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4 INTRODUCTION.

cuments kes plus anciens de T'histoire des peuples. 1l est
vrai que le Chou-king fut coordonné par KHOUNG-FOU-TSEU
(Conrucius) dans la seconde moitié du sixiéme siécle
~ avant notre ére *; mais ce grand philosophe, qui avait un
s profond respect pour I’antiquité, n’altéra point les do-
cuments qu’ll mit en ordre. D’ailleurs, pour les sinolo-
gues, le style de ces documents, qui différe 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 & la lecture de ce
beau monument de '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 Ihistoire de Yhumanité ; 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 Pun et
Pautre cas, le fait n’en est pas moins digne des méditations
du philosophe et de V'historien.
Les idées contenues dans le Chou-king sur la Divinité,
sur Pinfluence bienfaisante qu’elle exerce constamment
dans les événements du monde, sont trés-pures et dignes

1 Yoyez la Préface du P. Gaubil, p. 1 et suiv.
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en tout 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, c’est-a-dire dgy
peuple. L’exercice de la souveraineté, qui dans nos sociétés
modernes n’est le plus souvent que P'exploitation du plus
grand nombre au profit de quelques-uns, n’est, dans le
Chou-king, que I'accomplissement religieux d’un mandat
céleste au profit de tous, qu’une noble et grande mission
confiée au plus dévoué etau plus digne, et qui était retirée dés
P’instant que le mandataire manquait & son mandat. Nulle
part peut-&tre 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 & la raison. C’est bien la 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 4 la fin du chapitre Kao-yao-
mo, § 7 (p. 56 des Livres sacrés de I'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. 1l y a une communication intime
a entre le Ciel et le peuple. Que ceux qui gouvernent les
« peuples soient donc attentifs et réservés, » Onla trouve
aussi formulée de cefte maniére dans le Za-hio ou la

Grande Etude, ch.x,§ 5 (p. 58 du présent volume) :
| 1.
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classiques, sont ses dits et ses maximes recueillis par ses
disciples. Si Pon 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
humain 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 KHOUNG-TSEU I’expression d’une
si haute et si vertueuse intelligence, en méme temps que
celle d’une civilisation aussi avancée, C’est surtout dans le
Lim-yu ou les Entretiens philosophiques que se manifeste

la belle 4me de KHouNG-TSEU. 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 a I’Europe, con-
curent pour leur auteur un enthousiasme égal 2 celui des
Chinois.

Ses doctrines étaient simples et fondées sur la nature
de Phomme. Aussi disait-il & ses disciples : « Ma doctrine
est simple et facile a pénétrer 1.» Sur quoi I'un d’eux ajou-
tait : « La doctrine de notre maitre consiste uniquement
« & posséder la droiture du coewr et & aimer son prochain
« comme soi-méme 2, »

! Lin-y%, chap. 1v, § 15.
2 Id-, S 160
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Cette doctrine, il ne la donnait pas comme nouvelle,
mais comme un dépét traditionnel des sages de I'antiquité, -
< qu’il s’était imposé la mission de transmettre a la posté-
rité 1. Cette mission, il Paccomplit 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 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 c’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 Pamélioration constante de soi-méme et des
autres hommes ; de soi-méme d’abord, ensuite des autres.
L’amélioratien ou le perfectionnement de soi-méme est
d’une nécessité absolue pour arriver & 'amélioration et au
perfectionnement des autres. Plus la personne est en évi-
gence, plus elie occupe un rang élevé, plus ses devoirs
d’amélioration de soi-méme sont grands; aussi KHOUNG<

3 Lan~yu, chap. vii, § 1, 19. ' .
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TSRU considérait-il le gouvernement des hommes comme
la plus haute et la plus importante mission qui puisse étre
conférée & un mortel, comme un véritable mandat céleste.
L’étude du cceur humain ainsi que Phistoire 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
caractere si éminemment politique et moral. La vie de
KHOUNG-TSEU se consume en cherchant & donner des en-
seignements aux princes de son temps, & 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 regardat 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 'empire, de la pro-
spérité ou de la misére des populations qui leur étaient
confiées. 11 attachait & Pexercice 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 et la capacité nécessaires, c’est ressembler a
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et droit 1. C’est la réalisation des lois éterneiles qui doi-
vent faire le bonheur de I’humanité, et que les plus hautes
intelligences, 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 a 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.

1o LE Ta-m10 ou LA GRANDE ETuDE. Ce petit ouvrage se
compose d’un texte attribué & Kuoung-tsEu, et d'une
Ezposition faite par son disciple Thseng-tseu. Le texte,
proprement dit, est fort court. Il est nommé King ou
Livre par excellence; mais tel qu’il est, cependant, c’est
peut-8tre, 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 mé-
thode logique, qui déctle 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 & Pexpression aphoristique des idées

1 Lin-y4, chap. xu, § 17,
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morales, mais qui est déja passée & I'état scientifique. L’art
est ici trop évident pour que I’on puisse attribuer I'ordre
et Penchainement loéique des propositions & la méthode
naturelle d’un esprit droit qui n’aurait pas encore eu con-
science d’elle-méme. On peut donc établir que ’'argument
nommsé sorite était déja connu en Chine environ deux
siécles avant Aristote, quoique les lois n’en aient peut-étre
“jamais été formulees dans cette contrée par des traités
spéciaux 1.

Toute la 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 gui 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 I'im-
possibilité d’arriver & aucun autre perfectionnement moral.,

Aprés avoir lu 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 hommes. '

20 LE TCHOUNG-YOUNG, ou L'INVARIABILITE DANS LE MI-
LIEU. 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 V'édition chinotse-latine ot

francaise que nous avons donnée de cet ouvrage. Paris, 1837.
Grand in-8o,
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« a dans le monde que les hommes souverainement par-
a faits qui puissent connaitre & fond leur propre nature,
« la loi de leur étre et les devoirs qui en dérivent; pou-
« vant connattre 4 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, ¢’est-a-dire ceux qui sont arrivés & la perfection,
constitués les instituteurs des autreshommes,lesseuls capa-~
bles de leur enseigner leurs devoirs et de les diriger dans la
droite voie, la voie de la perfection morale. Mais T'seu-sse
ne borne point Ia les facultés de ceux qui sont parvenus &
la perfection. Suivant le procédé lpgique que nous avons
signalé précédemment, il montre queles hommes arrivés &
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 natyre des autres hommes,
« la 1oi 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 & fond la nature des étres vivanis et végé-
a tants, et leur faire accomplir leur loi de vitalité selon
« leur propre nature, ils peuvent, par cela méme, au
« moyen de leurs facultés intelligentes supérieures, aider
a le ciel et la terre dans la transformation et I’entretien
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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 cela
« méme, constiter un troisitme pouvoir avec le ciel et
« la terre. » Voila la loi du ciel. _

Mais, selon T'seu-sse (chap. XXIII-XXIV), il y a diffé-
rents degrés de perfection. Le plus haut degré est & peine
compatible avec la nature humaine, on plutdt ceux qui
Pont atteint sont devenus supérieurs & la nature humaine.
Ils peuvent prévoir I’avenir, la destinée des nations, leur
élévation, leur chute, et ils sont assimilés aux intelligen-
ces immatérielles, aux étres supérieurs & 'homme. Ce-
pendant ceux qui atteignent un degré de perfection moins
élevé, pl"s accessible a la nature de ’homme (chap. XXI111),
operent un grand bien dans le monde par la salutaire in-
fluence de leurs bons exemples. On doit donc s’efforcer
d’atteindre a ce second degré de perfection.

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

« Le parfait est le commencement et la fin de tous les
« étres; sans le parfait, les étres ne seraient pas. » C’est
pourquoi Tseu-sse place le perfectionnement de sol-méme
et des autres au premier rang des devoirs de ’homme.
« Réunir le perfectionnement intérieur et le perfection-
« nement extérieur constitue la regle 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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a ble et douce, soit capable de posséder le pouvoir de ré-
« pandre des bienfaits avec profusion; qui, par sa faculté
« d’avoir une 4me élevée, ferme, imperturbable et con-
« stante, soit capable de faire régner la justice et I'équité ;
« qui, par sa faculté d’étre toujours honnéte, simple,
a grave, droit et juste, soit capable de s’attirer le respect
a et la vénération; qui, par sa faculté d’étre revétu des
a ornements de P’esprit et des talents que donne une étude
a assidue, et de ces lumiéres que procure une exacte in-
« vestigation des choses les plus cachées, des principes
a les plus subtils, soit capable de discerner avec exactitude
« le vrai du faux, le bien du mal. »

Il 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 fol 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
« tous les points que la terre enserre, que le soleil et la
a 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 P'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 &tre souverainement 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 q;le par ’homme souverainement saint; la
vertu de ’homme souverainement saint ne peut étre pra-
tiquée que par ’homme souverainement parfait : il faut
donc étre I’un et I'autre pour étre digne de posséder I'au-
torite souveraine.

3° Le LuN-vu, ou les ENTRETIENS 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. Il 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 plutét comparer les dits de Knoune-
* T8EU & ceux de Socrate, recueillis par son autre disciple
Xénophon. Quoi qu’il en soit, impression que l’on
éprouve a la lecture des Entretiens du philosophe chinois
avec ses disciples n’en est pas moins grande et moins
profonde, quoiqu’un peu monotone peut-8tre. 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
apres cette lecture on peut se dire comme le philo-
'sophe chinois : a Celui qui se livre & 1’étude du vrai et
1« du bien, qui 8’y applique avec persévérance et sans re-
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« ciples ! C’est la maniére d’agir de Khieou (de lui-
« méme i), »

1l 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 & peu prés sans ordre sur
toutes sortes de sujets. Voici ce qu’a dit un célébre com-
mentateur chinois du Lén-yu et des autres livres clas-
siques, Tching-tseu, qui vivait sur la fin du onziéme siécle
de notre ére : -

« Le Lén-yu est un livre dans lequel sont déposées les
« paroles destinées & transmettre la doctrine de la raison
« doctrine qui a été I'objet de I’étude persévérante des
« hommes qui ont atteint le plus haut degré de sainteté...
« Si Pon demande quel est le but du Lt‘m-'yz‘z,- je répon-
« drai: Le but du L4n-y& consiste 2 faire connaitre la
a vertu de 'humanité ou de la bienveillance universelle
a pour les hommes ; ¢’est le point principal des discours
« de KBoung-1sEU. 1l y enseigne les devoirs de tous ; seu-
« lement, comme ses disciples n’avaient pas les mémes
@« moyens pour arriver aux mémes résultats (ou & la pra-
~ a tique des devoirs qu’ils devaient remplir), il répond

« diversement a leurs questions. » Le Lén-yu est divisé
en deux livres, formant ensemble vingt chapitres. 1l y eut,
selon les commentateurs chinois, trois copies manuscrites
du Lin-yu : 'une conservée par les hommes instruits de
‘1a province de Thsi; autre par ceux de Lou, la province

i Lin-yi, chap. vi, § 28.
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et de saillies spirituelles. Il prend son adversaire, quel
qu’il soit, prince ou autre, corps & corps, et, de déduc-
tion en déduction, de conséquence en conséquence, il le
méne droit & la sottise ou & I’absurde. Il le serre de si
pres, qu’il ne peut lui échapper. Aucun écrivain oriental
- ne pourrait peut-étre offrir plus d’attraits & un lecteur
européen, surtout & un lecteur francais, que MENG-TSEU,
parce que (ceci n’est pas un paradoxe) ce qu’il y a de plus
seillant en lui, quoique Chinois, c’est la vivacité de son
esprit. Il manie parfaitement I’ironie, et cette arme, dans
ses mains, est plus dangereuse et plus aigué que dans
celles du sage Socrate. |

Yoici 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 affalres est
« discuté. Ici, les devoirs des supérieurs, depuls le sou-
« verain jusqu’au magistrat du dernier degré, sont pres-
« crits pour P’exercice d’'un bon gouvernement; 14, les
« travaux des étudiants, des laboureurs, des artisans, des
¢ négociants, sont exposés aux regards ; et, dans le cours
« de I'ouvrage, les lois du monde physique, du ciel, de
« la terre et des montagnes, des riviéres, des oiseaux, des
« quadrupédes, des poissons, des insectes, des plantes,
« des arbres, sont occasionnellement décrites. Bon
« nombre des affaires que MENG-TSEU traita dans le cours
« de sa vie, dans son commerce avec les hommes; ses
e discours d’occasion avec des personnes de tous rangs;
a ses instructions & ses éléves; ses vues 8insi que ses
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a explications des livres anciens et modernes, toutes
a ces choses sont incorporées dans cette publication.
« 1l rappelle aussi les faits historiques, les dits-des an-
¢ ciens sages pour Finstruction de 'humanité. »
M. Abel Rémusat a ainsi caractérisé les deux plus céle-
bres philosophes de la Chine :
« Le style de-MENG-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
.ales grands personnages de son temps, comporte plus
e de variété qu’on ne peuts’attendre a en trouver dans les
« apophthegmes et les maximes de Confucius. Le carac-
a tére de leur philosophie différe aussi sensiblement. Con-
« fucius est toujours grave, méme austere ; il exalte les
« gens de bien, dont il fait un portrait idéal, et ne parle
« des hdmmes vicieux gu’avec une froide indignation.
« Meng-tsen, avec le méme amour pour la vertu, semble
« avoir pour le vice plus de mépris que d’horreur ; il I'at-
« taque par la force de la raison, et ne dédaigne pas méme
« ’arme du ridicule. Sa maniére d’argumenter se rappro-
a che de cette ironie qu’on attribue a Socrate. Il ne con-
« teste rien & ses adversaires; mais, en leur accordant
« leurs principes, il s’attache a en tirer des conséquences
« absurdes qui les couvrent de confusion. 11 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

« luj les éloges qu’ils croyaient mériter. Rien de plus pi-
3, :
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plus de deux mille ans, et se concilient maintenant P’ad-
miration et I’amour de plus de trois cent millions d’dmes?.
Avant que de terminer, nous devons dire que ce nest’
pas le désir d’une vaine gloire qui nous a fait entreprendre‘
la traduction dont nous donnons aujourd’hui une édition
nouvelle?, mais bien I’espérance. de faire partager aux per-
sonnes qui la liront une partie des impressions morales
que nous avons eéprouvées nous-inéme en la composant.
Oh! ¢’est assurément une des plus douces et des plus nobles
impressions de I’dme 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-

t Nous renvoyons, pour les détails biographiques que ’on pour-
rait désirer sur KaounG-1seu et MENG-TSEU, a notre Description de la
Chine déja citée, t. I, p. 120 et suiv., o 1'on trouvera aussi le por-
trait de ces deux philosophes. .

2 La traduction que nous publions des Quatre Livres classiques
de la Chine est la premiére traduction francaise qui ait été faite sur
le texte chinois, excepté toutefois les deux premiers livres : le Ta-hio
ou la Grande Etude, et le Tchoung-young ou I'Invariabilité dans le
milieu, qui avaient déja été traduits en frangais par quelques mission-
naires (Mémoires sur les Chinots, t. I, p. 43G-481) et par M. A. Ré-
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 & peine le
texte original. Celle du Tchoung-young de M. Rémusat, qui est accom-
pagnée du texte chinois et d’une version latine, est de beaucoup
préférable. La traduction frangaise de I'abbé Pluquet, publiée en
1784, sous le titre de : Les Livres classiques de U'empire de la Chine,
a é1¢ faite sur la traduction latine du P. Noél, publiée & Prague, en
1711, sous ce titre : Sinensis imperit libri classict sex. Nous avons
cruinutile de la consulter pour faire notre propre traduction, attendu
que nous nous sommes constamment efforcé de nous appuyer unique-
ment sur le texte et les commentaires chinois. (Voyez, pour plus de
détails, les Livres sacrés de I’Orient, p. xxvi.)
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pauvre qui ne s’avilit point par une adulation servile;
homme riche qui ne s’enorgueiilit point de sa richesse?

Kroune-1sEU dit : Un homme peut encore étre estimable
sans leur ressembler ; mais ce dernier ne sera jamais com-
parable a ’'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 Vers1:

« Comme lartiste qui coupe et travaille V’ivoire,

¢ Comme celui qui taille et polit les pierres précieuses. » -

Ce passage ne fait-il pas allusion a4 ceux dont il vient
d’étre question?

Kuoung-TsEU répondit : Sse (surnom de 7'seu-koung)
commence & pouvoir eiter dans la conversation des pas-
sages du Livre des Vers; il interroge les événements pas-
sés pour connaitre I’avenir. '

16. KnounG-1seu dit : Il 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 1I.

COMPOSE DE 24 ARTICLES.

1. Le Philosophe 2 dit : Gouverner son pays avec la
vertu et la capacité nécessaires, c’est ressembler a V’étoile
polaire, qui demeure immobile & 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

! Ode Khi-ngao, section Vei-foung.

t Nous emploiérons dorénavant ce mot pour rendre le mot chinois
tseu, lorsqu'il est isolé, terme dont on qualifie en Chine ceux qui
se sont liveés 4 I'élude de la sagesse, et dont le chef et le modéle est
Keoung-tseu, ou Kuoung-rov-tseu.

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

3. Le Philosophe dit : Si on gouverne }e peuple selon
les 10is d’une bonne administration, et qu’on le maintienne
dans Vordre 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 I’dge de quinze ans, ,mon es-
prit était continuellement occupé a Véiude; & trente ans,
je m’étais arrété dans des principes solides et fixes; 2 qua-
rante, je ’éprouvais plus de doutes et d’hesmuon a cin-
quante, je connaissaisla loi du ciel {¢’est-a-dire la 101 con-
stitutive que le ciel a conférée & chaque étre de la nature
pour aceomplir régulierement sa destinée 1]; a soixante,
je saisissais facilement les causes des événements; a
soixante et dix, je satisfaisais aux désirs de mon cceur,
sans toutefois dépasser la mesure.

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

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

Fan-tchi (un des disciples de Kuoune-15EU), en condui-
sant le char de son maitre, fut interpellé par lui de cette
maniére : Meng-sun > 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
repondit : Pendant la vie de ses pére et meére, il faut leur
rendre les devoirs qui leur sont dus, selon les principes de
la raison naturelle qui nous est inspirée par le ciel (/¢);

1 Commentasre.
¥ Celui dont il vient d'étre question,
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« [1 0’y a que les princes qui assistent & la cérémonie;

a Le fils du Ciel ('empereur) conserve un air profondé-
o ment recueilli et réservé. » (Passage du Livre des Vers.)

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

3. Le Philosophe dit : Etre homme, et ne pas prati-
quer les vertus que comporte Phumanité, comment se-
rait-ce se conformer aux rites? Etre homme, et ne pas
posséder les vertus que comporte ’humanité t, 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 12 une grande question, as-
surément! En fait de rites, une stricte économie est pré-
férable a ’extravagance; en fait de cérémonies funébres,
une douleur silencieuse est préférable & une pompe vaine
et stérile.

3. Le Philosophe dit : Les barbares du nord et de I’oc-
cident (les 7 et les Joung) ont des princes qui les gouver-
nent; ils ne ressemblent pas a nous tous, hommes de Hia
(de 'empire des Hia), qui n’en avons point.

6. Ki-chi alla sacrifier au mont Zai-chan (dans le
royaume de Lou). Le Philosophe interpella Yen-ydou 3,
enlui disant : Ne pouvez-vous pas ’en empécher? Ce der-
nier lni répondit respectueusement : Je ne le puis. Le
Philosophe s’écria : Hélas! hélas! ce que vous avez dit
relativement au mont 7ai-chan me fait voir que vous étes
inférieur 2 Ling-fang (pour la connaissance des devoirs
du cérémonial ).

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

1Jin, 1a droite raison du monde. (Comm.) -

* Cest ainsi que les commentateurs chinois entendent le mot U,

¥ Disciple du Philosophe, et aide-assistant de Ki-chi.

* I1 'y avait que le chef de I'Etat qui avait le droit d'aller sacri.
fler au mont Tai-chan. :
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rémonies du sacrifice comme si ce n’était pas un sacrifice.

13. Wang-sun-kia demanda ce que I’on entendait en
dizant qu’il valait mieux adresser ses hommages au génie
des grains qu’au génie du foyer. Le Philosophe dit : Hl n’en
est pas ainsi ; dans cette supposition, celut qui a commis
une faute envers le ciel 1 ne saurait pas & qui adresser sa
priere.

14. Le Philosophe dit : Les fondateurs de la dynastie
dés 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 7cheou.

13. Quand le Philosophe entra dans le grand temple,
il s'informa minutieusement de chaque chose; quelqu’un
sécria : Qui dira maintenant que le fils de 'homme de
Tséou 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 a4 la cible, il ne s’agit
pasde dépasser le but, mais de I’atteindre ; toutes les forces
ne sont pas égales; c’était 1a la regle des anciens.

17. Tseu-koung désira abolir le sacrifice du mouton, qui
soffrait 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. Ting ( 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
lesrites ; les ministres doivent servir le prince avec fidélité.

"1 ¢ Envers la raison (k). » (Comm.)
'L’homme de Tséou, c’est-a-dire le pére de Kaoung-TsEv,
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20. Le Philosophe dit : Les modulations joyeuses de
I’ode Kouan-tseu n’excitent pas des désirs licencieux ; les
modulations tristes ne blessent pas les sentiments. |

21. Ngai-koung (prince de Lou) questionna 7sai-ngo,
disciple de KHOUNG-TSEU, relativement aux autels ou ter-
tres de terre érigés en I’honneur des génies. Tsai-ngo ré-
pondit avec déférence : Les familles princiéres de la dy-
nastie Hia érigérent ces autels autour de Farbre 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!.

Le Philosophe, ayant entendu ces mots, 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 Etat de T%si) est un vase de bien peu de capacité.
Quelqu’un dit : Kouan-tchoung est donc avare et parcimo-
nieux ? { Le Philosophe ] répliqua : Kouan-cki (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 I'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-ch:
a aussi ses portes protégées par des palissades. Quand
deux princes d’un petit Ktat se rencontrent, pour féter
leur bienvenue, apres avoir bu ensemble, ils renversent
leurs coupes; Kouan-chi a aussi renversé sa coupe.' Si
Kouan-chi connatt les rites ou usages prescrits, 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, I, signifie eraindre.
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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 a produire I’harmonie, la clarté,
la régularité, dans le but de compléter le chant?

24. Le résident de Y demanda avec priére d’étre intro-
duit [prés du Philosophe], disant : « Lorsque des hommes
« supérieurs sont arrivés dans ces lieux, je n’ai jamais été
« empéché de les voir. » Ceux qui suivaient le Philosophe
Fintroduisirent, 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 rétormation.

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

26. Le Philosophe dit : Occuper le rang supréme, et
ne pas exercer des bienfaits envers ceux que '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 : fout ce qus est sous le ciel (Thian-hia, le monds).

! Tel est le sens que comportent les deux mots chinois mou-to,
litéralement : clochette avec battant de bois, dont se servaient les
hérauts dans les anciens temps, pour rassembler la multitude dans
le but de lui faire connaftre un message du prince. (Comment.) Le
texte porte littéralement : le ciel va prerdre votre mailre pour en
faire une clochette avec un batiant de bois. Nous avons di traduire
en le paraphrasant, pour en faire comprendre le sens.
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11. Le Philosophe dit : L’homme supérieur fixe ses
pensées sur la vertu; 'homme vuigaire les attache a la
terre. L’homme supérieur ne se préoccupe que de I’obser-
vation des lois ; I’homme vulgaire ne pense qu’aux profits.

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

413. 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 'on ne pouvait pas, par une
réelle et sincére observation des rites, régir un royaume,
A 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 ces emplois.
Ne soyez point affligés de ne pas encore étre connus ; mais -
cherchez & devenir dignes de I’étre.

15. Le Philosophe dit : Sen!/ (nom de Thséng-tseu) ma
doctrine est simple et facile & pénétrer. Thséng-tseu répon-
dit : Cela est certain.

Le Philosophe étant sorti, ses disciples demandérent ce
que leur maitre avait voulu dire. Thséng-tseu répondit :
« La doctrine de notre maitre consiste uniquement a
« avoir la droiture du cceur et & aimer son prochain
« comme soi-méme 1. »

16. Le Philosophe dit : L’homme supérieur est influencé
par la justice ; Yhomme vulgaire est influencé par Pamour
du gain. . .

17. Le Philosophe dit : Quand vous voyez un sage , ré-
fléchissez en vous-mémes si vous avez les mémes vertusque
lui. Quand vous voyez un pervers, rentrezen vous-mémes,
et examinez attentivement votre conduite.

18. Le Philosophe dit : En vous acquittant de vos de-

A En chinois, tchoung et chou. On croira difficilement que notre
traduction soit exacle; cependant nous ne pensons pas que Pon
puisse en faire une plus fidéle.
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6. Le Philosophe dit : La voie droite (sa doctrine) n’est
point fréquentée. Si je me dipose a monter un bateau
pour aller en mer, celui qui me suivra, n’est-ce pas Yeou
(surnom de Tseu-lou)? Iseu-lou, entendant ces paroles,
fut ravi de joie. Le Philosophe dit : Yeou, vous me sur-
passez en force et en audace, mais non en ce qui consiste
a saisir la raison des actions humaines.

7. Meng-wou-pe (premier ministre du royaume de Lou)
demanda si 7seu-lou était humain. Le Philosophe dit : Je
Yignore. Ayant répété sa demande, le Philosophe répon-
dit : S’il s’agissait de commander les forces militaires d’un
royaume de mille chars, 7seu-/ou en serait capable; mais
je ne sais pas quelle est son humanité.

— Et Kieou, qu’en faut-il penser? Le Philosophe dit :
Kieou ? s’il s’agissait d’une*ville de mille maisons, ou d’une
famille de cent chars, il pourrait en étre le gouverneur :
je ne sais pas quelle est son humanité.

— Et T¢chi (un des disciples de KuoUNG-TSEU), qu’en
faut-il penser? Le Philosophe dit : 7¢chi, ceint d’une cein-
ture officielle, et occupant un poste a la cour, serait capa-
ble, par son élocution fleurie, d’introduire et de recon-
duire les hotes : je ne sais pas quelle est son humanité.

8. Le Philosophe interpella 7’seu-koung, en disant : Le-
quel de vous, ou de Hoei, surpasse 'autre en qualités?
[ Tseu-koung] répondit avec respect : Moi Sse, comment
oserais-je espérer d’égaler seulement Hoei? Hoci n’a be-
soin que d’entendre une partie d’une chose pour en com-
prendre de suite les dix parties; moi Sse, d’avoir entendu
cette seule partie, je ne puis en comprendre que deux
[sur dix].

Le Philosophe dit : Yous ne lui ressemblez pas; je vous
accorde que vous ne lui ressemblez pas.

9. Tsai-yu se reposait ordinairement sur un lit pendant
le jour. Le Philosophe dit : Le bois pourri ne peut étre
sculpté ; un mur de boue ne peut étre blanchi : & quoi ser-
virait-il de réprimander Yu?

Le Philosophe dit : Dans le commencement de mes re-

11.
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16. Le Philosophe dit: Ngan-ping-tchoung (grand de
VEtat de Thst) savait se conduire parfaitement dans ses
relations avec les hommes ; apres un long commerce avec
lui, les hommes continuaient a le respecter. '

17. Le Philosophe dit : Tchang-wen-tchoung (grand du
royaume de Lou) logea une grande tortue dans une de-
meure spéciale, dont les sommités représentaient des
montagnes, et les poutres des herbes marines. Que doit-
on penser de son intelligence? -

18. T'seu-tchang fit une question en ces termes : Le
mandarin 7'seu-wen fut trois fois promu aux fonctions de
premier ministre (/ing-yin) sans manifester de la joie,
et1l perdit par trois fois cette charge sans montrer aucun
regret. Comme ancien premier ministre, il se fit un de-
voir d'instruire de ses fonctions le nouveau premier minis-
tre. Que doit-on penser de cette conduite? Le Philosophe
dit qu'elle fut droite et parfaitement honorable. [Le dis-
ciple] reprit : Ktait-ce de I’humanité? [Le Philosophe]
répondit : Je ne le sais pas encore © pourquol [dans sa
conduite toute naturelle] vouloir trouver la grande vertu
de Fhumanité ?

Tsoui-tseu (grand du royaume de Thsi), ayant assassiné
le prince de Thsi, Tchin-wen-tseu (également grand digni-
taire, ta-fou, de I'Etat de T4si), qui possédait dix quadri-
ges (ou quarante chevauxde guerre), s’en défit, etse retira
dansun autre royaume. Lorsqu’il y fut arrivé, il dit : « lei
aussiil y a des grands comme notre Tsoui-tsew. » 1l s’éloi-
gna de 14, et se rendit dans un autre royaume. Lorsqu’il
Vfut arrivé, il ditencore : « Ici aussi il y a des grands comme
notre Tsoui-tsex. » Et il s’'¢loigna de nouveau. Que doit-
on penser de cette conduite? Le Philosophe dit : 11 était
pur. — Etait-ce de I'humanité? [Le Philosophe] dit : Je
ne le sais pas encore; pourquoi [dans sa conduite toute
naturelle] vouloir trouver la grande vertu de ’humanité ?

19. Ki-wen-tseu (grand du royaume de Lou) réfléchis-
sait trois fois avant d’agir. Le Philosophe, ayant entendu
ces paroles, dit : Deux fois peuvent suffire.
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nité. Les autres hommes agissent ainsi pendant un jour
ou un mois ; et voila tout! o

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

1. Ki-chi envoya un messager & Min-¢seu-kien (disciple
de Knoune-TsEU), pour lui demander §’il voudrait étre
gouverneur de Pi. Min-tseu-kien répondit : Veuillez re-
mercier pour moi votre maitre; et 8’il m’envoyait de
nouveau un messager, il me trouverait certainement
établi sur les bords de la riviere Wan (hors de ses Etats),

8. Pe-nieou (disciple de KuounG-TsEU) étant malade, le
Philosophe demanda & le voir. Il lui prit la main & tra-
vers la croisée, et dit : Je le perds! c’était la destinée de
ce jeune homme qu’il ett cette maladie ; c’était la desti-
née de ce jeune homme qu’il eiit 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
F'une rue étroite et abandonnée; un autre homme que
lni Waurait 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 Pétude de votre doctrine, mattre ; mais mes forces
sont msuffisantes. Le Philosophe dit : Ceux dont les
forces sont insuffisantes font la moitié du chemin et
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de la droite 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
hautes connaissances du savoir humain; les hommes
au-dessous d’une intelligence moyenne ne pcuvent 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 : voila ce que Pon peut appeler savoir. Il
demanda ce que c¢’était que 'humanité. L’humanité [dit
le Philosophe], c’est ce qui est d’abord difficile & prati-
quer, et que 'on peut cependant acquérir par beaucoup
d’efforts : voild ce qui peut-étre appelé humanite.

21. Le Philosophe dit : L’homme instruit est [comme]
une eau limpide qui réjouit ; Fhomnme humain est
[comme] une montagne qui réjouit. L’homme instruit a
en lui un grand principe de mouvement ; I’homime 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 Thsi, par un chan-
gement ou une révolution, arrivera & la puissance de I'Etat
de Lou; VEtat de Lou, par une révolution, arrivera au
gouvernement de la droite raison.

23. Le Philosophe dit : Lorsqu’une coupe & anses a
perdu ses anses, est-ce encore une coupe & 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 Phumanité se trouvait inter-
pellé en ces mots : « Unhomme est tombé dans un puits, »
pratiquerait-il la vertu de I’humanité, s’il I'y suivait ? Le
Phllosophe dit : Pourquoi agirait-il ainsi ? Dans ce cas,
'homme supérieur doit s’¢loigner; il ne doit pas se pré-

cipiter lui-méme dans le puits; il ne doit point s’abuser
12
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carré, on ne sait pas la dimension des trois autres angles,
alors je ne renouvelle pas la démonstration.

9. Quand Ie Philosophe se trouvait & table avec une
personne qui éprouvait des chagrins de la perte de quel-
qu’un, il ne pouvait manger pour satisfaire son appétit. Le
Philosophe, dans ce jour (de deuil), se livrait lui-méme a |
la 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 privée. 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 tlgre qui, sans motifs,
voudrait passer un fleuve &4 gué ; qui prodiguerait sa
vie sans raison et sans remords : je ne voudrais pas le
prendre pour lieutenant. Il me faudrait un homme qui
portat une vigilance soutenue dans la direction des af-
faires ; qui aimat & former des plans et 4 les mettre & 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 j’aime.

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

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

14. Yen-yeou dit : Notre maitre aidera-t-il le prince de
Wei? Tseu-koung dit : Pour cela, je le lui demanderai.
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Hl entra (dans 'appartement de son maitre), et dit : Que
pensez-vous de Pe-i et de Chou-tsi? Le Philosophe dit :
Ces hommes étaient de véritables sages de antiquité. 1l
ajouta : N’éprouvérent-ils aucun regret? — lls cherchérent
a acquérir la vertu de ’humanité, et ils obtinrent cette
vertu : pourquoi auraient-ils éprouvé des regrets? En sor-
tant ( T'seu-koung) dit : Notre maitre n’assistera pas (le
prince de Wei). ot

15. Le Philosophe dit : Se nourrir d’un peu de riz, boire
de I'eau, n’avoir que son bras courbé pour appuyer sa
téte, est un état qui a aussi sa satisfaction. Etre riche et
honoré par des moyens Iniques, c’est pour moi comme le
nuage flottant qui passe.

16. Le Philosophe dit : §'il m’était accordé d’ajouter
a mon &ge de nombreuses années, j’en demanderais cin-
quante pour étudier le Y-king, afin que je pusse me rendre
exempt de fautes graves.

{7, Les sujets dont le Philosophe parlait habituelle-
ment étaient le Livre des Vers, le Livre des Annales et le
Livre des Rites. C’étaient les sujets constants de ses entre-
tiens.

8. Ye-kong interrogea Tseu-lou sur KHOUNG-TSEU.
Tseu-lou ne lui répondit pas.

Le Philosophe dit : Pourquoi ne lui avez-vous pas ré-
pondu? C’est un homme qui, par tous les efforts qu’il fait
pour acquérir la science, oublie de prendre de la nourri-
ture ; qui, par la joie qu’il éprouve de 'avoir acquise, ou-
blie les peines qu’elle lui a causées, et qui ne s’'inquicte
pas de ’approche de la vieillesse. Je vous en instruis.

19. Le Philosophe dit : Je ne naquis point doué de la:
science. Je suis un homme qui a aimé les anciens, et qui
a fait tous ses efforts pour acquérir leurs connaissances.

20. Le Philosophe ne parlait, dans ses entretiens, ni des
choses extraordinaires, ni de la bravoure, ni des troubles
civils, ni des esprits.

21. Le Philosophe dit : Si nous sommes trois qui voya-
gions ensemble, je trouverai nécessairement devx insti-

‘2.
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tuteurs [ dans mes compagnons de voyage ]; je choisirai
’homme de bien pour I'imiter, et I'nomme pervers pour
me corriger.

22. Le Philosophe dit : Le ciel a fait nattre 1a vertu en
moi; que peut donc me faire Hoan-tous ?

23. Vous, mes disciples, tous tant que vous étes, croyez-
vous que j’aie pour vous des doctrines cachées? Je n’at
point de doctrines cachées pour vous. Je n’ai rien fait que
je ne vous I'aie communiqué, 6 mes disciples! C’est la ma-
niére d’agir de Knieou (de lui-méme). .

24. Le Philosophe employait quatre sortes d’enseigne-
ments : la littérature, la pratique des actions vertueuses,
la droiture ou la sincérité, et la fidélité.

28. Le Philosophe dit : Je ne puis parvenir A voir un saint
homme; tout ce que je puis, c¢’est de voir un sage.

Le Philosophe dit : Je ne puis parvenir & voir un homme
véritablement vertueux ; tout ce que je puis, c’est de
parvenir a voir un homme constant et ferme dans ses
idées.

Manquer de tout, et agir comme si 'on possédait avec
abondance ; étre vide, et se montrer plein ; étre petit, et
se montrer grand, est un rdle difficile & soutenir con-

stamment.

26. Le Philosophe péchaltquelquefms al’hamecon, mais
non au filet; il chassait aux oiseaux avec une fleche, mais
non avec des piéges.

27. Le Philosophe dit : Comment se trouve-t-il des hom-
mes qui agissent sans savoir ce qu’ils font? je ne voudrais
pas me comporter ainsi. Il faut écouter les avis de beau-
eoup de personnes, choisir ce que ces avis ont de bon et
le suivre ; voir beaucoup et réfléchir mirement sur ce que
'on a vu : c’est le second pas de la connaissance.

28. Les Heou-hiung (habitants d’'un pays ainsi nommse)
étaient difficiles A instruire. Un de leurs jeunes gens étant
venu visiter les disciples du Philosophe, ils délibérerent
s’lls le recevraient parmi eux.

Le Philosophe dit : Je I'at admis & entrer [aunombre de
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en méme temps hautain et d’une avarice sordide, ce qui
lui reste de ses qualités ne vaut pas la peine qu’on y fasse
attention.

12. Le Philosophe dit : Il n’est pas facile de trouver
une personne qui pendant trois annees se livre constam-
ment & étude [ de la sagesse ] sans avoir en vue les émo-

Juments qu’elle peut en retirer. .

13. Le Philosophe dit : Celui qui a une foi inébranlable
dans la vérité, et qui aime ’étude avec passion, conserve
jusqu’a la mort les principes de la vertu, qui en sont la
conséguence.

Si un Etat se trouve en danger de révolution [ par suite
de son mauvais gouvernement ], n’allez pas le visiter ; un
pays qui est livré au désordre ne peut pas y rester. Si un
empire se trouve gouverné par les principes de la droiture
et de la raison, allez le visiter; s’il n’est pas gouverné par
les principes de la raison, restez ignorés dans la retraite
et la solitude.

S un Etat est gouverné par les principes de la raison,
la pauvreté et la misére sont un sujet de honte ; si un Etat
Dest pas gouverné par les principes de la raison, larichesse
et les honneurs sont alors-les sujets de honte 1.

14. Le Philosophe dit : Si vous n“occupez pas des fonc-
tions dans un gouvernement, ne donnez pas votre avis sur
son administration.

15. Le Philosophe dit : Comme le chef de musique
nommé 7chi, dans son chant qui commence par ces mots:
Kouan-tsiu-tehi-louan, avait su charmer l'oreille par la
grace et la mélodie ! |

16. Le Philosophe dit : Etre courageux et hardi sans
droiture, hébété sans attention, inepte sans sincérité : je
ne connais pas de tels caractéres.

17. Le Philosophe dit : Etudiez toujours comme si
Yous ne pouviez jamais atteindre [au sommet de la
science], comme si vous craigniez de perdre le fruit de
vos études.

! Ces admirables principes n’ont pas besoin de commentaire.
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CHAPITRE IX.

COMPOSE DE 30 ARTICLES.

{. Le Philosophe parlait rarement du gain, du destin
[ou mandat du ciel, mmg] et de ’humanité [la plus grande
des vertus).

2.Unhomme u village de Ta-kiang dit : Que KHOUNG-
98U est grand ! cependant ce n’est pas son vaste savoir
qui a fait sa renommeée.

Le Philosophe, ayant entendu ces paroles, interpella ses
disciples ‘e leur disant : Que dois-je entreprendre de
faire ? Prendrai-je 1’état de voiturier, ou apprendrai-je
celui d’archer ? Je serai voiturier.

3. Le Philosophe dit : Autrefois on portait un bonnet
d’étoffe de lin, pour se conformer aux rites ; maintenant
on porte un bonnet de soie, comme plus ec:onomlque je
veux suivre la multitude. Autrefois on s’inclinait respec-
tueusement au bas des degrés de la salle de réception pour
saluer son prince, en se conformant aux rites ; mainte-
nant on salue en haut des degrés. Ceci est de 'orgueil.
Quoique je m’éloigne en cela de la multitude, je suivrai
le mode ancien.

4. Le Philosophe était complétement exempt de quatre
choses : il était sans amour-propre, sans préjugés, sans
obstination et sans égmsme

5. Le Philosophe éprouva des inquiétudes et des
frayeurs & Kouang. 11 dit : Wen-wang n’est plus ; la mise
en lumiére de la pure doctrme ne dépend-elle pas mainte-
tant de moi ?

Si le ciel avait résolu de laisser périr _cette doctrme,
ceux qui ont succédé & Wen-wang, qui n’est plus, n’au-
taient pas eu la faculté de la faire revivre et de lui rendre
son ancien éclat. Le ciel ne veut done pas que cette doc-
{rine périsse. Que me veulent donc les hommes de X ouang ?

6. Un 7ai-tsai, ou grand fonctionnaire public, interrogea

- 13
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un jour 7seu-koung en ces termes : Votre maltre est-il un
saint ? N’a-t-1l pas un grand nombre de talents ?

T'seu-koung dit : Certalnement 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 propaos, dit :
Ce grand fonctionnaire me connait-il ? Quand j’étais petit,
je me suis trouvé dans des circonstances pénibles et dif-
ficiles ; ¢’est pourquoi j’ai acquis un grand nombre de ta-
lents pour la pratique des affaires vulgaires. L’homme
supérieur possede-t-il un grand nombre de ces talents ?
Non, il n’en posséde pas un grand nombre.

Lao (un des disciples de Knoung-1seu) dit : Le Philo-
sophe répétait souvent : « Je ne 1us pas employé jeune
« dans les charges publiques ; c’est pourquoi je m’appli-
« quai & ’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 nommé 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. 3

9. Lorsque le Philosophe voyait quelqu’un en habits
de deuil, ou portant le vonnet et la robe de magistrat, ou
aveugle, quand méme il et 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 soupirant : Si je considére la
doctrine de notre maitre, je ne vois rien de plus élevé ;
si je cherche & la pénétrer, je ne trouve rien de plus im-
penétrable ; si je la regarde comme devant mes yeux et
me précédant, aussitot elle m’échappe et me fuit.

! Wou-tchéi-ye: non scio equidem.
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Mon maftre m’a cependant conduit pas & pas; il a dé-
veloppé graduellement mon esprit, car il savait admira-
blement captiver les hommes par ses paroles ; il a étenda
beaucoup mes connaissances dans les sciences qui consti-
tuent ’éducation, et 11 m’a surtout tait étudier le Livre
des Rites.

Si je voulais m’arréter, je ne le pouvais pas. Quand j’a«
vais épuisé toutes mes forces, [cette doctrine] était tou-
jours 12 comme fixée devant moi & une certaine distance.
Quoique j’aie désiré ardemment de V'atteindre, je n’ai pu
y parvenie.

i1. Le Philosophe étant trés-malade, Tseu-lou lui en-
voya un disciple pour lui servir de ministre.

Dans un intervalle [de souffrance] que lui laissa Ja ma-
ladie, le Philosophe dit : N’y a-t-il pas déja longtemps que
Yeou (Tseu-lon) se conduit d’une maniére peu conforme
A la raison ? Je n’ai pas de ministres, et cependant j’ai
quelqu’un qui en fait les fonctions ; qui trompé-je, de moi
ou du ciel ?

Plutét que de mourir entre les mains d’un ministre,
r'aurait-il pas mieux valu pour moi de mourir entre les
mains de mes disciples ? Quoique, dans ce dernier cas, je
N'eusse pas obtenu de grandes funérailles, je serais mort
dans la droite voie !

12. Tseu-koung dit : Si j’avais un beau joyau dans les
circonstances actuelles, devrais-je le renfermer et le ca-
cher dans une boite, ou chercher & le vendre un bon prix?
Le Philosophe dit : Vendez-le ! vendez-le 1 Mais jatten-
drais quelqu’un qui pitt 'estimer sa valeur.

13. Le Philosophe témoigna le désir d’aller hablter
parmi les Kreou-, ou les neut tribus barbares des régions
orientales. Quelqu un dit : Ce serait une condition vile et
abjecte ; comment avoir un pareil désir ? Le Philosophe
dit : Ol Phomme supérieur, le sage, habite, comment y
aurait-il bassesse et abjection ?

14. Le Philosophe dit : Lorsque du royaume de Wei
je retournai dans celui de Lou, je corrigeai et rectifiai la












OU LES ENTRETIENS PHILOSOPHIQUES. 151

ment; et tout ce qu’il dit portait Fempreinte de la 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 2 sa cour, et le char-
geait de recevoir les hotes!, son attitude changeait sou-
dain. Sa démarche était grave et mesurée, comme s’i
avait eu des entraves aux pieds.

Sl vepait a saluer les personnes qui se trouvaient
auprésde lui, soit A droite, soit & gauche, sa robe, devant
et derridre, tombait toujours droite et bien disposée.

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

Quand I’hote était parti, il se faisait un devoir d’aller
rendre compte [au prince] de sa mission en lui disant 3
« L’héte 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
81l avait eu des entraves. Ses paroles semblaient 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 s’il n’edit pas osé respirer.

En sortant, apros avoir fait un pas, il se reldchait pen
4 peu de sa contenance grave et respectueuse, et prenait
un air riant; et quand il atteignait le bas de 'escalier,

! Les princes on grands vassaux qui gouvernent le royaume.
- (Tcaou-m1 *
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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
étail grave et mesurée, comme sl avait eu des entrave$
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
I’éleva en haut avec les deux mains, comme s’il avait voulu
la présenter a quelqu’un, et la baissa jusqu’a terre, comne
pour la remettre & un autre; présentant dans sa conte-
nance et son attitude Papparence de la crainte, et dans sa
démarche tantot lente, tantdt rapide, comme les diffé-
rents mouvements de son dme.

En offrant les présents royaux selon Fusage, 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 laquelleil 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 uné
fois et demie aussi long que son corps.

I1 portait dans sa maison des vétements épais faits de
poil de renard.

Excepté dans les temps de deuil, aucun motif ne I'em-
péchait de porter attaché ases vétements tout ce qui étatt

d’usage.
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S'il ne portait pas le vétement propre aux sacrifices et
aux cérémonies, nommé wei-chang, sa robe était tou§jours
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 ou il avait Phabi-
tude de reposer.

8. Quant & 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; §'ils 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
ne la mangeait pas. Si un mets n’avait pas la sauce qui
lui convenait, il n’en mangeait pas.

Quand méme il aurait en beaucoup de viande & son re-
pas, il faisait 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 pit porter le trouble dans
son esprit.

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

IIne s’abstenait pas de gingembre dans ses aliments.
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1l ne mangeait jamais beaucoup. ‘

Quand on ofirait les sacrifices et les oblations dans les
palais du prince, il ne retenait pas pour lui, méme pour
une nuit, la viande qu’il avait recue. Quand il y offrait lui-
méme les oblations de viande & ses ancétres, il ne passait
pas trois jours sans la servir ; si les trois jours étaient pas-
sés, on ne la mangeait plus.

En mangeant, il n’entretenait point de conversation ;
en prenant son repos au lit, il ne parlait point.

Quand méme il n’elit pris que trés-peu d’aliments, et
des plus communs, soit des végétaux, ou du bouillon, il
en oftrait toujours une petite quantité comme oblation ou
libation ; et il faisait cette cérémonie avec le respect et la
gravité convenables.

9. Si la natte sur laquelle il devait s’asseoir n’était pas
étendue réguliérement, il ne s’asseyait pas dessus.

10. Quand des habitants de son village I'invitaient & un
festin, il ne sortait de table que lorsque les vieillards qui
portaient des batons étaient enx-mémes sortis.

Quand les habitants de son village faisaient la cérémonie
nommée nd, pour chasser les esprits malins, il sc revétait
de sa robe de cour, et allait s’asseoir parmi les assistants
du cdté oriental de la salle.

14. Quand il envoyait quelqu’un prendre des informa-
tions dans d’autres Etats, il lui faisait deux fois la révérence,
et 'accompagnait jusqu’a une certaine distance.

Kang-tseu lui ayant envoyé un certain médicament, il
le recut avec un témoignage de reconnaissance ; mais il
dit : Kmieou ne connalt pas assez ce médicament, il n’ose
pas le goliter.

12. Son écurie ayant été incendiée, le Philosophe, de re-
tour de la cour, dit : Le feu a-t-il atteint quelque personne?
je ne m’inquiéte pas des chevaux.

13. Lorsque le prince lui envoyait en présent des ali-
ments 4, il se faisait aussitdt un devoir de les placer régu-

1 Cet usage s'est maintenu cn Chine jusqu'a nos jours. Voyez les
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avec le témoignage de ses pére et meére et de ses fréres.

8. Nan-young trois fois par jour répétait ’ode Pekoues
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.
KuounG-TsEU répondit avec déférence : C'était Yan-hoe
qui aimait le plus ’étude! mais, malheureusement, sa
destinée a été courte ; il est mort avant le temps. Mainte-
nant c’en est fait ; il n’est plus!

7. Yan-youan étant mort, Yan-{ou (pére de Yan-youan)
pria qu'on lui remit le cRar du Philosophe pdur 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 pére reconnait toujours son fils pour son fils.
Li (ou Pe-yu, fils de KHOUNG-TSEU) étant mort, il n’eut
qu’un cercueil intérieur, et non un tombeau. Je ne puis
pas aller & pied pour faire construire un tombeaun [3 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
excés. 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 hornme, pour
qui donc éprouverais-je une pareille doulcur ?

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 (Yan-youan) me considérait
<Omine son pére; moi, je ne puis le considérer comme
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mon fils: la cause n’en vient pas de moi, mais de mes
disciples.

14. 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 jose 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 pres du Philosophe, I’air calme
ot serein; Tsen-lou, 'air austére et hardi; Jon-yeou et

Tseu-koung , air grave et digne. Le Philosophe en était
satisfait.

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

13. Les habitants du royaume de ZLou voulaient cone

‘struire un grenier public.

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

Le Phllosophe dit : Cet homme n’est pas un homme &
vaines paroles ; il parle, c’est toujours & propos et dans
un but utile.

14. Le Philosophe dit : Comment les sons de la gui-
tare3 de Yeou (7'seu-lou) peuvent-ils parvenir jusqu’a la
porte de Kaieou ? [A cause de cela] les disciples du Philo-
sophe ne portaient plus le méme respect & 7seu-lou. Le
Philosophe dit : Yeou est déja monté dans la grande salls,
quoiqu’il ne soit pas encore entré dans la demeurs inté-
rieure.

48, Tseu-koung demanda lequel de Sse ou de Chang

1 A cause de son esprit aventureux et hardi.

t Commentaire de Tcrouv-m1.

¥ Instrument de musique nommé 2s¢ en chinois. On en peut voir
a figure dans notre ouvrage cité. Planche 3.
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était le plus sage. Le Philosophe dit : Sse dépasse le but;
Chang ne 'atteint pas.

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

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

16. Xi-chi était plus riche que Toheou-koung, et ce-
pendant Kieou Ilevait 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.

17. T'chai est sans intelligence.

San a P'esprit lourd et peu pénétrant.

Sse est léger et inconstant,

Yeou a les manieres peu polies.

18. Le Philosophe dit : Hoei, 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 régle 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 pénetrer 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 enseigné
par le Philosophe] il devait la mettre immédiatement en
pratique. Le Philosophe dit : Vous avez un pére et un
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frére alné qui existent encore [et qui sont vos précepteurs
naturels] ; pourquoi donc, aussitdt que vous auriez en-
tendu une chose, la mettriez-vous immédiatement en pra-
tique? Yan-yeou demanda également si aussitdt qu’il avait
entendu une chose il devait la mettre immédiatement en
pratique. Le Philosophe dit : Aussitot que vous l'avez
entendue, mettez-la en pratique. Kong-si-hoa dit : Yeou
(Tseu-lou) a demandé si aussitot qu’il avait entendu une
chose il devait la mettre immédiatement en pratique ?
Le maitre a répondu : Vous avez un peére et un frére ainé
qui existent encore. Kkieou ( Yan-yeou) a demandési aus-
sitdt qu’il avait entendu une chose il devait la mettre im-
médiatement en pratique. Le maitre a répondu : Aussi-
tot que vous ’avez entendue, mettéz-la en pratique. Moi,
Tehi (Kong-si-hoa), j’hésite [sur le sens de ces deux ré-
ponses]; je n’ose faire une nouvelle question. Le Philoso-
phe dit : Quant & Khieou, il est toujours disposé & recu-
ler; c’est pourquol je laiguillonne pour qu’il avance;
Yeou aime & surpasser les autres hommes; c’est pour-
quoi je le retiens.

29. Le Philosophe éprouva un jour une alarme dans
Kouang. Yan-youan était resté en arriere. [Lorsqu’il eut
rejoint], le Philosophe lui dit : Je vous croyais mort !
[Le disciple] dit : Le maitre étant vivant, comment Hoei
(Yan-youan) oserait-il mourir?

93. Ki-tseu-jant demanda si Tchouang-yeou et Yan-
khieou pouvaient étre appelés de grands ministres.

Le Philosophe répondit : Je pensais que ce serait sur
des choses importantes et extraordinaires que vous me
feriez une question, et vous étes venu me parler de Yeou
et de Khieou.!

Ceux que l'on appelle grands ministres servent leur
prince selon les principes de la droite raison [et non se-

! Fils puiné de Ki-che, qui, par la grande puissance que sa fa-
mille avait acquise, avait fait nommer ses deux fils ministres.
(Tcnou-u1.)

i4.
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lon les désirs du prince]! ; 8'ills ne le peuvent pas, alors
ils se retirent.

Maintenant Yeou et Khieou peuvent étre considérés
comme ayant augmenté le nombre des ministres.

Il ajouta : Alors ils ne feront donc que suivre la vo-
lonté de leur maitre?

Le Philosophe dit : Faire périr son pére ou son prince,
ce ne serait pas méme suivre sa volonté.

24, Tseu-lou? fit nommer Tseu-kao gouverneur de Pi.

Le Philosophe dit : Vous avez fait du tort & ce jeune
homme.

T'seu-lou dit : 1l aura des populations 2 gouverner, il
aura les esprits de la terre et des grains 8 ménager ; qu’a-
t-il besoin de lire des livres [en pratiquant les affaires
comme il va le faire]? il deviendra par la suite assez in-
struit.

Le Philosophe dit : C’est 12 le motif pourquoi je hais
les docteurs de cette sorte.

. 28, Tseu-louw, Thseng-sie®, Yan-yeou, Kong-si-hoa
étaient assis aux cOtés du Philosophe.

Le Philosophe dit : Ne serais-je méme que d’un jour
plus 4gé que vous, n’en tenez compte dans nos entretiens

“[n’ayez aucune réserve par rapport amon agel.

Demeurant & I’écart et dans l'isolement, alors vous di-
tes : Nous ne sommes pas connus. Si quelqu’un vous con-
naissait, alors que feriez-vous ?

Tseu-lou répondit avec un air 1éger, mais respectueux :
Supposé un royaume de dix mille chars de guerre, pressé
entre d’autres grands royaumes, ajoutez méme, par des
armées nombreuses, et qu'avec cela il soufire de la disette
et de la famine; que Yeou (Tseu-lou) soit préposé a son
administration, en moins de trois années je pourrais taire
en sorte que le peuple de ce royaume reprit un courage

1 Commentaire.
% Tseu-lou était gouverneur de Ki-chs.
% Pére de Thséng-tseu, rédacteur du Ta-héo.
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B. Sse-ma-nieon, affecté de tristesse, dit : Tous les
- hommes ont des fréres ; moi seul je n’en ai point !

Tseu-hia dit : Chang (lui-méme) a entendu dire :

Que la vie et la mort étaient soumises a une loi im-
muable fixée dés I’origine, et que les richesses et les hon-
neurs dependaient du ciel ;

Que ’homme supérieur veille avec une sérieuse atten-
tion sur lui-méme, et ne cesse d’agir ainsi; qu’il porte
dans le commerce des hommes une déférence toujours
digne, avec des manieres distinguées et polies, regardant
tous les hommes qui habitent dans I'intérieur des quatre
mers [tout Punivers] comme ses propres fréres. En agis-
sant ainsi, pourquoi Phomme superleur s’affligerait-il
donc de n’avoir pas de fréres ?

6. Tseu-tchang demanda ce que c’était que la pénétra-
tion. Le Philosophe dit : Ne pas écouter des calomnies
qui s’insinuent A petit bruit comme une eau qui coule
doucement, et des accusations dont les auteurs seraient
préts & se couper un morcean de chair pour les affirmer :
cela peut étre appelé de la pénétration. Ne pas tenir
compte des calomnies qui s'insinuent a petit bruit comme
une eau qui coule doucement, et des accusations dont les
auteurs sont toujours préts a se couper un morceau de
chair pour les affirmer : cela peut étre aussi appelé de
I’extréme pénétration.

7. Tseu-koung demanda ce que ¢’était que 'administra-
tion des affaires publiques. Le Philosophe dit : Ayez de
quoi fournir suffisamment aux besoins des populations,
des troupes en quantite suffisante, et que le peuple vous
soit fidele.

Tseu-koung dit : Si P'on se trouve dans I'impossibilité
de parvenir & ces conditions, et que ’'une doive étre écar-
tée, laquelle de ces trois choses faut-il écarter de préfé-
rence? [ Le Philosophe] dit : 1l faut écarter les troupes.

Tseu-koung dit : Si Von se trouve dans l’impossibilité
de parvenir aux autres conditions, et qu’il faille en écar-
ter encore une, laguelle de ces deux choses faut-il écarter
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ies provinces, on entendra bien parler de soi; si Fon 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 l'on faisait les sacrifices au
ciel pour demander la pluie [ Wou-yu ] dit : Permetiez-
moi que j'ose vous demander ce qu’il faut faire pour dc-
cumuwer des vertus, se corriger de ses défauts, et discer-
ner les erreurs de I'esprit . _

Le Philosophe dit : Oh! c’est 14 une grande et belle
question ! |

Il faut placer avant tout le devoir de faire ce que I'on
doit faire [ pour acquérir la vertu], et ne metire qu'au
second rang le fruit que I'on en obtient: n’est-ce pas la
accuinuler 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 esprit ?

22.. Fan-tchi demanda ce que c’était que la vertu de
’humanité. Le Philosophe dit : Aimer les hommes. —1II
demanda ce que ¢’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-tchi, en s’en retournant, rencontra 7seu-hia, et lui
dit : Je viens de faire une visite & notre maitre, et je I'al
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 dirc?

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

! Yoyez I'Article 10 de ce méme chapitre.
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9. Le Philosophe ayant voulu se rendre dans IEtat 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-
rait-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 atlaires publiques, danslecours d’une dou-
zaine de lunes je pourrais déja réformer quelques abus;
dans trois années, la réformation serait complete.

11. Le Philosophe dit : « Si des hommes sages et ver-
« tueux gouvernaient un Ktat pendant sept années, ils
e 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
royauteé, il ne me faudrait pas plus d’une génération! pour
faire régner partout la vertu de I’humanité.

13. Le Philosophe dit : Si quelqu’un régle sa personne
selon les principes de 1’équité et de la droiture, quelle dif-
ficulté éprouvera-t-il dans 'administration du gouverne-
ment ? s'il ne régle pas sa personne selon les principes de
I'équile et de la droiture, comment pourrait-il rectifier Ia
conduite des autres hommes ?

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

1 Un laps de temps de trente années. (Tcrmou-ul.)
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15. Ting-kong (prince de Lou) demanda s’il y avait un
mot qui eiit la puissance de faire prospérer un Etat.
Knoune-1sEU lui répondit avec déférence : Un seul mot ne
peut avoir cette puissance ; on peut cependant approcher
de cette concision désirée.

Il y a un proverbe parmi les hommes, qui dit : « Faire
«son devoir comme prince est difficile ; le faire comme
eministre n’est pas facilet. »

Si vous savez que de faire son devoir comme prince est
une chose difficile, n’est-ce pas en presque un seul mot
rouver le moyen de faire prospérer un Etat ?

[Le méme prince] ajouta : Y a-t-il un mot qui ait la puis-
sance de perdre un Etat ? Kuoung-TsEU répondit avec dé-
férence : Un seul mot ne peut avoir cette puissance ; on
peut cependant approcher de cette concision désirée. Il ya
un proverbe parmi les hommes, qui dit : « Je ne vois pas
«qu’un prince ait plaisir & remplir ses devoirs, a4 moins
«que ses paroles ne trouvent point de contradicteurs. »
Quil fasse le bien, et qu'on ne s’y oppose pas : n’est-ce
pas en effet trés-bien ? qu’il fasse le mal, et que I’on ne 8’y
Oppose pas : n’est-ce pas, dans ce peu de mots, trouver la
cause de la ruine d’un Etat?

16. Ye-koung demanda ce que c’était que le bon gou-
vernement.

Le Philosophe dit : Rendez satisfaits et contents ceux
qui sont prés de vous, et ceux qui sont éloignés accour-.
ront d’eux-mémes.

17. Tseu-hia, étant gouverneur de Kiu-fou (ville de
IEtat de Lou), demanda ce que c’était que le bon gou-
vernement. Le Philosophe dit : Ne désirez pas aller trop
vite dans I’expédition des atfaires, et n’ayez pas en vue de
petits avantages personnels. Si vous désirez expédier
promptement les affaires, alors vous ne les comprendrez
pas bien; si vous avez en vue de petits avantages person-

| ' Weiki tin, nAn; wéi tchin, pol 1: agere principem, difficile;
agere ministrum, non facile
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penscr ¥ Le Philosophe dit : Cela ne suffit pas pour por-
ter sur lui un jugement équitable. Ce serait bien différent
si les hommes vertueux d’entre les habitants de ce village
le chérissaient, et si les hommes vicieux de ce méme vil-
lage le haissaient.

25. Le Philosophe dit : L’homme supérieur est facile-
ment servi, mais difficilement satisfait. Si on tiche de lui
déplaire par des moyens contraires & la droite raison, 1l
n’est point satisfait. Dans I’emploi qu’il fait des hommes,
il mesure leur capacité [il lesemploie selon leur capacité].
L’homme vulgaire est difficlement servi et facilement
satisfait. Si on tAche de lui plaire, quoique ce soit par
des moyens contraires a la raison, il est également satis-
fait. Dans 'emploi qu’il fait des hommes il ne cherche
que son avantage personnel.

26. Le Philosophe dit : L’homme supérieur, sl se
trouve dans une haute position, ne montre point de faste
et d'orgueil ; ’homme vulgaire montre du faste et de or-
gueil, sans étre dans une position élevée.

27. Le Philosophe dit : L’homme qui est ferme, p2-
tient, simple et naturel, sobre en paroles, apprcche beat-
coup de la vertu de I'humanité.

28. Tseu-lou fit une question en ces termes : A quelles
conditions un homme peut-il étre appelé lettré du pre-
mier ordre, ou homme d’Etat? Le Philosophe dit : Re-
chercher le vrai avec sincérité, exposer le résultat de sés
recherches ou de ses informations avec la méme sincérité;
avoir toujours un air affable et prévenant : voila ce que ['on
peut appeler les conditions d’un lettré du premier ordre.
Les amis et les connaissances doivent étre traités avec sl
eérité et franchise; les fréres, avec affabilité et prévenance.

29. Le Philosophe dit : Si un homme vertueux instrui-
sait le peuple pendant sept ans, il pourrait le rendre ha-
bile dans V’art militaire.

30. Le Philosophe dit : Employer & ’armée des popu-
lations non instruites dans 'art militaire, c’est les livrer ]

leur propre perte.
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‘ | CHAPITRE XIV.

COMPOSE DE 47 ARTICLES,

{. Hien 1 demanda ce que c’était que la honte. Le Phi-
losophe dit : Quand P’Etat est gouverné par les principes
de la droite raison, recevoir des émoluments *; quand
IEtat n’est pas gouverné par les principes de la droite
raison, recevoir également des émoluments : c’est 1a de
Ia honte,

2. — Aimer & dompter son désir de combattre, et ne
pas satisfaire ses ressentiments ni ses penchants avides:
cela ne peut-il pas étre considéré comme la vertu de I’hu-
manité ?

Le Philosophe dit : Si cela peut étre considéré comme
difficile, comine la vertu de ’humanité, c’est ce que je ne
sais pas. - -

3. Le Philosophe dit : Si un lettré aime trop l'oisiveté
etle repos de sa demeure, il n’est pas digne d’étre consi-
déré comme lettré. .

4. Le Philosophe dit : Si I'Etat est gouverné par les
principes de la droite raison, parlez hautement et digne-
ment, agissez hautement et dignement. Si I'Etat n’est pas
gouverné par les principes de la droite raison, agissez
toujours hautement et dignement, mais parlez avec me-
sure et précaution.

5. Le Philosophe dit : Celui qui a des vertus doit avoir
la faculté de s’exprimer facilement; celui qui ala faculté

! Petit nom de Youan-sse.

* Pour des fonctions que 1'on ne remplit pas, ou que Y'on n’a pas
besoin de reraplir.

¢ L'ftat étant bien gouverné, ne pas remplir activement ses fonc-~
tions ; I'Etat étant mal gouverné, ne pas avoir le courage d'étre scul
vertueux, el cependant savuir consommer ses émoluments: dans
lun et Fautre cas on doit éprouver de la bonte. »  (Tcuou-u3.
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grossiers, ne laissa échapper jusqu’a la fin de ses jours an-
cune parole de ressentiment ou d’indignation.

" 11. Le Philosophe dit : Il est difficile d’étre pauvre, et
de n’éprouver aucun ressentiment ; il est facile en compa-
raison d’étre riche, et de ne pas s’en enorgueillir.

12. Le Philosophe dit : Meng-kong-tcho (grand fonction-
naire du royaume de Lou) est trés-propre & étre le pre-
mier intendant des familles 7chao et Weil,; mais il n’est
pas capable d’stre grand fonctionnaire des petlts Etats de
Ting et de Sie.

13 Tseu-lou demanda en quoi consistait ’homme ac-
compli. Le Philosophe répondit : §'il réunit la science de
Wou-tchoung 2, 1a modération de Kong-tcho 3, la force vi-
rile de T'ehouang-tseu de Pian3, I’habileté dans les arts de
Jen-khieou ; si, outre cela, il est versé dans la connaissance
des rites et de la musique, il peut étre considéré comme
un homme accompli.

Il ajouta : Qu’est-il besoin que ’homme accompli de
nos jours soit tel qu’il vient d’étre décrit? Si, en voyant
un profit 4 obtenir, il pense 2 la justice ; si, en voyant un
danger, il dévoue sa vie; si, lorsqu’il s’agit d’anciens en-
gagements, il n’oublie pas les paroles de ses jours d’autre-
fois, il pourra aussi étre considéré comme un homme
accompli.

14. Le Philosophe questionna Kong-ming, surnommé
Kia*, sur Kong-tcho-wen-tseu®, en cestermes : Faut-ille
croxre‘? on dit que votre maitre ne parle pas, ne rit pas,
et n’accepte rien de personne ?

Kong-ming-kia répondit avec respect : Ceux qui ont
rapporté cela vont trop loin. Mon maitre parle en temps

! Familles de I’Etat de Tgin, ayant le rang de kmg, donné aux
premiers dignitaires.

2 Grand fonclionnaire de Lou.
% Grand fonclionnaire de la ville de Pian, dans I'Etat de Low.
 De 'Etat de Wei.

¥ Grand dignitaire de ’Ktat de Wei. |
16
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opportun; il ne fatigue pas les autres de ses discours.
Quand il faut &tre joyeux, il rit; mais il ne fatigue pas
les autres de sa gaieté. Quand cela est juste, il recoit ce
qu’on lui offre ; mais on n’est pas fatigué de sa facilité &
recevoir. Le Philosophe dit : 1l se comporte ainsi ! com-
ment se peut-il comporter ainsi! |

18. Le Philosophe dit : Tsang-wou-tchoung cherchait
obtenir du prince de Lou que sa postérité et toujours
la terre de Fang en sa possession. Quoiqu’il ettt dit qu'il
ne voulait pas 'exiger de son prince, je n’ajoute pas foi
& ses paroles. |

16. Le Philosophe dit: Wen-kong, prince de Tgin,
était un fourbe sans droiture; Wan-kong, prince de Thsi,
était un homme droit sans fourberie.

17. Tseu-lou dit: Wan-kong tua Kong-tseu-kieou.
Tehao-hott mourut avec lui; Kouan-fchoung ne mourut
pas : ne doit-on pas dire qu’il a manqué de la vertu de
Phumanité?

Le Philosophe dit : Wan-kong réunit et pacifia tous
les grands de I’Etat, sans recourir & la force des armes;
ce résultat fut dd a Phabileté de Kouan-tchoung : quel est
celui dont Phumanité peut égaler la sienne?

48, Tseu-koung dit : Kouan-tchoung n’était pas dénué
de la vertu de I’humanité. Lorsque Wan-kong tua Kong-
tseu-kieou, [ Kouan-tchoung, son ministre] ne sut pas mou-
rir ; mais il aida le meurtrier dans ses entreprises.

Le Philosophe dit: Kouan-ichoung aida Wan-kong 3
soumettre les grands de tous les ordres, & remettre de I'i-
nité et de Pordre dans Yempire. Le peuple, jusqu’a 1os
jours, a conservé les bienfaits de son administration. Sans
Kouan-tchoung j’aurais les cheveux rasés, et ma robe sus-
pendue en neeuds a4 mon c6té gauche [selon la coutume
des barbares 1],

Pourquoi [Kouan-tchoung], comme un homme ou uné
femme vulgaire, aurait-il accompli le devoir d’une mé-

1 Commentaire.
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Le Philosophe dit : [Sil’on agit ainsi], avee quoi payera-
t-on les bienfaits mémes ?

Il faut payer par I'équité la haine et les injures, et les
bienfaits par des bienfaits.

37. Le Philosophe dit : Je ne suis connu de personne.

Tseu-koung dit : Comment se fait-il que personne ne
vous connaisse ? Le Philosophe dit : Je n’en veux pas au
ciel, je n’en accuse pas les hommes. Humble et simple étu-
diant, je suis arrivé par moi-méme & pénétrer les choses.
Si quelqu’un me connait, c’est le ciel !

38. Kong-pe-liao calomniait 7seu-/ou pres de Ki-sun.
Tseu-fou, king-pe (grand de U'Etat de Lou) en informa le
Philosophe en ces termes : Son supérieur [Ki-sun] a cer-
tainement une pensée de doute d’apres le rapport de Komy-
pe-liao. Je suis assez fort pour chitier [le calomniateur],
et exposer son cadavre dans la cour du marché.

Le Philosophe dit: Si la voie de la droite raison doit
&tre suivie, c’est le décret du ciel ; si la voie de la droite
raison doit étre abandonnée, c’est le décret du ciel. Com-
ment Kong-pe-liao arréterait-il les décrets du ciel?

39.-Le Philosophe dit : Les sages fuient le siécle.

Ceux qui les suivent immédiatement fuient leur patre.

Ceux qui suivent immédiatement ces derniers fuient les
plaisirs. |

Ceux qui viennent aprés fuient les paroles trompeuses.

40. Le Philosophe dit : Ceux qui ont agi ainsi sont au
nombre de sept. ‘

1. T'seu-lou passa la nuit & Chi-men. Le gardien de 18
porte lui dit : D’ou venez-vous ¥ 7'seu-loului git : Je viens
de prés de KHOUNG-TSEU. Le gardien ajouta A doit savor
sans doute qu’ll ne peut pas faire prévaloir ses doctrines,

précepte du Philosophe chinois nous paratt moins sublime que ¢é-
lui de Jésus, mais peut-étre plus conforme aux lois équitables de
la nature humaine. Tchou-hi, sur cetle phrase, renvoie au livre de
Lao-tseu, ou le caractére té, ordinairement vertu, est expliqué par
Ngan-hoei, bienfassant, bienfuits.
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quérent complétement. Les disciples qui le suivaient
tombaient de faiblesse, sans pouvoir se relever.

T'seu-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 ; Yhomme 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’en
est-il pas ainsi ?

Il n’en est pas ainsi; je raméne tout 4 un seul prin-
cipe.
p3e. 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
l’Etat 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 cxla
suffisait.

5. 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 dignes , 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-cinq, que penserait-on de votre con-
duite ?

Lorsque vous &tes 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-
nicre, votre conduite sera exemplaire.

Tseu-tchang écrivit ces maximes sur sa ceinture. /
A
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6. Le Philosophe dit: Oh! qu’il était droit et véridique,
Phistoriographe Yu (grand dignitaire du royaume de
Wei)! Lorsque I'Etat 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 fléche. ,

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 I'Etat n’était pas
gouverné par les principes de la droite raison, alors il ré-
signait ses fonctions et se retirait dans la solitude. _

7. Le Philosophe dit : Si 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, I’hnomme doué de la vertu de 'huma-
nité, ne cherchent point a vivre pour nuire 4 Phumanité;
. ils aimeraient mieux livrer leur personne a la mort pour
accomplir la vertu de ’humanite. .

9. 7seu-koung demanda en quoi consistait 1a pratique
de humanité. Le Philosophe dit : L’artisan qui veut bien
exécuter son ceuvre doit commencer par bien aiguiser
ses instruments. Lorsque vous habiterez dans un Etst
quelconque, fréquentez pour les imiter les sages dentré
les grands fonctionnaires de cet Etat, et liez-vous d’amilié
avec les hommes humains et vertueux d’entre les letirés:

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

Le Philosophe dit ; Suivez la division des temps de 18
dynastie Hia. -

Montez les chars de la dynastie ¥n; portes les bonnets
de la dynastie Tcheou. Quant & la musique, adopiez les
airs chad-woi [de Chun).
























108 LE LUN-YU,

utiles, et trois sortes qui sont nuisibles. L.es amis droits et
véridiques, les amis fidéles 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 prodigues d’¢éloges et de basses, flatteries, les amis
qui n’ont que de la loquacité sans intelligence, sont les
amis nuistbles. ‘

8.Knoung-1seu dit : 1l y a trois sortes de joies ou satis-
factions qui sont utiles, et trois sortes qui sont nuisibles.
La satisfaction de s’instruire a fond dans les rites etla
musique, la satisfaction d’instruire les hommes dans les
principes de la vertu, la satisfaction de posséder I’amitié
d’un grand nombre de sages, sont les joies ou satisfactions
utiles ; la satisfaction que donne la vanité et I'orgueil, la
satisfaction de Voisiveté et de la mollesse, la satisfaction
de la bonne chére et des plaisirs, sont les satisfactions
nuisibles.

6. Kaoung-Tseu dit :-Ceux qui sont auprés des pringes
vertueux pour les aider dans leurs devoirs ont trois
fautes a 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], cé
qui est appelé aveuglement.

7. Kaoung-1seu dit : 11 y a pour I’homme supérieur
trois choses dont il cherche a se préserver : dans le temps
de Ia jeunesse, lorsque le sang et les esprits vitaux nesont
pas encore fixés [que la forme corporelle n’a pas encore
pris tout son développement ], ce que ’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 Pon 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.
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langueur, ce que F’on doit éviter, c’est le désir -d’amasser
des richesses.

8. Kaoung-tsEU dit : Il y a trois choses que ’homme
supérieur révere : il révére les décrets du ciel, il révére
les grands hommes, i] révére les paroles des saints.

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

9. KHOUNG-TSEU dit : Ceux qui, du jour méme de leur
naissance, possédent la science, sont les homnmes du pre-
mier ordre {supérieurs a tous les autres] ; ceuy qui, par
I'étude, acquiérent la science, viennent aprés éux ; ceux
qui, ayant P’esprit lourd et épais, acquierent cependant des
connaissances par l’étude, 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-vsgu 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 a s’instruire ; dans son air et son attitude, il pense
4 conserver du calme et de la sérénité ; danssa contenance,
il pense a conserver toujours de la gravité et de la dignité ;
dans ses paroles, il pense a conservér toujours de la fi-
délité et de la sincérité ; dans ses actions, il pense & 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 pensea la
Justice.

11. Kuoune-1sEu dit : « On considére le bien comme
si on pouvait Patteindre ; on considere le vice comme si
on touchait de 'eau bouillante. » ¥ai vu des hommes
agir ainsi, et j’ai entendu des hommes tenir ce lan-
gage.

«On se retire dans le secret de la sohtude pour chercher
dans sa pensée les principes de la raison ; on cultive la jus-
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différents Etats, pauvre petite reine. Les hommes des dif-
férents Etats la nomment aussi compagne du prince.

CHAPITRE XVII.

COMPOSE DE 26 ARTICLES.

1. Yang-ho (intendant de la maison de Ki-chi) désira
que KrounG-rsEv lui fit une visite. KHOUNG-TSEU n’alla pas
le voir. L’intendant Pengagea de nouveau en lui envoyant
un porc. KHOUNG-TSEU, ayant choisi le moment ot il était
?bsent pour lui faire ses compliments, le rencomtra dang
arue.

[ Yang-ho] aborda KHOUNG-TSEU en ces termes : Venez,
Jai & parler avec vous. Il dit : Cacher soigneusement dans
son sein des trésors précieux, pendant que son pays est
livré aux troubles et & la confusion, peut-on appeler cela
de 'humanité ? [Le Philosophe] dit : On ne le peut. — Ai-
mer 4 s'occuper des affaires publiques et toujours perdre
les occasions de le faire, peut-on appeler cela sagesse et
prudence ? [Le Philosophe] dit : On ne le peut. — Les
soleils et les lunes [les jours et les mois] passent, s’écoulent
rapidement. Les années ne sont pas & notre disposition.
— Knoung-tsev dit : C’est bien, je me chargerai d'un
emploi public.

2. Le Philosophe dit : Par la nature, nous nous rap-
prochons beaucoup les uns des autres ; par éducation,
nous devenons trées-éloignés.

3. Le Philosophe dit : I! n’y a que les hommes d’un
savoir et 'd’une intelligence supérieurs qui ne changent
point en vivant avec les hommes de la plus basse igno-
rance, de 1’esprit le plus lourd et le plus épais.

4.Le Philosophe s’étant rendu & Wou-tching (petite ville
de Lou), il y entendit un concert de voix humaines mélées
Bux sons d’un instrument a cordes.

Le maitre se prit 4 sourire légérement, et dit : Quand
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vous-méme et des autres, alors vous ne serez méprisé de
personne ; si vous étes généreux, alors vous obtiendrez ’af-
fection du peuple ; st vous étes sincere et fideéle, alors les
hommes auront confiance en vous ; si vous étes appliqué
au bien, alors vous aurez des mérites ; si vous étes bienveil-
lant et miséricordieux, alors vous aurez tout ce qu’il faut
pour gouverner les hommes.

1. Pi-hi (grand fonctionnaire de ’Etat de Tpin) de-
manda & voir [KaounG-TsEU]. Le Philosophe désira se
rendre & son invitation. |

Tseu-lou dit : Autrefois, moi Yeou, j’ai souvent entendu
dire & mon maitre ces paroles : Si quelqu’un commet des
actes vicieux de sa propre personne, I’homme supérieur ne
doit pas entrer dans sa demeure. Pi-Ai s’est révolté contre
Tchoung-meout ; d’aprés cela, comment expliquer la visite
de mon malitre ?

Le Philosophe dit : Oui, sans doute, j’ai tenu ces pro-
pos; mais ne disais-je pas aussi : Les corps les plus durs
nes'usent-ils point par le frottement ? Ne disais-je pas en-
core : La-blancheur inaltérable ne devient-elle pas noire
par son contact avec une couleur noire ? Pensez-vous que
je suis un melon de saveur amére, qui n’est bon qu’a étre
suspendu sans étre mange ?

8. Le Philosophe dit : Yeou, avez-vous entendu parler
dessix maximes et des six défauts qu’elles impliquent ? [Le
disciple] répondit avec respect : Jamais. — Prenez place &
cbté de m01, je vais vous les expliquer.

L’amour de I’humanité, sans Pamour de P’étude, a pour
défaut Vignorance ou la stupidité ; F'amour de la science,
sans Vamour de 1’étude, a pour défaut Vincertitude ou la
perplexité ; amour de la sincérité et de la fidélité, sans
Pamour de I’étude, a pour défaut la duperie ; Famour de
la droiture, sans l’amour de I’étude, a pour défaut une
temérité inconsidérée; ’'amour du courage viril, sans I’a-
mour de I’é¢tude, a pour défaut I'insubordination ; 'amour

"Nom de cité,
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méme. Ce ne sont la que les branches ou les choses les
moins importantes; mais la racine de tout, la chose la
plus importante, leur manque complétement . Que faut-
il done penser de leur science?

Tseu-hia, ayant entendu ces paroles, dit : Oh! Yan-
yeouexcede les bornes. Dans’enseignement des doctrines
de 'homme supérieur, que doit-on enseigner d’abord,
que doit-on s’efforcer d’inculquer ensuite? Par exemple,
parmi les arbres et les plantes, il y a différentes classes
quil faut distinguer. Dans I’enseignement des doctrines
de Yhomme supérieur, comment se laisser aller 3 la dé-
ception? Cet enseignement a un commencement et une
fin; c’est celui du saint homme.

13. Tseu-hia dit : Si pendant que 'on occupe un em-
ploi public on a du temps et des forces de reste, alors on
doit s’appliquer & I'étude de ses devoirs; quand un étu-
diant est arrivé au point d’avoir du temps et des forces de
reste, il doit alors occuper un emplai public.

14. T'seu-yeou dit : Lorsqu’on est en deuil de ses pére
et mére, on doit porter 'expression de sa douleur & ses
dernieres limites, et s’arréter Ia.

15. Tseu-yeou dit : Mon ami Tchang se jette toujours
dans les plus difficiles entreprises; cependant il n’a pas
encore pu acquérir la vertu de ’humanite.

16. Thséng-tseu dit : Que Tchang a la contenance grave
et digne! cependant il ne peut pas pratiquer avec les
bommes la vertu de humanité !

17. Thséng-tseu dit : ¥ai entendu dire au mattre qu’il
lest personne qui puisse épuiser toutes les facultés de
s nature. Si quelqu’un le pouvait, ce devrait étre dans
Fexpression de la douleur pour la perte de ses pere et
mére,

18. Thséng-tseu dit : ¥ai entendu souvent le maitre
Parler de la piété filiale de Meng-tchouang-tseu. [Ce grand
dignitaire de P’Etat de Lou] peut étre imité dans ses au-

t Yoyez le Ta-hia, chap. 1, p. 42-43.
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tres vertus ; mais, aprés la mort de son pére, il ne changea
ni ses ministres ni sa maniére de gouverner; et c’est en
cela qu’il est difficile & imiter. .

19. Lorsque Meng-chi ( Meng-tchouang-tseu) npmma
Yang-fou ministre de la justice, Yang-fou consulta
Thséng-tseu [ son maitre ] sur la maniere dont il devait s
conduire. 7hséng-tseu dit : Si les 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 quil a
de tels sentiments de révolte contre les lois, alors ayez
compassion de lui, prenez-le en pitié et ne vous en re-
jouissez jamais.

20. Tseu-koung dit : La perversne de Cheou-(sin) ne fut
pas aussi extréme qu’on I’a rapporté. C’est pour cela que
’homme 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 1’homme supérieur
sont conume des éclipses du soleil et de la lune. 8’1l com-
met des fautes, tous les hommes les voient ; 'l se corrige,
tous les hommes le contemplent.

22. Kong-sun-tchao, grand de I'Etat de Wei, questionna
1seu-koung en ces termes : A quoi ont servi les études de
1choung-ni [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 avancés dans la sagesse ont conservé
dans leur mémoire les préceptes de morale moins impor-
tants qu’ils avaient laissés au monde. Il n’est rien qui né
se soit conservé des préceptes et des doctrines salutaires
de Wen et de Wou. Comment le maitre ne les aurait-il
pas étudiés? et méme comment n “aurait-il eu qu 'un seul
et unique précepteur?

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

-






218 LB LUN-YU,

Notre maltre 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 Ktats, il
’avait qu'a dire [au peuple] : Etablissez ceci, aussitotil
Pétablissait ; suivez cette voie morale, aussitdt il la suivait;
conservez la paix et la tranquillité, aussitot il se rendait &
ce conseil ; éloignez toute discorde, aussitdt 'union et la
concorde régmaient. Tant qu’il vécut, les hommes ho-
norérent; aprés sa mort, ils Pont regretté et pleuré.
D’aprés cela, comment pouvoir atteindre a sa haute s
gease?

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 !e
milieu de la droite voie. Si les peuples qui sont situes
entre les quatre mers souffrent de la disette et de la
misére, les revenus du prince seront & jamais supprimes.

Chun confia aussi un semblable mandat & Yu. [Ce-
lui-ci] dit : Moi humble et pauvre Li, tout ce que J0s&
c’est de me servir d’un taurean noir [dans les sacrifices);
tout ce que j'ose, c¢’est d’en instruire ’empereur souve-
rain et aunguste. §'il a commis des fautes, n’osé-je (M0
son ministre] ’en blamer? Les ministres naturels de
Pempereur [les sages de empire?] ne sont pas laisses
dans Vobscurité; ils sont tous en évidence dans le ceeur
de Pempereur. Ma pauvre personne a beaucoup de de-
tauts qui ne sont pas communs [aux sages] des quatre
régions de Pempire. Si les [sages] des quatre régions ¢

! Commentaire.
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Pempire ont des défauts, ces défauts existent également
dans ma pauvre personne.

Tcheou (Wou-wang) eut une grande libéralité; les
hommes vertueux turent & ses yeux les plus éminents.

(I disait : ] Quoique Fon ait des parents trés-proches
[comme des fils et des petits-fils], il n’est rien comme
des hommes doués de la vertu de I'bumanité!! je vou-
drais que les fautes de tout le peuple retombassent sur
moi seul.

{ Wou-wang] donna beaucoup de soin et d’attention aux
poids et mesures. Il examina les lois et les constitutions,
rétablit dans leurs emplois les magistrats qui en avaient
été privés ; et Yadministration des quatre parties de I’em-
pire fut remise en ordre.

Il releva les royaumes détruits [il les rétablit et les
rendit & leurs anciens possesseurs?]; il renoua le fil des
générations interrompues |il donna des rois aux royaumes
qui n’en avaient plus 3]; il rendit leurs honneurs & ceux
qui avaient été exilés. Les populations de Pempire revin-
rent d’elles-mémes se soumettre 4 lui.

Ce qu’ll regardait comme de plus digne d’attention et
de plus important, c’était 'entretien du peuple, les funé-
railles et les sacrifices aux ancétres.

Si vous avez de la générosité et de la grandeur d’ame,
alors vous vous gagnez la foule; si vous avez de la sin-
cérité et de la droiture, alors le peuple se confie & vous;
st voug étes actit et vigilant, alors toutes vos affaires ont
d’heurenx résultats; si vous portez un égal intérét a tout
le monde, alors le peuple est dans la joie.

2. Tseu-tchang fit une question & KHOUNG-TSEU en ces
termes : Comment pensez-vous que 1’on doive diriger les
affaires de Padministration publique ? Le Philosophe dit :

1 Chapitre Tai-tchi, du Chou-king. Voyez la traduction que nous
en avons publiée dans fes Livres sacrés de I'Orient. Paris, F. Didot,
1840. |

2 Commentaire.

8 Tbid.
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dans le mal 1] : on appelle cela cruauté ou tyrannie; c’est
ne pas donner des avertissements préalables, et vouloir
exiger une conduite parfaite : on appelle cela violence,
oppression ; ¢’est différer de donner ses ordres, et vouloir
lexécution d’une chose aussitdt qu’elle est résolue : on
appelle cela injustice grave; de méme que, dans ses rap-
ports journaliers avec les hommes, montrer une sordide
avarice, on appelle cela se comporter comme un collec-
teur d’impots.

3. Le Philosophe dit : Si 'on ne se croit pas chargé de
remplir une mission, un mandat, on ne peut pas étre con-
sidéré comme un homme supérieur.

Si 'on ne connait pas les rites ou les lois qui réglent
les relations sociales, on n’a rien pour se fixer dans sa
conduite.

Si ’'on ne connait pas la valeur des paroles des hommes,
on ne les connait pas eux-mémnes.

' Commentaire,

FIN DU LUN-YU,

19.
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