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INTRODUCTION. )
en tout point de la plus saine philosophie. On y remarqua
surfout Vintervention 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 du
peuple. L’exercice de la souveraineté, qui dans nos sociétés
modernes n’est le plus souvent que I'exploitation du plus
grand nombre au profit de quelques-uns, n’est, dans le
Chou-king, que Paccomplissement 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
Yinstant que le mandataire manquait & son mandat. Nulle
part peut-étre les droits et les 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 4 la raison. C’est bien 14 qu’est constamment mise
en pratique cette grande maxime de la démocratie mo-
derne : vox populi, vox Dei, ala voix du peuple est Ia .
voix de Dieu. » Cette maxime se manifeste partout, mais
on la trouve ainsi formulée 4 la fin du chapitre X ao-yab—
mo, § 7 (p. 56 des Livres sucrés de I'Orient ) :

a« 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. » On la trouve
aussi formulée de cette maniére dans le Za-hio ou la

Grande Etude, ch. x,§ 5 (p. 58 du présent volume) :
1.



6 MENOBECTAON.

« Obtiens Paffection du peuple, ef tu abtiendras) .-
« pire; ,

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

On ferait plusieurs volumes si 'on. voulait recueillir
- tous les axiomes semblables qui sent exprimés dans les
livres chinois, depuis les plus anciens jusqu’aux plus mo-
dernes ; et, nous devons le dive, on ne trouverait pas dans
tous les écrivains politiques et moranx de.la Chine, bien
plus nombreux que partout ailleurs, un seul apétre de la
tyrannie et de P'oppression, an seul écrivain qui ait eu
Paudace, pour ne pas dire I'impiété, de nier les droits de
tous aux dons de Biea, c’est-a-dire aux avantages qui ré-
sutent de la réunion de 'homme en société, et de les re-
vendiquer au profit d'un seul ou d’un petit nombre. Le
pbuvoir le plus absolu que les écrivains. politiques et les
moralistes chinois aient reconnu aux chefs du gouverne-
ment n’a jamais été qu'un pouvoir délégué par le Ciel ou
ka Raison supréme absolue, ne pouvant s’exercer que dans
Pintérét de tous, pour le bien de tous, et jamais dans l'in-
térét d’un seul et pour le bien d’un seul. Des limites mo-
rales infranchissables sont posées a ce pouvoir absolu ; et
g'il lui arrivait de les dépasser, d’enfreindre ces lois mo-
rales, d’abuser de son mandat, alors, comme I'a dit an
célebre philosophe chinois du douziéme siécle de notre
¢re, Tcrou-HI, dans son Commentaire sur le premier
des Quatre Livres classiques de la Chine (voyezp. 88),
enseigné dans toutes les écoles et les colléges de Fempire,
le peuple serait degagé de tout respect et de toute obéis-
sance envers ce méme pouvoir, gui serait détruit immeé—
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Cette doctrine, il ne la donnait pas comme nouvelle,
mais comme un dépdt traditionnel des sages de antiquité,
quil s’était imposé la mission de transmettre & la posté-
nité 1. Cette mission, il Paccomplit avec courage, avec
dignité, avec persévérance, mais non sans épwouver de
profonds découragements et de mortelles tristesses. I
faut donc que partout ceux qui se dévouent au bonheur
de 'humanité s’attendent & boire le calice d’amertume,
leplus souvent jusqu’a la lie, comme §’ils devaient expier
par toutes les souffrances humaines les dons supérieurs
dont leur Ame avait été douée pour accomplir leur mission
divine! _

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

3 Lanyn, chap. w1, § 1, 19,












INTROPUCTION. 13

et droit 8. C’est la réalisation des lois éternelles qui doi-
vent faire le bonheur de 'humanité, et que les plus hautes
intelligences, par une application incessante de tous les in-
stants de leur vie, sont seules capables de connaltre 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 4 la chose la plus triviale et la plus vul-
-" gaire, et & laquelle on n’a pas besoin d’étre préparé par
le moindre travail intellectuel et moral.

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

1o Lk Ta-HI0 ou LA GRANDE ETUDE. Ce petit ouvrage se
compose d’un fexte attribué & KHOUNG-TSEU, et d’une
Ezposition faite par son disciple Thseng-fseu. Le texte,
proprement dit, est fort court. Il est nommé King ou
Livre par excellence; mais tel qu’il est, cependant, c’est
peut-&tre, sous le rapport de I’art de raisonner, le plus
précieux de tous les écrits de I’ancien philosophe chinois,
parce qu’il offre au plus hant degré Pemploi 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-yu, chap. xu, § 17.
, |



13 | INTRODUCTION.
morales, mais qui est déja passée & Pétat scientifique. Lart
est ici trop évident pour que 1’on puisse attribuer Pordre
et Tenchatnement logique 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 Pargument
nommsé sorife était déjd conmu en Chine environ dewx
siecles avant Aristote, quoique les lois n’en aient peut-&tre
jamais été formulées dans cette contrée par des traités
spéciaux 4. |

Toute la doctrine de ce premier traité repose sor un
grand principe anquel tous les autres se rattachent et dont
ils découlent comme de leur source primitive et naturelle :
le perfectionnement de soi~-méme. Ce principe fondamental,
le philosophe chinois le déclare obligatoire pour tous les
hommes, depuis celui qui est le plus élevé et le plus puis-
sant jusqu’au plus obscur et au phus faible ; et il établit
que négliger ce grand devoir, c’est se mettre dans V'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 gonvernement politique comme ceux du perfec-
tionnement de soi-méme-et de la pratique de la vertu par
tous les hommes.
x o LE 'I_‘cpouue-mm, 0u L'INVARIABILITE DANS LR Mi-
vv. Le titre de cet ouvrage a été interprété de diverses
maméres par les conmeutatems chmms Les uns I'ont

1 Voyez I’Argument philosophique de I'édition chinoiselatine ot
francaise que nous avoms donnde de cet ouvrage. Paris, 1837,
Grand ln-8°



INTRODEICTION. 15

entendu comme signifiant la perséuérance de la conduite
dams une ligne droite également éloignée des extrémes,
c’est-a-dire daus la voie de la vérité que I'on doit constam-
ment suivre; les autres Pont considéré comme signifiant
tmér le miliau en se conformant aux temps et aux circon-
gances, ce qui nous parsit conteaire i la doctrine expri-
mée dans ee livre, gui est d’'une nature aussi métaphy-
sique que morale. Jscu-sse)qui le rédigea, était petit-fils,at
disciple de KBoung-rseu. On vait, & la lecture de ce traité,
que Tseu-sse voulut exposer les principes métaphysiques
des doctrines de son maiire, et mostrer que ces doctrines
wétaient pas de simples préceptes dogmatiques puisés dans
le sentiment et la raison, et qui seraient par conséquent
plus ou moins obligatoires selon la maniére de sentir et de
raisonner,, mais bien des principes métaphysigques fondés
sur la pature de ’homme et les lois éternelles du monde.
Ce caractére éleve, qui domins tout le 7choung-young, et
que des écrivains modernes, d’'un mérite supérieur d’ail-
leurst, n’ont pas voulu reconnattre dans les écrits des phi-
losophes chinois, place ce traité de morale métaphysique
au premier rang des écrits de ce genre que nous a légués
Pantiquité. On peut certainement le mettre & coté, sinon
au-dessus de tout ce que la philosophie ancienne nous
a laissé de plus élevé et de plus pur. On sera méme
frappé, en le lisant, de I'analogie qu’il présente, sous cer-
tains rapports, avec les doetrines morales de la philo-
sophie stoique enseignées par Epictdte et Marc-Aurdle,

1 VYoyez les Histoires de la philosophie ancienne de Hegel ot de
H. Ritter.


















INTRODUCTION. 2

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

Il ajoute ; « Que cet homme souverainement saint ap-
a paraisse avec ses vertus, ses facultés puissantes, et les
« peuples ne manqueront pas de lui témoigner leur véné-
« ration; qu’il parle, et les peuples ne manqueront pas
« d’avoir foi en ses paroles; qu'il agisse, et les peuples ne
« manqueront pas d’étre dans la joie... Partout ou les
« vaisseaux et les chars peuvent parvenir, ou les forces de
« I'industrie humaine peuveni; faire pénétrer, dans tous
« les lieux que le ciel couvre de son dais immense, sur
« fous les points que la terre enserre, que le soleil et Ia
« 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 I’aimer et
«de le révérer. »

Mais ce n’est pas tout d’étre souverainement saint, pour
donner des lois aux peuples et pour les geuverner: il faut
encore étre souverainement parfait (chap. XXXII), pour
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a« ciples ! Clest la manitre d’agir de Khieou (de lui~
¢« méme 3). » |

Il serait trés-difficile de donner une idée sommaire du
Lén-yi, & cause de la nature de '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 Lién-yu et des autres livres clas-
siques, Tching-tseu, qui vivait sur la fin du onziéme siécle
de notre ére :

« Le Lén-yi est un livre dans lequel sont déposées les
« pavoles destinées & transmettre la doctrine de la raison -
« doctrine qui a été I'objet de ’étude persévérante des
« hommes qui ont atteint le plus haut degré de sainteté...
« Si 'on demande quel est le but du Lén-yi, je répon-
« drai : Le but du Lén-yk consiste & faire connaitre la
« vertu de 'humanité ou de la bienveillance universelle
« pour les hommes ; c’est le point principal des discours
« de KrounG-Tsgu. 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-
« tique des devoirs qu’ils devaient remplir), il répond
« diversement & leurs questions. » Le Lin-yii est divisé
en deux livres, formant ensemble vingt chapitres. 11 y eut,
selon les commentateurs chinois, trois copies manuscrites
du Ldn-yi : 'une conservée par les hommes instruits de
la province de 7%si; autre par ceux de Lou la province

1 Lan-yu, chap. vi, § 23.
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entidre. En communiquant la connalssance de ses prim-
cipes d’abord aux princes et aux hommes qui occupaient
un rang élevé dans la société, et ensuite & un grand
nombre de disciples que sa renommée attirait antowr de
lui, il s’efforcait de propager le plus possible ces mémes
doctrines an sein de la multitude, et d’inculquer dans
Pesprit des grands, des princes, gue la stabilité de lear
puissance dépendait uniguement de P'amour et de Patfee-
tion qu’ils auraient pour leurs peuples. Sa politique paralt
avoir eu une expression plus décidée et plus hardie que
celle de son maitre. En s'efforcant de faire comprendre
aux gouvernanis et aux gouvernés leurs devoirs réei-

. proques, il tendait & soumettre tout 'empire chinois i Ia
domination de ses principes. D’un cdté il enseignait aux
peuples le droit divin que les rois avaient & régner, et de
Pautre il enseignait aux rois que c’était leur devoir de
consulter les désirs du peuple, et de mettre un frein A
Iexercice de leur tyrannie; en un mot, de se rendre
le pére et la mére du peuple. MENG-TSKU était un homme
de principes indépendants, et, contrble vivant et incor-
ruptible du pouvoir, il ne laissait jamais passer un acte
doppression , dans les Ktats avec lesquels il avait des
relations, sans le bldmer sévérement. .

MenG-TSEU possédait une comnaissance profomde du
coeuir humain, et il a déployé dans son ouvrage une grande
souplesse de taleni, uns grande habileté & décomvrir les
mesures arbitraires des princes régnants et les abus des
fonctionnaires publics. Sa maniére de philosopher est
e@clle de Socrate et de Platon, mais avec plus de vigneur
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LE LUN-YU

ov

LES ENTRETIENS PHILOSOPHIQUES.

TROISIEME LIVRE CLASSIQUE.

P ———

CHANG-LUN,

PREMIER LIVRE.

CHAPITRE PREMIER,

COMPOSE DE 16 ARTICLES.

1. Le philosophe KHounG-TsEU a dit : Celui qui se livre
3 Pétude du vrai et du bien, qui s’y applique avec persé-
vérance et sans relache, n’en éprouve-t-il pas une grande
satisfaction ?

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

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

2. Yeou-tseu (disciple de KaounG-1seu) dit : Il est rare
(jue celui qui pratique les devoirs de la piété filiale et de
la déférence fraternelle aime & se révolter contre ses supé-
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rieurs; mais il n’arrive jamais que celui qui n’aime pas 3
se révolter contre ses supériemrs aime & susciter des
troubles dans ’empire.

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

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

4. Thséng-tseu dit : Je m’examine chaque jour sur trois
points principaux : N’aurais-je pas géré les affaires d’autrui
avec le méme zéle et la méme intégrité que les miennes
propres? n'aurais-je pas été sincére dans mes relations
avec mes amis et mes condisciples? n’aurais-je pas con-
servé soigneusement et pratiqué la doctrine qui m’a été
transmise par mes instituteurs?

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

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

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

guerre. » (Glose.)
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mations de notre maltre ne differe-t-elle pas de celle de
tous les autres hommes?

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

12. Yeou-tseu dit : Dans la pratique usuelle de la politesse
[ ou de cette éducation distinguée qui est la loi du cielt ],
la déférence ou la condescendance envers les autres doit
étre placée au premier rang. C’était la régle de conduite
des anciens rois, dont ils tirent un si grand éclat ; tout ce
qu’ils firent, les grandes comime les petites choses, en dé-
rivent. Mais il est cependant une condescendance que ’on
ne doit pas avoir quand on sait que ce n’est que de la con-
descendance ; n’étant pas deV’essence méme de la véritable
politesse, il ne faut pas la pratiquer. |

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

14. KaounG-tseu dit : L’homme supérieur, quand il
est & table, ne cherche pas A assouvir son appétit; lors-
qu’il est dans sa maison, il ne cherche pas les jouissances
de 'oisiveté et de la mollesse; il est attentif & ses devoirs et
vigilant dans ses paroles; 11 aime 4 fréquenter ceux qui
ont des principes droits, afin de régler sur eux sa sonduite.
Un tel homme peut étre appelé pkzlosophe, ou quj se platt

7 dans P’étude de la sagesse 3.
18, Tseu-koung dit : Comment trouvez-vous ’homme

1 Commentaire de Tchow-hi.
2 En chinois hao-hio, littéralement : atmant, chérissant tétsdc.
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pas informé de ce qui se passe. Veillez atientivement sur ’
vos actions, et vous aurez rarement du repentir. Si dans
vos paroles il vous arrive rarement de commettre des
fautes, et si dans vos actions vous trouvez rarement une
cause de repentir, vous possédez déja la charge & laquelle
vOUuS aspirez.

19. Ngai-koung (prince de Lou) fit 1a question suivante :
Comment ferai-je pour assurer !a soumission du peuple?
KrounG-tseu lm répondit : Elevez, honorez les hommes
droits et intégres ; abaissez, destituez les hommes corrom-
pus et pervers : alors le peuple vous obéira. Elevez, hono-
rez les hommes corrompus et pervers; abaissez, destituez
les hommes droits et intégres : et le peuple vous désobéira.

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

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

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

t Yoyez la traduction de ce Livre dans notre volume intitulé Les
Livres sacrés de V'QOrient.

10.
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a« I1 n’y a que les princes qui assistent & la cérémonie;

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

€omment 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 'bumanité, comment se-
rait-ce se conformer aux rites? Etre homme, et ne pas
posséder les vertus que- comporte Fhamanité !, comeent
jouerait-on dignement de la musique?

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

Le Philosephe dit : C’est 16 une grande question, as-
surément! En fait de rites, une stricte économie est pré-
férable a I'extravagance ; en fait de cérémonies funtbres,
wme douleur silencieuse est préférable & une pompe vaine
et stérile.

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

6. Ki-ch: alla saerifier aw mwont Zai-chan (dans le
royaume de Lou). Le Philosophe interpella Yen-yéou 3,
en lni disant : Ne pouvez-vous pas I'en empécher? Ce der-
nier lui répondit respectueusement : Je ne le puis. Le
Philosophe s’écria : Hélas! hélas! ce que vous avez dit
relativement au mont 7ai-char me fait voir que vous,étes
inférieur & Ling-famg (pour la connaissance des devoirs
du cérémonial 4).

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

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

$ C'est ainsi que les commentateurs chinois entendent le mot I,

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

* 1 n’y avait que le chef de r'Btat-qui avaiv le droit d"aller sacgi-
fer au mant Tai-cham
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relles ou de contestations avec personne. S'il lui arrive
d’en avoir, c’est quand il faut tirer au but. II céde la place
a son antagoniste vaincu, et il monte dans la salle; il en
descend ensuite pour prendre une tasse avec lui (en signe
de paix.) Voild les seules contestations de l’homme
superieur.

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

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

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

Le Philosophe dit : Préparez d’abord le fond du tableau
pour y appliquer ensuite les couleurs. T'seu-Aia dit : Les
lois du rituel sont donc secondaires? Le Philosophe dit :
Vous avez saisi ma pensée, 6 Chang! Vous commencez
maintenant & comprendre mes entretiens sur la poésie.

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

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

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

12. 1l faut sacrifier aux ancétres comme s’ils Staient
présents ; il faut adorer les esprits et les génies comme s’ils
étaient présents. Le Philosophe dit : Je ne fais pas les cé-

. —



OU LES ENTRETIENS PHILOSOPHIQUES. 111

rémonies du sacrifice comme si ce n’était pas un sacrifice.

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

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

18. Quand le Philosophe entra dans le grand temple,
il ’informa minutieusement de chaque chose; quelqu’un
s’écria : Qui dira maintenant que le fils de 'homme de
T'séou ? 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 & la cible, il ne s’agit
pas de dépasser le but, mais de ’atteindre ; toutes les forces
ne sont pas égales ; c’était 1a la régle des anciens.

17. Tseu-koung désira abolir le sacrifice du mouton, qui
s’offrait le premier jour de la douzieme 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 '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. Kaoune-TsEu répondit avec déférence : Un prince
doit employer ses ministres selon qu’il est prescrit dans
les rites ; les ministres doivent servir le prince avec fidélité.

1 ¢« Envers la raison (I). » (Comm.)
? L'homme de Tséou, c'est-a-dire le pére de KnounG-rsEU.
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20. Le Philosophe dit : Les modulations joyeuses de
Pode Kouan-tseu n’excitent pas das désirs licencieux,; les
modulations tristes ne blessent pas les sentiments.

21. Ngai-koung (prince de Lou) questionna Tsai-ngo,
diseiple de KnoUNG-TSEU, relativement aux autels ou ter-
tres de terre érigés en ’honneur des génies. Tsai-ngo ré-
pondit avec déférence : Les familles princiéres de la dy-
nastie Hia érigérent ces autels antour de I'arbre pin; les
hommes de la dynastie ¥n, autour des cyprés ; ceuxde ln
dynastie T'cheou, autour du chdtaignier : car on dit que
le chitaignier 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 eon-
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 ow (o~
fou de VKtat de Thsi) est un vase de bien peu de capacité,
Quelqu’un dit : Kouan-tfchoung est done avare et parcimage"
nienx ? [ Le Philosophe ] répliqua : Kouan-cki (le méme)
a trods grands corps de batiment nommés Kouei, et dans
le service de ses palais il n’emploie pas plus d’'un homme
pour un office : est-ce la de avarice et de la parcimonie ?

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

[Le Philosophe ] répondit : Les princes d’un petit Ktat
ont leurs portes protégées par des palissades; Koxam-chi
a aussi ses portes protégées par des palissades. Quand
deux princes d’un petit Etat se renceontrent, pour fdter
leur bienvenue, aprés avoir bu ensemble, ils renversemt
leurs coupes; Kouan-chi & aussi renversé sa coupe. Si
Kouan-chi connait les rites ou usages prescrits, pourqaai
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 royanme
de Loy, dit: En fait de musique, vous devez étre parfai

! Le nom méme du chitmignier, i, shgnifie exaindre.
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tement instruit ; quand on compose un air, toutes les notes
ne doivent-elles pas concourir  Pouverture ? en avancant,
ne doit-on pas chercher & produrre 'harmonte, la clarté,
la régularité, dans le but de compléter le chant ?

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

28. Le Philosophe appelait le chant de musique nommé
Tehao (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 Fon gou-
verne; pratiquer les rites et usages prescrits sans aucune
sorte de respect, et les cérémonies funébres sans douleur
véritable : voild ce que je ne puis me résigner a voir.

1 Littéraloment : Yout ce qui et sous le oiel (Thian-hia, le monde).

3 Tel est 1o sens que comportent .les deux mots chinois mou-to,
littéralement : clochette avec battast de bois, dont se servaient les
hérauts dans les anciens temps, pour rassembler la multitude dans
le but de lui faire connaltre un message du prince. (Comment.) Le
texte porte littéralement-: le ciel wa ‘prendre -votre malire pour ex
faire une clochette avec wn battant de bois. Nous avons dd traduire
en le paraphrasant, pour en faire comprendre le sens.
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comment pourrait-il rendre sa réputation de sagesse par-
faite? L’homme supérieur ne doit pas un seul instant
agir contrairement aux vertus de ’humanité. Dans les
moments les plus pressés, comme dans les plus confus, il
doit s’y conformer.

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

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

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

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

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

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

1 Littéralement : intervalle d'un repas.

% Le caractére Tao de cette admirable sentence, que nous avons
traduit par voiz de la raison divine, esl expliqué ainsi par Tchou-hi :
La raison ou le principe des devoirs dans les actions de la vie
s2e we thang jan tchi ls.
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voirs envers vos pére et pére, ne faites que trés-pen d’ob-
gervations; si vous voyez qu’ils ne sont pas disposés a
suivre vos remontrances, ayez pour eux les ménes res-
peets, et ne vous opposes pas a leur volonté ; si vous éprou-
vez de leur part de mauvais traitemients, n’en murmurez

pas.

19. Le Philosophe dit : Tant que votre pére et voire
mere subsistent, ne vous éloignez pas d’eux ; si vous vous
éloignez, vousdevez leur faire connaitre la contrée o vous
allez vous rendre.

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

24. Le Philosophe dit : L’ge de votre pere et de votre
mére ne doit pas étre ignoré de vous; il doit faire natire
en vous tantdt de la joie, tantét de la crainte.

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

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

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

25. Le Philosophe dit : La vertu ne reste pas comme
une orpheline abandonnée ; elle doit nécessairement avoir
des voisins.

26. Tseu-yeou dit : Si dans le service d’'un prince il
arrive de le blamer souvent, on tombe bient6t en disgréce.
Si dans les relations d’amitié on blame souvent son ami,
on éprouvera bientdt son indifférence.

CHAPITRE V.

COMPOSE DE 27 ARTICLES.
4. Le Philosophe dit que Kong-{chi-tchang (un de ses
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disciples) pouvait te marier, quoiqu’il fii. dans les prisons,
parce qu’il n’était pas criminel; et il se maria avec la fille
du Philosophe. | .

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

2. Le Philosophe dit que T'seu-tsien (un de ses disciples)
était un homme d’une vertu supérieure. Si le royaume de
Lou ne possédait aucun homme supérieur, ou celui-ci au-
rait-il pris sa vertu éminente?

3. Tseu-koung fit une question en ces termes: Que
pensez-vous de moi? Le Philosophe répondit : Yous.étes
un vase. — Et quel vase? reprit le disciple. — Un vase
chargé d’ornements 1, dit le Philosophe.

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

5. Le Philosophe pensait & faire donner & Tsi-fiao-kai
(un de ses disciples) un emploi dans le gouvernement. Ce
dernier dit respectueusement & son mattre : Je suis encore
tout a fait incapable de comprendre parfaitement les doc-
trines que vous nous enseignez. Le Philosophe fut ravi de
ces paroles. |

! Vase hou-lien, richement orné, dont on faisait usage pour met
tre le grain dans le temple des ancétres. On peut voir les nos 2f,
22, 23 (43¢ planche) des vases que 1'auteur de celte traduction a fait
graver, et publier dans le ier volume de sa Description historique,

géographique et littéraire de I'empire de la Chine. Paris, F. Didot.
1837.
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6. Le Philosophe dit : La voie droite (sa doctrine) n’est
point fréquentée. Si je me dipose & monter un bateau
pour aller en mer, celui qui me suivra, n’est-ce pas Yeou
(surnom de T'seu-lou)? Tseu-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 7'seu-lou était humain. Le Philosophe dit : Je
Vignore. 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 Tchi (un des disciples de KHOUNG-TSRU), qu’en
faut-il penser? Le Philosophe dit : 7¢A¢, ceint d’une cein-
ture officielle, et occupant un poste 2 la cour, serait capa-
ble, par son élocution fleurie, d’introduire et de recon-
duire les hétes : je ne sais pas quelle est son humanité.

8. Le Philosophe interpella Tseu-koung, en disant : Le-
quel de vous, ou de Hoei, surpasse l'autre en qualités?
[ Tseu-koung] vépondit avec respect : Moi Sse, comment
oserais-je espérer d’égaler seulement Hoei? Hoei 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 : Vous 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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Le Philosophe dit : Les paroles de Young sont confor-
mes a la raison.

2. Ngai-kong demanda quel était eelui des disciplesdu
Philosophe qui avait le plus grand ameur de I'étude.

Ka0UNG-TSEU répondit avec déférence : Il y avait Yan-
hoet qui aimait Fétude avec passion; il ne pouvait éloigner
de lui I’ardent désir de savoir; il ne commettait pas deux
fois la méme faute. Malheureusement sa destinée a été
courte, et il est mort jeune. Maintenant il n’est plust! je
n’ai pas appris qu'un autre eQit un aussi grand amour de
Pétude.

3. T'seu-hoa ayant été envoyé (par le Pbilosophe) dans
le royaume de 7chi, Yan-tseu demanda du riz pour la
mere de Tseu-hoa, qui était momentanément privée de la
présence de son fils. Le Philosophe dit : Donpez-lui-en
une mesure. Le disciple en demanda davantage. Donnez-
lui-en une mesure et demie, répliqua-t-il. Yan-fsex lui
donna cing ping de riz (ou huit mesures).

Le Philosophe dit : Tcht (Tsew-Aoa), en se rendant dans
PEtat de [Asi, montait des chevaux fringants, portait des
pelisses fines et légéres ; j’at toujours entendu dire que
Fhomme supérieur assistait les nécessitenx, et n’augnen-
tait pas les richesses du riche.

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

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

4. Le Philosophe, interpellant Tchoung-koung, dit : Le
petnt d’une vache de couleur mélee, qm aurait le poil
jaune et des cornes sur la téte, quoiqu’on puisse désirer
ne 'employer & aucun usage, [les génies] des montagnes
et des rivieres le rejetteraient-ils?

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

' Yan-hoei mourut a trente-denx ans.
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nité. Les autres hommes agissent ainsi pendant un jour
ot un mois; et voila tout !

6. Ki-kang-tseu demanda si Tchoung-yeou pourrait oc-
cuper un emploi supérieur dans 1'administration publi-
que. Le Philosophe dit : Yeou est certainement propre 4
occuper un emploi dans Padministration publique ; pour-
quoi ne le serait-i1 pas? — Il demanda- eusuite : Et Sse
est-il propre & occuper un emploi supérieur dans ’admi-
nistration publique ? — Sse a unesprit pénétrant, trés-pro-
pre & occuper un emploi supérieur dans Padministration
publique ; pourquoi non? — Il demanda encore : Kieou
est-il propre & occuper un emploi supérieur dans 'admi-
nistration publique ? — A'ieou, avec ses talents nombreux
et distingués, est trés-propre & occuper un emploi supé-
rieur dans 'administration publique ; pourquoi non?

7. Ki-chi envoya un messager & Min-tseu-kien (disciple
de KHOUNG-TSEU), pour luni demander s'il voudrait étre
gouverneur de Pi. Min-tseu-kien répondit : Veuillez re-
mercier pour moi votre mafltre; et s’il m’envoyait de
nouveau un messager, il me trouverait certainement
établi sur les bords de la rivitre Wan (hors de ses Etats),

8. Pe-nieou (disciple de Kmoung-1sEU) étant malade, le
Philosophe demanda & le voir. Il lui prit la main a tra-
vers la croisée, et dit : Je le perds! c’était 1a destinée de
ce jeune homme qu’il edt cette maladie; c’était la desti-
née de ce jeune homme qu’il efit 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 I demeurait dans ’humble réduit
d’une rue étroite et abandonnée; un autre homme que
Ini n’aurait pu supporter ses privations et ses souffrances.
Cela ne changeait pas cependant ta sérénité de Hoei : oh!
qu’il était sage, Hoei / . ‘

10. Yan-kieou &it: Ce m'est pas que je ne me plaise
dzns Pétude de votre doctrine, maltre; mais mes fortes
sont insuffisantes. Le Philosophe dit : Ceux dont les
forces sont insuffisantes font la moitié du chemin et
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carré, on ne sait pas la dimension des trois autres angles,
alors je ne renouvelle pas la démonstration.

9. Quand le Philosophe se trouvait & 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 lni-méme &
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 aipsi.

T'seu-lou dit : Si vous conduisiez trois corps d’armée ou
kiun de douze mille cinqg cents hommes chacun, lequel -
de nous prendriez-vous pour lieutenant ?

Le Philosophe dit : Celui qui de ses seules mains nous
engagerait au combat avec un tigre ; qui, sans motifs,
voudrait passer un fleuve & gué ; qui prodiguerait sa
vie sans raison et sans remords : je ne voudrais pas le
prendre pour lieutenant. Il me faudrait un homme qui
portat une vigilance soutenue dans la direction des af-
faires ; qui aimat & former des plans et & 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,
yaimerais mieux m’appliquer 4 ce que j’aime.

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

13. Le Philosophe, étant dans le royaume de Thsi, en-
tendit la musique nommée Tchao (de Chun). Il en éprouva
tant d’émotion, que pendant trois lunes il ne connut pas
le goiit des aliments. 11 dit : Je ne me figure pas que de-
puis la composition de cette musique on soit jamais arrivé
& ce point de perfection.

14. Yen-yeou dit : Notre maltre aidera-t-il le prince de
Wei? Tseu-koung dit : Pour cela, je le lui demanderai.
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ce n'est qu'une timidité outrée; si le courage viril n’est
pas réglé par I’éducation, alors ce n’est que de I'insubor-
dination ; si la droiture n’est pas réglée par I'éducation,
alors elle entraine dans une grande confusion.

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

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

« Ayez la méme crainte et la méme circonspection

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

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

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

Les choses que 'homme supérieur met au-dessus de
tout, dans la pratique de la raison, sont au nombre de
trois : dans sa démarche et dans son attitude, il a soin
d’éloigner tout ce qui sentirait la brutalité et la rudesse ;
il fait en sorte que la véritable expression de sa figure re-
présente autant que possible la réalité et la sincérité de
ses sentiments ; que dans les paroles qui lui échappent de
la bouche et dans I'intonation de sa voix, il éloigne tout
ce qui pourrait tre bas ou vulgaire et contraire a la raison,
Quant 2 ce qui concerne les vases en bambou [ choses
moins importantes ], il faut que quelqu un préside a leur
conservation.

8. Thséng-tseu dit : Posséder la capaclté et les talents,
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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.

-42. 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-
luments qu’elle peut en retirer.

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

Si un Ktat 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.

Si un Etat est gouverné par les principes de la raison,

la pauvreté et la misére sont un sujet de honte ; si un Etat -

’est pas gouverné par les principes de la raison, la richesse
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 7¢chi, dans son chant qui commence par ces mots :
Kouan-tsiu-tehi-louan, avait su charmer l'oreille par la
grice 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 : Ktudiez toujours comme si
yous ne pouviez jamais atteindre {au sommet de la
science], comme si vous craigniez de perdre le fruit de
vos études.

1 Ces admirables principes n’ont pas besoin de commentaire.
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an jour Tseu-koung en ces termes : Yotre maltre est-il un
saint ? N’a-t-il pas un grand nombre de talents?

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

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

Lao (un des disciples de Knoung-182u) dit : Le Philo-
sophe répétaii souvent : « Je ne tus pas employé jeune
« dans les charges publiques ; c’est pourquoi je m’appli-
« quai a ’étude des arts. »

7. Le Philosophe dit : Sms-]e véritablement en posses-
sion de la science? je n’en sais rien i, Mais s’il se ren-
contre un ig‘norant 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’cisean 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 1oi.

9. Lorsque le Philosophe voyait quelqu’un en habits
de Jguil, ou portant le nonnet et la robe de magistrat, on
aveugle, quand méme il edit 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 mattre, je ne vois rien de plus élevé ;
si je cherche a la pénétrer, je ne trouve rien de plus im-
pénétrable ; si je la regarde comme devant mes yeux et
me précédant, aussitdt elle m’échappe et me fuit.

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

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

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

17. Le Philosophe dit : Je n’ai encore vu personne
¢ qui aimét autant la vertu que l'on aime la beauté du
Corps.

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

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

20. Le Phllosophe parlant de Yen—youan (Hoei), di-
sgnt : Hélas ! je le wis toujours avancer el jamais s’ar~
réter. -

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

22. Le Philosophe dit : D#s I'instant qu’un enfant est
né, il faut respecter ses faculté ; la science qui lui vien-
dra par la suite ne ressemble en rien & son état présent,
¥'il arrive & I'age de quarante ou de cinquante ans sans
avoir rien appris, il n’est plus digne d’aucun respect.
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HIA-LUN.

SECOND LIVRE.

CHAPITRE XI.

COMPOSE DE 28 ARTICLES,

1. Le Philosophe dit : Cenx qui les premiers firent
des progres dans la connaissance des rites et dans I'art
de la musique sont regardés [aujourd’hui] comme des
hommes grossiers. Ceux qui aprés eux et de notre temps
ont fait de nouveaux progrés dans les rites et dans la
musique sont regardés comme des hommes supérieurs.

Pour mon propre usage, je suis les anciens,

2. Le Philosophe disait : De tous ceux qui me suivi-
rent dans les Etats de Tehin et de Tsai, aucun ne vient
maintenant 4 ma porte [pour écouter mes legons].

Ceux qui montraient !e plus de vertu dans leur con-
duite étaient Yan-youan, Min-tseu-kian, Jan-pe-nieou
et Tchoung-koung ; ceux qui brillaient par la parole et
dans les discussions étaient Tsai-ngo, et Tseu-koung;
ceux qui avaient le plus de talents pour I'administration
des affaires étaient Jan-yeou et Ki-lou,; ceux qui excel-
laient dans les études philosophiques étaient T'seu-yeou
et Tseu-kia.

3. Le Philosophe dit : Hoei ne m’aidait point {dans
mes discussions]*; dans tout ce que je disais, il ne trou-
vait rien dont il ne fut satisfait.

4. Le Philosophe dit : O quelle piété filiale avait Min-
fsen-kian! Personne ne différait 1a-dessus de sentiment

! Parce qu’il était toujours de 1'avis de son maitre.
| | 14"
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avec le témoignage de ses pére et mére et de ses fréres,

8. Nan-young trois fois par jour répétait ’ode Pekouei
du Livre des Vers, KBOUNG-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 Pétude.
KnounG-TSEU répondit avec déférence : C’était Yan-hoei
qui aimait le plus ’étude! mais, malheureusement, sa
destinée a été courte; il est mort avant le temps. Mamte-
nant c’en est fait ; il n ’est plus!

7. Y, an-youan étant mort, Yandou (pére de Yan-youan)

pria qu'on lui remit le char du Philosophe pour le ven-
dre, afin de faire construire un tombeau pour son fils avec
le prix qu’il en retirerait.
" Le Philosophe dit : Qu’il ait du talent ou qu’il n’en ait
pas, chaque 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 tombeau [ Yan-
youan] ; puisque je marche avec les grands dignitaires, je
ne dois pas aller & pied.

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

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

{Le Philosopbe] dit : N’ai<je pas éprouvé une perte ex-
tréme?

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

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

Ses condisciples lui firent des funérailles somptueuses

Le Philosophe dit : Hoe§ (Yan-youar) me considérait
~omme §0n pére; moi, je une puis le considérer comme
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était le plus sage. Le Philosophe dit : Sse dépasse le but ;
Chang ne Patteint pas.

— 1l 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 Tcheou-koung, et ce-
pendant Kideou 1evart 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.

-47. Tchai est sans intelligence.

San a Pesprit lourd et peu pénétrant,

Sse est léger et inconstant. '

Yeou a les maniéres peu polies.

18. Le Philosophe dit : Hoez, lui, approchait beaucoup
de la voie droite! il fut souvent réduit 4 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 pénétrer dans la demeure la plus secrete [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 aussitét qu’il avait entend
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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frere ainé qui existent encore [et qui sont vos précepteurs
naturels] ; pourquoi done, aussitdt que vous auriez en-
tendu une chose, la mettriez-vous immédiatement en pra-
tiqgue? Yan-yeou demanda également si aussitdt qu’il avait
entendu une chose il devait la mettre immédiatement en
pralique. Le Philosophe dit : Aussitét que vous 'avez
entendue, mettez-la en pratique. Kong-si-hoa dit : Yeou
(T'seu-lou) a demandé st aussitot qu’il avait entendu une
chose il devait la mettre immédiatement en pratique ?
Le maltre a répondu : Yous avez un pére et un frére ainé
qui existent encore. Khieou (Yan-yeou) a demandési aus-
sitdt qu’il avait entendu une chose il devait la mettre im-
médiaternent en pratique. Le maltre a répondu : Aussi-
tot que vous 'avez entendue, mettez-la en pratique. Moi,
Tchi (Kong-si-hoa), ’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 pourquoi je l’aiguillonne pour qu’il avance;
Yeou aime & surpasser les autres hommes; c’est pour-
quot je le retiens.

22. Le Philosophe éprouva un jour une alarme dans
Kouang. Yan-youan était resté en arriére. [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?

23. Ki-tseu-jan' 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 Yon appelle grands ministres servent leur
prince selon les principes de la droite raison [et non se-

1 Fils puiné de Ki-chi, qui, par la grande puissance que sa fa-
mille avait acquise, avait fait nommer ses deux fils ministres.
(Tcuou-n1.)

I
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Les trois disciples partirent, et Thseng-sie resta encore
quelque temps. Theng-sie dit : Que doit-on penser des
paroles de ces trois disciples? Le Philosophe dit : Cha-
cun d’eux a exprimé son opinion, et voila tout. — Il
ajouta : Maitre, pourquoi avez-vous souri aux paroles de
Yeou?

[ Le Philosophe ] dit : On doit administrer un royaume
selon les lois et coutumes établies ; les paroles de Yeou
- n’étaient pas modestes, ¢’est pourquoi j’ai souri.

Mais Kkieou lui-méme n’exprimait-il pas le désir d’ad-
ministrer aussi un Etat? Comment voir cela dans une pro-
vince de soixante a4 soixante et dix /i, et méme de cin-
quante a soixante /i d’étendue? ce n’est pas la unroyaume,

Et 1chi, n’était-ce pas des choses d’un royaume dont il
entendait parler? ces cérémonies du temple des ancétres,
ces assemblées publiques ne sont-elles pas le privilége des
grands de tous les ordres? et comment 7cA: pourrait-il y
prendre part en qualité d’humble fonctionnaire? qui pour-
rait donc remplir les grandes fonctions?

CHAPITRE XII.
COMPOSE DE 24 ARTICLES.

i. Yan-youan demanda ce que c’était que la vertu de
I'humanité. Le Philosophe dit : Avoir un empire absolu
sur soi-méme, retourner aux rites [ ou aux lois primitives
do la raison céleste manifestée dans les sages coutumes ],
c’est pratiquer la vertu de 'humanité. Qu’un seul jour
" un homme dompte ses penchants et ses désirs déréglés,
et qu'il retourne & la pratique des lois primitives, tou
I'empire s’accordera a dire qu’il a Ia vertu de 'humanité.
Mais la vertu de ’humanité dépend-elle de soi-méme, ou
bien dépend-elle des autres hommes? Yan-youan dit :
Permettez-moi de demander quelles sont les diverses ra-






166 LE LUK-YU,

8. Sse-ma-nieou, 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 & une loi im-
muable fixée dés Porigine, et que les richesses et les hon-
neurs dependaient du ciel ;

Que Phomme 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 maniéres distinguées et polies, regardant
tous les hommes qui habitent dans P'intérieur des quatre
mers [tout Punivers] comme ses propres fréeres. En agis-
sant ainsi, pourquoi 'homme supérieur s’affligerait-il
donc de n’avoir pas de fréres?

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

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

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

Tseu-koung dit : Si I'on se trouve dans Pimpossibilité
de parvenir aux autres conditions, et qu’il faille en ecar-
ter encore une, laquelle de ces deux choses faut-il écarter
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de préférence? [Le Philosophe] dit : Ecartez les provi-
sions. Depws la plus baute antiquité, tous les hommes
sont sujets & la mort; mais un peuple qui n’aurait pas de
confiance et de fidélité dans ceux qui le gouvernent ne
pourrait subsister.

8. Ko-tseu-tching (grand de IEtat de Wei) dit ¢
L’homme supérieur est naturel, sincire; et voild tout.
A quoi sert-il de lui donner les ornements de 1'édu-
cation?

Tseu-koung dit : Oh! quel discours avez-vous tenu,
maitre, sur ’homme supérieur! quatre chevaux attelés _
ne pourraient le ramener dans voire bouche. Les orne--
ments de ’éducation sont comme le naturel ; le naturel,
comme les ornements de I’éducation. Les peaux de tigre
et de léopard, lorsqu’elles sont {années, sont comme les
peaux de chien et de mouton tannées. |

9. Ngai-koung questionna Yeou-jo en ces termes g
L’année est stérile, et les revenus du royaume ne suffisent
pas; que faire dans ces circonstances?

Yeou-jo répondit avec déférence : Pourquoi n’exigez-
vous pas la dime?[ Le prince] dit : Les deux dixiemes
ne me suffisent pas; d’aprés cela, que ferais-je du
dixiéme seul ?

[Yeou-jo] répondit de nouvean avec déférence : Si les
cent familles [tout le peuple chinois] ont le suffisant,
comment le prince ne V’aurait-il pas? les cent familles
n’ayant pas le suffisant, pourquoi le prince exigerait-il ?

10. Tseu-tchang fit une question concernant la maniére
dont on pouvait accumuler des vertus et dissiper les er-
reurs de I'esprit. Le Philosophe dit : Mettre au premier
rang la droiture et la fidélité & sa parole ; se livrer a tout
ce qui est juste [en tAchant de s¢ perfectionner chaque
jour]: c’est accumuler des vertus. En aimaat quelqu’un,
désirer qu’il vive; en le détestant, désirer qu’il meure,
c’est par conséquent désirer sa vie, et, en outre, désirer
sa mort ; c’est 1 le trouble, I'erreur de Pesprit.

L’homme parfait ne recherche point les richesses; il a
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méme du respect pour les phénoménes extraordinaires 1.
- 41. King-kong, prince de Thsi, questionna KaoUNG-
TSEU sur le gouvernement.

KaounG-TsRU lui répondit avec déférence : Que le
prince soit prince; le ministre, ministre ; le pére, pére;
le fils, fils. [ Le prince] ajouta : Fort bien ! c’est la vérité.
st le prince n’est pas prince, si le ministre n’est pas mi-
nistre, si le pére n’est pas pére, st le fils n’est pas fils,
quoique les revenus territoriaux soient abondants, com-
ment parviendrais-je & en jouir et i les consommer ?

12. Le Philosophe dit : Celui qui avec la moitié d’une
parole peut terminer des différends, n’est-ce pas Yeou
(Tseu-lou)?

T'seu-lou ne met pas Pintervalle d’une nuit dans 'exé-
cution de ses résolutions.

13. Le Philosophe dit : Je puis écouter des plaidoiries,
et juger des procés comme les autres hommes ; mais ne
serait-il pas plus nécessaire de faire en sorte d’empécher
les proces 31

14. Tseu-tchang fit une question sur le gouvernement.
Le Philosophe dit : Réfléchissez mfirement, ne vous las-
sez jamais de faire le bien et de traiter les choses avec
droiture. :

15. Le Philosophe dit : Celui qui a2 des études trés-
étendues en littérature se fait un devoir de se conformer
aux rites; il peut méme prévenir les séditions.

16. Le Philosophe dit : L’homme supérieur perfec-
tionne ou développe les bonnes qualités des autres
hommes; il ne perfectionne pas ou ne développe pas
leurs mauvais penchants; Phomme vulgaire est 'opposé.

17. Ki-kang-tseu questionna KHOUNG-TSEU sur le gou-
vernement. KHOUNG-TSEU répondit avec déférence : Le
gouvernement, c’est ce qui est juste et droit. St vous gou-

! Plusieurs commentateurs chinois regardent cette phrase comme
défectueuse ou interpolée.

3 Ce paragraphe se trouve déja dans le Ta-héo, chap. v, § 1.
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Chun, ayant obtenu I'empire, choisit parmi la foule et
éleva aux plus grands honneurs Aao-yao ; ceux qui étaient
vicieux et pervers, il les tint éloignés. Chang, ayant ob-
tenu 'empire, choisit parmi la foule et éleva aux plug
grands honneurs Y-yn; ceux qui étaient vicieux et per
vers, il les tint éloignés.

23. Tseu-koung demanda comment il fallait se compor<
ter dans ses relations avec ses amis. Le Philosophe dit :
Avertissez avec droiture de cceur, et ramenez votre ami
dans le chemin de la vertu. Si vous ne pouvez pas agir
ainsi, abstenez-vous. Ne vous déshonorez pas vous-méme.

24. Thséng-tseu dit : L’homme supérieur emploie son .
éducation [ ou ses talents acquis par 1’étude ] a rassembler
des amis, et ses amis a ’aider dans la pratique de ’'huma-
nité.

CHAPITRE XIII.

COMPOSE DE 30 ARTICLES.

4. Tseu-lou fit une question sur la maniére de bien gou-
verner. Le Philosophe dit : Donnez, le premier, au peuple,
et de votre propre personne, I’exemple de la vertu ; don-
nez, le premier, au peuple, et de votre propre personne,
I’exemple des labeurs1,

— Je vous prie d’ajouter quelque chose & ces instruc-
tions. -— Ne vous lassez jamais d’agir ainsi.

2. Tchoung-koung, exercant les fonctions de ministre
de Ki-ch, fit une question sur la maniére de bien gouver-
ner. Le Philosophe dit : Commencez par avoir de bons
fonctionnaires sous vos ordres pour diriger avec intelli-
gence et probité les diverses branches de votre adminis-
tration ; pardonnez les fautes légeres; élevez les hommes
de vertus et de talents aux dignités publiques. [ Zchoung-

! Ces denx maximes sont exprimées dans le texie par guatre ca-
racléres : gian-ichi, ldo-tchs ; PREEAS EO. LABORES EO.
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koung] ajouta : Comment connaitre les hommes de vertus
et de talents afin de les élever aux dignités? [ Le Philo-
sophe ] dit : Elevez aux dignités ceux que vous connaissez
étre tels; ceux que vous ne connaissez pas, croyez-vous
que les autres hommes les negligeront ?

3. Tseu-lou dit : Supposons que le prince de I'Etat de
Mei vous désire, maitre, pour diriger les affaires publi-
ques; & quoi vous appliqueriez-vous d’abord de préfé-
rence ?

Le Philosophe dit : Ne serait-ce pas & rendre correctes
les dénominations mémes des personnes et des choses?

Tseu-lou dit : Est-ce véritablement cela? Maitre, vous
vous écartez de la question. A quoi bon cette rectifica-
tion ? |

Le Philosophe dit : Vous étes bien simple, Yeou !
L’homme supérieur, dans ce qu’il ne connait pas bien,
éprouve une sorte d’hésitation et d’embarras.

Si les dénominations ne sont pas exactes, correctes,
alors les instructions qui les concernent n’y répondent pas
comme il convient ; les instructions ne répondant pas aux
dénominations des personnes et des choses, alors les af-
faires ne peuvent étre traitées comme il convient.

Les affaires n’étant pas traitées comme il convient,
alors les rites et la musique ne sont pas en honneur ; les
rites et la musique n’étant pas en honneur, alors les peines
et les supplices n’atteignent pas leur but d’équité et de
Justice ; les peines et les supplices n’atteignant pas leur
but d’équité et de justice, alors le peuple ne sait olt poser
sirement ses pieds et tendre ses mains.

C’est pourquoi ’homme supérieur, dans les noms qu’il
donne, doit toujours faire en sorte que ses instructions y
répondent exactement ; les instructions étant telles, elles
devront étre facilement exécutées. L’homme supérieur,
dans ses instructions, n’est jamais inconsidéré ou futile.

&. Fan-tchi pria son maitre de linstruire dans Pagri-
culture. Le Philosophe dit : Je n’ai pas les connaissances
d’un vieil agriculteur. II le pria de lui enseigner la culture
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9. Le Philosophe ayant voulu se rendre dans ’Etat d
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 aun-
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 affaires publiques, dansle cours d’une dou-
zaine de lunes je pourrais déja réformer quelques abus;
dans trois années, la réformation serait compléte.

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

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

13. Le Philosophe dit : Si quelqu’un regle sa personne
selon les principes de P'équité et de la droiture, quelle dif-
ficulté éprouvera-t-il dans 'administration du gouverne-
ment ? §’il ne régle pas sa personne selon les principes de
I'équité et de la droiture, comment pourrait-il rectifier la
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 & traiter des affaires concer-
nant I'administration. Le Philosophe dit : C’étaient des
affaires de famille, sans doute ; car s’il se fit agi des af-
faires d’administration publique, quoigue je ne sois plus
en fonctions, je suis encore appelé & en prendre connais-
sance. °

F

t Un laps de wmps de treante années. {Tcuov-ut.)
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nels, alors les grandes affaires ne se termineront pas con-
venab]ement

18. Ye-kong, s’entretenant avec KHOUNG - TSEU, dit :
Dans mon village, il yaun homme d’une droiture et d’une
sincérité parfaites; son pére ayant volé un mouton, le
fils porta témoignage contre lui.

KaoonG-1seU dit : Les hommes sincéres et droits de
mon lieu natal different beaucoup de celui-1a : le pére
cache les fautes de son fils, le fils cache les fautes de son
pere. La droiture et la sincérité existent dans cette con-
duite.

19. Fan-tchi demanda ce que c’était que la. vertu de

ﬁ! Phumanité. Le Philosophe répondit : Dans la vie privée,
ayez toujours une tenue grave et digne ; dans le manie-
ment des affaires, soyez toujours attentif et vigilant ; dans
les rapports que vous avez avec les hommes, soyez droit
et fidéle & vos engagements. Quand méme vous iriez parmi
les barbares des deux extrémités de I'empire, vous ne
devez point négliger ces principes.

20. Tseu-koung fit une question en ces termes : A
quelles conditions un homme peut-il étre appelé lettré
du premier ordre (ss¢), ou homme d’Ktat ? Le Philosophe
dit : Celui qui, dans ses actions et dans sa personne, a
toujours le sentiment de la honte du mal ; qui, envoyé
comme ambassadeur dans les quatre reglons, ne déshonore
pas le mandat de son prince: celui-la peut étre appelé
lettré du premier ordre on homme d’Etat.

[ Tseu-koung] ajouta : Permettez-moi de vous deman-
der quel est celui qui vient aprés. [Le Philosophe] dit :
Celui dont les parents et les proches vantent la piété fi-
liale, et dont les compagnons de jeunesse célébrent la dé-
férciice fraternelle,

Il ajotita encore : Permettez - moi de vous demander
guel est celui qui vient ensuite ? [ Le Philosophe ] dit :
Celui qui est toujours sincere dans ses paroles, ferme et
persévérant dans ses entreprlses, quand méme il aurail
la dureté de la pierre, qu’il serait un homme vulgaire. il
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peut cependant étre considéré comme celui qui suit im-
médiatement.

Il poursuivit ainst : Ceux qui sont de nos jours & la
téte de Vadministration publique, quels hommes sont-ils ?

Le Philosophe dit : Hélas ! ce sont des hommes de la
inéme capacité que le boisseau nommé téou ct la mesure
nommee chao. Commentseraient-ils dignesd’étre comptés ?

21. Le Philosophe dit : Je ne puis trouver des hommes
yui marchent dans la voie droite, pour leur communiguer
la doctrine; me faudra-t-il recourir & des hommes qui
aient les projets élevés et hardis, mais qui manquent de
résolution pour exécuter, ou, a défaut de science, doués
d’un caractére persévérant et ferme? Les hommes aux
projets élevés et hardis, mais qui manquent de résolution
pour exécuter, en avancant dans la voie droite, prennent,
pour cxemple a suivre, les actions extraordinaires des
grands hommes; les hommes qui n’ont qu’un caractére
persévérant et ferme s’abstiennent au moins de pratiquer
ce qui dépasse leur raison.

22. Le Philosophe dit : Les hommes des provinces
méridionales ont un proverbe ainsi con¢u : « Un homme
« qui n’a point de persévérance n'est capable ni d’exercer
« I’art de la divination, ni celui de la médecine.» Ce pro-
verbe est parfaitement juste.

« Celui qui ne persévére pas dans sa vertu éprouvera
« quelque honte.» [Y-king.]

Le Philosophe dit : Celui qui ne pénétre pas le sens de
ces paroles n’est propre a rien.

23. L’homme supérieur vit en paix avec tous les
hommes, sans toutefois agir absolument de méme.

L’homme vulgaire agit &bsolument de méme, sans
foutefois s’accorder avec eux.

24. Tseu-koung fit une question en ces termes: Sitous
les hommes de son village chérissent quelqu’un, qu’en

faut-il penser ? Le Philosophe dit : Cela ne suffit pas pour
porter sur lui un jugement équitable. — Si tous les
hommes de son village haissent quelqu’un, qu’en faut-il
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grossiers, ne laissa échapper jusqu’a la fin de ses jours au-
cune parole de ressentiment ou d’indignation.

11. Le Philosophe dit : 1l 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 a étre le pre-
mier intendant des familles 7chao et Wei! ; mais il n’est
pas capable d’étre grand fonctionnaire des petlts Etats de
Ting et de Sie.

13. Tseu-lou demanda en quoi consistait ’'homme ac-
compli. Le Philosophe répondit : S’il réunit la science de
Wou-tchoung 2, Ia modération de Kong-tcho 2, la force vi-
rile de Tclzouang-t'seu de Pian3, ’habileté dans les arts de
Jen-khicou ; si, outre cela, il est versé dans la connaissance
des rites et de la mausique, il peut éfre considéré camme
un homme accompli.

Il ajouta : Qu’est~il besoin que Phomme accompli de
nos jours soit tel qu’il vient d’étre décrit? Si, en voyant
un profit & obtenir, il pense & 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-il le
croire? 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

1 Familles de I'Etat de T¢in, ayant le rang de king, donné aux
premicrs dignitaires.
* Grand fonclionnaire de Lou.
® Grand fonctionnaire de la ville de Pran, dans I'Etat de Low.
* De I'Etat de Wei.
% Grand dignitaire de 'Etat de Wei.
16
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opportun; il ne fatigue pas les autres de ses discours.
Quand il faut étre joyeux, il rit; mais il ne fatigue pas
les autres de sa gaieté. Quand cela est juste, il recoit ce
quon lui offre ; mais on n’est pas fatigué de sa facilité a
recevoir. Le Philosophe dit : Il se comporte ainsi ! com-
ment se peut-il compomer ainsi !

15. Le Philosophe dit : Tsang-wou-tchaung cherchait a
obtenir du prince de Lou que sa postérité eiit toujours
la terre de Fang en sa possession. Quoiqu’il edt dit qu’il
ne voulait pas I'exiger de son prince, je n’ajoute pas foi
& ses paroles.

16. Le Philosophe dit: Wen-kong, prince de T¢in,
. était un fourbe sans droiture; Wan-kong, prince de 7%s?,
était un homme droit sans fourberie.

17. Tseu-lpu dit: Wan-kong tua Kong-tseu-kicou.
Tchao-hoii mourat 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 4 la force des armes;
ce résultat fut dda Phabileté de Kouan-tchoung : quel est
celui dont I’humanité peut égaler la sienne?

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

Le Philosophe dit : Kouan-tchoung aida Wan-kong &
soumettre les grands de tous les ordres, a remettre de 'u-
nité et de 'ordre dans I’empire. Le peuple, jusqu’a nos
jours, a conservé les bienfaits de son administration. Sans
Kouan-tchoung y’aurais les cheveux rasés, et ma robe sus-
pendue en nceuds & mon cOté gauche [selon la coutume
des barbares 1]. -

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

1 Commentaire.
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29. Le Philosophe dit : L’homme supérieur rougit de la
crainte que ses paroles ne dépassent ses actions. ‘

30. Le Philosophe dit : Les voies droites, ou vertus
principales de 'homme supérieur, sont au nombre de
trois, que je n’ai pas encore pu complétement atteindre :
la vertu de ' humanité, qui dissipe les tristesses ; 1a science, *
qui dissipe les doutes de Pesprit ; et le courage viril, qui /
dissipe les craintes. y

Tseu-koung dit : Notre maitre parle de Ini-méme avee
trop d’humilité.

31. Tseu-koung s’occupait & comparer entre eux les
hommes des diverses contrées. Le Philosophe dit : Sse,
vous étes sans doute un sage trés-éclairé ; quant a moi, je
n’ai pas assez de loisir pour m’occuper de ces choses.

32. Ne vous affligez pas de ce que les hommes ne vous
connaissent point ; mais affligez-vous plutdt de ce que vous
n’avez pas encore pu mériter d’étre connu. .

33. Le Philosophe dit : Ne pas se révolter d’étre trompé
par les hommes, ne pas se premumr contre leur manque
de foi, lorsque cependant on V’a prévu d’avance n’est-ce
pas 1a étre sage ?

34. Wei-seng, surnommé Méou, s’adressant & KHOUNG-
TSEU, lul dit : KHiIEOU [petit nom du Philosophe], pour-
quoi étes-vous toujours par voies et par chemins pour pro-
pager votre doctrine ? Naimez-vous pas un peu trop & en
parler ?

KnounG-TsEU dit : Je n’oserais me permettre d’aimer
trop a persuader par la parole ; mais je hais I’obstination
a s’attacher & une idée fixe.

35. Le Philosophe dit : Quand on voit le beau cheval
nommé Ki, on ne loue pas en lui la force, mais les quali-
tés supérieures.

36. Quelqu’un dit : Que doit-on penser de celui qui rend
bienfaits pour injurest?

1 Yoyez I Lvangzle et le Koran. L’E‘vanqde dit qu'it faut rendre le
bien pour le mal ; le Koran, qu’il faut rendre le mal pour le mal. Le

18.
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6. Le Philosophe dit: Oh! qu’il était droit et véridique,
Phistoriographe Yu (grand dignitaire du royaume de
Wei)! Lorsque P’Etat était gouverné selon les principes
de la raison, il allait droit comme une fléche; lorsque
Etat 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 'Etat était
gouverné par les principes de la droite raison, alors il
remplissait des fonctions publiques; si '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, ’homme doué de la vertu de I'huma-
nité, ne cherchent point a vivre pour nuire a ’humanité;
ils aimeraient mieux livrer leur personne & la mort pour
accomplir la vertu de 'humanité. g

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

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

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

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

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

21. Le Philosophe dit : L’homme supérieur est ferme

» dans ses résolutions, sans avoir de différends avec per-
sonne ; il vit en paix avec la foule, sans étre de la foule.

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

23. Tseu-koung fit une question en ces termes : Y a-{-il
un mot dans la langue que Pon puisse se borner & prati-
quer seul jusqu’a la fin de P'existence ? Le Philosophe dit :

A 1l y a le mot chout, dont le sens est : Ce que {'on ne désire
pas gue nous sout fait, il ne faut pas le faire aux aulres.

24. Le Philosophe dit : Dans mes relations avec les
hommes, m’est-il arrivé de bldmer quelqu’un, ou de le
louer outre mesure? S’il se trouve quelqu’un que j’aie
loué outre mesure, il a pris a tiche de justifier par la suite
mes eloges. |

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

25. Le Philosophe dit : Jai presque vu le jour ot I'his-
torien de 'empire laissait des lacunes dans ses récits
[quand il n’était pas sir des faits]; ot celui qui possédait
un cheval le prétait aux autres pour le monter; mainte-
nant ces meeurs sont perdues.

26, Le Philosophe dit : Les paroles artificieuses perver-

1 Voyez ce mot, et V'explication que nous en avons donnée dans
notre édition déja citée du Ta-hio, en chinois, en latin et en fran-
gais, avec la traduction compléte du commentaire de Tchou-hs,
P. 66. Voyez aussi la méme maxime déja plusieurs fois exprimée
précédemment.
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langueur, ce que l'on doit éviter, c’est le désir d’amasser
des richesses. | .

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

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

9. Knoune-1sBU dit : Ceux qui, du jour méme de leur
naissance, possedent la science, sont les hommes du pre~
mier ordre [supérieurs & tous les autres] ; ceux qui, par
Pétude, -acquitrent la science, viennent apres eunx ; ceux
qui, ayant U'esprit lourd et épais, acquiérent cependant des
connaissances par Fétude, viennent ensuite ; enfin ceux
qui, ayant Vesprit lourd et épais, n’étudient pas et n’ap-
prennent rien, ceux-la sont du dernier rang parmi les
hommes. |

10. Kaouna-TsEU dit : L’homme supérieur, ou 'liomme
accompli dans la vertu, a neuf sujets principaux de mé-
ditations : en regardant, il pense & s’éclairer ; en écoutant,
il pense & s’instruire ; dans son air et son attitude, il pense
a conserver du calme et de la sérénité ; dans sa contenance,
il pense & conserver toujours de la gravité et de la dignité ;
dans ses paroles, il penge & conserver 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 auntres; dans la colere, il pense A réprimer ses
mouvements ; en voyant des gains & obtenir, il pense a la
justice.

14. Knoung-rsgu dit : « On considére le bien comme
si on pouvait 1’atteindre ; on considére le vice comme si
on touchait de Pean bouillante. » J’ai vu des hommes
agir ainsi, et j’ai entendu des hommes tenir ce lan-

« 6:1 se retire dans le secret de Ia sohtude pour chercher
danssa pensée les principes de:la raison ; on cultive la jus~
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4 une révolution de douze lunes]. Maintenant, si vous
étes satisfait de cette réduction, pratiquez-la.

Tsai-ngo étant sorti, le Philosophe dit : Yu (petit nom
de Tsai-ngo) n’est pas doué de la vertu de '’humanité.
Lorsque I'enfant a atteint sa troisiéme année d’dge, il est
sevré du sein de ses pere et mére ; alors suivent trois an-
nées de deuil pour les parents ; ce deuil est en usage dans
tout 'empire; Yu n’a-t-il pas eu ces trois années d’affec-
tion publique de la part de ses pére et mére?

22. Le Philosophe dit: Ceux qui ne font que boire et
manger pendant toute la journée, sans employer leur in-
telligence & quelque objet digne d’elle, font pitié. N’y
a-t-il pas le métier de bateleur? Qu’ils le pratiquent, ils
~seront des sages en comparaison !

23. Tseu-lou dit : L’homme supérieur estime-t-il beau-
coup le courage viril? Le Philosophe dit : L’homme su-
périeur met au-dessus de tout I'équité et la justice. Si
I’homme supérieur possdde le courage viril oun la hravoure
sans la justice, il fomente des troubles dans PEtat.
L’homme vulgaire qui posséde le courage viril, ou la bra-
voure sans la justice, commet des violences et des rapi-
nes, :

24, Tseu-koung dit : L’homme supérieur a-t-il en lui
des sentiments de haine ou d’aversion? Le Philosophe
dit : I1 a en lui des sentiments de haine ou d’aversion. Ii
hait ou déteste ceux qui divulguent les fautes des autres
hommes ; il déteste ceux qui, occupant les rangs les plus
bas de la société, calomnient leurs supérieurs; il déteste
les braves et les forts qui ne tiennent aucun compte des
rites ; il déteste les audacieux et les téméraires qui s’ap-
rétent au milieu de leurs entreprises sans avoir le coeur de
les achever.

[Tseu-koung) dit : C'est aussi ce que moi Sse, je déteste
cordialement. Je déteste ceux qui prennent tous les détours,
toutes les précautions possibles pour étre considérés
comme des hommes d’une prudence accomplie; je déteste
ceux qui rejettent toute soumission, toute régle de disci
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pline, afin de passer pour braves et courageux ; je déteste
ceux qui révélent les défauts secrets des autres, afin de
passer pour droits et sincéres.

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

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

'CHAPITRE XVIIL

COMPOSE DE 11 ARTICLES.

1. Wei-tseu 1 ayant résigné ses fonctions, Ki-tscu? de-
vint Pesclave (de Cheou-sin). Pi-kan fit des remontrances,
et fut mis & mort. KBouNe-1sEU dit :-La dynastie ¥Yn
{ou Clang) eut trois hommes doués de la grande vertu
de 'humanité 3.

2. Lieou-hia-hoei exercait 'emploi de chef des prisons
de VEtat; il fut trois fois destitué de ses fonctions. Une
personne luidit : Et vous n’avez pas encore quitie ce pays?
Il répondit : Si je sers les hommes selon I'équité et la
raison, comment trouverais-je un pays ou je neserais pas
trois 10is destitué de mes fonctions? Si je sers les hommes
contrairement a 'équité et & la raison, comment devrais-je
quitter le pays ol sont mon pére et ma mere?

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

! Prince feudataire de I'Elat de Wei, frére du tyran Cheou-sin.
Voyez notre Résumé historique de I'histoire et de la civilisation chi-
noises etc., p. 70 et suiv.

t Oncle de Cheou-sin, ainsi que Pi-kan, que le premier fit périr
de la maniére la plus cruelle. Yoyez I'ouvrage cité, p. 70, 2¢ col.

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

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

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

Ka0une-1seu descendit de son char dans le dessein de
parler & cet homme ; mais celui-ci s’éloigna rapidement,
et le Philosophe ne put 1’atteindre pour lui parler.

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

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

[Tseu-lou] fit la méme demande & Ki-nie. Ki-nte dit :
Mon fils, qui étes-vous ? Il répondit : Je suis 7ching-
yeou. — gtes-vous un des disciples de KBROUNG-KHIEOU
de Lou ? 11 répondit respectueusement : Oui. — Oh!
Fempire tout entier se précipite comme un torrent vers

! Grand de premier ordre de I'Etat de Low.
$ Grand du dernier ordre de I'Ktat de Lou.
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sa ruine, et il ne se trouve personne pour le changer, le
réformer | Et vous, vous étes le disciple d’un maitre qui
ne fuit que les hommes [qui ne veulent pas 'employer 1].
Pourquoi ne vous faites-vous pas le disciple des maitres
qui fuient le siecle [comme nous) ? — Et le laboureur
continua a semer son grain. .

T'seu-lou alla rapporter ce qu'on lui avait dit. Le Phi-
losophe s’écria en soupirant : Les oiseaux et les quadru-
pédes ne peuvent se réunir pour vivre ensemble; si je
n’avais pas de tels hommes pour disciples, gui aurais-je ?
Quand ’empire a de bonnes lois et qu’il est bien gouverné,
je n’ai pas A m’occuper de le rétormer.

7. Tseu-lou étant resté en arriere de la suite du Phi-
losophe, il rencontra un vieillard portant une corbeille
suspendue & un bdton. 73eu-lou I'interrogea en disant :
Avez-vous vu notre matitre ? Le vieillard répondit : Vos
quatre membres ne sont pas accoutumés a la fatigue ;
vous ne savez pas faire la distinction des cing sortes
de grains : quel est votre maitre ? En méme temps il
planta son biton en terre, ef s’occupa & arracher des
racines.

Tseu-lou joignit les mains sur sa poitrine en signe de
respect, et se tint debout pres du vieillard.,

Ce dernier retint 7seu-lou avec lui pour passer la nuit.
Il tua une poule, prépara un petit repas, et lui offrit a
manger. 11 lui présenta ensuite ses deux fils.

Le lendemain, lorsque le jour parut, 7'sex-lou se mit
en route pour rejoindre son maitre, et I'instruire de ce
qui lui était arrivé. Le Philosophe dit : C’est un solitaire
qui vit dans la retraite. Il fit epsuite retourner I'seu-lou
pour le voir. Mais lorsqu’il arriva, le vieillard était parti
[afin de dérober ses traces].

Tseu-lou dit : Ne pas accepter d’emploi public est con-

< traire & la justice. Si on se fait une loi de ne pas violer
ordre des rapports qui existent entre les différents ges,

1 Commentaire chinoig.
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9. L’intendant en chef de la musique de PEtat de Lou,
nommé Tchi, se réfugia dans PElat de T%s:.

Le chef de la seconde tablée ou troupe, Kan, se réfu-
gia dans 'Etat de Tsou. Le chef de la troisieme troupe,
Liao, se réfugia dans VEtat de Thsai. Le chef de la qua-
triéme troupe, Kioué, se réfugia dans ’Etat de Thsin.

Celui qui Trappait le grand tambour, Fang-chou, se re-
tira dans une ile du Hoang-ho.

Celui qui frappait le petit tambour, Wou, se retira dans
le pays de Han.

L’intendant en second, nommé Yang, et celui qui jouait
des instruments de pierre, nommé Siang, se retirérent
dans une ile de la mer.

10. Tcheou-koung (le prince de Tcheou) s’adressa & Lou-
koung (le prince de Lou), en disant : L’homme supérieur
ne néglige pas ses parents et ne les éloigne pas de lui; il
n’excite pas des ressentiments dans le coeur de ses grands
fonctionnaires, en ne voulant pas se servir d’eux; il ne
repousse pas, sans de graves motifs, les anciennes familles
de ddgnitaires, et il n’exige pas toutes sortes de talents et
de services d’un seul homme.

11. Les [anciens ] Tcheou avaient huit hommes accom-
plis; c’étaient Pe-ta, Pe-keuo, Tchoung-to, Tchoung-koueé,
Chou-ye, Chou-hia, Ki-soui, Ki-wa.

CHAPITRE XIX.

COMPOSE DE 25 ARmTICLES!.

1. Tseu-tchang dit : L’homme qui s’est élevé au-dessus
des autres par les acquisitions de son intelligence 2 prodi-

1 Ce chapitre ne rapporle que les dits des disciples de Kuoung-
*sev. Ceux de Tseu-hia sont les plus nombreux; ceux de Tsew-
koung, aprés. (Commentaire.)

h? Tgl estle sens du mot gse, donné par quelques commeniateurs
chinois
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gue sa vie & la vue du danger. S'il voit des circonstances
propres 2 lui faire obtenir des profits, il médite sur la
justice et le devoir. En offrant un sacrifice, il médite sur
le respect et la gravité, qui en sont inséparables. En ac-
complissant des cérémonies funébres, il médite sur les
sentiments de regret et de douleur qu’il éprouve. Ce sont
la les devoirs qu’il se plait a remplir. |

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

3. Les disciples de 7seu-hia demandeérent a Tseu-tchang
ce (ue c’était que Parnitié ou I'association des amis. Tseu-
tchang dit : Qu’en pense votre maitre T'seu-hia? [Les dis-
ciples ] répondirent avec respect : Tseu-hia dit que ceux
qui peuvent se lier utilement par les liens de 'amitié s’as-
socient, et que ceux dont I’association serait nuisible ne
s’associent pas. Iseu-tchang ajouta : Cela différe de ce que
J’ai entendu dire. J’ai appris que Fhomme supérieur ho-
norait les sages et embrassait dans son afiection toute la
multitude; qu’il louait hautement les hommes vertuenx
et avait pitié de ceux qui ne l'étaient pas. Suis-je un
grand sage : pourquoi, dans mes relations avec les hom-
mes, n’aurais-je pas une bienveillance commune pour tous?
Ne suis-je pas un sage: les hommes sages [dans votre
systéme] me repousseront. S’il en est ainsi, pourquoi re-
pousser de soi certains hommes?

4. Tseu-hia dit : Quoique certaines professions de la
vie soient humbles 1, elles sont cependant véritablement
dignes de considération. Néanmoins, si ceux qui suivent
ces professions veulent parvenir & ce qu’il y a de plus
éloigné de leur état 3, je crains qu’ils ne puissent réussir.

! Comme celles de laboureur, jardinier, médecin, etc.
(Commentaire.)
* Comme le gouvernement du royaume, la pacification de I'em-
pire, etc. (Commentaire.)
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C’est pourquoi 'homme supérieur ne pratique pas ces
professions inférieures.

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

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

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

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

9. 7Tseu-hia dit : L’homme supérieur a trois apparen-
ces changeantes : si on le considére de loin, il parait grave,
austére; si on approche de lui, on le trouve doux et affa-
ble; si on entend ses paroles, il paratt sévére et rigide. -

10. Tseu-hia dit : Ceux qui remplissent les fonctions

supérieures d’un Ktat se concilient d’abord la confiance
de leur peuple pour obtenir de lui le prix de ses sneurs;
g’ils n’obtiennent pas sa confiance, alors ils sont considé-
rés comme le traitant d’une maniére cruelle. i le peuple
& donné & son prince des preuves de sa fidélité, il peut alors
lui faire des remontrances; s’il n’a pas encore donné des
preuves de sa fidélité, il sera considéré comme calomniant
som prince.
" 41. Tseu-hia dit: Dans les grandes entreprises morales,
ne dépassez pas le but; dans les petites entreprises mo-~
rales, vous pouvez aller au dekh ou rester en deca sans de
gands inconvénients.

A2. Tseu-yeou dit : Les disciples de 7'seu-/ia sont de
petits enfants; ils peuvent arroser, balayer, répondre res-
pectueusernent, se présenter avec gravité et se retirer de
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Pempire ont des défants, ces défauts existent égulement
dans ma pauvre personne.

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

(Il disait : ] Quoique 'on ait des parents trés-proches
[comme des fils et des petits-fils], il n’est rien comme
des hommes doués de la vertu de 'humanitét! 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 I’administration des quatre parties de I'em-
pire fut remise en ordre.

1l 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 'empire revin-
rent d’elles-mémes se soumettre & lai.

Ce qu'il regardait comme de plus digne d’attention et
de plus important, ¢’était I’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 ; st vous avez de la sin-
cérité et de la droiture, alors le peuple se confie & vous;
81 vous étes actit et vigilant, alors toutes vos affaires ont
d’heureux résultats; si vous portez un égal intérét & 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 V’on doive diriger les
affaires de administration publique 7 Le Philosophe dit :

1 Chapitre Tai-techi, du Chowking. Yoyez la_traducti?n que nous
en avons publiée dans les Livres sacrés de I'Orient. Paris, F. Didot,
1840,

2 Commentasre.

3 Ibid.
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Honorez les cinq choses excellentesi, fuyez les quatre

mauvaises actions? : voilh comment vous pourrez diri-

ger les affaires de 'administration publique. 7seu-tchang

dit : Qu’appelez-vous les cinq choses excellentes? Le

Philosophe dit : L’homme supérieur [qui commande aux

" autres] doit répandre des bienfaits, sans étre prodigue ;
exiger des services du peuple, sans soulever ses haines;
désirer des revenus suffisants, sans s’abandonner &
Pavarice et & la cupidité; avoir de la dignité et de la
grandeur, sans orgueilleuse ostentation, et de la majesté
sans rudesse.

T'seu-tchang dit : Qu’entendez-vous par étre bienfai-
sant sans prodigalité? Le Philosophe dit : Favoriser con-
tinuellement tout ce qui peut procurer des avantages au
peuple, en lui faisant du bien, n’est-ce pas 1A étre bien-
faisant sans prodigalité ? Déterminer, pour les faire exé-
cuter par le peuple, les corvées qui sont raisonnablement

“nécessaires, et les lui imposer : qui pourrait s’en indigner?
Désirer seulement tout ce qui peut étre utile & ’huma-
nité, et 'obtenir, est-ce 12 de la cupidité? Si ’homme
supérieur [ou le chef de PKtat] n’a ni une trop grande
multitude de populations, ni un trop petit nombre; s’il
n’a ni de trop grandes ni de trop petites aftaires; s’il
n’ose avoir de mépris pour personne : n’est-ce pas la le
cas d’avoir de la dignité sans ostentation? Si 'homme su-
périgur compose régulicrement ses vétements, s’il met
de la gravité et de la majesté dans son attitude et sa con-
tenance, les hommes le considéreront avec respect et vé-
néeration ; n’est-ce pas la de la majesté sansrudesse?

Tseu-tchang dit : Qu’entendez-vous par les quatre mau-

- vaises actions? Le Philosophe dit : C’est ne pas instruire
le peuple et le tuer [moralement, en le laissant tomber

1 « Ce sont des choses qui procurent des avantages au pcuple. »
(Commen'taire,)

- % « Ce sont celles qui portent un détriment au peuple. »
(Commentaire.)
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dans le mal1] : on appelle cela cruauté ou tyrannie ; ¢’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
I’exécution 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’'impbts.

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

Si I'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 Pon ne connatt pasla valeur des paroles des hommces,
on ne les connait pas eux-meémes.

' Commentaire.

FIN DU LUN-YU.
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