Acta Orientalia Academiae Scientiarum Hungaricae, Tomus XXVII(2), pp. 145-161(1973)

LE SACRIFICE OFFERT AUX ANCETRES DANS
L’HISTORIE SECRETE

PAR

LOUIS LIGETI

%

Peu apreés la mort de Yisiigei on allait isoler Hd'elitn itfin dans son clan.
Le premier conflit se déroula & I'occasion d’une cérémonie de sacrifice offert
aux ancétres. Orbei et Sogatai, veuves de feu Ambagai gahan se rendirent, avec
leurs gens, sur les lieux de la cérémonie sans avertir Ho’elitn, d’ou une violente
querelle entre les trois femmes. Aussi les détails concernant la cérémonie
(qui n’étaient que trop connus a cette époque pour 8’y arréter), sont-ils restés
A l’arriére-plan. C’est sans doute pourquoi, «ce passage est un des plus diffi-
ciles de 1"Histoire secrétes, comme 'a affirmé A. Mostaert qui est le dernier
a avoir discuté ce passage.!

D’aprés les allusions éparses et les informations bien maigres fournies
4 ce sujet par les textes chinois, voici comment on peut restituer la cérémonie.
Au printemps on se rendit 4 un endroit déterminé pour célebrer le sacrifice
en présence des membres du clan. Les détails de la cérémonie nous échappent.
Le peu qui en reste probable c’est qu'une personne compétente, le chamane
a présidé & la cérémonie. C’est avec de la viande et de la boisson qu’on a pro-
cédé au sacrifice. Une partie de la nourriture et de la boisson a été offerte aux
ménes des ancétres. Mais comment ? Il reste toutefois probable qu’une partie
de la viande a été briilée dans {des trous creusés dans) la terre, cet acte est
suivi d’une libation (arrosée de boisson fermentée). Tout le reste de la céré-
monie regardant les ancétres nous demeure inconnu. Il n’en est pas moins
certain qu’'une partie de la viande et de la boisson est restée intacte et qu’elle
a été distribuée aux participants de la cérémonie.?

L A Mostaert, Sur quelques passages de U'Histoire secréte des Mongols: HJAS X111,
1950, pp. 297—308.

Z Mostaert (pp. 302—303) s’est référé & un passage du Yuan-che (77, 16a-b) ol
on lit qu’a la 12¢ lune, aprés le 16, un officier mongol dut amener des chamanes « I’effet
de creuser un trou en terre afin d’y briler de la viande; qu’on la brélait ensemble avec
des liqueurs spiritususes et du lait de jument [= koumisse]; et que les chamanes invo-
quaient les noms des empereurs décédés et offraient le sacrificer. A. Wittfogel-—Féng
Chia-sheng, History of Chinese Society, p. 284, note 219, ont montré que le sacrifice chao-
fan existait déja chez les Leao et les Kin. Sur les cérémonies d’offrandes et sur les fétes
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146 L. LIGETI

D’ailleurs voici le passage en question dans 1’Histoire secréte des Mongols
(II 2a § 70): tere gabur Ambaqui qahan-nu gatut Orbei Soqatai firin yekes-e
qajarw inerti garugsam-tur Ho'elim #jin otbu qofit giréi gofida(’w) uldafu
Ho’elim afin Orbei Soqatai firin-e agalerin . .. yekes-in kedig-ede biletir-ede
sarqud-ala yekin gqofida’ulumui ta.® D’aprés la nouvelle interprétation de
Mostaert (p. 307) il faut 'entendre: «Ce printemps, quand les qatun d’Ambayai
gaban, Orbei et Soqatai, toutes deux, célébrérent pour les ancétres le [sacri-
fice appelé] gajaru inerit, Hoelin-iijin 8’y rendit, mais arrivant trop tard,
elle fut laissée en arriére [des autres] (= elle ne regut pas sa part des mets
offerts, les parts étant déja distribuées). Ho’eliin-iijin dit aux deux [gatun]
Orbei et Sogatai ... comment [me] frustrez-vous (m.A.m. «me laissez-vous
en arriere») de la part des offrandes aux ancétres, de I'excédent de la viande
de sacrifice et de la viande offerte [elle-méme]?»

La principale difficulté reste toujours I'expression gajarw ineri qarugsan,
glosée HuBIIETR AL ti-li chao-fan tsi-ssew «le sacrifice qui consiste & briiler
dans la terre de la nourritures. Cette glose intermédiaire ne s’adapte pas au
mot-a-mot mongol, elle se borne 4 commenter, au lieu de traduire, I’expression
mongole toute faite, sans doute parce que le commentateur de la fin du XIV®
~ siécle ne la comprenait plus. Par ailleurs, rien ne garantit que la transcription
chinoise soit correcte.? Dans ces conditions il est impossible pour le moment
de résoudre cette question.

En méme temps nous sommes & méme de serrer de plus prés les problémes
posés par quatre termes discutés & propos du passage examiné.

%

Y. tilesi «wsacrifice de nourriture briilées.
C’est ’équivalent mongol du chin. ckao-fan @ourriture briilée en offrande
aux défuntss. Dans I'Histoire secréte fe terme mongol n’apparait que sous la

d’offrandes chez les peuples altaiques, voir Uno Harva, Die religidsen Vorstellungen der
altaischen Volker (Helsinki 1938), pp. 562—577.

3 Pour le texte mongol, voir L. Ligeti, Histoire secréte des Mongols (Monumenta
Linguae Mongolicae Collecta I), Budapest 1972, p. 42.

# Avant tout, la transeription inerit me parait douteuse. Mostaert avait raison
de refuser d’y voir un verbe *ine- «sacrifiers; -rit a I’air d’une désinence de directif (faut-il
lire inarut). La transcription gafaru (je I’ai maintenue sous bénéfice d’inventaire) me
parait indéfendable. En fin syllabique, le car. £ lou peut trés bien rendre un - ou un
-r final étranger (dans le méme paragraphe, nous avons bol{uyqui pour bolgus). Cela nous
donnerait done gajfar tout simplement. Il s’agit en effet de «la terres, appuyée apparem-
ment par le chin. t¢-li ¢dans la terre, en terres, mais comment expliquer alors ’absence,
en mongol, de la désinence du locatif? Ou bien devons-nous voir la un complément:
direct dépendant d’inerii garugsan? Pelliot, dans un de ses travaux considére le membre
de phrase yekes-e qafar-u inerii garugsan-tur comme obscur; P. Pelliot—L. Hambis,
Histotre des campagnes de Qengis khan, Cheng-wou ts’in-tcheng lou, Leiden 1951, p. 323
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LE SACRIFICE OFFERT AUX ANCRTRES 147

forme d'un dérivé, talesile- (ede bidan-i tiilesilen ajw'u; V 31b § 161, répété
au VI 29a § 177; éd. Ligeti, pp. 114, 135). D’akord Palladius, ensuite Wang
Kouo-wei, puis sur les pas de ce dernier A. Mostaert ont rattaché ce verbe
au terme qui nous occupe ici.?

Quant au substantif tilesi (< title- brilers), il n’est attesté en mong.
lit. que dans I’acception de «combustible, bois de chauffages (Kow. III, 1916),
afuely (Less., p. 852); il en est de méme des dialectes actuels: khal. tal§ «com-
bustible, bois de chauffages (Luv. 431), bour. talisé, id. (Cer. 456), kalm.
tilaé «1. Brennmaterial (Holz, Argal, Otsk, Gras usw.); 2. Urne (mit Asche.
des Verstorbenen)» (Ramst. 415); ord. #4lidi, id. (Most. 686).

Mais A. Mostaert a montré qu’en ordos ¢"uli$i est encore usuel dans une
acception spéciale: «nourriture qu’on briile en offrande aux manes des an-
cétressy. ‘ :

Au recoupement ordos offert par A. Mostaert on peut ajouter: kalm.
lit. talusi, talidi «epas funéraires, cayan teméger tuluden idotligsen «tu as
fait manger (de la viande) du chameau blanc en repas funéraires® (Pozdn.,
p- 206, cité du texte kalmouk de «’Histoire d'Ubasi Qung tayifi», éd. par
Galsang Gomboev). ‘

L’ancien terme chamaniste réapparait dans un texte bouddhique,
tantrique pour rendre une notion fonciérement différente. Dans la version
mongole de Paficaraksd due 4 Ses-rab sen-ge (éd. P. Aalto,? pp- 18—20)
on lit & cinq reprises® le passage suivant:

Siru-a kiged Qormusda:
yirtinéi-yi sakiyéid ba Makidvari:
Sidkad-un kiregen-i terigilegid:
kobegud-lige® nigen-e Qarini ber:

5 Pour les références & Palladius et & Wang Kouo-wei, voir P. Pelliot—L. Hambis,
Histoire des campagnes de Gengis khan, p. 233. A. Mostaert a discuté dans une longue
note (op. cit., note 14) le sens exact du verbe tiilefile- et il a conelu qu’il fallait le comprendre:
wegarder [quelqu’un] comme &’il était du *#iilesi (—chao-fan *nourriture brilée en sacri-
fice au défunt’ et qui ne sert plus & rien)y. Pour ma part, je comprends un peu différem-
ment: «faire, rendre [quelqu’un] tiiled: non ¢parce qu’il ne sert plus a'rien»,'mais afin de
le sacrifier & ’ennemi, de le faire anéantir par ’ennemi.

¢ Mot-&-mot: «tu as fait manger leur repas funéraire avec [la viande] d’un cha-
meau blancs.

7 Pentti Aalto, Quiuy-tu Pasicaraksd kemekii Tabun sakiyan neretic yeke kolgen
sudur. Nach dem Stockholmer Xylograph 15. 1. 699, hgb. -~ Asiatische Forschungen,
Band 10. Wiesbaden 1961,

8 Les cing passages se trouvent: (éd. Aalto. pp. 18 (16b), 19 (17b, 18a), 20 (18a,
18b); éd. Kara, pp. 35 (15b), 36 (16a), 37 (18b), 38 (17a), 39 (17b).

® Aalto, p. 18 (16b) kébegiid-iyer-iyen.
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148 L. LIGETI

minu bggiigsen Cebeg kitji kiged:

ene tillesi-yi abudqun:

teden-ii qatayufil-tu kiliyenggii kiged:
erke kudim doy jali-bar:

qamuy ebedbid-i*® ebderegulkit boltuyar:

La version mongole revue par Ayusi rend notre passage ainsi (éd. Kara,"
pp. 35—39);

Birin'? tengri kiged Jayun oglige-tii:
yirtinéii-yi sakiyid ba Yeke erketii:
qoor'® dgqiigli-yin kiregen-i'* terigilegéid's:
kobegiid-luy-a nigen-e¢ Buliyéi eme's:

minu bggiigsen Cefeg k)i kiged:

ene titlesi-yi abudqun:

teden-ii qatayufil-tu kiliyenggii kiged:

erke kibunl® oy Jali-bar:

qamuy ebedbin-i\7 ebderegilkil boltuyas.

L’original tibétain est ainsi congu:

Chans-pa dane ni Brgya--byin dan |
*Yig-rten skyon dan Dban-phyag Che |
gnod-sbyin sde-dpon thams-éad dan |
'Phrog-ma bu-dan béas-pa dan |
bdag-gi me-tog spos-dag dan |
sbyin-sreg 'di ni blan-bar-gyis |
de-dag-gi ni brcon-"grus dan |
gzi-brfid dban-phyug stobs-kyis kyan |
nad-rnams thams-éad 'joms-par “gyur.

Les deux variantes mongoles rendent fidélement le texte tibétain qui
veut dire: «Satukratu et Brahmd® les gardiens du monde et Mahesvara, les

10 Aglto, p. 18 (16b) ebedfin.

1 G. Kara, Az 6t oltalom kényve, Paficaraksd. Ayusi dtdolgozott kiaddsa [Le livre
des cinq protections. Paficaraksa. Traduction remaniée d’Ayusi]: Mongol Nyelvemléktdr
[Recueil des monuments de la langue mongole], vol. VIII, Budapest 1965.

12 Kara, p. 35 (16b) Birin.

18 Kara, p. 35 (15b) la ligne se lit: Buliy-¢i em-e-luy-a nigen-¢ ber.

u Kara, p. 37 (17b) kiriyen-i.

15 Kara, p- 37 (17b) em-e ber.

16 Kara, pp. 36 (15b), 37 (16b), 37 (17b) kiitiin kiged.

17 Kara, p. 37 (16b) ebedfitii-yi.

18 Cette divinité figure, dans les textes mongols, normalement comme Esrua.
Les formes mongoles sont empruntées & 'ouigour olt nous avons Azrua et Zdarua (DTS,
p. 639). Les termes ouigours remontent au gogdien ’zrw’.
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LE SACRIFICE OFFERT AUX ANCRETRES 149

chefs de la classe des démons, Hariti? avec ses fils ensemble, acceptez les fleurs
que je vous ai offertes et cette offrande de sacrifice briilé. Par les efforts
soigneux, par leur puissance et leur majesté, qu’ils anéantissent toutes les
maladies.»

Dans les versions mongoles, tillesi est le traduction du tib. sbyin-sreg
qui signifie «burnt offerings as made Tantrik Buddhists» (Das, p. 940). L’ex-
pression tibétaine est encore interprétée par le mong. yal mandal «cercle de
feu; holocaustey (Kow. II, 996). Noter encore: tib. sbyin-sreg-gi za — me-lha,
mong. dglige tilesi idegli — yal-un tngri ¢mangeur de I’offrande brilées (Suma-
tiratna II, p. 359); tib. sbyin-sreg-gi thab-khun, mong. yal mandal-un Juuga2®
«endroit pour mettre le feu, autel sur lequel on briile les victimes ou les offrandes
(Kow. II, 996).

Un autre passage du Paficaraksd offre une liste des démons (bhita),
on y rencontre encore le mot fitless faisant partie du nom d’une catégorie de
démons: tilesi idesiten «ceux qui ont pour nourriture 'offrande briilées (éd.
Aalto, p. 39; éd. Kara, p. 75), ce qui répond au tib. zas-su sbyin-sreg za-ba-
rnams (xyl. f. 3a).! Tci encore le tib. sbyin-sreg est rendu par le mong. tilesi.

Enfin le méme nom de démon est traduit en ouigour comme oot-ga
oklamis-ig yitaci-lir (F. W. K. Miiller, Uigurica 11, p. 61:8—9), traduit par
Miiller, «die das ins Feuer *Geschiittetes Essenden», par DTS, p. 155, comme
«qui dévorent ceux qu’on a laissé tomber dans le feus. Le verbe ¢okli- n’est,
jusqu’ici, pas attesté dans les dictionnaires turcs, et Pinterprétation de Miiller,
précédée d’un astérisque, a été considéré par lui-méme comme hypothétique.
11 parait certain que ¢6kld- est un dérivé du nom &k, et A ce dernier on peut

¥ Sur Hariti, voir L. A. Waddel, Lamaism (Cambridge 1934), pp. 99—100; Alice
Getty, The Gods of Northern B'uddhwm, Oxford 1928, pp. 84—87. La forme mongole
Qarini demande une explication.

* Cf. encore mong. lit. juuga «ereux que I’on fait en terre pour y mettre du feu;
2. foyers; Juuga-yin efen (’esprit du foyer (cette derniére expression répond au tib. thab-lha
et au chin. tsao-chen ou tsac-kiun), Kow, III, pp. 2371—2372. Sur 'sao-kiun, voir H.
Doré, Manuel des superstitions chinoises, Changhai 1926, p. 215.

! La méme liste revient encore une fois dans le Paficaraksa, avec une autre cons-
truetion (éd. Aalto, p. 56; éd. Kara, p. 109): tiilesi idesiten-ede . . . sakin itiledtiigei (libérez-
nous . . . des mangeurs de sacrifice brilés. Un peu plus loin, dans le méme passage on
lit encore: dkigiligéid [A ukiigiligtinl-efe: wrbayuluy-¢id [A wrbayuluyinl-ala: qob
sib-ala: alyasayuluy&id [alaysayuluydid de M. Aalto est un lapsus] [A alyasayuluybinl-aéa:
tilesi-yin kereg Jaray-ala: tilesi-ede: ebdegbi-ede: farudasun-aba: vitar [A iikeger bosuydin]-
ala: sedkil yegiidkegiligéin-ebe . .. sakituyai. En tibétain (xyl. IT, f. 24b): gded-byed
dar | sgyur-ba’i las das | byan dan | g-yens byed dan | sbyin-sreg-gi yo-byad dan | sbyin-
sreg dar | *foms-pa dar. | pho-fia dar: | ro-laks dar. | sems-sgyur-ba dan | . . . bdag-la bsrusn-ba
gyis-Figr. En traduction: ¢Sauvez-moi des tueurs, des détourneurs, des malédictions,
des détourneurs d’ames, des accessoires du sacrifice briilé, du sacrifice briilé, des destrue-
teurs, des messagers (de la mort), des démons cachés dans les cadavres, de ceux qui
font tourner I’esprity.
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150 L. LIGETI

toutefois rattacher: tat. Kaz. &tk «ein Volksfeiertag am Vorabend der Fasten
vor Pfingsten» (Radl., Wb. III, 2190); tchouv, téuk «Opfer, Opferung, Opfer-
fest; der Geist der Opferungy (Paasonen, p. 189), &k «sacrifice, immolation;
mets de sacrifices (N. A. Andreev, Cuiadsko-russkij slovarj, Moskva 1961,
p. 544); emprunts au ture: vog., tehér. éok «heidnisches Opfer», hongr. csok
[= &k] «Taufschmausy (Gombocz—Melich, Lexicon Critico-etymologicon I,
1174). '

Le nom chinois, identifié 4 I’expression ouigoure par Miiller, est appelé
RIEHAM che chao-che kouei «démons mangeant des offrandes brtilées.»

Sur la liste des démons, voir encore infra, s.v. bilegir.

2. kedig «part de l'offrande aux ancétress.

Le sens proprement dit du mot a été établi correctement par Mostaert:
parts des comestibles offerts en sacrifice aux ancétres lesquelles sont dis-
tribuées aux assistantsy. Pour appuyer cette interprétation il s’est réclamé
de I'ord. galit gédik «part de la viande et des autres mets offerts aux dieux
du feu qui est distribuée aux assistants» et du mgr. p ‘urgdni Gegea «part quon
re¢oit d'un animal sacrifié aux dieux».

Ces formes sont inséparables du mong. lit. kesig «grice, faveur, bonté,
bienfait, bonheur, charités, iilegsen kesig-eegen nadur éggimem «il nous rend
les restes de I'auménen (Kow. III, 2459), kesig «grace, favor, blessing; good
luck or good fortune; turn (one’s place, time, or opportunity in a scheduled
or alternating order).» (Less. 460); khal. chidig «aumdne, don» (Luv. 527);
bour. chéféy «wadeau fait & la jeune fille & mariers (C‘er 632).

Le mong. kesig «part, portion; sort; bienfait, charité, faveur, etc » est
un emprunt au turc kdsig, kdsik «piéce, morceaus < kis- «coupers (cf. Doerfer,
TMEN 1, p. 469). En revanche mong. -kefik «garde, tour de garde; ordres
remonte, par un intermédiaire kdsik (qui a donné automatiquement, en mon-
gol, keik), au turc kezik «<marche, promenade; garde, celui qui monte, la garde,
tour de garde; rang, file, ordres?? (tchag., PdC p. 485 [< kez-], pour les formes

22 Ragidu-’d-Din écrit kazik et kazlkidn-an (-@n est un pluriel persan); cf. Berezin
I, p. 268 (kzyky'n, lire kzykt’n). Doerfer, TMEN 1, pp. 467—471. P. Pelliot, Notes on
Marco Polo I (Paris 1963), p. 815, 8. v. Quasitan. Pour expliquer kefik «garde» par le
ture, Pelliot s’est réclamé de Vautorité de Kasyari, dans I’édition de Brockelmann, oit
Pon a en effet kadik «Wachtposteny. Mais ce dernier terme, au sens indiqué, ne figure
que dans I’édition de Brockelmann (p. 106), et c¢’est une erreur ficheuse pour kifig,
accusatif de ki# <homme»r. D’aillours Brockelmann n’a que répété son ancienne erreur
(Asia Major I, p. 43; 15). Correctement on a: wluylug-uy bulsa sdn adgii gilin | bolyil
ki¥ig baglar qatin yax¥i ulan «si tu arrives & une haute dignité, améliore ton caractére
et deviens un bon représentant des affaires des gens avec les bdgy; cf. la traduction turque
de Besim Atalay (Divanii Lilgat-it-tiirk terciimesi) I, p. 64, 8. v. uluy et Clauson, Etym.
Dict., p. 908, s. v. yay#i. Par ailleurs, 13, Pelliot a sirement raison d’avoir rattaché ture
kdzik «fidvre, fidvre intermittentes au kdzik «rang, tour de role. Le mot turc cette fois
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turques voir Clauson, Etym. Dict. pp. 758 —59). Enfin mong. keseg «morceau,
partie, lambeau, fragments (Kow. III, p. 2456)23 remonte & son tour & une
forme turque kdsdk, id. < kds «morceaus (selon Clauson, Etym. Dict., pp.
749~ 750, c’est un dérivé, avec kdisik, kdsik, du verbe kds- «coupery), n’a rien
& voir avec le mong. kefig «part, portion, etc.». Il n’en reste pas moins qu’il y
a une confusion entre les trois séries de mot dés le XITI® sidcle: les textes
chinois donnent parfois kesek pour «garde» et les dictionnaires des dialectes
actuels réunissent en un seul mot les deux homonophones. Pour ce dernier,
voir I'interprétation de Lessing citée plus haut, ot ord. eefik signifie, outre
le sens indiqué plus haut, «office & remplir & tour de rdles (Most., p. 252)
et mgr. keseq «service ou corvée qu’on fait 4 tour de réles (DM p. 199).

Le kedig dla part de 1'offrande distribuée aux assistantss était, parait-il,
composée avant tout des restes de la- viande et des restes de la boisson spiri-
tueuse.

3. bile’ur «restes de la viande sacrifiées.

Le sens du mot est agsuré par la glose chinoise qui est 8% ff yu-tsou «excédent
de la viande «offerte en sacrifice aux ancétress. Mostaert a refusé, & bon droit,
le rapprochement avec solyo bilei «[giteaux en forme de] pierre 3 aiguisers,
proposé par Pelliot. Le mot est en effet rare et Mostaert n’avait pas d’autres
recoupements mongols & I'appui de la glose chinoise.

Or la liste des démons du Paficaraksa, cette fois encore, nous en fournit un.

Voici la liste des démons (nous nous contenterons de renvoyer, entre
crochets, aux variantes offertes par la version d’Ayusi), cf. éd. Aalto, pp.
30—40, éd. Kara, p. 75.

‘Butinar-un [A &idkid-in] ayimay-ud éngge Girai idesiten [A buliyéi]:
umai idesiten: &isun idesiten [A wywyéi]: qoropu tosun idesiten: mig-a idesiten:
dgekiln idesiten: Simigen [A Eimegen] idesiten: [A toregsed-i idesiten]: amin
idesiten [A buliyéin]: saduli [A baling] idesiten: erike idesiteni: torégsen idesiten
[A deest]: andir idesiten: kuji idesiten: befeg idesiten: dir-e idesiten: tariyan
idesiten: tilesi idesiten: Ogestin idesiten: goyinalaysan-i [A arbiysan yajar-i)
wdesiten: sigesiin idesiten: bilegiir idesiten: nilbusun idesiten: siliisiin idesiten:

encore a trouvé son chemin jusqu’au mongol ol il apparait sous les formes kesig, kefig,
kijig sepidemic, pestilence, infeotious disease, infections (Less., p. 475). Il est notoire
que le z ture & donné, en mongol, soit un s, soit un §; & ce sujet voir mes remarques dans
Ural-Altaische Jahrbiicher XXXIII, 1961, p. 243.

* Le Mongyol Nanggiyad siig-iin toli bitig 11, f. 233a explique le mong. keseg
par le chin. B3l jeou-k’ouai «un moresau de viandes; kesig discuté plus haut n’a rien
& voir dans I'affaire, nous sommes sans doute en présence d’une expression ellyptique
pour migan-u keseg.
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nisun idesiten: burtay-i idesiten: bogelfisin [A bigelfigsed-i] idesiten: Cuburiquy-yt
idesiten [A baling-ala Suburiqui uyuylid]2

Voici Poriginal tibétain (xyl., II, ff. 2b—3a):

"byun-po’i chogs gzi-byin 'phrogs dan | zas-su mnal za-ba-rnams dan | zas-su
khrag ‘thun-ba-rnams dan | zas-su fag za-ba-rnams dan | zas-su $a za-ba-rnams
dar | zas-su chil za-ba-rnams das | zas-su rkaf za-ba-rnams dan | zas-su beas-pa
za-ba-rnams dan | srog ’phrog-pa-rnams dan | zas-su gtor-ma za-ba-rnams
dan | zas-su phrei-ba za-ba-rnams dai | zas-su dra [lire dri) za-ba-rnams dan ]
zas-su bdug-pa za-ba-rnams dan | zas-su me-tog za-nba-rnams dan | 2as-su
"bras-bu za-ba-rnams dan | zas-su lo-tog za-ba-rnams dan | zas-su sbyin-sreq
za-ba-rnams dan | zas-su rnag 'thusi-ba-rnams demn | zas-su phyi sa za-brnams
dan | zas-su géin "thus-ba-rnams dar | zas-su lhag-ma za-ba-rnams dan | zas-su
méhil-ma za-ba-rnams dan | zas-su far-snabs za-ba-rnams daf | zas-su snabs
2a-ba-rnams dan | zas-su mi-gcan-ba za-ba-rnams dan | zas-su skyugs-pa za-ba-
rnams daf | zas-su stor-khun-nas 'bab-pa ‘thun-ba-rnams?

En traduction: «Assemblée des démons: mangeurs [voleurs] d’apparence
extérieure, mangeurs d'utérus, mangeurs [A buveurs] de sang, mangeurs de
graisse fondue,? mangeurs de viande, mangeurs de graisse [non fondue],

2 Ainsi que je I'ai indiqué plus haut, la méme liste revient encore un= fois, avec
une autre construction; dans le Paficaraks. Il est intéressant de voir gque, cette fois,
les deux versions mongoles suivent plus fidélement I'ancienne tradition du texte; il est
non moins surprenant que dans quelques cas ce soit la version d’Ayusi qui nous offre
des formes archaiques. Mais voici le texte (éd. Aalto, p. 56: 23a; éd. Kara, p. 107: 23b—
24a): dngge Girayi [A Girail buliyéi [A buliylinl-aéa: umai idesiten-efe: mig-a idesiten-
ede: Sisun idesiten-ebe: goruyu tosun idesiten-ede: Sgekiin idesiten-eCe: Limitgen idesiten-ece:
térégsen-i idesiten-ebe: amin buliyéin-ala: saduli idesiten-efe: erike idesiten-efe: Uniir
idesiten-ele: ki idesiten-efe: feleg idesiten-ele: ir-e idesiten-ebe: tariyan idesiten-ele:
tiilegs idesiten-ele: Ggesiin idesiten-ede: quyinalaysan-i [A ariysan yajar] idesiten-ede: [titlest
idesiten-efe: Ggesiin idesiten-ebe: qoyinalaysan idesiten-efe: répétition erronée]: sigesiin
idesiten-efe: nilbusun idesiten-ebe: sulitsiin [A. siliisiin] idesiten-efe: nisu [A nisun] idesiten-
efe: bigeljigsen-i idesiten-ele: bilegiir idesiten-ece: burtay-i idesiten-efe: Suburiysan-i idesiten
Liged [A kiged-del-efe sakin itiletiigei [A iviledtiigei].

%5 Le texte tibétain (I1, f. 24b) se fait remarquer par quelques omissions sans doute
involontaires: zas-su mdans za-ba dan | zas-su mnal za-ba dar | zas-su 3a za-ba dan | zas-su
khrag thusn-ba da | zas-su Zag za-ba dan | zas-su chil za-ba dan | zas-su rkan za-ba dan |
zas-su beas-pa za-ba dan| srog phrog-pa dan | zas-su gtor-ma za-ba dan | zas-su phren-ba
za-ba dan | zas-su dri za-ba dan | zas-su bdug za-ba dan | zas-su me-tog za-ba dan | zas-su
*bras-bu za-ba dan | za-su lo-tog za-ba dar | zas-su sbyin-sreg za-ba dan | zas-su rnag thur-ba
dan | zas-su phyi-sa za-ba dan | zas-su géin za-ba dar | zas-su méhil-ma za-ba dan | zas-su
har-snabs za-ba dar | zas-su snabs za-ba dan | zas-su skyugs-pa za-ba dar | zas-su mi-gean-ba
za-ba dan | zas-su stor-khufi-nas ’bab-pa *thun-ba-las bsruni-ba gyis-¥ig. Par un ficheux
hagard, entre autres, le membre de phrage zas-su lhag-ma za-ba dan a sauté sous le stylet
du graveur.
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mangeurs de moelle, [mangeurs de nouveau-nésj, mangeurs [A voleurs] de
vie, mangeurs d’offrandes aspergées, mangeurs de chapelet, mangeurs de
nouveau-nés [A deest], mangeurs d’odeurs, mangeurs d’encens, mangeurs de
fleurs, mangeurs de grains, mangeurs de moisson, mangeurs de sacrifice
brilé, mangeurs de pus, mangeurs d’excrément,?? mangeurs d’urine, mangeurs

2 Le sens du mot tibétain est assez vague: tib. Zay «clot of blood, film on tea,
that is cooling down, or any film that is formed on liquid generally, as on milk when it
is allowed to cool after being boiled», «fat or grease in a liquid state, also fat melted and
congealed againy (Das, p. 1065). Dans notre liste j'ai adopté le sens de «graisse fondue»
et j’ai réservé Uinterprétation «graisse non fondues au tib. chil {«fat non meltedy: snum-
Zag, Das, p. 1027; mong. dgekiin «graisse, lard, suifs, Kow. I, p. 561). Le terme mongol
est encore plus problématique. Les deux éditions du texte mongol ont adopté la lecon
quruyu (avec une variante quripu). Pour ma part j’ai lu gorwyu (<qoru-; sur le suffixe
-y, -gii, voir Poppe: Keleti Szemle XX, p. 95). Selon A. Mostaert, le mot n’est pas attesté
dans le mong. lit. Toutefois goru’ul-, dérivé de goru- figure dans V'Histoire secréte (X1
24a § 254; éd. Ligeti, p. 225): bogda gadun eke-yi’en tosun duran goruw'ulfu sin firigen
e’ede’ulji tigiilemili & «tu parles & faire figer les sentiments de beurre et a faire aigrir
le coeur de lait de ta mére, la sainte damey. La glose Z ik kiao-ning «faire durcir est
correcte et nous avons la un verbe goru- qui signifie, comme le tib. Zag, «faire fondre
(la graisse) et puis figer de nouveauwy. C’est ici qu’il faut compter encore avec kalm. lit.
yoryun graisse fondue de brebisy (Pozdn., p. 96), kalm. yoryn «geschmolzenes Fett,
Talgy (Ramst., p. 187). Ils sont inséparables de ces derniers: mong. lit. goryu, goruu «spot
in eye, film, cataracts (Less., p. 970); khal. yurwu «taiey (Luv., p. 567); bour. yorgo, id.
(Cer., RBS, p. 32); au point de vue sémantique, voir supra, le tib. Zag. Voici comment
Sumatiratna (II, p. 685) nous explique le mot Zag: en tibétain: Zag ni Sa riin rus riiih
sogs bcos-pa’i fag; en mongol- goryu tosun: siliin tosun: «qayulin mig-a qapulin yasu:
terigiiten-i Einaysan-u tosw» «fag veut dire graisse provenant de la cuisson d’anciennes
viandes, d’anciens os, etc.» L’interprétation du terme, en mongol, rend littéralement
celle du tibétain, & ’exception du terme méme Zag; avant de Uinterpréter en mongol,
il rend le mot tibétain par deux synonymes mongols: goryu tosun et sililn tosun. La pre-
miére expression nous est bien connue, elle est enregistrée en kalmouk, au sens de «graisse
fonduey; siliin tosun signifie la méme chose (siliin soupe, bouillony vaut ici pour ¢liquide,
fondw). Un autre exemple offert par Sumatiratna est non moins intéressant: tib. Zag-gi
sor rig— #es sor-mo gsum-gyi ri-mo-la fag-gi zo ris fes ‘khrul; mong. yurban quruyun-u
Jiruy: quriyun-u tolbalapsan - kemekii yurban quruyun-u Jirwy-i goruyu tosun-u Jiruy
kemekii inu endegiirel. Tib.: «dessin du doigt engraisséy — «le dessin de trois doigtm,
au lieu de «dessin de la tache de graisse» — (est une erreurs. Le mongol reproduit la défini-
tion de ’expression sans rien y changer, seule expression (£ag-gi sor ris), comme de cou-
tume, est rendue, pour mieux la faire comprendre par le mong. yurban quruyun-u firuy
«dessin de trois doigtsy et par quriyun-u tolbalaysan «taché au doigty. Dans cet exemple
on retrouve donc goruyu tosun, I'expression discutée du Pasicaraksa.

27 Tib, phyi-sa «excrements; the supposed food of certain demonsy (Jaschke, p
350; Das, p. 836). Le mong. arfiysan yafar offert par la version d’Ayusi est une traduction
du modale tibétain (sa «terres; phyi-dbar byed-pa «to clean, to cleanse; Jiischke, p. 3560);
ariysan. dens un autre passage, doit &tre un lapsus du graveur. Ye-Zes rdo-rje donne,
dans le dictionnaire tibéto-mongol (p. 351), phyis (et non pas phyi-sa), expliqué en mongol,
entre autres, par pa-ka-sva [= bayasu] et ’ar-¢hig-san[ = ariysan]. Les formes qayigalaysan
et quyigalaysan offertes par M. Aalto s’expliquent mal; pour ma part, je suis enclin &
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des restes [de la viande de sacrifice], mangeurs de larmes, mangeurs de salives,
mangeurs de morves, mangeurs de souillure, mangeurs de vomissure,!? man-
geurs [buveurs] de ce qui coule [du cloaque] [de l'offrande aspergée].2s

Le terme qui nous intéresse, se trouve donc, avec titlesi, dans un milieu
étrange, mais il n’en reste pas moins certain que bilegir de la liste est identique
a bile’ur de I'Histoire secréte. Bilegitr de la liste est la traduction du tibétain
lhag-ma quin’est recueilli dans les grands dictionnaire qu’au sens de «remainder,
the excessy. Ce sens général est encore confirmé par le dictionnaire tibéto-
mongol de Sumatiratna (II, p. 1825) ou tib. lhag-ma est traduit en mongol
par trois mots: dlebiir, bilegiir et ilegiii. Le premier et le troisidme mot ne
posent aucun probléme: cf. mong. lit. @lebiiri «1. superflu; 2. le reste; 3. le
reste du bien, I’héritage. (Ye-8e rdo-rje traduit dans son dictionnaire, p. 480,
le tib. lhag-ma, par le mong. ul-de-pur, donc iildebiir, et ce dernier peut &tre
rapproché du khal. ¢@ldver <le restes, Luv., p. 480); mong. lit. ilegi[%], #legit[i]
«trop, plus, plus qu’il ne faut; 2. qui est de trop, superfluy (Kow. I, 299), «le
restant, superflu; 2. de trop, en plus (Kow. I, 524); Hs hile’i, id.; ce sont des
dérivés du verbe @le-, ile-, hiille- «tre de trop» (cf. Pelliot, dans Journ. 4s.
1925 I, p. 236).

En fin de compte on peut affirmer actuellement que bilegitr a pour
"sens «le reste, 'excédenty, comme le tib. lhag-ma, mais les deux termes servent
4 désigner en méme temps «’excédent, les restes de la viande de sacrifices.

L’étymologie de bilegiir nous échappe pour le moment. Est-ce un terme
provenant d'un dialecte du vieux mongol, le khitan ¢ Est-il un mot d’origine
turque ? ' '

A propos de titledi je me suis référé i un texte ouigour paralléle qui com-
prend au fond la méme liste de démons. Or cette liste est incorporée au Tathd-

y voir goyinalaysan, forme, qui est appuyée par goyinalaysan yajar qui traduit, chez
Sumatiratna, avec yparilaysan yafar, le tib. phyi-sa. Par ailleurs ce dernier dictionnaire
traduit encore le tib. phyi-sa (loc. laud.) par mong. bayasun, sangyasun et yaridasu.

% Aucune des deux versions mongoles ne rend fidélement le texte tibétain qui
est pourtant bien clair. Le tib. stor-khus signifie en effet «a ditch, where all impurities
are deposed, also a gutter of drainy (Das, p. 557). Le mong. éuburigué («couler sans cesse,
eau, larmes, sang», Kow. III, p. 2202), en tant que traduction, rend assez pauvrement
le tib. stor-khun-nas ’bab-pa. Ayusi qui dans sa version a baling-afa uburigui serre de
plus prés ’expression tibétaine, cependant il s’est mépris sur le vrai sens du stor-khun,
sans doute influencé par le fait que stor est employé souvent pour gtor; de la il n’y avait
qu’un pas pour traduire gtor-ma «sacrifice aspergés. Sumatiratna cette fois encore nous
fournit un exemple trés utile: tib. stor-khurn-nas *bab-pa *thun-ba — brjod byed-kyi gdon,
mong. qayadasun-u nitken-ebe baywysan-i ayuybi — umartan poluyéi ada <buveurs de ce
qui descend par le cloaque — démons qui apportent Poubli (qui sont saisizs d’oubli)s.
Le nom de cette classe de démons est recueilli dans le dictionnaire de Das (p. 468): brjod
byed-ky: gdon «demons who bring in forgetfulnesss. Pour mong. qayadasun, voir Lessing,
p. 915, «waste, garbageys. Sur gtor-khun, voir infra, note 41.
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gatosnisasitdtapatre-apdarajita-nama-dhdrani. Elle nous est parvenue dans trois
fragments de xylographe imprimés sous les Yuan. Le texte ouigour fut publié
par F. W. K. Miiller, auquel ont été ajoutés plus tard par S. E. Malov?®
quelques fragments supplémentaires. Miiller a encore repéré la version chinoise
du passage en question, mais ce texte (tout comme les textes chinois en général)
contient quelques divergences importantes par rapport au texte ouigour. Le
texte ouigour est par ailleurs obscur sur plusieurs points, par suite des mots
ouigours non attestés ailleurs. Pour les identifier, Miiller a consulté la version
chinoise, mais celle-ci ne 1’a pas beaucoup aidé & cause de son manque de
précision coutumier. Toutefois, la version tibétaine du Sitatapatra-dharani.
nous fournit plus d’une fois I'interprétation correcte des mots ouigours énig-
matiques.®0

La variante ouigoure est ainsi congue:

(éd. F. W. K. Miiller, pp. 64—65) [9]....... buu [10] stksil gundadi-lar
qarin-tagi kiné-ig [11] qundaéi-lar o o gan i&tdbi-ldr o o minéig ad-liy- [12]
lar oo dt adliy-lar o o yaqri ad-liy-lar o o [138] yilik ad-liy-lar o o toymis-iy
qundadi-lar o o [14] isig éziig qundabi-lar o o yayi§ ad-liy [15] -lar o o psak

qundabi-lar o o yid ad-liy-lar o o [16] titsiuk as-liy-lar o o qu-a ficdk as-liy-
[17] -lar o o tud yimig a$-liy-lar o o tariy a¥- [18] liy-lar o o oot-Ga toklamid-ig
yitadi- [19] -lir o o yiring ad-liy-lar o o aqiy ad-liy-lar o o [20] sol ad-liy-lar
oo yar as-liy-lar oo lLisip [21] ad-liy-lar o o ying ad-liy-lar oo qusuy a¥-
[22] liy-lar oo oOtmis-ig yitdi-lir oo ariy-siz [23] ad-liy-lar oo qalinéu
ad-liy-lar oo gqadaniy [24] iltdéi-ldr oo nd ndgd ad-liy-lar oo kongil-ug

qundabi-lar oo
En traduction: «Ceux-ci: les voleurs d’apparence extérieure, les voleurs

2 F. W. K. Miller, Uigurica IT (Berlin 1911), pp. 50—75, surtout pp. 60—61,
64—656, 66—67. S. E. Malov, Sitdtapatrd-dharani v ujgurskoj redakcii: Doklady Aka-
demii Nauk SSSE 1930, pp. 88— 94,

30 Pratiquement il n’y a qu’un seul mot ouigour qui reste sans équivalents tibétain
et mongol et deux ou trois sans correspondants tibétain, mongol et chinois. La difficulté
vient du fait que ordre de succession des noms de démons n’est pas identique dans les
versions ouigoure et chinoise d’une part et dans la version tibéto-mongole-de 1’autre.

# Lg liste chinoise commence par les deux noms de démon Y F) wei-li et Z3EH
yong-yen. Wei-li signifie «intimidationy (Mathews n° 7051: 6), «Gewalts (Riidenberg n°®
5837: 6). Yong-yen veut dire «appearance; looks, demeanour; expression of the coun-
tenances (Mathews n°® 7560: 14), (Antlitz, Ausseheny (Riiddenberg n° 3146: 2). La liste
ouigoure n’en a qu’un seul: siksil ou sig¥il, laissé sans traduction par F. W. K. Miiller;
le mot n’a pas été incorporé dans DTS, ni dans Etym. Dict. de Clauson. La liste tibétaine
du Paficaraksa a enregistré, & son tour, un seul: gzi-byin (traduit en mongol par dngge
Sirai). Cependant la version II du Sitdtapatra-dharani tibétain en offre deux: gzi-brjid
et mdans. Tib. gzi-brfid (synomyme de gzi-byin) a le sens: «1. brightness, beauty, & fair
healthy complexion; 2. Honour, esteem, security» (Das, p. 1104); selon linterprétation
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de ’enfant se trouvant dans 'utérus,’ buveurs de sang, dévorateurs d’uterus,
dévorateurs de viande, dévorateurs de graisse, dévorateurs de moelle, voleurs
de nouveau-nés,?* voleurs de vie, dévorateurs de graisse fondue,? voleurs de
couronnes, dévorateurs de parfums, dévorateurs d’encens, dévorateurs de
fleurs, dévorateurs de grains, dévorateurs de moisson, mangeurs d’offrande

mongole de Sumatiratna II, p. 763: tib. gzi-briid, mong. sir jibqulang (¢éclat, splendeur,
magnificence, grandeur, force», Kow. II, p. 1434). Dans un passage du Paficaraksa
invoqué plus haut, tib. gzi-brjid est traduit par le mong. erke kiidiin «puissances. Le tib.
mdans es interprété: «1. colour of the face, fresh looks, healthy complexion; 2. brightness,
lustre, splendoury (Das, p. 676); cette interprétation est confirmée pleinement par Suma-
tiratna I, p. 1079, ol le mot tibétain est rendu par le mong. ongge Jisi («mine agréable,
beautés), sir silde (wplendeur, majestés). Cela revient & dire que tib. gzi-brfid (chin.
wei-li) pourrait étre rendu par «puissancey et tib. mdans( chin. yong-yen) par «(agréable)
apparence extérieurey. Ajoutons que dans le Kanjur mongol tib. dmanis est traduit par
dngge Girai: dngge Cirai Ginaysi-da ilit buliydaqui neretii, tib. Mdans phyir mi *phrog-pa
Zes-bya-ba (Ligeti, Catalogue du Kanjur mongol imprimé I, p. 77, n°® 294), Il est pourtant
intéressant de voir que dans certains textes gzi-brfid et mdans sont des synonymes rendant
le skr. ojah; cf. Mahavyutpatti, I1, p. 414, n° 6409. Le terme ouigour sig§il, sans étymologie
turque, remonte probablement & une forme dialectale tibétaine. Si en face de gzi, ne
pose pas de probléme; le passage -d > -, en position finale, est bien attesté dans les
dialectes archaiques orientaux, enfin b- > g- (¢-?), en position préradicale, n’est pas
non plus impossible; ¢f. A. Réna-Tas, Tibeto-Mongolica (Budapest 1966), pp. 149— 150,
134.

32 Sans équivalent dans les listes tibétaine et mongole du Paficaraksd (= Pr.).
La liste tibétaine du Sitatapatra-dharant (= Sp) I—1II porte & sa place mnal.

33 L’ouig. miindig n’est, jusqu’ici, pas attesté dans d’autres textes; of. DTS, p.
353; Clausion, Etym. Dict., p. 757. Il répond au chin. g i pao-t’ai «womby (Mathews,
n® 4940: 3), au tib. maal et au mong. umai, id. La liste tibétaine du Sp. (I—III) porte,
par une erreur manifeste, fag qui correspond en réalité au chin. tche-ys du n® 9.

3 L’oiug. toymis «(nouveau-)nés répond, d’aprés F. W. K. Miiller, au chin. VIII,
mais ce dernier n° n’existe pas dans son texte chinois. Le nom est cependant authentique,
au mot ouigour répond, dans le Pr. tib. beas-pa et mong. gecas-pa, dans le Sp. tib. beas-pa,
geas-pa. Par suite de ’omission du nom chinois «dévorateurs de (nouveau-)nésy une erreur
g’est produite: le nom tibétain a maintenu sa place normale (9°) dans la liste et a été
rattaché au nom suivant de la liste chinoise avec lequel il n’a rien & voir.

35 Le nom ouig. yagis (Fettiges» de Miiller a été récemment remplacé par yayi¥ diba-
tiony (Clauson, Etym. Dict., p. 908); I'interprétation «libationy est toutefois arbitraire,
dans ce dernier sens on a en ouig. safiy «Streuopfem, tokitk «Libatiomy (T'T VII, p. 68,
note; DTS, p. 479). Le mot yayi¥ est toutefois attesté dans Ka¥y. au sens de «Schlachtop-
fer» (Brock., p. p. 72) et, dans les textes bouddhiques, dans I’acception de «sacrifice;
offrande» (DTS, p. 224). Pour engageante que paraisse cette interprétation, elle ne va
pas de soi dans le cas présent. Le mot ouigour est inséparable du chin. tche-yi (tib. Zag,
mong. qoroyu tosun) qui milite en faveur de I'ancienne interprétation de Miiller. L éty-
mologie du mot ouigour reste, aprés tout, douteuse, malgré yay, yaqri.
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brilée,® dévorateurs de pus,3? dévorateurs de larmes,* dévorateurs de glaire,3®
dévorateurs de salive,*® dévorateurs de saleté d’égout,* dévorateurs de morve,
dévorateurs de vomissure, mangeurs d’offrande,*? dévorateurs de souillure,*

3 A propos du nom ouigour et ses correspondants, voir supra. Ajoutons que dans
le dictionnaire sino-tibétain intitulé T'sang-wen tseu-tien (Pékin 1957), p. 617, le tib.
sbyin-sreg est interprété par le chin. $EH chao-che.

87 Chin. §& nong «pusy (Mathews, n® 4773), tib. rnag, mong. dgesin. Sur ouig.
yiring, wring, voir DTS, p. 623; Clauson, Etym. Dict., p. 233. L’équivalence tib. rnag
~ chin. nong. est confirmée par le T'sang-wen ts’eu-tien, p. 479. :

38 Clauson, HEtym. Dict., p. 83, interpréte ag?y adliylar, sous réserve, comme (eaters
of serum (?)». Je suis d’accord avec lui pour faire dériver le mot du verbe ag- «couler
(Peau)», mais par agiy je comprend darmes (qui coulent)y. DTS, p. 48, traduit agiy, dans
d’autres expressions bouddhiques, par «courant (d’eau), ruisseau; houle». Le mot ouigour
répond au chin. J§§ ¢’ «tears; to weep» (Mathews, n® 6250), au tib. méhil-ma et au mong.
nilbusun. D’aprés la liste tibétaine du Sp., il g’agirait des équivalents du tib. snabs.

3% Quig. 80l doit avoir le sens de «glaires; cf, a. turc. sol «Saft in Fleischy (Gabain,
Alttiirk. Gram., p. 335), Kasy. sél «(Feuchtigkeit, Saft in Baumen und Fleischy (Brock.,
p. 188; sa legon siil ne doit pas étre maintenue); tat. Kaz. sil «der Eiter» (Radl., Wb.
830). Cf. encore DES, p. 517 (siil, lire sil); Clauson, Etym. Dict., p. 824 («zerum or lymphy).
Le mot ouig. répond probablement au chin. I§g 0 salivay (Mathews, n® 6458), au tib.
nar-snabs et au mong. silusiin. Selon la liste du Sp., ouig. sdl et tib. nar-snabs répondent
au chin. sien.

4 Quig. yar «saliver est suffisamment assuré; cf. Clauson, Etym. Dict., p. 953,
Il répond sans doute au chin. JE sien «spittle, salives (Mathews, n°® 2714). Pas d’équivalents
tibétain et mongol; probablement identiques au précédent. Cependant, d’aprés la liste
du Sp., le chin. sien répond & I'ouig. sl et au tib. nar-snabs (cf. note 39). Selon la méme
liste, ouig. yar équivaut au chin. t’0 et au tib. méhil-ma.

4 F, W, K. Miiller a interprété ouig. lisip comme «Ruhr et il ’a 1dent1f1e au chin.
FZ Ik Xiao-lieou «ce qui coule d’un trou, d’un égouty (cf. &’iao «a hole, a cavityy, Mathews,
n° 751); son étymologie par JHj#E li-tsi «dysenterier pour engageante que paraisse reste
inacceptable pour des raisons phonétiques (cf. B. Csongor, Chinese in the Uighur Script
of the T’ang Period: AOH II, 19562, p. 119). Il g’agit de tout autre chose. Ouig. lisip, &
la rigueur li&ip, li§p anucus, mucuosité, pituités, emprunt an tokharien A, est bien attesté;
cf. DTS, p. 333 (8. v. lesp) Clauson, Etym. Dict., p. 764. Le mot ouigour répond en sffet
au chin. k’iao-lieou qui, & son tour, équivaut au tib. gtor-khun-nas *bab-pa «ce qui coule
du cloaque». Sur tib. gtor-khun, voir Tsang-wen tseu-tien, p. 339 (interprété en tibétain:
mi-gean.gtor-ba’s khurni-bu rjab. . .don). Sur le mot tibétain, voir supra, note 28.

22 Quig. ying «amorvey (DTS, p. 262; Clauson, Btym. Dict., p. 941) répond, éventuelle-
ment, au tib. snabs et au mong. nisun. Il n’a pas d’équivalent dans la liste chinoise de |
Miiller. Sur les équivalents chinois et ouigour du tib. snabs, selon la liste du Sp., voir
note 38.

43 Sur ouig. dimi¥ «offrandes, voir supra. D’aprés le T'sang-wen ts’eu-tien, p. 340,
tib. glor-ma est interprété par chin. Ji & che-che. ,

4 QOuig. ariy-siz répond au tib. mi-gearn-ba dont il est une traduction servile, et
au mong. burtay. Le mot ouigour, malgré le renvoi XXVI, n’a pas d’équivalent chinois
dans la liste de Miiller. Dans la liste du Sp. tibétain, mi-gcani répond, sous le n° 12, au
chin. ta-pien «excrémenty. Dans la liste du Pr. tibétain, «excrément» est rendu par phyi-sa
(cf. note 27). Le T'sang-wen tseu-tien, p. 533, explique phyi-sa, en tibétain, ainsi: mi-gean
skyag-pa’i miz. -
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dévorateurs de restes,’® buveurs d’urine, dévorateurs de n’importe quoi,%®
voleurs d’esprit.t?

Le mong. bilegiir ~ tib. lhag-ma peut étre identifié, dans cette liste,
A ouig. galinéu. F. W. K. Miiller a traduit ce mot par «*Kot» et l'a identifié
au chin. XE ta-pien, id. DTS, p. 412, interpréte le mot comme suit: 1.
wrestesy (kiinniing qalinfusi «estes des joursy); 2. «estanty (galinéu burgan
$azini «doctrine du Buddha restant»); 8. «déchets, ordure». Cette derniére
interprétation repose sur le passage en question, suggérée par Miiller. Clauson,
Etym. Dict., p. 624, a galinéw «emainder, residue», mais, sans doute sous
linfluence de Miiller, il attribue & ce mot aussi un sens péjoratif: galintu
adliy-lar waters of residuesy. Il est certain que galinéu dérivé, en derniére
analyse, du verbe gal- «esters, est I'équivalent du chin. Z ts'an « remnant,
residuey (Mathews, n° 6689) et n’a rien 4 voir avec nd ndgi, proposé sous ré-
serve par F. W. K. Miiller.

Une erreur pareille a été commise 4 propos de l'ouig. 6tmis que Miiller
a interprété, non sans hésiter, par «Opfergaben» s’appuyant sur 1’autorité
du chin. ## che-che «aumoéne, offrandes. Ce sens est reproduit par DTS,
p. 893, comme «offrande de sacrifices. Cependant l'interprétation de Miiller .
est rejetée par Clauson Etym. Dict. p. 39, puisque, & son avis, 6tmis-ig yitdci-
lar vient d’&tre mentionné aprés les «dévorateurs de pus, de larmes, de moisis-
sure, de morve et de vomissure» et ’expression doit avoir le sens de «eaters
of faecal matters. A mon avis, I'ordre de succession des noms des démons est
A tel point bouleversé dans les textes jusqu’ici envisagés, qu’on ne peut en tirer
aucun argument.

En réalité ouig. 6tmi§ ~ chin. che-che «offrande de sacrifices» répond au
tib. géor-ma «sacrified objects, i.e., that is strewn or scattered or given away»
(Das 527). Le mong. saduli rend le sens spécial du mot tibétain: «offrande
aspergéen, par contre le mong baling «offrande aux espritsy» en offre le sens
général. sens qui est trés voisin & celui de 'onig. 6tmis. Par ailleurs 6tmi§ est
le dérivé du verbe 6¢- «w’adresser, offrir (4 un supérieur)» aujourd’hui faiblement
attesté, mais bien connu dans ses dérivés: dtiin- «8’adresser 3, demanders,
Otilg: otig berim «dette, obligationy (DTS, pp. 392— 393).48

45 Sur ouig. galinéu, voir ci-aprés. A propos du tib. lhag-ma, le Tsang-wen tseu-
tien, p. 958, se référe, entre autres, & 'expression zas-kyi lhag-ma «restes de nourritures.

46 Sang équivalent chinois, ni tibétain.

47 Le nom ouigour répond au chin. & fo-yi et, dans la liste du Sp., au tib. sems
*phrog-pa.

48 La liste des démons offerte par la version tibétaine du Sitdtapatra-dharani,
gensiblement différente de la liste du Pasicaraksd, est assez voisine sinon identique &
celle du texte chinois publié par F. W. K. Miiller. Voici la concordance des noms chonois,
tibétains et ouigours; pour les noms nous nous sommes circonscrits & leurs éléments
sssentiels. Les noms tibétains nous avons emprunté au Kanjur, sous trois variantes:
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Il faut encore faire état d’une série de recoupements recueillis dans le
grand dictionnaire pentaglotte des Ts’ing. (Wou-#’s I, p. 367): mong. kesig
mig-a «viande de sacrifices ma. kesi yali «Opferfleischy (Hauer p. 584), chin.
WEW tsou-jeou, id. C'est dans le méme sens que va le tourki iltifat [iltipat]
gu$ ou iltifdt, iltipdt, iltipat a le sens de favour, grace, kindness, attentions
ot godt, goé, gusd, etc. signifie «meat, fleshy (Jarring, p. 140, 105).4? L’équivalent
tibétain nous révele cependant qu’il ne s’agit pas en général de «viande de
sacrifice», mais des restes de la viande de sacrifice»; tel est en effet le sens du
tib. da-Thag. '

I pha 258b, 1T pha 264b, 111 ya 143a; cf. éd japonaise: T'ibetan Tripitaka, Vol. 1, pp. 180
et 182, Vol. 11, p. 235. En ce qui concerne les noms chinois, on n’a qu’a se référer au travail
de F. W. K. Miiller, op. ¢it., pp. 60—61.
1° chin. to wei-li ~ tib. I1. 1° gzi-brfid ’phrog-pa; ouig. sig#il qundadi-lar
2° chin. to yong-yen ~ tib. I 2°, 11 2°, II1 2° mdarns *phrog-na; ouig. —
3° chin. tch’an-kong ~ tib. TT1 3° mrial; ouig. miindig (cf. n° 5)
4° chin. hiue ~ tib. I—III 4° khrag; ouig. qan
5° chin. pao-tai ~ [tib. I—III Zag]; of. 3°
6° chin. jeou ~ tib. I-—III 6° #a; ouig. d¢
7 chin. tche ~ tib. I—III 7° chil; ouig. yagqri
8° chin. souei ~ tib. I—III 8° rkar; ouig. yilig
9° chin. tche-yi ~ tib. I-II 9° beas-pa, II1 9° geas-pa; ouig. yayi¥
10° chin. t8’iu-ming ~ tib. I—IIT 10° srog ’phrog-pa; ouig. isig dzug qundabi-lar
11° chin. ngeou-t’ou ~ tib. I—-IIT 11° skyugs-pa; ouig. qusuy
12° chin. ta-pien ~ [tib. I-III 12° mi-gcas; ouig. ariy-siz]
13° chin. siao-pien ~ tib. I—III 13° géin; ouig qasaniy
14° chin. k’iao-licou ~ tib. i-III 14° gtor-khus-nas *bab-pa; ouig. Li¥ip
15° chin. #8’an ~ tib. I-III 15° lhag-ma; ouig. qalinéu
16° chin. #’0 ~ tib. I—II 16° mé&hil-ma, ITT 16° *¢hil-ma; ouig. yar
17° ehin. £’ ~ tib, I—IIIL. 17° snabs; ouig. agiy
18° chin. sien ~ tib. I—III 18° nar-snabs; ouig. sdl
19° chin. nong ~ tib. rnag I—TIT 19°; ouig. yiring
20° chin. che-che ~ tib. I—IIX 20° gtor-ma; ouig. Gtmis
21° chin. man ~ tib. I—III 21° phres-ba; ouig. psak
22° chin. hiang-k’i ~ tib. I—III 22° dri; ouig. yid
23° chin. hiang ~ I, TIT 23° gdug-pa, II 23° bdug-pa; ouig. tiksik
24° chin, to-yi ~ tib. I—IIT 24° sems *phrog-pa; ouig. kéngiil-ig qundadi-lar
26° chin. houa ~ tib. I—III 25° me-tog; ouig qu-a &akik
26° chin. kouo ~ tib. I—III. 26° 'bras-bu; ouig. ti¥ yimi¥
27° chin. migo ~ tib. I—III 27° lo-tog; ouig. i tariy
28° chin. chao-che ~ tib. I—III 28° sbyin-sreg; ouig. oot-ga E6klamis
8 Cf. ar.-pers. iltifdt «turning towards another; respect, courtesy, reverence;
attention, regard; favour, iliifat kardan «to make a present (to an inferior)s (Steing.,
P- 92); pers. go&t «flesh, meats (Steing., p. 1104),

Aeta Orient. Hung. XXVIL 1973.



160 : L. LIGETI

4. sarqud «les restes de la boisson de sacrificen.

Le mot mongol a été traduit respectivement par «vin» (Kozin), «vin de
sacrifices (Haenisch), «boisson de sacrifices (Pelliot), cette fois Mostaert s’est
choisi un mauvais guide, la glose interlinéaire désorientée qui veut '’entendre
iiE tsou «viande de sacrifices, mais qui, aprés bile’dr, présente un contresens.

La difficulté de I'interprétation correcte vient de ce que le mot mongol
est pauvrement attesté et au point de vue sémantique, les rares recoupements
paraissent & premiére vue assez contradictoires.

On a en effet mong. lit. sarqud «boissons fortes, liqueurs spiritueuses»
(Kow. II, p. 1336), sargad, sarqud «spirituous liquor, strong drink» (Less.,
p. 877); khal. sarchad «vin (style élevé)y (Luv., p. 352); djarout sarhad «wau-de-
vie de laity (Kara, p. 325); ord. saryut «eau-de-vie de babeurre; eau-de-vie en
général, geniévre (style élevé) (Most. p. 562).

Dans le dictionnaire pentaglotte des Ts’ing (Wou-t'i I, p. 637) sarqud
a déja disparu, & sa place, parallélement avec kesig mig-a, on trouve buyantu
darasu «vin de sacrificen, ma. ySturi nure «Gliickswein, der bei grossen Opfern
auf Altiren und in Tempeln dargebrachte Opferweins (Hauer, p. 475); chin.
@8 fou-tsicou «wine left after sacrifices; tib. chan-lhag «les restes du vin de
sacrificen. Le dictionnaire tibéto-mongol de Sumatiratna I, p. 617, nous aide
4 préciser davantage la terme tibétain en linterprétant, en mongol, par le
traditionnel buyantu darasw, soit tayily-a-yin ildegel ariki «restes de la boisson
spiritueuse du sacrifice».

Les formes chinoise et tibétaine nous font mieux comprendre le coman
saryit «Uberrest, Uberbleibsel; superfluum, residuum» (Gronbech, p. 214).
C’est dans cette direction que nous ménent les renseignements supplémentaires
nécessaires pour comprendre le jeu sémantique quelque peu troublant: Sayf-i
Sarayi sargit «restes de nourritures: yemds it sargitinin kelip arslan de lion ne
mangera pas les restes de la nourriture du chien», Husrav u Sirin sarqut die»:
iéarlir safisin sarqut quyular «ls boivent le pur (vin) et ils vident la lie» (£.
Fazylov, Starouzbekskij jazyk 11, Taikent 1971, p. 256); Ibn Muhannd saryut
«gorgées (6d. Melioranskij, p. 095) «bir yudum su ve yemek» (Battal, p. 59);
tchag. sarqud, sarqut « moitié mangé;> la derniére gorgée; gaité que donme
le vinn: sabr ild Ayyubya hamdast bol | Jurasining sarqudidin mast bol «tiens
compagnie 3 Eioub par la patience; enivre-toi gaiment & la derniere gorgée
de son viny (PdC 348); kzk. sargit «1. leavings; 2. gift, presents (Shitnikov,
p- 169), «die {Tberbleibsel von HEssen und Trinken, die man den Weibern und

50 (A moitié mangé» est traduit du persan nim-hwarda chalf-eaten or gnaved, what
is left on the plates after meals, the remains of victuals, orts (Steing., p. 446). Et en effet
le pers. nim-hwarda est traduit par sargit dans une version turque de Gulisian de Sa‘adi;
of. A. Bodrogligeti, A Fourteenth Century Turkic Translation of Sa’ad?’s Gulistan (Budapest
1969), p. 369.
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Niedrigstehenden giebts (Radl., Wb. IV, 331); kirg. sargit «(désuet) restes de
nourriture et de boisson: restes des mets, restes de la boisson dans le fond des
verres, aprés un repas offert & un invité distingué» (Judachin, KRS, p. 636);
ozb. sarqit «restes de nourriture, rogatonsy (Bor., URS, p. 537) (> tdj. lit.
sargit, id., TRS, p. 348); nog. sarkit «restes de la nourriture (habituellement
aprés des gens distingués) qu’on offre 4 d’autres personnesy (Bask., NES,
p. 289); kkalp. sarkit «estes de la nourritures (RKES, p. 425); bachk. harqit
(< *sarqit) lie (du vin)y (BRS, p. 622); tkm. sarqgit, sargindi «estes du repas,
restes de la nourriture, restes, les dernitres gouttes (p. ex. du thé)» (T'RS,
p. 566).

La forme sarqut (sarqit) est le dérivé du verbe sarg- <herabfliessen»
(Kady., éd. Brock., p. 173; DTS, p. 489); tat. Kaz., kzk. sarg- «1. tropfenweise
abfliessen, durchsickern; 2. bis zum letzten Tropfen ausgegossen, geleert
werden» (Radl., WB. IV, 329); etc., avec de nombreuses dérivations. Cf.
Clauson, Etym. Dict., pp. 847--848; Riisédnen, Htym. Wb., p. 404.

Sur le suffixe -t, voir Gabain, Alitirk. Gram., p. 75 § 131; Brockelmann,
Osttirkische Grammatik, pp. 139—140; Janos Eckman, Chagatay Manual,
p. 68.5 :

11 faut donc compter avec une évolution sémantique: «gouttes > «der-
niére goutte» > «lie» > «estes de boisson» (de 13 secondairement: «restes
de nourriture»). Le mot ture, lui aussi, devait appartenir jadis a4 la termino-
logie du sacrifice, son souvenir lointain se refléte encore aujourd’hui dans les
locutions désuétes, ol sargit signifie «les restes de boisson (et de nourriture)
des repas offerts & des invités distingués», le réle des assistants au sacrifice
d’autrefois était joué par les femmes et par des personnes de modeste condition.

En derniére analyse, le mong. sarqud «reste de la boisson de sacrifices
est un emprunt fait au turc.

51 Voici quelques exemples choisis dans la liste de Brockelmann: artut «Geschenko,
biniit «Reittiery, kit «Ubergangy, kadit «Kleidungy, kodiis «Pferdy, gonut «Platzy. Brockel-
mann a insisté sur le fait que la voyelle de liaison -u-, -ii- fut remplacée plus tard par -2-, -%-.

2 . P Acta Orient, Hung. XXVII. 1973.




