) ;

- 26a.7-9.10-11 (8154) : [(Mler / (E?) T AH/fmn(—vr?) st/ GEr2)hek/(?)i.1,
(cf. p. H)

-28b.1 (§ 158.8) : [&#k] / [##] dans la marge de droite en face du caractére :
indication de la prononciation sino-coréenne marquée par 7 ;

-292.9-10 (§ 158.10) : [(R2)H 7 ()] / [ARGR?H?)—LIELt] (dans la marge
supérieure (cf. p. J), annotation partiellement coupée, renvoi a une expression
en deux caractéres yulou f&{# marquée par un petit cercle rouge / renvoi au
caracteére #F) ;

- 31a.4 (§ 159.6) : [%7#] (dans la colonne de droite, en face du caractére so {5 :
indication phonétique de la prononciation sino-coréenne #%) ;

-38a.5-7 (§ 161) : [Xi/iRAfiE/TE=] / [EAIR/ M/ FE=H'7%] (écrit dans les
marges a I’encre noire, d’abord en bas, puis en haut, écrit plus finement dans la
marge supérieure, caracteres simplifiés), (cf. P. 1) ;

- 39b.7-10 (colophon) : ajout manuscrit de deux poémes de Na’ong a I’encre rouge
(cf. Colophon de 1378).

Apreés examen, les annotations relevées précédemment répondent & plusieurs
finalités liées a la lecture du texte (a haute voix) :

1) l'indication de caractéres manquants (2b ; 1 cas sur 12) ;

2) la notation de la définition de caracteres ou de mots d’usage peu courants (8b,
17a, 22b, 25a, 29a ; 5 cas sur 12) ;

3) la notation de commentaires (26a, 38a ; 2 cas sur 12)

4) l'indication de la prononciation par un autre caractere (29a, 31a ; 2 cas sur
12).

1071 “Rfifily est la définition de yu f& que I'on trouve dans le Guangyun.
1072 Pourrait étre la citation d’'un commentaire du Soutra de UEveil parfait [H%#£§ : « contemplation
merveilleuse et limpide ol disparaissent les apparences » {AH % —ifl. Cf. T.1795, j.2 : 557¢.13.
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Annexe 3
Concordance entre le Jikji et la collection de
gong’an du SYYSH

Concordance entre les extraits (§8) du Jikji et les « cas (anciens) » (#Hl) du Sonmun

yomsong yomsong sorhwa hoebon, SYYSH.
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Selon l'ordre croissant des extraits du Jikji

§7.1(3);87.2(5);87.3(36);87.5(30);87.7(52);87.8(19);88(80);89.1
(81);811(84,85);813(86);814(87);817(88);819(89);8§22(90);§24
(91); 8§ 25(92) ; § 28 (93) ; § 29 (94) ; § 31 (95) ; § 32 (96) ; § 35.2 (98, 99) ;
§ 35.3 (100) ; § 36.2 (101, 102) ; § 38 (104) ; § 38 (97) ; § 39.1 (105, 106, 413) ;
§ 39.2 (107) ; § 40 (109) ; § 41.3 (111) ; § 42 (147) ; § 45.1 (119) ; § 45.2 (121) ;
§ 45.1 (122) ; § 44.6 (124) ; § 45.3 (128) ; § 45.1 (130) ; § 45.2 (131) ; § 45.3
(137) ; § 45.4 (141) ; § 44.5 (142) ; § 44.6 (144) ; § 47 (73) ; § 48.1 (160) ; § 48.1
(187) ; § 52.1 (393) ; § 52.1 (236) ; § 51.2 (237) ; § 52.1 (248) ; § 51.3 (250) ;
§ 52.5 (253) ; § 53 (259) ; § 54 (269) ; § 55.1 (270) ; § 55.2 (272) ; § 60.1 (277) ;
§ 56 (285) ; § 57 (291) ; § 62.1 (356) ; § 62.2 (364) ; § 62.1 (386, 407) ; § 62.3
(429) ; § 63.6 (465) ; § 63.1 (129) ; § 63.3 (143); § 64 (117, 118) ; § 71 (1264) ;
§77.1(922) ; § 81.1 (116) ; § 84 (462) ; § 90 (355) ; § 91 (1315) ; § 92.1 (992) ;
§ 92.2 (999) ; § 92.3 (997) ; § 92.4 (978), § 93.6 (1292) ; § 93.7 (1297) ; § 93.8
(1291) ; § 93.9 (1298) ; § 93.10 (1304) ; § 96.1 (1305) ; § 101 (576) ; § 103.5
(801) ; § 107 (821) ; § 115.1 (664) ; § 115.2 (665) ; § 116.2 (692) ; § 119 (745) ;
§ 119 (856) ; § 120.1 (861) ; § 121.2 (882) ; § 124 (1169) ; § 125.2 (1208) ;
§127.1 (1221) ; § 129 (1237) ; § 131 (1360) ; § 133 (1379) ; § 135 (1325) ; § 137
(18) ; § 142.2 (1068) ; § 143 (598) ; § 148 (403) ; § 150 (352) ;

Selon l'ordre croissant des cas du SYYSH

Cas n°3 (§ 7.1) ; n°5 (§ 7.2) ; n°18 (§ 137) ; n°19 (§ 7.8) ; n°30 (§ 7.5) ; n°36
(§7.3);n°52 (§ 7.7) ; n°73 (§ 47) ; n°80 (§ 8) ; n°81 (§ 9.1) ; n°84 (§ 11) ; n°85
(8§ 11) ; n°86 (§ 13) ; n"87 (§ 14) ; n°88 (§ 17) ; n°89 (§ 19) ; n°90 (§ 22) ; n"91
(8 24) ; n°92 (§ 25) ; n°93 (§ 28) ; n°94 (§ 29) ; n°95 (§ 31) ; n°96 (§ 32) ; n°97
(8 38) ; n°98 (§ 35.2) ; n°99 (§ 35.2) ; n°100 (§ 35.3) ; n°101 (§ 36.2) ; n°102
(8 36.2) ; n°104 (§ 38) ; n°105 (§ 39.1) ; n°106 (§ 39.1) ; n"107 (§ 39.2) ; n"109
(8 40) ; n°111 (§ 41.3) ; n°116 (§ 81.1) ; n°117 (§ 65) ; n°118 (§ 65) ; n°119
(8 45.1) ; n°121 (§ 45.2) ; n°122 (§ 45.1) ; n°124 (§ 44.6) ; n°128 (§ 45.3) ; n°129
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(8 63.1) ; n°130 (§ 45.1) ; n°131 (§ 45.2) ; n°137 (§ 45.3) ; n°141 (§ 45.4) ; n"142
(§ 44.5) ; n°143 (§ 63.3) ; n°144 (§ 44.6) ; n°147 (§ 42) ; n"160 (§ 48.1) ; n°187
(§ 48.1) ; n°236 (§ 52.1) ; n°237 (§ 51.2) ; n°248 (§ 52.1) ; n°250 (§ 51.3) ; n°253
(§ 52.5) ; n°259 (§ 53) ; n°269 (§ 54) ; n°270 (§ 55.1) ; n°272 (§ 55.2) ; n°277
(§ 60.1) ; n°285 (§ 56) ; n°291 (§ 57) ; n°352 (§ 150) ; n°355 (§ 90) ; n°356
(8§ 62.1) ; n°364 (§ 62.2) ; n°386 (§ 62.1) ; n°393 (§ 52.1) ; n°403 (§ 148) ; n°407
(8 62.1) ; n°413 (§ 39.1) ; n°429 (§ 62.3) ; n°462 (84) ; n°465 (63.6) ; n°576 (101) ;
n°598 (143) ; n°664 (115.1) ; n°665 (115.2) ; n°692 (§ 116.2) ; n°745 (§ 117) ;
n°801 (§ 103.5) ; n°821 (§ 107) ; n°856 (§ 121) ; n°861 (§ 120.1) ; n°882 (§ 121.2) ;
n°978 (§ 92.4) ; n°922 (§ 77.1) ; n°992 (§ 92.1) ; n°997 (§ 92.3) ; n°999 (§ 92.2) ;
n°1068 (§ 142.2) ; n"1169 (§ 124) ; n°1208 (§ 125.2) ; n°1221 (§ 127.1) ; n°1237
(§ 129) ; n°1264 (§ 71) ; n°1291 (§ 93.8) ; n°1292 (§ 93.6) ; n°1297 (§ 93.7) ;
n°1298 (§ 93.9) ; n°1304 (§ 93.10) ; n°1305 (§ 96.1) ; n°1315 (§ 91) ; n°1325
(§ 135) ; n°1334 (§ 109.2) ; n°1360 (§ 131) ; n°1379 (§ 133)
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Annexe 4
Généalogies patriarcales, lignées spirituelles

Les sept bouddhas

Bouddha Vipasyin FZ/
Bouddha Sikhin /"5

Bouddha Visvabha E&12
Bouddha Krakucchanda ## #f
Bouddha Kanakamuni {47 & 222
Bouddha Kasyapa s#Ef

Bouddha Sakyamuni 42 2

Les dix grands disciples de Bouddha $Sakyamuni

Sariputra 7|35, le premier pour la sagesse %3 —

Maudgalyayana* Hi#, le premier pour les pouvoirs surnatuels 35—
Mahakasyapa* £33, le premier pour les pratiques ascétiques'”® SiE5s—
Subhiiti 8¥42, le premier pour la compréhension de la vacuité f#225—
Piirna &#, le premier pour 'explication du Dharma ik —

Katyayana JWiH4CE, le premier pour la discussion s —

Aniruddha F[#5f#, le premier pour la vision des cieux KHRH—

Upali* #&#E, le premier pour le respect des préceptes 5 —

Rahula ###, le premier pour les actes ésotériques #4715 —

Ananda* [#£Z, le premier pour la mémorisation des enseignements % R —

* Les noms marqués d’une astérisque sont cités dans le Jikji

I. Les Ving-huit patriarches de I'Inde

Les premiéres généalogies de patriarches chinois remonteraient a Shenhui

1073 Lattribution du charisme de I’ascése (incluant la méditation, le dhyana) pourrait expliquer qu’il

ait été le fondateur de la transmission du sceau de I’esprit dans la tradition du Chan.
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(it &, 668-760), mais elles n’auraient établi qu’une liste de huit'®’?, liste qui fut
ultérieurement étendue & vingt-huit ou vingt-neuf au XI® siécle : dans le Jingde
chuandenglu (JDCDL) et le Chuanfa zhengzongji (T.2078). La liste combine des figures
historiques et des personnages inconnus'®’>,

Premier patriarche Kasyapa
Deuxiéme patriarche Ananda
Troisiéme patriarche Sanavasu
Quatriéme patriarche Upagupta
Cinquieéme patriarche Dhitika
Sixieéme patriarche Miccika
Septiéme patriarche Vasumitra
Huitiéme patriarche Buddhanandi
Neuviéme patriarche Buddhamitra
Dixiéme patriarche Par$va
Onziéme patriarche Punyayasas
Douziéme patriarche Asvaghosa
Treiziéme patriarche Kapimala
Quatorzieme patriarche Nagarjuna
Quinziéme patriarche Kanadeva
Seiziéme patriarche Rahulata
Dix-septiéme patriarche Sanghanadi
Dix-huitiéme patriarche Gayasata
Dix-neuviéme patriarche Kumarata
Vingtiéme patriarche Jayata
Vingt-et-uniéme patriarche Vasubandhu
Vingt-deuxiéme patriarche Manorhita
Vingt-troisiéme patriarche Haklenayasas

Vingt-quatriéme patriarche Simha
Vingt-cinquiéme patriarche Basiasita

Vingt-sixieme patriarche Punyamitra
Vingt-septiéme patriarche Prajiiatara
Vingt-huitieme patriarche Bodhidharma

Le Jikji comporte globalement peu d’informations & caractére biographique sur les
personnages cités, le propos de 'ouvrage étant centré sur la consignation de la pointe
des propos des maitres en vue d’un usage supposément pratique et didactique, d’un
support pour la méditation par la méthode de I'observation des hwadu, kanhwason,
d’une efficacité dans la recherche de I'’Eveil dans la tradition du S6n des Patriarches.

1074 Liste de sept patriarches fondée sur la Biographie d’Asoka (7 F:1%, T.2043) d’apres les travaux
de Lamotte (1976 : 149-150).
1075 Sinon imaginaires. Cf. Cho et Jorgensen, 2020 : 20, note 2.
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De ce point de vue, il n’a pas paru nécessaire de rédiger des notices biographiques des
personnages cités (sauf exception, en note de bas de page). Le lecteur peut consulter
avec profit des ouvrages de référence récents comme, par exemple, le glossaire de
La Passe sans porte, 2014 : 217-246 (42 notices) ou bien The Princeton Dictionary of
Buddhism de 2014.

Les listes suivantes situent les maitres dont les propos sont cités dans le Jikji (cf.
Liste nominative) dans les généalogies patriarcales et les lignées spirituelles chinoises
du Chan. Sont indiqués ici pour chaque religieux la génération dans le Dharma
d’une des deux principales branches de I’école Chan du Sud des disciples du Sixiéme
patriarche (branches de Nanyue et de Qingyuan), le nom de I’école (dans le systeme des
Cinq Maitres et des Sept lignées 7i5¢L%%), ainsi que le nom du maitre de la génération
précédente. Toutes les dates sont indiquées dans I'index des noms de personnes.

* k%

II. Avant Bodhidharma (hors généalogies) : Baozhi, Hengyue Huisi,
Huimen

III. Les patriarches de Chine jusqu’a la division en écoles Chan du
Nord et du Sud

Premier patriarche Bodhidharma
Deuxiéme patriarche Huike
Troisiéme patriarche Sengcan
Quatriéme patriarche Daoxin
Cinquiéme patriarche Hongren

IV. Division en écoles du Nord et du Sud

Disciples du 5¢ patriarche Hongren : Shenxiu (école du Nord), Huineng (école du Sud)

V. Disciples du Quatriéme patriarche Daoxin (école de Niutou)

1¢ génération Niutou (F£488, 4FgEERE 594-657), fondateur

2° génération

3¢ génération

4¢ génération Anguo Xuanting (ZEXHE, 673 ?-723 ? ; VIII® s.), disciple de Zhiwei
Helin Xuansu (##f %%, 668-752), disciple de Zhiwei

5¢ génération

6° génération
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7¢ génération Jingshan Daoqin (f1Li3&%K, 715-793), disciple de Helin Xuansu
8¢ génération Niaoke Daolin (J5#ZiE#k, 741-824), disciple de Jingshan Daogin

VL. Disciples du Cinquiéme patriarche Hongren

1€ génération Songyue Huian (#5## %, 582-709)
Mengshan Daoming (51L&, ?-?, VII®s.)
Shenxiu (55, 729-779 ? 777-828 ?), école Chan du Nord

2¢ génération Tengteng (#&f# alias Fuxian Renjian i#5e{=f&, ?-?, VII® siecle),
disciple de Songyue Huian

VII. Disciples du Sixiéme patriarche Huineng

Nanyang Huizhong (il ?-776)
Qingyuan Xingsi (F/5f7/H, 671-740)
Nanyue Huairang (Fi%t1%5%, 677-744)
Heze Shenhui (ffji%i# &, 684-758)
Yongjia Xuangjue (k% #, 665-713)

Division en cinq branches
VIL1. Branche de Nanyue Huairang

1€ génération Mazu Daoyi (fil;E—, 709-788)
2¢ génération
Lignée de Mazu
- Baizhang Huaihai (& (1%, 749-814)
- Damei Fachang (CkHik#, 752-839)
- Dazhu Huihai CKFEE, ?-?)
- Dongsi Ruhui (RSFA1E, 744-823)
- Ehu Dayi (f§ifiK#%, 746-818)
- Fenzhou Wuye (731, 761-822)
- Guizong Zhichang (87584, ?-?, VIII-IX® s.)
- Mayu Baoche (i1, 720 ?- ?)
- Nanquan Puyuan (#:R ¥, 748-834)
- Panshan Puji (#1344, 720-814)
- Shigong Huizang (fi# &4, ?-?, VII-IX®s.)
- Wuxie Lingmo (Hi#%#EE, 747-818)
- Xingshan Weikuan (Blz/f:%, 755-817)
- Xishan Liang (F&IL52, ?-?)
- Yanguan Qi’an (B 757, ?-842)
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- Zhitong (&, 834-919)
3¢ génération
Lignée de Baizhang Huaihai
- Changqing Daan (XE# K% ou Lan’an 1%, 793-883)
- Huangbo Xiyun (G£EE73E, ?-8477)
- Dasui Fazhen (KB#i%iE, 834-919)
- Guishan Lingyou (i Li#&iifi, 771-853)
- Guling Shenzan (i %, ?-?)
Lignée de Nanquan Puyuan
- Changsha Jingcen (£ %, 788-868)
- Zhaozhou Congshen (#/M1£32, 778-897)
- Zhuyu Shan (£ LM, ?-?)
Lignée de Mayu Baoche
- Shouzhou Liangsui (F/N Rz, ?-?, IX®s.)
Lignée de Fenzhou Wuye
- Huiyin (%1%, 773 ?-823 ?)
4¢ génération
Lignée de Guishan Lingyou
- Jingzhao Mihu (GUJEK#H, 755-816?)
- Lingyun Zhiqin (EZE&EH), ?-?, IX®s.)
- Xiangyan Zhixian (F#%8, ?-898)
- Yangshan Huiji ({11257, 807-883)
Lignée de Zhaozhou Congshen
- Yanyang Shanxin (f%#15, ?-?, Cinq dynasties)
5¢ génération
Lignée de Linji
- Baoshou Yanzhao (¥#4LiA, ?-?, VIII® s.)
- Quangqi Zhixian (#%:&8, ?-895)
6° génération
7¢ génération
8¢ génération
Lignée de Fengxue Yangzhao
- Shoushan Xingnian (#H1LU#7%, 926-993)
9¢ génération
Lignée de Shoushan Xingnian
- Fenyang Wude (415 %& ou i7F3EH3 946-1024)
- Langya Huijue (F8FEEL, -2 ; X°-XI¢s.)
- Yexian Guisheng GERHE, ?-?)
Lignée de Shanzhao et de Shishuang Chuyuan
- Quan Dadao ((RA5H, 965-1056 ? 1064 ?)
10° génération
Lignée de Shishuang Chuyuan
- Cuiyan Kezhen (31 A] 5, ?-1064 ou 1065)
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- Yangqi Fanghui (#3175, 992-1049)
11€ génération
Lignée de Yangqi Fanghui
- Baiyun Shouduan (HZE~#i, 1025-1072)
Lignée de Fenyang Shanzhao
- Ciming (%M, Shishuang Chuyuan fi#7£[E, 986-1039)
12°€ génération
Lignée de Huanglong Huinan
- Dagui Huaixiu (K155, 1079-1152)
Lignée de Baiyun Shouduan
- Wuzu Fayan (i, 1018-1104)
13°€ génération
Lignée de Zuxin Huanglong
- Caotang Shushan (HH I, 1057-1142)
14° génération
Lignée de Langya Huijue
- Chanshui Zixuan (E/KT¥, 965-1038)
Lignée de Wuzu Fayan
- Yuanwu Keqin ([E1551%), 1063-1135)
15¢ génération
Lignée de Longmen Qingyuan
- Muan Fazhong (##£1E, 1084-1149)
16° génération
Lignée de Hugiu Shaolong
- Ying’an Tanhua (fE# 2%, 1103-1163)
17¢ génération
Lignée de Dahui Zongmi
- Luopu (i, ?-?)
18°¢ génération
19°¢ génération
Lignée de Po’an Zuxian
- Fojian (#$% ou Wuzhun Shifan #4Ei#i 1178-1249)
Lignée de Zhengning
- Mengshan Deyi (5¢11{#42, 1231-1308 ?)

VII.2. Branche de Qingyuan Xingsi

1€ génération Shitou Xiqian (G¥i7E, 700-790)
2¢ génération
Lignée de Shitou Xigian
- Dadian Baotong (KT, 732-824)
- Tianhuang Daowu (K £&1E, 748-807)
- Yaoshan Weiyan (8 Lifftfi, 745-828)
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3¢ génération
Lignée de Yaoshan Weiyan
- Daowu Yuanzhi (GEZ[E%, 769-835)
- Yunyan Tansheng (4 5%, 782-841)
Lignée de Danxia Tianran
- Cuiwei Wuxue (ZAf§fES, 2-?)
Lignée de Tianhuang Daowu
- Longtan Chongxin (FEjE5%(S, 782-865)
4¢ génération
Lignée de Longtan Chongxin
- Deshan Xuanjian (71L&, 782-865)
Lignée de Yunyan Tansheng
- Dongshan Liangjie ({fiLIE/r, 807-869)
Lignée de Daowu Yuanzhi
- Shishuang Qingzhu (f17 7, 807-888)
5¢ génération
Lignée de Dongshan Liangjie

- Caoshan Benji (#Li4% ou Caoshan Danzhang #Lifi# ; 840-901)

- Huayan Xiujing (3E#{Ai##, ?-?, Cinq dynasties)
- Jingzhao Xianzi (ZJREIF, ?-?, IX®s.)
- Longya Judun (8 &, 835-923)
- Qingfeng ou Qinglin Shiqian (#% alias 7i#AfiRE, ?-904)
- Qinshan Wensui ($X[LI30%, ?-?)
- Yunju Daoying (EJ=iHNE, 835-902)
Lignée de Deshan Xuanjian
- Gaoting Jian (=i, ?-?, IX®s.)
- Xuefeng Yicun (ZZ#f7, 822-908)
- Yantou Fadao (%¥i/%E ou Quanhuo 2:%3, 828-887)
Lignée de Jiashan Shanhui
- Lepu Yuanan (¥4¥%7c%, 835-899)
Lignée de Cuiwei Wuxue
- Qingping Lingzun (/4 7F7i#, 845-919 ? 832-906 ?)
6° génération
Lignée de Xuefeng Yicun
- Baofu Qinghuo (fRigi#h, 878-977)
- Dayuan Fu (K7, ?-?)
- Gushan Shenyan (g41LIiili2, 860-936 ou 944)
- Jingqing Daofu (#i#iE/, 868-937)
- Xuansha Shibei (Zi51iifii, 835-908)
- Yueshan Shinai GEuLIffifi, ?-?)
- Yunmen Wenyan (ZE["]32{%, 864-949)
- Zifang (¥4, ?-?)
Lignée de Caoshan Benji

284

Annexe 4. Généalogies patriarcales, lignées spirituelles

- Chuzhen (J&E, ?-?)
Lignée de Yantou Quanhou
- Luoshan (Daoxian) (#IL5ER, ?-?, Tang)
Lignée de Tanzhou Gushan
- Taerydng du Silla CG¥ri# K3, ?-? ; Cinq dynasties)
7¢ génération
Lignée de Yunmen Wenyan
- Baling Haojian (Elp£5REEE, 2-?)
- Deshan Yuanmi (f#11#%%, ?-?)
- Dongshan Shouchu ({fILi5F#], 910-990)
- Jianfu Chenggu'®’® (EiE& i, ?-1045)
Lignée de Xuansha Shibei
- Dizang Guichen (2 ou Luohan ##i%#EEE 867-928)
- Huiqiu Jizhao (ZEEREE, ?-913)
- Qiru (341, ?-?)
Lignée de Tongan Guanzhi
- Liangshan Yuanguan (21Li#%#, ?-?, XI¢s.)
8¢ génération
Lignée de Luohan Guizhen
- Fayan Wenyi (i£HR324%, 885-958)
- Longji Shaoxiu (F#EFA1E, ?-?, X©s.)
- Nantai Shouan (F=57%, ?-?, Cinq dynasties)
Lignée de Liangshan Yuanguan
- Dayang Yan (K% ou K%, 943-1027)
Lignée de Deshan Yuanmi
- Wenshu Yingzhen (CCEKHER, ?-?)
Lignée de Dizang Guichen
- Wukong (152, ?-944)
9¢ génération
Lignée de Fayan Wenyi
- Baoci Xuanjue (X, ?-?)
- Baoen Xuanze (HUEZHI, ?-2, X¢s.)
- Tiantai Deshao (K& 1E#A, 891-972)
10° génération
Lignée de Tiantai Deshao
- Guangxiao An OtF%, ?-?, X¢s.)
12°€ génération
Lignée de Yingfu
- Changlu Zongyi (R, ?-? ; Song du Nord ?)

1076 Pas cohérent chronologiquement (cf. Buddhist Studies Person Authority Databases). Le Jikji ne

comporte pas d’indice chronologique & son sujet.
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VIL.3. Branche de Shenhui Heze

Lignée de Daoyuan et de Jingguan
- Guifeng Zongmi (F%55%%, 780-841)

VIIL. Autres écoles

Ecole des Trois traités de la Voie médiane (Madhyamika)
- Sengzhao (f8%%, 384-414 ou 415) Disciple de Kumarajiva

Ecole du Vinaya
- Huiwen ([, 430-494 ou 478-543)

Ecole Tiantai

- Hengyue Huisi (#{&5##, 517-577), Maitre de Zhiyi, fondateur de I’école Tiantai
- Zhiyi (&% ou ¥'# Zhizhe, 539-598), Un des fondateurs de I’école Tiantai

- Fazhi (J5% ou Siming Zhili PUFIXE, 960-1028), disciple de Bo’un Yitong

- Shenzhao Benru (441, 982-1051) Ecole Jingtu ou Tiantai, disciple de Zhili

- Jinghui (%14, ?-1216), disciple de Huixun
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Annexe 5
Le Son selon Paegun

En dehors d’écrits de circonstances tels que la consignation de préches et la
correspondance, il est rare, dans le Recueil de propos du Révérend Paegun, de trouver
des textes présentant de maniére organisée et théorique la pensée de Paegun sur
le Son. Trois textes ici traduits font exception. Ils apportent chacun, et de maniere
complémentaire, de précieuses informations sur la conception du Sén des patriarches
de Paegun : sur sa position de dépassement des écoles du Son (i) et celles de
I'instruction par I'étude des Ecritures kyo () - division institutionnelle fondamentale
au sein du bouddhisme d’Etat du Koryd —, et enfin sur la facon d’évaluer 'avancement
des pratiquants dans la voie du Son, en se référant notamment a la notion de « non-
pensée » ou musim (f&0»), considérée comme centrale chez le maitre pour nombre
de spécialistes (cf. Présentation du texte). La terminologie et les catégories utilisées
montrent le caractére cohérent et systématique de la pensée de Paegun. De plus,
ces textes présentent I'intérét de faire directement ou indirectement écho a nombre
d’extraits du Jikji. La mise en regard de ces textes avec les propos du Jikji , la mise
en relation des extraits, permet d’entrevoir les usages possibles du recueil dans le
cadre de la méthode d’enseignement de Paegun, tels que ses disciples ont voulu les
transmettre.

Texte 1 : Le S6n des patriarches'”

Dans UArsenal de UEcole du Révérend Dahui'®®, il est dit : Le Révérend Yuanwu

[Kelqin se tenait debout aux cotés du Révérend Wuzu [Falyan [pour lassister]. Le
commissaire aux affaires judiciaires Chen venait justement de quitter sa fonction et
de retourner dans le pays de Shu ; en passant par la montagne, il interrogeait [les
maitres] sur la Voie. Ayant échangé des propos, [Wu]zu lui demanda : « Commissaire,
avez-vous déja lu le poeme de Shaoyan ? Deux vers [de ce poeme] sont trés proches
de la pointe du Chan. IIs disent :

Ne faire qu’appeler Xiaoyu, souvent et sans raison précise,

1077 HPC 101 : 653c-654b.
1078 Cf. T.1998B : 946a.26-27.
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Uniquement pour que Danlang reconnaisse sa voix.

Le commissaire répondit : « Oui, oui. » [Wu]zu reprit : « Alors, observez-les
attentivement. » Yuanwu demanda : « Quand le commissaire des chatiments a entendu
le Révérend poser la question du poéme de Shaoyan, qu’a-t-il compris ? » [Wulzu
répondit :

« Il n’a compris que le son [des mots].

— Le texte [original] dit : ‘Souhaiter seulement que Danlang reconnaisse sa voix’ ;
¢’il n’a compris que le son [des mots], pourquoi n’est-il pas dans le vrai ?

— Quand un moine demanda quelle était 'intention du maitre-patriarche de
venir depuis I'Ouest, [Zhaozhou] répondit : ‘Le cyprés devant la cour’, qu’en dis-tu ? ».

Il comprit et réalisa soudain le Grand Eveil, et le quitta sur-le-champ. Il vit alors
des poules qui s’étaient posées sur la balustrade et caquetaient en battant des ailes.
11 se redit alors en lui-méme : « N’est-ce pas du son ? » Finalement, il mit de I'encens
dans ses manches et entra dans la salle [du patriarche] pour lui faire part de ce qu’il
avait compris. [Wu]zu lui dit : « La grande affaire des bouddhas et des patriarches
ne peut pas étre accomplie par ceux qui ont peu de dispositions a pratiquer et sont
obtus en sagesse. Je soutiens ta joie ! » [Wu]zu demanda partout aux anciens de la
montagne [de se réunir] et leur déclara : « Mon assistant a consulté et a saisi le Chan
des patriarches'"”’. »

Xiangyan dit aussi : « La pauvreté de 'année derniére n’était pas encore pauvreté,
la pauvreté de cette année commence a l’étre ; 'année derniére, j’avais la place de
poser une téte d’épingle ; cette année, je n’ai méme plus d’épingle. » Yangshan dit :
« Le Chan du Manifesté en Vérité, Frére ainé, je vous le concéde, mais le Chan des
patriarches, je n’ai pas révé de le voir [un jour] manifesté. » [Xiang]yan répondit :
« Jai un stratagéme qui le montre en un clin d’ceil. Si quelqu’un ne le comprend pas,
il ne faut pas I'appeler ‘novice.” » [Yang]shan : « Et je suis content, Frére, que vous
compreniez le Chan des patriarches'*°. »

Baozhi dit aussi :

La Grande Voie est constamment devant les yeux.

Bien qu’elle soit devant les yeux, elle est difficile a voir.
Si 'on veut réaliser ce qu’est la nature absolue de la Voie,
1l ne faut pas supprimer formes, sons et langage'®".

Des maitres vertueux qui nous ont précédé disent aussi : « Ne supprime pas
formes et sons [pour] voir les pouvoirs surnaturels des bouddhas. » Et aussi :
« Chercher a savoir ou partent les bouddhas est uniquement sons de paroles ».

1079 Cf. § 146.

1080 Cf. § 143.
1081 Cf, § 155.1.
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De tels propos, quand on les examine, s’averent étre la pointe du Son. Le Son des
patriarches ne supprime pas formes et sons. « Le cypres devant la cour'®? », « Trois
livres de chanvre », « le baton séche-crotte », « la vasque aux libations d’alcool
devant Pesprit'®® », les maitres de lignées ayant accompli les devoirs de leur état,
[conformément a ces] devoirs, répondent au moyen de formes, sons et paroles : cela
est vraiment le Son des patriarches. C’est pourquoi il est dit : « En général, si 'on
veut dispenser une parole, une formule en contient trois'®. » 1l en est de méme du
moine qui interrogea Daowu sur la Voie en demandant quelle était la signification de
la venue du maitre-patriarche depuis ’Ouest, et a qui il répondit : « Avoir le lointain
souvenir, au cours de la troisiéme lune a Jiangnan, du parfum de cent fleurs 1a ot
gloussaient les grandes perdrix'®®. » A un moine qui demandait encore quelle était la
signification de la venue du maitre-patriarche depuis ’Ouest, il répondit : « [Quand]
les jours allongent, fleuves et montagnes embellissent / [Quand souffle] la brise
printaniere, fleurs et herbes embaument » ; et encore : « Les fleurs des montagnes
éclosent comme soie brodée / L’eau des torrents est plus bleue que I'indigo ». De tels
propos relévent tous du Son des patriarches, pourvus de formes, de sons et de paroles.

[Parmi] les maitres de lignées, les spécialistes enseignaient parfois le Dharma aux
hommes avec des paroles a l'instar de Zhaozhou qui demanda a un moine : « N’as-
tu pas mangé ? » Il répondit : « Si ». Zhaozhou rétorqua : « Va laver ton bol. » et le
moine réalisa 'Eveil'®®. De plus, Yunmen demanda 4 Dongshan : « Récemment, quel
lieu as-tu quitté ? », [Dong]shan répondit : « L’embarcadére Cha. » Il demanda encore :
« Pendant la retraite d’été, ou étais-tu ? », il répondit : « Au [monastére de] Puci dans
le Hunan. » Il redemanda : « Quand es-tu parti de la-bas ? - Le vingt-cinquiéme jour
de la huitiéme lune. » Il rétorqua : « Sac a riz ! [Hier,] comment as-tu pu aller dans le
Jiangxi et dans le Hunan ! » A ces mots, [Dong]shan réalisa le Grand Eveil'®®’.

[Les écoles des maitres enseignaient] parfois le Dharma aux hommes avec le
son des paroles [a l'instar de] Xuansha qui demanda : « Entends-tu le bruit du Yan
qui coule ? » Il répondit : « Oui. » [Xuan]sha reprit : « Entre par 12", » Et Jingqing
demanda a un moine : « Quel est ce bruit, dehors ? » Il répondit : « La pluie qui
tombe. » Il reprit : « Les étres sont déboussolés, ils s’égarent en suivant les choses'*®°. »

[Les écoles des maitres enseignaient] parfois le Dharma aux hommes avec des
sons : cris de mouettes, chants de corneilles, braiements de mules, aboiements de

1082 Cf. § 63.2.
1083 Cf. § 77.1.
1084 Cf. § 144.2.
1085 Cf. § 144.1.
1086 Cf. § 63.3.
1087 Cf. § 128.
1088 Cf. § 92.1.
1089 Cf. § 122.
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chiens sont tous des Manifestés en Vérité tournant la grande roue du Dharma. De
plus, les hirondelles parlent en profondeur de I’aspect véritable'®® [des choses], les
loriots jaunes parlent avec justesse de la Supréme sagesse. De plus, « 'ame de Shu », le
coucou, cria tandis qu’il rejoignait les nuées, il pleura jusqu’au bout de la nuit tandis
que son sang coulait. Si la porte de la pénétration parfaite est grande ouverte, pour
quel motif serait-elle distance comme du Ciel a la Terre ?

[Les écoles des maitres enseignaient] parfois le Dharma aux hommes avec formes
et sons : prises et tapottements [d’objets], levers de chasse-mousse, gestes du doigt,
froncement de sourcils, maniements de baton, poussements de cri et autres activités
de toutes sortes sont le Son des patriarches. C’est pourquoi il est dit : « Le moment
ol 'on entend des sons est celui de ’'accomplissement [de la Voie] ; le moment ol
I'on voit des formes est celui de 'accomplissement [de la Voie]. L'entrée dans ’Eveil
de Lingyun a partir de 'observation de formes, celle de Xiangyan a partir de ’écoute
de sons, et ainsi jusqu’aux jambes douleureuses de Yunmen, aux pieds souffrants de
Xuansha'®" et a I’appel de Liangsui'® ne sont finalement qu’une seule et méme chose
[le Son des patriarches].

FHATAE

KEMARMREZ EEERE (5 ZOAHEA S SRR S L iE R A
FIE PG RGFE AR AAE FE N RIS NSRRI S EEE HE
HF4IE FEIERE SN SNEEE HE (I EEEEE EEH A H R G
19 MELRRIE P EAE HHH AR ATV AT B BRI BilE
RER AT SRS EESEE RS B AR @G HE PRSI MREE
[AEZE RS ENE EimFELIHEEH R MM

XEfz FFAREE STEAREA KFASHII SERE MLz s BT
& AT RS RAE Ben AW BEERO EAARE B ML= HE Y e
XEGEEA R RERAEERT $EE AT AEEE MBS SUHER PGS
Rpeiid) XNz gfhEm Rasmie WS BZAEE T REk OS5 ERTH
- =7 FZPRHR FITTSER . A TREm A B REOBEE IERMEMED s LR NE
—RIEZA) ERTES RIS B H ERILM = SRR EEE XM 0
OZAHRIT AR B2 BRLLIE FRftEE Xz LFERMER FRENE KES0 §2d
it R 550 SRR SRR A VN W5 TR R W T OINR veskd
F HAGIEZR EMBRRL BB s A S SR EE Lz W X s
Bzt I ANAS I MR BT VR CEEED LIRS FAE
HMEERERAE ZOME ERERKEE B B Dn EEA XEHEHEE MMt
B (2 PR M SRAEEE KB

DRI RAE THIRHE BERAIR BRI EoCs R XA SRS X
AL AT [EIAEP TR TR e

109 Cf, § 92.3.
1091 Cf. § 92.4.
1092 Cf, § 75.
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BRI RN S R 1T NIE (R ERAHA s RN R
R BB OEA BRCEEA THEEFVRE 20 E REME—t

Texte 2 : Thése de la communication du son et du kyo'*”

Notre maitre le Bouddha $akyamuni, & la derniére assemblée du mont Ling'®*,
saisit une fleur et la montra a la foule immense de centaines, de dizaines de milliers
et de myriades de myriades, [mais] nul ne savait comment réagir, seul le Grand
Kasyapa eut le visage traversé d’un large sourire. Le Vénéré dit alors : « Moi qui
suis doté de la Corbeille contenant la vue de I'exact Dharma, de I'esprit merveilleux
du nirvana, je confie au Grand Kasyapa [la transmission de mon Dharma]. Il dit
encore : « La bouche d’Ananda déborde de 1'océan des enseignements, I’esprit de
Kadyapa allume la lanterne du Chan'*®. » La premiére transmission a Kasyapa en fit
le Premier patriarche. Par les quatre [fois] sept patriarches de I'Inde [de ’Ouest], les
deux [fois] trois de la Terre de I’Est, les transmissions se succédérent, les lampes se
perpétuérent : tous étaient les disciples du Manifesté en Vérité Sakyamuni. Arrivées
jusqu’a maintenant, seules les paroles de notre maitre instruisent les foules de fidéles.
Par les paroles, il réalise la Voie, révele le Dharma et met en lumiére les principes [de
la vérité] sans rien rechercher en se précipitant a 'extérieur [de lui-méme]. Il transmit
en personne l'intention de Bouddha, fit prospérer la semence du bouddhisme'*®® et
entra dans la position de patriarche ; de linstruction par étude des Ecritures kyo, il
faisait sa boussole, comment y aurait-il une séparation entre son et kyo ? Cependant,
« Bouddha dit que l’esprit est le principe, que I’absence de voie d’accés préétablie
est I’école du Dharma ; ainsi, le kyo est la parole de bouddha, le son est la pensée de
bouddha. Aussi, la pensée et la bouche des bouddhas ne sauraient s’opposer, de sorte
que les bouddhas se passérent de main en main ce principe, que les patriarches se
succédérent et transmirent cet esprit, chacun suivant [ses] noms et formules. Méme
s’il semble qu’il y ait une différence, il faut savoir que le son et le kyo différent de
nom mais sont identiques de nature, originellement égaux. Pourquoi sont-ils égaux ?
Les hommes accomplis instruisirent selon les dispositions [des étres a pratiquer la
Voie], d’ot la distinction entre le provisoire et I'absolu, entre le subit et le graduel.
Les maitres consommés saisissaient le principe et oubliaient la parole. Comment y
aurait-il une différence entre les bouddhas et les patriarches, entre le son et le kyo ?
C’est pourquoi, il est dit : « Ce qui vient a la bouche s’appelle kyo ; ce qui est transmis
a l’esprit, s’appelle son ». Pour ceux qui sont parvenus a la source, il n’y a ni son ni
kyo ; ceux qui séparent les courants s’attachent chacun au son et au kyo ; ceux qui
n’en sont pas clairement conscients perdent 1'un et I'autre ; ceux qui s’y attachent

1093 3. complémentarité, correspondance, équivalence. H101 : 654c-655a.4.

1094 211, Pic des Vautours. Cf. note 100.

1095 Cf. § 9.1 (ordre inversé). Les deux propositions sont généralement citées en commencant par
Kasyapa. Cf. X.1276 (iiFI£is%, J730) : 469c.2.

1096 ik fiifd. Expression que l'on trouve trois fois dans PHO.
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altérent les deux ; ceux qui les fusionnent les pénétrent si bien qu’il n’y a rien qu’ils
ne péneétrent [totalement] ; ceux qui les ouvrent les saisissent correctement et alors il
n’y a rien qu’ils ne saisissent correctement ; la saisie correcte ou déviée ne dépend que
des hommes. 11 suffit de I'instant d’'une pensée pour retourner les dispositions et faire
s’évanouir spontanément les dix mille dharmas. Il n’y a plus du tout de distinction
entre son et kyo, toutefois, cela est une disposition parmi les moyens de servir le
bouddha. Si I'on se réfere a I’école de votre moine a I’habit rapiécé'®”’, originellement
il n’y a ni bouddha ni étres sensibles'®®, ni nom ni aspect extérieur caractéristique :
tout est parfaitement égal et largement ouvert, et dépasse de loin les limites de la
pensée et de la discussion. Qu’appellera-t-on [encore] son et kyo ?
HECH
PR EH PRRE LG b FEIORR HERRR BERR MRS Bt e
Z EAIEEIRE (AR NIBBEONEE X ZOHREE 1 BRI 0 E E
DUBAIAE DURPERPY L B8 = = AR EEAHAE R RIS 1 22 TS5 MELURRT
Zil AIRGESR B SR AR AR B OEE AkEphRE BDAGEGL MBRSsE SR
B2 AR DR M RIAR IZCR MRS SRR RO WA HE RIEHFRZ
WS HAHARME UL SEER ) DUA TR FRIEE SR AT PR R
I REE M 2 Ik TR S HIS AR R M 200 S22 R0 3
ZHE EHES AR S HIRE B R I R S RIS mlimiid e A D
ERIE IERMELENTS (A5 — 20k BARERAIRS TR A 282 phgr it
RGN AR fed A 3 SIRIKES TR R M B

Texte 3 : Le 15° jour de la 9° lune, I’année kyong-sul'®™® de ’ére Hong-

wu''”’, message adressé au roi''"" apreés avoir recu la directive de sélec-
1102

tionner les ascétes de ’enseignement intérieur

A mon avis, tester ceux qui se perfectionnent dans l’ascése peut se faire soit par

les hwadu''®, soit par les instructions orales su’6"'%, soit par les formes, les sons et les

1097 . Expression de modestie.

1098 Cf. § 156.3.

1099 47¢ combinaison des caractéres cycliques correspondant a année 1370.

1100 ik, Premiére ére des Ming (1368-1398).

1101 Ep Joccurrence, le roi Kongmin (r. 1351-1374), fervent bouddhiste.

1102 PHO : 656a-656b. L’expression « enseignement intérieur » désigne le bouddhisme.

1103 35, Au sens littéral, il s’agit de « paroles » (propos) i prononcées par les maitres, souvent
a l'occasion d’un enseignement dont le disciple peut faire profit pour avancer dans la Voie et parvenir
a I'Eveil. Le hwa i de hwadu correspond au hwa de kanhwason (il ; litt. Son de I'observation des
hwadu ; ou hwaduson #558iff). Le tu ¥ de hwadu tient fréquemment lieu de suffixe nominalisant. Le hwadu
est généralement confondu avec le kongan (chin. gong’an), support de la méditation dans le kanhwason.
Si le kongan désigne le propos spirituel sous une forme canonisée (/A% comme « document officiel » émis
par les Bouddhas, Patriarches et maitres, souvent complété par des louanges et commentaires), le hwadu
en constituerait la « pointe », ramenée & une formule, un vers, voire un seul sinogramme. Ainsi, dans le
court et célébrissime kongan du « Chien de Zhaozhou » (#1{%17), le hwadu serait le sinogramme wu ##
de la réponse du maitre.
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paroles.

Les hwadu peuvent étre le « caractére wu de Zhaozhou
I'un des dix mille dharmas''% », ou bien celui du « visage originel d’avant la naissance
par les parents ». Ainsi, a lissue d’un si grand doute, il y a toujours un grand Eveil ;
aussi 'on dit que « si I’esprit ne connait pas le doute, la route de l’esprit n’est pas
coupée ».

Les instructions orales peuvent étre « le cyprés devant la cour » ; « les trois livres
de chanvre » et « le baton seche-crotte ». Elles sont les réponses des maitres au sujet des
catégories fondamentales : telles que la voie des paroles vivantes'?”, elles permettent
d’obtenir le fondement de la Grande Voie : cela est le Son des patriarches.

Au moyen des formes, des sons et des paroles.

Par les formes, montrer les dharmas et instruire les hommes : soit en prenant
le gong ou en levant le chasse-mouche, soit en levant les sourcils ou en clignant des
yeux, en levant le poing, en prenant le pinceau, en redressant le baton, comme lorsque
Lingyun vit les fleurs de péchers et qu’il comprit la Voie'%,

Par les sons, montrer les dharmas et instruire les hommes : soit [que les maitres]
poussent le cri « Hal ! » en abaissant le baton, soit en frappant trois fois le siége
de méditation, soit en donnant trois coups sur le couvercle du vase tripode''’, en
appelant trois fois leur assistant''’°, en demandant : « Quel est ce bruit, dehors'!* ? »,
« Entends-tu le murmure du ruisseau ? », le moine répond : « Oui », [et de leur
répartir] : « Entre a I'intérieur''? ! », comme lorsque Xiangyan frappa les bambous et
éclaircit son esprit'!*?,

Par des paroles, montrer les dharmas et instruire les hommes : ainsi par exemple,
Zhaozhou demanda : « N’as-tu pas mangé ? » Et le moine lui répondit : « Si. » [Ce &
quoi Zhaolzhou rétorqua : « Va laver ton bol ! » et le moine fut éveillé'**. De plus,
[quand] le maitre d’Etat [De]shao était aux cotés de Fayan, un moine lui demanda :
« Comment est une goutte de la source du Caoxi ? » Fayan répondit aussitdt : « Voici
justement une goutte de la source du Caoxi. » A ces mots du maitre, il réalisa le grand
Eveil'!’s,

1105, celui du « retour &

1104 #3E. Cf. note 407.

1105 7. Cf. note 831.

1106 gkl —. Cas n°1333 du SYYSH, cas n°45 du BYL attribué a Zhaozhou.

1107 3%47, Par opposition aux paroles (propos) mortes 5£4], les propos vivants ont la capacité
a susciter chez le méditant un doute fondamental sur la réalité percue a travers les sensations et
les constructions mentales, doute qui devient volonté de percer la réalité absolue puis énergie et
détermination qui alimentent et fortifient I’ascése.

1108 iR FBKEREE. Cf. § 111.

1109 GRunis=F. Cf. § 53.

1110 Cf. § 45.1.

11 Cf, §122.

12 Cf. § 92.1.

118 FHEFEEATHID. Cf. commentaire du cas n°1014 du SYYSH.

1114 Cf. § 63.3.

115 Cf, § 93.8, 102.2.
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De plus, il existe des moyens habiles des plus merveilleux [pour tester les
ascétes du Son] : soit par I’ « absence de pensée'''® » musim, soit par le « non-pensé »
munyom. De méme que le Sixiéme patriarche dit : « Tous les bons et mauvais [actes]
ne doivent pas étre jaugés pour parvenir a entrer spontanément dans la pure nature
de P’esprit, impassiblement tranquille en permanence. Son action merveilleuse est
comme le sable du Gange. » Huangbo dit : « Celui qui étudie la Voie, sil ne descend
pas immédiatement a ’état d’absence de pensée, méme apres des cycles cosmiques
de pratique, n’aboutira pas. » Le ministre Zhang Zhuo dit : « Quand une pensée
ne nait pas, la totalité apparait''’’. » Le commandant Li Wenhe dit : « Atteindre
immédiatement la boddhi supréme est absolument ne pas se préoccuper du vrai et du
faux. »

BERBERILA L H ARZ BT 256

BT BATIRE Do sEE s O 55

FEIARIEGE N s Bk — sURBEARERTTE HHATREEZ N WA KRIE A DFEEEE O
BN Ha D,

HFERh A AT 7 JBE =T SZPRAR LA SRAT AR B R NSRS E A Et%?ﬂﬁﬂi?ﬁ'ﬂ'tﬂ
BEBEE DERPoRA RIS, 58k E B%on s #IT YN ER RS
HiE
DR HISATE RIE @K =N @ =F =M PR B REE KR BE

= B R SR NEFBETIHOZ ME.E’ET(%TQ/\ RGBSR 2505 TR G Wl T
INZ PebhdiZs HAgEZ

SCHRBIRE RFAREARR A AR Aoy His «FWJ( «f“f’ﬁ'ﬂ%t HE—K BIRTE NREZ
NAFW—I7E sk soUES ai s — alz?—t HOEHAS AL R
BOHIEDMS EEE REA ERE R :::JJJﬂ%ﬁ%?T\ﬁSZ RMHAZR — SN ERRE
MR = Bl R —VRIEsE

1116 paegun est 'auteur d’un « Chant de I’absence de pensée » Musimga .0k, PHO II : 663a.
mz cf. § 142.1.
1118 1,7TJ : 360a.13-15.
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Index des termes relatifs aux quatre communautés*

* Qualifiant 'ensemble des fidéles bouddhistes, religieux et laics des deux sexes

Acarya

Ancien aguerri
Ascete

Assistant

biksu

Chargé de la cuisine
Chef d’assise

Chef de montagne
Chef d’ermitage
Chef de service
Dhiita

Directeur du monastére
Donateur

Doyen

Frére

Eminente Vertu
Etudiant

Expert de bonne
connaissance
Grand donateur
Grand maitre
Homme de bien
Homme de la Voie
Intendant

Laic kulapati
Maitre d’assise
Maitre de Chan

Maitre de Dharma
Maitre de la Voie
Maitre des études
Maitre d’Etat

Maitre vénérable
Moine de montagne
Moine responsable des
affaires du monastere
Noble riche et vertueux
Novice

Patriarche
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Baiyun Shouduan (F1Z£+ii, 1025-1072)
Baizhang Huaihai (55 L1#if, 749-814)
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Baofu Qinghuo (f{i&i##, 878-977)
Baoshou Yanzhao (##H4Ei3, ?-?, VIII® s.)
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Langya Huijue (BRHERZESE, 2-2 5 X5-XI®s.)
Lepu Yuanan (¥4¥7t%, 835-899)
Liangshan Yuanguan (2L, ?- ?, XI®s.)
Lingmo (FLIWEER, 747-818) — Wuxie Lingmo
Lingyun Zhigin (BZE£), ?-?, IX®s.)
Longji Shaoxiu (#EI##ME, ?-?, X®s.)
Longtan Chongxin (#H54z, 782-865)
Longya Judun (#i4 &, 835-923)

Luohan (§##%) — Dizang Guichen

Luopu (i, ?-?)

Lushan (Daoxian) (L&, ?-?, Tang)
Maudgalyayana (Hi#, ?-?)

Maya (FEIT, ?-?)

Mayu Baoche (jii& £, 720 ?- ?)

Mazu Daoyi (fEiilii—, 709-788)

Mengshan Daoming (5L5H, ?-?, VII®s.)
Mengshan Deyi (52/Lf#52, 1231-1308 ?)

Miccika (g, ?2-?)

Muan Fazhong (#¢#47%, 1084-1149)

Nanquan Puyuan (7% ¥, 748-834)

Nantai Shouan (F§225F%, ?-?, Cinq dynasties)
Nanyang Huizhong (F/53£ 1, ?-776)

Nanyue Huairang (Fi5#1%:%, 677-744)

Niaoke Daolin (S5%EE#Hk, 741-824)

Niutou Farong (‘8 594-657)

Panshan Puji (L1354, 720-814)

Pei Xiu (#44, 797-870.871 ?)

Qingfeng (¥4, ?-904)

Qinglin Shigian (F#kffif#) — Qingfeng
Qingping Lingzun (i#7T%i@, 845-919 ? 832-906)
Qinshan Wensui (#1113, ?-?)

Qingyuan Xingsi (F#17/&, 671-740)

Qiru (B240[HE ], ?-?)

Quan Dadao ((RA3H, 965-1056 ?1064?)
Quanhuo ## — Yantou

Quangi Zhixian (#i&ER, ?-895)

Sakyamuni (FENAER, -623 ; -544)

Sanavasu (FHHIE, ? ; -806 ?) ou Sanakavasa
Sanghanadi (f&{i#k#E, ?, - 74?)

Sengzhao (1@%5%, 384-414 ou 415)

Shenxiu (i#75, 729-779 ? 777-828 ?)

Shenzhao Benru (ififig 441, 982-1051)

Shigong Huizang (F#:=, ?-?, VIII-IX® s.)
Shishuang Chuyuan 7
Shishuang Qingzhu (57555, 807-888)
Shitou Xigian (fi57i3&, 700-790)
Shoushan Xingnian (¥111#7&, 926-993)
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Yueshan Shinai (i Lifififi, ?-?) §79.1

Yunju Daoying (ZEJ&3E, 835-902) §120.1,120.3

Yunmen Wenyan (ZE3Z1Z, 864-949) § 128, 142.2
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Sihui Pu& §41.1
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Yan (riviere) 2% §92.1
Yangzhou #3/0 §73.1
Yuezhou B §55.1
Zhenhai §itif§ §99
Zhuogang itk § 40

Index des titres d’ouvrages

Classique de la piété filiale

Soutra du Diamant
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Soutra des Sentences du Dharma
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Traducteur

Yannick Bruneton

Professeur a 1'Université Paris Cité dans la section d’études coréennes de I'Unité
de Formation et de Recherche des Langues et civilisations d’Asie Orientale (UFR
LCAO), Yannick Bruneton est également directeur d’études cumulant dans la 5¢ section
(Sciences religieuses) de I'Ecole Pratique des Hautes Etudes (EPHE) en « bouddhisme
coréen » (depuis 2020).

Formé en études de I'Extréme-Orient & I'UFR LCAO de 1'Université Paris 7 et en histoire
pré-moderne a ’Académie des Etudes coréennes (AKS), son domaine de spécialité est I'histoire
médiévale de la Corée centrée sur la période de la dynastie des Wang du Kory6 (918-1392). Ses
recherches portent principalement sur les relations entre bouddhisme et Etat.

1l est 'auteur d’une thése sur « les moines géomanciens du Koryo » (2002), puis a publié
des articles tels que « Le tantrisme dans la Corée médiévale : entre école bouddhique, lignée
spirituelle et école de pensée, hypothése d’une ‘école coréenne de Yixing’ (IX®-XV® siécles) »
(2016), « The Figure of Baozhi (418-524) : A Model for the Buddhist Historiography of the
Koryd Dynasty ? » (2012), « Comment la répression du religieux a-t-elle accompagné la réforme
du régime monarchique de T’aejong ? — Les mesures antibouddhiques au début du XV© siécle
en Corée - » (2011), « Les institutions ‘hors codes’ de Kory6 (918-1392). Le bouddhisme et la
construction de I'Etat dans la Corée médiévale » (2007). Il a coédité louvrage collectif Etat,
religion et répression en Asie — Chine, Corée, Japon, Vietnam (XIII° — XXI° siécles), 2011.

Lors de visites de représentants du Son sud-coréens de I’Ordre de Jogye a Paris, il a assuré
l'interprétariat des conférences de Hyangjok Stinim, Subul Stinim, et de Songjong Stinim.
Traducteur de « L’Eveil n’a pas de frontiéres » (2014), de « Le bouddhisme coréen » (2016),
des « Poemes du Dhyéana, perles de liberté » (a paraitre), il a été co-auteur avec Jérdme-Cécil
Auffret du premier documentaire franco-coréen sur le Jikji : « Jik Ji, un voyage dans le temps de
Pécrit », 2020 (100 minutes).

A I’Université Paris Cité (anciennement Paris Diderot, Paris 7), il a ouvert le premier
séminaire de recherche sur ’épigraphie bouddhique en 2015, puis sur le Jikji en 2021. A ’EPHE,
il dispense depuis 2020 un séminaire sur les épitaphes enterrées de religieux du Koryd.
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Relectrices

Catherine Despeux

Aujourd’hui Professeur honoraire, Catherine Despeux, titulaire d’'un doctorat sur
l'art martial chinois du Taiji quan et d’un doctorat d’Etat sur la santé dans la Chine
traditionnelle, a fait sa carriére dans le département de chinois de I'Institut national
des langues et civilisations orientales (INALCO).

Chercheur tout d’abord au Centre d’études chinoises de I'INALCO, puis au Centre de
recherches sur les civilisations orientales (CRCAO), elle a mené ses recherches selon plusieurs
axes. L'un concerne, dans I’histoire de la médecine traditionnelle chinoise et du taoisme, les
techniques de santé, dont les techniques du corps, du souffle et de méditation. Un deuxiéme
porte sur la culture de soi a travers ’alchimie intérieure taoiste, fortement influencée par le
bouddhisme Chan. Un troisieme axe a trait a la place du féminin dans les techniques d’alchimie
interne et de maniére plus générale a I’histoire des femmes dans le taoisme.

Au cours de séjours a Taiwan et en Chine, elle a pu bénéficier des enseignements Chan
de Nan Huaijin, un maitre laic de la branche de Linji, de spécialistes du bouddhisme, et mener
des enquétes de terrain sur Yinkong (née en 1923), une moniale contemporaine du bouddhisme
Chan. Dans ce contexte, elle s’est intéressée aux débats bouddho-taoistes en Chine médiévale,
aux interactions bouddho-taoistes sous les Tang et les Song et a la sinisation du bouddhisme
Chan. Elle a dirigé un ouvrage collectif intitulé Bouddhisme et lettrés dans la Chine médiévale, a
publié plusieurs articles sur médecine et bouddhisme dont « Chinese Medicinal Excrement : Is
there A Buddhist Influence on the Use of Animal Excrement-Based Recipes in Medieval China? »
et « Buddhist Healing Practices at Dunhuang in the Medieval Period. » Elle a traduit du chinois
plusieurs textes bouddhiques, dont le Soditra de Uéveil parfait, le Traité de la naissance de la foi

dans le Grand Véhicule, et 1a Passe sans Porte.
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Hyeon Ju Kim

Docteur en Traductologie diplomée de 1'Université Paris III-Sorbonne Nouvelle,
Hyeon Ju Kim a fait un riche parcours aussi bien dans la traduction que dans le
développement et la gestion de projets et de programmes dans le domaine de la
coopération internationale.

Spécialisée dans la poésie moderne, elle a co-traduit et publié en France six recueils des
poetes les plus représentatifs de la littérature moderne coréenne tels que Yongun Han, Tongju
Yun, Soweol Kim, Mogweol Pak, Jihun Jo, et Sangbyeong Cheon, en collaboration avec la
Fondation Daesan et la Fondation coréenne de la culture et des arts (KCAF) affiliée au Ministére
de la Culture (1997-2003).

Elle a traduit également des ouvrages dans le domaine religieux et philosophique du
francais en coréen et vice versa, dont Jésus et Confucius (Paris : Bayard, 2007). En sus de ces
publications, elle a aussi collaboré a 1’élaboration du Nouveau dictionnaire coréen — frangais,
un projet collectif dirigé par la Société coréenne de langue et de littérature francaise (Hankuk
University of Foreign Studies Press, 2007).

A 'UNESCO (2011-2019), elle était chargée de divers projets et programmes culturels dont
I'Index Translationum, bibliographie mondiale de la traduction, le projet de I’Histoire générale de
UAfrique, et le projet Supports pédagogiques sur le patrimoine culturel africain en milieu post-conflit
dont elle a concu et exécuté le projet pilote mis en ceuvre au Mali. Elle a également co-dirigé
T'ouvrage Femmes africaines et la Renaissance africaine (Editions UNESCO, 2015).

Elle est 'auteur d’'une thése sur « Métaphore et Traduction. Une étude épistémologique de la
traductologie », ainsi que de nombreux articles tels que :

« Le Projet de 'UNESCO, I’Histoire générale de I’Afrique : ’aventure unique de la

coopération internationale des intellectuels africains a 1’ére postcoloniale. » (publié en

coréen, 2021)

« Etude de cas : Projet Supports pédagogiques sur le patrimoine culturel africain en milieu post-

conflit » (2018)

« Les politiques de la traduction pour la promotion de la culture coréenne : pistes de

réflexion » (2016)

« La vague coréenne : les nouveaux rivages culturels en Asie de ’Est » (2014)

« Dynamique des enjeux culturels en Afrique vue au travers du projet de I'Histoire générale

de 'Afrique de 'UNESCO » (2014)

« Notes sur la présence africaine a travers les flux de traduction en Corée du Sud » (2013)

« Les enjeux du débat sur I'(in)traduisibilité de la métaphore», (2009)
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