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Introduction,
‘Les diverses Vpréfaces ou notices que nous avjon-s tfaduites et qux,
a des époques différentes, mais tardives, furent ajoutées au texte
d’«Yin Wen-tseu», montreront assez, par le vague des renseigne-
ments qu'elles apportent, méme par les divergences d'interprétation
qui &’y manifestent, & quel point est indistincte la personnalité
historique du philosophe auquel est attribué cet ouvrage. L'allusion
faite par Tchonang-tseu (cf. 2e Préface) 4 Yin Wen-tseu ne four-
nirait un point de repére chronologique assuré, que si les éerits
présentés sous le nom de Tchouang-tseu étaient eux-mémes homo-
génes et bien datés. Une seule affirmation peut étre énoncée avec
certitude: le livre d’Yin Wen-tseu appartient & l'ordre de spécu-
lations auxquelles se livrérent, entre le IVe et le 1le sidcle avant
notre ére, de nombreux dialecticiens (%% -+ ) chinois, et dont les
traces se rencontrent, non seulement dans Tchouang-tseu, mais dans
Lie tseu, dans le <«Tchan fkouo ts'6» ') et dans le chapitre XXX
du <« Ts'ien Han c/wu» ") Le roi Siuan (‘*‘), de Ts1i (@), i l’epoque

1) ﬁ @ ﬁ Consaltér sir ce lvre Chavannes, v Mémoires sttorzques de Sseu-
‘ma Ts‘igny, lotrod, I, p. CLIL
2) Chapitre Yi wen fcke. Cf. Chavannes, ibid., V. 2568=—=9, ~~ De ce mounvement d’idées,
A. Forke a donné un apergu général et sur certains points une étude détaillée dans son
36



558 ' P. MASSON-OURSEL.

duquel la tradition fait vivre Yin Wen-tseu, a régné de 343 & 3241).
Nous avons pris pour base le texte donné par I'édition des cent
Philosophes?); mais, grace a l'extréme obligeance de M. P. Pelliot,

nous avons pris connaissance des variantes fournies par le <«Cheou

chan ko ts'ong chous -ﬁ:j—‘ [_I_[ %] % % et par le <K'iun chou tche
yao>» E % ‘73 g. (chap. 37), ouvrage perdu en Chine, retrouvé
au Japon et datant du début des Tang, du VIIe siécle?®). Celles
de ces variantes qui ne présentent que des expressions synonymes
de celles employées par 1’édition des Cent Philosophes, ont été négligées
par nous, qui ne pouvions prétendre & établir une édition critique
du texte. Nous avons, par contre, noté toutes les variantes qui nous
ont paru apporter un document nouvean ou modifier le sens. Assu-
rément, selon les termes mémes de la Premiére Préface, le texte
¢abonde en lacunes et en erreurs»; mais l'ceuvre critique telle que
nous la comprenons, consistera bien plutét, lorsqu’elle s'exercera sur
ces documents, en une confroutation des diverses éditions et en un
classement des variantes, qu’en un choix arbitraire et en un effort
pour <ordonner» on <fixer> l'ouvrage, selon la tentative faite par
Tchong-tch:mg et selon le veeu de Hi-tsou.

Il pe saurait étre question de rechercher un plan méthodique

3 travers le péle-méle de réflexions et d’anecdotes qui composent Jes

article »The Chinese sophistss, Journal of the China Branck of the Royal Asiatic Society,
XXXIV, 1901—2, n°® 1, p. 1—100.

1) Ce sont les dates ﬁ‘xéc‘?s par M. Chavannes, Mém. Hist, V, 268—260, ol I’on trou-
vera des renseignements sur ce prince, mécdne des philosopbes ambulants de son époque.
Forke (loc.-cit.) faisait régner ce monarque de 342 & 824; O. Franke hésite entre les
mémes dates et 332—314 (iiber die chinesische Lehre von den Bezeichnungen, T‘oung Pao,
Série 11, vol. VII, n® 3, Leiden, Brill, 1906, p. 325).

2) Le texte a_été mis & notre dispesition par M. Chavannes, & qui il nous sera permis
d’exprimer, pour tous les renseignements bibliographiques qu’il nous a fournis, notre pre-
fonde gratitude. La traduction a été exécutée, comme cxercice de version chinoise, avec le

concours du lettré trés érudit, exact connzisseur méme de notre langue, qu’est M. Kia-kien

Tehoun ﬂ& %E *E, répétiteur de chinois & I’Ecole des Langues Orientales Vivantes.
3) Un exemplaire s’en trouve 4 la Bibliothéque Nationale. ‘
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deux chapitres, fort inégaux, découpés par Tchong-tchang dans la
masse du texte. Nous divisons nous-méme cette masse en alinéas,
gelon la diversité des sujets traités; mais ce n’est ni pour masquer,
ni pour accentuer I'incohérence de ces Ady:x juxtaposés. Pour donner
quelques exemples, le probléme de I'erreur ou du mal est abordé a
plusieurs reprisesl): 5b, 6a, Ta, 9a; la théorie des artifices (ﬂi‘j)
est répartie entre la-0, 7Ta-b, 80; les textes essentiels sur la doe-
trine des noms se trouvent en 1-—-2, 80, 5a, 7a, 8b. Des contra-
dictions que rien ne dissimule ni ne justifie se rencontrent sur les
points les plus importants de la doctrine (15). Sans donc chercher
dans la composition de 1'ouvrage un fil conducteur pour son inter-
prétation, essayons toutefois de dégager V'esprit général de la philosophie
qui 8'y exprime.

Le théme essentiel, traité implicitement ou explicitement & travers
Ia diversité des remarques didactiques, des conseils politiques, des
réeits humoristiques, consiste & dénoncer, sous toutes ses formes, le
désordre ou la confusion (] ). L'esprit chinois n’ayant jamais dissocié
politique et cosmologie, puisque la méme expression (& |8 ) désigne
a la fois le monde et I'empire, 'anarchie dans I'Etat est inséparable
du trouble de la nature; la fonction du sage ou du prince (ﬂ‘ —'% )y —
expressions synonymes, car le sage a droit a l'empire, et le prince
doit étre sage, — est de faire régmer l'ordre a la fois dans le
royaume et dans lunivers. C’est bien ainsi, les cérémonies cultuelles
qu'ils accomplissaient l'attestent, que les monarques comprenaient
leur propre role. Mais cette croyance fondamentale était destinée &
revétir des aspects différents quand elle se traduisit dans les systémes

philosophiques. Déja dans les livres confucéens les plus anciens,

.

1) La pagination que nous adoptons est celle du texte dans I’édition des Cent Philo-
sophes; nous la reproduisons au cours de notre traduction. Les lettres a, b, désignent
respectivement le recto et le verso des pages; quand plus de précision nous semblera néces-

saire, nous ruméroterons la ligne.

36w
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deux interprétations apparaissent: la premiére congoit 'ordre comme
le fait que chaque étre se tient & sa place, sans dérogation ni usur-
pation, sans aucun empiétement sur la situation d’un autre étre;
la seconde le congoit de fagon plus subtile, comme la fidélité de
chaque étre & sa propre nature, comme une probité en vertu de
laguelle rien ne doit mentir & son nom. Mais quand le pére ne se
conduit pas en pére, ni le fils en fils; quand le sujet ne se com-
porte pas en sujet, ni le souverain en souverain (Louen yu, XII,
11), non seulement chacun sort de son rang, mais il cesse de mériter
le nom qu'il porte. Une vue de ce genre est & la base des spécu-
lations de I'école dite «des noms»> (% i). La conséquence pratique
est que la fausseté logique et le mal social, — deux imperfections
qui, encore une fois, ne font qu'une aux yeux d’un Chinois, — ne
peuvent étre conjurés que par uu effort critique apparaissant & nos
yeux d'Européens comme tout un ensemble grammatical, dialectique,
moral, administratif, politique, destiné & définir les noms des &tres
selon les fonctions qui doivent leur appartenir, et a veiller & ce
que les étres se conforment effectivement & la conduite que leur
prescrivent leurs noms. Voila ce que Confucius (Zoun Yu, XIII, 3)
appelait la crectification des moms» (JF £%)1).

Yin Wen-tseu adopte cette conception philosophico-politique
(84, 5a), mais I'approfondit de fagon assez personnelle. La rectifi-
cation des noms, qui était, dans les textes confucéens, uune ceuvre
surtout gouvernementale, garde chez lui ce caractére, mais apparait
aussi comme une tentative logique faisant déja pressentir la dialectique
et iy ST ar a D S e s e

i
.

1) L’article précité d’0. Franke renferme une excellente enquéte sur les principaux ouvrages
oli s'exprime cette théorie. — Peu importe & notre étude présente que, dans une parole
de Confucius, le sens primitif du mot % ait probablement été +caractére d’écrituren, $,
ainsi que I'a établi Chavannes, loc. cit, V, 378—385, 440—442; peu importe aussi que
Franke proteste contre cette -interprétation (p. 348), quoiqu’il en reconnaisse i certaines
égards le bien fondé (318, 343-—4). Il suffit que pour .1'école .des noms. % ait legens
de »noms, R . I

IR
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d'un Kong-souen Long-tseu!); en effet, dans I'intervalle, avait surgi
une pléiade de sophistes contre lesquels Yin Wen-tseu s'éléve &
Poccasion (8a et b), mais dont il a subi I'influence. Il leur reproche,
d'ailleurs, de compromettre la sécurité des royaumes par les sorti-
léges pernicieux de leur éloquence, non pas d’employer uve méthode;
dialectique; car c'est la seule qui convienne pour établir correcte~;
ment, ou, au besoin, pour corriger (JJ-) 'usage des noms et la
pratique des choses. Les sophistes de la premiére génération ont pu
étre, d'aventure, des rhéteurs machiavéliques, mails ils' n'ont pas
encore fait de leurs argumentations captieuses une fin en soi, ils.
n'ont pas encore été, s'il est permis de parler grec, des éristiques,
a fortiori des sceptiques. Jamais Yin Wen-tseu ne spécule sur les
noms indépendamment des formes (J2) ou des réalités (E‘): cet.
aspect réaliste de sa doctrine le préserve de la discussion purement
verbale. Mais, inversement, alors méme qu'il est question de formes
ou de réalités, autant que de noms, ce que cherche & déterminer
le philosophe, c'est la spécificité des étres (4 15, 3a, 4a, Ha),
soit pour la counstater, soit pour la renforcer par une intervention
efficace: or la seule méthode pour établir qu'un fait existe ou n’existe
pas, consiste & instituer une discussion (?ﬁ%). Yin Wen-tseu a done
pu combattre les sophistes, mais il a voulu étre un dialecticien.
La théorie des noms ne comporterait pas une méthode dialectique
si, comme on la comprend quelquefois, elle signifiait simplement
qu'il faut exprimer par la spécificité des noms la spécificité des
choses, soit que les noms se réglassent sur les choses, soit qu’il y

et entre noms et choses un parallélisme. Yin Wen-tseu offre

1) Ce n’est pas & dire que nous devions, comme 1'a fait Faber (Doctrine of Confucius,
19), accepter V’assertion de Tchong-tchang qui, dans sa préface, fait d’Yin Wen-tsen un
éléve de Koung-soun Loung-tsen. Ce dernier dut vivre vers le milieu du Ille s., et naitre
cinquante ans au moins aprés Yin Wen-tseu. I'opinion de Tchong-tchang était si invrai-

semblable, que le nom de Koung-soun Loung fut remplacé, dans des préfaces ultérieures,

par celui de Lao-tsen. Y RSV S B U TP PSS ST

I - . R 3
[
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assurément des textes que P'on pourrait, avec quelque parti-pris,
interpréter dans le sens spinoziste du parallélisme des idées et des
modes de 'étendue, ou dans le sens d'une logique réaliste et nomi-
naliste &4 la fois, telle que celle de Stuart Mill. Ce serait fausser
une pensée singuliérement moins complexe que ces philosophies,
mais originale cependant. Quoique la correction des &tres manifeste
souvent la rectitude des noms, et qu'il y ait en fait, on plutét lorsque
le droit et le fait coincident et que l'ordre régue, correspondante
entre désignations et réalités, c’est toujours la rectitude des étres
gui dépend de celle des noms; quand la réciproque semble énoncée,
c’est an point de vue inductif, génétique, empiriste, ce n’est pas
la pensée essentielle de 'auteur. I’expression <corriger, rendre cor-
rect> (JF) ne saurait avoir exactement la méme portée quand elle
g'applique aux noms et aux &tres: corriger les &tres, c'est les con-
former & leurs appellations; corriger les noms, c’est — le cas des
désignations fausses mis & part, — uniquement préserver leur spé-
cificité en veillant & ce qu’elle ne soit pas compromise: on ne les
corrige pas, on les maintient corrects; on ne corrige, & vrai dire,
que leur application. 8'il est admissible de comparer cette conception
a une notion hellénique, on peut rappeler la doctrine platonicienne
des idées: de méme que pour Platon toute intelligibilité dans le monde
sensible procéde du monde des archétypes, et que 'uvre du démiurge,
dans le «Timée», ou du nomothéte dans les «Lois», consiste & con-
former toutes choses, dans la mesure du possible, i I'idéale harmonie,
d’une fagon similaire Yin Wen-tseu impute & la rationalité supréme
des noms le degré de rationalité qui existe dans les choses et assigne
au souverain la tiche de présider & cette rationalisation universelle.
.. . De fait, une «Weltanschauung> analogue a provoqué une fagon
analogue de poser divers problémes. Pour qui prend son point de
départ dans une multiplicité d’intelligibles d'une valeur quasi absolue,

expliquer 'erreur, justifier la relativité sont des problémes inévitables,
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particuliérement ardus. Quoiqu'il ne les ait qu’efflenrés, le dialecticien
chinois les a rencontrés pour les mémes raisons que 'auteur du
«Sophistes. Le vrai et le faux, ou encore le.bien et le mal(% ;F)
existent absolument, alors méme qu’ils ne seraient pas pratiqués:
tel passage, a cet égard, fait songer aux assurances que donnait &
Glaucon et & Adimanthe le Socrate de la « République»; pourtant
cette doctrine voisine, comme chez 'autear gree, avec la théorie
relativiste qui réduit le bien et le vrai a l'opinion que s’en font
les hommes (6a-4). Bien que les noms soient & I'égard des choses
des facteurs d'intelligibilité, si celles qu’on leur fait correspondre
ne leur conviennent pas, les noms se trouvent étre des prétextes
d’erreur (50, 9a).. Qu'est-ce & dire, sinon que la question du rapport
entre les noms et les choses pose aussitét la question du rapport
des noms entre eux, de leur uifis? Le jugement, attribution d’un
prédicat & un sujet, on encore la simple qualification d’un sub-
stantif par uu adjectif, suscite les énigmes logiques auxquelles Platon
tente de répondre par I'hypothése d'une participation entre les idées,
et auxquelles notre auteur, lui aussi, a cherché une solution. Si un
nom identique peut convenir & plusieurs objets différents, si la
blancheur peut appartenir & un beeuf, & un cheval, 2 un homme;
si done il y a des «désignations générales> d'une <applicabilité sans
limite», qui dans telles et telles réalités «ne rencontre point d’ob-
stacles» (2a-b), il faut, pour rendre compte de ce fait, recourir a
un principe d’explication autre que les noms pris isolément et en
eux mémes; il faut invoquer l'activité du sujet avec ses spéeificités
propres (ﬂ %4) (2a), qui l'inclinent a formuler une méme appré-
ciation en présence d'objets divers. Pas plus chez Yin Wen-tseu
que chez Platon, les principes d'intelligibilité ne suffisent & fonder

intégralement I'existence du réel ; vérité et réalité ne coincident jamais

d’'une maniére compléte: on remarque une déficience de la_forme &
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I'égard du nom (2a, lig. 4 et 5: répétition énergique de la formule
F & %)

Non seulement les noms ne suffisent pas & expliquer 'existence
des réalités dont ils fondent l'essence, mais ils ne se justifient pas
par eux-mémes. Aussi Yin Wen-tseu, si grande que soit dans sa
pensée l'importance de la doctrine des noms, a jugé sévérement les
théoriciens du % %E et voulu se séparer d’eux. Il les range parmi
les partisans des mauvaises doctrines, les adeptes des écoles de Con-
facius, de Mo (%) et des lois (la; cf. 3a). En effet, quoique les
considérations sur les noms représentent le théme le plus fréquent
de I'ouvrage, le fond de la thése est d’une autre inspiration: d’une
inspiration Taoiste. Le début du livre, oi s’exprime sa métaphysique,
gemble une paraphrase du premier chapitre de Lao-tseu o il est
affirmé que <le nommable est la mére des dix mille étres» et ol
le nommable est rattaché & l'innommable: <le nom qui peut étre
nommé n’est pas le nom éternel; 'innommable est le principe du
ciel et de la terre». Pareillement, Yin Wen-tsen définit toute exis-
tence (ﬁ) par la possession d’un nom, mais affirme que le nom
de tout objet (#), de toute forme (JE), de toute réalité (E),
de tout étre (49]), dérive d’une origine ineffable, la grande voie
(j{ ﬁ), dont on ne peut rien dire, sinon qu’elle est, ainsi encore
que chez Platon l'idée du Bien, supérieure a l'existence, éméxsiva
s obeizg. Cela n’appartient ni & 1'école des noms, ni & celle de
Coufucius, ni & celle de Mo. Et le Taoisme, dans la pensée d'Yin
Wen-tseu, ne fournit pas simplement un arriére fond métaphysique,
un <«Urgrund», & des doctrines étrangéres par leur provenance au
Taoisme; son inspiration pénétre toute la doctrine, méme dans ses
éléments non Taoistes.

En effet, si certains textes assignent au sage ou & ’empereur
la tache de régir le monde en veillant aux noms, aux lois, aux rites,

a la musique; et si d’'autres passages lui prescrivent le non-agir
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(la fHE T 86 M $.), nous pouvons bien penser, nous autres,
qu'il y a la des doctrines d’origines différentes, mais il importe &
la compréhension de notre auteur de saisir qu'a son point de vue
elles se concilient. De méme que la production des formes, & partir
de la voie innommée, est une génération spontanée (E H, la),
il suffit pour le monarque de s’abstenir des affaires et de s'identifier
a la voie souveraine, pour que de toutes parts s’exerce le gouver-
nement spontané ( [ Y ). Cette doctrine foncidrement Taoiste cor-
respond d’aillears & la doctrine confucéenne du prestige irrésistible,
grice -& l'imitation, des :vertus du prince (4b): double expression,

en des systémes de concepts différents, d’'une pensée identique, con-
substantielle & l'esprit chinois. Ce n’est donc pas par pur syncrétisme,
qu'Yin Wen-tseu tente, comme dit l'auteur de la seconde Préface,
d'extraire de toutes les écoles, celle des noms, celle des lois, celle
du Tao, ce qu’elles renfermaient de vérité. Soit, par ezemple, la
doctrine des lois: si notre philosophe montre avec insistance que
des ordres irréalisables (94) ou des chéitiments trop sévéres (7aq,
86) manquent leur but, c’est pour faire comprendre que la doctrine
en question ne se suffit pas & elle-méme et que son efficacité n’est
assurée qu'entre de certaines limites. C’est un jugement avalogue
que porte virtuellement Yin Wen-tseu sur les doctrines des lettrés,
de Mo, des noms; chacune de ces disciplines rivales présente une
valeur restreinte, mais devient funeste si I'on y prétend trouver la
vérité absolue. Cette derniére ne réside que dans le Taoisme. Mais
les autres doctrines peuvent étre précieuses, si l'on ne cherche en
elles que des ¢méthodes de gouvernements (5 ﬁ 7b) d’une appli-
cabilité limitée; si surtout on ne voit en elles gue des artiﬁces(ﬂi‘,},,
Ta; cf. 1a, ot le mot a un sens plus étroit, mais du méme ordre)

trés grossiers en comparaison de la toute puissante méthode Taoiste
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du non-agir, mais susceptibles de contribuer a rationaliser une
matiére imparfaite, & l'imperfection de laquelle leur propre imper-
fection est accommodée. On reconnaitra iei (7a) l'inspiration de Lao-
tseu, pour qui avec le gouvernement naquit l'indiscipline et avee
la vertu le vice: comme le philosophe adoptait un principe trans-
cendant, & la fois le mal et le bien, le faux et le vrai, il était porté
a contester la valeur des vertus et des rites ol se complaisait Con-
fucius, et des lois ou des chatiments, que préconisaient d’autres
théoriciens: car toutes ces doctrines opposent une attitude prétendue
bonne 4 une autre censée défectueuse. Yin Wen-tseu, moins intran-
sigeant que Lao-tseu, reconuait & ces expédients une certaine portée;
son originalité méme est d’y voir des auxiliaires de l'idéal taoiste,
g'ils savent s’y subordonner. Eux aussi mettent un frein & ces velléités
anarchiques de l'individualisme, qui pousseraient chacun & sortir de
son rang, de sa fonction propre. Ce n’est pas seulement quand régne
le Tao, que les rivalités cessent, que les intentions (), les volontés
(&) personnelles s’effacent (86); c’est aussi, dans une certaine
mesure, quand sont en vigueur l'humanité, la justice, les rites et
la musique si exaltés par Confucius. Le non-agir du prince est le
contraire d’un abandon de toutes choses au désordre: ce n’est pas
le <laisser faire» des individualités égoistes, mais le <laisser agir»
de la Raison immanente. Chercher dans le Taoisme une interpré-
tation plus profonde des notions confucéennes, et faire servir les
doctrines de Confucius, celles aussi de 1'école des noms ou des lois
a la réalisation du principe taoiste: telle fut, pour autant que nous
la pouvons connaitre, l'essence de la pensée d'Yin Wen-tseu; cela
suffit sans doute & faire de lui mieux qu'un éclectique ou qu’un

sophiste: un véritable philosophe. sl D ey g
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_ ‘ LA GRANDE VOIE. - ”’j
BT 5 Chapitre L o

La grande Voie (;‘E‘) n'a pas de forme corporelle (JE£). Désigner
un objet (2%), (cela suppose qu')il y ait un nom (£%). Le nom,
cest ce qui rend correcte () une forme corporelle. La forme
corporelle est rendue correcte par le nom; alors le nom ue doit pas
étre fautif (25 ). O'est pourquoi Tcehong-ni (Confucius) (,ﬁ; R,) a dit:
<de toute nécessité il faut rendre corrects les noms»1). Quand les noms
ne sont pas correets, alors le langage (3 ) n'est pas rigourenx ([ ).
Le grande Voie v’a pas de désignation (ﬁ) Tout ce qui existe
(#f) a nécessairement un nom. Naissant de ce qui est sans désig-
nation, ainsi les formes corporelles s’obtiennent par elles-mémes
(a) (En ce qui concerne, par exemple) le carré ou le rond,
leurs noms naissent de ce qu’ils sont carré ou rond; ainsi tous les
noms obtiennent ce qu'ils désignent. Quand on gouverue (;}'é,‘ ) selon
la grande Voie, alors la doctrine des noms (), celle des lois
(H{-), celle des lettrés (1%), celle de Mo (ZE ) tombent d’elles-

mémes dans l'abandon. Quant on gouverne selon les doctrines des

s

noms, des lois, des lettrés ou de Mo, alors on ne parvient pas &
g'écarter de la Voie. Lao-tseu dit: ¢La Voie est I'essence des dix
mille é&tres, le trésor des hommes de bien et ce que les hommes
mauvais (eux.mémes) considérent comme un trésor»?). Ceux qui gou-
vernent selon cette Voie, on les appelle hommes de bien; ceux qui
g'appuient sur les doctrines des noms, des lois, des lettrés ou de
Mo, on les appelle hommes mauvais. Des hommes bons et des
mauvais les noms se distinguent toujovrs davantage; il n’est pas
besoin d’'un examen bien attentif pour s’en apercevoir.

1) Loun yu, X111, 3. Cf. suprd, Tntrod,, p. 560, et infrd, p. 603, n. 6.

2) Nos textes de Lao-fsew, ch. 62, début, portent: T % A Z Pﬁ ﬁ

que Wieger tradnit: «et le salut du mauvais (ce qui I'empéche de périr)». (Les Péres du

Systéme taoiste, p. $4.) Ici le texte est: ... F)i‘ % .

la
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Si la Voie ne suffit pas pour gouverner, on emploie la loi (ﬁ);
si la loi ne suffit pas pour gouverner, on emploie les artifices (M)
si les artifices ne suffisent pas i)our gouverner, on emploie les
crombinaisons d’équilibre (fg), si les combinaisons d’équilibre ne
suffisent pas, on emploie les conditions?!) (%) Par Pemploi des
conditions, oun revient aux combinaisons d’équilibre; par Vemploi
des combinaisons d'équilibre on revient aux artifices; par I'emploi
des artifices on revient & la loi; par l'emploi de la loi on revient
3 la Voie; par 'emploi de la Voie on réalise le non-agir ( flE J3 ):
c'est le gouvernement spontané ( [ ¥4 ). Done, quand on est & bout
de ressources (ﬁg ), on a recours i ’extréme (%); quand on a recours
a Pextréme, on revient au principe (#§3 ). Principe et extrémité s’'engen-
drent mutuellement (AH H): il v’y a pas de bout ultime ('G5 ).

Ce qui a une forme corporelle, certainement a un nom; ce qui
a un nom, il w'est nullement certain que cela ait une forme
corporelle. Si une forme corporelle se trouve sans nom, cela n’im-
plique pas, assurément, que le carré ou le rond, le blanc ou le
noir ne lui appartiennent pas véritablement. Mais (quand on lui
donne un nom), on ne peut pas ne pas chercher un nom (exact) pour
déterminer son irréductibilité (;‘::"é), aussi y a-t-il des noms pour
déterminer les formes corporelles et des formes corporelles pour
fixer les noms; il y a des noms pour fixer les faits ($) et des
faits pour déterminer les noms. Quand on examine pourquoi il en
est ainsi, alors les formes corporelles, les noms, ainsi que les faits
et les choses (}}J)) ne peuvent plus cacher leur raison d'stre (EH).

Les noms sont de trois catégories (F}); les lois, de quatre

sortes (J). 1° les noms désignant des choses (i Lfﬁ]); par

1) % che n’a guére d’équivalent dans notre vocabulaire. Ce mot .condition, est
quelquefois approprié; ici ce n’est qu’un pis-aller. Le mot che signifie .influences, ~ma-
niére de se comporter ou d’agir.,. Une fleche, par exemple, est soumise & une .influence.
différente, est dans des .conditions, différentes, selon qu’elle est jetée par la main ou lancée

par un arc.
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exemplAe: carré, rond, blane, noir. 2° les noms d’éloge et de blame
(B %): bon, mauvais, noble, vil. 3° les noms comparatifs (7},
%‘E): sage, stupide, aimer, détester. — 1° la loi immuable (7\‘
%): (celle qui régit les rapports entre) prince et sujet, entre
supérieur et inférieur. 2% la loi qui introduit I'harmonie dans les
meeurs (FK {4 ): (celle qui régit les rapports entre) capables et
incapables, égaux et inégaux. 3° la loi qui gouverne la multitude
(‘ié‘ SR): félicitations et récompenses, chitiments et punitions.
49 Ia loi qui institue les évaluations rigoureuses (Z* M ): calendrier,
mesures, poids, capacités. : I

Les artifices, c'est ce dont le prince fait usage secrétement; ses
inférieurs- ne doivent pas y étre initiés sans motif plausible. Les
conditions, c’est le recours & un objet tranchant pour exécuter la
loi. Les (hommes) inférieurs (au prince) ne doivent pas y étre ini-
tiés ni les pratiquer. Quant aux artifices qu'emploie un prince de
fagon & ce que les ioférieurs y puissent étre iuitiés, ce ne sont
pas la les artifices les plas profonds. (Si le prince) a recours aux
conditions, de fagon & ce que les inférieurs puissent les pratiquer,
ce ne sont pas les conditions les plus efficaces. Ce qui importe surtout,
c’est d'abord de rendre correctes les spécificités des noms ()F =%
A1), afin quelles ne se heurtent ui ne s'enchevétrent mutuelle-
ment; alors les artifices (du prince) peuvent étre tenus secrets et
la violence n’appartenir qu'a lui. Le nom, c’est ce qui nomme une
forme corporelle; la forme corporelle, c’est ce qui -correspond & un
nom. Cependant la forme corporelle n'est pas ce qui rend correct
le nom, ni le nom ce qui rend correcte la forme corporelle, Ainsi
les formes corporelles et les noms sont nettement distinets, ne
doivent ni mutuellement se confondre, ni mutuellement s’exclure.
Od il n'y a pas de noms, c'est parce que la grande Voie n'a pas
de désignation. (Mais) od il y a des noms, c'est par le moyen des

noms que lon rend correctes les formes corporelles, Maintenant,

2a
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les dix mille étres, taut qu'ils sont, si on ne les rend pas corrects
au moyen des noms, alors ils se confondent; les dix mille noms,
sous antant de rubriques qu'ils se classent, si on ne les fait pas
correspondre avec les formes corporelles, alors ils se brouillent(iﬁ).
(C’est pourquoi les formes corporelles et les noms ne doivent pas
étre incorrects. Les noms bons sont destinés & ce qui est bon, les
mauvais a ce qui est mauvais: ¢’est pourgquoi pour ce qui est bon
il y a les noms bous; pour ce qui est mauvais, les noms mauvais.
Par exemple les nowms de: saint, sage, humain, intelligent, sont
destinés a ce qui est bon; obtus, rebelle, méchant, ignorant, sont
destinés & ce qui est mauvais. Maintenant, suivant que sont exprimés
les noms de: saint, sage, humain, intelligent, on s’attend & 1'exis-
tence réelle de ce qui est saint, sage, humain, intelligent; on ne la
trouve pas entiérement. Suivant que sont exprimés les noms de:
obtus, rebelle, méchant, ignorant, on s'attend a l'existence réelle de
ce qui est obtus, rebelle, méchant, ignorant; elle aussi, on e la
trouve pas entiérement. Quand on peut faire que le bon et le
mauvais soient entiérement distinets, alors méme qu’on ne pourrait
pas exprimer entiérement la réalité des choses, on ne doit pas craindre
qu’il y ait 14 quelque erreur. C'est pourquoi l'on dit: les noms ne
doivent pas ne pas étre discutés (5 ;’,—;‘?)1) Que désignent les noms?
(la discrimination entre) 'un et l'autre et le discernement entre le
non-étre et le réel (fﬁ [H_" i *ﬁ ﬁ E‘) Depuis 'antiquité jusqu’a
maintenant, il n'y a persoune qui avec 'un n’ait réussi et avec
I'autre n’ait échoué. L’échec tient & ce que la spécificité des noms
(% 43) est brouillée (R ): la réussite, & ce que la spécificité
des noms est distincte (%) Maintenant, si I'on favorise les sages
et éloigne les inseusés, récompense les bons et punit les méchants,
les noms de sage, insensé, bon, méchant, doivent avoir un fonde-

ment (objectif) dans les étres extérieurs (7E % ); et ce qu’on désigne

¢ 1) Clest & dire: il faut absolament faire la critique des noms, par voie dialectique, -
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par: favoriser, éloigner, récompenser, punir, doit appartenir au moi
(subjectif) (L[ﬁ]). Moi el eux, c’est un autre nom; voila des noms
qui sont distincts. Quand on exprime les noms de: sage, insensé,
au lieu de: favoriser, éloigner; quand on exprime les noms de:
bou, mauvais, au licu de: récompenser, punir, c'est méler 1'objectif
et le subjectif en une méme désignation, sans discrimination: voila
des noms qui sont brouillés. Aussi dit-on: les désignations nomirales
ne doivent pas étre indistinctes. On dit: «un bon beeufs. On dit
aussi: «l ne faut pas (d’expressions) indistinctes». «Bon», c¢'est une
désignation géncrale des étres (4] & 3 F). <Beeufs, cest la
forme corporelle déterminée (%) d’un &tre (particulier). L'appli-
cation d'une désignation générale a une forme corporelle déterminée,
w'a pas de limite (R ﬁf '%% 2 ). Par exemple, on peut encore
dire: «un bon chevals; on attache (ﬁ) alors (ce mot <bon») &
«cheval». Ainsi, l'applicabilité du terme <«bon» ne rencontre pas
d’obstacle (fHE jj‘). 8i l'on dif encore: «un homme bons, ce (terme)
appartient a 'homme. Alors «bon» n’est pas <homme>». Ainsi, beeuf,
cheval, homme se distinguent par eux-mémes. Voila pourquoi l'on
dit: la spécificité des noms ne doit pas étre (méconnue en) une
confusion mutuelle.

Les cing coulears, les cing tons musicaug, les cing odeurs, les
cinq saveurs: ces quatre sortes (de qualités) existent par elles-mémes,
Dans lintervalle entre ciel et terre, elles n’espéraient pas que les
hommes en feraient usage; or assurément ils en font usage. Durant
toute la vie, chacun a des préférences et des aversions et ne peut
pas déterminer la spécificité de ces noms. Le nom doit appartenir
a l'objet, la spécificité au sujet. Quand j'aime le blanc et déteste
le noir; quand je trouve harmonieux le son chang (J&]) et déplai-
sant le son tehe (f#{); quand je trouve bonne I'odeur chan ( E)
et mauvaise l'odeur tsiao (4E); quand j'apprécie la saveur sucrée
et répugne & I'amertume, — blane, noir, chang, tche, chan, tsiao,
31 ’

2b
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sucré, amer: voila des noms de ce qui est objectif; aimer, détester,
trouver harmonieux ou déplaisant, trouver bon ou mauvais, appré-
cier, avoir répugnance: voila des spécificités du sujet. Quand on
définit ces spécificités des noms, alors les dix mille étres ne se con-
fondent pas. Voila pourquoi I'homme avec les mesures (de longueur),
évalue le long et le court [les dimensions]; avec les mesures de capacité,
apprécie le peu et le beaucoup [les quantités]; avec la balance,
estime le léger et le lourd [les poids]; avec les proportions musi-
cales, accorde les notes hautes et graves; avec les noms, délimite
(%) le non-étre et le réel; avec les lois, définit (’ordre du bon)
gouvernement ( ‘/é‘) et la confusion (anarchique) (ﬁL); avec la
simplicité (fffj), fait rentrer dans I'ordre () ennuis et doutes;
avec la facilité (%), maitrise dangers et difficultés; avec les dix
mille étres tout se raméne & 'unité ( % = ﬁ’g‘ —). Les cent mesures
se conforment toutes & la loi. Ce qu'on appelle se ramener (a)
I'unité, cest le comble de la simplicité (fffj & 32 ). S'accorder
avec la loi, c'est le point le plus extréme de la facilité (% <
). Clest ainsi que les obtus, les rebelles, les sourds, les aveugles
peuvent étre gouvernés avec les gens doués de discernement, d’in-
telligence, d’ouie, de vision. Les dix mille étres du monde, on ne
peut en avoir P'entiére maitrise; si on veut en exiger 'entiére mai-
trise chez un seul homme, alors le sage et le saint en sont inca-
pables. Un seul homme put-il avoir l'entiére maitrise du monde,
pat-il régler dans l'avant et 1'aprés [le temps] ce qui est opportun,
et aussi dans le loin et le proche [la distance], dans le lent et
le rapide, cela ne pourrait se faire tout & la fois. Comme cela ne

peut se faire tout & la fois, il manque le bon gouvernement.

<.8i T'on gouverne entiérement et sans lacunes, alors le grand,

le petit, le beaucoup, le peu, chacun est conforme & sa spécificité
(‘E‘ ;H\: 4)- Le laboureur, le marchand, l'ouvrier, le lettré e chan-

gent pas leurs professions. Parmi les vieux laboureurs, les commer-
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cants igés, les ouvriers expérimentés, les lettrés qui ont recu l'an-
cienne éducation, il n'en est avcun qui ne reste (dans sa position).
Alors, celui qui se trouve en haut, que ferait-il? Done, ce qui a
des ralsons (ﬁ F), mais n’a pas d'intérét (ﬁﬁ) pour le gou-
vernement, un homme sage (F -F) n’en parle pas. Quant a avoir
des capacités, mais pas d'intérét pour les étres, un sage ne se com-
porte pas ainsi. Un sage, ce n’est pas par goat qu’il parle; c'est
par intérét pour le gouvernement; il ne parviendrait pas & ne pas
parler. Un sage, ce n’est pas par goat qu'il agit; c'est par intérét
pour les affaires; il ne parviendrait pas & ne pas agir. Aussi ses
paroles ne sortent-elles pas des questions de noms, de lois, de com-
binaisons d’équilibre, d’artifices. Ce qu'il fait ne sort pas du labou-
rage, des guerres, des relations sociales, et voila tout. C'est pour-
quoi un souverain éclairé ne fait pas!) de raisonnements indifférents
au (bon) gouvernement; (tandis qu')un homme vil parle certaine-
ment des capacités indifférentes au (bien des) étres. Les hommes
vils, eux aussi, savent que les paroles nuisent au (bon) gouverne-
ment, mais ne peuvent pas ne pas parler; les hommes vils, aussi,
savent qu'ils peuvent (en agissant) nuire aux étres, mais ils ne peu-
vent pas ne pas agir (ﬁ) Voila pourquoi dans leurs discours ils
poussent a l'extréme les argumentations des lettrés et de Mo, affir-
mations et négations (& #), dans leurs actes ils poussent &
Pextréme la conduite de l'obtus, du trompeur, du cauteleux, du

révolté. (En cela,) ils cherchent du renom (), et voila tout.

L) Variante da » Cheou chan ko ts‘ong chounr : les délaisse ( {1 Z } (au Yieu de x ﬁ ).

Ces mots terminent la phrase; la suivante se présente alors ainsi: les argumentations
étrangdres au bon gouvernement, c’est ce dont un homme vil ne manque pas de parler;

les capacités étrangéres aux affaires, c’est ece & quoi un homme vil ne mangue pas de se

livrer (Z F)i‘ M\ ﬁ /j\ A intercalé entre ﬁE /J\ A et m; 9‘31 .....

=
Et quelques caractéres plus haut, entre ﬂ /J\ A et JYD ° s’intercalent denx
caractéres: z ﬁﬁ ) Cette lecture nous parait plus satisfaisante.

8
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Aussi un souverain éclairé les met-il & mort. Un ancien proverbe dit:
«ne pas savoir, cela n’empéche pas un homme d'étre sage; savoir
quelque chose, n’empéche pas un homme d’tre vil». Qu’un ouvrier
menuisier ne puisse (exercer son métier), cela ne I'empéche pas d’avoir
du talent; qu’'un sage ne sache pas, cela ne ’empéche pas de (bien)
gouverner. C'est exact. — Si lon fait le bien de fagon que les
hommes ne puissent pas parveuir a vous imiter 1), on est seul ainsi
a faire le bien; si l'on exerce un talent de fagon que les hommes
ne le puissent pas imiter, on est seul ainsi a exercer ce talent:
on ne posséde pas entiérement les principes de ce bien ou de ce
talent. Quand on fait (vraiment) le bien, c’est avec la multitude
quon le met en pratique; quand on exerce (vraiment) un talent,
c’est avec la multitude qu'on s’en rend capable. Voila le bien du
bien et le talent du talent. Si on a de 'estime pour le gouvernement
d’un homme saint, ce n’est pas qu’on I'estime en tant qu’il gouverne
dans son intérét & lui seul; on l'estime en tant qu'il gouverne avec
(le souci de) la multitude. Si on estime le talent du ministre des tra-
vaux publies Chouei?) ({# ), ce n’est pas qu'on l'estime en raison

de son talent & Iui seul; on l'estime en raison de ce qu'il réussit &

- I'exercer avec (le souci de) la multitude. (Mais) les hommes du monde

d’aujourd’hui, dans leur conduite, veulent étre seuls sages; a 1'égard
des é&tres, veulent é&tre seuls capables; dans les discussions, veulent
sortir de la foule; dans le courage, veulent surpasser la multitude.

La sagesse de conduite limitée & soi seul ne suffit pas & former

~ une conversion (»fk), les étres de capacité limitée & soi seul (montrent

leur) insuffisance (quand il s’agit) d’arranger parfaitement les affai-

1) Le » Cheou chan ko {s'ong chou, supprime les mots lﬂ: 1%’] % ﬂjJ . I faut alors
iraduire: »Si 'on fait le bien de facon que les hommes ne puissent pas parvenir & I’imiter;

Iy

si Pon montre un talent de fagon que les hommes pe puissent pas parvenir & l'exercer

(ﬁ substitué a ﬁ), c’est étre senl A faire le bien et seul & montrer du talent

(b 25 % 25 25 K )

2) Cf. Chou king, chap. Chouen tien, § 21.
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res; les paroles qui dépassent la foule ne peuvent pas devenir
des conversations de la famille; au-dessus de la multitude est le
courage; elle n’a pas & se déployer pour combattre. Ces quatre
choses sont ce d’ou nait la confusion; aussi 'homme saint s’en
remet-il & la Voie pour conjurer ces quatre (périls) et institue des
lois pour harmouniser () les irréductibilités (‘é) de (ces quatre
choses). Il fait en sorte que sages et ignorants ne se séparent pas
les uns des autres, que capables et incapables ne se quitteni pas
les uns les autres. Quand capables et incapables ne se quittent pas
les uns les autres, alors capables et incapables ont un égal talent.
Quand sages et ignorants ne se séparent pas les uns des autres,
alors sages et ignorants ont mémes pensées. Ainsi parvient-on &
la perfection du gouvernement. ’

Quand les noms sont fixés, les étres (4]) ne sont pas en hos-
tilité; quand les spéeificités sont clairement établies, les ambitions
personnelles ne se pratiquent plus. Si les étres ne sont pas en
hostilité, ce n’est pas parce qu'ils n’ont pas d'intention (hostile),
c’est parce que les noms sont déterminés; aussi (les &tres) n’ont-
ils pas lieu de réaliser leur intention. Si I'ambition personnelle ne
se pratique pas, ce n’est pas par un manque de volonté, mais parce
que les spécificités sont clairement établies; aussi les étres n’ont-
ils pas lieu de mettre en pratique leur volonté. Cependant l'inten-
tion (D) et la volonté (%), tous les hommes les possédent;
mais ils peuvent se comporter comme s'ils étaient sans intention
ni volonté, parce qu'il y a la Voie qui les régit. Tien Pien ([H
%)) dit: <Parmi les lettrés du monde, aucun ne consentirait &
rester dans sa famille et & rendre sujets sa femme et ses enfants;
ils voyagent certes pour étre fonctiounaires a la cour des vassaux;
c’est l'intérét qui les attire. Quand ils demeurent a la cour des vas-
saux, leur but & tous est d'étre k'ing ou ta fou (QE[] j( j{),
mais ils ne prétendent pas & étre tchou heou (vassaux) (& 152);
37
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c’est que les noms les limitent.» —~ P'ong Mong (@ %) dit: <les
faisans et les liévres des déserts, beaucoup de gens les poursuivent,
car leur spécificité n’est pas déterminée; tandis que les poules et
les porcs remplissent le marché, mais personne n’en a le désir, car
leur spécificité est déterminée». Quaund les étres sont indéterminés,
alors méme les gens humains et intelligents sont mutuellement en
rivalité; quand les spécificités sont établies, alors les hommes, méme
avides et vils, ne se disputent pas?!). Si ce qui est rond tourne, ce n’est
pas parce qu’il peut tourner; s'il tourne, c’est parce qu'il ne peut
pas ne pas tourner. Si ce qui est carré reste en place, ce n'est
pas parce qu'il peut rester; s'il reste, c'est parce qu’il ne peut pas
ne pas rester. A cause du fait que le rond tourne de lui-méme, il
s’ensuit qu’il ne peut rester eun place; & cause du fait que le carré
reste de lui-méme en place, il s’ensuil qu'il ne peut pas tourner..
Pourquoi craindre de perdre la spécificité des étres? Car, étant donné
qu’il y a lieu d’employer les sages, on fait en sorte qu’ils ne puissent
pas ne pas étre employés. Etant donné qu'il n'y a pas lieu d’employer
les ignorants, on fait en sorte qu'ils ne puissent pas étre employés.
S'ils sont employés ou non employés, ce n’est pas moi qui les
emploie *); c'est seulement & cause du fait qu'ils trouvent ou ne
peuvent trouver emploi®). Chacun trouvant de soi-méme son emploi,
pourquoi craindrait-on la confusion des étres? Les étres ne peuvent
pas d’eux mémes pouvoir, ne savent pas d’eux mémes savoir; la

connaissance ne consiste pas & pouvoir connaitre, mais 4 connaitre;

1) Cette phrase n’est pas donnée dans le Cheouw chan ko is°ong chéu ? LI_I l%ﬁ
2) Le »Cheou chan ko ts‘ong choun remplace -& aprés ﬁ par }Eﬁ .

3) Ibid.: Entre Eﬂ ﬁ et }Eﬂ , intercale Fﬁ‘ Sept caractéres plus loin, on lit:
E ﬁ _;H‘: }ﬁ ‘H_j.to a f’% ;B\: mo% ‘%‘..... Traduisons: .Parce qu'ils

sont capables d’8tre employés ou n’en sont pas capables, naturellement chacun d’eux trouve

son emploi propre. Chacun trouvant son emploi propre, pourquoi. . ...
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'ignorance, non a pouvoir ignorer, mais a ignorer. Ce qui est beau ne
I'est pas parce qu’il peut é&tre beau, mais parce qu’il est beau; ce
qui est laid ne l'est pas parce qu’il peut étre laid, mais parce qu'il
est laid. Or (ces qualités) ne peuvent pas d’elles-mémes pouvoir, ne
savent pas d’elles-mémes savoir; alors I'intelligence et le beau, com-
ment les estimer? l'ignorance et la laideur, comment les mépriser?
Ainsi, celui qui est intelligent ne doit pas se montrer fier devant
l'ignorant: celui qui est beau ne doit pas se montrer moqueur devant
le laid, Telle est la Voie de ce qui convient. Quand la Voie est
pratiquée dans le monde, alors ceux qui sont pauvres et méprisés
ne se plaignent pas; ceux qui sont riches et honorés ne sont pas
fiers; ceux qui sont ignorants et faibles sont exempts de crainte;
ceux qui sont intelligents et forts ne se montrent pas arrogants?);
car il y 2 détermination dans les spécificités (4E FA 47*). Quaud
la loi est pratiquée dans le monde, alors les pauvres et les méprisés
n'osent pas hair les riches et les haut placés; les riches et les haut
placés n’osent pas nuire aux pauvres et aux méprisés; les ignorants
ot les faibles w'osent pas préteadre & étre intelligents et forts; les
intelligents et les forts n’osent pas dédaigner les ignorants et les
faibles. Voila linfériorité de la loi & 1'égard de la Voie.

Ce qu'on estime dans le monde, et que (tous) également esti-
.ment, c'est ce quon appelle les meeurs ({4 ). Ce dont on fait
emploi dans le monde, et dont tous également font emploi, c’est
ce qu'on appelle les étres (4]). Si quelqu’un agit contrairement
aux autres hommes, les meurs ne lapprouvent pas. Si (quelque
chose) inspire du mécontentement & la multitude, les moours tendent
3 l'écarter. C’est pourquoi les coours sont tous différents, mais les
actions suivent une méme conduite. Ce que les hommes aiment est

différent; leur souci d’'employer (l'utilisable) est certainement iden-

1) Outrageants (ﬂ) (ibid.),

45
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tique. Voila quelle est 'harmonie des mceurs, quel est I'usage des
dtres. Aussi, dans ce que les unes harmonisent, faut-il s’abstenir
d’inattention, et dans l'usage qu'on fait des autres, faut-il ne pas
manquer son choix.

Jadis, (le duc) Houan (}H ), du royaume de Ts'i (7 ), aimait
a s’habiller de violet. Dans toutes les régions on ne vendait plus
d’autre couleur. — Le roi Tchouang (ﬁi), du royaume de Tchou
(4%), avait une prédilection pour les tailles minces; alors dans
tout le royaume ou eut la mine affamée. Selon la maniére dont le
supérieur dirige ses inférieurs, la conséquence est le bon gouver-
nement ou la coofusion. Si donc les mceurs sont impures, néces-
sairement on fait une loi pour les amender. Si les étres extra-
vaguent, nécessairement on établit un réglement pour les régir.
Ceux qui sont génés par les mceurs ou entravés par les étres, on
ne peut pas avec (eux) faire un bon gouvernement. — Jadis, dans
le royaume de Tsin (%), on souffrait du luxe; le duc Wen (&),
usant de frugalité, y porta reméde: il s’habilla sans vétements de
sole et s'abstint de manger deux fois de la viande; peu aprés, tout
le mounde (portait) des vétements de toile grossiére et (mangeait) un
riz grossier. — Le roi (du royaume) de Yue (@), Keou-tsien
(ﬁ] E) méditait une vengeance contre (le royaume de) Wou (5’{);
il voulait que tous ses hommes fussent vaillants. Rencontrant sur
sa route uwe grenouille furieuse, il la salua. Quelques années aprés,
quand ses gens, 4gés ou jeunes, se trouvérent devant des ennemis,
ces derniers fussent-ils comme l'ean bouillante et le feu, ils ne se
dérobérent point. — Telle est la preuve des difficultés qui existent pour
celui qui est placé au-dessus des autres ). Les rois sages savaient que les
sentiments du peuple sont faciles & émouvoir. C'est pourquoi ils

instituérent la musique pour les tempérer, les rites pour les régler.

1) Texte en mauvais état. Cf. 1'assertion des préfaciers (p. 600—1): «I’ouvrage abonde

en lacunes et en erreurs»,
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Alors les inférieurs ne peuvent pas exercer leur ambition. Cest
pourquoi la pratique des rites et de la musique est irrésistible:
la pratique des rites et de la musique étant irrésistible, alors la
volonté ambitieuse perd son pouvoir. Quand la volonté ambitieuse
(des sujets) perd son pouvoir, qu'il se trouve alors (au tréne) un
sage ou qu'il 8’y trouve un ignorant, cela revient an méme. Dira-
t-on que s'il se trouve sur le tréne un sage, ce sera le bon gou-
vernement, et que §'il s’y trouve un ignorant, ce sera la confusion?
Dans ce cas, bon gouvernement et confusion seraient l'mavre d'un
sage ou d'un igunorant, et ne résulteraient plus des rites et de la
musique. (Mais) dans ce cas les artifices d'un homme saint péri-
ralent en méme temps que le souverain saint, et les lois du bon
gouvernement du monde seraient abandonnées & chaque changement
de génération. Il y aurait alors beaucoup de confusion et le bou
gouvernement serait rare. Quand il y a beaucoup de confusion et
quand le bon gouvernement est rare, alors la sagesse n’est plus ce
qu'on estime, ni l'ignorance ce qu'on méprise. Pour qui occupe la
place correspondant au nom (qu'il porte), fat-ce (la place) d'un
étre mauvais, vil, ignorant, les &tres pourtant ne s'éloignent pas
de celui-la; proximité, éloignement dépendent de conditions (ﬁ
)ﬁ 'f% S % F)), (mais) ne dépendent pas du (fait qu’)il a pour
qualité d’étre vil, on au contraire juste et sage.!) Moi non plus,
je n'ose pas envisager le caractére naturel de la raison céleste et
des conditions terrestres.

Maintenant, entre ciel et terre les insensés sout vraiment mul-
titude, les hommes humains et sages, vraiment rares. De l'inclina-
tion pour lintérét et le profit, les insensés en ont en quantité

considérable; de l'inclination pour le désintéressement et I’honneur,

1) La nature n’a pas horrear de ce qui est défectueux; si ce qui est mauvais porte un
pom de chose mauvais, si un nom de chose mauvaise correspond i une réalité défectueuse,
tout est dans l'ordre: le mal a sa place dans V'ensemble des &tres. Tel est peut-8tre le sens;
la phrase suivante est encore plus obscure.

ba



56

580 : P. MASSON-OURSEL,

les hommes humains et sages en ont particuliérement davantage.
Maintenant, avec les rites et la justice on recherche les hommes
humains et sages; mais quelqu’un susceptible de trouver des hom-

mes humains et sages, sur dix mille il n’y en a pas un. Au moyen

- de la renommée et du profit, on recherche les insensés; on en trouverait

n'importe olt sur la terre. C'est pourquoi I'on dit: les rites et la
justice forment les sages, (mais) les sages n’ont pas nécessairement
besoin des rites et de la justice. La renommée et le profit gouver-
nent les hommes vils; les hommes vils ne peuvent pas se passer
de renommée et de profit.

Récompenser et punir sont les attributions du prince; remplir
des devoirs, montrer des capacités, sont celles des sujets. Le prince
estime les talents et blame les démérites: de 1a les récompenses et
les punitions. Chaque sujet (doit étre) attentif & ce dont il est chargé;
de la (son obligation de) remplir des devoirs et de montrer des
capacités. Le prince ne doit pas se méler des occupations des sujets,
les sujets ne doivent pas nsurper les affaires du prince. Quand le
supérieur et l'inférieur n’interférent pas mutuellement, on dit que
les noms sont corrects. Quand les noms sont corrects, alors les lois
sont en vigueur. En ce qui concerne les dix mille étres, il fant

les rendre spécifiques; quant & notre continent, il faut le rendre

- exempt de désordre. Dans I'outrage éviter I'indignation, dans le succés

g’abstenir de fierté; interdire les violences, arréter les armées, conjurer
les guerres dans le monde: telle est la vertu d’'un prince humain.
Ainsi fant-il étre souverain (j}'_) Garder son role, sa fonction
spécifique et l'exécuter sans confusion; étre attentif & ce dont on
est chargé et s’abstenir d’ambition; qu'on ait faim ou qu'on soit
rassasié, montrer un méme cceur; sous la calomnie et sous I'éloge
garder 1'égalité d’ame; aprés la récompense n'en pas perdre le sou-
venir; aprés la punition ne pas éprouver de ressentiment: telle est

la régle de I'inférieur; il peut alors étre regardé comme un homme.
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Il est, de par le monde, (des gens qui) au moyen des noms
ont obtenu la vérité; d’autres aussi qui au moyen des noms ont
perdu la vérité. Le roi Sivan (4§ ) aimait & tirer a l'are; (il se
plaisait & entendre) dire aux hommes qu’il était capable de se
servir d'un are dur (3 bander); (mais) en réalité celui dont il se
servait ne dépassait pas (une tension de) trois che (). Il le montra
& ses satellites; tous essayérent de le bander; mais (la fléche) s’ar-
rétait au milieu du trajet. Tous dirent que ('arc) n'était pas inférieur
a neuf che. «Qui done, sauf vous, grand roi, peut se servir de cet
arc» ? Le roi Sivan était satisfait. Cependaut son instrument ne
dépassait pas trois che; tant qu'il vécut, (le roi) le crut de neuf
che. Trois che, c’était la vérité; neuf che, ce n’était qu'un nom.
Le roi Siuan se complaisait dans le nom et perdait la vérité.

Dans (I'état de) Tsi( @) Monsienr Houang (ﬁ‘ )aimait la modestie.
Il avait deux filles, toutes deux parures du royaume. Honteux de
leur beaulé, par modestie il les dépréciait, disant qu’elles étaient
vilaines et méchantes. Ce renom de laideur et de méchanceté
s'étant répandu au loin, I’époque (ol elles eussent dd) se marier
passa et dans tout le royaume personne ne vint les demander. (Pour-
tant), dans (I'état de) Wei (%) il y eut un veuf qui se hasarda
4 en épouser une. Elle était la parure du royaume. Par la suite,
il dit: «Mousieur Houang aimait la modestie; aussi a-t-il calomnié
gon enfant, disant que (sa fille) n'était pas belle». La-dessus s'éle-
vérent des rivalités pour offrir des cadeaux de fiancailles & la (seconde
fille, dans l'opinion qu’elle) aussi (devait étre) une parure du royaume.
Elles étaient les parures du royaume, voila la vérité; leur laideur
et leur méchanceté (n’existaient qu’en) nom. Ceux qui ne furent
pas dupes du nom obtinrent la vérité.

Un homme de (1'état de) Tchou (%) portait des faisans; un
passant lui demanda quels élaient ces oiseaux. Le porteur des faisans

-le trompa, disant que c’étaient des phénix. Le passant répliqua:
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«J'ai déja entendu parler des phénix; maintenant seulement j'en
voisy. — <«Voulez-vous les acheter» ? — «Oui». — <Je ne les céderais
pas pour dix piéces d’or». — «J'en donne le double». — Il les céda.
L’acheteur voulut en faire présent au roi de Tch'ou. Mais pendant
la nuit ces oiseaux moururent. Le passant ne regrettait pas son or,
mais il regrettait de ne pas pouvoir faire son cadeau au roi de
Tch'ou. Les gens du royaume en jasérent. Tout le monde disait que
c¢’étaient de vrals phénix. Les nobles voulaient aussi en offrir (au
roi). La nouvelle parvint aux oreilles du roi de Teh'ou, qui fut ému
de la bonne intention de cet homme & son égard; il le fit venir
et lui donna en riche présent, dix fois plus d’or que n’en avaient
colité les oiseaux. , ‘

Il y avait (une fois) un laboureur du royaume de Wei (Z),
qui cultivait son champ; il découvrit un jade précieux de la dimen-
sion d’'un pied. Ne sachant pas que ce fat du jade, il en parla 2
son voisin. Le voisin chercha sournoisement & en devenir posses-
seur; en causant il dit: «L’inquiétante pierre que voila! si on la
garde elle est nuisible & la famille. Mieux vaut la reporter (dans
le champ)s. Le laboureur, quoique hésitant, plaga la pierre sur la
terrasse de sa maison. La nuit suivante, I'éclat du jade éclairait
la chambre entiére. Toute la famille du laboureur fut grandement
effrayée. Il parla de nouveau a son voisin, qui répondit: «Voila
qui prouve combien (cette pierre) est inquiétante. Vite, abandonnez-la;
le malheur peut (encore) étre évités. Alors, & la hite, il 'aban-
donna dans un endroit lointain. Le voisin, quelque temps aprés, la
déroba pour loffrir au roi de Wei. Le roi de Wei fit venir un
ouvrier (expert dans la connaissance) du jade pour l'examiner.
L’expert en jade, aprés l'avoir regardée, se prosterna plusieurs fois;
puis, debout, (il dit): <«Oserai-je féliciter, 6 roi, qui a trouvé ce

trésor de l'univers? Moi, votre sujet, n’en ai jamais vu (de pareil)».

: La~dessus, le roi lui en demanda le prix. L'expert en jade répondit:
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«Il n'y a pas de prix qui puisse lui convenir. Avec le prix des
terrains des cingq villes on ne pourrait que le regarder une seule
fois». Le roi de Wei donna aussitét mille piéces d’or & celui qui
lui avait offert le jade, et lui accorda la faveur de manger désor-
mais la subsistance d'un ta fou.

D’une fagon générale en ce monde, sur une étendue de dix mille
i (H), il y a toujours (distinction entre) le bien et le mal (-,%
}lﬁ), c’est pourquoi nous n’osons pas forfaire. Ce qui est bien
est toujours bien; ce qui est mal est toujours mal. Telle est notre
opinion, & nous aussi. (Cependant) quoique le bien soit toujours
le bien, il y a pourtant des moments ol il n’est pas en usage;
quoique le mal soit toujours le mal, il y a des moments ou cer-
tainement il est pratiqué. C’est pourquoi certaines gens qui ont
mis en usage le bien en perdent le résultat (espéré), d’autres qui
ont pratiqus le mal obtiennent le résultat voulu. Les raisons (H)
du bien et du mal ne sont pas les mémes; ils alternent, l'un an-
nule l'autre pour notre propre usage. Ot donc résident le bien et
le mal? -
Considérons la réussite de Yao (%) et Chouen (ﬁ ), Tang (%)
et Wou (ﬁ;(;) il farent les uns justes, les autres iniques; mais ils
obtinrent l'opportunité, et c’est pourquoi ils prospérérent. (Considé-
rons) la défaite de Kie (gﬁ ), Teheou (;ﬁ:} ), Yeou (gl ) et Li (}E} ): ils
farent tantot justes, tantdt injustes; mais ils perdirent Popportunité,
et c’est pourquoi ils périrent. Ce fut aussi le cas pour la domi-
nation des cing hégémons. Le duc de Song (ZJ¢) guerroyait avec
les gens de Tchiou (4E) sur les bords du Hong (J§4)Y). Le prince
Mou Yi (H %), dit: «Les geus de Tch'ou sont légion et nous

sommes en petit nombre. Je propose, au moment ou ils n’auront

pas encore entiérement passé le fleuve, de les attaquers. La-dessus

1) En 638 av. J.-C. Voyez Sseu-ma Is’ien, trad. fr., t. 1V, p. 239—240.

66
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le duc dit: <«Il ne faut pas (le faire). J'al entendu dire qu'on ne
fait pas rouler le tambour (tant que I'ennemi n’est) pas en rang.
Pour moi, méme si j'étais survivant d'uu royanme vaincu, je ne
voudrais pas agir ainsi». Dans la lutte il fut vaineu. Les gens de
Teh’ou prirent le royaume de Song. Les gens de Ts'i (@) tuérent
le duc Siang (%), (puis) élevérent au trone Kong-souen Wou-tche
(4 ¥& i J01).Y) Chao Hou ( Z) et Yi-wou (3 F)?)
suivirent le prince Kieou (£U). Ils émigrérent dans le royaume de
Lou (). Pao Chou-ya (fifl ¢ F) suivit le prince Siao-po?)
(b E]); ils émigrérent dans le royaume de Kiu (&), Quelque
temps aprés, Wou-tche fut tué, les deux fils du duc se disputérent
le royaume. Kieou aurait da étre élevé au tréne, mais Siao-po
rentra le premier (dans son pays); aussi les gens de Ts'i I'élevérent
au tréne. Ensuite il ordonna aux gens de Lou de tuer Kieou.
Chao Hou se suicida & cette occasion; (Siao-po) manda Yi-wou pour
éfre son conseiller.

Le duc Wen (1"), du royaume de "Tsin (%), 4 cause des
calomnies de Li-ki (%% ')’[lﬁ) émigra pendant dix-neuf ans.*) Quand
le duc Houei (%) fut mort, (I'émigré) donna des présents au (roi
de) Ts'in (%) pour obtenir de rentrer dans son pays. 1l tua le
prince Houai®), et lui-méme monta au tréne. — Voildh donc un
prince qui fut correct, mais ne put éviter d'étre pris®); et deux
princes sans droiture, mais dont les violences réussirent?”). Si en
quelqu’un c'est le bien qui régne, et si tous les autres considérent
que c’est le mal, alors on ne sait pas ce qui en lui est bien. Si

en quelqu'un c'est le mal qui régne, et si tous les autres consi-

1) Eo 686 av. J.-C. Cf. Ssew-ma Ts'ien, trad. fr., t. IV, p. 45—46.

2) Yi-wou est I’appellation de Kouan Tchong.

3) Cf. Sseu-ma Ts‘ien, trad. fr. t. IV, p. 46.

4y En 655 av. J.-C. Cf. Sseu-ma Ts‘iem, trad. fr., t. IV, p. 264— 267.

5) Cf. Sseu-ma Ts'ien, trad. p. t. IV, p. 282.

6) Le duc Siang de Song.

7) Siao-po, qui fut le duc Houan, de Ts‘i, et Yi-wou, qui fut le duc Wen, de Tsin. -

i
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dérent que c'est le bien, alors on ne sait pas ce qui en lui est mal. Ainsi,
le bien et le mal dépendent de I'appréciation qu'en font les autres
hommes pour étre correctement (énoneés); ce n’est pas & soi seul qu’on
les détermine. Alors celui dont la conduite est contraire (4 celle) des
autres hommes est considéré comme faisant le mal; celui dont la con-
duite s'oppose & celle des autres hommes est considéré comme faisant le
bien. Aussi, quand un prince posséde pouvoir et prestige, quand il place
dans le bien sa résidence, on ne peut pas (en dire du) mal. Il
demeure dans I'inaction, et les étres I'honorent; il se meut et les étres
le suivent; il parle, et les hommes le croient; il agit, et les étres
I'imitent. Il est au-dessus des autres et conduit tous les inférieurs.
Si le royaume est dans la confusion, il s'ensuit trois conséquences:
la famine, la dispersion de la population, le mauque des subsistan-
ces nécessaires pour qu'elle restit groupée. C’est alors la confusion.
Quand on gouverne le royaume saus lois, c'est alors la confusion.
Quand il y a des lois, si on ne peut les faire exécuter, c'est alors
la confusion. Quand il y a des subsistances autant qu'il est nécessaire
pour que la population reste groupée; quand il y a des lois, et qu’on
peut les mettre en pratique: que dans ces cas un royaume ne soit

pas bien gouverné, cela ne s’est encore jamais vu.
CHAPITRE 1II.

Humanité (4), justice (%), rites (;‘ﬁ%), musique(% }, noms
(%), lois (H), chatiments (Jfi]), récompenses (‘Ef ): tels sont
les huit artifices (§f) par lesquels les cing empereurs (’?ﬁ‘) et les
trois rois ( JF ) gouvernaient le monde. C’est pourquoi avec I'humanité
on le conduit (g); avec la justice on le régle (‘H. ) selon I'oppor-
tunité; avec les rites on le fait agir (ﬁ); avec la musique on le
rend harmonieux (Fl); avec les noms, on le rend correct (E):;
avec les lois, on l'égalise (@), avec les chitiments on lintimide

(}j&), avec les récompenses on suscite son émulation (@7) Done

Ta
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I'humanité, c’est la grande source de la bienfaisance envers les étres,
mais aussi l'origiue de I'égoisme. La justice, c'est le fondement des
actions bonmnes, mais aussi un prétexte au faux éclat. Les rites, c’est
par eux qu'on pratique les respects; mais ils sont aussi l'origine
de toute irrévérence. La musique, c'est ce qui harmonise les senti-
ments; mais c'est aussi 'origine des vices. Les noms, c’est ce qui
rectifie les rangs (sociaux); mais c’est aussi 'origine de l'ambition
et de l'usurpation. Les lois, c’est ce qui égalise la multitude des
conditions; mais c'est aussi ce qui compromet la spécificité des noms.
Les chéitiments, c’est ce qui intimide les insoumis; mais c’est aussi
I'origine de la rigueur et de la cruauté. Les récompenses, c'est ce
qui stimule les fidélités et les capacités, mais c'est aussi I'origine
des viles disputes. Tous ces huit artifices n'ont aucuun secret pour
les hommes et subsistent éternellement dans le monde; ils n'étaient
pas apparents au temps de Yao et de Chouen?); ils n’ont pas, d’eux-
mémes?), fui les cours de Kie et de Tcheou. Quand on en use selon
la Voie, le monde est bien gouverné; mais si on en use sans (se
conformer &) la Vole, le monde est dans la counfusion. Bien plas:
on peut par la dépasser le gouvernement de I'empire; ces (artifices)
peuvent méme remplir le ciel et la terre, diriger les dix mille choses.
(Mais, si on les considére) autrement que comme des méthodes de
gouvernement (‘/é‘ ;E:) (ces artifices) ne sont plus choses saisissables
pour I'homme; le saint les délaisse3) et n’en parle point.

D’une fagon générale, de ce qu'un royaume subsiste ou qu'il se
perd, il y a six indices (?%ﬁ ). 11 y a des royaumes dépérissants,
des royaumes perdus, des royaumes prospéres, des royaumes puissants,

1) Le «Cheou chan ko ts‘ong chou., remplace le nom de Vempereur légendaire Chouen
par celui de T ang %

2) Ibid.: le mot El , »de soi-méme,, est remplacé par &: ils n'ont pas ,voula,

fuir....s; lecon, semble t-il moins boune.

3) Ibid.: %‘Hi; donnent la lecon préférable les .Cent Philosophes. : ]I'dEi'-‘.
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des royaumes bien gouvernés, des royaumes plongés dans la con-
fusion. Quand je parle de royaumes plongés dans la confusion, ou
perdus, ce n’est pas a dire qu'il 'y trouve des cruautés, des vio-
lences; quand je parle de royaumes puissants ou bien gouvernés,
ce n'est pas a dire qu'il s’y trouve du prestige, de la force, de
I'humanité, de la justice. Lorsqu’un prince est déja agé, qu’il a
beaucoup de concubines, trés peu de fils, et que les branches (de
la famille) sont en (son) pouvoir, c'est un royaume faible. Lorsqu'un-
prince favorise & l'excés ses ministres, que les ministres aiment
leur prince, que les lois valables pour tout le monde sont annulées
et que les volontés ambitieuses se donnent carriére, ¢’est un royaume
plongé dans la confusion. Lorsque le royaume est pauvre et petit,
que les familles sount riches et grandes, que l'autorité du prince
est faible et le prestige des ministres puissant, c’est un royaume
perdu; si ces trois indices (sont présents), point n’est besoin qu’il
8’y passe des actions craelles et violentes pour (que le royaume)
soit faible. Quand méme dirait-on: «Vous voyez bien qu’il subsiste»!
j'affirme, moi, avec certitude, qu’il est perdu. Lorsque, & l'intérieur
[dans la capitale], il n'y a pas de favori particulier, lorsqu’a I'extérieur
[dans les provinces] il v’y a pas de serviteur personnel (du souve-
rain), lorsque les branches de la famille royale se multiplient, lorsque
figés et jeunes ne se confondent pas, c’est un royaume prospére.
Quand on se livre aux travaux de la terre et & la culture du marier
en temps convenable, quand les greniers sont remplis, les armes
tranchantes et les cuirasses solides, les frontiéres bien surveillées,
c’est un royaume puissant.

Lorsque les supérieurs ne violentent pas leurs inférieurs, et que
les inférieurs ne peuvent pas offenser leurs supérieurs, supérieurs
et inférieurs ne se violentent ni se s’offensent mutuellement. Ainsi,
les interdictions et les décrets (du souverain) régissent la conduite
des hommes; les hommes n’ont pas d’ambition égoiste, Traversit-on

38
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des circonstances périlleuses, le royaume toutefois n’est pas exposé
aux atteintes; c'est un royaume bien gouverné. Si ces trois indices
(sont tous présents), point n’est besoin qu'il 8’y trouve du prestige, de la
force, de 'humanité, de la justice, pour (que le royaume) soit puis-
sant. Quand méme dirait-on: <Vous voyez bien qu'il est faible»!
j'affirme, moi, avec certitude, qu’il subsistera. Quand se révéle un
roi qui sait gouverner, il y a une catégorie d’hommes qu'il com-
mence par mettre & mort. Les premiers qu’il met & mort, ce ne
sont pas ceux qu'on appelle des brigands, ou qu'on appelle des
traitres, car ces deux sortes de malfaitenrs ne sont que pour un
temps de grands perfurbateurs, mais ce ne sont pas eux qui sont
Vorigine de la confusion dans I'Etat. L'origine de la confusion dans
I'Etat, ce sont les inférieurs qui font injure aux supérieurs; les
sujets qui usurpent les procédés des princes; les princes qui ne
craignent pas les interdictions de leur temps; les activités qui ne
sont pas réglées par les lois de leur temps, mettent la Voie dans
une grande confusion,

Lorsque Confucius ( J|, = K'ong K'ieou) exerga, en régence, les
fonctions de conseiller de (l'état de) Lou (@ ), le septiéme jour il
fit décapiter Mao le chao-tcheng (/}‘ 1E 9|])1) Les disciples (de
Confucius) lui demandérent pourquoi, disant: «Mao, le chao-tcheng,
est un homme illustre du royaume de Lou; vous, maitre, qui exer-
cez la puissance gouvernementale, vous commencez par le metire a
mort. Ne commettez-vous pas une faute»? Confucius répondit: <At-
tendes, je vais vous en expliquer la canse. Il y a cing vices humains,
abstraction faite da vol, du pillage, de la trahison et de I’ambition.
Le premier consiste & avoir un esprit instruit, mais pourvu de
connaissances dangereuses. Le second, & mener une conduite bizarre
et & y persister avec obstination. Le troisiéme, & prononcer des

paroles fausses, et avec éloquence. Le quatriéme, & posséder une

1) Cf. Sseu-ma Ts‘ien, trad. fr., t. V, p. 326, n. 7.
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mémoire puissante, jointe & 1'érudition. Le cinquiéme, & favoriser le
mal et & se montrer le bienfaiteur (des méchants). L'homme qui
posséde un de ces cinq défauts ne saurait éviter que le prince ne
le mette & mort. Eh bien! Mao, le chao-tcheng, les possédait tous &
la fois. Aussi, en quelque endroit qu'il habitat, il était capable de
réunir des disciples pour en former une secte. Quand il parlait, dans
ses conversations il était capable d’embellir I'injustice et d’ensorceler
la multitude. Avec sa puissance de mémoire, il était capable d'alté-
rer ce qui est juste, lui senl prétendant rester debout. Parmi les
hommes vils, c¢’était un héros. Il ne fallait pas manquer de le
mettre @ mort?!). Pour des raisons aunalogues, 'empereur T‘ang
(%) a mis & mwort Yin Kie (j}iﬁ%), le roi Wen (Bz) a mig
a mort Pran-tcheng (% 1E); Teai-kong (j_( /Z\) a mis & mort
Houa-che (#E ), Kouan-tchong (& 1) 2 mis & mort Fou
Li-yi (£} B Z,); Tsev-teh'au (-F FE) a mis & mort Teng Si
(?ﬁ;ﬁf)l) et Che Fou (ﬁ ﬁ). Ces six personnes étaient de
milieux différents, mais leurs cceurs étaient les mémes: il ne fallait
pas manquer de les mettre & mort.

Le Che (king) (%) s'exprime ainsi: «Un coeur inquiet est
préoccupé, parce qu’il (se sent) hai de la foule vile» 2). Parce que
les hommes vils sont en foule, ils sont & craindre. Le proverbe dit:
«Un discours éloquent est susceptible de tromper démouns et dieux».
Si Pon objecte: les démons et les dieux, qui sont éclairés, corrects
et droits, comment pourrait-on les tromper? La réponse est que
les démons et les dieux & la vérité ne sout pas sujets & étre ensor-

1) Voir au début de Particle de Forke sur Teng Si-tseu, contenu dans op. cit., indica-
tion d'une autre hypothise, émise par le Tso Techouan: Teng Si aurait été mis A mort,

non par lz célébre ministre de I'Etat de Cheng, Tsen-fch‘an, qui mmourut en 522, mais par
un de ses successears, en 501, Forke se range & cet avis, quoique I’hypothése énoncée dans
Yio Wen soit confirmée par un témoignage de Siun-isen (7§j ‘%) Cf. dans le «Lie
tsewsr, VII, 4, ce que dit Yang 'I'chou sur les bonnes relations entre Teng, auteur d’un code
pénal, et Tseu-tch‘an.
2) Cf. éd. ef trad. de Legge, Book 111, ode 1,4, p. 30—40 des Chinese Classics, vol. 1V, part. 1.
C 38
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celés ou trompés, mais ici on fait allusion a l'efficacité du discours
éloquent qui pénétre partout. Celui qui parle éloquemment, quoiqu’il
ne puisse pas ensorceler les démons et les dieux, il est bien clair
qu’il ensorcellerait les hommes. Il sonde le coear des hommes, mesure
leurs passions, suit leurs désirs et n’ose pas les contrarier; il met
les hommes dans l'injustice et dans le mal pour chercher son profit.
Ces hommes aiment-ils & entendre vanter la noblesse de leurs pro-
pres actions? il est merveilleusement capable de les louer. Détestent-
ils d’entendre parler de leurs propres fautes? il est merveilleusement
capable de les leur dissimuler. Il est averti de cela par la physio-
nomie des geus; il va au devant de leurs paroles et de leurs actions.

[Les hommes vulgaires), lorsqu'’ils s’entendent louer, sont satis-
faits. S'entendant blamer, ils sont tristes. Tel est le sentiment géné-
ral de la multitude humaine. S'il y a quelqu’'un de mon avis, je
suis coutent; quelqu'un qui soit différent de moi, je suis faché. Tel
est le sentiment général de I'humanité. C'est pourquoi un flatteur
excelle & (dire) des louanges, excelle & se soumettre (aux caprices
d’autrui). Quand les howmes disent oui, lui aussi dit ovi; quand
les autres disent non, lui aussi dit non. Il se soumet & ce que les
antres aiment. C'est pourquoi un souverain éclairé, quoigu’il puisse
accueillir des hommes loyaux et droits, n'aime certes pas toujours
les gens loyaux et droits; quoiqu'il puisse éloigner les flatteurs, il
ne peut certes pas toujours tenir les flatteurs & 'écart. Aussi, de
ce que Chouen (%f) et Yu (%) pouvaient ne pas employer les
flatteurs, ce n'est pas & dire que cerlainement ils haissaient les flat-
teurs. Un proverbe dit: «Un discours flatteur ensorcelle les étress.
Chouen et Yu ne pouvaient pas parvenir & détester (de semblables)
discours. Impossible de ne pas faire cette observation, n’est-ce pas?]

Un proverbe dit: «on déteste la couleur violette, qui fait tort

1) Ce passage entre crochets figure dans le » Cheon chan ko ts'ong choun.
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au rouge (par sa fausse ressemblance avec Ini). On déteste une
bouche qui parle bien et qni renverse un royaume». Cette parole
est redoutable; pourtant, darant toute la vie, personne ne fait atten-
tion & cela; dés lors danger et ruine sont & vos talons.

Lao-tseu dit: «avee de la rectitude (i& }1) on (peut) administrer
I'Etat, avec de la ruse (%)2) on (peut) tirer parti de l'armée;

TN

Ce qu'on appelle rectitude, ce sont les noms et les lois (% 3

avec I'abstention des affaires ( fll $.) on (peut) s’emparer du monde>».

avec les noms et les lois, on gouverne I'Etat. C’est alors que les
dix mille é&tres ne peuvent pas se trouver dans la confusion. Ce
quon appelle ruse, ce sont les combinaisons d’équilibre et les artifices
(@ ﬁt}) Quand, au moyen des artifices, on tire parti de l'armée,
les dix mille étres ne sauraient résister. D’une fagon générale, quand
on peut faire usage des noms, des lois, des combinaisons d’équilibre
et des artifices, pour rectifier ou dompter les passions de cruauté
et de violence, alors soi-méme on s’abstient des affaires. Quand soi-
méme on s’abstient des affaires, alors on obtient le monde. Aussi,
quand est compromis le bon gouvernement, alors on a recours aux
lois; quand sont compromises les lois, alors on a recours aux armes;
quand on cherche & s’abstenir des affaires, il ne faut pas tenter de
prendre la puissance (58 ), quand on prend la puissance, alors les
faibles, au contraire, peuvent vous abaisser.

Lao-tseu dit: «Si le peuple ne craint pas la mort, comment
Veffrayer avec la mort?»?) Eun général, si le peuple ne craint pasla

mort, cela vient de l’abus des exécutions et des punitions; lors-

1) Ceci nous indique une variante au texte de Lao-tseu (chap. 57, début). Nos éditions

de ce texte portent: IE : «avee de la rectitude.. Ici nous avons i& . L

2) Le P, Wieger traduit ~habileté,. Il nous semble que le mot chinois implique la
notion d’étrangeté, d’imprévisibilité, que par conséquent le mot de ruse est moins inexact,
Une citation de ce texte se rencontre dans la notice D extraite de Ma Tounan-lin.

3) Lao-tsen chap. T4. Une allusion a ce fexte se rencontre dans la notice B extraite de
Ma Touan-lin.

318w
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quon fait abus d’exécutions et de punitions, alors le peuple ne
trouve plus la vie supportable. Quand la vie ne lui est plus sup-
portable, alors il counsidére le prestige et le pouvoir des princes
comme rien du tout. Quand les exécutions et punitions se tiennent
dans le juste milieu, le peuple craint la mort. La crainte de la
mort vient du plaisir de vivre. Lorsque (le peuple) éprouve du
plaisir & vivre, on peut leffrayer avec la mort. C'est & quoi doit
veiller le prince et & quoi les sujets doivent faire attention.
Tien-tsen ([ -F ), en lisant le Chou (king) (=), dit: «L’époque
(ou régnait) Yao (%) était en grande paix». Song-tseu (;r( -?‘)
dit: «Est-ce le gouvernement de I'homme saint (BH ) qui a procuré
cela? «Prong Mong (@ %), qui se tenait & coté, quittant le rang,
répondit: «('est le gouvernement des lois saintes (EE He 22 75)
qui a produit cela; non pas le gouvernement de I’homme saint».
Song-tsen répliqua: <«Entre ’homme saint et la lol sainte, quelle
est la différence» ? Prong Mong ajouta: «La confusion que le maitre
apporte dans les noms (B %) est extréme; sa sainteté a lui,
Phomnme la tient de lui-méme; sa sainteté i elle, la loi la tient
de sa raison propre (E H). La raison, on la tient de soi-méme
(B ), mais le soi n’est pas la raison. Le soi peut susciter la raison,
mais la raison n’est pas le soi. Quand un homme saint gouverne,

il gouverne seul; quand c’est la loi sainte qui gouverne, alors il

n’y a personne qui ne gouverne: c’est l'intérét des diz mille géné-

rations, mais il n’y a que I’homme saint qui puisse parfaire (%}(‘)
cela». — Song-tseu était encore plein de doutes; il interrogea T*ien-
tseu. T'ien-tseu répondit: <les paroles de P'ong Mong sont justes.
Un vieillard du village des familles Tchouang (3§ ) avait donné 3
son fils ainé le nom de Tao (%) (voleur), & son fils cadet celui de
Ngeou (|5 ) (frapper). Tao étant sorti se promener, le pére court aprés
lui en l'appelant: <voleur! voleur!» Le magistrat entend cela; il
le fait aussitét mettre aux chaines. La-dessus le pére appelle Ngeon,

S B+
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pour aller \expliquer la chose au magistrat. Mais subitement sa
voix s’arréte; il s'éerie simplement: <«Frapper! frapper!» et le
magistrat frappe le fils presque aun point de le faire mourir. —
Un notable de Krang-kiu (ﬁ igj) donna pour nom & son petit
dowestique: Chan-po (%’*@ Bon pour donner des coups de cor-
nes), et & son chien: Chan-cheu (% i Bon pour mordre). Ses
amis ne passérent jamais devant sa porte pendant trois ans. Le
notable s’en étant étonné, demanda pourquoi. On lui dit ce qu’il en
était réellement; les noms farent changés et les amis revinrent. —
Les gens (dn royaume) de Tcheng (E4j) appellent le jade non taillé
po (}%), les gens de Tcheou (J§]) appellent les rats non séchés
du méme nom de pol!). Or, un homme de Tcheou, emportant avec
sol des rats non séchés, alla demander & un marchand de Tcheng:
«voulez-vous acheter des p'o»? Le marchand de Tcheng ayant
répondu oui, (son interlocuteur) sortit ses p'o. Quand le marchand
vit que c'étaient des rats, il refusa. ‘
[Tien-tseu dit:%) <tous les hommes agissent pour eux-mémeé,
et me peuvent pas agir pour les autres hommes. ( A\ £ E ﬁ
i % Bk 75 A ). Cest pourquoi un prince, quand il commande
a des hommes, fait en sorte quils agissent dans leur intérét a eux
(ﬁ ;ﬂ\: E ﬁ ) et ne fait pas en sorte qu'ils agissent dans
son intérét propre (Y5 il g 3% F). Wei-hia Sien-cheng (il
_F ﬁ; A ) dit: <6 lexcellente parole de Tien-tseu! Dans Panti-
quité, quand un souverain se servait d’un ministre, il veillait &
ce que ce dernier ne lui fat pas personnellement attaché, comme
on l'est & un individu, mais il prétendait que (le ministre) lui
offrit sa loyauté comme & un souverain; (il voulait) que les hommes

chargés de fonctions fussent d’une capacité certaine; que ceux qui

1) Cf. la fin de Ja section II de ’Appendice.
2) Ce passage entre crochets ne se trouve pas dams le texte donné par le Cheon chan ko
ts‘ong chou.
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vont & la guerre fussent d'une bravoure certaine; qu’ils fussent
encouragés au moyen d’appointements et de récompenses; que la
justice résultant des noms et des lois (44 H: Z Fff &) ne pro-
cédat point de son propre coour (% H JA B D) et ne donnét
point de profit & sa propre personne (IR ] A B Ef). Le pro-
verbe dit: «8i quelqu’un a des appointements minimes, on ne peut
pas traverser une période de confusion avec lui. Si l'on a donné &
quelqu'un une récompense légére, on ne peut pas entrer dans des
dangers avec lui». C'est & quoi un supérienr doit faire attention.)]

De pére & fils, il y a des ordres qui certainement seront suivis,
d’antres qui certainement ne le seront pas. Par exemple: <Quittez
votre femme noble> et «Vendez votre concubine aimée»: voila des
ordres qui certainement seront suivis. Mais si 'on dit: «Ne vous
avisez pas de hair», «Ne vous avisez pas de penser»: voila des
ordres qui certainement ne seront pas suivis. C’est pourquoi ceux
qui sont les supérieurs doivent étre trés attentifs & ce qu’ils ordon-
nent. Généralement, quand I’homme, étant riche, n’envie pas les
dignités el les appointements élevés; quand, étant pauvre, il ne
craint pas les exécutions et les punitions, — il n’envie pas les
dignités et les appointements élevés, c’est qu’il se suffit & lui-méme;
¢'il ne ecraint pas les exéeutions ef les punitions, c’est quil ne tient
pas & conserver sa vie. Ce sont la deux graves maladies du royanme.
Si on ne connait pas d’artifice pour les prévenir, les ordres ne sont
pas suivis et les interdictions n’arrétent personne. Alors c’en est
fait du gouvernement; quand il n’y a pas de gouvernement, le prince
n’est quen apparence le maitre de son royaume et le prince de
son peuple. Aux périls et & la confusion l’on peut s’attendre & bref
délai. Maintenant, si par suite des dignités et des gros appointements

on en vient & étre riche, alors les hommes rivalisent & consacrer

1) Ce proverbe est cité d’aprés le ¥z Zin & la fin du texte de lédition des Cent
Philosophes. Cf. Infrd p. 598.
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leurs forces au service du prince. Si par suite des exéeutions et des
punitions, on finit par tomber dans la misére, alors les hommes
sont d’accord pour craindre le crime et suivre le bien. C’est pourquoi
ceux qui dans l'ancien temps, gouvernaient des royaumes, ne laissaient
pas le peuple devenir par lui-méme misérable ou riche, Quand misére
et richesse dépendent toutes deux du prince, alors le prince est seul
4 posséder le pouvoir et le peuple sait & qui il doit se soumettre.
Quand on est misérable, on hait les hommes; méprisé, on s’en prend
aux circonstances; personne ne s'en prend & soi-méme: telle est la
grande majorité des sentiments humains. Cependant, on ne doit pas,
sous le prétexte que telle est la grande majorité des sentiments
humains, dire tout uniment qu’il n’y a que du mal; car il se trouve
aussi des gens dignes de pitié: on ne peut pas ne pas faire des
distinctions. Voici, par exemple, (entre cet homme et moi), sem-
blables capacités, aptitude égale & la réflexion; cependant lui est
riche et je suis pauvre. Si I'on pouvait ne pas s’en plaindre, ce serait
parfait; cependant, si I'on s’en plaint, ce n’est pas un mal. Lorsque
les talents sont égaux, les intelligences semblables, mais que lui
est honoré alors que je suis méprisé, si I'on ne peut pas s’en plaindre,
c’est parfait; pourtant si 'on s'en plaint, ce n’est pas un mal. La
faute consiste en ce qu'on ne connait pas la différence entre ’apti-
tude & saisir un avantage et l'occasion d’en profiter; et 'on ne
parle que de P’égalité en savoir et en talent. Cela est imputable &
uo manque de connaissance suffisante. Quoique ce soit le défaut
(3#F) d'un homme sage (ﬁ“ %), c'est aussi ce qui fait Dindi-
gnation du sage. L’homme, par la misére, devient bhaineux; par la
richesse, il devient vaniteux. Si I'on hait les hommes, c'est parce
qu'on se plaint de ce que les autres ne vous fournissent pas votre
subsistance. Cela vient de ce que les passions sont difficiles & calmer.
Quil ne soit pas possible de les calmer; c’est encore pardonnable;

celui qui se montre fier 4 1'égard des autres, n’a aucune souffrance

10
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ot sans aucune raison il se montre méprisant envers auntrui; les
(hommes adonnés aux) passions 1’honorent volontiers; alors qu’il
ne saurait étre honoré et qu'il est illégitime de lui pardonner.
La wmultitude en voyant les pauvres et les méprisés, les dédaigne
et s’en éloigne; en voyant les riches et les honorés, les respecte
et s’en approche, Si un pauvre et méprisé vient me demander quelque
chose, je puis l'éloigner; ce n'est certes pas parce qu’il me nuit, que
je 1'éloigne; c’est parce qu'il ne me donne aucun profit, lui et son
entourage. Si un riche me fait des présents, je peux bien me rap-
procher de lui; s'il me n’est d’ancun profit, et si je me rapproche
de lui, alors il n'ose plus se rapprocher de moi.

Quand ces trois choses restent indépendantes, il n’y a plus moyen
d’arriver a4 se rapprocher et a s’écarter. Le sentiment de 'homme
est qu'on ne peut pas ne pas changer aisément d'idées par le fait
d’étre pauvre, méprisé, ou riche, honoré. (Ignorer) cela, c’est donc
ce que jappelle la grande ignorance. Misére, solitude, pauvreté,
gituation méprisée, c’est ce dont tout homme a pitié quand le
wmonde est bien gouverné, et ce que tous dédaignent aux époques
de confusion. Si le monde est bien gouverné, ce n’est pas parce
quon a pitié de ceux qui vivent dans la misére, la solitude, la
pauvreté, le mépris; mais c'est seulement un des effets du bon
gouvernement. Si le monde est dans la confusion, ce n'est pas
parce quon dédaigne ceux qui vivent dans la misére, la solitude,
la pauvreté, le mépris; mais c'est un des effets de la confusion.
Quand chaque chose est bien gouvernée, il n'y a pas de confusion;
quand il y a confusion, il n’y a pas de bon gouvernement. Si 'on
considére la prospérité des dynasties des Hia (E) et des Yin (5j)
et la décadence des Hia et des Yin, on en voit la preuve. Ce que
les pauvres et les méprisés espérent des gens riches et honorés est
trés modeste; et les hommes riches et honorés ne peuvent pas

106 satisfaire cet espoir trés modeste. Or, ce que les riches considérent
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comme mauvais, cest ce que les pauvres cousidérent comme bien;
ce que les hommes haut placés considérent comme sans valeur,
c’est ce que les méprisés tiennent pour honorable. Cependant, si
les gens riches et honorés sont sans libéralité, c’est par ce qu'ils
n’éprouvent pas les mémes peines et les mémes plaisirs (que les
autres hommes). «Quoique je ne fasse pas de libéralités, (se disent-
ils), cela ne tourne pas & mon préjudice». Maintenant la foule du
peuple espére en le prince, tout comme ces gens pauvres et méprisés
espérent en les gens riches et honorés. Ceux qui espérent, désirent
que l'on soccupe de leur famille, que I'on égalise les impéts, que
l'on remédie en temps opportun i la disette et au froid, que l'on
g'intéresse aux maladies et aux maux, qu’on n’abuse pas des récom-
penses et des punitions, que I'on n’organise des corvées que pendant
les loisirs laisgés par les travaux des champs: voila tout ce que le
peuple espére (d'un prince); alors rien ne sera & craindre pour le
prince. Si cependant il ne fait pas de libéralités, c’est parce qu’il
n’éprouve pas les mémes souffrances et les mémes joies (que le peuple).
Aussi un prince ne doit pas manquer d'éprouver les mémes souf-
frances et les mémes joies que le peuple. Ainsi done, les hommes
riches et honorés peuvent ne pas montrer de libéralité envers les
pauvres et les méprisés; mais un prince ne doit pas manquer de
libéralité envers la foule du peuple. il manque de libéralité envers
la foule du peuple, alors la foule du peuple ne veut plus Pavoir &
sa téte; quand elle ne veut plus l'avoir & sa téte, alors, & la place
du prince, on en substitue un autre. Il n’est pas de plus grand
danger, pas de plus grand malheur.

Deux hommes intelligents ne sauraient se mettre au service
I'un de 'autre; deux hommes nobles ne sauraient entre eux se don-
ner des ordres; deux dialecticiens ne sauraient triompher 'un de
l'autre. Car leurs forces sont équivalentes et leurs talents se com-

pensent. Quand on n’emploie que la clarté intellectuelle, I'cuvre ne
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réussit pas (% Fﬁ HE! HY A y] P )ﬁ), quand on un’emploie
que l'obscurité iguorante (Hﬁﬂk), l'affaire nécessairement sera
manquée ($’. W ‘l?) Un (peu de) clarté, un (peu d')obscurité, voila
I'état de la multitude. Avec celui qui a de faibles appointements
on ne doit pas traverser une période de confusion. Avec celui qui
a regu de faibles récompenses, on ne doit pas entrer dans des cir-
constances difficiles. Pour qui est au-dessus des autres, il ne faut
pas manquer d’étre attentif & cela,

Ce sont la quelques paroles de Yin Wen-tseu, conservées par

Ma Houei-yuan (,%@'ﬁ) dans son Y:i lin (ﬁ ﬂ(); elles

n'étaient pas mentionnées dans le présent recueil: c'était certaine-

ment une lacune; c’est pourquoi je les mets ici.?!)

PREFACE, par TCHONG-TCHANG ({ih ﬁ)

Extraite du <Cheow chan ko ts'ong chou» (# [J_] %E] % %) %).

Yin Wen-tseu était issu de la famille Yin (), (a I'époque)
des Tcheou ( J§]). Au temps du roi Sinan (‘g ) (du royaume) de
Tsti (78 )3), il fréquentait le bas de (la porte) de Tsi (& T5)4).

1) Cette note, qui ne concerne que le dernier alinea, termine le texte de 1’éd. des Cent
Philosophes, — Le Yi lin est un ouvrage qui a été composé a 1’époque des T*ang par Ma Tsong
‘% -,%, appellation Houei-yuan ‘@ }:E; (par errcur, I’édition des Cent philosophes
intervertit l'ordre de ces denx caractéres et écrit Ma Yuan-houei au lieu de Ma Houei-
yusn). Ma Tsong mourut en P’an 823; sa biographie se trouve & la fin du chap. CLXIII
du T"ang chou et dans le chap. CLVII du Kicou ?'ang chou.

2) Oavrage publié en 1844 par Ts‘ien i-tsou % ﬁ[?{ jmf Cf. Bulletin de U Eeole
frangaise d’Eztréme-Orient, 111, p. 109.

3) 343 —324 avant notre &re. Cf, BE. Chavannes, » Mémoires Historiquess, V, 258—260.

4) E. Chavannes, ibid. Les lettrés errants accueillis par le roi Sinan se réunissaient au pied
(-T{) de [la porte] Tsi (%) On ignore ¢’il faut entendre par la une porte de la
capitale, on une montagne au pied de laquelle sc serait trouvée une hétellerie pour les
sophistes voyageurs, — Une note s'intercale ici dans le texte de cette Préface, tel que le

donne le »Hou hai leou ts‘ong choun (‘;ﬁﬂ i& t‘i % %) [Bibl. Nationale, n°. 207

du fonds Pelliot A, Tome 1I, Yin Wen-tsen]: .le chapitre Yi wen tcke (éﬁ i‘ I:\I‘;j;)

du Han chou (‘& %) cite une assertion de Lieou Hiang (@J "ﬁ] ), disant que

Yin Wen-tseu a séjourné au bas de Tsi avec Song Hing..
2] g g



YIN WEN-TSEU. 599

Condisciple de Song Hing?) (g §/f), de Prong Mong (T 59)9),
de Tien Ptien (FH %jf)®), il étudia avec eux auprés de Kong-
souen Long*) (4 F& HE). Kong-souen Long a parlé de lui avec
éloges®). (Yin Wen) a écrit un livre en un chapitre, ou il a beau-
coup développé sa doctrine. Tchouang-tsen a dit 8): «Il n’était pas
attaché aux préjugés vulgaires; il n’avait aucun goat pour les orne-
ments du luxe; il n’apportait ni légéreté daus ses rapports avec les

hommes, ni haine & 1'égard de la multitude; il voulait la tranquil-

lité du monde (K | Z & @) afin de laisser le peuple suivre sa
destinée () 7 B @ ); pour les autres hommes et pour soi pos-

séder sa suffisance (% ﬁ_ ,@) tel était son principe (_[J:), voila

en quoi consistait sa pensée. Méme si on l'outrageait, il se montrait

1) Song Hing est mentionoé en méme temps que Yin Wen, non seulement dans le
texte que nous venons de rapporter, extrait du Ham ckou (note précédente), muis aussi
dans le passage de Tchouang-tseu dont va s’inspirer cette Préface; c’est d’aillears le seul
endroit du livre de Tchouang-tseu qui parle de ce philosophe (vers le milien du Ille s, av,
J. C).

2) P'ong Mong lui aussi n’est mentionné qu'une fois dans Tchouang-tseu (chap. 33, D,
texte et traduction Wieger, 502—603: trad. Legge, t. 1I, part. III, ch. 33, scet. XI,
p- 223). Sa doctrine exaltait 'union et la tolérance universelles.

3) T'ien Pien est associé & P‘ong Mong dans le texte en question de Tchouang-tseu.
T*ien Pfien, »& la bouche divine. (i D ), était, selon le chapitre cité du »Ts‘ien
Han chou,, auteur d’un ouvrage taciste en 25 chapitres. (Chavannes, loc. cit, V, 259).

4) Sur ce céldbre dialecticien, dont nous préparons une traduction destinée au »T’oung
paon, cf. Darticle de A. Forke, The Chinese Sophists, J. China Br. R. A. S, XXXIV,
1901—-1902, n°. 1. — Une note s’intercale ici dans le texte de cette Préface, tel que le
donne le »Hou hai leow fs‘ong chou, (op. eit, n. 3 supra): »Yin Wen-tseu avait visité

le roi Siunan de Ts‘i antérieurement & Kong-souen Long. Selon Iassertion de Tch‘ao Kong-

wou (ﬁ (Z‘& ﬁ) daus le ~Kiun fchai tou chou tcher (i‘l‘ % %:E % /:L!i;)’

les »Mémoires Historiques» (Che ki m ga) disent que Kong-souen Long a été 1I’héte

du prince de P’ing-yunan ( 2F E ), qui était conseiller du roi Houei-wen (% i‘)

de Tchao (ﬁ ) (Or), & la premiére année du roi Houei-wen, le roi Siuan de Ts‘i était

déjd mort depunis plas de quarante ans. Ainsi on sait que Wen n’a pas étudié sous (la
direction de) Long~. Ce chiffre de quarante ans ne s’accorde pas avec les dates que four-
nissent les Mémoires Historiques. Le prince de P‘ing-ynan mourut en 250 avant notre ére;
le roi Siuen régna de 342 A& 324, et le roi Houei-wen de 298 & 266. Or il n'y a pas
un intervalle de quarante ans entre 324 et 298.

5) Cf. Kong-souen Long, édit. des Cent philosophes, p. 2 a—b.

6) Cf. Wieger, 33 C; Legge, p. 222.
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exempt de honte». Telle était sa voie (ﬁ) Cependant Lieon Hiang
(ﬁl] 1) ) 1), de sou c6té, a déclaré que la doctrine (de Yin Wen) venait
de Houang (ﬁ) ?) et de Lao (%)3), mais que, en somme, elle appar-
tient aux écoles des chitiments et des noms (Jfi] % 4% ); clest (une
appréciation) quelque peu injuste (Sfi). Quant & moi, i la fin de la
période Houang-tchtou (ﬁ:‘ 791) %), dés mou arrivée & la capitale, Miao
Hi-po (@ [t 1[3)5) we fit voir ee livre (de Yin Wen); je pense qu’il
y trouvait de l'intérét; mais (I'ouvrage) abonde en lacunes et en

erreurs (g, JiE 25%). J’ai essayé quelque peu d’ordonner, de fixer

le texte (M) S 5% /¢ 8 42) et I'ai divisé en deux chapitres,

(mais) moi non plus je n'ai pu l'approfondir en détail (¢ Bk 58
H %) Eerit par le nommé Tchong-tchang (4 E)s), (origi-

-

naire) de Chan-yang ([l J§F)7).

SECONDE PREFACE.
Extraite de 1’édition des Cent Philosophes?). : )

Yin Wen-tseu était issu de la famille Yin (F), (2 I'époque)
des Tcheoun (&) Au temps du roi Siuan (’E) de Ts'i (@), il

1) Lieou Hiang vécat de 77 & 6 avant J.-C. Cf. supra, p. 598, n. 4.

2) Houang-ti ﬁ‘ 'ﬁ‘ I’Empereur Jaune, souverain mythique auquel on impute la fon-
dation de la doctrine Taoiste, bien antérieure ainsi & Lao-tseu.

3) Lao-tseu, l'auteur & peine plus historique que Houang-ti, et auquel on attribue le
Tao ti king.

4) 220 4 226 inclusivement (ap. J.-C.).

5) Sur ce personnage, voir la 3¢ Préface, qui est un extrait du Cheou clan ko is"ong
chou, et la note additionnelle extraite du Hou Aai leou tsong chou.

6) Idem. Voir aussi la 2e Préface, celle de I’édition des Cent Philosophes.

7) Cette ville se trouvait au S.-O. de la sous-préfecture de Tseou %I; (illustrée par
Mencius), dépendant de Yen-tcheoun fou.

8) Cette préface n’est pas signée. Cependant, comme ce que nous appelons la 3e Préface
(sub. fin) nous apprend que Didentification de Tchong-tchang avec Tchong-tchang Tong
a été faite par un nommé Li Hien-tch'en ($ E E), il y a lieu de supposer
que ce personnage est I'auteur de la présente préface. Cependant il n’est pas question ici
de Hi-po, dont, selon la notice A extraite de Ma Touan-lin (infrd), parlerait Li Hien-
: tch'en dans sa Préface.
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fréquentait (le bas de la porte de) Tsi (FE Jv). Condisciple de
Song Hing (JK 4H:), de Prong Mong (%% 5%), de Tien Prien
(B %), de Chen Tao (‘lﬁ_ ?I])l), il se livra avec eux a 1'étude
de la Voie de Lao-tsen (£ F 3Z 38). 1l adopta le bonnet du
Houa chan (E [J_])Q) comme iusigne propre; il écrivit un livre
en deux chapitres ot il développa beaucoup sa doctrine. Tchouang
tseu (;lii :f-) dit: «Il n’était pas attaché aux préjugés vulgaires;
il n’avait aucun goat pour les ornements du luxe; il n’apportait ni
légéreté dans ses rapports avec les hommes, ni haine a I'égard de
la multitude; il voulait la tranquillité du monde afin de laisser le peuple
suivre sa destinée; pour les autres hommes et pour soi posséder sa
suffisance: tel était son principe ( [} ), voila en quoi consistait sa
pensée. Méme si on l'outrageait, il se montrait exempt de honte. Il
prévenait (les occasions od) le peuple pouvait en venir aux mains,
il faisait mettre bas les armes, il prévenait les violences de la foule.
Tel il parcourait le monde, s’entretenant avec les grands et instrui-
sant les humbles». Voila quelle était sa voie (;:‘é) Le livre abonde
en lacunes et en erreurs. Quoique le texte ait été fixé par Tchong-
tchang Teong (ﬂl E %)3), il renferme des passages incorpré-

1) Remarquer le nom de Chen Tao, qui ne figurait pas dans la Premiére Préface. Le

»Yi wen tches, chap. XXX du »7's%ien Han chouw., p. 14 v°, mentionne, parmi les pro-

ductions de 1’école des lois (s* i ), un ouvrage en 42 chapitres, attribué & cet auteur.
. Cf. sur Chen Tao le passage de ''chouang-tseu indiqué 3 la nole suivante. — Remarquer
surtont que cette 2e Préface différe de la précédente en ce qu’elle fait de ces philosophes
des disciples, non plus de Kong-souen Long, mais de Lao-tseu.

2y Cf. Tchouang-tseu, trad. Legge, Part. 111, ch. 33, sect. X1, Tien Hia. Clest a ce méme
texte qu’il est fait allusion dans la suite; mais ce qui y est dit est attribué, chez I’autenr,
collectivement aux membres de |’association .~du bonnet du Houa chan., non pas & Yin Wen
spécialement. Dans 1’édition de Tchouang-tseu annotée, sous les Ming, par le moine boud-
dhique Sing-t‘ong (‘lgt ‘]ﬁ) dont Pappellation était Yun-houei (%E )@), une note
nous apprend que la forme symbolique (%) de cette coiffure imitait la configuration de
la montagne Houa, dont le haut et le bassont plats (ZF‘ )

3) Cette identification du nommé Tchong-tchang, auteur de la Premiére Préface, avec
Tchong-tchang T ong, repose sur un anachronisme, qui sera dénoncé dans la troisiéme Pré-

face, et que nous avons déja signalé, d’aprés une note du »Hou kai leou ts'ong chour, B
) ja signale, d-ap
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hensibles. Provisoirement, nous le conservons (tel quel), jusqu’a ce

que d’éminents (critiques) l'éclaircissent ( Hfj ).

TROISIEME PREFACE.

Extraite du Cheou chan ko ts'ong chou -*-.‘f [J_] 5 % % )
Le (livre intitulé), «Yin Wen-tseu> (F 3L F), (composé)

d'un seul chapitre, a été écrit par Yin Wen (de l'époque) des
‘Tcheou (ff]). A la fin de la période Houang-teh'ou (¥ 1)),
des Wei (@ﬂ), Tchong-tchang ('ﬂl E), de Chan-yang ([_I_] I%),

le fit précéder d'une préface, ol il dit qu’il a mis en ordre, déterminé

le texte, et 1'a divisé en une premiére et une seconde sections % .

Dans le «Wen hien t'ong k'ao» (& j%g A %)3) il est dit avoir

deux chapitres f§ . La présente édition, elle aussi, porte ces deux titres:
«Premiére section de la grande Voie» (j( ﬁ), «Seconde section de la
grande Voie», conformément & la préface; si cependant le texte est en un
seul chapitre, c’est parce que les gens d’une époque ultérieure ont réuni
(les deux sections). Tchouang-tseu (';i'}: % ), au chapitre ¢T"ien hiu»
(K "R), cite ensemble Yin Wen et Tien Prien ( [} jf)*). Yen Che-

kou (% Eili ‘,5)5), dans ses annotations au <«Han Chou» (‘ﬁ %),

la note 4 de Ja p. 598. Il est assez singulier, d’ailleurs, que 'I'chong-tchang Tong parait
avoir €té originaire sinon de la méme ville, du moins de Ja méme région que Tchong-
tchang; car la premidre Préface nous dit que ce dernier était de Chan-yang; et la bio-

graphie de Tchong-tchang T’ong, donnee par le . Heou Han chous (/é '& %) (chap.
79), nous apprend qu’il était né & Kao-p'ing (rj ZFA) localité dépendant de la com-

manderie de Chan-yang ( l_l_l %

1) Recueil publi€ en 1844 par Tsien Hi-tsou (ﬁ lﬂ" ;|}15 ), cf. Bull. de I'Ee. Fr.
&’ Ezxt.- Or., 111, 109,

2) Cf. note 4, p. 600.

3) Cest la grande encyclopédie de Ma "Touan-lin ( F% ﬂﬁ EEL‘!) qui vivait an
XIIle s.; Pouvrage fut achevé en 1319. Il #'agit du chap. 211, intitalé »7ao kias
(;E %{) Cf. infra, les notices que nous en extrayons.

4) Cf. Préf. T et IL 1l s’agit du chap. XXXII A (éd. et trad. Wieger) de Tchouang-tseun.

8) 579—645 av. J.-C. Pour les dates du roi Siuam, e¢f. n.3 de la Préf. I, p.598; pour
celles de Lieou Hiang, p. 600, n. 1.
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considére (Yin Wen) comme un contemporain du roi Sivan (‘g )
(du royaume) de Ts'i (@‘), or je constate que le «Chouo yuan»
(8} ﬁﬁ) de Lieou Hiang (@J Ji} ) rapporte une conversation entre
(Yin) Wen et le roi Siuan; Yen (Che-kou) a sans doute pris cela pour
fondement (de son opinion). Cependant, Lu (Pou-wei) ( 7} ) 1), dans son
« Tehouen ts'ieou» (;g FK ), mentionne aussi des entretiens (de Yin
Wen) avee le roi Min (‘25)2) Peut-étre (Yin Wen) était-il con-
temporain du roi Sivan, et encore en vie au temps du roi Min.
Son livre procéde de l'école des moms (4 %‘?); les principes géné-
raux (qu’il renferme) indiquent et préconisent la voie du bon gou-
vernement (‘]é,‘ ﬁ) vouloir s'é¢tablir dans le vide et le calme
(ﬁﬁ a %3: ﬁ ﬁ), et, quant aux dix mwille actions ($),
aux dix mille étres (Lfﬁj ), examiner alors en les comparant un

par un leur réalité (E) Aussi son enseignement tient-il le milieu
entre ceux de Houang (ﬁ), de Lao (%), de Chen (EF!) et de
Han (ﬁ):&) Le «Tcheou che chi pi» %) (}ﬁ K 2}ﬁ %), dit que
(de toutes les écoles), depuis celle de la Voie (iﬁ_:) jusqu'a celle
des noms (%), depuis celle des noms jusqu'a celle des lois (Hk),
il a effectivement extrait leur vérité (ﬁ) Le «Towu chou tehe»
(% % ,:‘!_:—:)5) de Tchao Koug-wou ( i A fée) s'exprime ainsi
(sar Yin Wen): <il lat et imita (H}) Tchong-ni ({IP )¢

- 1) Lu Pou-wei E 7\‘ E‘_ , mort en 245 av. J.-C. Son oeuvre est une compilation
d’éléments trés divers (Chavannes, loc. cit. III, 634—5 et 659 —660).

2) Le roi Min 323—284 (Chavannes, loc. cit.,, 1II 32).

3) Sur Houang-ti, cf. Préf. I, n, 1l; sur Lao-tseu, ibid., n. 12; Chen EF désigne
Chen Pou-hai (7 %) Taoiste, mort en 837 avant notre ére; Cf. ce qu’en dit Teh'eng
tseu dans son comment. sur Mencins, »Seu chou., éd. Couvrevr, 111, 11, §9, p. 455. Han
désigne Han Fei-tseu (ﬁ ;IE '?‘ mort en 233 av. J.-C.. apeoint

4) Cf. Vextrait du » CAdé pi» du nommé Tcheou (}%:]) notice D du » Wen hzen tony
k*ao., infra.

5) Le titre complet est: »Kiun tchai tou chou iche. (ﬂﬂ % %E % J:‘!f‘),
ouvrage en 20 chap, de I'époque des Song. Cf. Buil. d¢ Vke. Fr. d'Ext.-Or., IX, 217, et
infra, notices extraits de Ma Touan-lin, A (n. 2).

6) Tchong-ni, appellation de Confucius (K‘ong tseu): »Ni le puiné,. Ni désigne une

39 : . B
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Cette parole, & dire vrai, est exagérée. Le «Weilio> (4 BX)?) de
Kao Sseu-souen (% ] %) en a fait la critique avee justesse.
Cependant (Kao) Sseu-souen (4p] J&), se fondant sur des principes
confucéens (1% FP.), corrige cela en disant que (I'ouvrage) est confus,
sans ordre; (mais) (ce jugement) non plus n’est pas équitable. Les
cent sectes philosophiques (] &) rivalisaient & se faire valoir.
Les neuf écoles (jL ')jﬁ)”) étaient au méme niveau (#fi ) et juxta-
posées (}IJ), chacun (réservait son) estime pour ce qu'il avait
appris et pratiquait ce qu'il connaissait. Depuis Lao (%) et Tchouang
(—;'li) jusqu'a leurs successeurs, chacun & soi seul constituait
Penseignement d'une école (spéciale) (— % ). Que celui qui étudie
leurs textes s’attache seulement & la force et & l'aisance de leur
dialectique: c'est assez. Comment pourrait-on les ramener & un seul
type (de doctrine)® Dans la préface, le nom de Hi-po ([EE 4f1),
c’est 'appellation (#") de Miao 8i (fg %); quant au nommé
Tchong-tchang, de Chan-yang, on ne sait pas qui c’est. Li Hien-
teh’en ($]§( F7)®) admet que c’est Tchong-tchang T’ong ('ﬁ!
E,‘%); mais T'ong mourut & la fin de la période Kien-ngan
(@ &') %) cela ne concorde pas avee ce qui est dit de la fin de

colline dont le sommet serait creux: allusion 3 la configuration que le criine de Confucins
était censé présenter d sa naissance.
1) Ouvrage de 1’époque des Song. Cf. Pelliot, dans B. E. F. E.-O., IXe annéde, 1909,
p- 813. La biographie de Kao Sseu-souen se trouve dans le »Sunrg che yin (ﬂe E E )
2) Tandis que Dexpression .les cent sectes, ne doit pas 8tre prise & la lettre, les neuf
écoles désignent une énumération précise. Cf. Mém. Histor. (» Che kis de Sseu-ma Ts‘ien},

chap. 130, et »Ts%en Han chots, ch. XXX (yi wen ichke). Ce sont: 1° I'éeole confu-
céenne, des lettrés (jou 1%) 2° celle du Tao (ﬁ) 3° celle du yin et et du yang

(F:cér [%) 4° celle des lois (S‘%) 5% celle des noms (%) 6° celle de Mo-taeu

(% ). 7° celle des ligues du N. an S. et de I'E. & I'0. (m *% ), secte adonnée avx

3

problémes politiques de 1’époque. 8° 1’école mixte, éclectique (%ﬁ), tenant & la fois de

celles des lettrés, de Mo, des noms et des lois. 9° 1’école consacrée :‘;l’agriculture(%). :
3) Cf. Seconde Préface, n. 8 de la p. 609,.
4) 196 —219 de notre ére.
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la période Houang-tchou ( ﬁ 71 ). Tehrao Kong-wou, en consé-
quence, a supposé que c'était une erreur de I'historien; nous ne

sommes pas ¢loignés d’adopter cette opinion.

Notice de Ts‘ien Hi-tsou.

(Placée en téte des «Noles critiques sur Yin Wen-tseus
qui suivent le texte dans I'édition du Cheou chan ko ts‘ong chow.)

Dans le «Han tche» (‘& ,‘:!,j;), Yin Wen-tseu n’a qu'un chapitre.
A la fin de la période Houang tch'ou (ﬁ 1) des Wei (F),
Tchong-tchang, de Chan-yang, 1'a divisé en une premiére et une
seconde sections. Dans le <Souet tche» (Ifg }éj‘,) il a (aussi) deux
chapitres. Cela est conforme & 1'édition actuelle dans le «Tao tsang»
(ﬁ ﬁ) 1), Cependant, les auteurs de I'époque des Tang (% A)
ont cité de nombreuses paroles d’'Yin Wen-tsen absentes des éditions
actuelles; en revenant & plusieurs reprises sur la question et en
cherchant & la débrouiller, j’ai supposé que les fiches #) manquantes
se trouvent toutes dans la seconde partie. Je déplore que la fragmen-
tation (%‘lj @%) soit par trop grande. Des paragraphes isolés, des
phrases restées incomplétes sont impossibles a4 situer en une place
déterminée (du texte). Maintenant, me conformant an texte des
quatre bibliothéques «Sew kou pen» (p}] J&i 2&)3), j’al laissé (le
texte de Yin Wen-tseu) réuni en un chapitre. En outre, j'y ajoute
un appendice, en attendant que paraisse dans le monde un (critique)
tel que le nommé Techong-tehang; un tel homme pourra examiner

(mon travail) et le rectifier. Notice de Hi-tsou ( [BE jjift).

1) La grande collection des ouvrages Taoistes.

2) Les fiches en bois sur lesquelles étaient autrefois écrits les livres chinois.

8) Cf. ohapitre 117 au ER SE PY B & 2, p 6baTh
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Deux Notes relatives & la Premiére Préface (celle de Tehong-

tchang) extraites du <« Hou hai leow is'ong chou» )
(i g 18 e -

1°. Note en petits caractéres, a la fin de la Préface.

Selon le [«Kiun tchai] tou chou tche» (%E%fg)g), Li
Hien-tch’en ($ [gk Fi) a dit que Tchong-tchang, c’est T'ong
(fp & K %2 t), et que Hi-po (BB 4f), c'est I'appellation
de Miao Si (;f% %) Dans Thistoire (ﬁ) il est dit que Trong
mourut en l'année olt 'empereur Hien () %) abdiqua. Or, ici,
on dit qu'a la fin de la période Houang-tchou (ﬁf%ﬂ) il
arriva dans la capitale. Serait-ce une erreur de I'historien?
Tcheou Kouang-ye (}%] E %), dans son commentaire du Y:
lin (g‘ #K)*#), dit que d'aprés la biographie de Lieou Chao
(@J ﬁ]]) dans le «Wei iche» (f,lﬂ o)), Tehong-tchang T ong,
ami de Miao Si, fut chang-chou lang (f;';j % BR) & 1a fin (de la
dynastie) des Han (?,i) et mourut jeune. Selon le commentaire ¢),
(Miao) Si, auteur du T'ong tch'ang yen piao (% é '—'%; R
y déclare que T'ong mourut dans la premiére année Yen-k'ang
(fiE %)7), a l'dge de plus de quarante ans. Or (la période)

Yen-kang était celle qui venait de s’ouvrir & la fin du régne

1) Ce recueil se trouve & la Bibl. Nationale, n® 207 du fonds Pelliot A; il comprend
32 pen. Cf. le Préf. n. 3. 1l est 'oeuvre de Tch’en Tchouen (m %), et fut pnblié
la 24e année Kia-k'ing (1819).

2) Ch. XTI, p. 17b &4 18a.

8) Hien: 190—220, sous les Tong Han m '& .

4) Le Yi-lin o été composé, sous les T’ang, au début du IXe s., par Ma Tsong ,%
ﬁ@ (appellation Houei-yuan @' 7‘:)

5) Ch. XXI de la section Wei sche du San koao tehe (___ . ap ) b 9a

6) Du San kouo tcke.

7) 220. Cette période se réduisit donc & unc année; car I’empereur venait de I'instituer

quand il mourut, et empercur saivant, aussitGt intronisé, institua une autre période.
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de l'empereur Hien. Cette année-la, en hiver, 'empereur Wen
(i"), ayant regu le trone, changea le nom de la période en
Houang-tch'ou?). Ainsi comment Tong aurait-il pu fixer (le
texte de) ce livre [d'Yin Wen] & la fin de la période Houang-
tch'ou? Je crains que la préface ne soit I'ceuvre d’un faussaire;

il n’y a pas erreur de la part de I'historien (i)

Notice en gros caractéres, placée & la suite.

(Suivant) le (chapitre) «¥Y7 wen tche>» (%;.Kﬁ 17‘ Fu'f,) du «Han

 chou> (‘& %), (ouvrage intitulé) Yin Wen-tseu, de l'école

des noms, est en un chapitre. Dans 1'édition moderne (/_;k Fﬁ
'fg Z'X) one division est faite en Premier et Second chapitres
de la «grande Voie» (j{‘ﬁ Lt —F) (Pest sous cette forme
que M. Tehong-tchang (fift E) a disposé et fixé (l'ouvrage).
Le «K‘un chou tche yao» (%3 3 74 BE.) désigne le premier
chapitre par le titre de <«grande Voie» et le second par celui
de «homme saint> (ER A ). On pense que l'édition des Tang
(%) n’était pas la méme que celle d'aujourd’hui. L’édition
. moderne contient plus de cinq mille mots. Dans le «[ K*iun chou]
tehe yao» (‘/‘é‘ %), dans le «¥% lins (%: ﬂi), dans le com-
mentaire (/F) du «Wen siuan» (3L 3B), dans le «¥i wen
lei tsiv> (Hb 3L KB HE), dans le «T*ai pting yu lan> (J o
fip B2 ) on retrouve quelques centaines de mots de textes
perdus. Hong Mai (it i#)?), dans le «Yong tchai siu pi»
({’é“.%@ %), dit que le texte de Yin Wen-tseu (compte)
seulement cing mille mots. On sait done qu'a 'époque des

Song (;E) il 0’y avait déja plus d’édition compléte. Celles que

* Jai vues, ce sont I'édition «Mien miao ko> (K AV [E]), I'édi-

tion <«Tseu houei» (-? %), Pédition conservée par Wou chan-

1) 220—226. :
2) Hong Mai, 1124—1203 (Giles, Biog. Dictz. N° 894).

39«
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tao (Y& {1} 3&), lédition de Chen Tiao-yuan (k. 5 7T)
I'édition de Kiang Wou-cheng (% 1]: ), le texte de 1'édition

originale du ¢ Chouo fou» (it ?B 5 ZS: 2'5:) A présent je prends
les éditions des différentes provenances et les rectifie au moyen des
citations (fournies) dans les différents livres. Les textes fautifs, per-
dus, dont nous ne pouvons pas restituer l'ordre de succession, je
les transcris 2 la fin. Quant aux titres des chapitres, je les laisse
tels qu’ils sont dans ’édition moderne, sans oser les changer impru-
demment, comme a fait le ¢ZTche yao», ni non plus les réunir en
un seul chapitre, comme a fait le «Han chou». -— L’année Sin
wel (:""f:— j{-) de la période Kia-k'ing (%%), le onziéme mois,
le vingt-cinquiéme jour!); notice de Wang Ki-ptei (yF %%-l;‘%).

Notices sur Yin Wen-tseu, extraites du «Wen hien t'ong kao»

(& ﬁ 8] 4‘%‘), de Ma Touan-lin ( % fE ) 2).

A. — M. Teh'ao (% FK)®) dit: (Le livre intitulé « ¥in Wen-tseu»)
a été derit par Yin Wen des Tcheou, et (son texte) fixé par
M. Tchong-tchang (fif E) Dans la Préface, il est dit que
Yin Wen, & I'époque du roi Sivan (“gF ) de Ts'i (ﬁ), résidait
au bas de [la porte de] Tsi (fg} ). 1 étudia auprés de Kong-
souen Long (2 J% HE); Long parla de Ini avec éloges. Mais
dans le «Ts'en Han (chou)» (‘ﬁﬁj ‘&), (au chapitre) «Yi wen
tehe» (é__é & =) ce livre [celui d'Yin Wen] est mentionné
avant le livre de Long. Yen Che-kou (gﬁ Bili "é}‘)"’) dit que

1) 9 janvier 1812. 2) Cf. 3e Préf. n. 2.

3) .En réalité, c’est une citation du Kiun tchal tou c/wu tekes (%13 % IJE %

E de Tch’ao Kong-wou (ﬁ‘ N\ ﬁ‘) auteur de I'époque des Song. Le caractére
EE est constamment substitué au caractére ﬁ dans Ma Tonan-lin; on retrouve aussi

cette orthographe chez Ts'ien Ta-hin (%% j( H)i“) (1728 & 1804)., (Note de M.
Chavannes). Cf. 3e Préf.,, n. 5 de la p. 603.
4) Yen Che-kou 579—645 (Giles, N° 2472), o . » e
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. (Yin Wen) a été donner des conseils au roi Siuen de Ts'i
antérienrement & Long. Le Che &1 ( i 2p¢) dit: «Kong-souen
Long fat 'hote du prince de Ping-yoan (F* JH ) de Tchao
(ﬁ)». Le prince était conseiller du roi Houei-wen (‘ES‘ &) de
Tchao. (Or) & la premiére année du roi Wen, le roi Sinan de

- Ts'i était mort depuis plus de quarante ans!). Ainsi on sait que
~ (Yin) Wen n’a pas étudié sous (la direction de) Long. Main-
tenant, si l'on considére son livre, quoiqu'il ne parle que des
chatiments et des noms (il %), cependant il prend pour prin-

_cipes (;"i"—}‘) les six arts (7';'%)’) et cite a plusieurs reprises
‘Tehong-ni (1'F|1 JE, ). Sa rébellion i I'égard de la Voie (;‘E) est
rare; caomment serait-il comme Long, qui n’avait aucune con-
sidération pour les sages et les saints, qui aimait les bizarreries
et parlait & tort et & travers? Li Hien-tch'en (3}5 Eﬁ F) dit:
«Ce nommé Tchong-tchang ({ft &), c’est Trong (% ); Hi-po
(I 4f1), c’est T'appellation de Miao Si (¥3 BE)»*). L’histoire
dit que T‘ong ({%) mourut en l'année od 1'empereur Hien
( '?‘ﬁ‘) abdiqua. Cependant ici il est dit que l'arrivée [de
I'auteur de la Préface, Tchong-tchang] & la capitale fut & la

fin de la période Houang-tch'ou (Y #JJ): serait-ce une erreur
de I'histoire? Cette édition [de Yin Wen] est I'édition conservée
dans la famille de M. Li ($) de Fou chouen ('E‘ JILE:), elle
est remplie d’erreurs au point d’en étre presque impossible &

lire; aussi je rectifie les plus graves (de ces erreurs). Dans les

endroits douteux, je laisse (subsister) les lacunes.

1) Sur les dates du vol Siuan et du roi Houei-wen, voir 1° Préface, note 4, p. 599.

2) Sur les six arts libéraux (iﬁa) de Vaotiquité, cf. Tckeou Ui, art. pao che, Trad.
Biot, 1, 297; et Chavannes, loc. eit, V, 382--3.

3) L’auteur semble méler les données de la Ile et de la Ie Préf.
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B. — M. Kao (5 J&) dans le «Tseu lio (-F B&)?) dit: Pan
kou (I [#]) %), (au chapitre) <¥i wen tche» (% i ,:'uf,), a
noté Yi Wen-tseu dans I'école des noms (=% %E‘) Son livre
[celui d'Yin Wen] parle de la grande Voie (j( ;_‘E:); il parle
aussi de la spécificité des noms (g 4); il traite encore de
I'humanité, de la justice, des rites, de la musique. En outre, il
parle des lois (E), des artifices (ffiy), des combinaisons d’équi-
libre (4#£), des conditions (%), En gros, c'est un disciple de
Lao; mais il mélange (& I'influence de Lao) celles de Chen
(EF!) et de Han (ﬁ)s) Voici de ses paroles: «Si le peuple
ne craint pas la mort, cela vient de l'abus des exécutions et
des punitions; quand les exécutions et punitions sg tiennent
dans le juste milieu, le peuple craint la mort; quand il craint
la mort, c’est qu'il éprouve du plaisir & vivre. Quand il éprouve
du plaisir & vivre, on peut donc l'intimider par la morts. Cela
dérive de Lao-tsen 4). En outre, il a traité des lois immuables
(?{% Z ), des lois qui harmonisent la multitude (P
g ] Z E‘)’ des lois de compensation (‘@ Z E‘), cela con-
corde avec Chen et avec Han. Cependant, les enseignements
[qu'il a regus] sont mélés ensemble; ses conceptions sont trou-
bles, elles ne sont pas purement (empruntées) a la Voie. Tchong-
tchang Trong (i -E %) a fait une préface. Il estime que le
philosophe a étudié (sous la direction de) Kong-souen Long.
Je considére que Long fut I'hote du prince de P'ing-yuan
(ZF J§); il fut donc contemporain du roi Houei-wen (%
&) de Tchao (ﬁ), or la mort du roi Sinan (‘H ) de Tsi

1) Ouvrage de Kao Sseu-souen (—"%‘ 'ﬂ/’! ——ﬁ% ) Sur cet auteur, cf. 1ITe Préf., p. 604,
n. 1. Epoque des Song.

2) Pan-kou, mort en 92 de notre &re, auteur du ~Ts‘ien Han choun.

8) Cf. Ille Préf., n. 7.

4) Cf. Yin Wen-tseu 8b (édit. des 100 Philosophes et notre trad.), od est cité le pas-
sage de Lao-tseu, chap. 74.
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(@) survenue & Hia-kin (N fi) est distante de plus de
quarante années de 'avénement du roi de Tchao. Ainsi le phi-
losophe est antérieur & Kong-souen Long, c’est de toute évi-
dence; et il n'a pas étudié sous sa direction. M. Tch'ao (-E%) b
déclare «qu’il prenait pour principes les six arts et qu'il cite &
plusieurs reprises Tchong-ni». Maintes fois j'ai examiné ce livre
(de Yin Wen), sans voir sur quoi l'on s’est fondé pour dire
qu'il cite Tchong-ni et prend pour principes les six arts, Il a
simplement mentionné le fait que (Confucius) a ordonné la mort
de Mao, le chao-tcheng (/}‘ 1F JJ1) ). Mais hélas! les lettrés
qui vivaient aux époques de Tch'ouen-ts‘ieou (% TK) et des
Royaumes combattants (& [ ), ils étaient imprégnés, imbus,
obsédés de (la manie de) transformer [la réalité] et de trancher.
Les gens de ces époques qui cherchaient & faire du chemin et
prétendaient (satisfaire) leurs grands désirs, bien souvent n’abou-
tirent qu'a cela. Quant & se tenir debout dans le courant et &
balayer les autres écoles; quant a étre, en étudiant, pareil a
Confucius; en parlant pareil aux six livres canoniques, ce fut

le fait du seul Menecius.

C. — Le «Yong tchai souei pi» (4§ 7% [K§5 4%)%) de M. Hong
(), dit; «le texte du livre d'Yin Wen-tseu ne se compose
que de cinq mille mots. Ses discours n’ont pas non plus pour
unique fondement (la doctrine de) Houang (ﬁ) Si 'on exa-
mine de prés ses paroles, (on voit que) par leur cours naturel
elles aboutissent & l’amour universel»>. Tchouang-tseu (;ﬁf —?),
dans son dernier chapitre, & propos de ceux qui s’adonnérent

au gouvernement de l'empire et & la philosophie (j}‘ ),

1) Cf. notice précédente, A; p. 608, n. 3.
2) Cf. Yin Wen tseu, 8a (édit. des 100 Philosophes et notre trad.).

3) Cet ouvrage est I'cuvre de Hong Mai (“g{i i% ) Cf. Giles, Biogr. Dict. n° 894.
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s'exprime ainsi: <ils ne furent pas attachés aux préjugés vul-
gaires; ils n’eurent aucun gott pour les ornements du luxe; ils
n’apportérent ni légéreté dans leurs rapports avec les hommes,
ni haine & I'égard de la multitude; ils voulurent la tranquillité
du monde afin de laisser le peuple suivre sa destinée; pour les autres
hommes et pour soi posséder sa suffisance: tel était leur prin-
cipe, voila en quoi consistait leur pensée. Les antiques théories
de la Voie (ﬁﬂt}), c’est chez eux qu’'elles se trouvent. Song
Hing (¢ $1:) et Yin Wen subirent I'influence de leur enseigne-
ment et s'y complurent. Ils se firent faire un bonnet (de la
forme) du Houa chan (3 I1]), comme leur insigne propre.
Quoique le monde n’acceptat point (leurs doctrines), ils s’achar-
nérent a ennuyer les oreilles des gens par leurs discours et
ne cessérent point. Pour autrui ils faisaient beaucoup trop; pour
eux-mémes trés peu. Aussi, d’ailleurs, ont-ils mis fin & leurs
enseignement». Siun-king (7] §fjl), dans le chapitre o il
critique les douze philosophes, mentionne Hong (%2) et Hing
(4JF), mais ne parle pas de (Yin) Wen. Il y a aussi un ouvrage
intitulé Yin-tsen (FF ?—)1), en cing livres et dix-neuf cha-
pitres; les doctrines qui y sont exprimées sont superficielles,
sans profondeur; il se rattache par beaucoup de poinis au Bud-
dhisme ?) (%g J&); c'est sans doute I'euvre d'un homme de
médiocre valeur, contemporain des Tsin (%) ou des Song

(ﬂ%)s). Ce ne sont pas des assertions relatives a celui-ci [&
Yin Wen-tseu]. ' ' '

— M. Tcheou (J§] &), dans le <«Ché pi> (Pf &), dit:
«Yin Wen, au bas [de la porte] de Tsi (f2), excellait a la

Cf. Appendice, 1Te série de fragments, fin.

A la religion de Cakyamuni, c’est-a-dire du Bouddhisme.

il ¢’agit des premiers Song (420—478).

Cet ouvrage est évidemment de 1’époque des Song, puisque Ma Touan-lin le place

entre deux ouvrages de cette époque.
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- parole. Lieou Hiang (2] M} ) dit que le principe de son ensei-
gnement est celui de Tchouang (;l"f) et de Lao (%) Son livre
procéde d'abord (de la doctrine) de la Voie (g) pour arriver
& (celle) des noms (), (puis) (de celle) des noms arrive &
(celle des) lois (;i%)l). Des noms il faisait le fondement ()
(de sa doctrine); des lois il faisait son instrument (ﬁz‘j) Il
élaguait les formes superﬁcielles. (E éﬁ "x‘ %); sa maniére
de diriger était profoﬁde et réaliste (ﬁ 3R E) Il disait
avec assurance que les hommes saints ne sont d’aucune utilité ‘
‘pour le salut d’une époque, et que le bon gouvernement ou la
confusion aﬁarchique ne dépendent pas (de l'influence) des sages

- ou des mauvais sujets. Voici en effet de quelles sortes étaient
les opinions (qu’il préconisait): exalter le pouvoir souverain;
faire réserve de nourriture pour le peuple; par la richesse, les
honneurs, la pauvreté, I'’humilité, assujettir les (conditions) éle-

' vées et basses: telle était sa conception des lois. Or, c'est ce
que Chen (HH), Chang (Jij) et Han Fei (¥ JE) ont tous
pratiqué. Lao tseu (ZF F) dit: <Avec de la rectitude?) on
(peut) administrer 'Etat; avec de la ruse, tirer parti de I'armée;
avec l'abstention des affaires, s'emparer de 1'univers. Ce qu’on
appelle non-agir, c’'est resserrer et étendre, donner et enlever;

c’est I'artifice que préconisait Lao. Yin Wen-tseu en fut enthou-
siaste, admettant que par les noms, les lois, les combinaisons
d'équilibre et les artifices (% gk 1 ffiy) on parvient & redres-
- ser, & dompter les sentiments de cruauté et de violence: alors soi-
méme on n’agit point. Quand on n’agit point, alors on obtient
I'univers. Ainsi, il ne connait pas encore ce que Lao appelle

le Voie».

1) Cf. un passage similaire dans la 1ITe Préf.
2) Cette citation se rotrouvera dans notre texte de Yin Wen, 8b.
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E. — M. Tch'en (i &)Y dit: «dans le <Han tche> (P 8),
(Yin Wen-tseu) est déclaré contemporain du roi Sivan (‘g ) de
Ts4i (@) et antérieur & Kong-souen Long. Dans l'édition ac-
toelle il est dit que (le livre qui porte le nom d'Yin Wen) a .
été fixé par M. Tchong-tchang (fif J2) et trouvé, i la fin dela
période Houang-tch ou, par Hi-po (2 BE 4f1). Po a dit en outre, -
que (Yin Wen), avec Song Hing (g 4JF) et Tien Prien ([
Eﬁi) comme condisciples, étudia (sous la direction de) Kong-
souen Long; il n’en fut pas ainsi. Le livre de Long cite Yin
Wen, c'est-a-dire rapporte la réponse de Wen aux paroles du
roi Sivan de Tsi pour intriguer K'ong-ich'ouan (F|, g). Cet -
homme [Yin Wen] doit avoir existé antérieurement & Long.
L’ouvrage de Pan (FJE) a dit la-dessus la vérité 2). M. Tchong-
tchang, c’est Tong (%); quant & Hi-po, son nom (ming)

(F) est Si (). N

3

1) #Cette citation provient du »Zeke tchai chou low kioi 2. (E % %: % ﬁ

% ), ouvrage bibliographique composé vers le miliea du XIIIe s. par Tch'en Tchen-sonen

(W #E % ).u (Note de M. Chavannes).

2) Pan kou, cf. notice B, n. 2.
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APPENDICE.

FRAGMENTS DE YIN WEN-TSEU.

I. Fragments conservés dans le «Cheou chan ko ts‘ong chous
m 2
SR e

1. — Yin Wen-tseu alla voir le roi Siuan (‘g ) de Tsi (@)
Le roi Sivan ne dit rien et soupira. Yin Wen-tsen dit: <Pour-
quoi soupirer?» -— Le roi Sivan dit: «Je soupire, parce que
dans le royaume il y a trop peu de sages. — Yin Wen-tseu
dit: «Si tout le royaume était sage, qui resterait inférieur au
roi?> — Le roi dit: «Que le royaume dans sa totalité ne soit
pas comme il faut, est ce possible?» — Yin Wen-tseu dit:
281 le royaume dans sa totalité n’était pas comme il faut, qui
mettrait de l'ordre daus la cour du roi?» — Le roi dit: <Que
les sages, ainsi que les gens qui ne sont pas comme il faut,
manquassent absolument, cela se pourrait-il?> — Yin Wen-
tseu dit: «Non. Il y des sages, il y a des gens qui ne sont pas
comme il faut; donc le roi est honoré en haut, et les sujets
ménent leur humble existence, en bas. 8i 1'on fait avancer les
sages et reculer les gens qui ne sont pas comme il fant, c’est
pour qu'il y ait un haut et un bas. )

2. — Un tigre cherchait les cent animaux pour s’en nourrir, il ren-
contra un renard. Le renard dif: <Toi, ne me mange pas; I'em-

pereur ‘du ciel a ordonné que je fusse le maitre des cent ani-

Y Tir du WYi line (B BR): de o Fi wen i toin, (B AL KB JE)s 20,
Yu tn (fH) ) 402

+
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maux. Si maintenant toi, tu me manges, tu contreviendras aux
ordres de l'empereur du ciel. Si tu tiens, toi, mes paroles pour
fausses, je vais marcher devant toi, tu marcheras derriére moi,
et tu verras si les cent animaux ne s’enfuient pas & ma vue» —
Le tigre consentit, donc il marcha en sa compagnie. A sa vue,
tous les animaux s'enfuirent, mais lui, ne sachant pas qu’ils

s'enfuyaient par peur de lui, crut qu’ils avaient peur du renard?).

3. — L’aveugle n’a pas d’yeux, mais il a des oreilles. Il ne peut

pas se servir de prunelles pour observer et regarder; mais il
excelle dans l'audition ®). Le sourd ne chante pas, parce qu'’il
ne peut apprécier la musique; l'aveugle ne regarde pas, parce

qu'il ne peut pas se mettre en rapport avec les choses. %)

4. — Comme nowmbres, il y a 10, 100, 1000, 10.000, 100.000; et

100.000, 10.000, 1000, 100, 10: tous viennent de 1. Ainsi, on
compte jusqu'a 100.000 fois 100.000 unités, sans erreur ).

5. — On désigne mille hommes en disant tsun (4 ); dix mille

hommes, en disant kie (ﬁ%) 5).

6. — Celui qui cherche (& réussir) au moyen de I'intelligence ou

de la force, il est comparable au joueur d’échecs.®) Il avance,

)
?)
3}
4)
5)

v Yu lany, 494.
Ibid. 740.
Ibid,, & la svite.
Ibid., 750.

wChe ki (i %E) (Mémoires Hist, de Sseu-ma Ts‘ien), biographie de Kiue yuap,

So yin (}E ﬁ ﬁ %@ E% ) En outre, dans le livre des Pers (%‘#) chap. Fen

ts0u

Jou ({Q’ ‘/_ﬂ_ jﬁﬂ ), — et dans le chapitre Sou yin (m i';l ) il est dit que dix

mille hommes sont désignés par yin (ﬁ)

6)

Dans le .Lei siws, 74, le caractére % est employé deux fois; le caractére %

manque,
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recule, prend, donne, attaque, lache !): tout cela dépend de lui®).

7. — Celui qui est savant connait & fond la disposition des passes
et des fortifications: il peut trouver les chemins qui aboutissent,
mais ne saurait fixer 1'age auquel il pourra parvenir (a la
célébrité) 3).

8. — Quand Yao (%) possédait 'empire, en fait de vétements il
p'en avait pas deux en soie; en fait de nourriture, il n’avait
pas deux plats. Il avait une terrasse en terre, de trois pieds de
haut, od P'herbe n’était jamais coupée %). |

9. — La vertu de Yao s'étendait sur les quatre mers; son humanité,
sa bienfaisance couvraient tout le peuple ©).

10. — Deux hommes intelligents ne sauraient se faire l'instrument
'un de 'autre; deux hommes nobles ne sauraient entre eux de
donner des ordres; deux dialecticiens ne sauraient triompher
I'on de l'autre. En effet, leurs forces sont égales, leurs talents
se compensent. [« ¥i-lin».] ). ‘ : =

11. — Si I'on emploie la clarté intellectuelle, I'uvre ne réussit pas;
si 'on emploie 'obscurité ignorante, l'affaire sera certainement
manquée. Un pea de clarté, un peu d’obscurité: tel est I'état

de la multitude. [Ibid.]

1) Dans le . Wen siuen, (i %), & Dexplication du mot g‘g,le caractére ﬁ

(licher) est remplacé par ﬁ (cha, tuer). ‘ ) .

2) . F¥u lan., T53.

3) +Wen siueny, comment. du »Tche sicou tsai wen. (ﬁ ;@ j— i), ¥i wen
lei tsitin, Td; #Yu lan., 154, article 1@,

4) #Yi wen lei tsius, 83; »Yu lan., 996.

5) » Wer siuanv, comment. du chap. »Kieou tsing piao, (% ﬁ %) [par Lieou
yue che @j j@ E . (addit. fournie par le »Hou %ai leow Us‘ong choun)].

6) Ces fragments 11 et 12 ont déja 6té donnés A la fin du texte de I'édition des 100
Philosophes.



618 P. MASSON-OURSEL.

12, — Les quatre directions (j—;), le haut et le bas: (I'ensemble
de tout) cela s'appelle yu (52), I'espace universel. [Commen-
taire de la biographie de Fong Yen i85 473 dans le « Heou Han
chou » (’é ‘& %)]

13. — Avant la bataille, un magistrat (le ﬁ #] ) lit & haute voix
les prescriptions et les serments. Il énonce trois ordres et répéte
cinq fois. Quand c'est fini, on va ensuite & I'ennemi. [Commen-
taire du «Tong king fou» (m ﬁl: m) dans le «Wen siuan»
(3 3

14. — Les résonnances du gong et des tambours, quand c’est dans
la colére qu'on frappe (I'instrument), alors elles sont guerriéres;
quand c’est dans la tristesse qu'on frappe, alors elles sont
sinistres; quaud c'est dans la joie qu'on frappe, alors elles sont
gaies. Quand les dispositions d’esprit changent, la résonnance
change aussi; en effet la nature des dispositions d’esprit influe
jusque sur les métaux et les pierres; combien davantage encore

sur les hommes! [« Chou tch'ao» (% ’%}) 108.]

II. Fragments conservés dans le «Hou hai leou ts'ong chou»

Celui qui cherche... (6° fragment, conservé dans le recueil
« Cheou chan ko tsong chou»).

Celui qui est savant... (7° fragment, ibid.)1).

Quand Yao possédait 'empire... (8% fragment, ibid.).

Comme nombres ... (4% fragment, ibid.).

1) Commentsire du Wen siuan (1 %) 4 la composition littéraire de Wang yuen
teh‘ang (EE j-_‘n -E) intitulée Yong ming kicow nien ts°G sicou ts'ai wen. Wen siuen,
chap. 36, p. 2b A 4a).
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Avant la bataille. .. (13° fragment, ibid.).

La vertu de Yao... (9% fragment, ibid.).

[Le fragment 1°F, ibid., est reproduit dans le présent recueil,
sauf que les mots «ne dit rien et soupira. — Yin Wen-tseu dit:
Pourquoi soupirer? — Le roi dit: ...» sont absents.]

Les textes ci~dessus sont des textes perdus de Yin Wen-tseu.
Drailleurs il y a souvent confusion entre ces citations et celles (des
textes de) Cheu-tseu ( —?‘) et de Wen-tseu (y —’%) Le texte
de Cheu-tseu vient d’étre donné tout au long dans le présent recueil.
Dans le «Che ki» (ﬂ ZP), & la biographie de K'in Yuan ( & J§ ),
le So yin (gi\‘ E%) cite (le texte que voici): «On désigne 1.000
hommes en disant tsun; dix mille hommes en disant kie» !); cela
est donné dans le chap. «chang ii> (| ,ﬁ%) de Wen-tseu (1" -?- )e —
Le commentaire de la biographie de Fong Yen (i85 £j3), dans le
« Heouw Han chou» (fﬁ ‘& %) cite: <«les quatre directions, le haut
et le bas: (I'ensemble de tout) cela s’appelle yu, I'espace universel>.
(Cette citation,) on la voit dans Wen-tseu, au chap. «fsu jan» (E %)
[Note: il y a trés peu de différence entre ces textes.] — Le ¢Yu lan»?),
738, cite: <Quand on a la méme maladie qu'un homme qui doit
wourir, il est difficile d’étre bon médecin. Quand on a la méme voie
(ﬁ) qu'un royaume qui va périr, on ne peut pas faire des projetss.
(Cette citation,) on la voit dans le chap. «Chang 6> (| ﬁ) de
Wen-tseu. — La méme section (du «¥u lan») cite: <quelqu’'un
qui est sur le point de mourir, commence nécessairement par ne
plus apprécier le goat du poisson et de la viande». Cela se voit

dans le chap. «Wei ming> ({3 B) de Wen-tseu. — Le «¥Yu lan»,

1) Suprd, p. 616, fragment b.
2) Le T as p'ing yu lan.
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740, cite: «L’aveugle wn’a pas d’yeux, et ses oreilles ne sauraient
regarder ni examiner [note: il y a la des erreurs]; mais il excelle
4 écouter»>. En outre, il cite: «Le sourd ne chante pas, parce qu'il
ne peut apprécier la musique; I'aveugle ne regarde pas, parce qu’il
ne peut pas se mettre en rapport avec les choses». Tout cela se
voit dans le chapitre «Clang to» (_| fill). — 494 cite: <Un tigre
cherchait les cent animaux pour s’en nourrir, ete.» — Ainsi, la ré-
ponse de Kiang-yi (7T Z,) au roi Sivan de King (ﬁﬂ]'ﬁ), on
voit cela dans le «Tch'ou ts'o» ). Le « Kouang po wou tche>» (%
ﬁ E% ﬁﬁ Lfﬁ] ,:‘E‘), 40 cite: <le premier jour du mois, on fait un
sacrifice (cho jl'&}j) au drapeau du char (E Z m) [note: il faut
lire E:} voiture]; on dit aussi cho (jﬁ) [pour désigner le premier
du mois]: le nom est le méme, en réalité c’est différent, on doit
faire cette distinction». Cela vient du «8¢ king tsa ki» (P§ j'}l: i3
20), dans le «Tsa ki> (4 5B)- Le <«Changwen> (L 3L) dit:
¢le jade non travaillé est appelé p'o (I%); un rat mort, non pré-
paré (dans une saumure), et aussi appelé po». On a pris les paroles

de Yin Wen-tseu, et 'on s’est trompé en disant que cela venait

de Yin-tseu (F F).

1) Section relative au royaume de Tch'on dans le Tekan kouo #s%.
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