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Nature humaine et mandat céleste chez Kwon Kiin (1352-1409):
quelques traits caractéristiques de la réception coréenne du

néo-confucianisme

Isabelle Sancho (Dr., Inalco)

Le néo-confucianisme a été introduit en Corée a 1I’époque Koryo ﬁ,’ﬁﬂ (918-1392), et il
est généralement admis qu’il a exercé une influence considérable sur 1’évolution de la société
et de la pensée du pays. Il est méme généralement admis que la réception du néo-
confucianisme a marqué une véritable rupture dans I’histoire sociale, institutionnelle,
politique et intellectuelle. L’historiographie coréenne contemporaine, qui reste en général
fidéle au découpage historiographique traditionnel en dynasties, entretient la vision d’une
rupture radicale d’un Etat bouddhis¢ a un Etat confucianis¢ a propos du changement
dynastique de Koryd a Choson {1#F (1392-1910). Malgré les problémes méthodologiques —
voire idéologiques — qui sont soulevés par une telle vision, il n’en demeure pas moins que la
réception du néo-confucianisme en Corée est inséparable d’un certain esprit réformiste, et en
particulier d’un réformisme politique.

Kwon Kiin {37 (1352-1409), nom de plume Yangch’on [f£], est 'une des figures

emblématiques de ce premier néo-confucianisme coréen. Brillant littérateur, érudit néo-
confucéen et haut fonctionnaire, il a servi a la fois sous Koryd et Choson, et fait figure
d’initiateur idéologique de la nouvelle dynastie des Yi a I’instar de Chong Tojon S {E!
(1342-1398). Disciple du lettré néo-confucéen Yi Saek 4=fi% (1328-1396), et héritier du
puissant clan des Kwon d’Andong (Andong Kwon ssi % R [G), Kwon Kiin appartenait a
I’¢lite sociale, politique et intellectuelle de 1’époque Koryd. En particulier, son grand-pére
Kwon Po HEE (1262-1346) aurait introduit les Quatre Livres en Corée. Toutefois, Kwon Kiin
se distingue par ses prises de position anti-mongole, ce qui lui vaut en 1389 I’exil a Ikchu 7%
| (dans ’actuel Cholla pukto). Lorsque Yi Songgye 254 (roi T aejong 3 ; 1335-1408)
monte sur le tréne en 1392, il se trouve toujours en retraite a Yangch’on [f 4], et il ne

participe donc pas a la fondation de la nouvelle dynastie. Ce n’est qu’aprés une entrevue

fortuite avec le nouveau souverain que Kwon Kiin accepte de prendre poste a la cour en 1393



et qu’il se démarque de la majorité¢ des disciples de Yi Saek qui avaient refusé de servir au
nom du devoir moral de loyauté. Si Kwon Kiin accepte de tourner le dos a ses anciens
camarades et se risque a la difficile tdche de regagner les faveurs de Chong Tojon alors tout
puissant a la cour, c’est parce qu’il est animé par un désir précis : participer aux réformes
menées par ce dernier en vue de faire de Choson un Etat conforme a 1’idéal néo-confucéen'.
Le néo-confucianisme a ainsi été regu en Corée non pas tant comme un systéme
philosophique au sens strict, mais surtout comme un idéal holiste qui permettait de repenser la
pratique politique en fondant cette derniere sur un discours éthique. Il se présentait aux yeux
des lettrés-fonctionnaires comme une stimulante opportunit¢é de réformer un cadre
idéologique jusqu’alors dominé par le bouddhisme. La question du rapport entre Ciel et
homme, ou entre mandat céleste et nature humaine, est au cceur de la refondation du
confucianisme a partir des Song. Elle est méme ’un des traits caractéristiques du discours
néo-confucéen qui, face aux spéculations élaborées du bouddhisme sur la condition humaine,
s’efforce de construire un systéme cohérent qui permet d’éclairer le role primordial de
I’homme au sein du cosmos, ainsi que son destin unique, dit céleste. Cette problématique
précise du rapport entre Ciel et homme est au fondement de toute la pensée de Kwon Kiin, et
elle explique les traits caractéristiques de la réception coréenne du néo-confucianisme tant au
plan philosophique qu’au plan politique. Ces deux perspectives d’analyse possible du rapport
Ciel/homme - éthique et politique - se rejoignent néanmoins en un seul horizon qui est
déterminant pour comprendre la fortune et le développement du néo-confucianisme en Corée :

le réve d’une Voie royale coréenne.

1. La conception de ’union du Ciel et de ’homme chez Kwon Kiin

L’approche la plus immédiate de la conception du rapport entre Ciel et homme, ou
plus précisément de I’union du Ciel et de I’homme (ch 'onin hapil X N\ —) chez Kwon Kiin
reléve de la philosophie éthique. Parmi les ceuvres de ce dernier, le Iphak tosol NE:[El est
certainement la plus célebre. Ces Diagrammes et explications pour entrer dans |’Etude, que
Kwon a rédigés lors de son exil a Ikchu pour ses étudiants, représentent en effet la synthése

du néo-confucianisme tel qu’il I’a compris et interprété. Loin de se borner a un résumé des

! Kang Munsik 23 #4, Chong Tojon kwa Kwon Kiin {ii saengae wa sasang pigyo Wi H 3} HEire] A o o}
AHd ¥l (Btude comparative de la vie et de la pensée de Chong Tojon et de Kwon Kiin), Hanguk hakpo
=28k H | vol. 30 n.2, Iljisa & A AL, 2004, p.142-178, p.177.



idées chinoises, cette trentaine de diagrammes illustre son interprétation personnelle et
esquisse les traits des futurs développements d’un néo-confucianisme proprement coréen. Le
premier diagramme, qui a colté le plus d’efforts a son auteur, traite d’emblée de la question

de I’'union du Ciel et de I’homme, et il représente la clé de voite de I’ceuvre entiére”.
Ciel et homme dans le Ch’6nin simsong hap’il chi to R NG —2 [H

Le Ch’onin simsong hap’il chi to RNUVES—2 @ s’appuie sur le Taiji tushuo de
Zhou Dunyi et le Zhongyong zhangju de Zhu Xi selon les dires de Kwon Kun. Or, il présente
des différences non négligeables avec D’interprétation orthodoxe Cheng/Zhu. Comme
’indique son titre, ce diagramme inaugural traite du « Ciel et de ’homme » (ch onin X \) en
termes de « cceur et de nature humaine » (simsong .LaE). Extrémement pictural, il est censé
représenter un corps humain qu’il détaille de maniére quasi organique.

La partie supérieure, circulaire, représente la téte, ou est inséré le caractére ch’on —~
(Ciel), et juste en dessous se trouvent les caracteres so“ng?’rﬁ (authenticité) et myong FAH
(mandat céleste). La partie suivante, rectangulaire, renferme le caractére sim -~ (cceur) dont
les traits mémes figurent I’intériorité de I’homme, a savoir sa nature (song [%) et les quatre
qualités morales humaines (in [, i %, ye ], chi ;Fﬁl), ses émotions chong ‘[Pﬁ a droite, et ses
intentions i #i qui discriminent le bon du mauvais (ki Sénakéi‘}‘—?} R) a gauche. Dans le
ventre se trouve le caractére kyong #¢ (vigilance et recueillement). Enfin, dans la partie

inférieure du diagramme se trouvent les deux jambes, ou les deux extensions (pieds/mains)
possibles. Celle de droite renferme les « quatre germes de moralité » dont parle Mencius®, et

I’on y trouve a nouveau le caractére song ?59 (authenticité). Cette extension représente la

 Cf Kum Changt’ae ZE5 78, Kwon Kiin kwa songnihakchok ihae ti simhwa HEUT 3} Ad 2] 8F% o]af o] 43}
(Kwon Kiin et I’approfondissement de la compréhension du néo-confucianisme), in Choson chongi iii yuhak
sasang Wiff HriYel fHE AL (La pensée confucéenne de la premiére moitié de Chosdn), Soul tachakkyo
ch’ulp’anbu A= KEAF HUIRGT, Séoul, 1997, p. 89-98, et Kwon Kiin iii kyonghak kwa songnisolfE i o] 4552
I} PEHEER (L’étude des Classiques et la théorie de la nature humaine et du Principe chez Kwon Kiin), in
Hanguk yuhak i t'amgu $+=r32] 5" (Examen du confucianisme coréen), Soul tachakkyo ch’ulp’anbu,
Séoul, 1999, p. 65-74.

Cf. Chon Chaesdng % #1”d, Kwon Kiin i sdngniron koch’al — ch’6nin simsdng hap’il chi to wa ch’6nin
simsdng punsdk chi to riil chungsim tro #EIT O] PEMLGE £%4¢ - R AOMES—ZEeF RO ZEE
F4 © 2 (Réflexion sur la théorie de la nature humaine et du Principe chez Kwon Kiin - étude centrée sur le
diagramme de 1’union du Ciel et de I’homme, du cceur et de la nature humaine et sur le diagramme différencié¢ du
Ciel et de I’homme, du cceur et de la nature humaine), Hanguk sasang kwa munhwa 3v=y A3} 3} vol.34,
Hanguk sasangmunhwa hakhoe $F=1 A3} 53], 2006, p.283-309.

* Cf. Mengzi 11LA.6.



possibilité pour I’homme de devenir un Saint et de former une triade avec le Ciel et la Terre
(ch’am ch’onji 2R Hh). Celle de gauche renferme le caractére yok ﬁi (désir) et représente la
possibilité pour ’homme de perdre son humanité et de sombrer dans la bestialité (kumsu
ETER).

Ainsi, le diagramme dans son ensemble traite de I’union du Ciel et de I’homme du
point de vue de I"homme et de lui seul®. En effet, il est une figuration imaginative de ce
fonctionnement interactif entre Ciel et homme a ’intérieur du corps humain matérialisé sous
la forme d’un diagramme. En ce sens, il est trés différent de son modele avoué, le Taiji tushuo,
qui est une figuration trés abstraite et spéculative. Il illustre le désir de Kwon d’expliquer un
fonctionnement considéré comme réel, vital. Toutefois, ce qui est sans doute le plus

remarquable dans ce diagramme, c’est la place accordée au cceur.

Sim -, la notion clé

Le cceur, sim =, est sans doute la notion qui cristallise la particularit¢ de
I’interprétation de la relation Ciel/homme — et méme du néo-confucianisme dans son
ensemble — par Kwon Kiin®. En effet, si Kwon reste fidéle a ses prédécesseurs chinois des
Song en ce qui concerne l’interprétation générale du rapport Ciel/homme en termes de
Principe yi Zf!, de mandat céleste myong FAH et de nature song £, son interprétation du cceur
illustre en revanche des prises de position nouvelles, voire discordantes.

Tout comme les néo-confucéens chinois, Kwon considére que le cceur recoit le
Principe, inhérent a tout étre et présidant au fonctionnement du cosmos dans son ensemble,
comme un réceptacle — ce qui expliquerait d’ailleurs la forme méme du caractére sim -=. Le
lien entre I’homme et le Ciel se situe donc dans le cceur, et le mandat céleste correspond a la
nature regue du Ciel. Recourant au couple ch’e Jﬁ%}/yong 2| (constitution/fonction) utilisé par
la plupart des néo-confucéens, il considére en effet que la constitution ck’e du cceur est la

nature — ou le fond commun a tous les étres vivants, song 4. En effet pour Kwon, tous les
étres vivants sont dotés de cette nature — donc de ce Principe ZE! — a la naissance. La

différence entre I’homme et les autres étres tient a la qualité du lot de Souffle vital et de

4 Chang Sukp’il &4, « Kwon Kiin i Iphak tosdl kwa kil yonghyang » #2¢] 48t=43 =1 93 (Le
Iphak tosol de Kwon Kiin et son influence), in Tosollo ponin hanguk yuhak %’?ﬁi HeE 3 #3 (Le
confucianisme coréen vu au travers de ses diagrammes), Hanguk ch’olhak ch’ongso 17, Yemun sowon, Séoul,
2000, p.15-57.

> Cf. Chang Sukp’il, Ibid., et Chon Chaesdng, op.cit..



matiére (kijil 5 &Z) qui est également dévolu a la naissance de chaque étre. Ainsi, suivant
I’idée de Zhou Dunyi, Kwon considére que ’homme est un étre privilégié qui possede la
capacité de se mettre en union avec le Ciel en raison de son lot particulierement pur.

Or, si Kwon reste fidele a 'interprétation orthodoxe néo-confucéenne en ce qui
concerne la nature ou la « constitution du cceur », a la différence de Zhu Xi, il affirme que sa
« fonction » est double. La fonction du ceeur, ¢’est-a-dire la maniére dont le cceur se met en

fonctionnement, peut soit étre du chong ‘[‘ﬁ (émotion), soit du ui Fi (intention). En affirmant

que la fonction du cceur est double — ce qui constitue une grande innovation par rapport a la
conception de Zhu Xi —, Kwon sépare du cceur la question du « mauvais » ou plutdt du

dysfonctionnement ak .. L’apparition de ce dysfonctionnement est alors uniquement lié a
I’intention i #i, et non pas au cceur lui-méme.

Par ailleurs, I’interprétation du coeur chez Kwon diverge également de celle de Zhu Xi
en ce que Kwon considere et insiste sur le fait que le coeur est constitué d’un mélange de
Souffle vital certes, mais aussi et surtout de Principe, d’origine céleste. Il souligne donc la
présence du Principe dans le cceur humain, et affirme donc que le cceur est foncierement

«bon» (son % ), c’est-a-dire que I’homme posséde en son cceur un potentiel éthique

foncierement optimal. Or, le cceur est aussi le siége de I’intellect et de la réflexion. Il posséde
donc la capacité d’agir sur son développement soit en suivant un certain ordre des choses
(c’est la jambe de droite qui figure le chemin vers la sainteté dans le premier diagramme du
Iphak tosol), soit au contraire en sombrant dans le désordre (c’est alors la jambe de gauche qui
mene a la perte de ’humanité). Donc, en affirmant que le coeur humain a une double fonction
possible, un double yong, Kwon met 1’accent sur la responsabilit¢ de ’homme de se
conformer a sa nature propre, autrement dit au mandat céleste. La question du rapport
Ciel/homme sert a traiter de I’homme, de ses possibilités intrinseques, de sa responsabilité et
surtout du travail sur le cceur qu’il a a fournir pour étre et agir véritablement comme un
homme. Les notions de Ciel et de mandat céleste jouent chez Kwon Kiin le role de stimulus
moral, ou d’explication théorique et philosophique a un agir proprement humain, au destin
humain de parachever I’ceuvre cosmique — idée confucéenne reprise et développée par les
néo-confucéens.

La relation Ciel’/homme chez Kwon Kin considérée dans une perspective éthique
révele donc principalement un profond désir d’expliquer précisément le fonctionnement
éthique de ’homme dans une visée foncierement didactique. Contrairement au bouddhisme

qui insiste sur la quéte d’une identité entre cceur humain et « cceur du Bouddha », le néo-



confucianisme, qui affirme plutét une identité entre « cceur du Ciel » (le Principe) et ceeur de
I’homme (sa nature), a certainement permis a Kwon Kiin d’¢laborer une nouvelle conception

de la condition humaine, de 1’éthique mais surtout de la pratique politique.

2. Signification et enjeux de la conception du rapport Ciel/homme chez Kwon

Kiin

L’une des particularités de la pensée de Kwon Kiin, d’ordre herméneutique, permet
d’éclairer sa conception du rapport entre Ciel et homme par rapport a son enjeu qui est

d’ordre politique et pratique.
Le couple ch’e/yong %/ H| chez Kwon Kiin

Le couple ch’e/yong (constitution/fonction) est un outil conceptuel privilégié chez
Kwon Kin et il cimente méme toute sa pensée. L une des particularités de ce couple est qu’il
permet de penser I’articulation entre les qualités intrinseéques supposées d’un objet (ou d’un
étre) et la manicre dont cet objet agit, se comporte, se développe et vit dans la réalité. Si certes

la constitution, le ch’e ?E} qui est relié au Principe universel, est primordial pour expliquer le

caractére non aléatoire du développement moral de I’homme, la problématique essentielle

chez Kwon Kun réside dans le fonctionnement, le yong *'|. L’enjeu fondamental de

I’explication théorique élaborée sur la nature céleste de I’homme est d’ordre pratique.

Fidéles a la vision confucéenne antique d’une pratique politique consubstantiellement
dépendante de la culture éthique, les néo-confucéens des Song et surtout des Yuan ont
exhumé de I’oubli et particulierement mis en avant le texte qui illustrait le mieux cette idée :
la Grande Etude. Parmi les Quatre Livres, /’'Invariable Milieu traite précisément du rapport et
de I’'union du Ciel et de I’homme, et ce texte est inséparable de la Grande Etude qui est le
texte paradigmatique de I’Etude confucéenne a destination des élites sociales et politiques. La

Grande Etude traite de la « racine » (pon %) et des « branches » (mal “K), et du bon ordre a
suivre dans la Voie de I’Etude. La racine est le sugi {Sc!, le perfectionnement de soi a
I’échelle individuelle, et les branches sont le ch’iin iF"[ *, le bon ordre social et politique.

L’horizon ultime de cette méthode qui allie éthique et politique est de parachever I’ceuvre du

Ciel-Terre, et d’étre en adéquation avec 1’ordre correct du Ciel, a savoir du cosmos. Ainsi la



lecture de la Grande Etude préceéde celle de [’'Invariable Milieu, et le paradigme du sugi ch iin
se fonde, au plan rhétorique, sur la théorie de I’union du Ciel et de I’homme.

Kwon Kin utilise dans ses diverses ceuvres le couple ch ’e/yong dans le méme sens que
celui de la racine et des branches®. Il applique cet outil aussi bien a la question éthique du
perfectionnement de soi qu’a son exégese des Classiques. C’est précisément cet emploi inédit
du ch’e/yong chez Kwon qui explique notamment le caractére profondément systématique de
sa pensée, et éclaire son interprétation du néo-confucianisme comme une pensée politique a

destination des élites.

Iphak tosol et Ogyong ch’ongyongnok : une vision systématique de I’« Etude de la

Sainteté »

Outre le Iphak tosol, I’'une des autres ceuvres majeures de Kwon Kiin est le Ogyong
ch’ongyongnok ~1 751 fLER qui constitue la premiére exégése coréenne des Cing Classiques
qui nous soit parvenue jusqu’a nos jours. Kwon commence la rédaction de ces commentaires
un an apres son Iphak tosol, en 1391 lors de sa retraite a Yangch’on. Ces deux ceuvres se
complétent et offrent une vision cohérente et systématique.

L’un des diagrammes du Iphak toscl, le Ogyong ch’eyong hapil chi to =i 7Ef" | F‘\ﬁ
N g‘i‘qﬂ, traite des Cinq Classiques. L’intérét principal de ce diagramme réside dans I’application

du couple ch’e/yong aux Classiques, une pratique sans précédent en Chine’. En effet, Kwon

considere que le Livre des Mutations est la constitution fondamentale (chonch’e ??E}) des
Cinq Classiques, et que les Printemps et Automnes en sont la fonction (taeyong ~*']). Les

trois autres Classiques ne sont a ses yeux que des parties, des détails de I’interaction
fondamentale ch’e/yong entre le Livre des Mutations et les Printemps et Automnes. Ensuite,
Kwon applique également le couple a chacun des Classiques. Dans le cas du Zhouyi, la
constitution est le Principe, qu’il définit comme ce qui a D’ceuvre dans le Ciel-Terre,
soulignant par 1a la dimension cosmologique du Principe. Quant a sa fonction, c’est la Voie
qui, elle, se situe dans I’homme. Le rapport ch’e/yong désigne donc ici une relation
Ciel/homme. Dans le cas du Chungiu, la constitution est la Voie, la méme que celle qui était

la fonction du Livre des Mutations. Quant a la fonction du Chungiu, c’est la puissance

® Cf Yi Sangsong, 2= A11/2, Yangch’on Kwon Kiin wii simsongnon P HEIT ©] Lotk (La théorie du ceeur et
de la nature humaine chez Yang Ch’on Kwdn Kiin), Yugyo sasang yongu +2LAHS 17 vol.27, Hanguk yugyo
hakhoe 3= 3L 3}3], 2006, p.181-216.

7 Cf. Kiim Changt’ae, op.cit., 1999, et Yi Sangsong, op.cit..



kwon ## qui « est a ’ceuvre dans le coeur du Saint » (haeng 6 songin chi sim =kK-2H ~ 7.0,
Dans son Ogyong ch’ongyongnok, Kwon précise et développe son analyse de chacun des
Classiques au prisme du ch’e/yong qui sert de révélateur au rapport entretenu entre Voie
céleste et Voie humaine. Cette exégese des Classiques par le biais du c/’e/yong révéle donc
une volonté de produire un discours cohérent et totalisant afin d’expliquer le réle de I’homme,
et son destin particulier. Mais, le recours a ce couple illustre surtout chez Kwon Kiin le désir
d’expliquer la méthode appropriée pour parvenir a remplir ce rdle.

Le néo-confucianisme de Kwon Kiin est fondamentalement une « Etude pour devenir
Saint », un songhak ZH=¥. Dans le premier diagramme du Iphak tosol se dessine d’ailleurs
distinctement la méthode préconisée par Kwon pour parvenir au stade du Saint qui seul peut
s’unir véritablement avec le Ciel et accomplir en sa personne la destinée de toute I’humanité.

En effet, deux notions sont mises en valeur: la vigilance extréme kyong % et

I’authenticité/sincérité song ?59 En outre, ’humanité est divisée en trois catégories bien

distinctes: I’homme du commun chungin 5! *, 'homme de bien kunja |~ et le Saint
songin Zf ~ . L’authenticité qui, comme nous 1’avons vu, est une adéquation avec le Ciel est

le propre du Saint, alors que I’homme de bien et ’homme du peuple doivent mettre en
pratique I’extréme vigilance pour, respectivement, progresser vers le stade de Saint et éviter
de perdre totalement son humanité.

Le Saint chez Kwon est le souverain idéal. Son interprétation des Classiques et des
Quatre Livres dans le Iphak tosol et le Ogyong ch’ongyongnok le montre & maints endroits, de
la méme maniére que ses écrits divers compilés dans le recueil de ses ceuvres, le Yangch'on
chip B A 4E. Ainsi, I’Etude de la Sainteté chez Kwon Kiin est une « Etude pour le souverain »,

un chehak A“%g comme chez les néo-confucéens chinois de I’époque mongole. Mais ce qui

distingue nettement Kwon Kiin, c’est a nouveau 'usage qu’il fait du couple ch’e/yong a

propos de cette Etude pour le souverain.
« Etude pour le souverain », travail sur le ceeur et chongsim

Chez Kwon Kiin, la Voie humaine qui consiste a fusionner avec celle du Ciel et qui se
matérialise dans le Saint passe par un travail sur I’intériorité. Nous avions souligné le role clé
du cceur dans la pensée de Kwon qui, a la différence de ses prédécesseurs chinois privilégie le
cceur (xin) a la nature humaine elle-méme (song). Par ailleurs, Kwon accorde au Livre des

Mutations le statut de « constitution entiere » (chonch’e %‘FE}) des Classiques, et donc du



message transmis par les Anciens. Des études menées par des collégues coréanistes allemands
semblent en outre montrer que 1’une des particularités du Iphak tosol de Kwon Kin est de
donner & voir une argumentation qui suit et exprime dans son exposition elle-méme 1’idée
fondamentale du néo-confucianisme : «le Principe est unique et ses manifestations

multiples » liil punsu 1~ 535, En appliquant de maniére systématique I’outil conceptuel

ch’e/yong, mais en recourant également massivement a un procédé explicatif alternant entre

analyse et synthése (hap/pun ﬁ/ 53)°, Kwon semble surtout suivre le schéma du Livre des

Mutations : le un qui se divise en deux, et qui donne par la naissance au multiple mais qui
foncierement forme une unité. Cette dialectique entre 1’un et le deux que 1’on peut remarquer
dans son ceuvre enti¢re est particuliérement intéressante pour notre propos. En effet, le but
recherché dans 1’Etude est de faire concorder le coeur du Saint avec le cceur du Ciel, ou encore
avec le Principe. L’idée implicite est donc que si I’on travaille sur le cceur du souverain afin
que ce dernier atteigne 1’authenticité song — union avec le Ciel —, ce cceur du souverain sera
en mesure de mobiliser, d’utiliser et de générer de maniere naturelle la méme énergie ou la
méme puissance créatrice cosmique que le Ciel. Ainsi, ce n’est que grace au travail sur le
coeur que ’homme pourra véritablement agir de manieére cosmique, de manicre céleste. Voila
la raison pour laquelle 1I’on peut trouver dans plusieurs textes de Kwon de nature trés diverse
I’idée que le travail sur le coeur — et notamment le chongsim 1E.L» dont parle la Grande
Etude — est la clé de volte de la Voie royale, entendue comme « Etude pour devenir Saint »
ou « Etude pour le souverain ».

Le couple ch’e/yong chez Kwon Kiin est particuliérement remarquable dans la mesure
ou il éclaire de maniére complexe mais néanmoins claire I’interprétation du néo-
confucianisme chez ce lettré-fonctionnaire emblématique de la fin Koryo et du début de
Choson. C’est lui qui permet notamment d’articuler des perspectives aussi différentes a
premiére vue que celle de la cosmologie, de 1’éthique, de la politique mais aussi de la pratique
exégétique. C’est aussi son usage spécifique et singulier chez Kwon Kin qui permet
d’esquisser quelques remarques sur les traits caractéristiques de la réception coréenne du néo-

confucianisme chinois au 14° siécle.

¥ 11 s’agit de Jorg (Joerg) Plassen et de Christian Mularzyk qui s’inspirent tous deux des travaux du sinologue
allemand Michael Lackner, dont on peut trouver un article en frangais dans la revue Extréme-Orient Extréme
Occident (1992).

? Plassen Joerg, “Some notes on structural aspects of Kwon Kiin’s Iphak tosol”, communication présentée lors
du colloque de I’AKSE (Association of Korean Studies in Europe) en 1999 a Hambourg, exemplaire donné par
Iauteur, p...........



Conclusion

Kwon Kiin représente 1’'un des premiers lettrés-fonctionnaires coréens qui ont trouvé
dans le néo-confucianisme de 1’époque Yuan un réservoir précieux pour tenter de refonder
I’idéal politique de la péninsule dans un contexte idéologique dominé par le bouddhisme.
Cette imprégnation des idées et des schémas mentaux bouddhiques a méme favorisé dans une
certaine mesure la réception du néo-confucianisme'®, et la supériorité du néo-confucianisme
sur le bouddhisme a été identifiée par ces réformistes politiques coréens dans le caractere
holiste et systématique du néo-confucianisme Cheng/Zhu dans sa version Yuan.

Par exemple, I’intérét de Kwon Kin pour le cceur et son recours au couple ch’e/yong ainsi
qu’a Dalternance analyse/synthése sont des exemples de cette formation bouddhique des
premiers néo-confucéens coréens. De plus, les caractéristiques du néo-confucianisme de
1’époque mongole que le sinologue américain de Bary a décrit dans ses ouvrages'' se
retrouvent de maniére quasi identique chez Kwon Kiin. En effet, ce dernier interpréte le néo-
confucianisme comme un enseignement destiné aux ¢lites dirigeantes et au souverain en
particulier, et il souligne le role cardinal du travail sur le cceur. Comme ces penseurs Yuan, il
semble d’ailleurs reprendre les idées d’une école du cceur propre au courant Cheng/Zhu. Son
interprétation graphique des caractéres, et en particulier du cceur, rappelle en effet les
diagrammes de Li Yuangang®% 75 (shengmen shiye tu ZH[[E15 q%‘l' ) 2. A I’image de Xu
Heng 7+ = (1209-1281) également, il est un maitre néo-confucéen influent auprés du
troisiéme roi de Choson (T’aejong™~3 1367-1422 ; r. 1400-1418) qui réve d’un Etat fort, il
forme des disciples qui épousent la voie mandarinale, et enfin il rédige de nombreux textes
rituels, dont un commentaire des Rifes familiaux de Zhu Xi'. De plus, le néo-confucianisme
de Kwon s’apparente a plusieurs égards a la démarche et a la pensée de Wu Zheng % ¥

(1249-1333) des Yuan avec qui certains chercheurs coréens tendent fréquemment a le

' Kalton Michael, “The writings of Kwon Kin: The Context and Shape of Early Yi Dynsaty Neo-
Confucianism”, in Theodore de Bary and Ja Hyun Kim Haboush (éd.), The Rise of Neo-Confucianism in Korea,
Columbia U.P., New York, 1985, p. 59-123, p.113: “The reason, I would suggest, that Kwon and many of his
fellow officials find Neo-Confucian doctrine so persuasive is that Buddhism has prepared the way, not by its
wrongness, but by its rightness. That is, the high plausibility of Buddhism in this cognitive milieu makes Neo-
Confucian doctrines even more plausible”.

"' Cf de Bary Wm. Theodore, Neo-Confician Orthodoxy and the Learning of the Mind-and-Heart, Columbia
University Press, New York, 1981 et The Message of the Mind in Neo-Confucianism, Columbia U.P., New York,
1989.

12 Cf. Plassen Joerg, op.cit.

'3 Cf. Deuchler Martina, « Neo-Confucianism: The Impulse for Social Action in Early Yi Korea », The Journal
of Korean Studies 2, 1980, p. 71-111.
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comparer. En particulier, sa théorie du cceur rappellerait celle de Wu Zheng, assez dissonante
au sein du courant Cheng/Zhu'*.

Mais pour comprendre I’interprétation du néo-confucianisme par Kwon Kiin, il est
nécessaire de souligner que ce dernier est avant tout un membre d’une élite sociale,
intellectuelle et politique en raison de la structure profondément aristocratique et rigide de la
société de Koryd. Son intérét et son activisme pour diffuser les idées confucéennes se
concentrent donc prioritairement sur le roi de la nouvelle dynastie, ainsi que sur ses pairs, les
futurs fonctionnaires et les ministres. Le rapport Ciel/homme, qui est ['une des
problématiques centrales du néo-confucianisme, est particulierement déterminant dans sa
pensée. Nous avons vu comment cette relation permet a8 Kwon de doter I’homme d’un sens de
la responsabilité morale — voire cosmique —, et comment il exploite de maniére fructueuse et
relativement inédite une analogie entre Ciel/homme (JK/\), constitution/fonction (#5/H),
racine/branches (4%/7K) et perfectionnement de soi/gouvernement des hommes (f& /i \).
C’est sans doute au plan politique que la conception du rapport Ciel/homme chez Kwon Kiin
a joué le role le plus déterminant. En effet, la question de la légitimité du souverain est
¢galement directement liée a ce lien entre Ciel et homme, et Kwon Kin est 'un des
théoriciens de cette collégialité du pouvoir entre souverain et ministres qui est I’'un des traits
remarquables de Chosdn. '

Au plan de I’histoire philosophique, 1’apport de Kwon Kiin et de sa conception du
Ciel/homme s’est transmise et se retrouve chez divers auteurs qui traitent comme lui de cette
question sous la forme de diagrammes, initiant par la un genre extensivement développé dans

, . , o . . , e . 1
le néo-confucianisme coréen sous Chosdn au point de devenir I’une de ses caractéristiques'®.

' Cf Son Mijong =14, Ojing kwa Hanguk Chujahak i simhakchok t’iiksong — Kwon Kiin il chungsim iiro
AR e FApeke] Ak A B4 - AIHEES T4 &2 (Wu Zheng et intérét caractéristique pour
le cceur dans I’école de Zhu Xi en Corée — étude centrée sur Kwon Kiin), Tongyang sahoesasang s % A3 AH,
vol.7, Tongyang sahoesasang hakhoe "5 % A} S| A 313], mai 2003, p.185-210.

' Cf Ch’oe Yonsik #H$14], Yomalsonch’o @i kwonnyok kusang: wanggwollon, singwdllon, kunsin
kongch’iron il chungsim tro oA xo] A4 @ SAE, AAE, FATAES FTHEE (Les
théories du pouvoir échafaudées de la fin Koryo au début de Choson : primat du pouvoir royal, primat du
pouvoir des fonctionnaires et collégialité du pouvoir entre roi et fonctionnaires), Hanguk chongch’ihakhoebo
k= A4 %] 8} 3] B, vol.32 n.3, Hanguk chdngch’i hakhoe $+H= 7 %] 8}3], 1998, p.31-52.

1 Certainement sous 1’influence du ¢k ’onin simsong hap’il chi to RNCEA—2 B de Kwon Kin, maints
auteurs coréens ont en effet consacré des diagrammes a la problématique du Ciel et du mandat céleste. Cf. Kim
Changt’ae, op.cit., 1999 et Chang Sukp’il, op.cit., 2000. Nous citerons également a titre d’exemple les
diagrammes suivants :

Chong Chiun 5.2 22 (1509~1561) Ch’6nmyong to Kl et Ch’onmyong tohae KAy i
Yi Hwang 25 (1501-1570) Ch’6nmyong sindo X fiv i ]

Kim Inhu 4§55 (1510-1560) Ch’6nmyong to Kl

Ki Taesting 77 KT} (1527-1572) Ch’onmydng to Rl
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Diagramme de ’union du Ciel et de ’homme,

du ceeur et de la nature humaine
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