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fait subir. Restées seules debout et immuables quand tout
g’écroulait autour d’elles, elles ressemblent A ces rochers
escarpés que les flots des mers battent depuisle jour de
la création sans pouvoir les ébranler, portant ainsi témoi-
gnage de l'impuissance du temps pour détruire ce qui
n’est pas une ceuvre de Phomme,

En effet, ¢’est un phénoméne, on peut le dire, extraor-
dinaire, que celui de la nation chinoise et de la nation
indienne se conservant immobiles, depuis F'origine la plus
reculée des sociétés humaines, sur la scene si mobile et si
changeante du monde ! On dirait que leurs premiers 14-
gislateurs, saisissant de leurs bras de fer ces nations &
leur berceau, leur ont imprimé une forme indélébile, et
les ont coulées, pour ainsi dire, dans un moule d’airain,
tant ’empreinte a été forte, tant la forme a été durable !
Assurément, il y a 14 quelques vestiges des lois éternelles
qui gouvernent le monde.

- La civilisation chinoise est, sans ancun doute, la plus
ancienne civilisation de la terre. Elle remonte authentique-
ment, ¢’est-2-dire par les preuves de l'histoire chinoise 1,
jusqu’a deux mille six cents ans avant notre ére. Les do-
cuments recueillis dans le Chou-king ou Livre par excel-
lence 3, surtout dans les premiers chapitres, sont les do-

1 On peut consulter & ce sujet notre Description historique, géogra-
phique et littéraire de la Chine, t. 1, p. 32 et suiv. F. Didot fréres,
1837.

2 Yoyez la traduction de ce livre dans les Livres sacrés de I’Orient
que nous avons publiés chez MM. F. Didot, en un fort vol. in-8e
4 deux colonnes, d'ou la traduction que nous donnons ici des
Quatre Livres a été tirée.
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¢ Obtiens I'affection du peuple, et tu obtiendras ’em-
4 pire;

a Perds 'affection du peuple, et tu perdras I’empire. »

On ferait plusieurs volumes si on voulait recueillir
tous les axiomes semblables qui sont exprimés dans les
livres chinois, depuis les plus anciens jusqu’aux plus me-

-dernes; et, nous devons le dire, on ne trouverait pas dans

tous les écrivains politiques et moraux de la Chine, bien
plus nombreux que partout ailleurs, un seul apdtre de la
tyrannie et de 'oppression, un seul écrivain qui ait eu
Paudace, pour ne pas dire 'impiété, de nier les droits de
tous aux dons de Dieu, c’est-3-dire aux avantages qui ré-
sultent de la réunion de ’homme en société, et de les re-
vendiquer au profit d’un seul ou d’un petit nombre. Le
pouvoir le plus absolu que les écrivains politiques et les
moralistes chinois aient reconnu aux chefs du gouverne-
ment n’a jamais été qu’un pouvoir délégué par le Ciel ou
la Raison supréme absolue, ne pouvant s’exercer que dans
I'intérét de tous, pour le bien de tous, et jamais dans I'in-
térét d’un seul et pour le bien d’un seul. Des limites mo-
rales infranchissables sont posées & ce pouvoir absolu; et
g'il lui arrivait de les dépasser, d’enfreindre ces lois mo-
rales, d’abuser de son mandat, alors, comme I’a dit un
célebre philosophe chinois du douziéme siécle de notre
ére, Tcaou-HI, dans son Commentaire sur le premier
des Quatre Livres classiques de la Chine (voyez p. 58),
enseigné dans toutes les écoles et les colléges de I'empire,
le peuple serait degagé de tout respect et de toute obéis-
sange envers ce méme pouvoir, qui serait détruit immé-
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Cette doctrine, il ne la donnait pas comme nouvelle,
mais comme un dépot traditionnel dessages de Pantiquiteé,
qu’il s’était imposé la mission de transmettre & la posté-
rité 1, Cette mission, il Vaccomplit avec courage, avec
dignité, avec persévérance, mais non sans éprouver de
profonds découragements et de mortelles tristesses. Il
faut donc que partout ceux qui se dévouent au bonheur
de Phumanité s’attendent & boire le calice d’amertume,
le plus souvent jusqu’a la lie, comme s’ils devaient expier
par toutes les souffrances humaines les dons supérieurs
dont leur 4me avait été douée pour accomplir leur mission
divine!

Cette mission d’Instituteur du genre humain, le philo-
sophe chinois I'accomplit, disons-nous, dans toute son
étendue, et bien autrement qu’aucun philosophe de I’an-
tiquité classique. Sa philosophie ne consistait pas en
spéculations plus ou moins vaines, mais ¢’était une phi-
losophie surtout pratique, qui s’étendait & toutes les con-
ditions de la vie, & tous les rapports de I’existence sociale.
Le grand but de cette philosophie, le but pour ainsi dire
‘unique, était ’amélioration constante de soi-méme et des
- autres hommes ; de soi-méme d’abord, ensuite des autres.
L’amélioration ou le perfectionnement de soi-méme est
d’une nécessité absolue pour arriver & Pamélioration et an
perfectionnement des autres. Plus la personne est en évi-
dence, plus elle occupe un rang élevé, plus ses devoirs
d’amélioration de soi-méme sont grands; aussi Kaoune-

t Lényu, chap. vi, § 1, 19.
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« Pétoile polaire, qui demeure immobile & sa place, tan-
« dis que toutes les autres étoiles circulent autour d’elle -
« et Ja prennent pour guide 1. »

11 avait une foi si vive dans Pefficacité des doctrines
qu’il enseignait aux princes de son temps, qu’il disait :

« Si je possédais le mandat de la royauté, il ne me
« faudrait pas plus d’'une génération pour faire régner
-« partout la vertu de ’humanité 2. »

Quoique Ia politique du premier philosophe et 1égisla--
teur chinois soit essentiellement démocratique, c’est-a-dire
ayant pour but la culture morale et la félicité du peuple,
il ne faudrait pas cependant prendre ce mot dans ’accep-
tion qu'on Iui donne habituellement. Rien ne s’éloigne
peut-&tre plus de la conception moderne d’un gouverne-
ment démocratique que la conceptionpolitique du philoso--
phe chinois. Chez ce dernier, les lois morales et politiques.
qui doivent régir le genre humain sous le triple rapport
de Phomme considéré dans sa nature d’étre moral perfec-
tible, daus ses relations de famille, et comme membre de
la société, sont des lois éternelles, immuables, expression
vraie de la véritable nature de ’'homme, en harmonie
avec toutes les lois du monde visible, fransmises et
enseignées par des hommes qui étaient eux-mémes la
plus haute expression de la nature morale de 'homme,
soit qu’ils aient dfi cette perfection & une faveur spéciale
du ciel, soit quils 'aient acquise par leurs propres efforts
pour s’améliorer et se rendre dignes de devenir les insti-

1 Lén-yi, chap. u, § 1.
8 Id., chap. xmy, § 12.
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ef droit 4. C’est la réalisation des lois éternelles qui doi-
vent faire le bonheur de l’humamte, et que les plus hautes
mtelllgences, par une application incessante de tous les in-
stants de leur vie, sont seules capables de connaitre et d’en-
seigner aux hommes. Au contraire, le gouvernement,
dans la conception moderne, n’est plus qu'un acte a la
portée de tout le monde, auquel tout le monde veut pren-
dre part, comme & la chose la plus triviale et la plus vul-
gaire, et & laquelle on n’a pas besoin d’étre préparé par
le moindre travai! intellectuel et moral. |

Pour faire mieux comprendre les doctrines morales et
politiques du philosophe chinois, nous pensons qu’il ne
sera pas inutile de présenter ici un court aperc¢u des Quatre
Livres classiques dont nous donnons la traduction.

o LE Ta-HIO Ou LA GRANDE ETUDE Ce petit ouvrage se
Ezposition faite par son disciple Yhsenﬂ-tseu Le texte,
propl;enient d1t est fort court. Il est nommé King ou
Livre par excellence; mais tel qu’il est, cependant, c’est
peut-&tre, sous le rapport de I'art de raisonner, le plus
précieux de tous les écrits de ’ancien philosophe chinois,
parce qu’il offre au plus haut degré 'emploi d’'une mée
thode logique, qui déceéle dans celui qui en fait usage,
sinon la connaissance des procédés syllogistiques les plus
profonds, enseignés et mis en usage par les philosophes
indiens et grecs, au moins les progrés d’une philosophie
qui n’est plus bornée & P'expression aphoristique des idées

1 Lan-yd, chap. xi, § 17.






INTRODUCTION. 13

entendu comme signifiant la persévérance de la conduite
dans une ligne droite également éloignde des extrémes,
c’est-2-dire dans la voie de la vérité que on doit constam-
ment suivre ; les autres ’ont considéré comme signifiant
tenir le milieu en se conformant aux temps el aux circon-
stances, ce qui nous parait contraire a la doctrine expri-
mée dans ce livre, qui est d’une nature aussi métaphy-
sique que morale. Tscu-sse, qui le rédigea, était petit-fils et
disciple de KH0UNG-TSEU. On voit, A la lecture de ce traité,
que Tseu-sse voulut exposer les principes métaphysiques
des doctrines de son maitre, et montrer que ces doctrines

n’étaient pas de simples préceptes dogmatiques puisés daps ..

“le sentiment et la raison, et qui seraient par conséquent
plus ou moins obligatoires selon la maniére de sentir et de
raisonner, mais bien des principes métlaphysigues fondés
sur la nature de Phomme et les lois éternelles du monde.
Ce caractére élevé, qui domine tout le Tehoung-young, et
que des écrivains modernes, d’un mérite supéricur d’ail-
leurst, n’ont pas voulu reconnaitre dans les écrits des phi-
losophes chinois, place ce trait¢ de morale métaphysique
au premier rang des écrits de ce genre que nous a légués
Pantiquité. On peut certainement le mettre & cdté, sinon
au-dessus de tout ce que la philosophie ancienne nous
a laissé de plus élevé et de plus pur. On sera méme
frappé, en le lisant, de ’analogie qu’il présente, sous cer-
tains rapports, avec les doctrines morales de la philo-
sophie stoique enseignées par Epictéte et Marc-Aurdle,

t Voyez les Histoires de la philosophie ancienne de Hegel et de
H. Ritter. |

e i
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« des étres, pour qu’ils prennent leur complet développe-
« ment ; pouvant aider le ciel et la terre dans la transfor<
« mation et l'entretien des étres, ils peuvent, par cels
« méme, constltuer un troisiéme pouvoir avec Jle ciel et

- —————— Fome s e e v o A

e P Y Smpee. e, W

«Ta terre. » Voila la loi du ciel.
" Mais, selon 7Tseu-sse (chap. XXIII-XXIV), il y a_diffé-
rents degrés de perfecuon Le plus haut degré est é peine

compahble avec la nature humaine , ou plutdt ceux qui

Pont atteint sont devenus supérieurs & la nature humaine.
IIs peuvent prévoir I'avenir, la destinée des nations, leur
€lévation, leur chute, et ils sont qssumles aux intelligen-
ces immatérielles, aux étres supérieurs_& ’homme. Ce-
pendant ceux qui atteignent un degré de perfection moins
élevé, plns accessible & la nature de l’hommeZchap XXIII),
opérent un grand bien dans le monde par la salutaire in-
fluence de leurs bons exemples. On doit donc s’efforcer
‘Q’atteindre 2 ce second degré de perfection.
a Le parfait (chap. XXYV) est par lui-méme parfait, ab-
e solu; la loi du devoir est par elle—méme loi du de-
€ VOir,
a Le parfait est le commencement et la fin de tous les
a 8tres; sans le parfait, les étres ne seraient pas. » Clest
pourquoi Tseu-sse place le perfectionnement de soi-méme
et des autres au premier rang des devoirs de 'homme,
¢ Réunir le perfectionnement intérieur et le perfection-
« nement extérieur constitue-la régle du devoir. »
a Cest pour cela, dit-il (chap. XXVI), que 'homme
a souverainement parfait ne cesse jamais d’opérer le bien

a et de travailler au perfectionnement des autres hom-
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« ble et douce, soit capable de posséder le pouvoir de ré- .
« pandre des bienfaits avec profusion; qui, par sa faculté .
« d’avoir une dme élevée, ferme, imperturbable et con-
« stante, soit capable de faire régner Ia justice et 'équité;
¢ qui, par sa faculté d’étre toujours honnéte, simple, .
e grave, droit et juste, soit capable de s’attirer le respect
« et la vénération; qui, par sa faculté d’étre revétu des
« ornements de Pesprit et des talents que donne une étude /
« assidue, et de ces lumiéres que procure une exacte in- |
« vestigation des choses les plus cachées, des principes .
« les plus subtils, soit capable de discerner avec exactitude
¢ le vrai du faux, le bien du mal. »

Il ajoute : « Que cet homme souverainement saint ape

-
iy
;

« paraisse avec ses vertus, ses facultés puissantes, et les "'.;

« peuples ne manqueront pas de lui témoigner leur véné-
a ration; qu’il parle, et les peuples ne manqueront pas
« d’avoir foi en ses paroles; qu’il agisse, et les peuples ne
« manqueront pas d’étre dans la joie... Partout ol les
« vaisseaux et les chars peuvent parvenir, ou les forces de
¢ I'industrie humaine peuvent faire pénétrer, dans tous
« les lieux que le ciel couvre de son dais immense, sur
« tous les points que la terre enserre, que le soleil et la
« lune éclairent de leurs rayons, que la rosée et les nua-
« ges du matin fertilisent, tous les étres humains qui vie

e~

« vent et qui respirent ne peuvent manquer de 'aimer et

« de le révérer. » .

Mais ce n’est pas tout d’étre souverainement saint, pour
donner des lois aux peuples et pour les gouverner : il faut
encore étre souverainement parfait (chap. XXXII), pour

‘K*..—n——-—--»....-
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pouvoir distinguer et fixer les devoirs des hommes entre
eux. La loi de Phomme souverainement parfait ne peut
étre connue que par ’'homme souverainement saint; la
vertu de Phomme souverainement saint ne peut étre pra-
tiquée que par 'homme souverainement parfait : il faut
- _donc étre I'un et I'autre pour ¢ étre dlgne de posséder l’au-
torité souveraine.
~3*Le Lun-Yu, ou les ENTRKETIENS PHILOSOPHIQUES. La
lecture de ces Entretiens philosophiques de KHOUNG-TSEU
et de ses disciples_rappelle, sous quelques rapports, les
dialogues de Platon, dans lesquels Socrate, son maltre,
ozalﬂe le premier plan mais avec toute la différence des
lieux et des civilisations. Il y a assurément beaucoup moins
d’art, si toutefois il y a de V'art, dans les entretiens du
philosophe chinois, recueillis par quelques-uns de ses
disciples, que dans les dialogues poétiques du philosophe
grec. On pourrait plutdt comparer les dits de KHoung- -
TSEU & ceux de Socrate, recueillis par son autre disciple
Xénophon. Quoi quil en soit, Fimpression que Fon
"'erprail;; a la lecture des E’ntretzens du philosophe chinois
avec ses disciples n’en est pas moins grande et moins
'profonde, guoiqu’un peu monotone peut-&tre. Mais cette
monotome méme a quelque chose de la sérénité et de la
majeste d’un enselgnement moral qui fait passer succes-
sivement sous les yeux les divers cdtés de la nature hu-
fmame en la contemplant d’'une région supérieure. Kt
aprés cette lecture on peut se dire comme le philo-
sophe chinois: « Celui qui se livre & Pétude du vrai et

« du bien, qui 8’y applique avec persévérance et sans res
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entiére. En communiquant la connaissance de ses prin-
cipes d’abord aux princes et aux hommes qui occupaient
un rang élevé dans la société, et ensuite & un grand
nombre de disciples que sa renommée attirait autour de '
lui, il s’efforcait de propager le plus possible ces mémes
doctrines au sein de la multitude, et d’inculquer dans

Pesprit des grands, des princes, que la stabilité de leur

puissance dépendait uniquement de 'amour et de affec-

tion qu’ils auraient pour leurs peuples. Sa politique parait !
avoir eu une expression plus décidée et plus hardie que,f
celle de son maitre. En s’efforgant de faire comprendre

aux gouvernants et aux gouvernés leurs devoirs réci-

proques, il tendait & soumettre tout Pempire chinois 2 la

domination de ses principes. D’un ¢6té il enseignait aux

peuples le droit divin que les rois avaient & régner, et de

lautre il enseignait aux rois que c’était leur devoir de

consulter les désirs du peuple, et de mettre un frein a

Yexercice de leur tyrannie; en un mot, de se rendre

le pére et la mére du peuple. MENG-TSEU était un homme

de principes indépendants, et, contrdle vivant et incor-

ruptible du pouvoir, il ne laissait jamais passer un acte

d’oppression , dans les Etats avec lesquels il avait des

relations, sans le blaimer sévérement.

MENG-TSEU possédait une connaissance profonde du
cceur humain, et il a déployé dans son ouvrage une grande
souplesse de talent, une grande habileté & découvrir les
mesures arbitraires des princes régnants et les abus des
fonctionnaires publics. Sa maniére de philosopher est
celle de Socrate et de Platon, mais avec plus de vigueur
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rieurs; mais il n’arrive jamais que celui qui n’aime pas 3
se révolter contre ses supérieurs aime a susciter des
troubles dans ’empire.

L’homme supérieur ou le sage applique toutes les forces
de son intelligence a I'étude des principes fondamentaux ;
les principes fondamentaux étant bien établis, les régles
de conduite, les devoirs moraux s’en déduisent naturelle-
ment. La piété filiale, la déférence fraternelle, dont nous
avons parlé, ne sont-elles pas le principe fondamental de
Phumanité ou de la bienveillance universelle pour les
hommes ?

3. KnounG-1sEU dit : Des expressions ornées et fleuries,
un extérieur recherché et plein d’affectation, s’allient rare-
ment avec une vertu sincére, .

- 4. Thséng-tseu dit : Je m’examine chaque jour sur trois

points principaux : N’aurais-je pas géré les affaires d’autrui
avec le méme zéle et la méme intégrité que les miennes
propres? maurais-je pas été sincére dans mes relations
avec mes amis et mes condisciples? n’aurais-je pas con-
servé soigneusement et pratiqué la doctrine qui m’a été
transmise par mes instituteurs?

5. KaouNG-1sEU dit : Celui qui gouverne un royaume
de mille chars ! doit obtenir la confiance du peuple, en
apportant toute sa sollicitude aux affaires de Etat ; il doit
prendre vivement & cceur les intéréts du peuple en ' modé~
rant ses dépenses, et n’exiger les corvées des populations
qu’en temps convenable.

6. Kaoung-1sEu dit : 11 faut que les enfants aient de la
piété filiale dans la maison paternelle, et de la déférence
fraternelle au dehors. Il faut qu’ils soient attentifs dans
leurs actions, sincéres et vrais dans leurs paroles envers
tous les hommes, qu’ils doivent aimer de toute la force
et I’étendue de leur affection, en s’attachant particuliére-

8 Un royaume de mdlle chars est un royaume feudataire, dont
le territoire est assez étendu povr lever une armée de mille chars de

guerre. » (Glose.)
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pauvre qui ne s’avilit point par une adulation servile;
Phomme riche qui ne s’enorgueiilit point de sa richesse?
Kaoune-Tsey dit : Un homme peut encore étre estimable
sans leur ressembler ; mais ce dernier ne sera jamais com~
parable 2 'homme qui trouve du contentement dans sa
pauvreté, ou qui, étant riche, se plait néanmoins dans la
pratique des vertus sociales.
Thou-koung dit : On lit dans le Livre des Vers 1 :
« Comme l'artiste qui coupe et travaille I'ivoire,
« Comme celui qui taille et polit les pierres précieuses. »
Ce passage ne fait-il pas allusion & ceux dont il vient
-d’étre question? |
KnounG-Tseu répondit : Sse (surnom de 7seu-koung)
commence & pouvoir citer dans la conversation des pas-
-sages du Livre des Vers; il interroge les événements pas-
_§6s pour connaitre Pavenir.
_~<_ 46. Kunoune-1sEU dit : 1l ne faut pas s’affliger de ce que
les hommes ne nous connaissent pas, mais au contraire de
ne pas les connaitre nous-mémes.

CHAPITRE 1II.

COMPOSE DE 24 ARTICLES.

- 1. Le Philosophe 2 dit : Gouverner son pays avec la
vertu et la capacité nécessaires, c’est ressembler & Vétoile
polaire, qui demeure immobile a sa place, tandis que tou-
tes les autres étoiles circulent autour d’elle et la prennent
pour guide.

- 2. Le Philosophe dit : Le sens des trois cents odes du

1 Ode Khi-ngao, section Vei-foung.

* Nous emploierons dorénavant ce mot pour rendre le mot chinois
#seu, lorsqu'il est isol¢, terme dont on qualifie en Chine ceux qui
se sont livrés & I'étude de la sagesse, et dont le chef et le modéle est
KHounG-tseu, ou Kuoune-rou-fseu.

v
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relles ou de contestations avec personne. §'il lui arrive
d’en avoir, c’est quand il faut tirer au but. Il céde la place
a son antagoniste vaincu, et il monte dans la salle; il en
descend ensuite pour prendre une tasse avec lui (en signe
de paix.) Voild les seules contestations de I'’homme
supérieur.

8. Iseu-hia fit une question en ces termes :

« Que sa bouche fine et délicate a un sourire agréable !

« Que son regard est doux et ravissant! Il faut que le
« fond du tableau soit préparé pour peindre. » (Paroles
du Livre des Vers.) Quel est le sens de ces paroles?

Le Philosophe dit : Préparez d’abord le fond du tablean
pour y appliquer ensuite les couleurs. 7seu-Aia dit : Les
lois du rituel sont donc secondaires? Le Philosophe dit :
Vous avez saisi ma pensée, 0 Chang! Vous commencez
maintenant & comprendre mes entretiens sur la poésie.

9. Le Philosophe dit : Je puis parler des rites et des cé-
rémonies de la dynastie Hia; mais K< est incapable d’en
comprendre le sens caché. Je puis parler des rites et des
cérémonies de la dynastie Yn; mais Sung est incapable
d’en saisir le sens caché : le secours des lois et ’opinion
des sages ne suffisent pas pour en connaitre les causes.
S’ils suffisaient, alors nous pourrions en saisir le sens le
plus caché.

10. Le Philosophe dit : Dans le grand sacrifice royal
nommé 7', aprés que la libation a été faite pour deman-
der la descente des esprits, je ne désire plus rester specta-
teur de la cérémonie. '

11. Quelqu’un ayant demandé quel était le sens du
grand sacrifice royal, le Philosophe dit : Je ne le connais
pas. Celui qui connaitrait ce sens, tout ce qui est sous le
ciel serait pour lui clair et manifeste ; il n’éprouverait pas
plus de difficultés a tout connaitre qu’a poser le doigt dans
1a paume de sa main.

12, 11 faut sacrifier aux ancétres comme s’ils étaient
présents ; il faut adorer les esprits et les génies comme s’ils
étaient présents. Le Philosophe dit : Je ne fais pas les cé=.
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rémontes du sacrifice comme si ce n’était pas un sacrifice.

13. Wang-sun-kia demanda ce que l'on entendait en
disant qu’il valait mieux adresser ses hommages au génie
des grains qu’au génie du foyer. Le Philosophe dit : Il n’en
est pas ainsi; dans cette supposition, celui qui a commis
une faute envers le ciel 1 ne saurait pas A qui adresser sa
priére. |

14. Le Philosophe dit : Les fondateurs de la dynastie
des Tcheou examinérent les lois et la civilisation des deux
dynasties qui les avaient précédés; quels progres ne firent-
ils pas faire & cette civilisation! Je suis pour les Tcheou.

18. Quand le Philosophe entra dans le grand temple,
il s’informa minutieusement de chaque chose; quelqu’un
s’écria : Qui dira maintenant que le fils de 'homme de
T'séou 2 connait les rites et les cérémonies? Lorsqu’il est
entré dans le grand temple, il s’est informé minutieuse-
ment de chaque chose. Le Philosophe, ayant entendu ces
paroles, dit : Cela méme est conforme aux rites.

16. Le Philosophe dit : En tirant 2 la cible, il ne s’agit
pas de dépasser le but, mais de I’atteindre ; toutes les forces
ne sont pas égales; c’était Ia la régle des anciens.

17. Tseu-koung désira abolir le sacrifice du mouton, qui
s’offrait le premier jour de la douziéme lune. Le Philo-
sophe dit : Sse, vous n’étes occupés que du sacrifice du
mouton ; moi, je ne le suis que de la cérémonie.

18. Le Philosophe dit : Si quelqu’un sert ( maintenant)
le prince comme il doit I'étre, en accomplissant les rites,
les hommes le considérent comme un courtisan et un
flatteur.

19. T'tng ( prince de Lou) demanda comment un prince
doit employer ses ministres, et les ministres servir le
prince. KHOUNG-TSEU répondit avec déférence : Un prince
doit employer ses ministres selon qu’il est prescrit dans
les rites ; les ministres doivent servir le prince avec fidélité.

1 ¢ Envers la raison (k). » (Comm.)
8 L'homme de Tséou, c'est-a-dire le pére de Kuoune-rssu.
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voirs envers vos pére et pire, ne faites que trés-peu d’ob-
servations; si vous voyez qu’ils ne sont pas disposés &
suivre vos remontrances, ayez pour eux les mémes res-
pects, et ne vous opposez pas a leur volonte ; si vous éprou-
vez de leur part de mauvais traitements, n’en murmurez
as.

d 19. Le Philosophe dit : Tant que votre pére et votre
mére subsistent, ne vous éloignez pas d’enx ; si vous vous
éloignez, vous devez leur faire connattre la contrée ol vous
allez vous rendre.

20. Le Philosophe dit : Pendant trois années (depuis
58 mort), ne vous écartez pas de la voie qu’a suivie votre
pere; votre conduite pourra étre alors appelée de la piété
filiale.

21. Le Philosophe dit : L’4ge de votre pére et de votre
mere ne doit pas étre ignoré de vous; il doit faire naitre
en vous tantdt de la joie, tantdt de la crainte.

22. Le Philosophe dit : Les anciens ne laissaient point
échapper de vaines paroles, craignant que leurs actions
n’y répondissent point.

23. Le Philosophe dit : Ceux qui se perdent en restant
sur leurs gardes-sont bien rares!

24. Le Philosophe dit : L’homme supérieur aime A
étre lent dans ses paroles, mais rapide dans ses actions.

25. Le Philosophe dit : La vertu ne reste pas comme
uneorpheline abandonnée ; elle deit nécessairement avoir
des voisins, |

26. Tseu-yeou dit : Si dans le service d’un prince il
arrive de le blimer souvent, on tombe bientét en disgréce.
S8i dans les relations d’amitié on blme souvent son ami,
on éprouvera bientdt son indifférence. '

CHAPITRE V,

CONPOSE BE 27 ARTICLES. :
- 4. Le Philosophe dit que Kongetchi-tchang (un de ses
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diseiples) pouvait se marier, quoiqu’il fix. dans les prisons,
parce qu’il n’était pas criminel; et il se maria avec la fille
du Philosophe. |

Le Philosophe dit & Nan-young (un de ses disciples)
que si le royaume etait gouverné selon les principes de la
droite raison, il ne serait pas repoussé des emplois publics;
que $i, au contraire, il n’était pas gouverné par les prin-
cipes de la droite raison, il ne subirait aucun chétiment :
et il le maria avec la fille de son frére ainé.

2. Le Philosophe dit que 7'seu-tsien (un de ses disciples)
était un homme d’une vertu supérieure. Sile royaume de
Lou ne possédait aucun homme supériear, ou celui-ci au-
rait-il pris sa vertu éminente?

3. Iseu-koung fit une question en ces termes : Que
pensez-vous de moi? Le Philosophe répondit : Vous étes
un vase. — Et quel vase? reprit le disciple. — Un vase
chargé d’ornements 4, dit le Philosophe.

4. Quelqu’un dit que Young (un des disciples de
KnoUNG-1SEU) était plein d’humanité, mais qu’il était dé-
nué des talents de la parole. Le Philosophe dit : A quot
bon faire usage de la faculté de parler avec adresse? Les
discussions de paroles que I’on a avec les hommes nous at-
tirent souvent leur haine. Je ne sais pas §'il a les vertus de
Phumanité ; pourquoi m’informerais-je s’il sait parler avec
adresse?

5. Le Philosophe pensait & faire donner & Tsi-tiao-kat
(un de ses disciples) un emploi dans le gouvernement. Ce

dernier dit respectueusement & son maitre : Je suis encore
tout a fait incapable de comprendre parfaitement les doc-
trines que vous nous enseignez. Le Philosophe fut ravi de
kees paroles.

1 Vase hou-lien, richement orné, dont on faisait usage pour met
tre le grain dans le temple des ancétres. On peut voir les nos 21,
22, 23 (43¢ planche) des vases que l'auteur de cette traduction a fait
graver, et publier dans le 1er volume de sa Description historique,

ge'ographique et littéraire de 'empire de la Chine. Paris, F. Didot.
1837, '
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Istions avee les hommes, j’écoutais leurs paroles, et jo
croyais qu’ils s’y conformalent dans leurs actions. Mam-
tenant, dans mes relations avec les hommes, j’écoute leurs
paroles, mais j’examine lem-s actions. 7sai-yu a operéen
moi ce changement,

10. Le Philosophe dit : Je n’ai pas encore vu un hommee
qui fut inflexible dans ses principes. Quelqu’un lui répon-
dit avec respect : Et Chin-tclbang? Le Phiesophe dit :
Chang est adonné aa plaisir : comment serait-il inflexible
dans ses principes ?

P/ 14. Tseu-kouny dit : Ce que je ne désire pas que les
hommes me fassent, je désire également ne pas le {aire
aux autres hommes. Le Philosophe dit : Sse, vous n’aveg
pas encore atteint ce point de perfection.

12. Tseu-kowmg dit : On peut souvent entendre parler
notre maitre sur fes qualités et les talents nécessaires ponr
faire un homme parfaitement distingué ; mais i est biem
rare de Ventendre discourir sur la nature de 'homme et
sor Ja raison celeste. .

13. 7sew-low avait entendu (dans les enseignements de
son maiire) quelque maxime morale qu’il n’avait pas en-
core pratiquée ; il craignail d’en entendre encore de sem-
blables.

1.&. Tseu-souny fit une queshon en ces termes : Pour-
quoi Khoung-wen-iseu est-H appelé lettre, ou d’une éduca-
tion distingude (wen)? Le Philosophe dit : It estinha&ent,-
et il aime I'étnde; il ne rougit pas d’imbterroger ses iniié-
rienrs (pour en receveir d’utilesinformations) ; ¢’est poar
cela qu’il est appelé lettré, ou d’ume éducation distingude,

15. Le Philosophe dit que Tseu-tchan (grand de 1’ Ktat
de Tching) possédait les qualités, au nombre de quafre,
d’un homme supérieur : ses actions élaient empreintes-de

gravieé et de dignité; em servant sen supérieur, il était

ux ; dans les soins qu’il prensit pour la. subsis-

tancedu peuple, il était plein de bienveillance et de¢ sol-

licitude; dans la distribution des emplois pubhcs,al otait
jmste et equltahle. : -
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LePhllnsOphe dit - Les paroles de Young sont confor=

mes & la raison.

2. Ngai-kong demanda qnel était celui des dlSClpleS du
Philosophe qui avait le plus grand amour de ’étude.

Kaoune-TsEU répondit avec déférence : Il y avait Yan--
hoet qui aimait I’étude avec passion il ne pouvait éloigner
de lui I’ardent desir de savoir ; il ne commettait pas deux
fois la méme faute. Malheureusement sa destinée a éte
courte, et il est mort jeune. Maintenant il n’est plust! je
n’ai pas appris qu'un autre et un aussi grand amour de
I’étude. ,

3. T'seu-hoa ayant été envoy é (par le Phllosophe) dans
le royaume de I'chi, Yan—tseu demanda du riz pour la’
meére de T'seu-hoa, qui était momentanément privée de la .
présence de son fils. Le Philosophe dit : Donnez-lui-en.
une mesure. Le disciple en demanda davantage. Donnez-
lui-en une mesure et demie, répliqua-t-il. Yan-tsex lui
donna cing ping de riz (ou huit mesures).

Le Philosophe dit " Tcht (Tseu-hoa), en se rendant dans
I’Etat de I'si, montait des chevaux tringants, portait des
pelisses fines et légeres ; j’ai toujours entendu dire que
I’homme supérieur assistait les nécessiteux, et n’augmen-
tait pas les richesses du riche.

Youan-sse (un desdisciples du Philosophe) ayant été fait.
gouverneur d’une ville, on lui donna neuf cents mesures
de riz pour ses appointements. 11 les refusa.

Le Philosophe dit : Ne les refusez pas; donnez-les aux
habitants des villages voisins de votre demeure.

4. Le Philosophe, interpellant T choung-koung, dit : Le
petit d’'une vache de couleur mélée, qui aurait le poil
jaune et des cornes sur la téte, quoiqu’on puisse désirer
ne ’employer 4 aucun usage, [les génies] des montagnes
et des riviéres le rejetteraient-ils?

5. Le Philosophe dit : Quant & Hoei, son ceeur pendant
trois mois ne s’écarta pointde lagrande vertu de 'huma-

! Yan-hoei mourut a trente-denx ans,
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nitd. Les autres hommes agissent ainsi pendant un jour
ou un mois; et voila tout !

6. Ki-kang-tseu demanda si Tchoung-yeou pourrait oc-
cuper un emploi supérieur dans Yadministration publi-
que. Le Philosophe dit : Yeou est certainement propre &
occaper un emploi dans 'administration publique ; pour-
quoi ne le serait-if pas? — Il demanda eusuite : Et Sse
est-il propre & occaper un emploi supérieur dans Padmi-
nistration publique? — Sse a unesprit pénétrant, trés-pro-
pre & occuper un emploi supérieur dans Padministration
publique ; pourquoi non? — Il demanda encore : Kieou
est-il propre & occuper un emploi supérieur dans 1’admi-
nistration publique  — Kieou, avec ses talents nombreux
et distingués, est trés-propre & occuper un emploi supé-
rieur dans ’administration publique ; pourquoi non?

7. Ki-chi envoya un messager & Min-tseu-kien (disciple
de KmounG-rseu), pour lui demander s'il voudrait étre
gouverneur de Pi. Min-tseu-kien répondit : Veuillez re-
‘mercier pour mot votre maltre; et s'tl m’envoyait de
nouveau un messager, i me trouverait certainement
établi sur les bords dela rivitre Wan (hors de ses Etats).

8. Pe-nieou (disciple de KrounG-TsEU) étant malade, le
Philosophe demanda & le voir. Il lui prit la main & tra-
vers la eroisée, et dit : Je le perds! c’était la destinée de
ce jeune homme qu’il eiit cette matadie ; ¢’était la desti-
née de ce jeune homme qu’il edit cette maladie !

9. Le Philosophe dit : Oh ! qu’il était sage, Hoei! il avait
un vase de bambou pour prendre sa nourriture, une
coupe pour boire, et il demeurait dans ’humble réduit
d’une rue étroite et abandonnée; un autre homme que
lui n’aurait pu supporter ses privations et ses souffrances.
Cela ne changeait pas cependant la sérénité de Hoei : oh!
qu’il était sage, Hoei ! \

10. Yan-kieou dit : Ce n’est pas que je ne me plaise
dans P'étude de votre doctrine, maitre ; mais mes forces
sont insuffisantes. Le Philosophe dit : Ceux dont les
forces sont insuffisantes font la moitié du chemin et
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de la droife raison n’égale pas celui qui les aime ; celui
qui les aime n’égale pas celui qui en fait ses délices et les
pratique.

19. Le Philosophe dit : Les hommes au-dessus d’une
intelligence moyenne peuvent étre instruits dans les plus
bautes connaissances du savoir humain ; les hommes
au-dessous d’une intelligence moyenne ne peuvent pas
étre instruits des hautes connaissances du savoir humain.

20. Fan-tchi demanda ce que c’était que le savoir. Le
Philosophe dit : Employer toutes ses forces pour faire ce
qui est juste et convenable aux hommes; révérer les
esprits et les génies, et s’en tenir toujours a la distance
qui leur est due : voild ce que on peut appeler savoir. I
demanda ce que c¢’était que ’humanité. L’humanité [dit
le Philosophe], c’est ce qui est d’abord difficile & prati-
quer, et que I'on peut cependant acquérir par beaucoup
d’efforts : voila ce qui peut-étre appelé humanité.

21. Le Philosophe dit : L’homme instruit est {comme]
une eau limpide qui réjouit ; 'homme humain est
[comme] une montagne qui réjouit. L’homme instruit a
en lui un grand principe de mouvement ; Fhomme humain
un principe de repos. L’homme instruit a en lui des motifs
instantanés de joie ; ’homme humain a pour lui I'éternité,

22. Le Philosophe dit : L’Etat de T#Asz, par un chan-
gement ou une révolution, arrivera & la puissance de 'Etat
de Lou; I'Etat de Lou, par une révolution, arrivera au
gouvernement de la droite raison. _

23. Le Philosophe dit : Lorsqu’'une coupe a anses a
perdu ses anses, est-ce encore une coupe a anses, est-ce
encore une coupe a anses ?

24. Tsai-ngo fit une question en ces termes : Si un
homme plein de la vertu de 'humanité se trouvait inter-
pellé encesmots : « Unhomme est tombé dans un puits,»
pratiquerait-il la vertu de Phumanité, s’il 'y suivait ? Le
Philosophe dit : Pourquoi agirait-il ainsi ? Dans ce cas,
I’homme supérieur doit s’éloigner ; il ne doit pas se prés
.eipiter lui-méme dans le puits; il ne doit point s’abuset

"






OU LES ENTRETRENS PHILOSOPHIQUES. 138

ciens ouvrages), mais je n’en compose pas de newveaux,
Fai foi dans les anciens, et je les aime ; j’ai la plus hante
estime pour notre Lao-pang 1.

2. Le Philosophe dit : Méditer en silenoe et rappe]er &
sa mémoire les objets de ses méditations ; se livrer & I'é-
tude, et ne pas se rebuter ; instruire les hommes, et ne pas
se laisser abattre : comment parviendrai-je & posséder ces
vertus?

3. Le Philosophe dit : La vertn n’est pas cultivée ; I'é-
tude n’est pas recherchée avec soin ; sil’on entend profes-
ser des principes de justice et d’équité, on ne veut pas les

suivre ; les méchants et les pervers ne veulent pas se cor-
riger: voila ce qui fait ma douleur !

4. Lorsque le Philosophe se trouvait chez lui, sans
préoccupation d’affaires, que ses maniéres étaient dou-
ces et persuasives ! que son air était affable et prévenant !

3. Le Philosophe dit : Oh! combien je suis déchu de
moi-méme ! depuis longtemps, je n’ai plus va en songe
Tcheou-koung 2.

6. Le Philosophe dit : Que la pensée soit constamment
fixée sur les principes de la droite voie;

" Que 'on tende sans cesse & la vertu de Phumanité ;

QQue Pons’applique, dans les moments de loisir, 4 la cul-
ture des arts 3.

7. Le Philosophe dit : Dés I'instant qu’une personne est
venue me voir, et m’a offert les présents d’usage jen’ai”
jamais manqué de Vinstruire,

8. Le Philosophe dit : Si un homme ne fait aucun ef-
fort pour développer son esprit, je ne le développerai
point moi-méme. Si un homme ne veut faire aucun usage
de sa faculté de parler, je ne pénétrerai pas le sens de ses
expressions ; si, aprés avoir fait connaitre Pangle d’um

1 Sage, ta-fou, de la dynastie des Chang.

8 Voyez notre Description de la Ching, t. 1, p. 84 et suiv.

8 Ces arts sont, selon le Commentaire, les rites, la musique, I'art
de tirer de P’are, I'équitation, 1’écriture et I'arithmétique.
- & Des morceanx de viande salée et séchée au sobeil.
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carré, on ne sait pas la dimension des trois autres angles,
alors je ne renouvelle pas la démonstration.

9. Quand le Philosophe se trouvait a table avec une
personne qui éprouvait des chagrins de la perte de quel-
qu’un, il ne pouvait manger pour safisfaire son appétit. Le
Philosophe, dans ce jour (de deuil), se livrait lui-méme 2
Ia douleur, et il ne pouvait chanter.

10. Le Philosophe, interpellant Yen-youan, lui dit : Si
on nous emploie dans les fonctions publiques, alors nous
remplissons notre devoir ; si on nous renvoie, alors nous
nous reposons dans la vie pmvée Il n’y a que vous et moi
qui agissions ainsi.

T'seu-lou dit : Si vous conduisiez trois corps d’armée ou
kiun de douze mille cinq cents hommes chacun, lequel

de nous prendriez-vous pour lieutenant ?

~ Le Philosophe dit : Celui qui de ses seules mains nous
engagerait au combat avec un tigre ; qui, sans motifs,
voudrait passer un fleuve & gué ; qui prodiguerait sa
vie sans raison et sans remords : je ne voudrais pas le
prendre pour lieutenant. Il me faudrait un homme qui
portit une vigilance soutenue dans la direction des af-
faires ; qui aimat & former des plans et a les mettre a exé-
cution.

11. Le Philosophe dit : Si, pour acquérir des richesses
par des moyens honnétes, il me fallait faire un vil métier,
je le ferais ; mais si les moyens n’étaient pas honnétes,
J’aimerais mieux m’appliquer & ce que jaime.

12. Le Philosophe portait la plus grande attention sur
Pordre, la guerre et la maladie.

13. Le Philosophe, étant dans le royaume de 7%si,en-
tendit 1a musique nommée Tchao (de Chun). 1l en éprouva
tant d’émotion, que pendant trois lunes il ne connut pas
le goit des aliments. Il dit : Je ne me figure pas que de-
Ppuis la composition de cette musique on soit jamais arrivé
& ce point de perfection.

14. Yen-yeou dit : Notre maltre aidera-t-il le prince de
Wei? Tseu-koung dit : Pour cela, je le lui demanderai.
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mes disciples]; je ne I’ai pas admisa s’en aller. D’ot1 vient
cette opposition de votre part? cet homame s’est purifie,
s’est renouvelé lui-méme afim d’entrer & mon école ; louez-
le de s’étre ainsi purifié; je ne reponds pas de ses actlons
passées ou futures.

S<- 29. Le Philosophe dit : L’humanité est-elle si éloignée
de nous ! je désire posséder humanité, et 'humanité
vient & mot.

30.Le jugedu royaume de Tchin demanda si Tchaokong
conmaissait les rites. Kmoune-1sgUdit : 11 connait les rites;

KnounG-1s£U s'étant éloigné, [le juge] salua Ou-me-ki;
et, le faisant entrer, il lwi dit: J'ai enteadu dire que
homme sapériewr ne donrnait pas son assentiment aux
fautes des aaires ; cependlant un homme supérieur y a
donné son assentiment. Lo prince s’est marié avec une
femme de la famille Ow«, du méme nom que le sien, etil I’'a
appelée Qu-meng-tsew. Un prince doit connaitre les rites
et coutumes : pourquoi, lui, ne les connait-il pas?

Ou-ma-ki avertit le Philosophe, qui s’écria : Que Knirou
est heureux ! s’il commet une faute, les hommes sont siirs
de la connaitre.

31. Lorsque le Philosophe se trouvait avec quelqu’un
qui savait bien chanter, il I'engageait & chanter 1a méme
pitce une seconde fms, et il 'accompagnait de la voix.

32. Le Philosophe dit: En littérature, je ne sais pas I’é-
gal d’antres hommes. Si je veux que mes actions saient
celles d’'un homne supérieur, alors je ne puis jamais at-
teindre & la perfection.

33. Le Philosophe dit : Si je pense 4 un homme qui
réunisse la sainteté 3 la vertu de ’bumanité, comment
oserais-jeme comparer & lui! Tout ce que je sa.is-, c’est gue
jo m’efiorce de pratiquer ces vertus sans me rebuter, ef
de les enseigner aux autres sans me décourager et nie
laisser abattre. C’est 1a tout ce que je vous puis dire de
moi. Kong-si-hoa dit : 11 est juste d’ajouter que nous, vos
d]llscq'les, nous e peuvons pas wmbme apprendne ces;
choses.
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ce n'est qu'une timidité outrée; si le courage viril n’est
pas régle par ’éducation, alors ce n’est que de 'insubor-
dination ; si la droiture n’est pas réglée par I’éducation,
alors elle entraine dans une grande confusion.

Si ceux qui sont dans une condition supérieure traitent
leurs parents comme ils doivent 1’étre, alors le peuple
s'élevera a la vertu de ’humanité. Pour la méme raison,
§'lls ne négligent et n’abandonnent pas leurs anciens amis,
alors le peuple n’agira pas d’une maniére contraire.

3. Thséng-tseu, étant dangereusement malade, fit venir
. aupreés de lui ses disciples, et leur dit : Découvrez-moi les
pieds, découvrez-moi les mains. Le Livre des Vers dit :

« Ayez la méme crainte et la méme circonspection

« Que si vous contempliez sous vos yeux un abime
« profond, |

« Que si vous marchiez sur une glace fragile ! » Main-
tenant ou plus tard, je sais que je dois vous quitter, mes
chers disciples.

A. Thséng-tseu étant malade, Meng-king-tseu (grand du
royaume de Lou) demanda des nouvelles de sa santé.
Thséng-tseu prononca ces paroles : « Quand loiseau. est
« présde mourir,son chant devient triste ; quand ’homme
¢ est prés de mourir, ses paroles portent I'empreinte de
« la vertu. »

Les choses que 'homme supérieur met au-dessus de
tout, dans la pratique de la raison, sont au nombre de
trois : dans sa démarche et dans son attitude, il a soin
d’éloigner tout ce qui sentirait la brutalité et la rudesse ;
il fait en sorte que la véritable expression de sa figure re-
présente autant que possible la réalité et la sincérité de
ses sentiments ; que dans les paroles qui lui échappent de
la bouche et dans l'intonation de sa voix, il éloigne tout
ce qui pourrait étre bas ou vulgaire et contraire a la raison.
Quant a ce qui concerne les vases en bambou [ choses
moins importantes 1, il faut que quelqu’un préside a leur
conservation, |

8. Thséng-tseu dit : Posséder la capacité et les talents,
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et prendre avis de ceux qui en sont dépourvus; avoir
beaucoup, et prendre avis de ceux qui n’ont rien; étre
riche, et se comporter comme si 'on était pauvre; étre
plein, et paraitre vide ou dénué de tout ; se laisser offenser
sans en témoigner du ressentiment : autrefois j’avais un
ami qui se conduisait ainsi dans la vie. '

6. Thséng-tseu dit : L’homme 2 qui I'on peut confier un
jeune orphelin de six palmes ( ¢chi) de haut!, & qui l'on
peut remettre ’administration et le commandement d’um
royaume de cent /i d’étendue, et qui, lorsque apparait un
grand déchirement politique, ne se laisse pas arracher &
son devoir, n’est-ce pas un homme supérieur? Qui, c’est
assurément un homme sapérieur !

7. Thséng-tseu dit : Les lettrés ne doivent pas ne pas
avoir 'ame ferme et élevée; car leur fardeau est lourd, et
ieur route longue.

L’humanité est le fardeau qe’ils ont & porter (ou le
devoir qu’ils ont & remplir ) : n'est-il pas, en effet, bien
lourd et bien important? C’est & la mort seulement qu’on
cesse de le porter : la route n’est-elle pas bien longue ?

8. Le Philosophe dit : Elevons notre esprit par la lee-
ture du Livre des Vers; établissons nos principes de-con-
duite sur le Livre des Rites; perfectionnons-nous par la
Musique,

9. Le Philosophe dit : On pent forcer le peuple a suivre
les principes de la justice et de la raison ; on ne peut pas
le forcer a les comprendre,

10. L’homme qui se plait dams les actions courageuses
et viriles, s’il éprouve les privations et les souffrances de
la misére, causera du trouble et du désordre; mais
I'homme qui est dépourva des vertus de ’humanite, les
souffrances et les privations méme lui manquant, causera
beaucoup plus de troubles et de désordres. '

11. Le Philosophe dit : Supposé gu’un homme soit doas
de la beauté et des talents de T'cheon-koung, mais qu’il seit

. L kéritier dutsbme. -
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un jour 7seu-koung en ces termes: Votre maltre est-il un
saint ? N’a-t-il pas un grand nombre de talents ?

T'seu-koung dit : Certainement le ciel lui a départi
presque tout ce qui constitue la sainteté, et, en outre, un
grand nombre de talents.

'Le Philosophe, ayant entendu parler de ces propos, dit :
Ce grand fonetionnaire me connait-il ? Quand j’étais petit,
je me suis trouvé dans des circonstances pénibles et dif-
ficiles ; c’est pourquoi j’ai acquis un grand nombre de ta-
lents pour la pratique des affaires vulgaires. L’homme
supérieur posséde-t-il un grand nombre de ces talents?.

Non, il n’en posséde pas un grand nombre.
' Lao (un des disciples de Kaoung-1seu) dif : Le Philo-
sophe répétait souvent : « Je ne 1us pas employé jeune
« dans les charges publiques ; ¢’est pourquoi je m’appli-
« quai 4 I’étude des arts. »

7. Le Philosophe dit : Suis-je véritablement en posses-
sion de la science? je n’en sais rient!, Mais s’il se ren-
contre un ignorant qui me fasse des questions, tant vides
soient-elles, j’y réponds de mon mieux, ¢n épuisant le su-
jet sous toutes ses faces.

8. Le Philosophe dit : L'oiseau nommeé Foung ou
Foung-ling ne vient pas, le fleuve ne fait pas sortir de son
sein le [tableau sur lequel est figuré le dragon]. C’en est
fait de moi.

9. Lorsque le Philosophe voyait quelqu’un en habits
de Jdauil, ou portant le nonnet et la robe de magistrat, ou
aveugle, quand méme il etit été plus jeune que lui, il se
levait & son approche [s'il se trouvait assis]. S’il passait
devant lui assis, le Philosophe accélérait le pas.

10. Yen-youan s’écria en soupirent : Si je considere la
doctrine de notre maitre, je ne vois rien de plus élevé ;
si je cherche & la pénétrer, je ne trouve rien de plus im- .
pénétrable ; si je la regarde comme devant mes yeux et
me précédant aussitot elle m’échappe et me fuit.

1 Wou-tchi-ye: non scio equidem.
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musique. Les chants compris sous les noms de Ya et de
Soung [deux divisions du Livre des Vers] furent remis
chacun & la place qu’ils doivent occuper.

13. Le Philosophe dit : Quand vous étes hors de chez
vous, rendez vos devoirs & vos magistrats supérieurs.
Quand vous étes chez vous, faites votre devoir envers vos
pere et mere et vos fréres. Dans les cérémonies funébres,
ne vous permettez aucune négligence. Ne vous livrez a
aucun excés dans l'usage du vin. Comment pourrais-je
tolérer une conduite contraire?

16. Le Philosophe, étant sur le bord d’une riviére, dit :
Comme elle coule avec majesté ! elle ne s’arréte ni jour ni
nuit !

17. Le Philosophe dit : Je n’ai encore vu personne
qui aimit aufant la vertu que Ion aime la beauté du
corps.

18. Le Philosophe dit : Soit une comparaison : je veux
former un monticule de terre; avant d’avoir rempli un
panier, je puis m’arréter ; je m’arréte. Soit une autre
comparaison : je veux niveler un terrain ; guoique j’aie
déja transporté un panier de ferre, j’ai toujours la liberté
de discontinuer ou d’avancer ; je puis agir d’une fagon on
d’une autre.

19. Le Philosophe dit : Dans le cours de nos entretiens,
celui dont Vesprit ne se lassait point, ne s engourdlssalt
point, c’était Hoei.

20. Le PhllOSOphe, parlant de Yen-youan (Hoei) ) di-
sail : Hélas! je le vis toujours avancer et jamais s’ar-
réter,

21. Le Philosophe dit : L’herbe pousse, mais ne donne
point de fleurs ; si elle donne des fleurs, elle ne produit
point de graines miires. Voila ol en est le sage !

22. Le Philosophe dit : Dés Vinstant qu’un enfant est
né, il faut respecter ses facult& ;la science qui lui vien-
dra par la suite ne ressemble en rien & son état présent.
%1l arrive 4 I’Age de quarante ou de cinquante ans sans
avoir rien appris, il n’est plus digne d’aucun respect.
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ment ; et tout ce qu’ll dit portait Pempreinte de Ia ré-
flexion et de la maturité.

2. Ala cour, il parla aux officiers inférieurs avec fer-
meté et droiture ; aux officiers supérieurs, avec une fran-
chise polie.

Lorsque le prince était présent, il conservait une atti-
tude respectueuse et digne.

3. Lorsque le prince le mandait & sa cour, et le char-
geait de recevoir les hotes?, son attitude changeait sou-
dain. Sa démarche était grave et mesurée, comme s’il
avait eu des entraves aux pieds.

S’il venait & saluer les personnes qui se trouvaient
aupres de lui, soit a droite, soit & gauche, sa robe, devant
et derricre, tombait toujours droite et bien disposée.

Son pas était accéléré en introduisant les hotes, et il
tenait les bras étendus comme les ailes d’un oiseau.

Quand 'hote était parti, il se faisait un devoir d’aller
rendre compte [au prince] de sa mission en lui disant ¢
« L’hote n'est plus en votre présence. » .

4. Lorsqu’il entrait sous la porte du palais, il inclinait
le corps, comme si la porte n’avait pas été assez haute
pour le laisser passer.

Il ne s’arrétait point en passant sous la porte, et dans
sa marche il ne foulait point le seuil de ses pieds.

'En passant devant le trone, sa contenance changeait
tout & coup; sa démarche était grave et mesurée, comme
s’il avait eu des entraves. Ses paroles sembluient aussi
embarrassées que ses pieds.

Prenant sa robe avec les deux mains, il montait ainsi
dans la salle du palais, le corps incliné, et retenait son ha-
leine comme §’il n’eilit pas osé respirer.

En sortant, aprés avoir fait un pas, il se relachait peu
& peu de sa contenance grave et respectueuse, et prenait
un air riant; et quand il atteignait le bas de P’escalier,

1 Les princes ou grands vassaux qui gouvernent le royaume.
(Tcmoy-a.}
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laissant retomber sa robe, il étendait de nouveau les bras
comme les ailes d’un oiseau; et en repassant devant le
trone, sa contenance changeait de nouveau, et sa démarche
‘était grave et mesurée, comme s’il avait eu des entraves
aux pieds.

5. En recevant la marque distinctive de sa dignité
[comme envoyé de son prince], il inclina profondément
le corps comme s’il n'avait pu la supporter. Ensuite il
Péleva en haut avec les deux mains, comme s’il avait voulu
la présenter & quelqu’un, et la baissa jusqu’a terre, comme
pour la remettre 4 un autre ; présentant dans sa conte-
nance et son attitude ’apparence de la crainte, et dans sa
démarche tantdt lente, tantdt rapide, comme les diffé-
‘rents mouvements de son Ame.

En offrant les présents royaux selon I'usage, il avait
une contenance grave et affable; en offrant les autres pré-
sents, son air avait encore quelque chose de plus affable
et de plus prévenant.

6. Le Philosophe ne portait point de vétements avec
des parements pourpre ou bleu foncé.

Il ne faisait point ses habillements ordinaires d’étoffe
rouge ou violette.

Dans la saison chaude, il portait une robe d’étoffe de
chanvre fine ou grossiére, sous laquelle il en mettait tou-
jours une autre pour faire ressortir la premiére.

Ses vétements noirs (d’hiver) étaient fourrés de peaux
d’agneau; ses vétements blancs, de peaux de daim;
ses vétements jaunes, de peaux de renard.

La robe qu’il portait chez lui eut pendant longtempsla
.manche droite plus courte que I'autre.

Son vétement de nuit ou de repos était toujours une
fois et demie aussi long que son corps.

Il portait dans sa maison des vétements épais faits de
poil de renard.

Excepté dans les temps de deuil, aucun motif ne 'em-
péchait de porter attaché & ses vétements tout ce qui était
d’usage. : |
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S’il ne portait pas le vétement propre aux sacrifices et
aux cérémonies, nommeé wei-chang, sa robe était towjours
un peu ouverte sur le coté. _

Il n’allait pas faire de visites de condoléance avec une
robe garnie de peaux d’agneau et un bonnet noir.

Le premier jour de chaque lune, il mettait ses habits
de cour, et se rendait au palais [pour présenter ses de-
voirs au prince).

7. Dans les jours d’abstinence, il se couvrait constam-
ment d’une robe blanche de lin.

Dans ces mémes jours d’abstinence, il se faisait tou-
jours un devoir de changer sa maniére de vivre ;il se
faisait aussi un devoir de changer le lieu ot il avait habi-
tude de reposer.

8. Quant a la nourriture, il ne rejetait pas le riz cuit &
Peau, ni les viandes de beeuf ou de poisson découpées en
petits morceaux.

Il ne mangeait jamais de mets corrompus par la cha-
leur, ni de poisson ni des autres viandes déja entrées en
putrétaction. Si la couleur en était altérée, il n’en man-
geait pas ; si 'odeur en était mauvaise, il n’en mangeait
pas ; s’lls avaient perdu leur saveur, il n’en mangeait pas;
si ce n’était pas des produits de la saison, il n’en man-
geait pas.

La viande qui n’était pas coupée en lignes droites, il
nc la mangeait pas. Si un mets n’avait pas la sauce qui
lui convenait, il n’en mangeait pas.

Quand méme il aurait eu beaucoup de viande & son re-
pas, il fuisait en sorte-de n’en prendre jamais une quan-
tité qui excédat celle de son pain ou de son riz. Il n'y avait
que pour sa boisson qu'il n ’était pas réglé ; mais il n’en
prenait jamais une quantité qui pﬁt porter le trouble dans
son espmt

Si le vin était acheté sur un marché public, il n’en bu-
vait pas; si on lui présentait de la viande séche achetée
sur les marchés, il n’en mangeait pas. ‘

It ne s’abstenait pas de gingembre dans ses aliments.
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ments de deuil, il la saluait en descendant de son attelage ;

il agissait de méme lorsqu’il rencontrait les personnes qui
portaient les tablettes sur lesquelles éfaient inscrits les

noms des citoyens 1.

Si 'on avait préparé pour le recevoir un festin splen-~
dide, il ne manquait jamais de changer de contenance et
de se lever de table pour s’en aller.

Quand le tonnerre se faisait entendre tout & coup, ou
que se levaient des vents violents, il ne manquait jamais de
changer de contenance [de prendre un air de crainte res-
pectueux envers le ciel] 3.

17. Quand il montait sur son char, il se tenait debout
ayant les rénes en main.

Quand il se tenait au milieu, il ne regardait point en
arriére, ni ne parlait sans un motif grave ; il ne montrait
rien du bout du doigt.

18. 1l disait : Lorsque 'oisean apercoit le visage du
chasseur, il se dérobe a ses regards, et il va se reposer dans
un lieu sir.

1l disait encore : « Que le faisan qui habite 12 au som-
« met de la colline sait bien choisir son temps [pour pren-
« dre sa nourriture] !» Tseu-lou ayant vu le faisan, vou-
lut le prendre ; mais celui-ci poussa trois cris, et s’envola.

1 Quels beaunx sentiments, et comme ils telévent la dignité de
homme !

3 Commentaire chinoss.
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avec le témoignage de ses pére et meére et de ses fréres,

5. Nan-young trois fois par jour répétait 'ode Pekoued
du Livre des Vers, KHOUNG-TSEU lui donna la fille de son
frére en mariage.

6. Ki-kang-tseu demanda lequel des disciples du Philo-

‘sophe avait le plus d’application et d’amour pour I’étude.

KBoUNG-TSEU répondit avec déférence : C’était Yan-khoes
qui aimait le plus ’étude! mais, malheureusement, sa
destinée a été courte ; il est mort avant le temps. Mainte-
pant c’en est fait ; il n’est plus!

7. Yan-youan étant mort, Yan-lou (pére de Yan-youan)
pria qu’on lui remit le char du Philosophe pour le ven-
dre, afin de faire construire un tombeau pour son fils avec
le prix qu’il en retirerait.

Le Philosophe dit : Qu’il ait du talent ou qu’il n’en ait
pas, chaque peére reconnait toujours son fils pour son fils.
Li (ou Pe-yu, fils de KaounG-18EU) étant mort, il n’eut
qu’un cercueil intérieur, et non un tombeau. Je ne puis
pas aller a pied pour faire construire un tombeau [a Yan-
youan] ; puisque je marche avec les grands dignitaires, je
ne dois pas aller & pied.

8. Yan-youan étant mort; le Philosophe dit : Hélas! le
ciel m’accable de douleurs! hélas! le ciel m’accable de
douleurs !

- 9. Yan-youan étant mort, le Philosophe le pleura avec
exces. Les disciples qui le suivaient dirent : Notre maitre
se livre trop a sa douleur.

[Le Philosophe] dit : N’ai-je pas éprouvé une perte ex-
tréme?

Si je ne regrette pas extrémement un tel homme, pour
qui donc éprouverais-je une pareille douleur ?

10. Yan-youan étant mort, ses condisciples désirérent
lui faire de grandes funérailles. Le Philosophe dit : 1l ne
le faut pas.

Ses condisciples lui firent des funérailles somptueuses.

Le Philosophe dit : Hoei (Yar-youan) me considérait
comme son pére; moi, j? ne puis le considérer comme
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mon fils: la cause n’en vient pas de moi, mais de mes
disciples.

(Q 4. Ki-lou demanda comment il fallait servir les esprits
et les génies. Le Philosophe dit : Quand on n’est pas en-
core en état de servir les hommes, comment pourrait-on
servir les esprits et les génies ? — Permettez-moi, ajouta-
t-il, que j'ose vous demander ce que c’est que la mort?
[Le Philosophe] dit : Quand on ne sait pas encore ce que
c’est que la vie, comment pourrait-on connaitre la mort.

12. Min-tseu se tenait prés du Philosophe, Pair calme
et serein; 7Tseu-lou, lair austére et hardi; Jan-yeou et
Tseu-koung, Pair grave et digne. Le Philosophe en était
satisfait.

En ce qui concerne Yeou (ou 7'seu-lou, dit-il), il ne lui
arrivera pas de mourir de sa mort naturelle 1,

13. Les habitants du royaume de ZLou voulaient con-
struire un grenier public.

Min-tseu-kian dit : Pourquoi 'ancien ne servirait-il pas
encore, et pourquoil agir comme vous le faites ? Qu’est-il
besoin de le changer et d’en construire un autre [qui coti=
tera beaucoup de sueurs au peuple] 2 ?

Le Ph’losophe dit : Cet homme n’est pas un homme &
vaines paroles ; '] parle, ¢’est toujours & propos et dans
un but utile.

14. Le Philosophe dit : Comment les sons de la gui-
tare3 de Yeou (I'seu-lou) peuvent-ils parvenir jusqu’a la
porte de Kaieou ? [A cause de cela] les disciples du Philo-

“sophe ne portaient plus le mém.e respect & Tseu-lou. Le
Philosophe dit : Yeou est déja monté dans la grande salle,
quoiqu’il ne soit pas encore entré dans la demeure intée
cieure.

15. Tseu-koung demanda lequel de Sse ou de Chang

3 A cause de son esprit aventureux et hardi.

2 Commentaire de¢ Tcaou-m1.

$ Instrument de musique nommé gse en chinois. On en peut voir
la figure dans notre ouvrage cité. Planche 2.
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était le plus sage. Le Philosophe dit : Sse dépasse le but;
Chang ne Yatteint pas.

— Il ajouta : Cela étant ainsi, alors Sse est-il supérieur
& Chang?

Le Philosophe dit : Dépasser, c’est comme ne pas
atteindre.

16. KXi-chi était plus riche que Tcheou-koung, et ce-
pendant Kieou levait pour lui des tributs plus considé-
rables, et il ne faisait que de les augmenter sans cesse.

Le Philosophe dit : Il n’est pas de ceux qui fréquen-
tent mes lecons. Les petits enfants doivent publier ses
crimes au bruit du tambour, et il leur est permis de le
poursuivre de leurs railleries.

477. Ttchai est sans intelligence.

San a I’esprit lourd et peu pénétrant.

Sse est 1éger et inconstant.

. Yeou a les manieres peu polies.

18. Le Philosophe dit : Hoet, lui, approchait beaucoup
de la voie droite! il fut souvent réduit & la plus extréme
indigence.

Sse ne voulait point admettre le mandat du ciel ; mais
il ne cherchait qu'a accumuler des richesses. Comme il
tentait beaucoup d’entreprises, alors il atteignait souvent
son but.

19. Tseu-tchang demanda ce que c’était que la voie
ou la regle de conduite de ’homme  vertueux par sa
nature. Le Philosophe dit : Elle consiste & marcher
droit sans suivre les traces des anciens, et ainsi & ne
pas pénétrer dans la demeure la plus secréte [des saints
hommes].

20. Le Philosophe dit : Si quelqu’un discourt solide-
ment et vivement, le prendrez-vous pour un homme su-
périeur, ou pour un rhéteur qui en impose ?

21. Tseu-lou demanda si aussitdt qu’il avait entendu
une chose [une maxime ou un précepte de vertu enseignd
par le Philosophe] il devait la mettre immédiatement en
pratique. Le Philosophe dit : Vous avez nn pére et un
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mifications de cette vertu? Le Philosophe dit : Ne regar-
dez rien contrairement aux rites ; n’entendez rien contrai-
rement aux rites; ne dites rien contrairement aux rites;
ne faites rien contrairement aux rites. Yan-youan dit :
Quoique Hoei (lui-méme) n’ait pas fait preuve jusqu’ici
de pénétration, il demande 4 mettre ces préceptes en
pratique.

2. Tchoung-koung demanda ce que c’était que la vertu
de Phumanité. Le Philosophe dit : Quand vous étes sorti
de chez vous, comportez-vous comme si vous deviez
voir un héte d’'une grande distinction; en dirigeant le
peuple, comportez-vous avec le méme respect que si
vous offriez le grand sacrifice. Ce que vous ne désirez
pas qui vous soit fait & vous-méme, ne le faites pas aux
autres hommes. [En vous comportant ainsi] dans le
royaume, personne n’aura contre vous de ressentiment ;
dans votre famille, personne n’aura contre vous de res-
sentiment. .

Tchoung-koung dit : Quoique Young (7'choung-koung)
n’ait pas fait preuve jusqu’ici de pénétration, il demande &
mettre ces préceptes en pratique.

. 3. Sse-ma-nieou demanda ce que c’était que la vertu de
Phumanité.

Le Philosophe dit : Celui qui est doué de la vertu de
Phumanité est sobre de paroles. — Il ajouta : Celui qui
est sobre de paroles, c’est celui-la que l'on appelle doué

. de la vertu de 'humanité. Le Philosophe dit : Pratiquer
Fhumanité est une chose difficile ; pour en parler, ne faut~
il pas étre sobre de paroles ?

‘,g 4. Sse-ma-nieow demanda ce qu’était 'homme supé-
ieur. Le Philosophe dit : L’homme supérieur n’éprouve
ni regrets ni crainte. [Sse-ma-nieou] ajouta : Celui qui n’é-
prouve ni regrets ni crainte, c’est celui-la que 'on appelle
Yhomme supérieur. Le Philosophe dit : Celui qui, s’étant
examiné intérieurement, ne trouve en lui aucun sujet de
peine, celui-ld qu’aurait-ll & regretter ? qu’aurait-il &
craindre?
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vernez avec justice et droiture, qui oserait ne pas étre
)lste et droit ?

18. Ki-kang-tseu, ayant une grande crainte des voleurs,
"“guestionna KaouNG-TSEU & leur sujet. KHOUNG-TSEU lui

< répondit avec déférence : Si vous ne désirez point le bien
des autres, quand méme vous les en recompenseriez, vos
sujefs ne voseraient point.

.. .£.49. Ki-kang-tseu questionna de nouveau KaouNG-TSEU
sur la maniére de gouverner, en disant : Si je mets &
mort ceux qui ne respectent aucune loi, pour favoriser
ceux qui observent les lois, qu’arrivera-t-il de 1a? Kaoung-
TSEU répondit avec déférence : Vous qui gouvernez les af-
faires publiques, qu’avez-vous besoin d’employer les sup-
plices? aimez la vertu, et le peuple sera vertueux. Les
vertus d'un homme supérieur sont comme le vent; les
vertus d’un homme vulgaire sont comme I'herbe : l’herbe
lorsque le vent passe dessus, s’incline.

20. Tseu-tchang demanda quel devait étre un chef pour
pouvoir étre appelé illustre [ou d’une vertu reconnue par
tous les hommes].

Le Philosophe répondit : Qu’appelez-vous illustration ?

T'seu-tchang répondit avec respect : Si I'on réside dans
les provinces, d’entendre bien parler de soi; si I'on réside
dans sa famille, d’entendre bien parler de soi.

Le Philosophe dit : Cela, c’est simplement une bonne
renommeée, et non de 'illustration. L’illustration dont il
s’agit consiste & posséder le naturel, la droiture, et & ché-
rir la justice; & examiner attentivement les paroles des
hommes, & considérer leur contepance, & soumettre sa
volonté a celle des autres hommes. [ De cette maniére ] si
Pon réside dans les provinces, on est certainement illus-
tre; si on réside dans sa famille, on est certainement il
lustre.

Cette renommée, dont il s’agit, consiste quelquefois &
ne prendre que Papparence de la vertu de Yhumanité, et
de s’en éloigner dans ses actions. En demeurant dans
cette voie, on n’éprouve aucun doute; sil'on réside dans

15
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les provinces, on entendra bien parler de soi; si 'on ré-
side dans sa famille, on entendra bien parler de soi.

21. Fan-tchi ayant suivi le Philosophe dans la partie
inférieure du lieu sacré ol Pon faisait les sacrifices au
tiel pour demander la pluie [ Wou-yu ] dit : Permettez-
moi que j'ose vous demander ce qu’il faut faire pour ac-
cumuier des vertus, se corriger de ses défauts, et discer-
ner les erreurs de Pesprit 1.

Le Philosophe dit : Oh! c’est 12 une grande et belle
question !

1l faut placer avant tout le devoir de faire ce que ’on
doit faire [ pour acquérir la vertu], et ne mettre qu’au
second rang le fruit que 'on en obtient: n’est-ce pas la
accumuler des vertus ? combattre ses défauts ou ses mau-
vais penchants, ne pas combattre les défauts ou les mau-
vais penchants des autres : n’est-ce pas la se corriger de
ses défauts ? par un ressentiment ou une colére d’un seul
matin perdre son corps, pour que le malheur atteigne ses
parents : n’est-ce pas la un trouble de I’esprit ?

22. Fan-tchi demanda ce que c’était que la vertu de
Phumanité. Le Philosophe dit : Aimer les hommes. — 11
demanda ce que c’était que la science. Le Philosophe dit :
Connaitre les hommes. Fan-tchi ne pénétra pas le sens de
ces réponses.

Le Philosophe dit : Elever aux honneurs les hommes
justes et droits, et repousser tous les pervers : on peut, en
agissant ainsi, rendre les pervers justes et droits.

Fan- tc}u', en s’en retournant, rencontra 7seu-hia, et lui
dit : Je viens de faire une visite & notre maitre, et je I'ai
questionné sur la science. Le maitre m’a dit : Elever aux
honneurs les hommes justes et droits, et repousser tous
les pervers : on peut, en agissant ainsi, rendre les pervers
justes et droits. Qu’a-t-il voulu dire ?

Tseu-hia dit : Oh! que ces paroles sont fertiles en ape
plications !

1 Voyez I'drticle 10 de ce méme chapitre.
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9. Le Pnilosophe ayant voulu se rendre dans 'Etat de
Wei, Yan-yeou conduisit son char.

Le Philosophe dit : Quelle multitude [quelle grande po-
pulation] !

Yan-yeou dit : Une grande multitude, en effet. Qu’y au-
cait-il & faire pour elle? Le Philosophe dit : La rendre
riche et heureuse. [Le disciple] ajouta : Quand elle serait
riche et heureuse, que faudrait-il faire encore pour elle ?
[Le Philosophe] dit : L’instruire.

10. Le Philosophe dit : Si [un gouvernement] voulait
m’employer aux affaires publiques, dansle cours d’une dou-
zaine de lunes je pourrais déja réformer quelques abus;
dans trois années, la réformation serait compléte.

11. Le Philosophe dit : « Si des hommes sages et ver-
« tueux gouvernaient un Etat pendant sept anndes, ils
« pourraient dompter les hommes cruels {les convertir au
« bien] et supprimer les supplices. » Qu’elles sont parfaites
" ces paroles [des anciens sages] !

12. Le Philosophe dit : Si je possédais le mandat de la
royauté, il ne me faudrait pas plus d’une génération? pour
faire régner partout la vertu de 'humanité.

13. Le Philosophe dit : Si quelqu'un régle sa personne
selon les principes de équité et de la droiture, quelle dif-
ficulté éprouvera-t-il dans Padministration du gouverne-
ment ? §'il ne régle pas sa personne selon les principes de
Péquité et de la droiture, comment pourrait-il rectifier la-
conduite des autres hommes ?

14. Yan-yeou étant revenu de la cour, le Philosophe lui
lit : Pourquoi si tard ? [Le disciple] lui répondit respec-
lueusement : Nous avons eu & traiter des affaires concer-
nant Padministration. Le Philosophe dit : C’étaient des
affaires de famille, sans doute ; car s’il se fut agi des af-
taires d’administration publique, quoique je ne sois plus
~en fonctions, je suis encore appelé & en prendre connais-
sance.

1 Un laps de temps de trente années. (Tcaou-H1.)
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quérent complétement. Les disciples qui le suivaient
tombaient de faiblesse, sans pouvoir se relever.

Tseu-lou, manifestant son mécontentement, dit : Les
hommes supérieurs éprouvent donc aussi les besoins de la
faim ? Le Philosophe dit : L’homme supérieur est plus fort
que le besoin ; 'homme vulgaire, dans le besoin, se laisse
aller a la défaillance.

2. Le Philosophe dit : Sse, ne pensez-vous pas que j’ai
beaucoup appris, et que j'ai retenu tout cela dans ma
mémoire?

[Le disciple] répondit avec respect Assurément ; n’emr
est-il pas ainsi ?

Il n’en est pas ainsi; je raméne tout a un seul prin-
cipe.

3. Le Philosophe dit : Yeou [petit nom de Tseu-~lou],
ceux qui connaissent la vertu sont bien rares!

4. Le Philosophe dit : Celui qui sans agir gouvernait
PEtat, n’était-ce pas Chun? comment faisait-il? Offrant
toujours dans sa personne I’aspect vénérable de la vertu,
il n’avait qu’a se tenir la face tournée vers le midi, et cela
suffisait.

8. Tseu-tchang demanda comment il fallait se conduire
dans la vie.

Le Philosophe dit : Que vos paroles soient sincéres et
fideles, que vos actions soient constamment honorables
et dlgnes , quand méme vous seriez dans le pays des bar-
bares du midi et du nord, votre conduite sera exemplaire.
Mais si vos paroles ne sont pas sincéres et fidéles, vos
actions constamment honorables et dignes, quand méme
vous seriez dans une cité de deux mille familles, ou dans
un hameau de vingt-cing, que penserait-on de votre con-
duite ?
~ Lorsque vous étes en repos, ayez toujours ces maximes
sous les yeux ; lorsque vous voyagez sur un char, voyez-
les inscrites sur le joug de votre attelage. De cette ma-
nidre, votre conduite sera exemplaire.

T'seu-tchang écrivit ces maximes sur sa ceinture.
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6. Le Philosophe dit: Oh! qu’il était droit et véridique,
Phistoriographe Yz (grand dignitaire du royaume de
Wei)! Lorsque YEtat était gouverné selon les principes
de la raison, il allait droit comme une fléche; lorsque"
PEtat n’était pas gouverné par les principes de la raison,
il allait également droit comme une fleche. , ‘

Khiu-pe-yu était un homme supérieur! Si I'Etat était
gouverné par les principes de la droite raison, alors il
remplissait des fonctions publiques ; si IEtat n’était pas
gouverné par les principes de la droite raison, alors il ré-

ignait ses fonctions et se retirait dans la solitude.

/YC 7. Le Philosophe dit :-8i vous devez vous entretenir
avec un homme [sur des sujets de morale], et que vous
ne lui parliez pas, vous le perdez. Si un homme n’est pas
disposé a recevoir vos instructions morales, et que vous
les lui donniez, vous perdez vos paroles. L’homme sage
et éclairé ne perd pas les hommes {faute de les instruire];
il ne perd également pas ses instructions.

8. Le Philosophe dit :* Le lettré qui a les pensées
grandes et élevées, ’'homme doué de la vertu de I’huma-
nité, ne cherchent point & vivre pour nuire A ’humanité;
ils aimeraient mieux livrer leur personne & la mort pour
accomplir la vertu de ’humanité.

9. Tseu-koung demanda en quoi consistait la pratique
de Phumanité. Le Philosophe dit : L’artisan qui veut bien
exécuter son ceuvre doit commencer par bien aiguiser
ses instruments. Lorsque vous habiterez dans un Etat
quelconque, fréquentez pour les imiter les sages d’entre
les grands fonctiorinaires de cet Etat, et liez-vous d’amitié
avec les hommes humains et vertueux d’entre les lettrés.

10. Yan-youan demanda comment il fallait gouverner
un Etat.

Le Philosophe dit : Suivez la division des temps de la
dynastie Hia. . ..

Montez les chars de la dynastie ¥Yn; portez les bonnets
de la dynastie Tcheou. Quant & la musique, adoptez les
airs chad-wo# [de Chun].
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19. Le Philosophe dit : L’homme supérieur regrette de
voir sa vie s’écouler sans laisser apres Iui des actions di=
gnes d’éloges.

-20. Le Philosophe dit : L’homme supérieur ne de-
mande rien qu’a lui-méme ; ’homme vulgaire et sans mé-
rite demande tout aux autres.

21. Le Philosophe dit : L’homme supérieur est ferme
dans ses résolutions, sans avoir de différends avec
sonne ; il vit en paix avec la foule, sans étre de la foule.

22. Le Philosophe dit : L’homme supérieur ne donne
pas de l’élévation & un homme pour ses paroles; il ne
rejette pas des paroles & cause de ’lhomme qui les a pro-
nonceées.

23. T'seu-koung fit une question en ces termes : Y a-t-il
un mot dans la langue que 'on puisse se borner & prati-
quer seul jusqu’a la fin de I’existence ? Le Philosophe dif
11 y a le mot ckout, dont le sens est : Ce que I'on ne désire
pas qui nous soit fait, il ne faut pas le faire aux autres.

24. Le Philosophe dit : Dans mes relations avec les
hommes, m’est-il arrivé de blimer quelqu’un, ou de le
louer outre mesure? §'il se trouve quelqu’un que jaie
loué outre mesure, il a pris & thche de justifier par la suite
mes éloges.

Ces personnes [dont jaurais exagéré les défauts ou les
qualités] pratiquent les lois d’équité et de droiture des trois
dynasties. [Quel motif aurais-je eu de les en bldmer?]

25. Le Philosophe dit : J’ai presque vu le jour ol Phis-
torien de l'empire laissait des lacunes dans ses récitg
[quand il n’était pas sir des faits]; ou celui qui possédait
un cheval le prétait aux autres pour le monter; mainte-
nant ces meeurs sont perdues.

26. Le Philosophe dit : Les paroles artificieuses perver-

1 Yoyez ce mot, et I'explication que nous en avons donnée dans
notre édition déja citée du Ta-hio, en chinois, en latin et en fran-
gais, avec la traduction compléte du commentaire de T'chou-hi,
p. 86. Yoyez aussi la méme maxime déja plusieurs fois exprimée
Pprécédemment,
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tissent la vertu méme ; une impatience capricieuse ruine
les plus grands prOJets

27. Le Philosophe dit : Que la foule déteste quelqu’un,
vous devez examiner attentivement avant de juger; que
1a foule se passionne pour quelqu’un, vous devez examiner
attentivement avant de juger.

28. Le Philosophe dit : L’homme peut agrandir la
voie de la vertu ; la voie de la vertu ne peut pas agrandir
I’homme.

29. Le Philosophe dit : Celui qui a une conduite vi-
cieuse, et ne se corrige pas, celui-ld peut étre appelé
vicieux. |

30. Le Philosophe dit : J’ai passé des journées entiéres
sans nourriture, et des nuits entiéres sans sommeil, pour
me livrer a des méditations, et cela sans utilité reelle ;
P’étude est bien préférable.

31. Le Philosophe dit : L’homme supérieur ne s’oc-
cupe que de la droite voie ; il ne s’occupe pas du boire et
du manger. Si vous cultivez la terre, la faim se trouve
souvent au milieu de vous; si vous étudiez, la iélicité se
trouve dans le sein méme de ’étude. L’homme supérieur
- ne s’inqui¢te que de ne pas atteindre la droite voie ; il ne
s’inquiéte pas de la pauvreté.

32. Le Philosophe dit : Si I’on a assez de connaissance
pour atteindre & la pratique de la raison, et que la vertu
de Phumanité que I'on posséde ne suffise pas pour persé-
vérer dans cette pratique ; quoiqu’on Yy parvienne, on
finira nécessairement par Iabandonner.

Dans le cas ou 'on aurait assez de connaissance pour
atteindre a la pratique de la raison, et ou la vertu de ’hu-
manité que l'on posséde sutiirait pour persévérer dans
cette pratique; si on n’a ni gravité ni dignité, alors le
peuple n’a aucune considération pour vous.

- Enfin, quand méme on aurait assez de connaissance
pour attelndre a la pratique de la raison, que la vertu de
Phumanité que 'on posséde suffirait pour persévérer dans
cette pratique, et que I'on y joindrait la gravité et la die

17
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sila tortue & la pierre précieuse s’échappe du coffre ol
elle était gardée : & qui en est la faute ?

Jan-yeou dit : Maintenant, ce pays de Tchouan-yu est
fortifié, et se rapproche beaucoup de Pt [ville appartenant
en propre & Ki-chi]. Si maintenant on ne s’en empare
pas, il deviendra nécessairement, dans les générations &
venir, une source d’inquiétudes et de troubles pour nos
fils et nos petits-fils.

Kuoune-1sEU dit : Khieou ! Thomme supérieur hait ces
détours d’'un homme qui se défend de toute ambltlon
cupide, lorsque ses actions le démentent.

J’ai toujours entendu dire que ceux qui possédent un
royaume, ou qui sont chefs de grandes familles, ne se
plaignent pas de ce que ceux qu’ils gouvernent ou admi-
nistrent sont peu nombreux, mais qu’ils se plaignent de
ne pas avoir I'étendue de territoire qu’ils prétendent leur
étre due; qu'ils ne se plaignent pas de la pauvreté our
~ peuvent se trouver les populations, mais qu’ils se plaignent
de la discorde qui régne entre elles et eux. Car si chacun
obtient la part qui lui est due, il n’y a point de pauvres;
si la concorde régne, il n’y a pas pénurie d’habitants ; s’il
Y a paix et tranquillité, il n’y a pas cause de ruine ou de
révolution.

Les choses doivent se passer ainsi. C’est pourquoi, si
les populations éloignées ne sont pas soumises, alors
cultivez la science et la vertu, afin de les ramener & vous
par vos mérites. Une fois qu’elles sont revenues 4 obéis-
sance, alors faites-les jouir de la paix et de la tranquillité.

Maintenant, Yeou et Khieou, en aidant votre mattre, vous
ne raménerez pas & obéissance les populations éloigndes,
et celles-ci ne pourront venir se soumettre d’elles-mémes,
L’Ktat est divisé, troublé, déchiré par les dissensions ine
testines, et vous n’étes pas capables de le protéger.

Et cependant vous projetez de porter les armes au sein
de cet Eetat Je crains bien que les petits-fils de K7 n’é=
prouvent un jour que la source continuelle de leurs
craintes et de leurs alarmes n’est pas dans le pays de
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utiles, et trois sortes qui sont nuisibles. Les amis droits et
véridiques, les amis fideles et vertueux, les amis qui ont
éclairé leur intelligence, sont les amis utiles; les amis qui
affectent une gravité tout extérieure et sans droiture, les
amis predigues d’éloges et de basses flatteries, les amis
qui.n’ont que de la loquacité sans intelligence, sont les
amis nuisibles.

8.KaoUNG-TsEU dit : I1 y a trois sortes de joies ou satig-

factions qui sont utiles, et trois sortes qui sont nuisibles.’

La satisfaction de s’instruire a fond dans les rites et la
musique, la satisfaction d’instruire les hommes dans les
principes de la vertu, la catisfaction de posséder amitié
d’un grand nombre de sages, sont les joies ou satisfactions
utiles ; la satisfaction que donne la vanité et Forgueil, la
satisfaction de loisiveté et de la mollesse, la satisfaction
de la bonne chere et des plaisirs, sont les satisfactions
nuisibles.

6. Kaoune-1sEU dit : Ceux qui sont auprés des princes

vertueux pour les aider dans leurs devoirs ont trois
fautes & éviter : de parler sans y avoir été invités, ce qui

est appelé précipitation ; de ne pas parler lorsqu’on y est
invité, ce qui est appelé taciturnité; de parler sans avoir
observé la contenance et.la disposition [du prince], ce
. qui est appelé aveuglement.

. 7. Kdoune-1sU dit : I1 y a pour homme supérieur
- trois choses dont il cherche 4 se préserver : dans le temps
de la jeunesse, lorsque le sang et les esprits vitaux ne sont
pas encore fixés [que la forme corporelle n’a pas encore
pris tout son développement 1], ce quel’on doit éviter, ce
sont les plaisirs sensuels ; quand on a atteint la maturité,
et que le sang et les esprits vitaux ont acquis toute leur
force et leur vigueur, ce que I'on doit éviter, ce sont les
rixes et les querelles ; quand on est arrivé A la vieillesse,
que le sang et les esprits vitaux tombent dans un état de

1 Commentaire.

i
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langueur, ce que I’on doit éviter, c’est le désir d’amasser
des richesses.

8. Knoung-1sEU dit : Il y a trois choses que ’'homme
supérieur révere : il réveére les décrets du ciel, il révére
les grands hommes, il révére les paroles des saints.

Les hommes vulgaires ne connaissent pas les décrets
du ciel, et par conséquent ils ne les révérent pas ; ils font
peu de cas des grands hommes, et ils se Jouent des paroles
des saints.

9. Knoune-tseu dit : Ceux qui, du jour méme de leur
naissance, possédent la science, sont les hommes du pre-
mier ordre [supérieurs & tous les autres] ; ceux qui, par
I’étude, acquierent la science, viennent aprés eux ; ceux
qui, ayant I’esprit lourd et épais, acquiérent cependant des

~connaissances par Pétude, viennent ensuite ; enfin ceux
qui, ayant 'esprit lourd et épais, n’étudient pas et n’ap-
prennent rien, ceux-la sont du dernier rang parmi les
hommes. |

10. Knoune-1seu dit : L’homme supérieur, ou ’homme
accompli dans la vertu, a neuf sujets principaux de mé-
ditations : en regardant, il pense & s’éclairer ; en écoutant,
il pense & s’instruire ; dans son air et son attitude, il pense
& conserver du calme et de la sérénité ; danssa contenance,
il pense & conserver toujours de la gravité et de la dignité ;
dans ses paroles, il pense & conserver toujours de la fi-
délité et de la sincérité ; dans ses actions, il pense a s’atti-
rer toujours du respect ; dans ses doutes, il pense & inter-
roger les autres; dans la colére, il pense & réprimer ses
mouvements ; en voyant des gains a obtenir, il pense 3 la
justice.

11. KnounG-1sEU dit : « On considére le bien comme
8i on pouvait Patteindre ; on considére le vice comme si
on touchait de I'eau bouillante. » J’ai vu des hommes
agir ainsi, et j’ai entendu des hommes tenir ce lan-

«Onse retire dans le secret de la sohitude pour chercher
dans sa pensée les principes de la raison ; on cultive la jus-
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de la fermeté et de la persévérance, sans I'amour de I’é-
tude, a pour défaut la démence ou Pattachement & une
idée fixe.

9. Le Philosophe dit : Mes chers disciples, pourquoi
n’étudiez-vous pas le Livre des Vers ?

Le Livre des Vers est propre a élever les sentiments et
lesidées;

Il est propre & former le jugement par la contemplation
des choses;

Il est propre & réunir les hommes dans une mutuelle
harmonie;;

Il est propre a exciter des regrets sans ressentiments.

[On y trouve enseigné] que lorsqu’on est pres de ses pa-
rents, on dott les servir, et que lorsqu’on en est éloigné,
on doit servir le prince.

On s’y instruit trés au long des moms d’arbres, de
plantes, de bétes sauvages et d’oiseaux.

10. Le Philosophe interpella Pé-yu (son fils), en disant :
Vous exercez-vous dans1’étude du Tckeou—nan et du 7chao-
nan [les deux premiers chapitres du Livre des- Vers]? Les
hommes qui n’étudient pas le Tcheou-nan et le Tchao-nan
sont comme s’ils se tenaient debout le visage tourné vers
la muraille. |

11. Le Philosophe dit : On cite & chaque instant les
Rites ! les Rites! Les pierres précieuses et les habits de
cérémonie ne sont-ils pas pour vous tout ce qui constitue
les rites ? On cite & chaque instant la Musique ! la Musique!
Les clochettes et les tambours ne sont-ils pas pour vous
tout ce qui constitue la musique ?

12. Le Philosophe dit : Ceux qui montrent extérieure-
ment un air grave et austére, lorsqu’ils sont intérien-
rement légers et pusillanimes, sont & comparer aux
hommes les plus vulgaires. Ils ressemblent & des lar-
rons qui veulent percer un mur pour commettre leurs vols.

13. Le Philosophe dit : Ceux qui recherchent les suf-
frages des villageois sont des voleurs de vertus,

14. Le Philosophe dit : Ceux qui dans la voie publioue

e g
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écoutent une affaire et la discutent font un abandon de Ia
vertu. .

15. Le Philosophe dit : Comment les hommes vils et ab-
jects pourraient-ils servir le prince ?

Ces hommes, avant d’avoir obtenu leurs emplois, sont
déja tourmentés de la crainte de ne pas les obtenir ; lors-
qu’ils les ont obtenus, ils sont tourmentés de la crainte de
les perdre.

Dés l'instant qu’ils sont tourmentés de la crainte de
perdre leurs emplois, il n’est rien dont ils ne soient ca-
pables.

16. Le Philosophe dit : Dans Pantiquité, les peuples
avaient trois travers d’esprit ; de nos jours, quelques-uns
de ges travers sont perdus. L’ambition des anciens s’atta-
chait aux grandes choses et dédaignait les petites ; ’ambi-
tion des hommes de nos jours est modérée sur les grandes
choses et trés-ardente sur les petites.

La gravité et Paustérité des anciens étaient modérées
sans extravagance ; la gravité et 'austérité des hommes
de nos jours est irascible, extravagante. La grossiere igno-
rance des anciens était droite et sincére ; la grossiére igno-
rance des hommes de nos jours n’est que fourberie, et
voila tout.

17. Le Philosophe dit : Les hornmes aux paroles artifi-
cieuses et fleuries, aux maniéres engageantes, sont rare-
ment doués de la vertu de Phumanité.

18. Le Philosophe dit : Je déteste la couleur violette
[couleur intermédiaire], qui dérobe aux regards la vérita-
ble couleur de pourpre. Je déteste les sons musicaux de
Tching, qui portent le trouble etla confusion dans la véri-
table musique. Je déteste les langues aigués [ou calomnia-
trices], qui bouleversent les Etats et les familles.

19. Le Philosophe dit: Je désire ne pas passer mon
temps A parler. |

Tseu-koung dit : Si notre maitre ne parle pas, alors come
rgenz %es disciples transmettront-ils ses paroles & la pos~
térit
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pline, afin de passer pour braves et courageux ; je déteste
ceux qui révélent les défauts secrets des autres, afin de
r pour droits et sincéres.

25. Le Philosophe dit : Ce sont les servantes et les do-
mestiques qui sont les plus difficiles & entretenir. Les trai-
tez-vous comme des proches, alors ils sont insoumis ; les
tenez-vous éloignés, ils congoivent de la haine et des res-
sentiments.

26. Le Philosophe dit : Si, parvenu & ’Age de quarante
ans (I'dge de la maturité de la raison], on s’attire encore
la réprobation [des sages], c’en est fait, il n’y a plus rien

3 espérer.
CHAPITRE XVIII.

COMPOSE DE 11 ARTICLES.

4. Wei-tseu 1 ayant résigné ses fonctions, Ki-tseu? de-
vint Pesclave (de Cheou-sin). Pi-kan fit des remontrances,
et fut mis & mort. KBounNe-TsEU dit : La dynastie ¥n
(ou Chang) eut trois hommes doués de la grande vertu
de Phumanité 3.

2. Lieou-hia-hoef exercait ’emploi de chef des prisons
de VEtat; il fut trois fois destitué de ses fonctions. Une
personne luidit: Et vous n’avez pas encore quitté ce pays?
It répondit . Si je sers les hommes selon I'équité et la
raison, comment trouverais-je un pays ol je neserais pas
trois iois destitué de mes fonctions? Si je sers les hommes
contrairement & I’équité et & la raison, comment devrais-je
quitter le pays ol sont mon pére et ma mére?

3. King-kong, princede Thsi, s’occupant de la maniére

! Prince foudataire de I'ftat de Wei, frére du tyran Cheou-sim,
Voyez notre Résumé historique de Uhistoire et de la civilisation chi-
notses. etc., p. 70 et suiv.

$ Oncle de Cheou-sin, ainsi que Pi-kan, que le premier fit périr
de la maniére la plus cruelle. Voyez I'ouvrage cité, p. 70, 2¢ col.

3 Wei-tseu, Ki-tseu, et Pi-kan,
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dont il recevrait KHOUNG-TSEU, dit : « Je ne puis le rece-
voir avec les mémes égards que j’ai eus envers Ki-chi i, le
le recevrai d’'une maniére intermédiaire entre Ki et
Meng 3. » 11 ajouta : « Je suis vieux, je ne pourrais pas
a utiliser sa présence. » KHOUNG-TSEU se remit en route
pour une autre destination.

4. Les ministres du prince de Thsi avaient envoyé des
musiciennes au prince de Lou. Ki-hoan-tseu (grand fonc-
tionnaire de Lou) les regut ; mais pendant trois jours elles
ne furent pas présentées & la cour. KHOUNG-TSEU s’éloigna
[parce que sa présence génait la cour].

3. Le sot Tste-yu, de I’Ltat de Thsou, en faisant passer
son char devant celui de KHOUNG-TSEU, chantait ces mots :
a Oh ! le phénix ! oh ! le phénix ! comme sa vertu est en
« décadence ! Les choses passées ne sont plus soumises &
a sa censure ; les choses futures ne peuvent se conjecturer.
a Arrétez-vous donc! arrétez-vous donc ! Ceux qui mainte-
« nant dirigent les affaires publiques sont dans un émi-
« nent danger ! »

Knoune-TsEu descendit de son char dans le dessein de
parler & cet homme ; mais celui-ci s’éloigna rapidement,
et le Philosophe ne put ’atteindre pour lui parler.

6. Tchang-tsiu et Ki-nie étaient ensemble & labourer la
terre. KBOUNG-TSEU, passant auprés d’eux, envoya Tseu-lou
leur demander ou était le gué [pour passer la riviére].

Tchang-tsiu dit : Quel est cet homme qui conduit le
char ? Tseu-lou dit : C’est KnounG-kmiEOU. L’autre ajouta :
C’est KHOUNG-KHIEOU de Lou ? — C’est lui-méme. — Si
¢’est lui, il connait le gué.

[Tseu-lou] fit la méme demande & Ki-nie. Ki-nie dit ¢
Mon fils, qui étes-vous ? I répondit : Je suis Tching-

yeou. — }%tes-vous un des disciples de KHOUNG-KHIEQU
de Lou ? T1 ‘répondit respectueusement : Oui. — Oh!
Pempire tout entier se précipite comme un torrent ves

1 Grand de premier ordre de I'Etat de Lo,
$ Grand du dernier ordre de I’Etat de Lowu.
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gue sa vie & la vue du danger. S'il voit des circonstances
propres & lui faire obtenir des profits, il médite sur la
justice et le devoir. En offrant un sacrifice, il médite sur
le respect et la gravité, qui en sont inséparables. En ac-
complissant des cérémonies funébres, il médite sur les
sentiments de regret et de douleur qu’il éprouve. Ce sont
la les devoirs qu’il se plait & remplir.

2. Tseu-tchang dit : Ceux qui embrassent la vertu sans
lui donner aucun développement ; qui ont su acquérir la
connaissance des principes de la droite raison sans pou-
voir persévérer dans sa pratique : qu’importe au monde
que ces hommes aient existé ou qu’ils n’aient pas existé?

3. Les disciples de T'seu-hia demandérent & T'seu-tchang
ce que c’était que I'amitié ou 'association des amis. Tseu-
tchang dit : Qu’en pense votre maitre Tseu-hia? [Les dis-
ciples ] répondirent avec respect : T'seu-hia dit que ceux
qui peuvent se lier utilement par les liens de 'amitié s’as-
socient, et que ceux dont V'association serait nuisible ne
s’associent pas. Tseu-tchang ajouta : Cela differe de ce que
j’ai entendu dire. ¥’ai appris que I’'homme supérieur ho-
norait les sages et embrassait dans son aftection toute la
multitude ; qu’il louait hautement les hommes vertueux
et avait pitié de ceux qui ne l'étaient pas. Suis-je un
grand sage : pourquoi, dans mes relations avec les hom-
mes, n’aurais-je pas une bienveillance commune pour tous?
Ne suis-je pas un sage: les hommes sages [dans votre
systéme] me repousseront. S’il en est ainsi, pourquoi re-
pousser de soi certains hommes?

4. Tseu-hia dit: Quoique certaines professions de la
vie solent humbles 1, elles sont cependant véritablement
dignes de considération. Néanmoins, si ceux qui suivent
ces professions veulent parvenir & ce qu'il y a de plus
éloigné de leur état 2, je crains qu’ils ne puissent réussir.

t Comme celles de laboureur, jardinier, médecin, etc.
(Commentatire.)
2 Comme le gouvernement du royaume, la pacification de l'em-
pire, etc. (Commentaire.)
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C’est pourquoi ’homme supérieur ne pratique pas ces
professions inférieures.

8. Tseu-hia dit : Celui qui chague jour acquiert des
connaissances qui lui manquaient, et qui chaque mois
n’oublie pas ce qu’il a pu apprendre, peut étre dit aimer
Pétude.

6. Tseu-kia dit : Donnez beaucoup d’étendue 2 vos
études, et portez-y une volonté ferme et constante. Inter-
rogez attentivement, et méditez & loisir sur ce que vous
avez entendu. La vertu de ’humanité, la vertu supérieure
est I,

7. Tseu-hia dit : Tous ceux qui pratiquent les arts ma-
nuels s’élablissent dans des ateliers pour contectionner
leurs ouvrages; 'homme supérieur étudie pour porter a
Ia perfection les régles des devoirs.

8. Tseu-hia dit : Les hommes vicieux déguisent leurs
fautes sous un certain dehors d’honnéteté.

9. Tseu-hia dit : L’homme supérieur a trois apparen-
eeschangeantes: si on le considére de loin, il parait grave,
austere; si on approche de lui, on le trouve doux et affa-
ble; si on entend ses paroles, il parait sévére et rigide.

10. Tseu-hia dlt Ceux qui remplissent les fonctions
supérieures d’un Ktat se concilient. d’abord la confiance
de leur peuple pour obtenir de lui le prix de ses sueurs;
s'lls n’obtiennent pas sa confiance, alors ils sont considé-
rés comme le traitant d’'une maniére cruelle. Si le peuple
a donné a son prince des preuves de sa fidélité, il peut alors
lui faire des remontrances; s’il n’a pas encore donné des
preuves de sa fidélité, il sera considéré comme calomniant
son prince.

11. Tseu-hia dit: Dans les grandes entreprises morales,
ne depassez pas le but; dans les petites entreprises mo«
rales, vous pouvez aller au deld ou rester en deca sans de
gl'ands inconvénients.

12. T'seu-yeou dit : Les disciples de 7seu-hia sont de
petits enfants ; ils peuvent arroser, balayer, répondre res-
pectueusement, se présenter avec gravité et se retirer de
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tres vertus ; mais, apres la mort de son pére, il ne changea
ni ses ministres ni sa mani¢re de gouverner; et c’est en
cela qu’il est difficile & imiter.

19. Lorsque Meng-chi ( Meng-tchouang-tseu) nomma
Yang-fou ministre de la justice, Yang-fou consulta
Thséng-tseu [ son maitre ] sur la maniére dont il devait se
conduire. 7hséng-tseu dit : Siles supérieurs qui gouver-
nent perdent la voie de la justice et du devoir, le peuple
se détache également du devoir et perd pour longtemps
toute soumission. Si vous acquérez la preuve qu’il a
de tels sentiments de révolte contre les lois, alors ayez
compassion de lui, prenez-le en pitié et ne vous en ré-
jouissez jamais,

20. T'seu-koung dit : La perversité de Cheou-(sin) ne fut
pas aussi extréme qu’on I’a rapporté. C’est pour cela que
Phomme supérieur doit avoir en horreur de demeurer
dans des lieux immondes : tous les vices et les crimes pos-
sibles lui seraient imputés. '

21. 2seu-koung dit : Les erreurs de ’homme supérieur
sont comme des éclipses du soleil et de la lune. §'il com-
met des fautes, tous les hommes les voient ; s’il se corrige,
tous les hommes le contemplent.

92. Kong-sun-tchao, grand de PEtat de Wei, questionna
1seu-koung en ces termes : A quoi ont servi les études de
Ichoung-nt [KHOUNG-TSEU] ?

Tseu-koung dit : Les doctrines des [anciens rois] Wen
et Wou ne se sont pas perdues sur la terre ; elles se sont
maintenues parmi les hommes. Les sages ont conservé
dans leur mémoire leurs grands préceptes de conduite;
et ceux qui étaient avanceés dans la sagesse ont conservé
dans leur mémoire les préceptes de morale moins impor-
“ants qu’ils avaient laissés au monde. Il n’est rien qui ne
se soit conservé des préceptes et des doctrines salutaires
de Wen et de Wou. Comment le maiifre ne les aurait-il
pas ¢tudiés? et méme comment n’aurait-il eu qu'un seul
et unique précepteur? .

23. Chou-sun, du rang de Wou-chou [grand de IEtat

-







Notre maitre ne peut pas étre atteint [dans son intelli-
gence supérieure]; il est comme le ciel, sur lequel on ne
peut monter, méme avec les plus hautes échelles.

Si notre maitre obtenait de gouverner des Etats, il
n’avait qu’a dire [au peuple] : Etablissez ceci, aussitot il
Pétablissait ; suivez cette voie morale, aussitot il la suivait ;
conservez la paix et la tranquillité, aussitot il se rendait a
ce conseil; éloignez toute discorde, aussitdt I'union et la
concorde régnaient. Tant qu’il vécut, les hommes I’ho-
norérent; aprés sa mort, ils Iont regretté et pleuré.
D’aprés cela, comment pouvoir atteindre a sa haute sa-
gesse? ' -

CHAPITRE XX,

COMPOSE DE 3 ARTICLES.

1. Yao dit : O Chun!le ciel a résolu que la succession
de la dynastie impériale reposerait désormais sur votre
personne. Tenez toujours fermement et sincérement le
milieu de la droite voie. Si les peuples qui sont situés
entre les quatre mers souffrent de la disette et de la
misére, les revenus du prince seront & jamais supprimés.

Chun confia aussi un semblable mandat & Yu. [Ce-
lui-ci] dit : Moi humble et pauvre Li, tout ce que jose,
c’est de me servir d’un taureau noir [dans les sacrifices];
tout ce que jose, c’est d’en instruire ’empereur souve-
rain et auguste. S'il a commis des fantes, n’osé-je [moi,
son ministre] en blimer? Les ministres naturels de
Pempereur [les sages de Yempire 1] ne sont pas laissés
" dans Pobscurité; ils sont tous en évidence dans le cceur
de Yempereur. Ma pauvre personne a beaucoup de dé-
fauts qui ne sont pas communs [aux sages] des quatre
régions de empire. Si les [sages] des quatre régions de

Y Connnoninire.
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Honorez les cing choses excellentest, fuyez les quatre
mauvaises actions 2 : voild comment vous pourrez diri-
ger les affaires de ’administration publique. Tseu-tchang
dit : Qu’appelez-vous les cinq choses excellentes? Le
Philosophe dit : L’homme supérieur [qui commande aux
autres] doit répandre des bientaits, sans étre prodigue ;
exiger des services du peuple, sans soulever ses haines;
désirer des revenus suffisants, sans s’abandonner 3
Pavarice et & la cupidité; avoir de la dignité et de la
grandeur, sans orgueilleuse ostentation, et de la majesté
sans rudesse.

Tseu-tchang dit : Qu’entendez-vous par étre bienfai-
sant sans prodigalité? Le Philosophe dit : Favoriser con-
tinuellement tout ce qui peut procurer des avantages au
peuple, en lui faisant du bien, n’est-ce pas la étre bien-
faisant sans prodigalité ? Déterminer, pour les taire exé-
cuter par le peuple, les corvées qui sont raisonnablement
nécessaires, et les lui imposer : qui pourrait s’en indigner?
Désirer seulement tout ce qui peut étre utile & 'huma-
nité, et V'obtenir, est-ce 1a de la cupidité? Si 'homme
supérieur [ou le chet de PEtat] n’a ni une trop grande
multitude de populations, ni un trop petit nombre; s’il
n’a ni de trop grandes ni de trop petites aftaires; s'il
n’ose avoir de mépris pour personne : n'est-ce pas la-le
cas d’avoir de la dignité sans ostentation? Si ’homme su-
périeur compose régulitrement ses vétements, s’il met
de la gravité et de la majesté dans son attitude et sa con-
tenance, les hommes le considéreront avec respect et vé-
nération ; n’est-ce pas la de lamajesté sansrudesse?

T'seu-tchang dit : Qu’entendez-vous par les quatre maue
vaises actions? Le Philosophe dit . C’est ne pas instruire
le peuple et le tuer [moralement, en le laissant tomber

1 « Ce sont des choses qui procurent des avantages an peupla, »
(Commentaire,)

® « Ce sont celles qui portent un délriment au peuple. »
(Commentaire.)
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