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Les « lamas » vus de Chine : fascination et répulsion

Isabelle Charleux

CNRS, Groupe Religions, Sociétés, Laicités
Paris, France

L’histoire des fantasmes occidentaux sur le boigrdhitibétain a fait I'objet de
plusieurs étudés Comme toute représentation de l'autre, ces fem#assont faits de
fascination et de répulsion, jamais d’indifféreneeproduisent des stéréotypes qui ont la
vie longue. En Occident, I'image romantique du Tibabuleux Shangri-la 'emporte sur
celle d'une contrée barbare cultivant la magie enoMalgré la présence réguliere de
moines tibétains en Chine depuisx® ® siécle, I'histoire des fantasmes chinois sur le
bouddhisme tibétain n'a rien a envier a I'Occidesttles deux types de représentations
s'influencérent réciproquement. Comment sont pelgsis« lamas'»en Chine, et en quoi
sont-ils percus differemment du clergé chinois Gtféa parler d’'un anticléricalisme dirigé
spécifiguement contre ce clergé ? Sur la base dalmantillon de sources de nature et
d’époques différentes — documents officiels chinmsnans et littérature anecdotique, du
xiv® au début duxx® siécle — cet article présente un essai de typeldgi ces « moines
barbares » selon I'imaginaire chinois. Certainseasplu discours analysé relevent de la
xénophobie, tandis que d’autres sont issus de jagente principe valant pour 'ensemble
des clergés chinois. Le cas des « lamas » fouomit dn exemple privilégié pour observer
la maniere dont les attitudes des Chinois facepaofessionnels de la religion s’adaptent a
des cas particuliers.

Le « lamaisme »

Au xix© siécle, on comptait en Chim@an une petite centaine de monastéres tibéto-
mongols, concentrés dans les capitales impériale§yutai shan et dans quelques grandes
villes, ainsi que dans les régions proches du Tebele la Mongolie ; cette présence datait
du xin® siécle et avait considérablement augmenté soufieg. Les Pékinois, qu'ils
soient mandchoudian ou mongols, considéraient les quatre ou cing millamas » de
Pékin —eux-mémes tibétains, mongols, mandchousam+—-hcomme faisant partie du
clergé chinois, et faisaient frequemment appel>apaur des rituels familiaux. Il existe
donc dans une partie de la population chinoise cmenaissance réelle, voire une
familiarité avec les « lamas ». Cette connaissatai en revanche tres limitée chez les
Chinois du Sud : un « lama » en pélerinage au Pshao paraissait bien exotique a ceux
qui le croisaient. Aussi, I'imaginaire chinois cencant le bouddhisme tibéto-mongol était
nourri tant par l'ignorance que par l'interprétatide faits connus et de fait, certains
fantasmes au sujet des « lamas » recoupent lesudsstenus au Tibet et en Mongolie,
tandis que d’autres paraissent tres surprenants lpsuTibétains. Dans tous les cas,
I'imaginaire han nous intéresse moins ici pour son rapport a latééque pour ce qu'il
nous apprend des mentalités religieuses des Chinois

Le premier théme qui ressort du discours chinoislescaractere étranger du
bouddhisme tibétain. Les bouddhistes chinois eumie®® semblent ne s’y étre jamais
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beaucoup intéressés jusqu’au débutxgfi siecld'. La barriére de la langue limitait les
débats religieux entre Chinois et Tibétains soss Yean et sous les Ming, mais les
antagonismes n’étaient pas créeés par des attitlotdgnales différentes. Sous les Ming, la
religion des Tibétains est appelée simplement bloisdte (des régions occidentales),
(Xiyu) fojiao ou xiangjiaa « Le terme tibétain « lama bl&-mg est généralement traduit
par shangshiplutét que translittéré comme s'il n'avait pas gli&zalent chinois .
Plusieurs monastéres de Pékin abritaient a ladiésmoines chinois et « étrangers », sans
que l'on fasse de différence entre traditions cisimoet tibétaine Certes quelques
fonctionnaires des Ming n’hésiterent pas a trdédsouddhisme tibétain d’« hétérodoxie »
(yiduan) ou de « sauvagement dégénéré et non orthodoxiewang bu jiny", mais le
bouddhisme chinois n’était a leurs yeux guére phtisodoxe.

La politique de patronage du bouddhisme tibétainlgs empereurs mandchous,
qui manipulent les convictions religieuses des Mgt des Tibétains afin de s’assurer
leur allégeance (tout en se montrant, pour certalasfervents bouddhistes), consiste a
traiter cette tradition comme une religion étraegé&x destination des Mongols et des
Tibétains uniquement. A partir de la fin du régmeQianlong, le bouddhisme tibétain est
appelé dans les sources officielles chinolag® zhi jiag « enseignement des lamas », qui
a donné en francais « lamaisme » des la fimdu® siéclé". Le « lamaisme » n’est plus
du bouddhismef@jiao) aux yeux des Chinois. Ce mot réducteur, qui @a géquivalent
en tibétain, est rejeté par les bouddhistes tibgtgui militent aujourd’hui contre son
emploi. La plus célébre occurrence de ce terme@esé¢ dans la version chinoise du
« Discours sur les lamas kama shud de Qianlong, gravé en 1792 sur des stéles qui
trénent encore au sein du Yonghe gong de Pékis,d@uie le texte le plus anticlérical que
I'on puisse trouver contre le bouddhisme tibétande surcroit largement diffusé. Les
difféerences entre les versions chinoises, mand&hom®ngoles et tibétaines révelent
'adaptation du discours impérial a différents pedal Aux Chinois critiques, Qianlong
cherche a prouver en défendant la politique impeeda’il n'est pas « un instrument bigot
dans les mains des lamd$ »particulierement maltraités dans la version cisimoEn
méme temps, alors qu’il présente sa propre versien’’histoire des relations sino-
tibétaines et s’appréte a instaurer un systemetlgeteon des réincarnations pour contrer
toute forme de népotisme, Qianlong ne remet nulidnen cause l'orthodoxie du
« lamaisme », et montre sa profonde connaissanceettie religion en se positionnant
comme l'autorité ultime en matiére de «lamas »det réincarnations. C’est donc
paradoxalement cet empereur docte qui est a lfwigdu quiproquo faisant du
« lamaisme » une religion a part.

Parallelement, l'identification du «lamaisme » @Je tantrisme, son caractére
étranger et les moeurs particulieres supposées siengigmes ont contribué au discours
traitant le « lamaisme » comme un « véhicule ieférb> du bouddhisie Ses moines
ressemblent & des moines, mais n’en sont pas ksamitéres chinois : ils mangent de la
viande, se marient pour certains et ne s’habilag comme des moines (chinbid)a
consommation de viande est aux yeux des Chinoipréauve dun comportement
hétérodoxe par rapport au bouddhisme du BoutidWiande et alcool vont de pair : si ces
« lamas » ne sont pas végétariens, alors ils camgmtnaussi certainement de I'alcool.

La distinction entre écoles aux yeux des Chinoissé¢gsion non partagée par les
Tibétains) apparait a ce titre comme essentielespéctre de couleurs établi sous les Qing
et adopté par les Occidentaux définit une gradatepureté partant du bouddhisme indien
« originel ». Vient ensuite le bouddhisme chinqsis '« école [des bonnets] jaune[s] »
tibétaine, forme encore monastique en marge dudgréhicule, enfin les « écoles rouge et
noire ». Seuls les « Bonnets jaunes » (les Géljgpms ont le nombre et le pouvoir,
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bénéficient des faveurs de I'empereur mand€hdies écoles « rouges"; en revanche,
sont coupables de tous les maux. Qianlong, pour rdésons politigues comme
personnelles, les a jugées hétérodoxes; les autehinois critiquent les meoeurs
« dégéneérées » de leurs religieux, qui ne respeptande veeux, vivent une vie dépravee,
prennent plusieurs épouses et pratiquent la Magiee qualificatif de « noir’®¥ est un
terme vague désignant les religions « indigeneges Thétains et des Mongols, mais
parfois aussi des écoles non-Gélugpas. Le « laps donc, pour les Chinois qui visitent
ces monasteres, un moine particulierement débaeiqghd@ur d’autres un faux moine, d’'une
religion différente du bouddhisme.

Un discours a I'extréme opposé se trouve chez gesldettrés. La réforme des
Gélugpas, qui impose le célibat a ses moines efilgmgie I'étude des soutras sur
I'ésotérisme, est parfois présentée en Chine cormmeenouveau ou un retour au
bouddhisme originél. Sous les Ming, la piété des Mongols récemmentveis
impressionne certains Chinois qui estiment queoleddhisme, dans I'age du déclin de la
loi en Chine, connait un renouveau inattendu ee t@ongolé”. Le bouddhisme tibétain
pourrait-il régénérer le bouddhisme chirfdis? A nouveau, dans les années 1930, alors
gu'un grand nombre d’adeptes chinois cherchentcuéxa des pouvoirs paranormaux
auprés de maitres tibétains, quelques réformatesamddhistes recherchent ce qui dans
I'hnéritage indien pouvait manquer a la traditioninchse et avoir été conservé par la
tradition tibétain&*. La littérature refléte également ces contradistien faisant coexister
'image dufansengdépravé avec I'image positive du moine aux powveiurnaturels. La
confusion entre I'iInde et le Tibet joue en sa favele « lama » est aussi le représentant
d’'un bouddhisme originel « pur ». Un autre nomtélat désignant le Tibet est d’ailleurs
Foguo, pays du Bouddha.

Le « moine » barbare

L’'image du «lama » est formée d’'une superpositiomages de tous les religieux
d’origine nonhan qui I'ont précédé, notamment ceux qui propageleriouddhisme en
Chine au cours des siecles. Les « lamas » commmis¢ssonnaires des premiers siecles de
notre ére sont appelésiseng(« moine barbare »), puignseng xifan sengou xiseng
(« moine étranger [de I'Ouest] »). Sous les dyeastling et Qing,fan désigne plus
spécifiquement le Tibet et ses habitants, mais lsmmonymie avec le termfan qui
signifie brahmane, indien, sanskrit n’est pas ftetli On trouve encore le ternx@ian zhi
seng moine du paradis de I'Ouest. Enfin, sous les @mgépand en chinois le matma
A I'époque moderne, le Tibet récupére ainsi I'inmagie fantastique lié & 'Ouest — I'Inde
et la route qui y méne — développé désvfesiécle et que l'on retrouve dans la
« Pérégrination vers I'Ouest Xifou ji), ainsi que I'image de la Terre Pure du bouddha
Amitabha. Le Xifan lointain et mystérieux n’est pase destination attrayante. C’est un
lieu, croit-on, ou se réfugient des malfaiteurs, smint exilés des condamnés. On le dit
peuplé de demons, et I'on ne peut y voyager sifierconnait pas les bonnes incantations,
aussi tout le monde doit y étre un peu softieC’est pourquoi lefanseng du fait de leur
origine et du chemin qu’ils ont parcouru, sont dégsprit des Chinois des thaumaturges et
jouissent d'une aura extraordinaire. Ce sont dedtresades techniqu&s dont les
spécialités principales sont, des le premier milikm) la maitrise de la pluie et du tonnerre
au moyen d’incantations, la guérison voire la réstiion d’'un mort, la divination et la
soumission des démd¥{s. Leur art se refléte sur leur physique peu ordéinet stéréotypé,
aux déformations caractéristiques @hat, avec un corps noir, des yeux bleus et des
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anneaux aux oreill&s’. Le merveilleux domine dans la description de pessonnages
exotigues, et pourtant semblables en plusieurdaifiimage des immortels taoistes.

Notre arhat acquiert avec le tantrisme tibétain une dimensapplémentaire. Vu
comme un composé de magie incantatoire et d’exeycéexuels entourés de mystere,
puisque ses enseignements avancés ne peuventidtlguds que par un maitre a son
disciple initié, le tantrisme, synonyme de transgi@n dans I'esprit des Chinois, suscite un
puissant attrait comme un fort dégodt. Bien quiitié des textes spéculatifs forme la plus
grande partie des études monastiques au Tibetpuddhisme tibétain est trées souvent
associé voire totalement identifié a I'enseignemésdtérique rhizong mijiao) : c’est ce
qui fit son succés en Chine. Jusqu’a I'époque Qg textes tibétains qui furent traduits
en chinois étaient principalement des ouvragesaatedes Tantra'.

Imaginé comme un maitre solitaire reclus dans lestagnes, a I'inverse des moines
regroupés en nombre dans un monastérefamsengtibétain a acquis des pouvoirs
paranormaux : certains restent longtemps sans mandermir, ne craignent ni le froid ni
le chaud, d’autres traversent des murs en piecgi@rent une force ou une longévité
extraordinaire8"'. D’autres, tels des immortels, se transformentgare et s’envolent.
Leurs secrets résident dans les incantations. @t i@s voir pour obtenir la chance au jeu,
la guérison d’une maladie incurable, la connaissahe ses vies antérieures et futures,
mais aussi jeter un sort ou obtenir une plus grasgieeur sexuelf&". Invités a la cour,
ils éblouissent par des miracles (tel le cinquidnd@arque Karmapa en 1406), mais c'est
surtout leur « assistance invisible » dans les egmgs militaires qui fit leur succes aupres
des empereuf§". Encore au début dux® siécle, certains seigneurs de la guerre
espéraient retirer des initiations tantriques desvpirs et une longévité exceptionnelles.
Les discours sur lensengrévelent donc une croyance largement répandue ldarns
pouvoirs magiques et une fascination difficile aplejuer: pourquoi toute magie
spectaculaire est souvent dite venir du Tibet, salgue les religieux chinois se
considéraient capables d’exploits semblables ?

Dans la littérature a partir des Yuan, la deuxiepécialité du maitre tantrique, le yoga
sexuel, domine largement. Les rites tantriques ractere sexuel, bien qu’auréolés de
mystére, sont « connus » par I'iconographie desleivinités tutélairesy{-dam en union
sexuelle, appelées en chinbisanxi fg « bouddha joyeux ». Les descriptions horrifiées d
statuaire tibétaine vue dans les temples abonde ld littératuré™. Les artisans chinois
(et mongols) travaillant pour les temples tibétoagmis masquaient partiellement la nudité
des ceuvres comme ils I'avaient fait des siecles f@itipour les icbnes indiennes. Bien que
familiers avec des divinités courroucées d’origiméienne, les Chinois sont choqués par
I'iconographie macabre, sexuelle, la nudité etdabinaison de traits humains et animaux.
Les huanxi foa leurs yeux ne peuvent étre que le modele pourplatique en couple »,
shuangxiu Un des exemples littéraires remarquable estielrtantrique duXu Jin Ping
Mei™, ol « lamas males et femelles » exécutent desdamscenes se terminant en orgie
sexuelle, en imitant la posture d’hoanxi fodécrit en détail.

La principale source d’inspiration des descriptiods telles débauches est
I'exemple de la cour Yuan, qui noircit I'image dwualdhisme tibétain d'un « péché
originel » toujours dans les esprits aux époquasghi Qing. L'« Histoire des Yuari™$
raconte comment un moine tibétain enseigna a lad®liempereur Huizong (1333-1367)
la méthode secréte de la pratique en couple aweedees filles en grand nombre. Passant
sous silence l'art chinois de la chambre a coucleerettré Tian Yiheng (fl. 1570)
commente : « Voila ou sont nées les disciplinesisies perverses que les couples mariés
pratiquent de nos jours™'. L'archétype difansengdébauché est Yang Lianzhenijia, qui,
outre le viol des tombes des empereurs Song etsaatimes, était réputé violer toutes les
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filles de la région le jour de leurs not®S. La débauche de la cour aurait causé la perte du
mandat céleste, accusation que I'on portait déj@redes moines bouddhistes sous les
dynasties Liu Song (420-479) et Qi (479-502). Mass accusations continuent apres la
chute de la dynastie mongole : une perquisitiopalais en 1536 met a jour plus de mille
statues, dont deBuanxi fqg qui furent détruites sous la pression des lettiss rites
sexuels d’initiation des princes et de leur futémuse devant des statues tantriques se
seraient encore déroulés au sein du palais a tefirMing™".

A Ticonographie et aux faits pseudo-historiquesjaite le fait que le barbare est
par nature un étre a la sexualité monstrueuseneter et donc une menace pour les
gynécées dans lesquels farsengsemblent s’introduire si aisémé&fit. Le husengdu Jin
Ping Mei dont le rble est central puisqu’il fournit a XimeQing des bonbons
aphrodisiaques qui finiront par causer sa perted@sit dans les mémes termes que, plus
loin, le pénis du hérds"'.

Par ailleurs, I'accusation générale de débauche BEnmonastéres n’épargne pas
les communautés tibéto-mongoles, et en particldéieYonghe gong et le Huguo si de
Pékin sous les Qing, ou les moines sont réputés gdébauchés encore que les moines
han®. Comme le taoiste, fansengest imaginé étre un spécialiste de I'art de lardira
a coucher ; comme keshangil est « synonyme » de sexe, fornicateur parrgdt'. A
la différence du moine chinois, fl@nsengest un maitre : on vient le voir pour lui demander
d’enseigner la discipline en couple, et moines @ines chinois sont ses éléves en ce
domaine. Ledansengreprésentent une menace envers l'ordre et la lantlependant,
pour les lettrés, les véritables coupables sontetapereurs et impératrices débauchés,
punis par la perte du mandat céleste, les femmgsedple, ignorantes et crédules et les
moines chinois qui suivent leur exemple.

La mauvaise influence du « lama » sur les emperetuespeuple

Le « cléricalisme ™ et les prétendus excés commis sous les Yuan sojoits
dans les esprits a la période Qing. Ainsi Qianloibgrt-il I' « Histoire des Yuan » dans son
« Discours sur les lamas » pour montrer que somomege du bouddhisme tibéto-
mongol est un mal nécessaire mais parfaitement@ént« nous ne montrons aucun biais,
ni ne voulons aduler les moines tibétains commia @eté fait sous) la dynastie Yugh »
Outre leurs nombreux crimes, Qianlong leur reproebgentiellement d’avoir usurpé le
pouvoir : lesfansengpromulguaient des décrets ayant la méme forcecque de la cour,
amnistiaient les condamnés et se comportaient comh@seprinces, usurpant titres et
privileges. Les rituels colteux et les richesseégsgamassaient seraient une autre cause,
économique cette fois, de la ruine du pays et dehlste de la dynastie d’'apres les
historiens des Ming et des QifigL’aveuglement de la cour et I'impunité de ces mesi
sont intolérables a leurs yeux.

Sous les Ming, les accusations virulentes des barates visent encore le colt du
patronage impérial, les manies de certains emperéas titres pompeux et les privileges
excessifs accordés a ces « charlatans », maisnégaleaux maitres taoistes, souvent
placés sur le méme pth La trop grande liberté qui leur est accordéeamobent d’aller
et venir au palais a leur gufde apparait comme une menace d'ordre moral plutét qu
politique. Occasionnellement, des mesures étaiesesp pour diminuer le nombre de
moines étrangers et fermer leurs monasteres ereCRourtant, les « lamas » bénéficient
sous les Ming et les Qing d’un traitement de favaucomparaison des politiques dirigées
contre le bouddhisme et le taoisme chinois, au siggquelles David Farquhar emploie le
terme d'anticléricalism®".
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Outre leur influence a la cour, les «lamas » agpsent comme des princes sur
leurs propres terréd& Les richesses, les priviléges et le pouvoir Bellse bouddhique en
Mongolie et au Tibet sous les Qing évoquent auwewast chinois la puissance du
bouddhisme dans la Chine des Tang. Les critiqueanvile Dalai Lama rappellent
I'accusation de papisme que lui portent les Ocdalen Mais on trouve également I'image
d'un Dalai Lama juste qui punit de mort un moinebalé&ché et sa maitresse : «si
seulement pareille justice pouvait étre appliquée Ghine "' ! Tant qu'l n'a pas
d’influence temporelle sur les Chinois, le «fédgtak » des bouddhistes tibétains et
mongols —tant dénoncé depuis 1949— semble laisse€Chinois des Ming et des Qing
indifférents ou apitoyés. Quant il est utilisé coenthéme polémique, il vise mains les
« lamas » que de facon générale le patronage éxcksdouddhisme en Chinbkan
I'influence politique des religieux et la créduldé peuple.

Si l'influence politique et économique des « lamasst généralement considérée
comme neutralisée en Chine méme, I'attrait quesssprte le bouddhisme tibétain pour les
Han semble étre un souci réel sous les Ming eRleg. La littérature romanesque comme
les écrits officiels trahissent la crainte de vlds fansengmariés donner le mauvais
exemple, les moines chinois et étrangers se miggrmoines chinois se convertir et
entrainer les laics a leur tour. Sous Hongwu, umne avait entrainé deux femmes de haut
rang a pratiquer des exercices de yoga sexuelwavewoine tibétain ; 'empereur ordonna
que les quatre coupables soient jetés dans lagiVié En 1394 un édit interdit aux Han de
se faire disciples d’'ufanseng On sait les femmes faibles et crédules, susdeptile se
laisser facilement entrainer, puis les hommesgr ue n‘ayant pas de prédisposition a
cela », se convertissent & leur tlir Certains sont de vrais convertis, d’autres se¢ fon
passer pour defansenget cherchent simplement a bénéficier des privilegedeur sont
octroyés ou a tromper le peufife mais tous sont appelés « faufanseng

Dans cette peur de la confusion entre bon chinmasZzihan et barbare, le Han
converti est la pire des vermines. Les premierse@ins mandchous craignent également
que le bouddhisme tibétain, tres influent en Manodcie, ne fasse des fidéles parmi les
Mandchous et les Chinois. En 1638 les disciplenaibiet coréens des lamas tibétains et
mongols sont contraints de retourner a la vie kigule nombre de moines est limité a
cinquante mille, excepté en Mongolie. Les «lamasont interdits de préche et
(théoriquement) confinés dans les monasteres,iqaitqui ne semble pas avoir éte
couronnée de succés. Les sources historiquedégtilies abondent en exemples de Han
convertis, et si Qianlong fonda des monasteres gesik lamas » mandchous, c’était peut-
étre pour régulariser leur situation.

Le culte de la personne du lama et le faste barbare

Au xvii © siécle, les hommes et les femmes qui déposaientni@uchoir sur la
route pour qu’il soit piétiné par le grand lamanc&irné Roélpé Dorjé (1717-1786) et leur
apporte la fortune attiraient la critique. Le suecd@ bouddhisme tantrique redécouvert en
Chine dans les années 1930 provoque encore seemiciet mépris de certains
réformateurs bouddhistes comme Taixu (1889-1940wtang Jingwu (1870-1943), qui
ridiculisent la crédulité des Chinois : « des hafatisctionnaires du gouvernement aux
vieilles femmes qui fréquentent les temples, toeissentent honorés lorsqu’une goutte
d’eau sacrée d’'un ancien vase de bronze est agpsugéeur téte inclinée avec une plume
de paon par un lama tibétaih » _

De méme, le culte de la personne du « bouddha tvivdmuofg', vénéré comme
un dieu, choque certains ChinbisLe systéme de réincarnation des grands lamas,
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progressivement adopté par toutes les écoles dipxig® siécle, est un sujet favori dans
les sources chinoises traitant des «lamas ». Gesiddhas vivants » ont un charisme
extraordinaire et des pouvoirs paranormaux, etitagoe de certains est contrebalancée
par 'admiration des autres. A I'époque modernentesnes chinois semblent bien discrets
a coté degansengqui portent des vétements colorés, d'imposaniétes, et voyagent en
palanquin. Les rituels et les processions sont rgnés pour leur pompe et leur exotisme,
les prieres murmurées dans une langue étrangarimdat Certains outils et modes de
dévotion surprennent. Les moulins et drapeaux teepsont jugés comme une tromperie
supplémentaifé, mais les démonstrations spectaculaires de faiibdenille personnes en
grande prosternation au Yonghe gong forcent I'adtioif’. Les danses masquées,
hétérodoxes aux yeux des Chinois, ainsi que ledgtehasser les démomadui forment
néanmoins un des spectacles du Nouvel an les plusxa Pékin. Ces drames excitants se
finissaient en éparpillant de I'argent vers I'aumie, provoquant parfois des émeutes. C’est
principalement a travers ces rituels publics attesies 1700 que les «lamas » se
présentaient au public pékinbi€En bref, le bouddhisme tibétain développe a féxe les
formes sensibles du religieux. Pour ses détractelest ainsi qu’il séduisit les Mongols
naifs — Tibétains et Mongols étant toujours décciisnme plus superstitieux que les
Chinois. Néanmoins le faste plait également a maude Chinois.

Un anticléricalisme visant les « lamas » ?

Dans chacun des quatre themes développés ici -tereligtrangére, barbarie,
menace politique et faste—,fensenga une image ambigué, les mémes attributs ayant des
interprétations positives ou négatives. Il est ilallecde plusieurs formes de discours
anticléricaux. La premiére est dirigée contre ledsthisme ou contre la religion chinoise
en général. Les souverains mandchous Nurgaci susudungtaiji ont fait preuve d'un
anticléricalisme violent, visant particulieremert bouddhisme tibétain parce que leurs
sujets y étaient exposés. Les moines sont accuéée dies parasites, coupables de
duplicité et de tromperie, extorquant les richeskesfidéles. Ils vendent des indulgences
inutiles, ménent une vie dissolue, prennent desresages et ont des enfants : « Les lamas
d’aujourd’hui devraient étre appelés “incorrigilet non “lamas” ». Ces discours et les
mesures a destination des sujets chinois et mandotpa suivirent s’inscrivent dans la
tradition de contrdle des clergés par I'Etat chéfoiDe méme, de nombreuses anecdotes
romanesques visant fansengspécialiste sexuel ou thaumaturge s’appliquerdifement
aux religieux taoist®8. Les accusations directes de débauche, de troeppee
déguisement et de malhonnéteté sont partagées'amaemble du clergé, et dans de
nombreux cas Iéansengse remarque seulement par ses exces. C'est driaillai qui
enseigne les pratiques sexuelles au clergé chinois.

D’autres formes d’anticléricalisme en revanche sspgcifiques au bouddhisme
tibéto-mongol. Le discours sur le « péché origimdesfansengsous les Yuan est présent
depuis lors dans tous les types de sources. Delpldsscours sur lelnsengest teinté de
racisme, comme |'étaient les arguments de Han Yarede bouddhisme sous les Tang. Le
bouddhisme tibéto-mongol est-il critiqué d’abordqeaqu’il est étranger ? Herbert Franke
suggere qu'’il est plus approprié, sous les Yuanpalter de moines bouddhistes qui se
trouvaient étre tibétains, leur influence ne repbspie sur leur position religieuse, et non
sur leur nationalité. Il conclut néanmoins quedanbinaison d’étranger et de bouddhisme
inspirait sans doute une critique plus vive qu’anlsle ces deux éléments n'auraft"eull
semble en tout cas légitime de parler de xénophdbge loyalistes Song contre Yang
Lianzhenjia. Sous les Qing, les «lamas » sont plhsiguement divers, et sans doute
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mieux intégrés. Mais, méme si I'argumentation tacise domine pas la critique, la
différence ethnique est toujours mise en avansenait-ce que pour expliquer en partie les
pouvoirs dufanseng le caractére étranger, indien ou tibétain, est garantie de ses
pouvoirs magiques. S'il est de surcroit « bouddkant », c’est un étre hors du commun.
Une anecdote présente un «lama » ascete et végétar 'opposé, donc, de l'image
habituelle du « lama »), qui s’est sinisé et n'a pa garder sa pratique et ses pouvoirs. Ce
sont alors la viande, I'alcool et les meeurs chiemien général qui sont accd¥ésn
Chinois initié peut acquérir semblables pouvoirgmmme le montrent de nombreuses
anecdotes, mais il peut également ne pas avairda fle les assunier

Autre argument lié a la difference ethnique, cetliune religion grossiere
développant a I'extréme les formes sensibles duddlmisme, et concentrant tous les
défauts de cette religion d’origine étrangere etigfement gommeés par sa domestication
en Chine. Sous les Han, sous les Tang et a noulagauis les Yuan, le « moine » barbare
revient séduire les empereurs et tromper le peayde les fastes de sa religion exotique.
Mais les intellectuels Chinois ne se sont jamaistisemenacés par une subversion
« lamaique ». Aussi leur répulsion est-elle towgomnélée de fascination : les couples de
contraires caractérisent la réaction ambigué qgaeeitsul’autre et ses meceurs différentes. Le
fansengest horrible, étrange et merveilleux)( il est un saint des Bonnets jaunes, ou un
diabolique magicien rouge, strictement célibataite collectionnant les épouses ; sa
doctrine est fondée sur des textes indiens authergiou des pratiques dégenérées. Ces
jugements opposés se retrouvent dans les fantasmieentau'.

Globalement, lesansengne semblent pas plus aimés ou détestés de |'opatimoise
que le reste du clergé. Leur critique, pondéréd’admiration, sert souvent un autre but :
comme tout jugement sur l'autre, c’est avant toutnoyen de critiquer la société chinoise,
du peuple superstitieux aux empereurs crédulessiAlesdiscours chinois sur les « lamas »
differe-t-il largement de celui des Tibétains etrigols. Ces derniers, notamment, ont au
xix© siécle un discours bien plus anticlérical surdepropres institutions bouddhiques.
Des lettrés, et surtout des lamas, tels Nagwand&kaBhijee, Dandar, Ishidanzangwangjil
et Ravjaa critiquent les frasques du principal dajre (le Jebctindamba gytu), le déclin
général de la moralité dans leurs propres rangstdime bandi novice, désigne
aujourd’hui les homosexuels), I'oppression du pewgtlappellent a un retour a un mode de
vie plus pur. Arana (ca. 1650-1724), un Mongol desniéres de Pékin, critique
violemment l'institution dans sa traduction Hiyou ji en 1721 : la doctrine est précieuse,
mais les moines sont précisément ses enfiémils exprimaient ainsi le profond malaise
social et l'atmosphére fin-de-siecle qui régnaitaacour du huitieme Jebclindamba.
Certains furent exécutés pour calomnie.
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i Songpan xian 2hi, 5.24a. Encore appelé « petit véhicule de I'illusionnisme », huanshu xiaocheng, dans d’autres
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bouddhistes par opposition au noir, qui a la connotation de profane, laic. L’expression &bar shashin, « religion
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i Par exemple Qingbai lei chao, p. 1942-43.

Wil Deux ouvrages font ’éloge de la piété des Mongols timed, qui parviennent a gouverner leur peuple

turbulent par le bouddhisme : Wanli yehuo bian, juan 27, p. 680 ; Beilu fengsu, p. 137-138.
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wili [ ’empereur Yongle envoie une mission au Tibet pour y chercher des textes religieux : Spetling, « The 5%
Karma-pa ».

xix Welch, The Buddbist Revival, p. 173-176, Wang-Toutain, « Quand les maitres chinois ».

x Dans une illustration du Dianshi 3hai huabao, les Tibétains sont représentés tels des sadhu indiens, barbus,
vétu d’une toge et d’un turban, pieds nus, avec des anneaux aux chevilles (« Pusa huashen », s67 62, 1891). Dans
d’autres illustrations du méme journal, cependant, le « lama » est vétu en moine chinois ou en laic mandchou.

x5 Wanli yebuo bian, juan 27, p. 694.

xii Leurs biographies se trouvent d’ailleurs, au c6té des astronomes, parmi les maitres des techniques dans le
Jin Tangshn (945) et le Xin Tangshu (1060).

xdit Par exemple : Tagping gnangi, juan 25,99 et 108, et autres exemples in Sun Xun, Xiaoshuo yu zongjiao, p. 192-
193.

v Sun Xun, Xiaoshuo yu zongjiao, p. 188-189, donne de nombreux exemples.

v Voir cependant Beckwith, « A Hitherto unnoticed Yuian-Period Collection », p. 9-10.

xvi Par exemple Wanli yehno bian, juan 27, p. 694 5 Qingbai lei chao, p. 2892.

Vit . Dianshizhai huabao, « Lama yishu», shi 54, 1894 (guérison miraculeuse) ; Qingbai lei chao, p. 3360, 3447
(connaissance des vies passées).

xwiit Cest ainsi, dit-on, que le général Bayan vainquit 'armée Song sous le régne de Khubilai. A la fin du xviire
siécle, R6lpé Dorjé fit un rituel au Wutai shan et langa des boules de feu contre les « rebelles » de Jinchuan a des
centaines de kilomeétres de la.

xxix Par exemple Qingbai lei chao, p. 224 ; Jin Ping Mez, p. 373.

xx Chapitre 39. Voir dans ce volume I’article de Vincent Durand-Dastes, p. ? ?

5t Youanshi, juan 205, « Hama zhuan », p. 4583. D’autres sources d’époque Yuan, Ming et Qing décrivant de
semblables orgies sont citées par Franke, « Tibetans in Yuan China », p. 319, n. 88 et Van Gulik, La 17e sexuelle,
p. 324-325. Le passage de la biographie de Hama est développé dans une des anecdotes du Sengni niehai, p. 66-70.

x5t | juging rizha, juan 28, « Shuangxiu fa », p. 376.

xiii Ces deux types de viols sont d’ailleurs réunis dans le Sengni niehai (p. 21-31), ot Yang Lianzhenjia en
exhumant les tombes impériales, découvtit le corps miraculeusement préservé de 'impératrice débauchée des Qi
et la viola. La conduite de Yang Lianzhenjia contribua largement a la haine contre les moines tibétains en
général : Franke, « Tibetans in Yuan China », p. 315-317, 321-324.

5V T uging rizha, juan 27, « Foya », p. 366 ; d’autres références sont citées par Van Gulik, La Ve sexuelle, p.
326 ; Sun Xun, Xiaoshuo yu zongjiao, p. 198.

xxv Voir par exemple le moine « de ’Ouest » Tan Xian du Sengni niehai (p. 21-31), géant aux sourcils épais et
au nez léonin, qui « parvenait a faire se rétracter ou s’étirer a sa guise sa chose animale », de taille extraordinaire.
Aujourd’hui, les minorités ethniques de Chine sont encore décrites en des termes exotiques et érotiques.

xxvi Tin Ping Mei, p. 1023-1027 5 Sun Xun, Xiaoshuo yu gongjiao, p. 191.

it Des Jamas entretiennent des maitresses au Huguo si @ Dianshizhai huabao, « Xi seng fanjie », wez 31, 1889.
Autres exemples in Sun Xun, Xiaoshuo yu zongjiao, p. 198. I’accusation faite aux moines d’entretenir des maitresses
n’a pas d’équivalent au Tibet.

xovili Sur Je paralléle entre taoistes et fanseng dans le roman Ming et Qing : Sun Xun, Xiaoshuo yu ongjiao, p.

205-206.
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xxix Terme employé par Franke, « Tibetans in Yuan China », p. 328.

X [ama shuo, version chinoise, d’apres la traduction de Lessing, Yong Ho Kung, p. 59.

X Tes historiens occidentaux ont largement partagé cette évaluation négative : Franke, « Tibetans in Yuan
China », p. 328.

i [Vanli yehno bian, juan 27, p. 698-699, p. 684, p. 682.

¥ii Critique encore formulée sous les Qing : Qingbai lei chao, 3493.

xiv Farquhar, « Emperor as Bodhisattva », p. 22.

N Oingbai lei chao, p. 6153.

N Dianshizhai huabao, « Huozang lama », / 63, 1898.

Wit 1Vanli yebuo bian, juan 27, p. 681.

Wi X Jin Ping Mei, chap. 37, p. 222.

xix Exemples d’un laic déguisé en lama et pénétrant dans les gynécées ou dans le palais (Qingbai lei chao, p.
3493). En 1468, des bureaucrates préconisent d’enquéter sur les faux fanseng: que l'on renvoie chez eux les
authentiques moines tibétains, et que 'on défroque les Chinois. Mindai Man-Md shiryd, vol. 10, p. 249-250. Dans le
Xu Jin Ping Mei (chap. 39, p. 222), des moines chinois dépravés se déguisent en lamas et se mélent a eux, volent et
trompent les gens a leur place, entrainent les femmes a entrer en religion, mangent de la viande et boivent de
’alcool.

I'Wei-han, « Buddhism in Modern China », cité par Welch, The Buddhist Revival, p. 335.

i Ce terme populaire est employé dés la fin des Ming, le terme plus technique étant bwashen, « cotps de
transformation ».

i Le Songpan xian zhi 5.24a affirme que les Tibétains croient qu’il suffit d’apercevoir une fois le Dalai Lama
pour que ’'ame s’éléve et échappe aux tourments.

it Discours de Hung taiji s’adressant a ses ministres, 1636, cité par Farquhar, « Emperor as Bodhisattva », p.
5-34. Ces pratiques sont également ridiculisées par les Occidentaux : Lopez, Prisoners of Shangri-la, p. 115.

W Dianshizhai huabao, « Lama yishu », shi 54, 1894.

v Naquin, Peking, p. 86, 443-45, 587-89 ; le Dianshizhai huabao (« Dagui qu zai », shen 54, 1890) traite le sujet de
facon ironique.

M Discours de Nurgaci et Hung taiji cités par Farquhar, « Emperor as Bodhisattva », p. 21. La législation
envers les « lamas », sévere sur la papier, ne différe que peu de celle concernant les bouddhistes haz.

Wit Par exemple Wanli yehuo bian, juan 27, p. 682-683.

il Franke, « Tibetans in Yuan China », p. 298 et 328.

W anli yebuo bian, juan 27, p. 694.

x Un pratiquant d’arts martiaux prend pour maitre un lama mongol a I'allure d’arbat, mais retourne demander
au lama d’annuler ses pouvoirs (de le « délivrer ») : Qingbai lei chao, 2892. Voir aussi p. 4568.

i Lopez, Prisoners of Shangri-la, p. 4.

ki Atwood, « The Marvellous Lama ». Pour d’autres exemples d’anticléricalisme en Mongolie : Bawden, The

Modern History of Mongolia, p. 160-173.



