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« Toute grande puissance gui apparait sur la terre y
faisse des traces plus ou meins durables de son passage :
des pyramides, des arcs de triomphe, des colonnes, des
temples, des cathédrales en portent témoignage i la pos-
térité. Mais les monuments les plus durables, ceux qui
exercent la plus puissante influence sur les destinées des
nations, ce sont les grandes ceuvres de ['intelligence
humaine que les si¢cles produisent de loin en loin, et qui,
météores extraordinaires, apparaissent comme des révé-
lations & des points déterminés du temps et de P'espace,
pour guider les nations dans les voies providenticlles que
le genre humain doit parcourir 1.»

{’est un de ces monuments providentiels dont on donne

ici la premiére traduction francaise faite sur le texte chi-
nois 2,

t Avertissement de la traduction francaise-que nous avons donnée
en 1837 du Ta-hio ou de la Grande Etude, avec une versionlatine
et le texte chinois en regard ; accompagné du commentaire complet du
Tchou-hi et de notes tirées des divers autres commentateurs chinois.
Gr. in-8o,

* Voyez la note ci-aprés, p. 33.



2 INTRODLUCTION.

Dans un moment ou I'Orient semble se reveiller de son
sommeil sé¢culaire au bruit que font les puissances euro-
péennes qui convoitent déja ses dépouilles, il n’est peut-
étre pas inutile de faire connaitre les ceuvres du plus grand
philosophe moraliste de cette merveilleuse contrée, dont
les souvenirs touchent au berceau du monde, comme elle
touche au berceau du soleil. C’est le meilleur moyen de
parvenir & Vintelligence de 'un des phénomenes les plus
extraordinaires que présente Phistoire du genre humain.

En Orient, comme dans la plupart des contrées du
globe, mais en Orient surtout, le sol a été sillonné par
de nombreuses révolutions, par des bouleversements qui
ont changé la face des empires. De grandes nations, de-
puis quatre mitle ans, ont paru avec éclat sur cette vaste
scéne du monde. La plupart sont descendues dans la
tombe avec les monuments de leur civilisation, ou n’ont
laissé que de faibles traces de leur passage : tel est I’an-
cien empire de Darius, dont Vantique législation nous a
¢té en partie conservée dans les écrits de Zoroastre, et
dont on cherche maintenant a retrouver les curieux et im-
portants vestiges dans les inscriptions cunéiformes de Ba-
bylone et de Persépolis. Tel est celui des Pharaons, qui,
avant de s’cnsevelir sous ses éternelles pyramides, avait
jeté a la postérité, comme un défi, I'énigme de sa langue
figurative, dont le génie moderne, apres deux mille ans
de tentatives infructueuses, commence enfin a soulever le
voile. Mais d’antres nations, contemporaines de ces grands
cmpires, ont résisté, depuis pres de quarante siecles, a
toutes les révolutions que la nature et 'homme leur ont
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fait subir. Restées seules debout et immuables quand tout
s’écroulait autour d’elles, elles ressemblent a ces rochers
escarpés que les flots des mers battent depuis le 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 ’homme.

En effet, c’est un phénoméne, on peut le dire, extraor-
dinaire, que celui de la nation chinoise et de la nation
indienne se.conservant immobiles, depuis origine la plus
reculée des sociétés humaines, sur 1a scéne si mobile et si
changeante du monde ! On dirait que leurs premiers 1é-
gislateurs, saisissant de leurs bras de fer ces nations a
leur berceau, leur ont imprimé une forme indéléhile, et
les ont coulées, pour ainsi dire, dans un moule d’airain,
tant I'empreinte a été forte, tant la forme a été durable !
Assurément, il y a la quelques vestiges des lois éternelles
qui gouvernent le monde.

La civilisation chinoise est, sans aucun doute, la plus
ancienne civilisation de la terre. Elle remonte authentique-
ment, c’est-d-dire par les preuves de Ihistoire chinoise 1,
jusqu’a deux mille six cents ans avant notre ére. Les do-
cuments recucillis dans le Chou-king ou Livre par excel-
lence 3, surtout dans les premicrs 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. Didol fréres,
1837.

2 Yoyez la traduction de ce livee dans les Livres sacrés de 'Orient
que nous avons publicés chez MM. K. Didot, ¢n un fort vol. in-8e
a deux colonnes, d'ea la traduction que nous donnons ici des
Quatre Livres a ¢té tirce.



y 4 INTRODUCTION.

euments les plus anciens de Phistoire des peuples. 1l est
vrai que le Chou-king fut coordonné par KHOUNG-FOU-TSEU
(Conrucius) dans la seconde moitié du sixieme siécle
avant notre ¢re *; mais ce grand philosophe, qui avait un
si profond respect pour I'antiquité, n’altéra point les do-
cuments qu’il mit en ordre. D’ailleurs, pour les sinolo-
gues, le style de ces documents, qui differe autant du style
moderne que le style des Douze Tables differe de celui de
Cicéron, est une preuve suffisante de leur ancienneté.

Ce qui doit profondément étonner a la lecture de ce
beau monument de l’antiquité, c’est la haute raison, le
sens éminemment moral qui y respirent. Les auteurs de
ce livre, et les personnages dans la bouche desquels sont
placés les discours qu’il contient, devaient, & une époque
si reculée, posséder une grande culture morale, qu’il se-
rait difficile de surpasser, méme de nos jours. Cette
grande culture morale, dégagée de tout autre mélange
impur que celui de la croyance aux indices des sorts, est
un fait trés-important pour ’histoire de 'humanité ; car,
ou cette grande culture morale était le fruit d’une civilisa-
tion déja avancée, ou c’était le produit spontané d’une
nature éminemment droite et réfléchie : dans l'un et
Pautre cas, le fait n’en est pas moins digne des méditations
du philosophe et de I’historien.

Les idées contenues dans le Chou-king sur la Divinité,
sur 'influence bienfaisante qu’elle exerce constamment
dans les événements du monde, sont trés-pures et dignes

1 Voyez la Preface du P Gaubhil, p. 1 et suiv.
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en fout point de la plus saine philosophie. On y remarqua
surtout I'intervention constante du Ciel ou de la Raison
supréme dans les relations des princes avec les populations,
ou des gouvernants avec les gouvernés; et cette interven-
tion est toujours en faveur de ces derniers, ¢’est-a-dire du
peuple. L’exercice de la souveraineté, qui dans nos sociétés
modernes n’est le plus souvent que 'exploitation du plus
grand nombre au profit de quelques-uns, n’est, dans le
Chou-king, que V'accomplissement religieux d’un mandat
céleste au profit de tous, qu'une noble et grande mission
confiée au plus dévouéetau plus digne, et qui était retirée deés
Pinstant que le mandataire manquait  son mandat. Nulle
part peut-étre les droits etles devoirs respectifs des rois et
des peuples, des gouvernants et des gouvernés, n’ont étéen-
seignés d’une maniére aussi élevée, aussi digne, aussi con-
forme a la raison. C’est bien 1& qu’est constamment mise
en pratique cette grande maxime de la démocratie mo-
derne : vox populi, vox Dei, «la voix du peuple est la
voix de Dieu. » Cette maxime se manifeste partout, mais
on la trouve ainsi formulée a la fin du chapitre Kao-yao-
mo, § 7 (p- 56 des Livres sucrés de 'Orient ) :

« Ce que le Ciel voit et entend n’est que ce que le
« peuple voit et entend. Ce que le peuple juge digne de
« récompense et de punition est ce que le Ciel veut pu-~
« nir et récompenser. Il y a une communication intime
« entre le Ciel et le peuple. Que ccux qui gouvernent les
« peuples soient donc attentifs et réservés. » On la trouve
aussi formulée de cette maniére dans le 7u-hio ou la

Grande Etude, ch. x, § 5 (p. 58 du présent volume) ;
""- l'
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« Obtiens l'affection du peuple, ct tu obtiendras I'em-
« pire; |

« Perds I'affection du peuple, et tu perdras Pempire. »

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 mo-
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 apétre de la
tyrannie et de 1'oppression, un seul écrivain qui ait eu
Paudace, pour ne pas dire I'impiété, de nier les droits de
tous aux dons de Dieu, c’est-a-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 ét¢ qu’un pouvoir délégué par le Ciel ou
Ia Raison supréme absolue, ne pouvant s’exercer que dans
Pintérét de tous, pour le bien de tous, et jamais dans Pin-
térét d’un seul et pour le bien d’un seul. Des limites mo-
rales infranchissables sont posées & ce pouvoir absolu; et
s'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, TcHou-m1, 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 'empire,
le peuple serait degagé de tout respect et de toute obéis-
sance cnvers ce méme pouvoir, qui serait détruit immé-
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diatement, pour faire place & un autre pouvoir légitime,
c’est-a-dire s’exercant uniquement dans les intéréts de
tous. . |
~ Ces doctrines sont enseignées dans le Chou-king ou le
Livre sacré par excellence des Chinois, ainsi que dans les
Quatre Livres classiques du grand philosophe KBoUNG-
TSEU et de ses disciples, dont nous donnons dans ce volume
une traduction compléte et aussi littérale que possible. Ces
livres, révérés a I’égal des livres les plus révérés dans
d’autres parties du monde, et qui ont recu la sanction de
générations et de populations immenses, forment la basc
du droit public; ils ont été expliqués et commentés par
Ies philosophes et les moralistes les plus célebres, et ils
sont continuellement dans les mains de tous ceux qui,
tout en voulant orner leur intelligence, désirent encore
posséder la connaissance de ces grandes vérités morales
qui font seules la prospérité et la félicité des sociétés hu-
maines. ' |
Knoune-Fou-TsEU [que les missionnaires européens, en
le faisant connaiire et admirer & I’Europe, nommeérent
Confucius, en latinisant son nom)] fut, non pas le premicr,
mais le plus grand législateur de la Chine. C’est lui qu;
recueillit et mit en ordre, dans la seconde moitié du sixiéme
siecle avant notre ére, tous les documents religieux, phi-
losophiques, politiques et moraux qui existaient de son
temps, et en forma un corps de doctrines, sous le titre de
Y-king, ou Livre sacré des permutations; Chou-king, ou
Livre sacré par excellence ; Chi-king, ou Livre des Vers;
Li-ki, ou Livre des Rite$. Les Sse-chou, ou Quatre Livres
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classigues, sont ses dits et ses maximes recueillis par ses
disciples. Si 'on peut juger de la valeur d’un homme et
de la puissance de ses doctrines par I'influence qu’elles ont
exercée sur les populations, on peut, avec les Chinois,
appeler KHOUNG-TSEU le plus grand Instituteur du genre
kumain que les siécles aient jamais produit !

En effet, il suffit de lire les ouvrages de ce philosophe,
composés par lui ou recueillis par ses disciples, pour étre
de 'avis des Chinois. Jamais la raison humaine n’a été
plus dignement représentée. On est vraiment étonné de
retrouver dans les écrits de KuouNG-1sEU Pexpression d’une
s1 haute et si vertueuse intelligence, en méme temps que
celle d’une civilisation aussi avancée. C’est surtout dans le
Lian-yu ou les Entretiens philosophiques que se manifeste
la belle 4me de Knoune-1sEn. Ou trouver, en effet, des
maximes plus belles, des idées plus nobles et plus élevées
que dans les livres dont nous publions la traduction? On
ne doit pas étre surpris si les missionnaires européens, qui
les premiers firent connaitre ces écrits & 'Kurope, con-
curent pour leur auteur un enthousiasme égal a celui des
Chinois.

Ses doctrines étaient simples et fondées sur la nature
de 'homme. Aussi disait-il & ses disciples : « Ma doctrine
est simple et facile a pénétrer .» Sur quoi I'un d’eux ajou-
tait : « La doctrine de notre maitre consiste uniquement
« & posséder la droiture du cceur et a aimer son prochain
« comme soi-méme 3, »

! -Lin-yu, chap. v, § t5,
2 Id., § 6.
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Cette doctrine, 11 ne la donnait pas comme nouvelle,
mais comme un dépot traditionnel dessages de I'antigaité,
qu’il s’était imposé la mission de transmettre a la posté-
rité 1. Cette mission, il I'accomplit 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 'humanité 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 &me 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 c’était une phi-
losophie surtout pratique, qui s’étendait a toutes les con-
ditions de la vie, a tous les rapports de 'existence sociale.
Le grand but de cette philosophie, le but pour ainsi dire
unique, était l'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 a 'amélioration et au
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 KHOuUNG-

{ Lan-yu, chap. v, § 1, 19.
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TSEU considérait-il le gouvernement des hommes comme
la plus haute et Ia plus importante mission qui puisse étre
conlérée & un mortel, comme un véritable mandat céleste.
L’étude du cceur humain ainsi que histoire lui avaient
appris que le pouvoir pervertissait les hommes quand ils
ne savaient pas se défendre de ses prestiges, que ses ten-
dances permanentes étaient d’abuser de sa force et d’ar-
river & I’oppression. C’est ce qui donne aux écrits du phi-
losophe chinois, comme & tous ceux de sa grande école, un
caractére st éminemment politique et moral. La vie de
K#oUNG-1SEU se consume en cherchant & donner des en-
seignements aux princes de son temps, a leur faire con-
naitre leurs devoirs ainsi que la mission dont ils sont char-
gés pour gouverner les peuples et les rendre heureux.
On le voit constamment plus occupé de prémunir les
peuples contre les passions et la tyrannie des rois que les
rois contre les passions et la turbulence des peuples; non
pas qu’il regardiit les derniers comme ayant moins besoin
de connaitre leurs devoirs et de les remplir, mais parce
qu’il considérait les rois comme seuls responsables du
bien et du mal qui arrivaient dans I'empire, de la-pro-
spérité ou de la misere des populations qui leur étaient
confiées. Il attachait i I'exercice de la souveraineté des
devoirs si étendus et si obligatoires, une influence si vaste
et si puissante, qu'il ne croyait pas pouvoir trop éclairer
ceux qui en étaient revétus des devoirs qu’ils avaient a
remplir pour accomplir convenablement leur mandat.
C’est ce qui lui faisait dire : « Gouverner son pays avec la
« vertu ct la capacité nécessaires, ¢’est ressembler a

o i—
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« 1’étoile polaire, qui demeure immobile 4 sa place, tan-
« dis que toutes les autres étoiles circulent autour d’elle
« et la prennent pour guide 1, »

I1 avait une foi si vive dans l’efficacité 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 la politique du premier philosophe et législa-
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 lui donne habituellement. Rien ne s’éloigne
peut-étre plus de la conception moderne d’un gouverne-
ment démocratigue que la conception politique du philoso-
phe chinois. Chez ce dernier, les lois morales et politiques
qui doivent régir le genre humain sous le triple rapport
de 'homme considéré dans sa nature d’étre moral perfec-
tible, daus ses relations de famille, et comme membre de
la sociéte, sont des lois éternelles, immuables, expression
vraie de la véritable nature de ’homme, en harmonie
avec toulies les lois du monde visible, transmises et
enseignées par des hommes qui étaient eux-mémes la
plus haute expression de la nature morale de 'homme,
soit qu’ils aient d cette perfection a une faveur spéciale
du ciel, soit qu’ils I'aient acquise par leurs propres efforts
pour s’améliorer et se rendre dignes de devenir les insti-

" Lin-yu, chap. u, § 1.
2 Id., chap. xn1, § 12.
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tuteurs du genre humain. Dans tous les cas, ces lois ne
pouvaient étre parfaitement connues et enseignées que
par un tres-petit nombre d’hommes, arrivés a la plus haute
culture morale de I'intelligence & laquelle il soit donné
la nature humaine d’atteindre, et qui aient dévoué leur
vie tout entiére et sans réserve a la mission noble et sainte
de 'enseignement politique pour le bonheur de ’huma-
nité. C’est donc la réalisation des lois morales et politiques
qui peuvent constituer véritablement la société et assurer
la félicité publique, lois congues et enseignées par un petit
nombre au profit de tous; tandis que dans la conception po-
litique moderne d’un gouvernement démocratique la con-
naissance des lois morales et politiques qui constituent la
société et doivent assurer la félicité publique est supposée
dans chaque individu dont se compose cette société, quel
que soit son degré de culture morale et intellectuelle ; de
sorte que, dans cette derniére conception, il arrive le plus
souvent que celui qui n’a pas méme les lumiéres nécessai-
res pour distinguer le juste de l'injuste, dont I'éducation
morale et intellectuelle est encore entiérement a faire, ou
méme dont les penchants vicieux sont les seuls mobiles de
sa conduite, est appelé, surtout si sa fortune le lui permet,
a donner des lois & celui dont la culture morale et intellec-
tuelle est le plus développée, et dont la mission de-
vrait étre 'enseignement de cette méme société, regie
par les intelligences les plus nombreuses, il est vrai,
mais aussi souvent les moins faites pour cette haute
mission.

Selon KHOUNG-TSEY, le gouvernement est ce qui est juste
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et uroit . Clest la réalisation des lois éternelles qui doi-
ve *faire le bonheur de ’humanité, et que les plus hautes
int lligences, par une application incessante de tous les in-
star sde leur vie, sont seules capables de connaitre et d’en-
seigner aux hommes. Au contraire, le gouvernement,
dan- 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 travail 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 apercu des Quatre
Livres classiques dont nous donnons la traduction.

{o LE Ta-B10 ou LA GrANDE ETUbE. Ce petit ouvrage se
com-ose d’'un texte attribué 4 KHOUNG-TSRU, et d’une
Ezxposition faite par son disciple Thseng-tseu. Le texte,
proprement dit, est fort court. 1l est nommé King ou
. Livre par excellence; mais tel qu’il est, cependant, c’est
peut-étre, sous le rapport de I'art de raisonner, le plus
précieux de tous les écrits de I’ancien philosophe chinois,
parce qu’il offre au plus haut degré ’emploi d’une mé-
thode logique, qui décele dans celui quj cn fait usage,
sinon 1a connaissance des procédés syllogistiques les plus
pi'ofonds, enseignés et mis en usage par les philosophes
indiens et grecs, au moins les progres d’une philosophie
qui n’est plus bornée & Pexpressiorraphoristique des idées

1 Lan-yu, chap. xu, § 17.
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morales, mais qui est déja passée a ’état scientifique. L’art
est ici trop évident pour que l'on puisse attribuer 'ordre
et Penchainement logique des propositions a la méthode
naturelle d’un esprit droit qui n’aurait pas encore eu con-
science d’elle-méme. On peut donc établir que ’'argument
nommé sorife était déja connu en Chine environ deux
siecles avant Aristote, quoique les lois n’en aient peut-étre
jamais été formulées dans cette contrée par des traités
spéciaux 1. )

Toute Ia doctrine de ce premier traité repose sur un
grand principe auquel tous les autres se rattachent et dont
ils découlent comme de leur source primitive et naturelle :
le perfectionnement de soi-méme. Ce principe fondamental,
le philosophe chinois le déclare obligatoire pour tous les
hommes, depuis celui qui est le plus élevé et le plus puis-
sant jusqu’au plus obscur et au plus faible ; et il établit
que négliger ce grand devoir, c’est se mettre dans 'im-
possibilité d’arriver & aucun autre perfectionnement moral.

‘Apres avoir Ju ce petit traité, on demeure convaincu
que le but du philosophe chinois a été d’enseigner les de-
voirs du gouvernement politique comme ceux du perfec-
tionnement de soi-méme et de la pratique de la vertu par
tous les hommecs.

20 LE TCHOUNG-YOUNG, ou L'INVARIABILITE DANS LE MI-
LiEL. Le titre de cet ouvrage a été interprété de diverses
maniéres par les commentateurs chinois. Les uns l'ont

1 Yoyez I'Argument philosophique de 1'édition chinotse-latine et

francaise que nous avons donnée de cet ouvrage. Paris, 1837.
Grand in-8-.
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entendu comme signifiant /a persévérance de la conduite
dans une ligne droite également éloignde des extrémes,
c’est-d-dire dans la voie de la vérité quel’on doit constam-
ment suivre; les autres 'ont considéré comme signifiant
tenir le milieu en se conformant aux temps et aux circon-
stances, ce (ui nous parait contraire a la doctrine expri-
mée dans ce livre, qui est d’une nature aussi métaphy-
sique que morale. Tseu-sse, qui le rédigea, était petit-fils et
disciple de KnounG-Tsgu. On voit, A la lecture de ce traité,
que 7'seu-sse voulut exposer les principes métaphysiques
des doctrines de son maitre, et montrer que ces doctrines
n’étaient pas de simples préceptes dogmatiques puisés dans
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 métaphysiques fondes
sur la nature de ’homme et les lois éternelles du monde.
Ce caractere élevé, qui domine tout le 7choung-young, et
que des écrivains modernes, d’'un mérite supéricur d’ail-
leursi, n’ont pas voulu reconnaitre dans les écrits des phi-
losophes chinois, place ce traité 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 I"analogie qu’il présente, sous cer-
tains rapports, avec les doctrines morales de la philo-
sophie stoique enseignées par Epictote et Marc-Aurele,

t Yoyez les Histoires de la philosophie ancienne de Hegel et de
H. Ritter.
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en méme temps qu’avec la métaphysique d’Aristote.

On peut se former une idée de son contenu par I'ana-
lyse sommaire que nous allons en donner d’aprés les com-
mentateurs chinois.

Dans le premier chapitre, 7seu-sse expose les idées
principales de la doctrine de son maitre Knoung Tsrv,
qu’il veut transmettre & la postérité. D’abord il fait voir
que la voie droite, ou la régle de conduite morale, qui
oblige tous les hommeés, a sa base fondamentale dans le
ciel, d’ou elle tire son origine, et qu’elle ne peut changer ;
que sa substance véritable, son essence propre, existe
complétement en nous, et qu’elle ne peut en étre séparée ;
secondement, il parle du devoir de conserver cette régle
de conduite morale, de Ventretenir, de 'avoir sans cesse
sous les yeux ; enfin il dit que les saints hommes, ceux qui
approchent le plus de I'intelligence divine, type parfait de
notre imparfaite intelligence, 1’ont portée par leurs ceu-
vres 4 son dernier degré de perfection.

Dans les dix chapitres qui suivent, 7seu-sse ne fait,
pour ainsi dire, que des citations de paroles de son mai-
tre destinées & corroborer et 4 compléter le sens du pre-
mier chapitre. Le grand but de cette partie du livre est
de montrer que la prudence éclairée, I’ humanité ou la bien-
veillance universelle pour les hommes, la force d'dme, ces
trois vertus universelles et capitales, sont comme la porte
par laquelle on doit entrer dans la voie droite que doivent
suivre tous les hommes; c’est pourquoi ces vertus ont été
traitées dans la premicre partie de I'ouvrage (qui comprend
les chapitres 2, 3, 4, 5, 6,7, 8, 9, 10 et 11).
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Dans le douziéme chapitre, 7seu-sse cherche a expli-
quer le sens de cette expression du premier chapitre, ol
il est dit que la voie droite ou la régle de conduite morale
de I’homme est tellement obligatoire, que ’on ne peut s’en
écarter d’un seul point un seul instant. Dans les huit
chapitres qui suivent, Tseu-sse cite sans ordre les pa-
roles de son maitre KHOUNG-TSEU pour éclaircir le méme
sujet.

Toute morale qui n’aurait pas pour but le perfection-
nement de la nature humaine serait une morale incom-
plete et passageére. Aussi le disciple de KBoung-Tseu, qui
veut enseigner la loi éternelle et immuable d’aprés la-
quelle les actions des hommes doivent étre dirigées,
établit, dans le vingtiéme chapitre, que la loi supréme,
laloi de conduite morale de Yhomme qui renferme toutes
les autres, est la perfection. « 1l y a un principe certain,
« dit-il, pour reconnaltre 1’état de perfection. Celus qu¢
« ne sait pas distinguer le bien du mal, le vrai du faux,
a qui ne sait pas reconnaitre dans I'’homme le mandat du
« ciel, nest pas encore arrivé d la perfection.»

Selon le philosophe chinois, le parfait, le vrai, dégagé
de tout mélange, est la loi du ciel; la perfection ou le per-
fectionnement, qui consiste & employer tous ses efforts
pour découvrir et suivre la loi céleste, le vrai principe du
mandat du ciel, est la loi de 'homme. Par conséquent,
il faut que ’homme atteigne la perfection pour accomplir
sa propre loi.

Mais, pour que Fhomme puisse accomplir sa loi, il faut

qu’il la connaisse. « Or, dit 7seu-sse (chap. XXII), il n’y
2.
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« a dans le monde que les hommes souverainement par-
« faits qui puissent connaitre & fond leur propre nature,
« la loi de leur étre et les devoirs qui en dérivent; pou-
« vant connaitre a fond la loi de leur étre et les devoirs qui
« en dérivent, ils peuvent, par cela méme, connaitre & fond
« la nature des autres hommes, la loi de leur étre, et leur
« enseigner tous les devoirs qu’ils ont & observer pour ac-
« complir le mandat du ciel. » Voila les hommes parfaits,
les saints, c’est--dire ceux qui sont arrivés a la perfection,
constitués les instituteurs des autreshommes,les seuls capa-
bles de leur enseigner leurs devoirs et de les diriger dans la
droite voie, la voie de la perfection morale. Mais Tseu-sse
ne borne point 12 les facultés de ceux qui sont parvenus 3
la perfection. Suivant le procédé logique que nous avons
signalé précédemment, il montre queles hommes arrivés a
la perfection développent leurs facultés jusqu’a leur plus
haute puissance,s’assimilent aux pouvoirs supérieurs de la
nature, et s’absorbent finalement en eux. « Pouvant con-
« naitre & fond, ajoute-t-il, la nature des autres hommes,
« la loi de leur étre, et leur enseigner les devoirs qu’ils
« ont & observer pour accomplir le mandat du ciel, ils
« peuvent, par cela méme, connaitre & fond la nature des
« autres étres vivants et végétants, et leur faire accomplir
« leur loi de vitalité selon leur propre nature; pouvant
« connaitre 4 fond la nature des étres vivants et végé-
« tants, et leur faire accomplir leur loi de vitalité selon
« leur propre nature, ils peuvent, par ccla méme, ay
« moyen de leurs facultés intelligentes supérieures, aider
« I ciel ct la terre dans la transformation et FVentretien



INTRODUCTION. 19

« des étres, pour qu’ils prennent leur complet développe-
« ment; pouvant aider le ciel et la terre dans la transfor-
« mation et Pentretien des étres, ils peuvent, par cela
« méme, constituer un troisi¢ine pouvoir avec le ciel et
- « la terre. » Voila la loi du ciel.

Mais, selon Tseu-sse (chap. XXII-XXIV), il v a diffé-
rents degrés de perfection. Le plus haut degré est & peine
compatible avec la nature humaine, ou plutdt ceux qui
Pont atteint sont devenus supérieurs a la nature humaine.
Ils peuvent prévoir I’avenir, la destinée des nations, leur
élévation, leur chute, et ils sont assimilés aux intelligen-
ces itnmatérielles, aux étres supérieurs & 'homme. Ce-
pendant ceux qui atteignent un degré de perfection moins
élevé, plus accessible 4 la nature deI’homme (chap. XXIII),
opeérent un grand bien dans le monde par Ia salutaire in-
fluence de leurs bons exemples. On doit donc s’efforcer
d’atteindre & ce second degré de perfection.

a Le parfait (chap. XXV) est par lui-méme parfait, ab-
« solu; la loi du devoir est par elle-méme loi du de-
« VOIr.

« Le parfait est le commencement et la fin de tous les
« étres; sans le parfait, les étres ne seraient pas. » Cest
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. »

« C’est pour cela, dit-il (chap. XXVI), que 'homme
« souverainement parfait ne cesse jamais d’opérer le bien
« et de travailler au perfectionnement des autres hom-
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« mes. » Icile philosophe chinois exalte tellement la puis-
sance de ’'homme parvenu A& la perfection, qu’il 'assimile
a celle du ciel et de la terre (chap. XXVI et XXVII). Cest
un caractere propre a la philosophie de ’Orient 1, et que
’on ne retrouve point dans la philosophie de 'antiquité
classique, d’attribuer & 'homme parvenu & la perfection
philosophique des pouvoirs surnaturels qui le placent au
rang des puissances surhumaines.

T'seu-sse, dans le vingt-neuvieme chapitre de son livre,
est amené, par la méthode de déduction, a établir que les
lois qui doivent régir un empire ne peuvent pas étre pro-
posées par des sages qui ne seraient pas revétus de la di-
gnité souveraine, parce qu’autrement, quoique excellentes,
elles n’obtiendraient pas du peuple le respect nécessaire a
leur sanction, et ne seraient point observées. Il en conclut
que cette haute mission est réservée au souverain, qui
doit établir ses lois selon les lois du ciel et de la terre, et
d’apres les inspirations des intelligences supérieures. Mais
voyez a quel rare et sublime condition il accorde le droit
de donner des institutions aux hommes et de leur com-
mander! « I1 n’y a dans l'univers (chap. XXXI) que
« 'homme souverainement saint qui, par la faculté de
« connaitre & fond et de comprendre parfaitement les lois
« primitives des étres vivants, soit digne de posséder I'au-
« torité souveraine et de commander aux hommes; qui,
« par safaculté d’avoir une dme grande, magnanime, affa-

! Yoyez aussi notre traduction des Essais d¢ Colcbrooke sur la
Philosophie des Hindous. 1 vol. in-8o.
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a ble et douce, soit capable de posséder le pouvoir de ré-
« pandre des bienfaits avec protusion; qui, par sa faculté
« d’avoir une &me élevée, ferme, imperturbable et con-
« stante, soit capable de faire régner la justice et 'équité ;
« qui, par sa faculté d’étre toujours honnéte, simple,
« grave, droit et juste, soit capable de s’attirer le respect
« et la vénération; qui, par sa faoculté d’étre revétu des
« ornements de V’esprit 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. »

1l ajoute : « Que cet homme souverainement saint ap-
" « paraisse avec ses vertus, ses facultés puissantes, et les
« peuples ne manqueront pas de lui témoigner leur véné-
« 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 ou les
« vaisseaux et les chars peuvent parvenir, ou les forces de
« 'industrie humaine peuvent faire pénétrer, dans tous
a les lieux que le ciel couvre de son dais immense, sur
a 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 vi-
« vent et qui respirent ne peuvent manquer de l’aimer et
a 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 souverasnement parfait (chap. XXXII), pour
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pouvoir distinguer et fixer les devoirs des hommes entre
eux. La loi de ’homme souverainement parfait ne peut
étre connue que par 'homme souverainement saint ; la
vertu de I’homme souverainement saint ne peut étre pra-
tiquée que par 'homme souverainement parfait : il faut
donc étre I'un et ’autre pour étre digne de posséder 1’au-
torité souveraine.

3° Le Lun-vu, ou les ENTKRETIENS 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 maitre,
occupe le premier plan, mais avec toute la différence des
lieux et des civilisations. I1 y a assurément beaucoup moins
d’art, si toutefois il y a de I'art, dans les entretiens du
philosophe chinois, recueillis par quelques-uns de ses
disciples, que dans les dialogues poétiques du philosophe
grec. On pourrait plutdét comparer les dits de Kaouneg-
TSEU & ceux de Socrate, recueillis par son autre disciple
Xénophon. Quoi qu’il en soit, Vimpression que I'on
éprouve 2 la lecture des E'nfretiens du philosophe chinois
avec ses disciples n’en est pas moins grande et moins
profonde, quoiqu’un peu monotone peut-étre. Mais cette
monotonie méme a quelque chose de la sérénité et de la
majesté d’'un enseignement moral qui fait passer succes-
sivement sous les yeux les divers cotés de la nature hu-
maine en la contemplant d’une région supérieure. Et
aprés cette lecture on peut se dire comme le philo-
sophe chinois : « Celui qui se livre & P'étude du vrar et
« du bien, qui s’y applique avec persévérance et sans re-
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« lache, n’en éprouve-t-il pas une grande satisfactiont? »

On peutdire que c’est dans ces Entretiens philosophiques
que se révele a nous toute la belle &me de Kaoung-TsEU,
sa passion pour la vertu, son ardent amour de I’humanité
et du bonheur des hommes. Aucun sentiment de vanité
ou d’orgueil, de menace ou de crainte, ne ternit la pureté
et Pautorité de ses paroles : « Je ne naquis point doué de
« la science, dit-il; je suis un homme qui a aimé les
« anciens et qui a fait tous ses efforts pour acquérir leurs
« connaissances 2, » |

« Il était complétement exempt de quatre choses,
« disent ses disciples : il était sans amour-propre, sans
« préjuges, sans égoisme et sans obstination 3. » L’étude,
c’est-A-dire la recherche du bien, du vrai, de la vertu,
était pour lui le plus grand moyen de perfectionnement.
-« Jai passé, disait-il, des journées entiéres sans nourri-
« ture, et des nuits entiéres sans sommeil, pour me
« livrer A la méditation, et cela sans utilité réelle : I’étude
« est bien préférable. »

11 ajoutait : « L’homme supérieur ne s’occupe que de
« la droite voie, et non du boire et du manger. Si vous
« cultivez la terre, la faim se trouve souvent au milieu
« de vous; si vous étudiez, la félicité se trouve dans le
« sein méme de I’étude. L’homme supérieur ne s’in-
« quitte que de ne pas atteindre la droite voie; il ne
« s'inquiéte pas de la pauvreté?®. »

! Lin—yu, chap. 1, § 1.

® Id., chap. v, § 19.

3 Id., chap. 1x, § 4.

* Id., chap. xv, § 30 ct 31.
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Avec quelle admiration il parle de 'nn de ses disciples,
qui, au sein de toutes les privations, ne s’en livrait pas
moins avec persévérance & I’étude de la sagesse !

« Oh ! qu’il était sage Hoei ! Il avait un vase de bambou
« pour prendre sa nourriture, une simple coupe pour
« boire, et il demeurait dans ’humble réduit d’une rue
a étroite et abandonnée ; un autre homme que lui n’au-
« rait pu supporter ses privations et ses souffrances. Cela
« ne changeait pas cependant la sérénité de Hoei / Oh !
« qu’il était sage Hoei 1/ »

S’il savait honorer la pauvreté, il savait aussi flétrir
énergiquement la vie matérielle, oisive et inutile. « Ceux
« qui ne font que boire et que manger, disait-il, pendant
« toute la journée, sans employer leur intelligence a
« quelque objet digne d’elle, font pitié. N’y a-t-il pas le
« métier de bateleur ? Qu’ils le pratiquent; ils seront des
« sages en comparaison 3! »

Cest une question résolue souvent par I’affirmative,
que les anciens philosophes grecs avaient eu deux doc-
trines, Pune publique et I'autre secréte; 'une pour le
vulgaire (profanum vulgus), et Vautre pour les initiés. La’
méme questionne peut s’élever A I’égard de KBOUNG-TSEU;
car il déclare positivement qu’il n’a point de doctrine
secreéte. « Yous, mes disciples, tous tant que vous étes,
« croyez-vous que j’aie pour vous des doctrines cachées?
« Je n’ai point de doctrines cachées pour vous. Je n’ai
« rien fait que je ne vous I'aie communiqué, 6 mes dis-

' Lun-yt, chap. v1,§9.
2 ]Jd., chap. xvn, § 22.
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« ciples ! C'est la maniére d’agir de Khieou (de lui-
« méme 1). »

Il serait trés-difficile de donner une idée sommaire du
Lin-yu, & cause de la nature de I'ouvrage, qui présente,
non pas un traité systématique sur un ou plusieurs sujets,
mais des réflexions amenées a4 peu prés sans ordre sur
toutes sortes de sujets. Voici ce qu’a dit un célébre com-
mentateur chinois du Lun-yi et des autres livres clas-
siques, Tching-tseu, qui vivait sur la fin du onziéme siécle
de notre ére : '

« Le Lén-yi est un livre dans lequel sont déposées les
« paroles destinées 3 transmettre la doctrine de la raison -
« doctrine qui a été l'objet de I’étude persévérante des
« hommes qui ont atteint le plus haut degré de sainteté...
« Sil’on demande quel est le but du Lén-yu%, je répon-
« drai: Le but du Lén-yi consiste A faire connaitre la
« vertu de 'humanité ou de la bienveillance universelle
« pour les hommes ; c’est le point principal des discours
« de Kaoune-Tseu. 1l y enseigne les devoirs de tous; seu-
« lement, comme ses disciples n’avaient pas les mémes
« moyens pour arriver aux mémes résultats (ou a la pra-
« tique des devoirs qu’ils devaient remplir), il répond
« diversement & leurs questions. » Le Lin-yu est divisé
en deux livres, formant ensemble vingt chapitres. Il y eut,
selon les commentateurs chinois, trois copies manuscrites
du Lén-yi : 'une conservée par les hommes instruits de
la province de 7hsi; ’autre par ceux de Lou, la province

1 Linyu, chzxp. vi, § 23.
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natale de KROUNG-TSEU, et la troisicme fut trouvée cachée
dans un mur aprds Pincendic des livres : cefte derniere
copie fut nommée Aou-lin, c’est-a-dire 'Ancien Lin.
La copie de Thsi comprenait vingt-deux chapitres ; ’an-
cienne copie (Kou-lin), vingt et un; et la copie de Lou,
celle qui est maintenant suivie, vingt. Les deux chapitres
en plus de la copie de Thsi ont été perdus ; le chapitre en
plus de I’ancienne copie vient seulement d’une division
différente de la méme matiére.

4° MENG-TsEU. Ce quatriéme des livres classiques porte
le nom de son auteur, qui est placé par les Chinois immé-
diatement aprés Knoune-1sEU, dont il a exposé et déve-
loppé les doctrines. Plus vif, plus pétulant que ce dernier,
pour lequel il avait la plus haute admiration, et qu’il
regardait comme le plus grand instituteur du genre hu-
main que les siécles alent jamais produit, il disait : « De-
puis qu’il existe des hommes, il n’y en a jamais eu de
comparables & KHOUNG-TSEU 1. » A Texcmple de ce grand
maitre, il voyagea avec ses disciples (il en avait dix-sept)
dans les différents petits Etats de la Chine, se rendant a la
cour des princes, avec lesquels il philosophait et auxquels
il donnait souvent des lecons de politique et de sagesse
dont ils ne profitaient pas toujours. Comme KHOUNG-TSEU
(ainsi que nous l'avons déja dit ailleurs?), il avait pour
but le bonheur de ses compatriotes et de I’humanité tout

$ Meng-tseu, chap. 11, p. 249 de notre traduction. Ce témoignage
est corroboré dans Meng-tseu par celui de trois des plus illustres
disciples du philosophe, que Meng-tseu rapporte au méme endroit.
* Description de la Chine, t. 1, p. 187.
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enticre. 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’eflorcait depropager le plus possible ces mémes
doctrines au sein de la multitude, et d’inculquer dans
I'esprit des grands, des princes, que la stabilité de leur
puissance dépendait uniquement de 'amour et de I'affec-
tion qu’ils auraient pour leurs peuples. Sa politique paratt
avoir eu une expression plus décidée et plus hardie que
celle de son muaitre. En s’efforcant de faire comprendre
aux gouvernants et aux gouvernés leurs devoirs réci-
proques, il tendait & soumettre tout empire chinois a la
domination de ses principes. D’un cdté il enseignait aux
peuples le droit divin que les rois avaient & régner, et de
Pautre il enseignait aux rois que c¢’était leur devoir de
consulter les désirs du peuple, et de mettre un frein a
’exercice 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 blAmer sévérement.

MEeNG-TSEU possédait une connaissauce 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 mani¢re de philosopher est
celle de Socrate et de Platon, mais avee plus de vigueur
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et de saillies spirituelles. Il prend son adversaire, quel
qu’il soit, prince ou autre, corps 4 corps, et, de déduc-
tion en déduction, de conséquence en conséquence, il le
méne droit & la sottise ou & 1’absurde. [l le serre de si
prés, qu’il ne peut lui échapper. Aucun écrivain oriental
ne pourrait peut-étre offrir plus d’attraits & un lecteur
européen, surtout a un lecteur francais, que MENG-TSEU,
parce que (ceci n’est pas un paradoxe) ce qu’il y a de plus
saillant en lui, quoique Chinois, c’est la vivacité de son
esprit. li manie parfaitement I’ironie, et cette arme, dans
ses mains, est plus dangereuse et plus aigué que dans
celles du sage Socrate.

Voici ce que dit un écrivain chinois du livre de MENG-
« TSEU: Les sujets traités dans cet ouvrage sont de diver-
« ses natures. Ici, les vertus de la vie individuelle et de
« parenté sont examinées; la, l'ordre des affaires est
« discuté. Ici, les devoirs des supérieurs, depuis le sou-
« verain jusqu’au magistrat du dernier degré, sont pres-
« crits pour l’exercice d’'un bon gouvernement; la, les
« travaux des étudiants, des laboureurs, des artisans, des
« négociants, sont exposés aux regards ; et, dans le cours
« de l'ouvrage, les lois du monde physique, du ciel, de
« la terre et des montagnes, des riviéres, des oiseaux, des
« quadrupedes, des poissons, des insectes, des plantes,
a des arbres, sont occasionnellement décrites. Bon
« nombre des affaires que MENG-TsEU traita dans le cours
a de sa vie, dans son commerce avec les hommes ; ses
a discours d’occasion avec des personnes de tous rangs;
« ses instructions 4 ses éléves; ses vues ainsi que ses
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a explications des livres anciens et inodernes, toutes
« ces choses sont incorporées dans cette publication.
« 1l rappelle aussi les faits historiques, les dits des an-
« ciens sages pour l'instruction de 'humanité. »

M. Abel Rémusat a ainsi caractérisé les deux plus céle-
bres philosophes de Ia Chine :

« Le style de MeEnG-TsEU, moins élevé et moins concis
« que celui du prince des lettres (KHOUNG-TSEU), est aussi
« noble, plus fleuri et plus élégant. La forme du dialogue,
«qu’il a conservée & ses entretiens philosophiques avec
« les grands personnages de son temps, comporte plus
«de variété qu’on ne peut s’attendre a en trouver dans les
« apophthegmes et les maximes de Confucius. Le carac-
« tére de leur philosophie différe aussi sensiblement. Con-
« fucius est toujours grave, méme austére ; il exalte les
« gens de bien, dont il fait un portrait idéal, et ne parle
« des hommes vicieux qu’avec une froide indignation.
« Meng-tseu, avec le méme amour pour la vertu, semble
« avoir pour le vice plus de mépris que d’horreur ; il at-
« taque par la force de la raison, et ne dédaigne pas méme
« Parme du ridicule. Sa maniére d’argumenter se rappro-
a che de cette ironie qu’on attribue & Socrate. Il ne con-
« teste rien & ses adversaires; mais, en leur accordant
“«leurs principes, il s’attache & en tirer des conséquences
« absurdes qui les couvrent de confusion. 1l ne ménage
« méme pas les grands et les princes de son temps, qui
« souvent ne feignaient de le consulter que pour avoir
« occasion de vanter leur conduite, ou pour obtenir de

« lui les éloges qu’ils croyaient mériter. Rien de plus pi-
3. |
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« quant que les réponses qu’il leur fait en ces occasions ;
« rien surtout de plus opposé & ce caractére servile et
« bas qu’un préjugé trop répandu préte aux Orientaux, et
« aux Chinois en particulier. Meng-tseu ne ressemble en
« rien & Aristippe : ¢’est plutot & Diogéne, mais avec plus
« de dignité et de décence. On est quelquefois tenté de
« blAmer sa vivacité, qui tient de I'aigreur ; mais on P'ex-
« cuse en le voyant toujours inspiré par le zéle du bien
« public . »

Quel que soit le jugement que 'on porte sur les deux
plus célebres philosophesde la Chine et sur leurs ouvrages,
dont nous donnons la traduction dans ce volume, il n’en
restera pas moins vrai qu’ils méritent au plus haut degré
I’attention du philosophe et de 'historien, et qu’ils doivent
occuper un des premiers rangs parmi les plus rares génies
qui ont éclairé ’humanité et ’ont guidée dans le chemin
de la civilisation. Bien plus, nous pensons que I'on ne trou-
verait pas dans l'histoire du monde une figure a opposer
a celle du grand philosophe chinois, pour I'influence si
longue et si puissante que ses doctrines et ses écrits ont
exercée sur ce vaste empire qu’ll a illustré par sa sagesse
et son geénie. Et tandis que les autres nations de la terre
élevaient de toutes parts des temples ades étres inintelli-
gents ou & des dieux imaginaires, la nation chinoise en
¢levait a Papdtre de la sagesse ct de 'humanité, de la mo-
rale et dela vertu ; au grand missionnaire de Vintelligence
humaine, dont les enseignements ses outiennent depuis

! Vic de Meng-tseu, Nouv. Meélanpes asiatiques, vt LT, p. 110,
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plus de deux mille ans, ¢t se concilient maintenant I’ad-
miration et 'amour de plus de trois cent millions d’ames?!.

Avant que de terminer, nous devons dire que ce n’est
pas le désir d’une vaine gloire qui nous a fait entreprendre
la traduction dont nous donnons aujourd’hui une édition
nouvelle 3, inais bien I’espérance de faire partager aux per-
sonnes qui la liront une partic des impressions morales
que nous avons éprouvées nous-meéme en la composant.
Oh! c’est assurément une des plus douces et des plus nobles
impressions de 'Ame que la contemplation de cet ensei-
gnement si lointain et si pur, dont 'humanité, quel que
soit son prétendu progres dans la civilisation, a droit de
s’enorgueillir. On ne peut lire les ouvrages des deux pre-

1 Nous renvoyons, pour les délails biographiques que 'on pour-
rait désirer sur Kaoung-tsev et MENG-TsEU, a notre Description de g
Chine déja citée, t. I, p. 120 et suiv., ou 'on trouvera aussi le por-
trait de ces deux philesophes.

% La traduction que nous publions des Quatre Livres classiques
de-la Chine est la premiére traduction frangaise qui ait é1é faite sur
le texte chinois, excepté toutefois les deux premiers livres : le Ta-hio
ou la Grande Etude, et le Tchoung-young ou V' Invariabilité dans le
milieu, qui avaient déja é1é traduils en francais par quelques mission-
naires (Mémoires sur les Chinots, 1. 1, p. 436-181) et par M. A. R¢-
musat (Notices et Extraits des manuscrits de la Bibliothéque du roi,
t. X, p. 269 et suiv.). La traduction des missionnaires n'est qu'une
longue paraphrase enthousiaste dans laquelle on reconnait a peine le
texte original. Celle du Tchoung-young de M. Rémusat, qui estaccom-
pagnée du texte chinois et d'une version latine, est de beaucoup
préférable. La traduction francaise de Fabbé Pluquet, publiée en
1784, sous lo titre de : Les Livres classiques de l'empire de la Chine,
a éu¢ faite sur la traduction latine du P. Noé¢l, publiée a Prague, cn
1711, sous ce titrc : Stnensis tmperit libri classict sex. Nous avons .
cruinutile de la consulter pour faire notre propre traduction, attendu
que nous nous sommes constamment c¢fforcé de nous appuyer unigue-
ment sur le texte et les commentaires chinois. (Voyez, pour plus de
déails, les Livres sacrds de UOrient, p. xxvur.)
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miers philosophes chinois sans se sentir meilleur, ou du
moins sans se sentir raffermi dans les principes du vrai
comme dans la pratique du bien, et sans avoir une plus
haute idée de la dignité de notre nature. Dans un temps
ol le sentiment moral semble se corrompre et se perdre,
et la société marcher aveuglément dans la voie des seuls
instincts matériels, il ne sera peut-étre pas inutile de ré-
péter les enseignements de haute et divine raison que le
plus grand philosophe de I’antiquité orientale a donnés au
monde. Nous serons assez récompensé des peines que notre
traduction nous a coiité, si nous avons atteint le but que
nous nous sommes proposé en la composant.

G. PAUTHIER.
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CHAPITRE PREMIER,

COMPOSE DE {6 ARTICLES.

1. Le philosophe Knoung-1sEu a dit : Celui qui se livre
a P’étude du vrai et du bien, qui s’y applique avec persé-
vérance et sans reliche, n’en éprouve-t-il pas une grande
satisfaction ?

N’est-ce pas aussi une grande satisfaction que de voir
arriver prés de soi, des contrées éloignées, des hommes
attirés par une communauté d’idées et de sentiments?

Etre ignoré ou méconnu des hommes, et ne pas s’en
indigner, 'est-ce pas le propre de 'homme éminemment
vertueux ?

2. Yeou-tseu (disciple de Knoung-rseu) dit : 1l est rare
que celni qui pratique les devoirs de Ia piété filiale et de
la déférence fraternelle aime a se révolter contre ses supé-
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rieurs; mais il n’arrive jamais que celui qui n’aime pas a
se révolter conire 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 regles
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
Fhumanité ou de la bienveillance universelle pour les
hommes ?

3. Knoung-TsEU 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 zele et la méme intégrité que les miennes
propres? n’aurais-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
transiise par mes instituteurs?

5. KHounG-TSEU dit . Celui qui gouverne un royaume
de mille chars ! doit obtenir la confiance du peuple, en
apportant toute sa sollicitude aux affaires de I’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. Knoung-1seU dit : II faut que les enfants aient de la
piété filiale dans la maison paternelle, et de la déférence
fraternelle au dehors. 1l 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-

.

' Un royaume de mille chars est un royaume feudataire, dont
Ie terriloire est assez ¢tendu pour lever une armée de mille chars de
guerre. » (Glose.)
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ment aux personnes vertueuses. Et si, aprés s’étre bien
acquittés de leurs devoirs, ils ont encore des forces de
reste, ils doivent s’appliquer a orner leur esprit par 'étude
ct & acquérir des connaissances et des talents.

7. Tseu-hia (disciple de KaounG-rseu ) dit ; Etre épris
de la vertu des sages an point d’échanger pour elle tous
les plaisirs mondains ! ; servir ses pére et mére autant
qu’il est en son pouvoir de Ie faire ; dévouer sa personne
au service de son prince ; et, dans les relations que 'on
entretient avec ses amis, porter toujours une sincérité et
une fidélité 4 toute épreuve : quoique celui qui agirait
ainsi puisse étre considéré comme dépourvu d’instruction,
moi je I’appellerai certainement un homnie instruit.

8. KaounG-18EU dit : Si 'homme supérieur n’a point de
gravité dans sa conduite, il n’inspirera point de respect ; et
8’1l étudie, ses connaissances ne seront pas solides. Observez
constamment la sincérité et la fidélité ou la bonne foi; ne
contractez pas des liaisons d’amiti¢ avec des personnes
inféricures a vous-mémes moralement et pour les con-
naissances ; si vous commettez quelques fautes, ne craignez
pas de vous corriger.

9. Theng-tseu dit : 11 faut étre attentif a accomplir
dans toutes leurs parties les rites funéraires envers ses
parents décédés, et offrir les sacrifices prescrits : alors le
peuple, qui se trouve dans une condition inférieure, frappé
de cet exemple, retournera a la pratique de cette vertu
salutaire.

10. Tseu-kin interrogea 7seu-koung, en disant : Quand
le philosophe votre maitre est venu dans ce royaume,
obligé d’étudier son gouvernement, a-t-il lui-méme de-
mandé des informations, oun, au contraire, est-on venu les
lui donner? 7seu-koung répondit : Notre maitre est bien-
veillant, droit, respectueux, modeste et condescendant ;
ses qualités lui ont suffi pour obtenir toutes les informa-
tions qu’il a pu désirer. La mani¢re de prendre des infor-

s La Glose enlend par Sse, les plaisirs des femmes.
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mations de notre mattre ne differe-t-elle pas de celle de
tous les autres hommes?

11. KaounG-1sEU dit : Pendant le vivant de votre pére,
observez avec soin sa volonté ; aprés sa mort, ayez toujours
les yeux fixés sur ses actions; pendant les trois années qui
suivent la mort de son peére, le fils qui, dans ses actions,
ne s’écarte point de sa conduite peut étre appelé doué de
piéié filiale.

12. Yeou-tseu dit : Dans la pratique usuelle de la politesse
[ou de cette éducation distinguée qui est la loi du ciel?],
la déférence ou la condescendance envers les autres do:t
étre placée au premier rang. C’était la régle de conduite
des anciens rois, dont ils tirent un si grand éclat ; tout ce
qu’ils firent, les grandes comme les petites choses, en dé-
rivent. Mais il est cependant une condescendance que I’on
ne doit pas avoir quand on sait que ce n’est que-de la con-
descendance ; n’étant pas de ’essence méme de la véritable
politesse, il ne faut pas la pratiquer.

13. Yeou-tseu dit : Celui qui ne promet que ce qui est
conforme a la justice peut tenir sa parole; celui dont la
crainte et le respect sont conformes aux lois de la politesse
éloigne de lui la honte et le déshonneur. Par la méme
raison, si 'on ne perd pas en méme temps les personnes
avec lesquelles on est uni par des liens étroits de parenté,
on peut devenir un chef de famille.

14. Kaoune-1seu dit : L’homme supérieur, quand il -
est 4 table, ne cherche pas & assouvir son appétit; lors-
qu’il est dans sa maison, il ne cherche pas les jouissances
de I’oisiveté et de la mollesse ; il est attentif & ses devoirs et
vigilant dans ses paroles; il aime a fréquenter ceux qui
ont des principes droits, afin de régler sur eux sa conduite.
Un tel homme peut étre appelé philosophe, ou qui se plait
dans P’étude de la sagesse 3.

15. T'seu-koung dit : Comment trouvez-vous I’homme

1 Commentaire de Tchou-hi.
2 En chinois hao-hio, littéralement : aimant, chérissant Uétude.
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pauvre qui ne s’avilit point par une adulation servile;
I’homme riche qui ne s’enorgueiilit point de sa richesse?

Knoune-Tser dit : Un homme peut encore étre estimable
sans leur ressembler; mais ce dernier ne sera jamais com-
parable & Fhomme 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 Verst :

« Comme Partiste qui coupe et travaille I'ivoire,

« Comme celui qui taille et polit les pierres précieuses. »

Ce passage ne fait-il pas allusion 4 ceux dont il vient
d’étre question?

Knoune-TsEU répondit : Sse (surnom de 7seu-koung)
commence & pouvorr citer dans la conversation des pas-
sages du Livre des Vers; il interroge les événements pas-
sés pour connaitre V'avenir.

16. KrounG-1skvU dit : Il ne faut pas s’affliger de ce que
les hommes ne nous connaissent pas, mais au contraire de
ne pas les connattre nous-mémes.

CHAPITRE 11

COMPOSE DE 24 ARTICLES.

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

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

} Ode Khingao, section Vei-foung.

* Nous emploierons dorénavant ce mot pour rendre le mot chinois
tseu, lorsqu'il est isolé, terme dont on qualific en Chine ceux qui
se sont liveés a I’étude de 1a sagesse, et dont le chef el le modéle est
Kuoung-tsew, ou KiounG-rou-tseu.

10
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Livre des Versest contenu dans une seule de ses expres-
sions : « Que vos pensées ne soient point perverses. »

3. Le Philosophe dit : Si on gouverne le peuple selon
les lois d’une bonne administration, et qu’on le maintienne
dans lordre par la crainte des supplices, il sera circon-
spect dans sa conduite, sans rougir de ses mauvaises ac-
tions. Mais si on le gouverne selon les principes de la vertu,
et qu’on le maintienne dans I’ordre par les seules lois de la
politesse sociale [qui n’est que la loi du ciel}, il éprouvera
de la honte d’une action coupable, et il avancera dans le
chemin de la vertu. .

4. Le Philosophe dit : A Yage de quinze ans, mon es-
prit était continuellement occupé a I'étude ; & trente ans,
je m’étais arrété dans des principes solides et fixes ; & qua-
rante, je n’éprouvais plus de doutes et d’hésitation; & cin-
(uante, je connaissais la 1oi du ciel [c’est-a-dire la loi con-
stitutive que le ciel a conférée a chaque étre de la nature
pour accomplir réguliérement sa destinée 1]; & soixante,
je saisissais facilement les causes des événements; a
soixante et dix, je satisfaisais aux désirs de mon ceeur,
sans toutefois dépasser la mesure.

5. Meng-i-tseu (grand du petit royaume de Lou) de-
manda ce que c’était que P'obéissance filiale.

Le Philosophe dit qu’elle consistait & ne pas s’opposer
aux principes de la raison.

Fan-tchi (un des disciples de K#ouNG-T8EU), en condui-
sant le char de son maitre, fut interpellé par lui de cette
maniére : Meng-sun 2 me questionnait un jour sur la piété
filiale; je lui répondis qu’elle consistait & ne pas s’opposer
aux principes de la raison.

Fan-tchi dit : Qu’entendez-vous par 147 Le Philosophe
répondit : Pendant la vie de ses pére et mére, il faut leur
rendre les devoirs qui leur sont dus, selon les principes de
la raison naturelle qui nous est inspirée par le ciel (7);

1 Commentaire.
2 Celui dont il vient d'étre question.
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lorsqu’ils meurent, il faut aussi les ensevelir selon les cé-
rémonies prescrites par les rites [qui ne sont que expres-
sion sociale de la raison céleste], et ensuite leur offrir des
sacrifices également conformes aux rites.

6. Meng-wou-pe demanda ce que c’était que la piété
filiale. Le Philosophe dit : Il n’y a que les péres et les
meéres qui s’affligent véritablement de la maladie de leurs
entants.

7. T3seu-yeou demanda ce que c’était que la piété filiale.
Le Philosophe dit : Maintenant, ceux qui sont considérés
comme ayant de la piété filiale sont ceux qui nourrissent
leurs pére et mére; mais ce soin s’étend également aux
chiens et aux chevaux, car on leur procure aussi leur nour-
riture. Si on n’a pas de vénération et de respect pour ses
parents, quelle difiérence y aurait-il dans notre maniére
d’agir?

8. Tseu-lia demanda ce que c’était que la piété filiale.
Le Philosophe dit : C’est dans la maniere d’agir et de se
comporter que réside toute la difficulté. Si les péres et
meéres ont des travaux a faire, et que les enfants les exemp-
tent de leurs peines ; si ces derniers ont le boire et le manger
en abondance, et qu’ils leur en cédent une partie, est-ce la
exercer la piété filiale?

9. Le Philosophe dit : Je m’entretiens avec Hoei (dis-
ciple chéri du Philosophe) pendant toute la journée, et il
ne trouve rien & m’objecter, comme si ¢’était un homme
sans capacité. De retour chez lui, il s’examine attentive-
ment en particulier, et il se trouve alors capable d’illustrer
ma doctrine. Hoef n’est pas un homme sans capa-
cité.

10. LePhilosophe dit : Observez attentivement les ac-
tions d’un homme ; voyez quels sont ses penchants ; exami-
nez attentivement quels sont ses sujets de joie. Comment
pourrait-il échapper & vos investigations? Comment pour-
rait-il plus longtemps vous en imposer?

11. Le Philosophe dit : Rendez-vous complétement
maitre de ce que vous venez d’apprendre, et apprenez tou-
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jours de nouveau; vous pourrez alors devenir un insiitu-
teur des hommes.

12. Le Philosophe dit : L’homme supérieur n’est pas
un vain ustensile employé aux usages vulgaires.

3. Tseu-koung demanda quel était ’'homme supérieur.
Le Philosophe dit : C’est celui qui d’abord met ses pa-
roles en pratique, et ensuite parle conformément a ses
actions.

14. Le Philosophe dit : L’homme supérieur est celui
qui a une bienveillance égale pour tous, et qui est sans
égoisme et sans partialité. L’homme vulgaire est celui qui
’a que des sentiments d’égoisme, sans disposition bien-
veillante pour tous les hommes en général.

15. Le Philosophe dit : Si vous étudiez sans que votre
pensée soit appliquée, vous perdrez tout le fruit de votre
étude ; si, au contraire, vous vous abandonnez & vos pen-
s¢es sans les diriger vers I’étude, vous vous exposez a de
graves inconvénients.

16. Le Philosophe dit : Opposez-vous aux principes
différents des véritables 1; ils sont dangereux et portent
la perversité 3,

17. Le Philosophe dit : Yeou, savez-vous ce que c’est
que la science? Savoir que 'on sait ce que ’on sait, et sa-
voir que l’on ne sait pas ce que T’on ne sait pas : voila la
véritable science. -

18. Tseu-tchang étudia dans Ie but d’obtenir les fonc-
tions de gouverneur. Le Philosophe lui dit : Ecoutez beau-
coup, afin de diminuer vos doutes; soyez attentif & ce que
vous dites, afin de ne rien dire de superflu : alors vous
commettrez rarement des fautes. Voyez beaucoup, afin de
diminuer les dangers que vous pourriez courir en n’étant

' Ce sont des principes, des doctrines contraires a cenx des saints
hommes. (TcHou-HI.)

* Le commentateur Tching-tsew dit que les paroles ou la doctrine

de Fo, ainsi quc celles de Yang et de M#, ne sont pas conformes
a la raison, '
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pas informé de ce qui se passe. Veillez attentivement sur
vOs actions, et vous aurez rarement du repentir. St dans
vos paroles il vous arrive rarement de commettre des
fautes, et si dans vos actions vous trouvez rarement une
cause de repentir, vous possédez déja la charge & laquelle
YOus aspirez.

19. Ngui-koung (prince de Lou) fit la question suivante :
Comment ferai-je pour assurer la soumission du peuple?
Knoune-isev lui répondit : Elevez, honorez les hommes
droits et intégres ; abaissez, destituez les hommes corrom-
pus ebpervers : alors le peuple vous obéira. Elevez, hono-
rez les hommes corrompus et pervers; abaissez, destituez
les homnes droits et intégres : et le peuple vous désobéira.

20. K'i-kang (grand du royaume de Lou) demanda com-
ment il faudrait faire pour rendre le peuple respectueux,
fidele, et pour I'exciter a la pratique de la vertu. Le Phi-
losophe dit : Surveillez-le avec dignité et fermeté, et alors
il sera respectueux; ayez de la piété filiale et de la commi-
sération, et alors il sera fidele; élevez aux charges publi-
ques et aux honneurs les hommes vertucux, et donnez de
Pinsiruction 4 ceux qui ne peuvent se la procurer par eux-
mémes, alors il sera excité a la vertu. '

21. Quelqu’un parla ainsi &8 Knoung-1seu : Philosophe,
pourquoi n’exercez-vous pas une fonction dans I'adminis-
tration publique? Le Philosophe dit : On lit dans le Chou-
king 1 : « S’agit-il de la piété filiale? 11 n’y a que la piété
filiale et la concorde entre les freres de différents dges
qui doivent étre principalement cultivées par ceux qui oc-
cupent des fonctions publiques ; ceux qui pratiquent ces
vertus remplissent par cela méme des fonctions publiques
d’ordre et d’administration. » Pourquoi considérer seule-
ment ceux qui occupent des emplois publics conunce rem-
plissant des fonctions publiques?

22. Le Philosophe dit : Un honmne dépourvu de sincé-

* Yoycz la wraduction de ce Livre dans notre volume intituié Les
Livres sacres de U'Orient.

10,
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rité et de fidélité est un étre incompréhensible 4 mes yeux.
C’est un grand char sans fleche, un petit char sans timon ;
comment peut-il se conduire dans le chemin de la vie?

23. Tseu-ichang demanda si les événements de dix gé-
nérations pouvaient étre connus d’avance.

Le Philosophe dit : Ce que la dynastie des ¥n (ou des
Chang) empruntaa celledes Hia, en fait de rites et de cé-
rémonies, peut étre connu; ce que la dynastie des Tcheou
(sous laquelle vivait le Philosophe) emprunta a celledes V',
en fait de rites et de cérémonies, peut étre connu. Qu’une
autre dynastie succéde a celle des 7cheou 1, alors méme
les événements de cent générations pourront étre prédits 2.

24. Le Philosophe dit : Si ce n’est pas au génie auquel
on doit sacrifier que Pon sacrifie, Faction que 'on fait
n’est qu'une tentative de séduction avec un dessein mau-
vais; si 'on voit une chose juste, et qu’on ne la pratique
pas, on commet une lacheté.

CHAPITRE I11.

COMPOSE DE 26 ARTICLES.

1. KnounG-1seu dit que Ki-chi (grand du royaume de
Lou) employait huit troupes de musiciens a ses fétes de
famille; s’il peut se permettre d’agir ainsi, que n’est-il pas
capable de faire 3?

2. Les trois familles (des grands du royaume de Lou)
se servaient de la musique Young-fchi. Le Philosophe dit :

! Cette supposition méme est hardie de la part du Philosophe.

* Selon les commentateurs chinois, qui ne font que confirmer ce
qui résulte clairement du texte, le Philosophe dit 4 son disciple que
I'élude du passé peut seule faire prévoir I'avenir, el que par son
moyen on peut arriver a connaltre la loi des événements sociaux.

3 11 était permis aux empercurs, par les rites, d’avoir hust troupes
de musiciens dans les fétes ; aux princes, siz; ¢t aux ta-fou ou mi-
nistres, quatre. Ki-cht usurpait le rany de prince.
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« Il 0’y a que les princes qui assistent 3 la cérémonie;

« Le fils du Ciel (Fempereur) conserve un air profondé-
« ment recueilli et réservé. » (Passage du Livre des Vers.)

Comment ces paroles pourralent-elles s’appliquer a la
salle des trois familles?

3. Le Philosophe dit : Etre homme, et ne pas prati-
quer les vertus que comporte ’humamte comment se-
rait-ce se conformer aux rites? Etre homme, et ne pas
posséder les vertus que comporte 'humanité g , comment
jouerait-on dignement de la musique?

4. Ling-fang (habitant du royaume de Lou) demanda
quel était le principe fondamental des rites [ou de la rai-
son céleste, formulé en diverses cérémonies sociales 2].

Le Philosophe dit : C’est 13 une grande question, as-
surément! En fait de rites, une stricte économie est pré-
férable & Pextravagance; en fait de cérémonies funébres,
une douleur silencieuse est préférable & une pompe vaine
et stérile.

5. Le Philosophe dit : Les barbares du nord et de 1’oc-
cident (les / et les Joung) ont des princes qui les gouver-
nent; ils ne ressemblent pas & nous tous, hommes de Hia
(de I'empire des Hia), qui n’en avons point, -

6. Ki-chi alla sacrifier au mont Tai-chan (dans le
royaume de Lou). Le Philosophe interpella Yen-ycou 3,
en lui disant : Ne pouvez-vous pas I’en empécher? Ce der-
nier lui répondit respectueusement : Je ne le puis. Le
Philosophe s’écria : Hélas! hélas! ce que vous avez dit
relativement au mont 7ni-chan me fait voir que vous étes
iférieur & Ling-farng (pour la connaissance des devoirs
du cérémonial 3).

7. Le Philosophe dit : L’homme supérieur n’a de que-

1 Jin, la droite raison du monde. (Comm.)

2 C’est ainsi que les commentateurs chinois entendent le mot Ui,

3 Disciple du Philosophe, el aidc-assistant de Ki-chi,

v [ 0’y avait que le chef de 1'Elat qui avait le droit d'aller saeri-
ficr au mont Tai-chan.
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relles ou de contestations avec personne. §’il lui arrive
d’en avoir, c’est qudnd il faut ticer au but. 11 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.) Voila les seules contestations de I'’homme
supérieur.

8. Tseu-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 tableau
pour y appliquer ensuite les couleurs. 7seu-fiu dit : Les
lois du rituel sont donc secondaires? Le Philosophe dit :
Vous avez saisi ma pensée, 6 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 Hi{a; mais Ki 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’i)s suffisaient, alors nous pourrions en saisic le sens le
plus caché.

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

11. Quelqu’un ayant demandé quel était le sens du
grandssacrifice 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 mamfeste ; il n’éprouverait pas
plus de difficultés a tout connaitre qu’a poscr le doigt dans
la paume de sa main.

12, 1l faut sacrifier aux ancétres comme s'ils étaient
presents; il faut adorer les esprits et les génies comme s'ils
Ctaient présents. Le Philosophe dit @ Je ne fais pas les eé-
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rémonies du sacrifiee comme si ce n’était pas un sacrifice.

13. Wong-sun-kia demanda ce que '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 ! ne sanrait pas a qui adresser sa
priére.

14. Le Philosophe dit : Les fondateurs de la dynastie
des 7cheou examinérent les lois et la civilisation des deux
dynasties qui les avaient précédés; quels progres ne firent-
ils pas faire a cette civilisation! Je suis pour les 7cheou.

15. 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 'homnie de
7'séou 2 connait les rites et les cérémonies? Lorsqu’il est
entré dans le grand temple, il s’est informé minutieuse-
ment de chague chose. Le Philosophe, ayant entendu ces
paroles, dit : Cela méme est conforme aux rites.

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

17. Tseu-koung désira abolir le sacrifice du mouton, gui
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 accamplissant les rites,
les hommes le considérent comme un courtisan et un
flatteur.

19. Ting { prince de Lou) demanda comment un prince
doit employer ses ministres, et les ministres servir le
prince. KuouNG-1seu répondit avec déférence : Un prince
doit employer ses ministres selon qu’il est prescrit dans
les rites ; les ministres doivent servir le prince avec fid¢lite.

! « Envers la raison (i). » (Comm.)
* L'homme de Tséou. c'est-d-dire le pére de KHOUNG-TSEU.
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20. Le Philosophe dit : Les modulations joyeuses de
Pode Kouan-tseu n’excitent pas des désirs licencieux ; les
modulations tristes ne blessent pas les sentiments.

24. Ngai-koung (prince de Lou) questionna 73ai-ngo,
disciple de KnounG-TsEU, relativement aux autels ou ter-
tres de terre érigés en ’honneur des génies. T'sai-ngo ré-
pondit avec déférence : Les familles princiéres de la dy-
nastie Hia érigérent ces autels autour de P'arbre pin; les
hommes de la dynastie Yn, autour des cyprés; ceux de la
dynastie Tcheou, autour du chdtaignier : car on dit que
le chdtaignier a la faculté de rendre le peuple craintif t.

Le Philosophe, ayant entendu ces rhots, dit : Il ne faut
pas parler des choses accomplies, ni donner des avis con-
cernant celles qui ne peuvent pas se faire convenable-
ment ; ce qui est passé doit étre exempt de blame.

22. Le Philosophe dit : Kouan-tchoung (grand ou ta-
fou de PKtat de 7%si) est un vase de bien peu de capacité.
Quelqu’un dit : Kouan-tchoung est donc avare et parcimo-
nieux ? [ Le Philosophe ] répliqua : Kouan-c/i (le méme)
a trois grands corps de batiment nommés Kouei, et dans
le service de ses palais il n’emploie pas plus d’un homme
pour un office : est-ce la de ’avarice et de la parcimonie ?

Alors, s’il en est ainsi, Kouan-tchoung connait-il les
rites?

[ Le Philosophe ] répondit : Les princes d’un petit Etat
ont leurs portes protégées par des palissades; Kouan-chi
a aussi ses portes protégées par des palissades. Quand
deux princes d’un petit Etat se rencontrent, pour féter
leur bienvenue, aprés avoir bu ensemble, ils renversent
leurs coupes; Kouan-chi a ausst renversé sa coupe. Si
Kouan-chi connait les rites ou usages preserits, pourquoi
vouloir qu’il ne les connaisse pas?

23. Le Philosophe, s’entretenant un jour sur la musique
avec le 7ai-sse, ou intendant de la musique du royaume
de Lou, dit: En fait de musique, vous devez étre parfai-

! Le nom méme du chitaignier, li, stgnifie craindre.
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tement instruit ; quand on compose un air, toutes les notes
ne doivent-elles pas concourir a Pouverture ? en avancant,
ne doit-on pas chercher & produire ’harmonie, la clarté,
la régularité, dans le but de compléter le chant?

24. Le résident de ¥ demanda avec priére d’étre intro-
duit {prés du Philosophe], disant : « Lorsque des hommes
a supérieurs sont arrivés dans ces lieux, je n’al jamais été
« empéché de les voir. » Ceux qui suivaient le Philosophe
I'introduisirent, et quand le résident sortit il leur dit :
Disciples du Philosophe, en quelque nombre que vous
soyez, pourquoi gémissez-vous de ce que votre maitre a
perdu sa charge dans le gouvernement? L’empire ! est
sans lois, sans direction, depuis longtemps; le ciel va
prendre ce grand homme pour en faire un héraut® ras-
semblant les populations sur son passage, et pour opérer
une grande réformation.

25. Le Philosophe appelait le chant de musique nommé
Tchao (composé par Chun ) parfaitement beau, et méme
parfaitement propre A inspirer la vertu. Il appelait le chant
de musique nommé Vou, guerrier, parfailement beau,
mais nullement propre 2 inspirer la vertu.

26. Le Philosophe dit : Occuper le rang supréme, et
ne pas exercer des bienfaits envers ceux gue 'on gou-
verne; pratiquer les rites et usages prescrits sans aucune
sorte de respect, et les cérémonies funébres sans douleur
véritable : voila ce que je ne puis me résigner a voir.

1 Littéralement : tout ce qut est sous le ciel (Thian-hia, le monde).

% Tel est le sens que comportent les deux mots chinois mou-to,
littéralement : clochette avec battant de bois, dont se servaient les
héraunts dans les anciens temps, pour rassembler la multitude dans
le but de lui faire connaltre un message du prince. (Comment.) Le
texte porte littéralement : le ciel va prendre votre maitre pour en
faire une clochette avec un battant de bois. Nous avons dd traduire
en le paraphrasant, pour en faire comprendre le sens.




120 LE LUN-YU,

CHAPITRE 1V.

COMPOSE DE 206 ARTICLES.

1. Le Philosophe dit : L’humanité ou les sentiments de
bienveillance envers les autres sont admirablement prati-
qués dans les campagnes; celui qui, choisissant sa rési-
dence, ne veut pas habiter parmi ceux qui possédent si
bien ’'humanité ou les sentiments de bienveillance envers
les autres, peut-il étre considéré comme doué d’intelli-
gence? | |

2. Le Philosophe dit : Ceux qui sont dépourvus d’Au-
ananité! ne peuvent se maintenir longtemps vertueux dans
la pauvreté, ne peuvent se maintenir longtemps vertueux
dans I’'abondance et les plaisirs. Ceux qui sont pleins d’hu-
manité aiment & trouver le repos dans les vertus de 'hu-
manité; et ceux qui possedent la science trouvent leur
profit dans ’humanité.

3. Le Philosophe dit : I n’y a que 'hommte plein d’hu-
manité qui puisse aimer véritablement les hommes et les
hair d’'une maniéreconvenable 2.

4. Le Philosophe dit : Si la pensée est sincérement di-
rigée vers les vertus de Yhumanité, on ne commettra point
d’actions vicieuses.

5. Le Philosophe dit : Les richesses et les honneurs sont
Pobjet du désir des hommes ; si on ne peut les obtenir par
des voies honnétes et droites, il faut y renoncer. La pau-
vreté et une position humble ou vile sont 'objet de la
haine et du mépris des hommes ; si on ne peut en sortir
par des voics honnétes et droites, il faut y rester. Si
I'homme supérieur abandonne les vertus de 'humanité,

! Nous emploierons désormaisce terme pour rendre le caractére
chinois jin, qui comprend toutes les vertus atlachées a 'humanité,

? La méme idée est exprimée presque avec les mémes termes dans
le Ta-hto, chap. x, § 14,
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comment pourrait-il rendre sa réputation de sagesse par-
faite? L’homme supérieur ne doit pas un seul instant t
agir contrairement aux vertus de humanité. Dans les
moments les plus pressés, comme dans les plus confus, il
doit s’y conformer.

6. Le Philosophe dit : Je n’ai pas encore vu un homme
qui aiméit convenablement les hommes pleins d’humanité,
qui efit une haine convenable pour les hommes vicieux et
pervers. Celui qui aime les hommes pleins d’humanité ne
met rien au-dessus d’eux ; celui qui hait les hommes sans
humanité pratique ’humanité ; il ne permet pas que les
hommes sans humanité approchent de lui.

Y a-t-il des personnes qui puissent faire un seul jour
usage de toutes leurs forces pour la pratique des vertus
de 'humanité ? [S’il ’en est trouvé] je n’ai jamais vu que
leurs forces n'aient pas été suffisantes [pour accomplir
leur dessein], et, s’il en existe, je ne les ai pas .encore
vues. '

7. Le Philosophe dit : Les fautes des hommes sont re-
latives 4 I’état de chacun. En examinant attentivement ces
fautes, on arrivera & connaltre si leur humanité était une
véritable humanité.

8. Le Philosophe dit : Si le matin vous avez entendu la
voix de la raison céleste, le soir vous pourrez mourir 2.

9. Le Philosophe dit : L’homme d’étude dont la pen-
sée est dirigée vers la pratique de la raison, mais qui rou-
git de porter de mauvais vétements et de se nourrir de
mauvais aliments, n’est pas encore apte 4 entendre la sainte
parole de la justice.

10. Le Philosophe dit : L’homme supérieur, dans
toutes les circonstances de la vie, est exempt de préjugés
et d’obstination ; il ne se regle que d’apreés la justice.

t Littéralement : ¢ntervalle d'un repas.

® Le caractére Tao de cette admirable sentence, que nous avons
traduit par voix de la raison divine, est expliqué ainsi par Tchou-hi :
La raison ou le principe des devoirs dans les actions de la vie :
sse we thang fan tchi-li.
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11. Le Philosophe dit : L’homme supérieur fixe ses
pensées sur la vertu; ’homme vulgaire les attache a la
terre. L’homme supérieur ne se préoccupe que de ’'obser-
vation des lois ; ’homme vulgaire ne pense qu’aux profits.

12. Le Philosophe dit : Appliquez-vous uniquement
aux gains et aux profits, et vosactions vous feront recueillir
beaucoup de ressentiments.

13. Le Philosophe dit : L’on peut, par une réelle et
sincére observation des rites, régir un royaume; et cela
n’est pas difficile a obtenir. Si I'on ne pouvait pas, par une
réelle et sincére observation des rites, régir un royaume,
4 quoi servirait de se conformer aux rites?

14. Le Philosophe dit : Ne soyez point inquiets de ne
point occuper d’emplois publics ; mais soyez inquiets d’ac-
quérir les talents nécessaires pour occuper