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QUELQUES TRANSCRIPTIONS APPARENTEES A
GAMBHALA DANS LES TEXTES CHINOIS)

PAR

PAUL PELLIOT.

— e

Les textes du bouddhisme tibétain parlent assez souvent du pays de
Cambhala #). Un texte tantrique du Kanjur, le Bhagavan-Vajrapa-
niguhyabhidega, a été traduit sur un exemplaire du «Cambhala dans
le Nord»3). C'est au Cambhala que se serait développé le systéme du
kalacakra, ou de la <roue du temps», qui aurait passé de la dans
I'Inde du centre vers la seconde moitié du X® siécle pour revenir ensuite
au Tibet par le Cachemire et y provoquer, en 1027, 'introduction du
cycle sexagénaire 4). Enfin, une série de textes encombrés de légen-

des d’dges divers sont intitulés Itinéraires de Cambhala; I'un d’entre

1) Cette note date de 1914. Je l’ai remanice tant bien que mal, mais il me manque,
pour la mettre réellement au point, divers travaux parus pendant la guerre en Allemagne
et en Rassie.

2) Javais suivi dans JJ. A., 1913, p. 652, Porthographe Zambhala adoptée par M.
Griinwedel dans sa Myzkologie des Buddhismus. Mais M. Laufer a fait justement remar-
quer (1%oung Pao, 1913, p. 589, 596) que cette orthographe ne reposait sur aucune auto-
rité et que d’ailleurs M. Griinwedel lui-méme 1’avait abandonnée.

3) Cf. Laufer, dans Poung Pao, 1913, p. 596; H. Beckh, Perzeickniss des Kanjur,
p- 89.

4) Cf. Pelliot, Le cycle sexagénaire dans la ckronologie tibélaine, dans .J. 4., 1913,
p- 638—667, et les additions et rectificalions de Laufer, The application of the Tibetan
sexagenary cycle, dans T'oung Pao, 1913, p. 569, 596, et 1914, p. 278. Je regrette de
n’avoir pas vu encore la traduction par M. Griinwedel de la Mine des joyaur de Taranatha,
dont le 1° fascicule au moins a df paraitre.
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eux est incorporé au Tanjurl). On a beaucoup discuté sur la loca-
lisation du Cambhala. Certains ont songé au bassin de 1'Yaxarte,
mais il faut remarquer que c'est en tant que dans le Cambhala est
placé le fleuve Cita (Sita); or il n’y a aucun doute depuis long-
temps que la Cita, la <Froide», n'est pas 1'Yaxarte, mais le Tarim ).
La part faite de toutes les 1égendes qui font régner sur ce pays des
rois Kulika dont chacun occupe le tréne pendant cent ans, c’est donc
dans le bassin du Tarim qu’il faudrait chercher le Cambhala, si la
Cita coulait vraiment & travers ce pays®). Comme I'a fait remarquer
a plusieurs reprises M. Laufer, I'identification du (ambhala et I'étude
détaillée des textes tibétains relatifs au systéme du kalacakra sont d'une
grosse importance non seulement pour I'histoire des influences étran-

géres au Tibet, mais aussi pour celle de I’Asie centrale en général.

1) Cf. Laufer, dans T*oung Pao, 1907, p. 403—404; P. Cordier, Catal. du fords ti-
bétain, 111, p. 515, o le texte est dit traduit sur un manuscrit du Népal. M. Griinwedel
a publi¢ récemment, sous le titre de Der Weg nach Sambkala (Munich, 1915, in-4°), le
texte et la traduction du Sambiala’s lam yig écrit en 1775 par le 3¢ Pan-Chen-erdeni-lama ;
ce texte n’a pas de rapport avec celui utilisé par M. Laufer et que celui-ci attribce an
XIII® sidcle.

2) M. Laufer (7 oung Pao, 1913, p. 596) semble considérer comme possible la loca-
lisation du Qambhala dans le bassin de I’Yaxarte. En tant qu'elle est suggérée par la Cits,
c’est impossible. Tui-méme avait fait remarquer (7‘oung Pao, 1907, p. 403—404) qu’il
fallait plutét chercher du cbté de Khotan, en tout cas & I'Est des Pamir, car la Ciig,
selon son texte, ne semblait pas étre, «comme on l’avait admis jusqu’ici», ’Oxus oun
PYaxarte, mais le Tarim. Csoma avait en effet admis I’équivalence de la Cita et du «Sihony,
cest-d-dire de 1'Yaxarte (cf. Annales du Musée Guimet, in-4°, 11, 362). Quant & I'Oxus,
il est forcément hors de cause, puisque la Gita est citée régulidrement en méme temps que
POxus dans la liste des grands fleuves qui prennent leur source au lac Anavatapta. Mais il
suffit de se reporter aux Mémoires de Hiuan-tsang (trad. Julien, t. II, p. 208) pour voir
que la Citd est forcément le Tarim, la rivitre de Yarkand ctant considérée comme le
cours supériear de ce fleave. C’est aussi I’opinion développée par Sir Aurel Stein dans son
Ancient Khotan. S. Lévi a étudié (J. 4., 1918, I, 151) un texte bouddhique chinois qui
nomme quatre affluents de la Cita.

3) Quelles qu’aient été sur ce point les fantaisies des Tibétains, M. Sarat Chandra Das,
dans son dictionnaire (s.v. Cambhala), doit se méprendre au moins sur la date quand il
rapporte qu'au XV° sitcle les Tibétains auraient identifié le Cambhala «3 la capitale de
PEspagne ». Les Tibétains da XVe sitcle ne devaient avoir aucune idée de V’existence méme
de I’Espagne.
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Une édition critique du Kalacakratantra, préparée par M. Griinwedel,
devait paraitre dans la Bibliotheca Buddhica et nous vaudrait sans doute
de précieuses indications; je ne crois pas qu’elle ait vu le jour. Sans
prétendre & étudier ici la question du Cambhala dans son ensemble,
je voudrais seulement signaler que des transcriptions voisines de
Cambhala se rencontrent dans des textes chinois.

M. 8. Lévi a déja attiré 'attention sur les listes géographiques
incorporées & 1’ Avatamsakal) et au Makasamnipata. Dans |’ Avatam-
saka apporté de Khotan par iﬁ‘ 48 Tche Fa-ling au début
da V© siécle, et traduit en chinois de 418 & 420 sous la direction
de Buddhabhadra ?), ou a une liste des sites qui, dans les divers
royaumes, sont le séjour habituel de dodhisattva. C'est ainsi que nous
apprenons que dans le royaume du A ﬁK'ieu-t‘o-lo (Gandhara),
ilyale ﬁ ﬁ E Tsi-tsing-k‘ou, ou <«Grotte de I'apaisement» 3).
Ce nom, & lui seul, ne nous dirait pas grand’ chose. Tsi-tsing est
une expression fréquente du bouddhisme chinois, mais dont je ne
puis douner un équivaieut sanscrit unique et certain. Toutefois, dans
les listes géographiques de la Makamayarz, quoique assez divergentes
entre elles et souvent altérées, on trouve tsi-ésing en correspondance

avec des transcriptions qui raménent & des originaux giva, ¢ila (sans

1) Je profite de Voccasion pour rectifier ce que J’ai dit du titre de I’dvafamsala dans
J. 4., 1914, 11, 121—122; je m’étais apergu de mon erreur avant Pimpression, mais 'article
a parn pendant la guerre sams que jen aie en d’épreave entre les mains. En réalitd,
P Avatainsaka est mentionné dans la Makavyulpatti (LXV, 4), sous le titre de Buddha-
vatuthsaka. Si Teng-kouan parle de Gandavyiika & propos de la Bhadracati, ce doit re
parce que la Bladracari était alors considérée comme une partie de la section Gapdavyiika.

2) Cf. 8. Lévi dans B.E.F.E-0., V, 2563. Aux textes que cite M. Lévi, il faut ajouter
la notice essentielle qui est mise & la fin du 60° et dernier chapitre de la traduction de
Buddhabhadra (cf. aussi le chap. 9 du Teh‘ow san fsang ki tsi); c’est ]d qu’on voit que la
traduction fut effectuée de 418 & 420; on y trouvera également les noms des collaborateurs
de Buddhabhadra.

8) Ct. S. Lévi, dans B.EF.E-0., 11, 248; Tripit. de Tokyo, f , VILI, 46 v°; de
Kyoto, VII, 1v, 166 v°. C’est par inadvertance que M. Lévi a traduit fsi-fsing par

«retraite pure».
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doute lu ¢iva par le traducteur) et ganti. La part faite des fautes
de texte, on sait en outre que la correspondance réguliére de tsi
employé seul est la racine ¢iim-, <étre apaisé»; fsi seul traduit fré-
quemment ¢@nti.

Une autre traduction de 1’ Avatamsaka, exécutée en 695 —699 par
Ciksananda, nous montre que, d’une maniére quelconque, Buddhabhadra
a voulu traduire ici un nom qu'il dérivait de la racine ¢im. Dans
le passage paralléle & celui que j'ai cité, Ciksananda mentionne en
effet, dans le royaume du Gandhara, la «grotte de 1 % % Chan-
pro-lo». M. Lévi a rétabli Jambhala 1), mais la prononciation ancienne
des mots chinois est *Siim-bhua-la 2), avee une chuintante initiale

sourde %); 'original ne peut étre que Cambhala (Cambala) ou Cambara )

1) B.EF.E-0., 11, 248; Tripit. de Tokyo, f , 11, 22 v°; de Kyolo, VII, v,
218 r°.

2) J’ai suivi ici le systéme de M. Karlgren, bien que certains éléments sccondaires en
soient encore douteux.

3) Que le dictionnaire de Giles ait ou non raison d’indiquer Zckan comme pronon-
ciation pcékinoise moderne au liea de chan, les dictionnaires indigénes ne connaissent
historiquement que chan (*.nam) Au milien da VIIL® siecle, Tou 1ouan emploie |5 chan
pour transcrire trés exactement bam, le nom de la Syrie dans {a région de Damas (cf.
Hirth, China and the Roman Orient, p. 56). Iei méme dailleurs, les gloses des win-yi
concernant I’ dvatamsaka spéeifient la prononciation *$idm et non *Ziim ou *}iiz’m. Le nom
de la ville du pays de Sindh que Stanislas Julien (l‘fiuan'tsnn‘r, Mrtlf'moires, lhl 170) a ré-
tabli hypothétiquement en *Vicarapura doit se transcrire en réalit B H % »fcm %

P*i-chan-p‘o-pou-lo, et la restitution théorique en est *Vicambhapura. Le Handbook d’Eitel

donne le caractére g chan dans deux noms: « djambald» (lire jambkira), nom du Citrus

actda, qui serait transerit en chinois par }f& tan-pou-lo on I
q P s 2V ) 4 |5 7

chan-p'0-lo, et «lchdmara» (camara), nom d’arbre, qui serait transcrit "I%‘ HE ,%E
chan-mo-lo. Mais la restitution « djambald» pour fan-pou-lo (*¢Gm-bhuo-1@) est une faute
de Julien dans sa traduction de Hiuan-tsang (Fie, p. 148), fidélement reproduite par Beal
(Life, p. 109); il faut en réalité lire f@mbula, le bétel. Quant & chan-p‘o-lo et chan-mo-lo,
ce sont deux orthographes du nom méme de gambkala (pambala) qui nous occupe ici. La
fausse prononciation Zecan pour -’gcllm a trompé jusqu’a Chavannes, Dans ses Religicuz
éminents, p. 18, 20, 202, il est guestion d’un roi «Tchan-pou», pour lequel, aprés hésita-
tion, Chavannes a adopté une équivalence Jambhu; mais Voriginal est g '5 Chan-pou,
et la restitution Cambhu ne préte pas au doute.

4) Les transcriptions chinoises ne distinguent pas le plus souvent entre & aspiré ou
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et non Jambhala. Par li-méme nous comprenons la traduction de
Buddhabhadra: il a dérivé Cambhala ou Cambara de la racine gim-.
Mais c'était la une dérivation qui était enseignée dauns les écoles
bouddhiques, car les Tibétains de leur c6té traduisent Cambhala (et
Cambhn) par bDe-byun?), Cambara par bDe-méhog, et la racine
¢dm- est représentée normalement par bde en tibétain.

Une liste paralléle a celle de I’ Avatamsaka se retrouve dans le
Saryagarbha du Mahasamnipata; la traduction de ce texte a été
exécutée entre 589 et 618 par Narendrayagas. On y lit que dans
le Gandbara se trouve la résidence du saint muni K Fi & FR
X @ %% Ta-li-chd-na-jo-mo-lo. M. 8. Lévi a restitué hypothéti-
quement Darcanajiiamala ?). Eo réalité, il est assez difficile de dire
quelle est la premiére partie du nom. Je ne connais, dans les textes
anciens, aucun exemple certain od ta (*dhai et *dha), d'ailleurs assez
rare en transcription, trauscrive en fait seulement da et non dai
(ou tout au moins une syllabe od le timbre de 1'¢, méme s'il est
primitif, v’ait pas été altéré); ta peut avoir son sens ordinaire de
grand; de plus, le caractére chj est peut-étre fautif, Mais le paral-
lélisme des deux listes permet d’admettre que F jo est une simple
altération graphique de "g chan, et qu'ici encore chan-mo-lo (*éiim-
mud-la) doit étre restitué en gamblala, ¢ambala ou gambara. Toute-
fois, cette nouvelle mention ne nous permet pas, elle non plus, de
choisir entre ces formes.

Uue autre section du Malasamnipata, le Candragarbha, contient,

elle aussi, une liste apparentée aux deux précédentes. Le nom qui

non aspiré, ni entre 7 et », & moins de conventions spéeiales des transeriptions savantes,
et sous réserve d’une remarque qu’on trouvera plus loin.

1) Cest la traduction indiquée dans le Dictionnaire de Sarat Chandra Das, s.v. Sam-
bha-la, Mais U'ltinéraire de (ambhala, au t. 133, > 349, du Tanjur de Pékin, rend le nom
par bDe-tan-jin (cf. P. Cordier, Cours de tibétain classique, p. 13); la racine p&m y est
encore traduite par dde.

2) Tripig. de Tokyo, ?g ; I, 52 v°; de Kyoto, VI, viui, 252 v°; B.EF.E-0., 1V,
546—547,
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nous occupe y est orthographié f% l% ;gChan-p’o-]i (*Sim-bhua-1ji),
que M. Lévi, cette fois, a rétabli en Cambali!).

A coté de ces textes relatifs & un lien saint du Gandhara, il
faut placer un ou deux autres textes du Canon qui contiennent en
transcription un mot analogue a chan-p o-lo.

L'un d’entre eux se trouve, lui aussi, dans I'Avatampsaka, mais
dans la premiére section de la traduction de Ciksananda ?). Il y est
question de divers rois des Asura qui sont nommés d’abord dans
un morceau en prose, puis dans un développement correspondant
en vers. Or, & un roi des Asura I} %] ﬁﬁ‘ K'iao-liouan-chou,
<Habile magie», de la partie en prose, correspond daus la partie
en vers <le roi ’E{ Ek ﬁ Chan-mo-lo (*Siﬁm-muaé-]ﬁ)». L'un des
noms est donc la traduction de I'autre. Dans ces conditions, l'original
qu'a voulu rendre Ciksananda ne parait ici guére douteux. Une
nasale initiale du- chinois rend soit cette nasale, soit 'explosive non
aspirée correspondante. Notre Chan-mo-lo doit donc représenter ici
en principe un nom en -ma- ou -ba-, mais non en -bha-; précisé-
ment (Jambara est le nom d’un Asura et gambari signifie «magies;
il doit par suite s'agir d’un roi des Asura appelé Cambara.

Eufin, dans le chap. 9 de 1'4bkidharmakogagastra traduit par
Hiuan-tsang, il est question de pratiques usitées au moment des
accouchements, et le texte parle & ce propos de [ ¢ HY i
chan~mo-li-che, «jus de chan-mo-li (3j@m-muad-lji)» 3).

Si jai cité ces deux derniers textes, c’est & raison des gloses
dont ils sont I'objet et qu’il convient d’étudier en méme temps que

celles concernant les passages de I' Avatamsaka.

1) Tripit. de Takys, ﬁ , 1V, 62 1°; BEF.E-0., V, 281—282. 1l résulte de ce que
j’ai dit plus haut que, selon moi, il n’y a pas a séparer la grotte de Chan-p‘o-li et le lieu
saint de Ta-cho-li-jo [corr. chan)-mo-lo, comme M. Lévi le fait ici.

2) Tripit. de Tokyo, 36, 1, 11 r°; je n’ai pas réussi & retrouver un texte paralldle
dans la traduction de Buddhabhadra.

8) Tripif. de Tokys, Y, X, 16 1,
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Le plus ancien des yin-yi, ou <sons et sens» du Canon, est
celoi de Hivan-ying, qui date du milieu du VII® siécle 1). A propos
du «jus de chan-mo-li» de 1" Abhidharmakogagastra, Hiuan-ying donne
la note suivante 2): «C’est une plante mucilagineuse (?‘g‘ ﬁ houa-
ts'ao). On s'en sert pour se laver les mains; elle est trés onctueuse
( ?‘Eﬁ“ )g houa-tsd)>. En somme, il s'agit suivant Hivaun-ying, et ceci
va bien avec le contexte, d’un suc de plante qui tient lieu de savon.

Dés le premier quart du VIII® sidcle, £k P, Houei-yuan glosait
la traduction de I'Avatasamka die & Ciksananda, et cousacrait deux
de ses notes a Chan-p'o-lo et & Chan-mo-lo. Nous avons des yin-yi
de Houei-yuan trois états différents, les deux recensions provenant
respectivement des éditions de Chine et de Corée, et celle incorporée,
dés I'époque des T ang, au Yi ts'ie king yin yi de Houei-lin. En tenaut
compte des diverses lecons de ces trois textes %), nous pouvons restituer
a coup sr sous la forme suivante la glose de Houei-yuan relative au
nom de Chaun-p'o-lo: «Chan se prouonce *$igm. Chan-pto-lo est le
nom d’un arbre aux flears odorantes. Prés de cette grotte, il pousse
beaucoup de ces arbres; de 1a on a nommé [la grotte]».

Quant au nom du roi des Asura Chan-mo-lo, Houei-ynan en
parle comme suit 4): « Chan-mo-lo: C'est 1a le nom d’un arbre proche
des bords de I'Océan dans les pays d'Occideut. Le sens du nom est
<couleur jaune mélée» (Y Hff i, houang-tsa-si). Quand <I'oisean
aux ailes d’or» (garuda) vient, il se pose immédiatement sur [cet

arbre].»

1) Nanjio, Cafalogue, n° 1605. M. Nanjio dit que P’euvre fut compilée «in about
A.D. 649»; il résulte en effet de la préface que I'auteur commenga son travail «i la fin
de la période fcheng-kouan», c'est-d-dire vers 649. Mais comme la traduction de I'4d4:-
dharmakogacdistra par Hiuan-tsang ne doit étre que de 6561—654 (cf. Nanjio, n® 1267) et
que Hiuan-ying la glose, il faut bien admettre que son travail s'est poursuivi pendant un
certain nombre d’années.

2) Tripit. de Tokyo, oy, V1, 93 v,

3) Ibid., VIII, 144 v°; X, 121 r°, 140 v°.

4) Ibid, VIII, 134 v°; X, 110 v°, 131 r°
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Ainsi Houei-yuan, originaire de Kachgar et qui utilisait des
manuscrits d’Asie Centrale, distingue deux arbres, I'un chan-p*o-lo,
Vautre chan-mo-lo; mais tel n’est pas I'avis de Teng-kouan.

Le moine ‘]ﬁ ﬁ Teng-kouan, mort en 8381), avait consacré
de longues années, daus sa retraite du Wou-t‘ai-chan, 3 commenter
et & sous-commenter I'’Avatamsaka. Au chap. 47 du commentaire
principal de Teng-kouan, nous lisons?): <«Pour ce qui est de
Chan-p‘o-lo, c'est le nom d’'un arbre aux fleurs odorantes; avec le
Y EE % Chan-mo-lo de la premiére section (FJ] Iﬂ' tehtou-p'in),
il n'y a que la différeuce du iﬂé k'ing et du EE tchong des mots
sanscrits (7}“43 _%‘ fan-yen). [Ces arbres] naissent en grande abon-
dance auprés de la groite; c’est pourquoi [on I'a nommée ainsi].
On rapporte que c’est la I'endroit ou le Buddha a laissé son ombre,
comme il est raconté tout au long dans le S yu ki et dans le
Candragarbha du Mahasamnipata, dixiéme sections 3). Dans son
immense sous-commentaire, Teng-kouan s’exprime ainsi#): «Sous-
commentuire de Chan-p‘o-lo: le terme signifie «de couleur jaune mélées.
Dans la premiére section [de I'Avatamsakal, [il est question] du roi
des Asura Habile-magie et du roi Chan-mo-lo; dans la partie en
vers et dans la partie en prose, on a aiunsi le nom respectivement
en chinois et en sanserit, et I'interprétation [par «Habile-magie» ]
ne concorde pas avec celle-ci [par <couleur jaune mélée»]. La

partie en vers dit [& propos du roi Chan-mo-lo] <«le génie de
éclat de couleur rouge» (XI @ S il hong-so-kouang-chen) ¥).

1) Cf. J. 4., 1914, II, 120.

2) Cf. S. Lévi, dans B.E.F.E.-0., 11, 248; Tripit. de Tokyﬁ,ﬁ , IV, 8 v°; de Kyoto,
XXXIV, m, 195 v°.

3) Ma ponctuation est confirmée par le sous-commentaire que je cite ci-aprés; I'édition
de Tokyo est mal ponctuée.

4) Cf. S. Lévi, dans B.E.F.E.-0,11, 243; Tripit. de Tckyb,ﬁ, 1X, 84 v°; de Kyoto,
XXX1V, 1%, 760 r° et v°. Le méme texte se retrouve dans le Tripsf. de Kyoto, Suppl. I,
X, v, 500 r°—501 r°.

5) Tong-kouan semble ‘indiquer par I3 que le nom de Chan-mo-lo, traduit par
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De plus, & plus de dix /i au Sud-Est de cette ville, il y a un
stapa, dans lequel est une dent du Buddha, longue d'environ nu
pouce et demi; sa couleur est d'un blanc jaunétre. Il y a I3 beau-
coup de saints vestiges. C'est pourquoi les saints y demeurent. Sous-
commentaire de: on rapporle que cest la U'endroit ou le Buddha a
laissé son ombre: C'est ce qui est dit au chapitre 2 du Si yu ki:
Au Sud-Ouest de la capitale du royaume de [} *& %% Na-kie-lo
(Nagarahara), il y a un sengharama (Suit un long extrait du Si yu
ki sur la grotte de U'ombre du Buddha)». Dans une derniére note,
Teng-kouan précise ses références au Candragarbha du Mahisamnipata,
et reproduit la liste du Candragarbha ou le lieu saint est désigné
sous le nom de [} %€ )] Chan-po-li.

Il n’est pas facile d’interpréter correctement toutes ces explica-
tions, et de choisir entre leurs données plus ou moins contradictoires.

En ce qui concerne Teug-kouan, sa terminologie est en principe
assez claire. Pour lui, Chan-mo-lo et Chau-po-lo ne différent que
par le Z'ing et le tchong du sanscrit. S'il a pris ces termes avec la
valeur ordinaire que leur donuent les phonéticiens chinois, i'ing,
«léger>, indique une explosive non aspirée, et tchong, ¢lourd», une
explosive aspirée; cette termivologie s’appuie évidemment sur la
différence de la force d’expiration daus les deux cas. Ii semblerait
done, si Teng-kouan a bien pris les expressions dans leur sens
technique, que son roi fat plutét Cambara, et que la grdtte au
contraire fat celle de CJambhala.

Ceci serait bien en accord avec les transeriptions elles-mémes, puis-
qu'il y a tout un systéme, utilisé surtout sous les T*ang, ot m initial
représente m- ou b- et ou p'-initial issu de *bh- transerit bh-1);

Chan-mo-lo serait donc correct pour Cambara (Cambala), et Chan-

« Habile-magie» dans la partie en prose, reparalt aillears traduit « génie de Véclat de
couleur rouge» dans les stances; je n’ai pas retrouvé le passage qu’il semble viser ici.
1) Cf. H. Maspero, dans B.E F.E.-0., XVI, v, 61—=62.
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p'o-lo pour (ambhala (Qambhara). Mais ici interviennent les expli-
cations par ¢nom d’arbres», qui reparaissent, sous des formes diverses,
chez Hiuan-ying, Houei-yuan et Teng-kouan; (ambhala n’est pas
connu dans cette acception.

La glose de Houei-yuan suggére une autre solution. Selon lui,
Chan-p'o-lo est le nom d'un arbre aux fleurs adorantes; Chan-mo-lo
veut au contraire dire «de couleur jaune mélée» et est le nom de
I'arbre od se pose le garuda. Bien que l'explication par <couleur
jaune mélée» paraisse supposer, comme me le suggére M. S. Lévi,
un rapprochement ou une confusion avec ¢ubara, «de couleur mé-
langée», il semble qu’on puisse identifier I'arbre que vise en second
lieu Houei-yuan. Dauns le Saddharmasmytyupasthanasitra, il est ques-
tion d’un arbre jamnbi qui est situé aux bords orientaux du Jambudvipa
et qui est la résidence de Garuda; dans le passage correspondant du
Ramayana, le jambu est remplacé par un katacalmali ou calmali
épineux ). L’arbre jamlu est exclu par la transcription chinoise;
mais peut-il s’agir du ¢almali?

A premiére vue, les difficultés sont considérables. Houei-yuan
parle de 1'Océan occidental, au lieu que le Saddharmasmylyupasthina
met son arbre du garuda dans 1'Océan oriental; de plus il faudrait
retrouver une source bouddhique qui mentionnédt pour le garuda le
calmali et non le jamba. Enfin I'analogie phounétique de chan-mo-lo
et de galmali est en apparence trés peu satisfaisante; mais rien ne
prouve qu'on doive partir du sanscrit galmali plutét que de quelque
forme dialectale usitée en Asie Centrale. A ce point de vue, il est
intéressant d'étudier sous quelles formes le nom du ¢almali a été
connu en Chine.

Dans les textes bouddhiques, le ¢alinali joue un double réle;
c’est le nom d'un enfer, et comme tel il a passé sans altération en

tibétain; puis c'est le nom de 'arbre & coton, Bombax Malabaricum.

1) Cf. S. Lévi, dans J. A, 1918, T, 22, 89.
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Comme nom d’enfer, je n’ai souvenir de n’avoir rencontré en chinois
que des traductions et non des transcriptions du nom. Comme nom
d’arbre, il en va autrement. Watters !) a signalé que la transcription
%{‘3 % so-lo (*sa-la) représentait en chinois deux originaux diffé-
rents ), d'abord l'arbre sala ou ¢ala (Shorea Robusta), puis I'arbre
a coton, dont le nom chinois est A ﬁ mou-mien; dans ce second
cas, so-lo, selon Watters, transcrit le nom méme du ¢almali. 11 faut
noter que, dans ce dernier sens, so-lo apparait dés avant les T‘ang
non pas dans des textes bouddhiques, mais dans des ceuvres de
littérature profane, & propos du Yunnan. On pourrait donc admettre
que ce mot so-lo, s'il représente calinali, est arrivé en Chine par
la voie de I'Assam et dans un dialecte od ¢- était passé a s-; ce
ne seraient pas les traducteurs bouddhiques, non plus que les gens
de I'Asie Centrale, qui auraient fait connaitre le mot en Chine.
Toutefois 'anomalie de cette transcription, ol toute une partie du
mot a disparu, est de nature & faire hésiter. Récemment, M. Laufer,
s’appuyant sur ce qﬁe sa-la est encore aujourd’hui le nom du coton
en lolo, a admis que c'était 13 un nom indigéne ?) (et non par suite
un empront & un dialecte hindou). Bien que la plante coton soit
différente de l'arbre 2 coton, il ne serait pas surprenant que des
populations du Sud-Ouest de la Chine eussent étendu & la plante
le nom indigéne qu’ils donnaient & l'arbre, et j'incline & croire que
M. Laufer a raison. So-lo serait ainsi phonétiquement indépendant
de ¢almals.

Mais les ceavres de botanique chinoise connaissent un autre nom
de l'arbre & coton, celui de ﬂ}é% chan-p'o, qu’elles considérent

comme sanscrit ). I1 est certain que c’est la simplement une forme

1) Essays on the Chinese Language, p. 435; cf. aussi B EF.E.-0., 1v, 173.

2) Pour une troisitme valeur douteuse, cf. Smith et Stuart, Ckinese Materia Medica,
1911, p. 19.

3) Sino-Iranica, p. 491.

4) Cf. Watters, FEssays, p. 435; Swith et Stuart, Chinesc Maleria Medica, p. 198.
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altérée de notre ﬂ& % ;ﬂ chan-p'o-li, o le dernier caractére est
tombé 1), et que par suite les botanistes chinois ont recueilli for-
mellement dans quelque ceuvre bouddhique 1'équivalence de chan-p'o-ii
et de I'arbre & coton; chan-p‘o-li représente donc une forme dialectale
de ¢almali, et nous sommes amenés, vu le parallélisme des passages
de I'Avatamsaka et du Makasamnipata et les gloses qui les accom-
pagnent, & admettre que le ¢almali est également & la base des ex-
plications de chan-mo-lo et de chan-p‘o-lo.

En fait, ces formes attestées par les textes chinois n’ont rien
que de trés normal si on se reporte aux formes dialectales connues
dans I'Inde. Dés les Veda, on trouve une forme ¢imbald désignant
la fleur du ¢almali; les formes pélies de calmali sont simbali et
simbala; le précrit jaina écrit samalt et simbali; on a samar? dans
les pracrits non classiques; aujourd’hui l’hindoustani dit sdmal et
sdmbhal, d'o0 est né le nom seemul (ou simmul) donné au cotonnier
par les Anglais de 'Inde®). II n’y a donec qu'a admettre que le
nom du ¢almali avait passé en Asie Centrale, dans les premiers
siécles de notre ére, sous des formes dialectales *cambali, *cambhali,
*cambala, *¢cambhala.

Il serait évidemment prématuré de prétendre que le nom du

pays mythique de Cambhala est directement apparenté a ces formes $).

Toutefois ce dernier ouvrage parait parler ici de la plante coton (Gossipium Zkerbaccum) au

N

lieu qu’il g’agit en réalité de I’arbre & coton.

1) Dans la glose de Houei-yuan citée p. 79, deux des éditions ont de mémeg %
ckan-p'o au lieu de ckan-po-lo, et 1a troisitme a p‘0-Jo. Vu la confusion constaute de
.\% plo et %: so en chinois, et étant donné d’ailleurs qu’on rencontre parfois p‘o-lo et
non so-lo dans le nom du cotounier (cf. B.E.F.E.-0., 1V, 173), on serait tenté de supposer
que so-lo, nom de l'arbre A coton, an lieu de transcrire *sa{[mak] ou de représenter un
nom indigéne sa-lz, pourrait &tre & Vorigine une faute pour p‘o-lo, forme aphérétique de
chan-po-lo, si 20-lo ne se rencontrait pas d’aussi bonne heure et en dehors des textes boud-
dhiques.

2) Yule et Burnell, Hobson-Jobsor*, p. 807.

3) Gambhala n’est pas une forme anormale dans la nomenclature géographique de 'Inde.
Ptolémée cite, dans I'Inde du Nord, deux villes de Sambalaka, dont I'une paralt répondre a
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Si on se rappelle toutefois que la grotte de *Cambhala est mise
prés de Nagaraharal), c’est-a-dire dans la région de prédilection de
Pastrologie et de la magie pour les textes se rattachant a I'Asie
Centrale, que d’autre part la localisation du (ambhala dans le bassin
du Tarim ne nous est pas attestée jusqu'ici avant I’époque mongole
au plus t6t, enfin qu'il y a dans la géographie mythique un Qal-
malidvipa & part du Jambudvipa, peut-étre une contamination due
aux formes dialectales du nom du ¢zlmali n’apparaitra-t-elle pas
comme invraisemblable. Il serait désirable de rechercher dans le
Kanjur les passages tibétains correspondant aux textes chinois cités
dans la présente note; peut-étre nous vaudraient-ils quelques indi-

cations nouvelles.

Pactuel Sambhal du Rohilkhand; ce sont I3 probablement des formes pracrites fonciérement
identiques & Cambhala. ‘

1) La question de Nagarahara est assez complexe, mais Watters (On Yuan Chwang’s
Travels, 1, 182—198) I'a embrouillée inutilement, car le nom du moins n’est pas douteux.
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